TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 1

123 PN TP ANN AT°

“Yehudah, a ti te reconoceran tus hermanos”

Yehudabh es el reconocimiento (hodaa): una autoanulacion (bitul)
ante D'os que esta por encima del amor y el temor, expresada en
las inclinacionesy el silencio de la Shemoneh Esreh. Se revela
como “tu” solo después del trabajo de sus hermanos Reuven,
Shimon y Levi: el amor, el temor y la Tora, que corresponden a

las plegarias que preceden a la Shemoneh Esreh.
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LA IDEA CENTRAL

Yehudah es el reconocimiento (hodaa): una autoanulacion (bitul) ante D'os que
esta por encima del amor y el temor, expresada en las inclinaciones y el silencio de
la Shemoneh Esreh. Se revela como “ti” solo después del trabajo de sus hermanos
Reuven, Shimon y Levi: el amor, el temor y la Tora, que corresponden a las plega-

rias que preceden a la Shemoneh Esreh.

Cada seccion: el hebreo, luego la traduccion y luego una breve explicacion bajo una linea dorada. Los nimeros pequenos en el
hebreo remiten a las notas del final.

EL MAAMAR EN BREVE

Yaakov bendice a Yehudah, cuyo nombre significa reconocimiento, con las palabras: “tus hermanos te
reconoceran”. Leah le dio ese nombre solo después de que nacieran Reuven, Shimon y Levi; también
en el alma, los hermanos vienen primero. Reuven significa “ver”: contemplar la grandeza de D'os has-
ta que el mero conocimiento se convierta en amor sentido, razon por la cual Pesukei deZimra precede
al Shema. Este amor es el anhelo de un baal teshuva [quien ha retornado a D'os], un alma que ha des-
cendido a los limites del cuerpo y anhela regresar; su amargura atrae como respuesta un amor desde
arriba. Shimon significa “oir” desde lejos: humildad y temor, el segundo parrafo del Shema. Levi,
“unirse”, es la Tora, alabada en Emes VeYatziv, mediante la cual la Luz Infinita (Or Ein Sof) desciende
por iniciativa propia hacia una persona que se siente indigna de elevarse. Los tres permanecen dentro
de la luz que llena todos los mundos (memalé kol almin). Yehudah es el bitul en la luz que circunda to-
dos los mundos (sovev kol almin), la inclinaciéon de la Shemoneh Esreh; sus hermanos hacen que se
revele. Este bitul permite a la persona ocuparse de las necesidades mundanas “por la nuca”, no de
frente. El estudio de la Tora y los actos de bondad, “los hijos de tu padre”, dan fuerza a todo este

proceso.

ESQUEMA

1 El nombre Yehudah M

Yehudah es un reconocimiento cuya raiz esta por encima del tiempo; depende de los hermanos nacidos antes

que él, comenzando por Reuven, que significa ver y suscita el amor.

2 Reuven: ver y amar 12-3

Contemplar la grandeza de D'os en Pesukei deZimra y Yotzer Or convierte el conocimiento en vision y da
nacimiento al amor del Shema.
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3 El amor como retorno

14-6

El amor con ambas inclinaciones es el amor de un baal teshuva; la amargura del alma por su descenso

atrae como respuesta un amor desde arriba, hasta que su fuego queda absorbido en el Or Ein Sof.

4 Shimony Levi

17-8

Shimon significa oir desde lejos: temor y humildad, el segundo parrafo del Shema; Levi, que significa unir-

se, se expresa en Emes VeYatziv.

5 Levi: la Tora

19-10

Mediante la Tora, la Luz Infinita desciende por iniciativa propia, de modo que una persona que no puede

elevarse aun puede atraerla hacia abajo, sobre su alma.

6 Yehudah: bitul en la plegaria

1M1-12

Los tres hermanos pertenecen a la luz que llena todos los mundos; el bitul de Yehudah pertenece a la luz

que los circunda, y los hermanos hacen que se revele en la Shemoneh Esreh. Un paréntesis distingue este

reconocimiento de la forma inferior.

7 “Tu mano, sobre la nuca de tus enemigos”

M3-14

El bitul revelado en la plegaria permite a la persona atender a las necesidades mundanas “por la nuca”,

de modo que permanezca la impresion de la plegaria y la oscuridad se transforme en luz.

8 “Los hijos de tu padre se postraran ante ti”

ms

El estudio de la Toray los actos de bondad, descendencia de la sabiduriay la compasion de D'os, atraeny re-

velan el reconocimiento de Yehudah.

CONCEPTOS CLAVE

Reconocimiento (hodaa) x71

La cualidad de Yehudah: en su forma superior, es la auto-
anulacion ante D'os que esta por encima del amory el te-
mor, expresada en las inclinaciones de la Shemoneh
Esreh.

Very oir 713°nw mox7

Reuven y Shimon: ver es desde cerca y da nacimiento al
amor; oir es desde lejos y da nacimiento al temor.

Correr y retornar (ratzoy shov) 2121 X1¥7

El movimiento del alma hacia D'os con amor y su paso
atras con humilde temor, correspondientes al primery se-
gundo parrafos del Shema.
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La luz que llena todos los mundos y la luz que
circunda todos los mundos "%y 93 22101 717y 23 XPnn
El amor, el temor y el descenso de la Tora pertenecen a la
luz que entra en los mundos; el bitul de Yehudah alcanza
la luz que los circunda, ante la cual todo es igual.

Teshuva (retorno) 1210
No es solo reparar el pecado, sino el retorno de cada alma

desde los limites del cuerpo a su fuente; la amargura de
ese descenso intensifica el amor.

Rostroy nuca 771y10°18

Hacer algo con el corazon y el alma, o hacerlo a disgusto,
de espaldas; las necesidades mundanas deben atenderse
solo “por la nuca”.
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SECCION 1. 11

El nombre Yehudah
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“Yehudah, ti: tus hermanos te reconoceran”, etc. Yehudah recibio su nombre de “Esta vez recono-
ceré (odeh)”, y esto es la cualidad del reconocimiento (hodaa) presente en las almas de Israel en
conjunto: “Te reconocemos” y “nos arrodillamos, nos prosternamos y reconocemos”.
El maamar comienza con la bendicion de Yaakov a Yehudah, cuyo nombre la Tora vincula con las palabras
que Leah pronunci6 al nacer él: “Esta vez reconoceré”. El Alter Rebbe identifica esto con la hodaa, el reco-

nocimiento presente en cada alma judia, tal como se expresa en la plegaria: “Te reconocemos” (Modim), en

laAmida, y “nos arrodillamos, nos prosternamos y reconocemos”, en Aleinu.
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Sin embargo, abajo, puesto que esta sujeto al tiempo, se lo llama “Esta vez (hapa’am) reconocereé”,
pues no todos los momentos son iguales. Pero arriba, en la fuente de la que fueron talladas sus al-
mas, esta por encima del tiempo, y alli se lo llama Yehudah, pues la yud indica el presente, como
en “Asi hacia Iyov (ya’aseh)”.
Abajo, en este mundo, el reconocimiento del alma esta ligado al tiempo: “esta vez” implica que un momento
difiere de otro. En la fuente superior del alma, que esta mas alla del tiempo, el nombre es Yehudah; su yud

inicial sefiala un presente continuo, como en el versiculo que dice que Iyov ofrecia sacrificios constante-
mente: “Asi hacia Iyov”.
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Y el significado de la palabra seria como yodeh [“reconoce”], con el agregado de una hei: Yehudah.
(Y en Nechemiah 11, Yehudah esta escrito con un segol debajo de la dalet).

Leido de este modo, el nombre Yehudah es el verbo yodeh, “reconoce”, con una hei agregada: un reconoci-
miento que nunca cesa. El paréntesis aporta un apoyo de Nechemiah 11, donde las mismas letras estan voca-

lizadas como un verbo, con un segol debajo de la dalet.
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Y el significado de “Esta vez reconoceré” es [que ocurre] después del nacimiento y la revelacion de
los niveles de Reuven, Shimon y Levi, pues ellos son precisamente quienes hacen surgir esta cuali-

dad de reconocimiento.

Leah dijo “Esta vez reconoceré” solo después de que hubieran nacido Reuven, Shimon y Levi. Del mismo
modo, el reconocimiento pleno de Yehudah aparece en el alma solo después de que hayan nacido y se hayan
revelado las cualidades que representan esos tres hermanos, pues son ellas las que lo hacen surgir.
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Y esto es [lo que significa] “tus hermanos te reconoceran”. La explicacion de este asunto es la si-
guiente: Reuven recibiéo su nombre de “Vean, un hijo” (re’u ben), el nivel de la vision (re’iyah); y

este nivel de vision es lo que hace surgir el nivel del amor.

Por eso el versiculo dice “tus hermanos te reconoceran”: los hermanos son la causa del reconocimiento de
Yehudah. La explicacion comienza con Reuven, cuyo nombre se lee como re’u ben, “vean, un hijo”; Reuven

representa lavision, y lavision es lo que hace surgir el amor.
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Como esta escrito: “El rostro de un leon a la derecha”; aryeh (ledn) contiene las letras de re’iyah
(vision). Y del mismo modo, el estandarte del campamento de Reuven estaba al sur. Pues la vision
consiste en acercarse por afecto, como esta escrito: “Como el primer higo maduro en la higuera al

comienzo de su estacion, vi a tus padres”, etc.

Dos indicios vinculan a Reuven y la vision con el lado derecho: el leon (aryeh) a la derecha en la vision de la
Carroza de Yechezkel contiene las letras de re’iyah, “vision”, y el campamento de Reuven en el desierto es-
taba al sur, que corresponde al lado derecho. La vision acercay despierta afecto, como cuando D'os dice que
“vio” a los antepasados de Israel con el deleite que produce el primer higo maduro.

SECCION 2 - 112-3

Reuven: ver Y amar
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Y esto es [lo que significa] “Pues Havaia havisto”, etc., “pues ahora mi esposo me amara”, etc.

Leah llamo Reuvén a su hijo diciendo: “Pues Havaia ha visto mi afliccién; pues ahora mi esposo me amara”.
El Alter Rebe interpreta esto como el modelo de Reuvén, en el que el “ver” de D'os despierta amor.
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Y este flujo en la Congregacion de Israel (Knesses Yisrael) es el nivel de “contemplar la gloria del
Rey”, para despertar amor hasta que este desee apegarse a El, bendito sea. Y de esta manera se
instituyeron los Versiculos de alabanza (Pesukei deZimra) y [la bendicion de] Yotzer Or antes del
Shema, para que uno llegue a cumplir “Y amaras” en el Shema.
Dentro de la Congregacion de Israel (Knesses Yisrael), el alma colectiva del pueblo judio, este flujo es “con-
templar la gloria del Rey”: meditar sobre la grandeza de D'os hasta que se despierte el amor y uno desee

apegarse a El. Por eso los Versiculos de alabanza y la bendicion de Yotzer Or, que describen la grandeza de

D'os, se recitan antes del Shema, cuyo primer parrafo ordena: “Y amaras”.
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Pues el proposito principal de relatar las alabanzas del Omnipresente es que el conocimiento por
si solo no basta, ya que es un estado de ocultamiento; e incluso “un ladron en la boca del tanel”,
etc.

Saber simplemente que D'os existe no produce amor, porque ese conocimiento permanece oculto y no con-

mueve el corazon. La prueba es el dicho acerca del ladron que pide ayuda a D'os en la boca del tunel que ha
excavado: conoce a D'os, pero su conocimiento no cambia lo que hace.
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Y no llegara a cumplir “Y amaras” a menos que salga del ocultamiento a la revelacion, y del nivel
del conocimiento al nivel de la vision real, que es el nivel de la revelacion —especificamente, “con-
templar”—. Es decir, hablando extensamente de Sus alabanzas, bendito sea, y profundizando su
pensamiento [en] como “Tu realeza es una realeza sobre todos los mundos”:

El amor solo llega cuando el conocimiento se convierte en “vision”, una percepcion tan vivida que se siente;

eso es lo que significa “contemplar”. Se alcanza extendiéndose en las alabanzas de D'os y meditando pro-
fundamente sobre como Su realeza se extiende sobre todos los mundos.
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“Mil millares y miriadas de miriadas”, etc.; y El solo, bendito sea, es tinico y singular, tal como an-
tes de que el mundo fuera creado, como dicen las palabras: “Unico, Vida de los mundos, Rey”, etc.
La meditacion abarca las innumerables multitudes de angeles y mundos —“mil millares y miriadas de miria-

das”—y percibe que solo D'os permanece Unico y singular, exactamente como antes de que el mundo fuera

creado. Este es el significado de la frase de los Versiculos de alabanza: “fJnico, Vida de los mundos, Rey”.
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El verdadero significado del nombre «Unico» (yajid) es que solo El existe. Y el significado de «Uno»
(ejad) es que el nivel de la alef se prolonga en la jet y la dalet, que son los siete cielos y la tierra,
etc.,

El Alter Rebe distingue dos palabras que expresan la unidad de D'os. Yajid, «(nico», significa que solo £l

existe; ejad, «uno», describe al mundo unido a El: 1a alef, cuyo valor es uno, se prolonga en la jet (ocho: los

siete cielos y la tierra) y la dalet (cuatro), que la tradicion interpreta como las cuatro direcciones.
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de modo que queden en estado de autoanulacion ante Su unidad, bendito sea: la fuerza vital del
cielo y de la tierra se eleva y queda absorbida en su fuente; y, de este modo, también se eleva la
fuerza vital de los [ambitos] espirituales, como esta escrito: «Tuya, Havaia, es la grandeza», etc. (y
veéase sobre esto en el versiculo «<Y Me apareci a Avrahamp).
En ejad, toda la creacion se autoanula ante la unidad de D'os: su fuerza vital se eleva y queda absorbida de
nuevo en su fuente. Lo mismo sucede con los mundos espirituales, como dice David: «Tuya es, Havaia, la

grandeza... pues todo lo que hay en el cielo y en la tierra»; el paréntesis remite al maamar sobre «Y Me apa-
reci aAvraham» (Torah Ohr, Va’eira), que explica «Uno» del mismo modo.
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Y solo en «Bendito sea el Nombre de la gloria de Su reino por siempre jamas» [se dice] que la exis-
tencia de mundos separados proviene unicamente del nivel de Su Maljut (soberania), bendito sea.

