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Ojos enrojecidos por el vino
y dientes blancos por la leche

La Tora es el vino que hace aflorar el amor oculto e ilimitado del
alma por D'osy lo eleva al amor de deleite; y es la leche que,
después de un examen honesto de uno mismo, hace crecer el

amory el temor hasta transformar el corazon.

DEDICADO EN HONOR DE

5731 IIRDTINIY PAXS "1 927 R2IPRT 1IRAT 71290 WP
El padre del Rebe, Reb Levi Itzjak

LikuteiTorah.com
LA PARASHA JASIiDICA

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/4/



LA IDEA CENTRAL

La Tora es el vino que hace aflorar el amor oculto e ilimitado del alma por D'osy lo
eleva al amor de deleite; y es la leche que, después de un examen honesto de uno

mismo, hace crecer el amor y el temor hasta transformar el corazon.

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

EL MAAMAR EN BREVE

El maamar explica la bendicion de Yaakov a Yehudah, «ojos enrojecidos por el vino y dientes blancos
por la leche», como dos poderes de la Tora. Pregunta como el vino puede «alegrar a D'os» y responde
con la ensenanza de los Sabios: «Entra el vino, sale el secreto». Hay dos amores por D'os. Ahavas olam
[amor que proviene de los mundos] surge de contemplar como la soberania de D'os creay sustenta to-
dos los mundos; el alma puede contenerlo, por lo que se desvanece cuando la mente se ocupa de otra
cosa. Ahavah rabbah [amor grande] tiene su raiz en la fuente del alma en D'os mismo, mas alla de to-
dos los mundos; el alma no puede contenerlo, por lo que permanece oculto, aunque nunca se inter-
rumpe. La Tora, la sabiduria y la voluntad de D'os, es el vino que abre las contracciones divinas y hace
aflorar este amor oculto. Mas elevado aun es el amor de deleite, la contemplacion de la gloria del Rey:
los «ojos enrojecidos», que se revelan en Shabat después del esfuerzo de la semana e incluyen ambos
amores, «para mi, para mi». Los «dientes» representan el examen minucioso de uno mismo, que mue-
le y tamiza el servicio divino; luego, la «leche» de la Tora hace crecer el amor y el temor, y los dientes

se vuelven «blancos»: el refinamiento se vuelve claroy sin esfuerzo.

ESQUEMA

1 Vinoy leche en la Tora 11-2

;Como puede el vino «alegrar a D'os»? Elvino y la leche son dos aspectos de la Tora, y hay dos amores: Aha-
vas olam y Ahavah rabbah.

2 Ahavas olam: el amor que proviene de los mundos 13-8

Contemplar como la soberania de D'os da vida a todos los mundos, en Pesukei deZimrah y el Shema, con-
duce a «Y amaras»: un cambio de voluntad orientado hacia D'os.

3 Ahavah rabbah: el amor oculto 19-12

Ahavah rabbah proviene de la raiz del alma en D'os, mas alla de todos los mundos; el alma no puede con-
tenerlo, por lo que permanece oculto, aunque nunca se interrumpe. ;Como se revela?
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4 Elvino de la Tora revela el secreto

113-14

La luz del amor esta oculta en la Tora; el estudio de la Tora «abre las yudim» y revela en el alma la Volun-

tad Suprema, que es Ahavah rabbah.

5 Ojos enrojecidos: el amor de deleite

1M5-17

Los «ojos» representan la contemplacion de la gloria del Rey, el amor de deleite, que se revela en Shabat
después del esfuerzo de los dias de semana; el paladar que saborea dice «para mi, para mi» mientras am-

bos amores se elevan juntos.

6 Dientes blancos por la leche

M18-21

Los «dientes» representan el examen de uno mismo, que muele y tamiza su servicio divino; luego, la «le-

che» de la Tora hace crecer el amor y el temor y transforma el corazon, hasta que el refinamiento llega

sin esfuerzo.

CONCEPTOS CLAVE

Ahavas olam 071y nanx

Amor por D'os que surge de contemplar como El crea y
sustenta todos los mundos. El alma puede contenerlo,
pero se interrumpe cuando la mente se ocupa de otras
cosas.

Ahavah rabbah 1127 727x

El amor oculto que tiene su raiz en la fuente del alma, una
parte de D'os mismo. Supera la capacidad del alma y nun-
ca se interrumpe; la Tora lo revela como amor «con todas
tus fuerzas».

Amor de deleite 0°111yN2 1278

El amor mas elevado, la contemplacion «de la gloria del
Rey», que se revela en Shabat; incluye Ahavas olam y Aha-
vah rabbahy las supera.
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La Voluntad Suprema 77°%y71 1%

La voluntad de D'os, fuente de la creacion, oculta por las
contracciones y revelada mediante el estudio de la Tora y
las mitzvot; en el alma, es Ahavah rabbah.

Las yudim (contracciones) (0°11%1%) 7”771

Las contracciones de la Luz Infinita, aludidas en «Abres Tu
mano (yadeja)», que la Tora abre para que se revele la Vo-
luntad Suprema.

Dientes y leche 271 0°1°w

El examen de uno mismo, que muele y tamiza sus actos y
sentimientos, seguido por el sustento de la Tora, que hace
crecer el amory el temor.
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SECCION 1 11-2

Vinoy leche en la Tora
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“Rojizos los ojos por el vino, y blancos los dientes por la leche”. Ahora bien, acerca del vino esta es-
crito: “Mivino, que alegra a D'os”, etc.