Solo en las palabras que se dicen después del primer versiculo del Shema, «Bendito sea el Nombre de la glo-
ria de Su reino por siempre jamas», hay lugar para mundos separados; e incluso ellos existen inicamente
por medio de la realeza de D'os (Maljut).
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Y cuando se detiene largamente en este asunto, con la profundidad de su entendimiento, de mane-
ra que se manifieste en su mente y no sea solo conocimiento, entonces de esto nace un amor reve-

lado en su corazon,

Cuando una persona medita profundamente en esto, con una comprension que se vuelve vivida en su mente

en vez de permanecer como mero conocimiento, nace en ella un amor revelado en su corazon.
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de modo que «mi alma anhela e incluso desfallece», etc.; y llegara a cumplir realmente «Amaras a
Havaia, tu D'os»; es decir, a unirse a El, al Infinito (Ein Sof), bendito sea, El mismo; como esta es-

crito: «;A quién tengo en los cielos?», etc.

Ese amor es el «mi alma anhela e incluso desfallece» del salmo: un amor tan intenso que el alma se consume
de anhelo. Esta es la verdadera realizacion de «Amaras a Havaia, tu D'os»: unirse al Infinito mismo, como en

«A quién tengo en los cielos [sino a Ti]?».

SECCION 3 - 14-6

El amor como retorno
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Ahora bien, esta escrito: «con todo tu corazon», y nuestros Sabios, de bendita memoria, dijeron:
«con tus dos inclinaciones». Es decir, el amor debe estar en el nivel de un baal teshuva (quien
retorna).

La palabra levavcha, «tu corazon», en este versiculo tiene una bet duplicada, que los Sabios interpretan

como «con tus dos inclinaciones»: la buena y la mala. Esto significa que el amor debe ser como el de un baal
teshuva, quien retorna a D'os.
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Pues la teshuva (retorno) no es exclusiva de quien tiene pecados en su haber, D'os no lo permita,
sino que [se aplica] incluso a toda persona; porque el sentido de la teshuva es devolver el alma a su
fuente y raiz, donde estaba incluida en su Emanador, bendito sea, y «ligada en el vinculo de la vida
con el propio Havaia».

La teshuva, literalmente «retorno», no se limita a quien ha pecado; se aplica a toda persona, porque significa

devolver el alma a su raiz. Antes de descender, el alma estaba incluida en su Emanadory «ligada en el vincu-

lo de lavida» con D'os mismo.
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Y descendio de su lugar de gloria y se revistio en este mundo fisico, de modo que incluso todas las
percepciones espirituales que alcanza mientras esta revestida dentro del cuerpo quedan sujetas a
las categorias de tiempo y espacio.

El alma descendio de aquel lugar elevado y se revistio en este mundo fisico. Ahora, incluso su comprension
espiritual, adquirida mientras esta en el cuerpo, esta limitada por el tiempo y el espacio.
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Y es preciso devolverla mediante «Clamaron a Havaia en su angustia (tzar [estrechez])», pues «el
lugar es demasiado estrecho (tzar) para él», lo cual corresponde al nivel de constriccion (meitzar
[estrechez]) y limite. Y acerca de esto se dice: «que los saqué de la tierra de Egipto (Mitzrayim)»,
del nivel de constriccion (meitzar), etc.

El alma es conducida de regreso al clamar a D'os desde esta constriccion, como en «Clamaron a Havaia en

su angustia». La estrechez (meitzar) de la existencia limitada es el sentido interior de Egipto (Mitzrayim), de
donde D'os nos saco.
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Pues, a traveés de la amargura que sentira por el estado opuesto [a este], el amor a D'os crecera con
una intensidad mucho mayor, para quedar absorbido en la Luz Infinita (Or Ein Sof), bendito sea,
como laventaja de la luz que surge de la oscuridad.

La amargura que una persona siente al estar tan lejos de D'os fortalece su amor, de modo que anhela quedar

absorbida en la Luz Infinita. La luz que surge de la oscuridad brilla con mas intensidad que la luz que nunca
conocio la oscuridad.
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Y acerca de esto dijeron nuestros Sabios, de bendita memoria: «En el lugar donde estan los baalei
teshuva (quienes retornan)», etc. Y, como se cita en el Zohar, «lo atraen con una fuerza mayor»,
para que haya una revelacion de la Luz Infinita (Or Ein Sof), bendito sea El, misma sobre su alma,
hasta que incluso la fuerza vital del cuerpo y del alma animal, asi como sus facultades, se transfor-
men y vuelvan a D'os, y «la oscuridad se transforme en luz».
Este amor es a lo que se referian los Sabios al decir que los baalei teshuva estan en un lugar al que ni siquie-
ra los justos perfectos pueden llegar, y el Zohar explica que quienes retornan atraen la luz «con una fuerza
mayor». Su anhelo atrae hacia abajo la propia Luz Infinita sobre el alma con tal fuerza que incluso la fuerza
vital del cuerpo, el alma animal y sus facultades se transforman y vuelven a D'os. Esto es «la oscuridad

transformada en luz»: aquello que se oponia a la santidad no solo es contenido, sino que se transforma en
santidad.
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Y esto es [el significado de] «Pues Havaia ha visto mi afliccion». La explicacion: mediante «mi aflic-
cion y mi errancia», que es la amargura del alma —[es decir,] mediante un despertar desde abajo,
se suscita un despertar desde arriba—; y «como en el agua, el rostro [responde] al rostro», etc.:

Las palabras de Leah, «Havaia ha visto mi afliccion», se entienden como la amargura del alma por su distan-

cia de D'os: «mi afliccion y mi errancia». Esta amargura es un despertar desde abajo, que suscita una res-
puesta correspondiente desde arriba, asi como el rostro recibe respuesta de su reflejo en el agua.
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la ventaja de la luz, en el aspecto de ver desde arriba hacia abajo: «porque me amara» en el nivel de
Ishi («mi esposo»); es decir, tal como esta escrito: «<En aquel dia me llamaras Ishi».

La respuesta desde arriba es la «ventaja de la luz» que surge de la oscuridad: una vision desde arriba hacia
abajo. Entonces «me amara» como Ishi, «mi esposo», el nombre con el que D'os dice que sera llamado «en

aquel dia».
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Y el significado de Ishi es verdaderamente eish sheli («mi fuego»). Es decir, el anhelo que va de
abajo hacia arriba, el aspecto de «y tu anhelo sera por tu esposo (ishech)» —que es precisamente
«mi fuego»—, debe darse en un estado de absorcion en la propia Luz Infinita (Or Ein Sof), bendito

sea, hasta que El mismo sea Ishi, verdaderamente «mi fuego».

Ishi se interpreta como eish sheli («mi fuego»): el anhelo ardiente del alma que asciende, como en «tu anhe-
lo sera por tu esposo (ishech)». Ese anhelo debe culminar en la absorcion en el Or Ein Sof, hasta que D'os

mismo se convierta en el fuego del alma.
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Pues «y Su diestra me abraza», en la modalidad de abrazo y absorcion, para que se revele el propio

Or Ein Sof, bendito sea, sobre mi alma por medio de este anhelo.

Esto es «Su diestra me abraza»: la diestra de D'os, Su bondad, abraza al alma y la acoge. Por medio de este

anhelo, el propio Or Ein Sof se revela sobre el alma.
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Shimon y Levi
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Ahora bien, esto es lo que concierne a Reuven: el primer parrafo del Shema, que corresponde al
nivel de ratzo (correr hacia adelante). Y el segundo parrafo del Shema es el nivel de Shimon —«Y
sucedera que, si escuchan atentamente (shamoa tishme’u)»—, que corresponde al nivel de shov
(retorno).

Reuven corresponde al primer parrafo del Shema, con su mandato de amar, y a ratzo, el correr del alma ha-
cia D'os. Shimon, cuyo nombre alude a la «<escucha» de D'os, corresponde al segundo parrafo —«Y sucedera
que, si escuchan atentamente»—y a shov, el retorno.
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Pues la vision se produce de cerca, y ese es el nivel del amor que proviene de la cercania. Pero la
escucha se produce desde lejos, y es lo que suscita el nivel del temor, como esta escrito: «Havaia,
he oido lo que se cuenta de Ti (shim’acha); tuve temor». Pues el temor surge del nivel de distancia

que se deriva del aspecto de «la izquierda rechaza».

Lavision tiene lugar de cerca, por lo que produce un amor nacido de la cercania; la escucha llega a la perso-
na desde lejos y suscita temor, como dice el profeta Chavakuk: «Havaia, he oido lo que se cuenta de Ti; tuve

temor». El temor surge de una sensacion de distancia, la cualidad llamada «la izquierda rechaza».

XD 1999 D190 IR 19 P RwaR 129 299 WK RI7 0N WD 9m1? 1n%y DUawny M XY 0ok 0
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Pues, como se aparta y se humilla, diciéndole a su alma: «;Quién es aquel cuyo corazon se atreve-

ria a acercarse...?», etc., entonces el temor y el pavor caen sobre su corazon.

Cuando la persona se apartay se humilla, preguntandose quién es ella para atreverse a acercarse a El, el te-
mory el pavor caen sobre su corazon.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/1/ 12
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Como esta escrito: «El pueblo vio, y temblaron, y se mantuvieron a distancia»: a causa de que
«temblaron» —pues el terror y el pavor cayeron sobre ellos—, por eso «se mantuvieron a distancia»,
en el nivel de la escucha. Y esto es semejante a lo expresado en: «Si tu corazon corre, vuelve al
Uno».

En la entrega de la Tora, el pueblo temblo de temor y por eso permanecio a distancia, en una posicion de es-

cucha y no de vision. Este es el «retorno» de «Si tu corazon corre, vuelve al Uno»: después de correr hacia

D'os, el alma da un paso atras con humildad.
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Y este es el sentido del segundo parrafo del Shema, que corresponde al nivel del temor, como esta
escrito: «Cuidense, no sea que [su corazon| se deje seducir», etc. Y esto es lo que esta escrito:
«Pues el Nombre Havaia ha oido que soy odiada», y es semejante a la idea de «Despreciado a sus
propios ojos, rechazado».
El segundo parrafo del Shema es el parrafo del temor, con advertencias como «Cuidense, no sea que su co-
razon se deje seducir». Leah le puso el nombre de Shimon, diciendo: «Havaia ha oido que soy odiada», y
aqui se interpreta la expresion del salmo «despreciado a sus propios ojos» como referida a una persona que

se considera insignificante y despreciable (en el propio salmo, el hombre justo es aquel ante cuyos ojos los

viles son despreciados).
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Es decir, mediante un despertar desde abajo —que a sus propios ojos se considera «odiado» por
medio de «la izquierda rechaza»—, se produce un despertar desde arriba: «Havaia ha oido», el nivel
de oir desde lejos, para hacer descender desde arriba el nivel del temor.

Cuando una persona se considera «odiada» y se aparta a si misma —la cualidad de «la izquierda rechaza»—,

esta humillacion propia constituye un despertar desde abajo y suscita como respuesta un despertar desde
arriba: «Havaia ha oido», una escucha desde lejos. De este modo, el temor desciende sobre ella desde arriba.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/1/ 13
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(Y con esto se comprendera el sentido de Shema y VeHaya, que corresponden a Jésed (bondad) y
Guevura (contencion), y a los Nombres Mem-Beis (42) y Ayin-Beis (72); solo que hay una inclusion
mutua: pues Shema es Jésed, amor, Reuven, y también incluye Guevura, el nivel de «El vio mi
afliccion» mencionado arriba; y, del mismo modo, VeHaya, el temor, incluye el amor.) (Véase la ex-
plicacion de esto sobre [el versiculo] «Estos son los viajes» (Eileh Masei) y sobre [el versiculo] «Y vi-
vio» (Vayechi).)