El maamar comienza con la bendicion de Yaakov a Yehudah: sus ojos estan rojizos por el vino y sus dientes,
blancos por la leche. Primero, el Alter Rebe recuerda que las Escrituras describen el vino como algo que

“alegra a D'os”, lo que plantea una pregunta.
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Para comprender: jcual es el nivel del vino “que alegra a D'os”, y como puede su poder ser tan

grande como para alegrar a D'os? Ahora bien, [los Sabios] dijeron: “Entra el vino, sale el secreto”.
El vino puede alegrar a las personas, pero ;como puede alegrar a D'os? La respuesta comienza con la afir-
macion de los Sabios: “Entra el vino, sale el secreto”. La palabra paravino (yayin [vino]) y la palabra para se-

creto (sod [secreto]) tienen ambas el valor numérico de setenta, y el maamar mostrara que el vino es la Tora

y que el secreto es un amor oculto en el alma.

.29M7 7197 9°17 R1927 90 K193 %19 ¢199K1 192 199 2°15731 25 170 512 °2 w0 171N 00 1Ay
La explicacion es que en la Tora hay dos niveles: el vino y la leche, como esta escrito: “Vengan,
compreny coman”, etc., “sin dineroy sin precio, vino y leche”.

El vino y la leche son dos dimensiones de la Tora, como muestra el llamado de Isaias: “Vengan, compren...
sin dinero y sin precio, vino y leche”. El versiculo se interpreta como referido a la Tora, que se adquiere gra-
tuitamente, y menciona ambas imagenes de nuestro versiculo: el vino y la leche.

MR RO 09 NAAR L2 mama] PARY [mxy naax] PPN 7MIAAR 2 WO 13T 90 9270 IR0
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Para explicar el asunto: hay dos amores, ahavas olam (“amor del mundo”) y ahavah rabbah (“gran

amor”). Ahavas olam es el amor revelado.

Para explicar estas dos dimensiones, el Alter Rebe introduce dos clases de amor a D'os: ahavas olam y aha-
vah rabbah. Ahavas olam es el amor “revelado”, que se siente abiertamente en el corazon. Su nombre suele
significar “amor eterno”, pero este maamar también entiende olam como “mundo”: un amor que surge de

contemplar los mundos, como explica el siguiente parrafo.
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SECCION 2 - 13-8

Ahavas olam: el amor que proviene de los mundos
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Y la ahava raba (gran amor) es el amor oculto. Para entender por qué al amor oculto se lo llama
ahava raba: ahora bien, ahavat olam (amor eterno) es el amor que se toma de los mundos, es decir,
de contemplar como El, bendito sea, «renueva con Su bondady, etc., y hace existir de la nada algo
cada dia, desde el nivel de Su Maljut (soberania), bendito sea.
La ahava raba se llama amor oculto porque yace escondida en el alma. Antes de explicar por qué se la llama
«amor grande», el Alter Rebe define la ahavat olam: un amor que surge de contemplar los mundos y como

D'os «renueva con Su bondad» Su creacion, en las palabras de la bendicion matutina antes del Shema, y la
hace existir de la nada cada dia por medio de Su Maljut, Su soberania.

SMan 09N 00 O DOIINNM D0y 0oy Dow 2N Mmnviy 93 miovnl Y790 M0N0
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Pues esta escrito: «Tu soberania es la soberania de todos los mundos»: todos los mundos, superio-
res e inferiores, viven y existen gracias al nivel de Su Maljut, bendito sea —la luz que llena todos los
mundos (memalé kol almin) y la luz que circunda todos los mundos (sovev kol almin)—, «y Ta das
vida a todos».

El versiculo dice que Su soberania es «la soberania de todos los mundos»: todos los mundos viven de ella, y

tanto la luz que llena los mundos como la que los circunda proceden de este nivel. Contemplarlo da lugar a
la ahavat olam.

N° RIT 90 ANPATD whan R332 w2PNm vwann NPATY IR0 DR TR 7RwIn 19nT 10K
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Y esto no es como el alma que da vida al cuerpo, donde la fuerza vital se extiende y se inviste en el
cuerpo mismo para darle vida. Pues El, bendito sea, es santo y esta separado, etc. Mas bien, [es]
solo una extension del nivel de un nombre, es decir, porque Su nombre, Rey, es llamado sobre
ellos.
La manera en que D'os da vida a los mundos no es como la manera en que el alma da vida al cuerpo, donde
la vitalidad del alma realmente se extiende dentro del cuerpo y se inviste en él. D'os permanece santo y se-

parado de los mundos; lo que se extiende a ellos es solo Su «<nombre», una mera expresion de £, porque es
llamado su Rey.
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Como en la expresion: «Que Tu Nombre sea alabado para siempre (la’ad)»: «para siempre» signifi-
ca sin fin, etc. Y acerca de esto decimos: «<Amén, que Su gran Nombre sea bendito por siempre y
para toda la eternidad (le’alam ule’almei almaya); que sea bendito». Es decir, rezamos y pedimos
que este Nombre esté en un estado de bendicion y de extension, desde lo oculto hasta lo revelado.
«Que Tu Nombre sea alabado para siempre», de las oraciones matutinas, significa que la extension de Su
Nombre no tiene fin. En la respuesta al Kaddish, «Que Su gran Nombre sea bendito», el Alter Rebe entiende

«bendito» en el sentido de hacer descender: pedimos que este Nombre, ahora oculto, sea llevado a la
revelacion.

ROX 71 PRW 7272 “17197n DOWIR NY©7°2 11°93K 0°1D N0 09V N33 (] 0 RDW 139017
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Es decir, que para nosotros no esté en un estado de ocultamiento y encubrimiento del Rostro, con
solo un saber «de hombres, aprendido de memoria» que no es mas que el nivel del reconocimien-
to. Pero el nivel de la bendicion es el de una revelacion real en la mente y el corazon de la persona,
con absoluta verdad.
El peligro es que la soberania de D'os permanezca oculta para nosotros y solo la conozcamos como algo
aprendido, como en «mandamiento de hombres aprendido de memoria», de Isalas; semejante conocimiento

no es mas que reconocimiento. «Bendicion» significa que aquello se revela verdaderamente en la mente y el

corazon de la persona.
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Y que esta revelacion descienda hasta «el mundo y los mundos de los mundos» (le’alam ule’almei
almaya), incluso a los mundos inferiores, como este mundo fisico; como se dice: «Bendito sea Ha-
vaia, el D'os de Israel, desde el mundo hasta el mundo».
La expresion aramea le’alam ule’almei almaya, que suele entenderse como «por siempre jamas», se lee aqui
como «al mundo y a los mundos de los mundos»: pedimos que la revelacion alcance todos los mundos, in-

cluso este mundo fisico. El versiculo «Bendito sea Havaia... desde el mundo hasta el mundo» expresa la mis-

ma idea.
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En esta misma linea, [los Sabios] instituyeron todo Pesukei deZimra, desde Baruj Sheamar hasta la
lectura del Shema: hablar extensa y ampliamente en alabanza del Omnipresente, acerca de como
Su Maljut (soberania) es «la soberania de todos los mundos».

Los Sabios dispusieron Pesukei deZimra, los salmos y alabanzas de las oraciones matutinas desde Baruj

Sheamar hasta el Shema, con este proposito: detenerse largamente en como la soberania de D'os se extien-
de sobre todos los mundos, para que quien reza llegue a sentirlo.
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Y [relatan] como El es santo y separado, etc., hasta que quede fijado “dentro de un hombre y [en]
un corazon profundo”. Y por medio de esto llegara a cumplir la recitacion del Shema: “Escucha,
Israel”.
Los Pesukei deZimrah [versiculos de alabanza] también describen como D'os permanece santo y separado
de los mundos sobre los que gobierna; esta contemplacion debe continuar hasta quedar fijada profunda-

mente en la persona, “dentro de un hombre y en un corazon profundo”. Esto lo prepara para cumplir debi-
damente el Shema.
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“Escucha” es un término que alude al entendimiento: contemplar que “Havaia es Uno”. “Uno”
(ejad) significa que los siete cielos y la tierra, y las cuatro direcciones del mundo, se anulan ante la
alef, que es el Soberano (aluf) del mundo.
“Shema”, “escucha”, también significa “comprende”; por eso, el Shema exige contemplar que D'os es Uno.
La palabra ejad (Uno) se escribe alef (1), jet (8) y dalet (4): el ocho representa los siete cielos y la tierra; el
cuatro, las cuatro direcciones; y todos se anulan ante la alef, que alude al aluf, el Soberano del mundo.

'N° 198 09912 07191 117 19YRD A MAITA 790 W NP2 5 10 DOV T NPRwAL B 1)
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Y asi como en el plano fisico hay siete cielos, etc., asi también en el plano espiritual hay muchos
niveles, uno por encima del otro, y todos estan anulados ante El, bendito sea; solo que [se dice]
«Bendito sea el nombre», etc.

Asi como el mundo fisico tiene siete cielos, los mundos espirituales tienen muchos niveles, uno por encima

del otro, y todos estan anulados ante D'os. Lo que aun les permite existir como mundos es «Bendito sea el

nombre de la gloria de Su reino», que se dice después del primer versiculo del Shema.
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Pues del nivel de la dalet grande de «Uno» se atrae el nivel de bendicion y de descenso, para que
llegue a ser el nivel de «el nombre de la gloria de Su reino», etc. Y por medio de esto llegara al ni-
vel de «Y amaras».

La dalet grande de «Ejad» («Uno»), escrita en tamaifo mas grande en la Tora, es la fuente de la que el «xnom-

bre» de D'os desciende a los mundos como «el nombre de la gloria de Su reino». Esta contemplacion condu-
ce ala persona al versiculo siguiente: «Y amaras».
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«Y amaras» (veahavta) es un término que expresa voluntad. Es decir, que tu voluntad sea que el
Nombre Havaia sea tu D'os, «con todo tu corazéon» —con tus dos inclinaciones, la inclinacion al
bien y la inclinacion al mal—, para transformar la oscuridad [en luz], etc.

«Veahavta» («amaras») esta relacionado con la palabra ava [querer]. El mandato es que tu voluntad sea que

Havaia sea tu D'os, «con todo tu corazon», que los Sabios interpretan como con ambas inclinaciones, de
modo que incluso la inclinacién al mal se transforme de la oscuridad a la luz.

Ty *0onwa oD on wrnaY TR P 11937 99791 1139 7130w 17 N 09Iy 09ann 1% NPy
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[Es decir,] que desarraigue su voluntad de las vanidades del mundo, de modo que experimente un
cambio de voluntad y la dirija hacia el D'os tinico; como esta escrito: «;A quién tengo en los cielos?
Y contigo no deseo nada en la tierra».