Este paréntesis, que la nota de Kehot sefiala como una adicion del Tzemach Tzedek, explica que los dos pa-

rrafos del Shema corresponden a Jésed y Guevura, y a los Nombres de 42y 72, pero cada uno incluye tam-

bién al otro: el primero, el amor, incluye la «afliccion» que D'os vio, y el segundo, el temor, incluye el amor.
La nota indica que no esta claro a cual maamar sobre Vayechi se refiere la mencion final.
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Ahora bien, después del Shema decimos: «Verdadero y firme», etc., «y amado, agradable y
temible», etc., «es esta cosa sobre nosotros»; y esto corresponde al nivel de Levi: «mi esposo se
unira (yilave) a mi».

Después del Shema decimos la bendicion que comienza «Verdadero y firme» (Emes VeYatziv), que califica

«esta cosa» de amada, agradable y temible. Esto corresponde a Levi, cuyo nombre fue dado cuando Leah

dijo: «mi esposo se unira (yilavé) a mi»: el nombre Levi deriva de esa palabra que expresa union.
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Y este es el sentido de «la derecha y la izquierda, y entre ellas, la novia». Pues «Su izquierda esta
bajo mi cabeza» —el nivel de «la izquierda rechaza»— es lo que hace que se eleve la cabeza, etc.; «y
Su derecha me abraza» —la derecha acerca, para que el alma quede incluida—, etc.
La «uni6n» de Levi es la de la novia que esta entre la derechay la izquierda, segun las palabras del himno de
la noche del viernes Azamer Bishvachin. «Su izquierda esta bajo mi cabeza»: la izquierda que rechaza, la hu-

mildad, es lo que eleva la cabeza; «Su derecha me abraza»: la derecha acerca, para que el alma quede

incluida.
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Levi: la Tora
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Y el nivel de “mi esposo se unira a mi” es lo que decimos en “Verdadero y firme” (Emes VeYatziv):
“esta cosa” —es decir, la Tora, cuya raiz es muy elevada, pero que ha sido investida en asuntos fisi-

cos; por eso la Tora se compara con el agua, que desciende de un lugar alto, etc.

La “union” de Levi es lo que dice Emes VeYatziv acerca de “esta cosa”, que es la Tora. La raiz de la Tora es
muy elevada, pero ha sido investida en asuntos fisicos; por eso se la compara con el agua, que fluye desde

un lugar alto hacia uno bajo.
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Y esto debe tomarlo a pecho: es verdad que, por mis propios méritos, no soy digno de elevarme e
incluirme en la luz de D'os, ni de hacer volver al alma de abajo hacia arriba para unirla con su

’ . ; y . 147", etc.
Emanador, bendito sea; pues “;quien subira al monte de Havaia?”, etc

La persona debe reconocer ante si misma que, por sus propios meritos, no es digna de elevarse e incluirse
en la luz de D'os, haciendo volver su alma a su fuente. Como pregunta el salmo: “;Quién subira al monte de

Havaia?”
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Pero, aun asi, he aqui que la Luz Infinita (Or Ein Sof), bendito sea, por si misma, automaticamente

y por iniciativa propia también es atraida hacia abajo, de modo que reposay se revela en la Tora.

Aun asi, el Or Ein Sof desciende por iniciativa propia y reposa en la Tora. Este descenso no depende de que

la persona sea digna, sino de D'os mismo.
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Y asi, esta unidad suprema se revela abajo tal como arriba; por eso, mediante la dedicacion a la

Tora, él puede atraer al Or Ein Sof mismo, bendito sea, hacia abajo, sobre su alma.

Como la Tora hace descender esta unidad suprema, esta se revela abajo tal como arriba. Por lo tanto, al dedi-

carse a la Tora, la persona puede atraer el Or Ein Sof mismo hacia abajo, sobre su propia alma.
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Y esto es “Si tu corazon corre, vuelve al Uno”: que también abajo, en el nivel de “retorno”, se atrae
el nivel de “Uno”. Y esto es “mi esposo se unira a mi”: que el Or Ein Sof, bendito sea, desciende y

es atraido desde arriba hacia abajo.

Este es el sentido de “vuelve al Uno”: incluso en la postura de retroceder (shov), se atrae al Uno hacia abajo.
También es la expresion de Levi, “mi esposo se unira a mi”: el Or Ein Sof desciende desde arribay se une al

alma.
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Y esta es la explicacion de «Verdadero y firme», etc.: que nos extendemos largamente en afirmary
sostener «esta cosa» «sobre nosotros y sobre nuestros padres», etc., «sobre las anteriores [genera-

ciones)», etc.,

La bendicion Emes VeYatziv se extiende largamente en afirmar que «esta cosa», la Tora, es vinculante para
nosotros, para nuestros padres y para las generaciones anteriores.

M23NM1 77 7172 07K 9K NOWNHT NI 15 DoY) TN 1191 11911 29301 NAR 17Ynon 0997w nn)
$1710 7IR2

y hacemos descender desde arriba «Verdadero, firme y establecido», etc., «y amado y agradable»,
etc., para que el descenso de la Luz Infinita (Or Ein Sof), bendito sea £, reposey se revele en la luz

de la Tora.

Con sus numerosas palabras de alabanza, «verdadero y firme y establecido... amado y agradable», hacemos

descender la Luz Infinita desde arriba, para que reposey se revele en la luz de la Tora.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/1/ 16
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Yehudah: bitul en la plegaria
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Sin embargo, los tres niveles mencionados arriba todavia pertenecen al nivel de la luz que llena to-
dos los mundos (memalé kol almin), pues son extensiones de la Luz Infinita (Or Ein Sof), bendito

sea, hacia el nivel de la luz que llena todos los mundos.

Los tres niveles —Reuven, Shimon y Levi— todavia pertenecen a la luz que llena todos los mundos, la luz que
entra en cada mundo segun su medida.
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Pues el nivel de Reuven consiste en despertar el amor, de modo que “anhele y hasta se consuma de
anhelo”, etc., y aspire a ser absorbido y unido con su Emanador, bendito sea; de ello se desprende
que todavia no esta absorbido ni unido con la Luz Infinita, bendito sea, que circunda todos los
mundos (sovev kol almin).

El amor de Reuven, por ejemplo, es un anhelo, “anhelar y hasta consumirse de anhelo”. Anhelar y aspirar a

ser absorbido en D'os implica que uno todavia no esta absorbido ni unido con la Luz Infinita que circunda
todos los mundos.
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(“en los cielos de arriba y sobre la tierra de abajo”, todo es igual, y lo espiritual y lo fisico por igual
“son todos considerados ante El como verdaderamente nada”). Lo mismo ocurre con los demas ni-

veles, solo que estos son extensiones para constituir la luz que llena todos los mundos, etc.

Ante la luz que circunda todos los mundos, el cielo y la tierra son iguales, y lo espiritual y lo fisico por igual
son como nada. También Shimon y Levi son extensiones hacia la luz que llena los mundos.
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Pero el nivel de Yehudah, que es el nivel del reconocimiento, es el nivel de la autoanulacion (bitul)
y la absorcion en la propia Luz Infinita, bendito sea, que circunda todos los mundos; y estos son

precisamente los niveles de las inclinaciones durante la oracion Shemoneh Esreh.

El reconocimiento de Yehudah es diferente: es autoanulacion y absorcion en la propia Luz Infinita, la luz
que circunda todos los mundos. Se expresa en las inclinaciones de la Shemoneh Esreh, la oracion silenciosa,

de pie (Amid4), de dieciocho bendiciones.
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Por lo tanto, la plegaria se dice en voz bajay en silencio, en el nivel de la luz que circunda todos los
mundos (sovev kol almin), muy por encima del nivel de la cadena descendente de los mundos

(hishtalshelut), que no pertenece en absoluto a la categoria de una extension y una influencia, etc.

Por eso la Shemoné Esré se dice en voz bajay en silencio: corresponde a la luz que circunda todos los mun-
dos, muy por encima de la cadena descendente de los mundos, mas alla de cualquier flujo de influencia de

un nivel al siguiente.
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Y no se la denomina «amor» en absoluto, sino iinicamente el nivel de la autoanulacion de [su] exis-
tencia misma, por completo; es decir, el nivel de [el alma] derramandose en el regazo mismo de su

Padre, para ser verdaderamente como nada y nulidad.

Esta plegaria ni siquiera se denomina amor; es una autoanulacion completa: el alma se derrama en el rega-
zo de su Padre hasta ser como nada.
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A esto alude la inclinacion, como cuando uno se inclina ante el rey y se anula a si mismo, etc.

Las inclinaciones de la Shemoné Esré aluden a esto: quien se inclina ante un rey se pone a un lado ante él.
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Sin embargo, para que este nivel, que es el nivel de Yehudah, esté en la modalidad de «ta» (atah) —
es decir, para que se revele, como si El estuviera frente a frente [con él]—, debe cumplirse «tus her-
manos te reconoceran»: primero hay que anteponer los niveles de Reuven, Shimon y Levi, en los
cuales y por medio de los cuales se hara extensiva la revelacion de este nivel de reconocimiento.
Para que esta autoanulacion de Yehudah esté en la modalidad de «t1» (atah), es decir, que se le hable en se-
gunda persona, D'os debe revelarse como si estuviera frente a frente con la persona. Para ello, primero de-

ben venir los niveles de Reuven, Shimon y Levi; por medio de ellos se revela este reconocimiento. Esto es

«tus hermanos te reconocerany.
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Porque, si no se anteponen los niveles de Reuven, Shimon y Levi, el nivel de Yehudah —que es el
nivel de autoanulacion (bitul) e integracion, etc.— no se hace extensivo de manera revelada, sino
unicamente de manera ocultay abarcante (makif).

Sin los tres hermanos, la autoanulacion de Yehudah permaneceria oculta y abarcante (makif): tocaria a la
persona desde mas alla, en lugar de formar parte de su conciencia.
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Por lo tanto, es imposible comenzar la plegaria de la Shemoné Esré sin decir antes Pesukei deZim-
ra, Yotzer Or y el Shema, etc. (Y cuando en Minja se dice unicamente la plegaria de la Shemoné
Esré, es porque el Shema y sus bendiciones ya se dijeron antes, en Shajarit. Y en Maariv hay que
volver a comenzar con el Shemay sus bendiciones antes de la plegaria).

Por eso no se puede comenzar la Shemoné Esré sin recitar antes Pesukei deZimra, Yotzer Or y el Shema. En

Minja se dice solo la Shemoné Esré porque el Shema ya se recité por la mafiana, mientras que en Maariv se
vuelve a decir primero el Shema con sus bendiciones.
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Y este es el sentido de «su comienzo esta enclavado en su final», y el entendido comprendera.
(Véase también en otro lugar, acerca de «y al sarmiento escogido (soreikah), la cria de su asna», de
lo cual se infiere que el shuruk, que es reconocimiento, esta por debajo del segol, que es el nivel
del amory el temor, etc.
La autoanulacion de Yehudah, el nivel mas elevado, solo se revela al final del orden de la plegaria, en la She-
moné Esré, después de las etapas que conducen a ella; esto es «su comienzo esta enclavado en su final».
Luego, un paréntesis plantea una dificultad a partir de otro discurso, que interpreta soreikah, «el sarmiento

escogido», como la vocal shuruk —cuyas letras son casi las mismas— y sitaa el shuruk, el reconocimiento,
por debajo de lavocal segol, el amory el temor.
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Y esto parece contradecir lo que se dice aqui: que Yehudah, que es reconocimiento, esta por enci-
ma de Reuven, Shimon y Levi, que son el segol. Pero, en verdad, no hay ninguna dificultad: el re-
conocimiento esta por debajo del amor y el temor, pero el reconocimiento de Yehudah es el nivel
de autoanulacion que esta por encima del amor y el temor. Y este es el nivel de David: «Ciertamen-
te he aquietado y silenciado [mi almal»,

La respuesta es que el reconocimiento comun si esta por debajo del amor y el temor, pero el reconocimiento

de Yehudah es una autoanulacion que esta por encima de ellos. Este es el sentido de las palabras de David:
«He aquietado y silenciado mi alma».

TAN 73 AR RO WRAN 79YRD X7 P02 AR 070 apT nnT PR WRT IR 2P
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como esta escrito: “Y después del fuego, una voz apacible y tenue”. Asi, la quietud y la autoanula-
cion (bitul) son superiores al fuego, que es el amor, pues “alli viene el Rey”; mientras que, con res-
pecto al fuego, esta escrito: “Havaia no esta en el fuego”; mas bien, el fuego es para Havaia, como
se explica en otro lugar.

Cuando D'os se manifesto a Eliyahu, no estaba “en el fuego”, sino en la “voz apacible y tenue”, de la cual

dice el Tikkunei Zohar: “alli viene el Rey”. Por lo tanto, la quietud y el bitul son superiores al fuego, que es el
amor; el fuego se dirige hacia Havaia, pero no es alli donde se encuentra a D'os.
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Ademas, esto es lo que se dice aqui: “Yehudah, ti”: que Yehudah esté en el aspecto de “ti1”, es de-
cir, en un estado revelado, etc. A veces no esta revelado, sino solo oculto, y entonces se trata del re-
conocimiento que esta por debajo del amor y el temor. Pero cuando el reconocimiento esta revela-
do, este es el nivel de una verdadera autoanulacion.)