Esto significa desarraigar la propia voluntad de las vanidades del mundo hasta que el deseo mismo cambie y

se dirija inicamente hacia D'os. El salmista lo expresa asi: «;A quién tengo en los cielos? Y contigo no deseo
nada en la tierra».

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/4/ 8



TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 4 2%mm 0°aw 1271 170 003y 295on
SECCION 3 - 19-12

Ahavah rabbah: el amor oculto
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Ahora bien, todo esto corresponde al nivel de ahavas olam [amor eterno|, como decimos: «Con
amor eterno (ahavas olam) nos has amado (ahavtanu)». El significado de «ahavtanu» es que este
amor esta investido dentro de nuestra alma.

Todo esto describe ahavas olam, que se menciona en la bendicion «Con amor eterno (ahavas olam) nos has

amado (ahavtanu)». El Alter Rebe se apoya en la palabra «ahavtanu», cuya terminacion significa «nos»: este
amor esta investido dentro de nuestra alma.
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Pues el alma puede ser un recipiente capaz de contener y revestir verdaderamente este amor den-
tro de si, de modo que «su interior esté recamado de amor» — de este amor. Pero ahavah rabbah
[amor grande] esta en la raiz del alma, en la fuente de la que fue tallada, pues «Su pueblo» es lite-
ralmente «una porcion de Havaia».

Ahavas olam cabe dentro de la capacidad del alma, que puede contenerla plenamente, de modo que el alma

esta «recamada de amor», una frase del Cantar de los Cantares. Ahavah rabbah, en cambio, esta arraigada

en la fuente misma del alma, pues el alma es «una porcion de Havaia», literalmente una parte de D'os.
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Esta escrito: «Y Yo, Havaia, no he cambiado», pues El, bendito sea, esta por encima de los limites
de los mundos, y estos no tienen absolutamente ninguna comparacion con El, bendito sea; ni si-
quiera como en la analogia de una gota [en comparacion con] las aguas del océano.

Las palabras de Malaji «Yo, Havaia, no he cambiado» ensefian que D’0s esta completamente mas alla de los

mundos y que estos no lo afectan. Los mundos no tienen absolutamente ninguna comparacion con El, ni si-
quiera la comparacion de una gota con el océano.
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Pues aunque [la gota] sea una parte diminuta, [una] entre mil millares de millares y miriadas de
miriadas, no obstante, cabe cierta comparacion y relacion en virtud de su esencia, que se asemeja
[a la del océano]: pues la esencia de la gota también es agua, exactamente igual que la del gran
mar.

Una gota es diminuta en comparacion con el océano, pero comparte su naturaleza: ambas son agua. Entre
D’os y los mundos ni siquiera existe este grado de semejanza.
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Pero no ocurre asi con El, bendito sea: la cadena descendente de los mundos (hishtalshelut) no tie-
ne absolutamente ninguna comparacion [con El]. Por eso, el amor que se toma de este nivel no se
reviste realmente en el alma, y el alma no puede contenerlo; mas bien, permanece en un estado
oculto.

Como la raiz del alma esta en D’0s mismo, que esta mas alla de todos los mundos, el amor que se extrae de

esa raiz supera la capacidad del alma. El alma, que es una vasija limitada, no puede contenerlo, por lo que
permanece oculto; por eso se lo llama el amor oculto.

*:(07°0 973 (o] 7YY 247 270 ROIN2 YY) 10 PRI 029122 1903 Y1OD IR RO
Y llega a revelarse en el nivel de «con todas tus fuerzas» (bejol meodeja), etc. (Véase Tanya, al final
del capitulo 43; y véase también el capitulo 19.)

Cuando se revela, se manifiesta como «con todas tus fuerzas» (meod, «muchisimo»), un amor sin medida. El

Alter Rebe remite al lector a los capitulos 43 y 19 de Tanya, donde se habla de estos amores.
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Ahora bien, la diferencia entre ahavas olam (amor del mundo) y ahavah rabbah (amor grande) es
la siguiente: ahavas olam, que proviene de la contemplacion y de la profundidad del pensamiento,
esta sujeta a interrupcion; pues, si su corazon se vuelve hacia otras cosas y su pensamiento se ocu-
pa de asuntos mundanos, entonces se desvanece y se aparta de él, etc.

Ahavas olam depende de la contemplacion, de modo que perdura solo mientras la mente se concentra en

ella. Cuando una persona se vuelve hacia otros asuntos y queda absorbida por los negocios mundanos, este
amor se desvanece.
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Pero no es asi con la ahavah rabbah, que esta en la raiz de su alma, en la fuente de la cual fue talla-
da: no se interrumpe. Pues, aunque su corazon se vuelva hacia otras cosas, aqui no hay un “uno
frente al otro”, [nada] que se oponga a este amor para perturbarlo e interrumpirlo.

La ahavah rabbah, arraigada en la fuente del alma, nunca se interrumpe. Cada nivel de santidad tiene una

contraparte opuesta, un “uno frente al otro”, pero este amor no tiene ninguna, por lo que nada puede opo-
nérsele para perturbarlo o interrumpirlo.