Una segunda respuesta: “Yehudah, tG” significa un reconocimiento revelado. Cuando el reconocimiento

permanece oculto, es el tipo inferior, por debajo del amor y el temor; cuando esta revelado, es una verdade-

ra autoanulacion.

SECCION 7 - 113-14

“Tu mano, sobre la nuca de tus enemigos”

0% TP DTRY QAT AWAT D17 23781 ORIPT C11Y O AR LMK AYa 9T Y M
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Ahora, mediante esto: “tu mano [estara] sobre la nuca de tus enemigos”. “Tus enemigos” son los
asuntos del mundo y las necesidades del cuerpo fisico: aunque la persona los necesita, sin embar-
g0, deben estar al nivel de 1a nuca y no del rostro.
El reconocimiento de Yehudah en la plegaria le da a la persona la fuerza para vivir las palabras siguientes
del versiculo: “tu mano sobre la nuca de tus enemigos”. Los “enemigos” son los asuntos mundanos y las ne-

cesidades del cuerpo: la persona los necesita, pero debe ocuparse de ellos, por asi decirlo, dandoles la nuca

y no el rostro.

BND N2 °TWT IRND OMIAKR N2 110 MY N2 waAN 252 12711 wIyYw 11°°7 0°19 °n2)
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(El nivel del rostro significa que hace algo con el corazon y el alma, mientras que el nivel de la
nuca significa el nivel de la espalda, como quien arroja [algo] por encima del hombro, contra su vo-
luntad, y “como si lo obligaran”, etc.).
Hacer algo “con el rostro” significa hacerlo con el corazon y el alma; hacerlo “con la nuca” significa hacerlo
de espaldas, de mala gana, como quien arroja algo por encima del hombro, como si lo obligaran. Las pala-

bras “como si lo obligaran” siguen la expresion del Talmud (Nedarim 20b), “como si un demonio lo
obligara”, dicha acerca de un acto corporal realizado sin buscar su placer.
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Y “tu mano” esta sobre la nuca de tus enemigos: no leas yadja (“tu mano”), sino yudeja (“tus

yudim”). Y este es el nivel de “Tu mano” misma, pues “Tu mano derecha esta extendida para reci-

bir a quienes retornan”.

Leida como yudeja, “tus yudim”, la palabra “tu mano” alude a la mano de D'os mismo, la mano derecha que,
en las palabras de la plegaria de Ne'ila de Yom Kipur, esta “extendida para recibir a quienes retornan”.

07872 °7 Y IR 77 IRITAT 100 DR PRAWS RO 1PAY0Y 0K Tund vwaniw Tom U0 ona R

Es el nivel de la derecha y de Jésed (bondad), que se ha extendido hasta lo mas bajo; como en el

caso de “Israel vio la gran mano que Havaia habia obrado en Egipto”.

Es el lado derecho, la bondad de D'os (Jésed) que llega hasta los lugares mas bajos, como la “gran mano”
que Israel vio en Egipto.

NP OTRT DR YRR 073 01 LIRDD 19RDY O90INR 22 RITW AR TRITAT 77070 a0 0
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Pues bien, esta gran caida, que esta al nivel de la espalda y es “como si lo obligaran”: ;quién causo
que la persona fuera llevada a verse obligada a esto? Sin duda, esto provino de D'os, y de Su mano
vino esto, para transformar la oscuridad en luz: que rece con la fuerza de la comida, etc., y de ma-
nera similar.

La gran caida de la persona en las necesidades mundanas, como si se viera obligada, también proviene de la

mano de D'os: fue D'os mismo quien hizo que la persona necesitara estas cosas, para que la oscuridad se
transformara en luz; por ejemplo, para que rece con la fuerza que obtiene al comer.

ST T 22 BPOY T AT NI MY P22 ROR NIHLID 23 Jwn KPw 3w A

Sin embargo, no debe dejarse arrastrar [a ello] al nivel de la dimension interior (pnimiut), sino al

nivel de la nuca; y este nivel de la nuca quedara incluido en el nivel de “tu mano”, yudeja.

La condicion es que no se deje arrastrar interiormente por estos asuntos, sino que se ocupe de ellos solo
“con la nuca”. Entonces, incluso esta “nuca” queda incluida en la mano de D'os, yudeja.
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Y este es el nivel de «tu mano» de Yehudah, etc., pues es el nivel del reconocimiento y la autoanu-
lacion (bitul) en el nivel de la luz que circunda todos los mundos (sovev kol almin), [que] «es igual
y equipara», etc.: «ni siquiera la oscuridad oscurece» y «la oscuridad es como la luz»; lo fisico y lo

espiritual son iguales.

La «mano» de Yehudah es su reconocimiento y bitul en el nivel de la luz que circunda todos los mundos,
ante la cual todo es igual. Alli, «ni siquiera la oscuridad oscurece» y «la oscuridad es como la luz»; lo fisico y

lo espiritual son lo mismo.
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Pues, he aqui, «a todos los hiciste con Jojma (sabiduria)», lo que significa que Jojma es «hacer» (asi-
y4), materialidad. Y, por lo tanto, también la comida y los demas asuntos fisicos estan ante El, ben-

dito sea, como la espiritualidad de Jojma, puesto que también Jojma es materialidad, etc.

«A todos los hiciste con sabiduria» se entiende como que incluso Jojma es solo «hacer», algo fisico, en rela-
cion con D'os. Si es asi, la comida y los demas asuntos fisicos son, ante El, como la espiritualidad de la
sabiduria.
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Y esta es la virtud de «Yehudah, ti»: es decir, el nivel del reconocimiento revelado en la plegaria,
para que «tu mano» esté «sobre la nuca de tus enemigos» cuando se ocupa de «la nuca de tus

enemigos»,

Esta es lavirtud de «Yehudah, ti»: el reconocimiento revelado en la plegaria hace que «tu mano» repose «so-

bre la nuca de tus enemigos» incluso mientras la persona se ocupa de asuntos mundanos.
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y entonces, [aunque] el amor pasa y se aleja de él, sin embargo queda una impresion (reshimu),

etc. Pero esto ocurre especificamente en el nivel de la nuca, y no del rostro.

Entonces, aunque el amor sentido durante la plegaria se desvanece, queda una impresion (reshimu) de él.
Esto funciona inicamente si los asuntos mundanos se atienden «desde la nuca», no de frente.
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“Los hijos de tu padre se postraran ante ti”
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Pero la causa principal de toda la virtud de este nivel —que haya «Yehudah, ti»—y la causa de que
«tus hermanos te reconoceran» es lo que se expresa en las palabras: «los hijos de tu padre se incli-
naran ante ti».

La causa fundamental tanto de «Yehudah, ti» como de «tus hermanos te reconoceran» se encuentra en las
ultimas palabras del mismo versiculo: «los hijos de tu padre se inclinaran ante ti».
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Pues bien, inclinarse es el nivel de la extension hacia abajo; y este es el sentido de las inclinaciones
en la Shemoneh Esreh, que son precisamente extensiones hacia abajo (véase el comienzo de la Pa-
rashat Vayeshev, [sobre] «y he aqui el sol», etc., «se inclinaban ante mi»).
Inclinarse representa una extension hacia abajo, por lo que las inclinaciones de la Shemoneh Esreh hacen
descender de lo alto. El paréntesis remite a Torah Ohr sobre Vayeshev, donde, a proposito del sueiio de Yosef
en el que el sol y la luna se inclinaban ante él (28c), el Alter Rebbe explica que inclinarse tiene dos aspectos:

la autoanulacion y una extension hacia abajo (uno inclina la cabeza para extender hacia abajo), como en la
inclinacion al decir «Bendito eres Tt» en la Shemoneh Esreh.
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Y el nivel de «tu padre» es el nivel de «como un padre se compadece de sus hijos», «<nuestro Padre,
Padre misericordioso»: pues la compasion es el nivel de un padre, y los frutos de la compasion son
el nivel de la caridad y la bondad, «para vivificar el espiritu de los humildes». Por eso, quienquiera
que practique la bondad con el atributo de la compasion, apiadandose de los pobres y los huérfa-
nos, esta en el nivel de «los hijos de tu padre».

«Tu padre» es la compasion de D'os, «como un padre se compadece de sus hijos». La compasion da lugar a

la caridad y la bondad; por eso, quien ayuda a los pobres y a los huérfanos movido por la compasion es uno
de «los hijos de tu padre».
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También el nivel de «tu padre» es la Tora, pues «la Tora proviene de Jojma (sabiduria)», que es el
nivel de «padre»; como esta escrito: «Escucha, hijo mio, la instruccion de tu padre» —esto es la

Tora Escrita, etc. Y «los hijos de tu padre» son quienes se ocupan de la Tora.

«Tu padre» también es la Tora, que proviene de Jojma, llamada «padre», y «la instruccion de tu padre» es la
Tora Escrita. Por lo tanto, quienes estudian Tora también son «los hijos de tu padre».
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Y esto es «y los hijos de tu padre se inclinaran ante ti»: pues «los hijos de tu padre», quienes se ocu-

pan de la Toray de los actos de bondad, son ellos quienes «se inclinaran ante ti».

Quienes estudian Tora y realizan actos de bondad son los que «se inclinan ante ti»: dado que inclinarse es
una extension hacia abajo, hacen descender la autoanulacion (bitul) de Yehudah.
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Y te hacen descender, de modo que «su comienzo esta enclavado en su final»; pues la Toray los ac-
tos de bondad son lo que da fuerza al alma para despertar amor y temor, hasta alcanzar el nivel de
reconocimiento y bitul; y por medio de esto «tus hermanos te reconoceran», de modo que haya
«Yehudah, ti», como se explico arriba.
Ellos lo hacen descender, de modo que «su comienzo esta enclavado en su final»: 1a Tora y los actos de bon-
dad dan al alma la fuerza para despertar amor y temor, hasta que estos culminan en el reconocimiento y el

bitul. Por medio de ellos, «tus hermanos te reconoceran», y el reconocimiento de Yehudah se revela como
«Yehudah, t».
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EN LA AVODA

Antes de la Shemoneh Esreh, usen Pesukei deZimra, el Shema y sus bendiciones para contemplar la gran-

deza de D'os hasta que el conocimiento se convierta en amor y temor sentidos, y para tomar a pecho la

Tora; luego, en la Shemoneh Esreh, inclinense en verdadera autoanulacion, como si el Rey estuviera ante

ustedes. Después, atiendan a la comida y a las necesidades mundanas solo “por la nuca”, sin entregarles el

corazon, para que permanezca la impresion de la plegaria; y fortalezcan todo el proceso mediante el estu-

dio de la Toray los actos de bondad.

PREGUNTAS PARA CONVERSAR

1.

(Por qué el conocimiento de que D'os existe no da nacimiento al amor por si solo, y qué convierte el saber

en “ver”?
(En qué sentido toda persona es un baal teshuva, incluso quien no ha pecado?

(Como corresponden Reuven, Shimon y Levi a las partes de las plegarias matutinas, y por qué deben pre-
ceder a la Shemoneh Esreh?

(Como distingue el maamar el reconocimiento que esta por debajo del amor y el temor del reconocimien-

to de Yehudah, que esta por encima de ellos?

;Qué significa atender a las necesidades mundanas “por la nuca” y no de frente, y qué permanece de la
plegaria cuando uno lo hace?
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La nota fecha este maamar en 5566 (1805-06) y remite a la
nota 7 de la lista de maamarim de ese volumen.
LA NOTA DE KEHOT
L7 1Y QW 17702 DYANRNRT NNRPWA2 ART — 10PN NAwn RIT ARRN™I
10PN NIW :X ,173 2223 71227 .1°0PN ON0" °D QWA 2 ,R° 2067 °”NONY
55y9 1IRT RPN 70PN MU0 1URIR 12 Awn 7 nman oTRba prab
DPWRI2 N7MIR 7XT O7X0PT 97IR%21 MIAAT W70 IRTR ,7”35 0°11°%2
W02 IRT M AT LAYWAN Y 75 .2 ,7900 LTORY X I8PAN 1770
01°02 oW 1R .(347 Y 9711 wMpha 0871) nPhwn 771N 102 .N7eaNn
177 JINR XTI 10272 RO R™N2 77707 NPANAY 713 M0 nRnn
V1180 Y NPWRID KPR "INRNI ANR RTI0° 777 7RwND AR XTI
.1°7°Y 177D 17710 AIRD LT I0RR Y 00T0Tn ‘?Pﬂ

PAR 717 ANK 7T

La bendicion de Yaakov a Yehudah: “Yehudah, t(: tus her-
manos te reconoceran; tu mano estara sobre la nuca de
tus enemigos; los hijos de tu padre se postraran ante ti”.
Todo el maamar explica este versiculo, frase por frase.
Genesis 49:8'1:071 N°wWR12
PN 32 77 MO0V IR AW AT P08 I A A
Juda, tus hermanos te alabaran; tu mano estara sobre la cer-
viz de tus enemigos; los hijos de tu padre se inclinaran ante
ti.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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P17 AR

La nota también remite a esta pagina en relacion con el
nombre Yehudah y el reconocimiento.
LA NOTA DE KEHOT
TIAA 1772 NT°02 ARTIT 1PAYR 7O LT9AN Y IR PP 0oX1POMa IR
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Cuando naci6 Yehudah, Leah dijo: “Esta vez agradeceré

(odeh) a Havaia”, y por eso le puso el nombre Yehudah. El

sentido simple es agradecimiento; el maamar interpreta

odeh como reconocimiento (hodaa), y “esta vez” como un
reconocimiento que atn esta ligado al tiempo.
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Y concibio de nuevo, y dio a luz un hijo; y dijo: «Esta vez ala-

baré a D'os». Por eso llamo su nombre Juda; y dejo de dar a
luz.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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La bendicion de agradecimiento de la Amida comienza:
“Te reconocemos”. Se la cita como el reconocimiento que
expresa cada alma judia.