“1.7971 0719 IR0 2 292 IYIPN 11701 NP 19w S22 1T AR IRYN DR
Por eso, este amor permanece en forma de reshimu (impresion), de modo que su recuerdo queda
fijo en el corazon, «sin que jamas sea removido, por siempre y para siempre».

Como nada se le opone, este amor permanece en el alma como el reshimu (impresion), con su recuerdo fijo
en el corazon y sin ser jamas removido: «sin que jamas sea removido, por siempre y para siempre». Siempre
esta alli, aunque oculto.
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Pero ;como llegara esta ahava raba [gran amor] a revelarse, de modo que se eleve y alcance el ni-
vel de «con todas tus fuerzas»? Acerca de esto dijeron: «Cuando entra el vino, sale el secreto»: [el
vino] es la Tora, que es llamada «vino».

La pregunta es como puede sacarse a la luz este amor oculto, de modo que alcance el nivel de «con todas tus

fuerzas». La respuesta vuelve a la frase inicial: «Cuando entra el vino, sale el secreto», donde el vino es la
Tora.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/4/ 11
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SECCION 4 - 113-14

Elvino de la Tora revela el secreto
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Como dijeron nuestros Sabios, de bendita memoria: “Las palabras de los Escribas me resultan mas
agradables que el vino de la Tora”. Pues acerca del amor se dice: “Y D'os vio que la luz era buena”;
y nuestros Sabios, de bendita memoria, dijeron: “buena para ocultarla en la Tora”.

Los Sabios llaman “vino” a la Tora, como en su dicho de que las palabras de los Escribas son mas queridas

que el vino de la Tora. La luz que D'os vio “que era buena” se identifica con el amor, y los Sabios dicen que
fue ocultada en la Tora; asi, la Tora contiene la luz oculta del amor.

219°3 19XR NI1PD 2199 DR ODYIN NAAT TR 1IN R TI0 RX (790 Sw] N7W 713%° 0191W)
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Y cuando entra el vino de la Tora, sale el secreto —que es la luz oculta del amor— de su ocultamien-
to y pasa a revelarse, de modo que en él se revele la ahava raba [amor grande| arraigada en la raiz
de su alma, en la fuente de la que fue tallada, en el nivel de “con toda tu fuerza”.

Cuando el vino de la Tora entra en una persona, la luz oculta del amor emerge y se revela, y la ahava raba
arraigada en su alma se manifiesta como amor “con toda tu fuerza”.
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Y acerca de esto se dice: “Abres Tu mano (yadeja)”. “Yudeja” (“Tus yuds™): estos son los niveles de
las contracciones (tzimtzumim), numerosas y poderosas, de la Luz Infinita (Or Ein Sof), bendito
sea, para que se produzca la cadena descendente de los niveles (hishtalshelut), de causa a efecto,
etc.

El versiculo “Abres Tu mano” alude a esto: 1a palabra yadeja, “Tu mano”, se lee como yudeja, “Tus yuds”. La

pequena letra yud representa el tzimtzum (contraccion): las numerosas y poderosas contracciones de la Luz
Infinita que permiten el descenso de una cadena de niveles, de causa a efecto.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/4/ 12
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Y la fuente de la existencia de los mundos, de la nada a algo, es la Voluntad Suprema, bendito sea
ELY por medio de la Tora, que es Su sabiduria y Su voluntad, bendito sea El, [El] abre las yudim y
los tzimtzumim (contracciones), para que se revele la Voluntad Suprema, bendito sea £l

La creacion de algo a partir de la nada tiene su fuente en la Voluntad Suprema de D'os, que esta oculta tras

los tzimtzumim. La Tora, por ser la sabiduriay la voluntad de D'os, “abre” estas yudim, para que Su voluntad
se revele.
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“Y sacia a todo ser viviente”: es decir, en toda la fuerza vital y l1a luz que se extienden por los mun-
dos, desde la cabeza de todos los niveles, etc., debe haber el nivel de la voluntad: que el nivel de la
Voluntad Suprema, bendito sea £, repose y se revele en ellos. Y también se extiende al alma del
hombre, para que la Voluntad Suprema que hay en su alma se revele en él.

El versiculo contintia: “y sacia a todo ser viviente [con] voluntad”. Esto significa que en toda la vida y la luz

de los mundos, desde el nivel mas elevado hacia abajo, debe reposar y revelarse la voluntad de D'os; y que
en la persona se revele también la Voluntad Suprema presente en su propia alma.
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53.54 MmN 0Ny NYAP DIRT DR QOPRIWY (75725 09t e miaa] 2717 19K 1970 NIRnm 1wy

Es decir, la ahava raba [amor inmenso] arraigada en la raiz de su alma, mas alla de lo que el alma
puede soportar; pues la Voluntad Suprema ha llegado a revelarse en él abajo, en las vestimentas
del alma —el habla y la accion—, por medio del habla en el estudio de la Toray de la accion de las
mitzvot. Por eso nuestros Sabios, de bendita memoria, dijeron que a la persona se le pregunta:
“;Fijaste tiempos para la Tora?”.
La voluntad que hay en el alma es la ahava raba arraigada en su fuente, mas alla de lo que el alma puede
contener. Se revela cuando la Voluntad Suprema se manifiesta en las vestimentas exteriores del alma, el ha-

bla y la accion, mediante el habla de palabras de Toray el cumplimiento de las mitzvot. Por eso, en el juicio
se le pregunta a la persona si fijo tiempos para la Tora.
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Pues por medio de esto despertara el amor desde arriba en la raiz de su alma, que no esta investido
en ninguna vasija que lo oculte y lo esconda; no hay nada igual a él ni semejante a ¢l en el “uno
frente al otro” mencionado anteriormente; y no se interrumpe, de modo que, incluso mientras se
ocupa de otros asuntos, este amor permanece fijo en su corazon.