Weekday Siddur Chabad, Shacharit, The Amidah 29717°0
v ITRY NI 2N M 1"an

230 —Qyan P T

Seguin la nota, a este manuscrito le falta la palabra sefala-
da aqui, “talladas” (chotzev), de modo que dice “en la
fuente de sus almas”.
LA NOTA DE KEHOT
10 XN°Y 633 7122
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Iyov ofrecia ofrendas quemadas por sus hijos después de
sus banquetes: “Asi hacia Iyov todos los dias”. El verbo en
forma de futuro, que comienza con una yud, describe una
practica continua; asi se interpreta aqui la yud de
Yehudah.
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Y sucedia que, cuando terminaban los dias de sus banque-
tes, Job los mandaba llamar y los santificaba; se levantaba
de madrugada y ofrecia holocaustos segun el numero de to-
dos ellos, pues Job decia: «Quiza mis hijos hayan pecado y
hayan blasfemado contra D'os en sus corazones». Asi hacia

Job continuamente.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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En lugar de “Y el significado”, este manuscrito dice “[El
significado”, abriendo un corchete, de modo que la expli-
cacion de la palabra aparece como una observacion entre
corchetes.
LA NOTA DE KEHOT
9] :414 722

51302 77117 2N53 (X7 1Y)

También se cita alli el mismo versiculo de Nechemiah.
LA NOTA DE KEHOT
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Segun la nota, a estos dos manuscritos les faltan las pala-
bras que sefala, desde “con el agregado” hasta “debajo de
la dalet)”, al final de esta explicacion del nombre.
LA NOTA DE KEHOT
.XN" 633 .414 7122

N9 NN 912032 T 2N (R0 1Y)

Aqui este manuscrito dice “con el agregado de una hei:
Yehudah”, en lugar de la observacion sobre la escritura en
Nechemiah.
LA NOTA DE KEHOT
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Este manuscrito dice “hacen surgir” en lugar de “[son
precisamente quienes] hacen surgir”.
LA NOTA DE KEHOT
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A este manuscrito le faltan aqui las palabras “el nivel de”;
dice “que hacen surgir este reconocimiento”.
LA NOTA DE KEHOT
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Este manuscrito coloca un corchete de cierre después de
la palabra “Yehudah”, y asi termina la observacion entre
corchetes que comienza con “[El significado” (nota 45:7).
LA NOTA DE KEHOT
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Un maamar de 5688 que comienza con las mismas pala-
bras, al que la nota remite en relacion con Reuven, la vi-
siony el amor.
LA NOTA DE KEHOT
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En lavision de la Carroza de Yechezkel, cada criatura tenia

“el rostro de un leén a la derecha”. El maamar vincula el
ledn (aryeh) con el ver (re’iyah) y con el lado derecho.

Ezekiel 1:10”2x Hxrptn®
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En cuanto al aspecto de sus rostros, cada uno tenia rostro de
hombre; los cuatro tenian rostro de ledn al lado derecho; los
cuatro tenian rostro de buey al lado izquierdo; y los cuatro
tenian también rostro de aguila.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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LA NOTA DE KEHOT
LR PRpIT

En el Tikkun 70 que indica la nota de Kehot, los Tikkunei
Zohar dicen que aryeh, “ledn”, es re’iyah, “vision”: al in-
vertir las letras de aryeh se obtiene re’iyah. Lo sitian a la
derecha, el lado de Jésed (bondad), y citan “el rostro de un
le6n ala derecha”.

Tikkunei Zohar 122a:7°1:X 275p 91 °1pn
TR PR IR I (R DRPIT) AP WANY LTNT KT W
PLYYT WP MAK YUK T KT DAYIIX 10X 222 ,0AYIW?
AORT ,TONT RIRVD AOKY LK AP AWM 17K 79D ,KPD DY
AoRY 9y RIMP? IRT 13X 1R (7 R R 10T ,ANDTR Rpi
MY %191 (QW) MAR AR KPRNRD AymMw 12 iR DN
M1 AR 1 (T 2 *2wn) TRAR A9y ,RNYINRI RO W ,PRHwIR
... DTR KT ,NT127 KD ,KRUINT 172931 170 1IRT 173002

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

98T NPMIN TR
Estas palabras citan Tikkunei Zohar, Tikkun 70 - 121b:1; el
pasaje se muestra abajo.
Tikkunei Zohar, Tikkun 70 - 121b:1¥ 117°n t™pn
YW NRTPA2 ROPOWVIPSA 12 A0V 7 M DY 2ANOW M R NI ...
M OPORM ,TNNT WIPEY ANATPAR AN DY 25w R IR
aN5w 131 ,A01° NTID 12 PI0D2 MM NwI9a D71 BRIPTIN O
927 710,15 A, (77 ,7) MIPYRT NOIYR w171 vn AT A
DIMRY MIRT PR 02127 ,MPBOA PPIY2 1AW ARINY DIpn 93
5y ARl Do ,00° UM MY NP 1A ,70an° X122
By MRI D57 ARTIM N2w 17 9Y 12T ARINWSY ,MT°E0n
R 19 931 900w 93T PR 00 LI %N 191 ,199Naw R1IaT
.. KM%

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

B'AchiRwiinhal

73170 1287 ann PaT

“El estandarte del campamento de Reuven estara al sur”.
El sur es el lado derecho, en correspondencia con el leén a
la derecha.
Numbers 2:10:2 72712
T2 MEDR 1NN 327 XD DORIF? MID 1R mame 23T
IRV
Al lado sur estara el estandarte del campamento de Reubén,
segun sus huestes; el principe de los hijos de Reubén sera

Elizur, hijo de Shedeur,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Zohar I1I, 118b2 ,m>p »mt
LA NOTA DE KEHOT
.3,M°p AT AR 2,2 9372
02°M12K SN°R7 ANSWNRA2 7aNN2 771222

“Como el primer higo maduro de la higuera en su primera
estacion, vi a sus padres”. El ‘ver’ de Israel por parte de
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D'os es una mirada de afecto, lo cual muestra que ver sig-
nifica cercania por amor.

Hosea 9:10:0 yvii
PR MIPYNIZ MIRN2 T93D XY CMRER I3TR2 D392
:D2RD DP3IPY P01 NY2? 171371 11YDPY2 X2 17 027N
Hallé a Israel como uvas en el desierto, vi a vuestros padres
como los primeros frutos de la higuera en su primera esta-
cion; pero apenas llegaron a Baal-peor, se apartaron para la
cosa vergonzosa y se volvieron abominables como aquello
que amaron.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

XLAZPNN 17 N7IIR2 AR L0 YU

Alli se describe a Matanyah como quien “dirigia el agra-
decimiento (yehodeh) en la oraciéon”, con las letras de
Yehudah vocalizadas como un verbo. Esto respalda la in-
terpretacion del nombre como un reconocimiento

continuo.
Nehemiah 11:1712:8” 71°m1
Mpap2) TPNY NI NPNNT YR A0 T2 T2 RPN MM
:(N°T) [MNIT]712 23712 YIRYI2 K72 1IN NI
y Matanias hijo de Mica, hijo de Zabdi, hijo de Asaf, que era
el principal para comenzar la accion de gracias en la ora-
cion; y Bagbuquias, el segundo entre sus hermanos; y Abda

hijo de Samua, hijo de Galal, hijo de Jedutan.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 2
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DY %221’ IR %2

Las palabras de Leah al nacer Reuven: “Porque D'os ha
visto mi aflicciéon; porque ahora mi esposo me amara”. En
el versiculo, Leah, menos amada que Rachel, espera que
ahora Yaakov la ame; el maamar toma el “ver” de D'os
como raiz del amor.

Genesis 29:32272:0" N°wx12
°2 ™1¥2 7 NTTD TINK 0D 12X N XIPA1 12 Tom X7 Im
PUOK 2120K7 Ny

Y Lea concibio y dio a luz un hijo, y llamé su nombre Rubén,
pues dijo: «Porque D'os ha mirado mi afliccion; ahora mi
marido me amara».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

K L,MXPNN °0° N7IR2 AIRT .2% ,uo nPwRna

NNNAR 012K X212

Alli se ofrece una explicacion del dicho sobre el ladron en
la boca del tunel.
Berakhot 63ax 370 n1o12a
LA NOTA DE KEHOT
VXN Y NPWRAD R7ATR 2ARN12 AR .2pY° 1°9i1 1 2”7y — X ,A0 N1072
LIR0AR
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o171y o MoPn o

“Tu reinado es un reinado sobre todos los mundos, y Tu
dominio se extiende en cada generacion”. El maamar
toma este versiculo, que se recita diariamente en Ashrei,
como tema de la contemplacion que transforma el conoci-
miento en vision.
Psalms 145:1337:7”np 0°2°1N0
1T 137222 ANPWHM 0ONPY23 NIoPR MmN
Tu reino es un reino por todas las edades, y tu dominio per-
dura por todas las generaciones.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

7227 9277 2°0PN 7PN

La visiéon de Daniel de la corte celestial: “Mil millares lo
servian, y miriadas de miriadas estaban de pie ante EI”.
Aqui representa las inmensas multitudes bajo el reinado
de D'os.
Daniel 7:10”:t 5x°17
1227 927 APURY? PEYR APK CMINTPTR PR A T M
AMPND 17907 207 RI0T mIP? MNP
Un rio de fuego brotaba y salia de delante de él; millares de
millares le servian, y diez mil veces diez mil estaban ante él;
el tribunal se sent0, y se abrieron los libros.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

2T ERNT

T9n DI om T

De los Versiculos de alabanza de las plegarias matutinas.
Resume la contemplacion: D'os es la “Vida de los mun-
dos” y, sin embargo, permanece “Unico”.

Weekday Siddur Chabad, Shacharit, Pesukei Dezimra 2717°0
°2 {1737 %108, NINw 2N Mnce 1" an

La nota de Kehot remite a Zohar, Miketz 9:136 para estas
palabras.

Zohar, Miketz 9:136179p:'b ¥pn 7711 190

En la version del Talmud del Ein Yaakov (Berachos 63a):
“El ladron en la boca del tiinel invoca al Misericordioso”.
Incluso un ladrén conoce a D'os, pero ese conocimiento
no lo detiene, lo cual muestra que el conocimiento por si
solo no basta.
Ein Yaakov, Berakhot 9:54771:’ N1572 ,2p3° 1°¥
AR PNY PRY AN AR WIPNA PAY PRY "8 and 73 931 ma
MIRY D2 TYY 0T T 09°PPR T DR 1972 1P CRAw wTpna
mM3727 93 915° .15 1972 ©5 by oman 97125 ow NR 15727
55 5y .1Pnm 1972 95 By onm v n nnx n?nn v ’an 1o
19°an @IPwa HRIW TR RTOW 11PN 190 12 10 19721 1913
TRy n WrN TRRP TPwIT TNYTR 112 KN D1 IR RP 10
3 1Man DR wUn NYTA? 9% mRpT RN KRR RRon 1 9onn 1A
... Y IMIRY AR M
Daat (Public Domain)
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29 | La nota de Kehot remite a Psalms 84:3 para estas
palabras.

Psalms 84:3°3:77D 0°2°71n
PI7PX 28 92377 1931 27 1 nIsn? *we1 1?2703 19e3)
Mi alma anhela y desfallece por los atrios de D'os; mi cora-

z6n 'y mi carne cantan de jubilo al D'os viviente.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 3

30 N7 1722 RITW NI TN OW MINnN

Estos dos manuscritos omiten las palabras «El verdadero
significado del nombre “Unico” es que solo El existe».
LA NOTA DE KEHOT
XD 633 .414 22

31 IAN PPIYY . LTO0° QW MNP

Este es el maamar sobre «Y Me apareci a Avraham» al que
también remite el paréntesis de este parrafo.
LA NOTA DE KEHOT
LPNCY NPWRAD RPATR °0RN"Y .2 ,0) 'ITJP‘? il

32 "wo1 N> oa 1poo)
El salmista anhela el Templo: “Mi alma anhela, y aun des-
fallece, por los atrios de Havai4a”. Describe el amor que
nace de la contemplacion.

Psalms 84:3°3:770 0°2°1n
79K 2R 2372 7 227 1 N3N WDl AN?2703) D033
Mi alma anhela y desfallece por los atrios de D'os; mi cora-
z6n y mi carne cantan de jibilo al D'os viviente.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
2,72 0°%7N

33 oonwa s on
“;A quién tengo en los cielos [sino a Ti]? Y, fuera de Ti, no

deseo nada en la tierra”. Expresa el deseo de apegarse al
propio D'os, no a nada de los mundos.

Psalms 73:257773:37y 0°2°11n

[PIR2 ONIDKD 0y DMWY 0N
(A quién tengo en los cielos sino a Ti? Y junto a Ti nada de-
seo en la tierra.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

.719,3y 0°%nn

34 A

La bendiciéon de David ante toda la asamblea: “A Ti, Ha-
vaia, pertenecen la grandeza y el poderio... pues todo lo
que hay en los cielos y en la tierra [es Tuyo]”. Se entiende
que dice que la fuerza vital de todos los mundos, fisicos y

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/1/

31 9PAR AT ANR AT

espirituales, pertenece a D'os y esta en estado de autoanu-
lacion ante EL.
I Chronicles 29:11x:1”3 X 0°2°71 °727
VIR D2 YO T MEAT) NININM MM Ny 1 Ay
WX 937 Kipannm npmen 1 77
Tuyos son, D'os, la grandeza, el poder, la gloria, la victoriay
la majestad; porque todo lo que hay en el cielo y en la tierra
es tuyo; tuyo es el reino, D'os, y Tt eres exaltado como cabe-
za sobre todo.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
X% ,0D R”1T

PARRAFO 4

35 9737 2awa 971N 722k Boa

“Amaras a Havaia, tu D'os, con todo tu corazoén”. La pala-

bra que usa para corazon, levavja, es la base de la inter-

pretacion de los Sabios: “con tus dos inclinaciones”.
Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127

R332 TWRI223 73377793 RN M NN DAY

Y amaras a D'os, tu D'os, con todo tu corazén, con toda tu
almay con todas tus fuerzas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
Berakhot 54a:6":X 771 N1572
NAARY WKV ,1210T 7Y TIINY DWD AY17 PY 727 DTN 270
300 3 TN "33 — 7337 2337 N 9337 222 RN M I

»ITR7 22217 .9WD1 NK D1 K17 A97ER — PwD1 92237 917 13N
779 RITY 7T 1T 222 — PR 9227 NN 127 .A3inn P03 —
Ap nrinn gy

El hombre esta obligado a pronunciar una bendicion por lo
malo tal como la pronuncia por lo bueno, como esta dicho:
«Y amaras a D'os, tu D'os, con todo tu corazon, con toda tu
alma y con todos tus bienes» (Deut. 6:5): «con todo tu cora-
z0On», es decir, con tus dos inclinaciones, la buena y la mala;
«con toda tu alma», es decir, incluso si El te quita la vida;
«con todos tus bienes», es decir, con toda tu riqueza. Otra
explicacion de «con todos tus bienes [meodeja]»: con cual-
quier ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

X ,71M392 .7, %927

36 1T°2 WOW 2 . . NAIWNR 5D — NAANRA W

Este manuscrito dice «pues el nivel de un baal teshuva no
es» en lugar de «pues la teshuva no es exclusiva», antes de
las palabras «de quien tiene».
LA NOTA DE KEHOT
oW o132 PR 129N HY3 7N 05 1414 7123

37 1711 N19%2Y 17°2 WO °Ra XP1T 19N 123NN %D

El pasaje de Balak describe niveles superiores de teshuva:
un retorno que provoca la unioén de la vav y la hei del
Nombre Havaia, la union de la luz que circunda todos los
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mundos (sovev kol almin) y la luz que llena todos los mun-
dos (memalé kol almin), y un retorno todavia mas elevado
de la hei superior, alcanzado mediante el autosacrificio
(mesirut néfesh) y la Tora. Esto respalda la idea expresada
aqui de que la teshuva es mas que la reparacion del
pecado.

LA NOTA DE KEHOT

vhwn PI9R VPP WMPL L3I0 1AW naw .2 L0y pha nMipt Ra

A2 ayn

D°°17 71982 1719

4o

La bendicion de Avigail a David: que su alma esté “atada
en el vinculo de la vida con Havaia, tu D'os”. Aqui descri-
be al alma en su fuente, antes de su descenso.

I Samuel 25:291”3:7173 X PRINw

71732 AR VI WY MM AWRINR WR2YY 19717 DTN OpN
:¥2p 12 7IN2 MIYPRY I WDI NXY RR N NX 07T

Y aunque algtin hombre se levante para perseguirte y bus-

car tu alma, el alma de mi sefior estara atada en el vinculo

de lavida junto a D'os, tu D'os; y las almas de tus enemigos

las lanzara como desde la cavidad de una honda.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

.13 ,719 R-DRINW 7Y

DIpM 1At — MIwabnna

Este manuscrito dice «espacio y tiempo» en lugar de
«tiempo y espacio».
LA NOTA DE KEHOT
AN 0Ipn 414 122

on® 982’1 DR PYEn

El salmo de quienes fueron rescatados de la angustia:
“Clamaron a Havaia en su angustia; El los salvé de sus es-
trecheces”. La palabra tzar, “angustia” o “estrechez”, se
convierte en la constriccion del alma dentro del cuerpo.

Psalms 107:61:1"p 0°%°1n
:07°%° DIPNIPIRNAN D7 I8 70N PYIN
Entonces clamaron a D'os en su angustia, y £l los libré de

sus aflicciones.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

RIRF=irhisl

2Ipnn R g

En el versiculo, los hijos de Tzion que regresan del exilio
dicen: “El lugar es demasiado estrecho para mi”. El maa-
mar toma prestada la frase para describir el confinamien-
to del alma dentro del cuerpo.

Isaiah 49:20°2:0"2 77 yw”

MIYKY Y3 DIPRT 2R TIW 233 TN MR 7Y
Los hijos de tu desolacion atn diran a tus oidos: «El lugar es
demasiado estrecho para mi; hazme sitio para que pueda
habitar».

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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12 PR 71T AR AT°
.0IpR ° 1% 1633 122 .0 LR YRS BTy

X7NRR Q2NN SNNREIT WK

El altimo versiculo del Shema: “Yo soy Havaia, tu D'os,
que te saqué de la tierra de Egipto”. Mitzrayim (Egipto) se
interpreta como meitzar (estrechez), la constriccion de la
que el alma es liberada.

Numbers 15:418712:171 12722

D°PK? 027 NP 07131 TIXD DINK "NRYIN MWK 02ROK 1 VIR
0RP% T 73y

Yo soy D'os, tu D'os, que te saqué de la tierra de Egipto para

ser tu D'os: Yo soy D'os, tu D'os».

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

XM 10 1272

— e

Este manuscrito agrega la palabra «mismo» (mamash), y
dice «el amor al propio D'os».
LA NOTA DE KEHOT
.Wnn A1 414 A3

Bi7sia R~k =laRabbia i hint el

Koheles: “la sabiduria aventaja a la necedad, como la luz
aventaja a la oscuridad”. Jasidut lo interpreta como la
fuerza especial de la luz que surge de la oscuridad; aqui,
el amor que nace de la distancia del alma.
Ecclesiastes 2:1337:°2 n?rp
AW IR 199072 MPI0TIR AN 1107 W N PR
Entonces vi que la sabiduria aventaja a la necedad, como la

luz aventaja a las tinieblas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 5

45

n”yaw opn2a

Rabbi Abahu: “En el lugar donde se encuentran los baalei
teshuva [quienes retornan a D'os], los justos perfectos no
se encuentran”. El maamar atribuye esto a la mayor fuer-
za del amor del alma que retorna.
Berakhot 34b:22-23373-273:2 7" m19172
— PTRiy NWN “PYaY DiPR ANIX 227 MWRT I *I7T XM
2217p21 PInT? DIPY DIPY” mRIY PRIy DN 0UIR) DORT8
— "PAMY? UR7 17 MR 1I0d 02 AR ATm L RYPI2 PRIy
2377 299 MY — 2IR7 ORMY LRIV TPy 13T PN Y
RAWT R PRI 1773y
Esto contradice la opinion de R. Abbahu, quien dijo: El lugar
que ocupan los que se arrepienten esta fuera del alcance de
los justos perfectos, como esta dicho: «Paz, paz al que esta
lejos y al que esta cerca»; primero «al que esta lejos [de
D'os]» y luego «al que esta cerca». Pero R. Johanan puede
responder: ;Qué significa «al que esta lejos»? A quien estuvo
lejos de la transgresion desde el principio. ;Y qué significa
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«al que esta cerca»? A quien estuvo cerca de la transgresion
y ahora se ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

12 N”yaw Dpna

La nota dice que la fuente de esta afirmacion se indico an-
tes, en 22c, donde Torah Ohr también la cita: los baalei
teshuva estan mas elevados «porque la oscuridad se trans-
forma [en luz]», y esta transformacion —cuando el otro
lado es sometido y la oscuridad se convierte en luz— es la
alegria que constituye el proposito de la llegada del
Mashiaj.
LA NOTA DE KEHOT
.3,30 ¥ o

12 R

Ese pasaje cita las mismas palabras: que los baalei teshuva
«lo atraen con una fuerza mayor», y las explica como la lu-
cha entre la santidad y su opuesto, en la que el otro lado es
refinado y absorbido en la santidad.
LA NOTA DE KEHOT
STIVY LT L0 DOYR IR L2, 08P L2 ,00p KON

°n° N9oma 1o pownt

El Zohar (Chayei Sarah), citado en la nota de Kehot, dice
que los justos perfectos no pueden encontrarse donde se
encuentran los baalei teshuva, porque se acercan al Rey
“con un deseo del corazéon mas intenso y con gran
fuerza”. El maamar utiliza esto para explicar por qué su
amor alcanza un nivel mas elevado.

Zohar, Chayei Sara 16:121-17:127-875p:1"0 17w °n1 71 1890
= I7H

Dichosos los penitentes, que en el espacio de un dia, una
hora, no, un segundo, pueden acercarse al Santo, tan cerca
como incluso los verdaderamente justos en el espacio de
muchos anos. Abraham no alcanzo ese alto grado hasta que
fue anciano, como ya se ha dicho. Asi también David, de
quien esta escrito: «Y el rey David era anciano, entrado en
dias» (I Reyes 1:1). Pero el penitente encuentra entrada in-
mediatamente y es acercado al Santo, bendito sea. Rabi Yose
dijo: «Se nos ha ensefiado que el lugar asignado ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

NODANNY — N°nnan wan 1™we

Este manuscrito dice «para transformarse» (lehis’hapcha)
en lugar de «y se transforma» (v’is’hapcha).
LA NOTA DE KEHOT
.X29NM7 :633 22
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Las palabras de Leah al nacer Reuven: “Porque Havaia ha
visto mi afliccion”. En el versiculo, su afliccion consiste en
ser menos amada que Rachel; el maamar lo interpreta

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/1/
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como la amargura del alma por su distancia, que D'os

[T

ve”.
Genesis 29:32277:0"5 N°wK12

°D 7IY2 N NINTTD TN 0D 1IN I XM 12 PR AR? 90m
PUR 21277R Ny

Y Lea concibid y dio a luz un hijo, y llamoé su nombre Rubén,
pues dijo: «Porque D'os ha mirado mi afliccion; ahora mi
marido me amara».

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

.2% ,uo nPwRna

0197 0
“Asi como en el agua el rostro responde al rostro, asi el
corazon del hombre responde al hombre”. El despertar
desde abajo suscita un despertar correspondiente desde
arriba, tal como un reflejo responde a un rostro.
Proverbs 27:19v”:175 “own
:07X7 DTRI727 12 0732 07197 0712

Como en el agua el rostro responde al rostro, asi el corazon
del hombre al hombre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

WK 7 SNIPN NI O3

D'os habla del futuro de Israel: “En aquel dia, dice Havaia,
me llamaras [a Mi] Ishi, ‘mi marido’, y ya no me llamaras
Baali, ‘mi amo’”. El maamar interpreta Ishi como eish
sheli, “mi fuego”.
Hosea 2:18n:°2 yvin
25¥2 71y “PRPNRDY YOK RPN 10K KITDTiR2 1
Y sucedera en aquel dia, dice D'os, que me llamaras «Ishi» y
ya no me llamaras «Baali».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

RPN TWOR DRI
Las palabras de D'os a Chavah: “Y tu anhelo sera por tu

marido”. El maamar interpreta ishech, “tu marido”, como
el fuego de anhelo del alma por D'os.

Genesis 3:161"0:’3 NPWR12

“OX) D12 *TPD 23Y2 M WY MW 7277 MmN AERDON
:13'5!?7;17 RIT ANAWA WOR

Y a la mujer dijo: «Multiplicaré en gran manera tu dolor y tu

prefiez; con dolor daras a luz hijos; y tu deseo sera hacia tu

marido, y él se ensefioreara de ti».