El estudio regular de la Tora despierta el amor desde arriba en la raiz del alma: un amor que no esta investi-

do en ninguna vasija que lo oculte y que no tiene contraparte en el lado opuesto. Por eso no se interrumpe:

incluso cuando la persona esta ocupada en otras cosas, este amor permanece fijo en su corazon.
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Y de esto llegara a “y hablaras de ellas”, etc. (Véase Iggeres HaKodesh, la seccion que comienza:
“Se afirma al principio del capitulo cuarto de Megillah: ‘Y quien hace uso de la corona’”, etc., acer-
ca de quien estudia halajot, etc.; véase alli.)

De esto llega a “y hablaras de ellas”: hablar palabras de Tora en todo momento. El Alter Rebbe remite a la
epistola de Iggeres HaKodesh que comienza con la ensenanza talmudica sobre “quien hace uso de la
corona”, explicada como referida a quien hace uso de una persona que estudia halajot.

SECCION 5 - 115-17

Ojos enrgjecidos: el amor de deleite
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Con esto se entendera el versiculo: “Rojizos los ojos por el vino”. “Ojos” alude a lo escrito: “Mis ojos

L9, &«

estan siempre dirigidos hacia Havaia”; “He aqui, el ojo de Havaia esta sobre quienes Le temen”.

Ahora puede explicarse el versiculo. “Ojos” remite a “Mis ojos estan siempre dirigidos hacia Havaia” y “el

ojo de Havaia esta sobre quienes Le temen”: una mirada reciproca entre la personay D'os.
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Este es el nivel de “contemplar la gloria del Rey”; es decir, que la luz del amor a D'os ilumine su
corazon en la modalidad de la vision, que es el nivel del amor en los deleites, un nivel que los su-
pera a todos, por encima de ahavah rabbah [amor inmenso] y ahavas olam [amor eterno].

Esta contemplacion es “contemplar la gloria del Rey”: la luz del amor a D'os ilumina el corazon como una

vision, y esto se denomina amor en los deleites. Es superior tanto a ahavah rabbah como a ahavas olam.
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(Esto requiere examinarse a la luz de Tanya, capitulo 43, donde parece darse a entender que aha-
vah rabbah es amor en los deleites. Debe decirse que hay dos niveles de ahavah rabbah. El prime-
ro es el amor mencionado en Tanya, capitulo 19, cuando llega a revelarse, aunque no se encuentra
en el nivel de la revelacion del deleite.
En esta nota entre paréntesis, el Alter Rebbe plantea una dificultad: Tanya, capitulo 43, identifica ahavah
rabbah con el amor en los deleites, mientras que aqui el amor en los deleites es superior a ella. La resuelve

distinguiendo dos niveles de ahavah rabbah; el primero es el amor oculto descrito en Tanya, capitulo 19,
cuando se revela, pero sin que haya deleite revelado.
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Superior a ella es ahavah rabbah en los deleites. Véase en otro lugar, sobre “Mi hermana, mi ama-
da, mi paloma”, etc.; alli se explica que “Mi hermana” corresponde al amor natural, y “Mi paloma”
es el amor en los deleites.)

El nivel superior es ahavah rabbah con deleite, que es el amor en los deleites. Cita su explicacion en otro lu-

gar de “Mi hermana, mi amada, mi paloma”: “hermana” es el amor natural, y “paloma” es el amor en los
deleites.
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Como esta escrito: “Tus ojos son palomas”; tal como una pareja de palomas se mira constantemen-
te y se deleita, etc., asi sera el vinculo de amor, con una adhesiéon maravillosa e intensa, hasta que
sus 0jos y su corazon estén todos los dias dirigidos tiinicamente a “contemplar la gloria del Rey”.
Como esta escrito en el Zohar, a proposito de “Aparta tus ojos”, etc.: “que lo encienden con llamas
de amor”.
El texto principal retoma “Tus ojos son palomas”: asi como las palomas se miran constantemente y se delei-
tan en ello, el vinculo de amor de la persona con D'os debe ser tan intenso que sus 0jos y su corazon estén

siempre dirigidos a contemplar la gloria del Rey. El Zohar, a proposito de “Aparta tus ojos”, describe ojos

que encienden a D'os con llamas de amor.
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Es decir, que el amor se inflame y arda en el corazon de la persona, para deleitarse en D'os mas
que en todo [lo demas], hasta que su alma no tenga fuerza para contener el amor en el corazon,
sino inicamente en la modalidad de una vision desde fuera. (Véase en otro lugar, sobre “Tus ojos
son palomas” y sobre “Déjame ver tu aspecto”.)
El amor arde con tal intensidad, mientras la persona se deleita en D'os por encima de todo, que el alma no
tiene fuerza para contenerlo dentro del corazon; solo se relaciona con €l como con una vision, que percibe

algo que permanece fuera de uno mismo. El Alter Rebbe remite a sus explicaciones en otro lugar de “Tus
ojos son palomas” y “Déjame ver tu aspecto”.
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Esto es lo que significa «ojos enrojecidos»: el enrojecimiento de los ojos, pues se debe a la intensi-
dad de las «chispas ardientes» que «lo hacen arder en llamas», etc.

Este es el «enrojecimiento de los ojos» del versiculo: ojos enrojecidos por la intensidad de las «chispas ar-
dientes» del amor que, segun las palabras del Zohar, hacen arder a D'os. El rojo de chachlili [“ojos rojizos”]
es el resplandor de este amor en los deleites.
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Y este es el nivel de la excelencia y la categoria especial del Shabat: «Entonces te deleitaras», etc.,
«y llamaras al Shabat deleite». Pero «quien se esforzo en la vispera de Shabat», etc.

El amor en los deleites pertenece al Shabat, del que Isaias dice: «<Entonces te deleitaras en Havaia» y «llama-
ras al Shabat deleite». Pero, como dicen los Sabios: «Quien se esforzo en la vispera de Shabat comera en

Shabat»: el deleite debe prepararse de antemano.
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Por lo tanto, durante todos los dias de la semana uno debe esforzarse con su alma para despertar
ahavah rabbah [amor grande] y ahavas olam [amor eterno]; y mediante esto llegara al nivel del

amor en los deleites que se revela en Shabat.

Por lo tanto, durante los dias de la semana la persona debe esforzarse con su alma para despertar ahavah

rabbah y ahavas olam. Ese esfuerzo la conduce, en Shabat, al amor en los deleites que se revela entonces.
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Ahora bien, todo esto proviene del nivel y la categoria del vino: el vino de la Tora. Y esto es «chach-
lili»: «todo paladar (chech) que prueba dice: “Para mi, para mi” (li li)».

Todo esto proviene del vino, el vino de la Tora. El Talmud interpreta chachlili como chech li li: «todo paladar
que lo prueba dice: “Para mi, para mi”».
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Pues se revelara el nivel del paladar que prueba el vino, es decir, el nivel de Jojma (sabiduria) y las
razones (te’amim, «sabores») de las mitzvot, que son el nivel del deleite supremo.

El paladar que prueba el vino es Jojma y las razones de las mitzvot (te’amim, que también significa
«sabores»), el deleite supremo. Cuando estos se revelan, la persona saborea la dulzura de la sabiduria de
D'os.
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Y por medio de esto, él se eleva, ascenso tras ascenso, «para mi, para mi», hasta las alturas mas ex-
celsas. (El significado es que «el paladar que prueba» es el nivel del amor en deleites que se revela

en Shabat, que es el nivel del Nombre Av (72) de Jojma;

Por medio de este sabor, €l asciende, ascenso tras ascenso, diciendo «para mi, para mi», hasta las alturas
mas excelsas. En una nota entre paréntesis, el Alter Rebe identifica el paladar que prueba con el amor en de-
leites que se revela en Shabat, el nivel del Nombre Av (la forma expandida de Havaia, cuyo valor numérico es
72), que corresponde a Jojma.
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y entonces dice «para mi, para mi» dos veces; es decir, los dos amores mencionados anteriormen-
te, ahavah rabbah y ahavas olam, estan incluidos en él. Estos son Mah (45) y Ban (52), pues Mah
refina a Ban; y, por medio de la union de Mah y Ban, en Shabat se revela el nivel que es superior a

ambos: el nivel del Nombre Av, el amor en deleites.)

La repeticion de «para mi, para mi» representa los dos amores que estan incluidos en el amor en deleites:
ahavah rabbah corresponde al Nombre Mah (45), y ahavas olam, al Nombre Ban (52). Mah refina a Ban y,
mediante su unién en Shabat, se revela el nivel superior de Av: el amor en deleites.

SECCION 6 - 118-21

Dientes blancos por la leche
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«Y blancos los dientes por la leche». El significado es que los dientes son los que trituran el alimen-
to para que se digiera en sus entranas; de ese modo, se convierte en sustento para el cuerpo.

La segunda mitad del versiculo, «blancos los dientes por la leche», comienza con lo que hacen los dientes.
Los dientes trituran el alimento para que pueda digerirse y nutrir el cuerpo.
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En cambio, si no mastica y tritura el alimento con los dientes, este no se digerira en absoluto, y no
sera para él alimento ni saciedad.

El alimento tragado sin masticar no se digiere y no aporta sustento ni saciedad. El parrafo siguiente aplica
esto al servicio divino.
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Asi también, a modo de analogia: para que haya alimento para «los 248 miembros del Rey», de
modo que su alma sea un carro para ellos y se una verdaderamente con el alma, debe existir el as-

pecto de los dientes que muelen y trituran.

Las 248 mitzvot positivas son llamadas «los 248 miembros del Rey». Para que el servicio de una persona sea
un verdadero sustento para ellos, de modo que su alma se convierta en un «carro» para ellos y esté comple-
tamente unida a ellos, necesita el equivalente espiritual de los dientes que muelen y desmenuzan.
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Es decir, desmenuzar y depurar todos sus actos, palabras y pensamientos, examinarlos y escrutar-

los, y ser uno de los «maestros de cuentas»: sopesar todos sus caminos y medir sus sendas.

Los «dientes» representan el examen de uno mismo: desmenuzar y depurar todos sus actos, palabras y pen-
samientos, examinarlos y escrutarlos, y estar entre los «maestros de cuentas» que sopesan todos sus cami-

nosy miden sus sendas.
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En el lenguaje de la Gemara, esto se llama “meticuloso en sus actos”. Mediante esto se produce
una especie de digestion en el alma: esta recibe lo bueno como alimento y saciedad, y expulsa ha-
cia afuera los desechos mezclados en ello —una mezcla extrana y residuos—.