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

0,3 NPWRI2
“Recuerda mi afliccion y mi errancia, el ajenjo y la hiel”.
La frase se utiliza para expresar la amargura del alma.
Lamentations 3:19v™:’) 72°R
WRTT TP T Iyt

Recuerda mi afliccion y mi angustia, el ajenjo y la hiel.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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PARRAFO 7
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Or HaTorah sefiala que este pasaje implica que el Shema
es solo una preparacion para la Shemoneh Esreh, aunque
el Shema es un mandamiento de la Tora y la union de Joj-
ma y Bina, mientras que la Shemoneh Esreh es la union
de Tiféret y Maljut.
LA NOTA DE KEHOT
1397 P R WPPT ynRwn IRONW 10DNK Y RWND 0’ NYMIRI ORI
WY o 0PN TN YIRwY 270 TING 02 RDUTIRTA WUp M L YRwh
LIWTANT 292 My nenny Drawa 270 e XN wrpT whanw
03 R LAMIN2 WY MwIN mnpwl 7907 KT Pm D TN DaR
.A12°% 1972 %727 NUIRA

WrpAW AW R . . WUPAW TIWRA D

La nota sefala alli los parrafos primero y segundo del
Shema.
LA NOTA DE KEHOT
NP’y RPN 275N 703 IR

SART YnRW Snynw 'n

La plegaria del profeta Chavakuk: “Havaia, he oido la no-
ticia acerca de Ti; tuve temor”. Oir, que proviene de lejos,
produce temor reverencial.
Habakkuk 3:2°2:% p1pan
YTIR 03 2722 W70 0°3Y 2122 T7¥R T DK TYRY "Ayny N
Mot an 2
iD'0s, he oido el informe acerca de Tiy temo! jD'os, aviva Tu
obra en medio de los afios, en medio de los afios dala a co-
nocer; en la ira, recuerda la compasion!
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
.210917 D2 INPN °Y NPWRI2 R7ATR 99RN AR .2 ,A Ppan

nwak 127 29y WK NI ON

Las palabras hacen eco del versiculo en el que D'os habla
del futuro gobernante de Israel: “pues ;quién es aquel que
empeifiaria su corazon para acercarse a Mi?”. Aqui una
persona se las dice a si misma, para humillarse antes de
acercarse.

Jeremiah 30:21x73:"% 1o

"n"K 9K NY3? 1377 1y
Y su principe sera de entre ellos, y su gobernante saldra de
en medio de ellos; y haré que se acerque, y él se acercara a
Mi. Pues ;jquién es aquel que ha empenado su corazon para
acercarse a Mi?, dice D'os.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

WM ayn NN

Estas palabras citan Exodus 20:18; el pasaje se muestra

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/1/
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131 PR T ANR AT

abajo.
Exodus 20:181°:’3 mnw
:0°PPR7 OUIWR PDIYTTOR WAl TYm pin oy Ty
Y el pueblo se quedo lejos, pero Moisés se acerco a la densa

oscuridad donde estaba D'os.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

1,0 mnw

PR 1TRYN 1PN OYR NN

En la entrega de la Tora, “el pueblo vio, tembld y se man-
tuvo a distancia”. Su temor hizo que mantuvieran la dis-
tancia, la actitud propia de quien oye. (La nota de Kehot
numera el versiculo 20:18; Sefaria, que cuenta los manda-
mientos breves como un solo versiculo, lo numera 20:15.)

Exodus 20:1570:2 mnw

q77°NRY DWa Pip nXY 072NN nPipatny 0oKY oyt
PIIR ITRY? I DY R 1Y

Y todo el pueblo percibio los truenos, los relampagos, el so-

nido del cuerno y el monte humeante; y al verlo, el pueblo

tembld y se mantuvo a distancia.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

TNRD 2 727 P OR

La nota cita alli: «El asunto de este nivel de retorno (shov)
es el nivel de distancia, en el que uno se apartay se rebaja
mucho; y es el nivel de “la izquierda rechaza”, es decir, se
aparta y se rebaja en extremo, para permanecer precisa-
mente a distancia».
LA NOTA DE KEHOT
PATPAT N2 RO 2w Pna 5w IYM” 7R R”D 17°X° 18D
YR IATAY 130T TMT ORAY SN2 RIM,TRR YUR Doowm poanne
R7ITIR RN — "RPYT DIpn P02 Ty nPa anea YR awm
52K X ,L9WNN M N7MIRG 17 SRpn Y Qv AR LTPN Y NPwRA2
10 W 414 22

TNRD 2 2% 1 aR

Sefer Yetzirah ensefia: “Si tu corazén corre, vuelve al lu-
gar”, comparandolo con las jayot [seres vivientes] que
“corren y vuelven”. Jasidut lo aplica al movimiento del
alma de anhelo (ratzo) y retorno (shov).
Sefer Yetzirah 1:811:' n7°%> 720
212 73% 77 ORY 77 7391 12790 70 23 102 MR vy
172 1703 711927 230 .27 RIZD DA e 7obw oipn
En cuanto al namero diez de las esferas de la existencia a
partir de la nada, guarda tu lengua de hablar de ello y tu
mente de meditar sobre ello; y si tu boca te incita a hablar y
tu corazon a pensar en ello, jvuelve! como esta escrito: «Y
los seres vivientes corrian y volvian» (Ezequiel 1:14), y sobre

esto se establecio el pacto.

Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain) - Sefer Yezirah, trans. by Isidor
Kalisch. New York, 1877 (Public Domain)
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PARRAFO 8
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64

65

66

67

mne° 19 0o 1nwn

Del segundo parrafo del Shema: “Cuidense, no sea que su
corazon se deje seducir”. Sus advertencias lo sefalan
como el parrafo del temor.

Deuteronomy 11:161”v:X 0727

00X DPPX ORTA OnT01 02337 AnDY 1 037 1MYn
{077 DNNAYMm

Guardaos, no sea que vuestro corazon se engaiie, y 0s apar-

téis, y sirvais a otros dioses y los adoréis;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

RISl ia by

S2IN IN1AW %2 °1 ynw %2

Las palabras de Leah al nacer Shimon: “Porque Havaia ha
oido que soy odiada”. En el versiculo, Leah quiere decir
que es menos amada que Rachel; el maamar interpreta el
sentimiento de ser “odiada” como autoabajamiento, que
D'os “oye” desde lejos.
Genesis 29:33372:0"0 N"wr12
“NRTD3 "PTIN" YDIR TRIY™D N YRTTD MWRAL 12 Tom Ty M
:'[157?;[# ﬁ?:[ﬁ Rpm
Y concibi6 de nuevo, y dio a luz un hijo; y dijo: «D'os ha oido
que soy aborrecida, y por eso me ha dado también este
hijo». Y llamo su nombre Simeon.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

47,00 nPwRI2

ONM11°1°92 M2
La nota de Kehot remite a Psalms 16:4 para estas palabras.
Psalms 16:4°7:1"v 0°21n

LA NOTA DE KEHOT
7,10 8%%0n

ONn11°1°y2 M2l

El salmo describe quién puede morar en la montafia santa
de D'os. En su sentido simple, el hombre justo es aquel “a
cuyos ojos es despreciado el hombre vil”; el maamar inter-
preta las palabras en sentido inverso: como alguien hu-
milde y despreciado a sus propios ojos. (La nota de Kehot
indica 16:4; las palabras se encuentran en 15:4.)

Psalms 15:47:1"0 0°2°11n

M7 X2 Y177 Y33 7227 7 RTTAN) OXRI 1PPY2 M1
A cuyos ojos el vil es despreciado, pero honra a los que te-
men a D'os; el que jura en perjuicio propio y no cambia;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

(o 27N . . AnRRe PR L L 3 )

Este pasaje entre paréntesis no aparece en estos manus-
critos; la nota indica que es una adicion del Tzemach
Tzedek.

LA NOTA DE KEHOT
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31 9PAR AT ANR AT
X781 DO L(ITTIR "NRN) 1824 .633 .414 122 RNV yop

"yon o 27y

En 90a, en el maamar que explica los viajes por el desier-
to, los cuarenta y dos viajes corresponden al Nombre de
Cuarenta y Dos: seis atributos emocionales, cada uno de
los cuales incluye los siete, un nimero formado por inclu-
sion mutua.
LA NOTA DE KEHOT
.OW N7MIRDY LN LR oW D”W'?

TN 2y
La fuente de Kehot para estas palabras (su nota esta
abajo).
LA NOTA DE KEHOT
.TANDM RN TORD 38

O WK TP
Las palabras de Leah al nacer Levi: “Esta vez mi esposo se
unira (yilaveh) a mi, porque le he dado tres hijos”. Ella es-
peraba que Yaakov se uniera ahora a ella; el nombre Levi,
derivado de yilaveh, representa aqui la union y el vinculo.

Genesis 29:34777:0”> nPwx12

¥2 "n722™2 Y2X YR MP? DYET AAY MBRM 12 Tom TV M
27 iNW-RIP 1977y 0°12 Y'Y

Y concibié de nuevo, y dio a luz un hijo; y dijo: «Esta vez mi

marido se unira a mi, porque le he dado tres hijos». Por eso

se llamo Levi.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

79,03 NPwRN2

95 171972921 RPRMAWY RIO0°

La fuente de Kehot para estas palabras (su nota esta
abajo).
LA NOTA DE KEHOT
.(N2w 9°% n17omt) Praw’t AmeR ve

SWNAR NN PRAY

La amada, entendida como la Congregacion de Israel, dice
de su amado, entendido como D'os: “Su mano izquierda
esta debajo de mi cabeza, y su mano derecha me abraza”.
El maamar interpreta la izquierda como un alejamiento
con humildad, que eleva la cabeza, y la derecha como un
acercamiento.

Song of Songs 2:6":’2 0°7°Wi W

PIPAMA 11707 "WRI? NAR 19RHY
Que su mano izquierda esté bajo mi cabeza, y que su dere-
cha me abrace.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 9
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El pasaje explica alli que la Tora, comparada con el agua,
tiene el aspecto de un manantial oculto, que no puede
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captarse, y el aspecto de rios, que fluyen abiertamente y se
dividen en muchos arroyos, de modo que cada persona la
capta segun su capacidad.
LA NOTA DE KEHOT
LT, 9% XY

74 23 2IPRR 0TI 2R TInn nhwns

El Talmud pregunta por qué las palabras de la Tora se
comparan con el agua, y responde: asi como el agua deja
un lugar elevado y fluye hacia uno bajo, la Tora permane-
ce Gnicamente junto a quien es humilde. Aqui, la imagen
representa el propio descenso de la Tora desde su raiz ex-
celsa hasta los asuntos fisicos.
Taanit 7a:15-161"0-1"0:X *t N°1yn
7 :3°037 0707 79N 2127 19w TR TR 12 K0 027 0K
739 7123 oipn eI oo an 97 ni? ,romb 137 Ky 9D
TPRW ANYTY "m3 KPR PRVRAR PR TN M7 AN T DIp?
2990 PRUD TYRYY 1IN 12T 1PwnI MY ROYTIR 027 K
19%” 1220127 ,”0%m? 137 Kn¥ P2 %I 12037 .70 oo ,oona
77 mi% 7a%m 17 i K921 ARD KiP2 112w 1371 19DK) 112w
<o TR7RON PR 1977 PRYR NPT M
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

75 e ey n

El salmo de David pregunta: “;Quién subira al monte de
Havaia y quién permanecera en Su lugar santo?”. La pre-
gunta expresa la sensacion de una persona de que no pue-
de elevarse por sus propias fuerzas.

Psalms 24:3%3:773 0°2°1n

:W?'[Q DiPna OIPPTRY NTI02 n‘ggz"rg
;Quién subira al monte de D'os? ;Y quién estara en su san-
to lugar?

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

3,73 0%%0n

PARRAFO 11

76 M2 2 Do A N

La nota remite alli en relacion con estos tres niveles.
LA NOTA DE KEHOT
RXPNN YN0’ NN AR

77 DT TIPS MR YTV RO PRan

La nota remite alli en relacion con la inferencia de que el
anhelo muestra que el alma todavia no esta absorbida ni
unida.
LA NOTA DE KEHOT
.327°Y X970 R 07MIR2 IR

78 (°2°wn wan NTa . . 2onwa)

El paréntesis aparece alli en el mismo lugar que en la edi-
cion impresa de Torah Ohr.
LA NOTA DE KEHOT

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/1/

31 9PAR AT ANR AT

1824 .633 .414 7122 92X .2 ,05WNN > NYMIND D3 XD RXNI M Y0P
YUPT 633 7122 7M1 11 1M N 0TI 1RpD RERI (TR CInRKR)
MXY IDIOM N2 — P9 TR OWNI ;Y700 WhR . L MaT IRY TN

.DDTAN2 M3 2,07WNN 1 710 PR DAk —

79 AT MA RITW 7T na Pan

La nota remite alli en relacion con Yehudah como nivel de
reconocimiento.
LA NOTA DE KEHOT
.36 1Y 196 °Y 11700 PR IR

PARRAFO 12

80 SNWMIY wrea

Al final de la cuarta seccion, ese maamar explica que las
primeras Tablas, entregadas con truenos y relampagos,
provenian del mundo revelado, del cual pueden extraer
sustento las fuerzas opuestas a la santidad; por eso no
perduraron.
LA NOTA DE KEHOT
170 TIWRIT MR 71772 NP Rwna Payn Y

81 12929 NI 99°RD L L TIMY 9N RIMW 1 OMA N CTow

Alli se cita un pasaje que comienza aqui, junto con comen-
tarios que anaden: «es decir, que la autoanulacion (bitul)
esté verdaderamente en su mente, como si el Rey, el Rey
de reyes, el Santo, bendito sea, estuviera realmente frente
aély.
LA NOTA DE KEHOT
P01 QWY MITAT QY AX3°Y 19790 MRw 2 N7IRI X272 IRON Yup
n911% X117 7172p0 772 79RM 19RD NRR2 Imna Pivan v 9)”
(onn

82 TN I — 1PND Y

Este manuscrito afiade aqui las palabras «es decir»
(dehaynu).
LA NOTA DE KEHOT
AI%°7T 7013 633 7122

83 29 YR 121N

Or HaTorah explica alli que Reuven, Shimon y Levi «son el
Shemay Emes VeYatziv».
LA NOTA DE KEHOT
L7258 R WP WY IRAn 2,09pNN 11779 1910 nPmKa

84 (MPanm TP . . mana)

El manuscrito 633 también contiene esta observacion so-
bre Minja y Maariv, pero no entre paréntesis; en el manus-
crito 1824 aparece mas adelante, después de «Y este es el
sentido de “su comienzo esta enclavado en su final”, y el
entendido comprendera».

LA NOTA DE KEHOT

7122 53R .2 ,wbwnn 1972 NPWRI2 N”MIRD .0 "511 633 722 770
7 19102 TRDAN PIYI 1233 17 N 0K 18P T YU K3 1824
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19102 151N PIYa

Sefer Yetzirah dice acerca de las diez Sefirot: “su fin esta
encajado en su principio, y su principio en su fin”. El
maamar lo aplica al orden de la plegaria, donde el nivel
mas elevado se revela al final.

Sefer Yetzirah 1:7°1-X 17°%° 120

nambws 19302 1PN 1NPIN2 1930 7IYI AR 92 MAtED Ty
D10 AR 717 AR 21991 3w 17 PRI 70 1TIRY NPNA2 1R

La década de la existencia a partir de la nada tiene su fin li-

gado a su principio, y su principio ligado a su fin, tal como

la llama esta unida al carbon encendido; porque D'os es uno

y no hay un segundo, y antes del uno, ;qué contaras?

Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain) - Sefer Yezirah, trans. by Isidor
Kalisch. New York, 1877 (Public Domain)

APIWY 27y X7R2 N

El pasaje alli explica «y al sarmiento escogido (soreikah)»:
la vid (gefen), cuyo nombre tiene una vocal segol en cada
letra, es el segol, que corresponde a los tres Patriarcas; so-
reikah es el shuruk, cuyos tres puntos son los del segol,
pero estan uno debajo del otro.
LA NOTA DE KEHOT
LR, PR AR

SNNRPITY NN K OX

“Ciertamente he aquietado y acallado mi alma, como un
nifo destetado junto a su madre”. La quietud de David es
la autoanulacion (bitul) que esta por encima del amory el
temor.

Psalms 131:2°2:87%p 0°%°11n
YD1 72 2132 K 72Y 33 W1 AT NY K 7DK
En verdad he calmado y aquietado mi alma; como un nino

destetado junto a su madre, asi esta mi alma en mi.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

.2,8%p 0°21n

N29R ONINP 120 . . 7P IRnT 9Ip WR NN

D'os se revela al profeta Eliyahu en Chorev: “Havaia no
esta en el fuego; y después del fuego, una voz queda y te-
nue”. La quietud estd por encima del fuego, imagen del
amor.

I Kings 19:1227:0™ X 02591
:7TPT MANT P3P WRT I0RY T WRI KD UK Uy17 0K
y después del terremoto, un fuego; pero D'os no estaba en el

fuego; y después del fuego, una voz tenue y apacible.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
Tikkunei Zohar, Tikkun 571 172°n ©™pn
LA NOTA DE KEHOT
1NN .20, R-0000n

NP1 ONNP 1An

En su introduccion, el Tikkunei Zohar dice que, cuando
Israel esta de pie en la Amida, los angeles bajan sus alas
para que no se oiga ningin sonido, “pues alli esta la voz

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/1/
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31 9PAR AT ANR AT

queda y tenue... porque alli viene el Rey”; el Rey no vino
en el viento, el temblor ni el fuego, sino en la voz queday
tenue. (La nota de Kehot indica Tikkun 5; el texto de ese
tikkun en Sefaria no contiene estas palabras, que si apare-
cen aqui.)
Tikkunei Zohar 3b:2-31-’2:2°3 9171 °1pn
WPRT DWTRT WP L(2° L0 X)) NPT MnnT Sip mnT ,N‘?Q
UK U TPIT) M2 KT K9P ROKP TR0T 32 ,ATRY3
JRT MRRT P1P2 KPR LRIPR RO XY NN DT 102 NYRAYNT
X) PP T8 AR 1P ARYO2Y WONY LUK WY M0 02 YTRT
NI ,NOR?ND WX 2173 13 1IDET T NND NIY0 M7 MM KXY L (7
™ KT 1RT A0RT 299,771 MR N2R 13032 1°2°377 NP0 PR
... RIP2 RN RP 720 17X 12 "K) > M

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

(Wnn 21w . . KR YY)

Todo el paréntesis, desde «Véase también en otro lugar»
hasta «autoanulacion verdadera», falta en el manuscrito.
LA NOTA DE KEHOT
.XN°% >"n>1

PARRAFO 13
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T°2%IR ANy T
De la bendicion de Yaakov a Yehudah: “tu mano estara so-
bre la nuca de tus enemigos”. El maamar interpreta que
los enemigos son las necesidades mundanas, con las que
solo se debe tratar “por la nuca”.
Genesis 49:8°1:0"n NWwRI2
P 32 77 MO0V DI AW AT P08 I A A
Juda, tus hermanos te alabaran; tu mano estara sobre la cer-
viz de tus enemigos; los hijos de tu padre se inclinaran ante
ti.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

*SBND N2 YTWT INND

Tanya explica “la espalda” (ajoraim [la parte posterior]) de
la santidad: es como cuando una persona le da algo a su
enemigo contra su voluntad, arrojandoselo por encima del
hombro porque aparta de él el rostro.

Tanya, Likkutei Amarim 22:50°%8 >0p°? NwRY p2n X1
M:27D
YEUR 1K1 ,RIP WK 7 NIYIA KT - ARMILT RITX K007 72X
> ,D12%) O A2 YR WX "APRRT ¥DM 11317 NRnen nen A7
NR ©PIy77 79 1 ,919%72 KDY IRY *1anD 02 *TwT 1XnD DR
XIP3 M SRMK RO 1770IXT DOP>TE? 210 Y 1 .0YYD
LRITTT72 19757 13877 *0°ANRY N2
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)

LA NOTA DE KEHOT
.22 R°1N R7

(1979802 12X2Y . . 01D )

Este paréntesis que explica “rostro” y “nuca” falta en el
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manuscrito.
LA NOTA DE KEHOT
LN L,AwANN 1 DYIRD R¥PN .XN°% »”noa

94 1D INDD 19NN

Alli, 1a frase “como si un demonio lo obligara” describe un
acto corporal realizado por deber, sin buscar placer en él.
El maamar toma prestada esta expresion para referirse al
trato renuente con las necesidades mundanas.

Nedarim 20b2°> 0°771
LA NOTA DE KEHOT
.2,2 071130 TW)‘? 27y

95 T RDR T IR
La fuente de Kehot para estas palabras (su nota esta
abajo).

LA NOTA DE KEHOT
MaiakiviasRigel
96 777710 RN 770 DUR

En su introduccion, el Tikkunei Zohar interpreta el ver-
siculo “Abres Tu mano (yadeja)” como “no leas yadeja,
sino yudeja”, “Tus yudim”, letras del Nombre Divino. El
maamar aplica la misma lectura a “tu mano” en la bendi-
cion de Yaakov.

Tikkunei Zohar 7b:2°2:2°t 97171 *1pn

IR PRPNIR 12WIN2 nne ,1-‘!’?’_?2 xqgr_'grg’? T8 "TIP R TN

Ji%7 °; 9% yoami 97 X onie (v ap 0°51n) 200,71

1821 7ANTARY 0 PR T R?}g 72 PN 5 MNP

DY PNTAR 2792 ANDM APRY LIND WPRT XY 1PANDNN 0K
ST 12WINY PUP0 N ITRT R 0Y 1T 11,7 YERR2 TR

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

97 H9ITAT 1O NN PR XN

Después de la particion del mar: “Israel vio la gran mano
que Havaia habia obrado en Egipto”. La “mano” de D'os
es Su poder que llega hasta el lugar mas bajo.
Exodus 14:31x”7:7" mnw
TTRN DY TR DUIEHI T APY WK AP TN X1 KT
9729 MWNIY N2 10RN
E Israel vio la gran obra que D'os hizo contra los egipcios; y
el pueblo temio a D'os, y creyé en D'os y en Su siervo
Moisés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
XD T mnw

PARRAFO 14

98 Y7910 7122 2110721 NN ON2 NI 0%

Or HaTorah pregunta alli como puede llamarse esto Yehu-
dah, reconocimiento, ya que el reconocimiento se aplica
cuando uno no llega a captar; véase alli.

LA NOTA DE KEHOT
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1WA PRWD RO ARTIANT 7717 °P1 71 PR AWPT 819 °Y 770 N7IRY
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“Ni siquiera la oscuridad es oscura para Ti, y la noche res-
plandece como el dia; la oscuridad es como la luz”. Ante la
luz que circunda todos los mundos (sovev kol almin), la
oscuridad y la luz, fisicas y espirituales, son iguales.

Psalms 139:1227:0"%p 0°%°1n
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Ni siquiera las tinieblas son demasiado oscuras para Ti; la
noche resplandece como el dia, las tinieblas son como la

luz.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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El salmista alaba la creacion: “jCuan numerosas son Tus
obras, Havaia! Las hiciste todas con sabiduria”. El maa-
mar lo interpreta como una afirmacion de que incluso la
sabiduria, ante D'os, es solo “hacer”.

Psalms 104:24773:7"p 0°%°1n
3P PIST KPR Iy Mmana op3 N Py 121
iCuan numerosas son Tus obras, D'os! Con sabiduria las hi-

ciste todas; la tierra esta llena de Tus criaturas.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Este manuscrito dice: «Pero la esencia de inclinarse es el
nivel de la extension hacia abajo, y este es el sentido de la
inclinacion en la Shemoneh Esreh», sin las palabras sobre
«Yehudah, ti» y «tus hermanos te reconoceran».
LA NOTA DE KEHOT
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El paréntesis que remite al comienzo de Vayeshev falta en
el manuscrito.

LA NOTA DE KEHOT
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“Como un padre se compadece de sus hijos, asi Havaia se
compadece de quienes le temen”. La compasion es una
cualidad propia del padre, por lo que quienes actiian con
compasion son “los hijos de tu padre”.
Psalms 103:1337:3”p 0°%°11n
SPRT2Y 1 007 0732778 28 012
Como un padre tiene compasion de sus hijos, asi D'os tiene
compasion de quienes Le temen. .
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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D'os habita con los quebrantados y humildes “para reani-
mar el espiritu de los humildes”. El maamar aplica la ex-
presion a la bondad y la caridad que reaniman a los
pobres.
Isaiah 57:1570:1"17°yw°
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Porque asi dice el Alto y Sublime, que habita la eternidad y
cuyo nombre es Santo: Habito en el lugar alto y santo, y
también con el de espiritu contrito y humilde, para vivificar
el espiritu de los humildes y vivificar el corazén de los
contritos.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La nota de Kehot sefnala este pasaje del Zohar para la afir-
macion de que “la Tora emana de Jojma (sabiduria)”.
Como Jojma es llamada “padre”, la Tora es “tu padre”.
Zohar II, 121ax ,X3p 2”mt
LA NOTA DE KEHOT
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“Escucha, hijo mio, la instruccion de tu padre, y no aban-
dones la ensenanza de tu madre”. La instruccion del pa-
dre se interpreta como la Tora Escrita.
Proverbs 1:8'1:°k “own
SRR IR WOATHR) 73N 0 732 YY
Escucha, hijo mio, la instruccion de tu padre, y no abando-
nes la ensefianza de tu madre;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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Segun la nota de Kehot, Iggeres HaKodesh 29 fundamenta
en este pasaje del Zohar su interpretacion de “la instruc-
cion de tu padre” como la Tora Escrita.
Zohar II, 276b2 31 27m
LA NOTA DE KEHOT
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El final de la bendicion de Yaakov a Yehudah: “los hijos de

tu padre se inclinaran ante ti”. El maamar interpreta la in-
clinacion como una extension hacia abajo, y entiende por
los “hijos” a quienes estudian Tora y realizan actos de
bondad.
Genesis 49:8'1:07 N°wWKR12
773X 233 77 NG IR A2 IT TR PIP ADK A
Juda, tus hermanos te alabaran; tu mano estara sobre la cer-
viz de tus enemigos; los hijos de tu padre se inclinaran ante

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/1/

ti.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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