La Gemara llama asi a una persona “meticulosa en sus actos”. Mediante este examen, su servicio se “digie-

re” en el alma: lo bueno se absorbe como alimento, y la mezcla extrafia que hay en él es expulsada como
desecho.
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Lo mismo ocurre al refinar los atributos emocionales (midot), el amor y el temor: “cada uno segun

lo que mide en su corazon”, sopesa en la balanza de su intelecto qué es el amor verdadero a D'os.

Lo mismo se aplica a refinar el amor y el temor. Cada persona, “segun lo que mide en su corazon”, sopesa

con su intelecto qué es el amor verdadero a D'os.

R WO NYORA ey nx] VPR YATRN NAR ANARY NNRRA 1D ROWM RIDINR N2 RO T
19 N131°T 292 INKARD NARA 1292 Yapa T 3t AT

Y [pondera] qué es, en verdad, el nivel de “transformar la oscuridad [en luz]”, etc.: esforzarse con
el trabajo del alma para alcanzar este nivel, de modo que quede fijado en su corazoén con absoluta

verdad, sin imaginaciones, etc.

También debe ponderar qué significa realmente “transformar la oscuridad en luz” y esforzarse con su alma

para alcanzar ese nivel. El cambio debe quedar fijado en su corazon con verdad, no en la imaginacion.

NPT 5415 wawaDY PIPTY 3w OTPPRY 2295 11927 1 Cwpan? 0oy1T° 0°977 11 M RE1
219 TRy yaoon

Y hay muchos caminos semejantes, conocidos por “quienes buscan a Havaia”, que “comprende-
ran todo” por si mismos: que es preciso examinar con minuciosidad e indagar, etc., y esforzarse,
etc.

Hay muchos caminos semejantes, conocidos por quienes buscan a D'os, que los reconoceran por si mismos.

Todos requieren examen minucioso, introspeccion y esfuerzo; este es el trabajo de los “dientes”.

.91 AT °MAY YO0 OUAR IR

Pero después llegara al nivel y grado de la leche.

Después del esfuerzo de los “dientes” viene el nivel de la leche.
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Asi como la leche, a modo de analogia, hace crecer al nifio y sus miembros se desarrollan, asi tam-
bién el nivel de la leche de la Tora hace crecer sus atributos emocionales (midot), su amor y temor,
etc., de modo que llegue a tener un amor y un temor mucho mayores, en el estado de madurez del
intelecto (gadlut hamojin).

Asi como la leche hace crecer al nifio y desarrollar sus miembros, la “leche” de la Tora hace crecer las emo-

ciones de la persona, su amor y temor a D'os, hasta que alcanzan la mayor magnitud, nacidos de un intelec-
to maduro y expandido (gadlut hamojin).

[Ny 7302 non] 7720 2123 [(moe i gl "3 [naxen f71a3 ton] N7AN Q0 QP91 MITRR 00 0°9ARAY)
2% NP1 N2 B37 .R7E 577 D73 Don 19190 1R N13°M2 2190 AR R D37 1NIR MRYpRT 19103
% (71" 5711 0997 [eronn) 17 QWY LA 217 910 AN WRA N3

(Pues los miembros son los atributos emocionales, principalmente Jésed, Guevura, Tiféret, Nétzaj,
Hod y Yesod, asi como el nivel de Jojma, Bina y Daat que hay en ellos y los sustenta; y cada uno de
estos tres tipos de niveles comprende todo lo anterior, lo que da 81. Cada nivel se divide en tres ni-
veles —cabeza, medio y final—, lo que da 243. Y su raiz son los cinco Jasadim (bondades) que ha-
cen crecer, lo que da 248.)
Esta nota entre paréntesis explica por qué se llama miembros a las emociones y llega a los 248 miembros
del cuerpo. Las seis Sefirot emocionales, junto con Jojma, Bina y Daat que hay en ellas, dan nueve; cada una

comprende las nueve (81); cada una tiene cabeza, medio y final (243); y su raiz, los cinco Jasadim que hacen
crecer, completa 248.

ALY 13 O NS MITAD MITNn 19801 MTAN POan 3500w N0 P abna ngmn i
L1209 19 1910 MR M3 AR AnR UKD

Esto es “lavados con leche”, etc.: la leche lava los atributos emocionales, que se transforman de
una esencia a otra, de modo que su corazon se transforma y él se vuelve una persona completa-
mente distinta, con todos sus atributos cambiados por igual para bien.

Esta es la imagen del Cantar de los Cantares de los ojos “lavados con leche”: la leche de la Tora lava las emo-

ciones, de modo que se transforman en su propia naturaleza. El corazon de la persona cambiay ella se vuel-
ve como otra persona, con todos sus rasgos transformados para bien.
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De esto resultara que los dientes sean “blancos”: habra en ellos una cualidad de blancura y clari-
dad en el refinamiento de los atributos, ascenso tras ascenso, hasta las alturas supremas, mediante
una vision sensible; no por el esfuerzo —el esfuerzo del almay el esfuerzo del cuerpo—, sino que le
llegara de inmediato, etc.

De esto proviene la “blancura de los dientes”: el refinamiento de sus emociones se vuelve claro y luminoso,

y asciende cada vez mas. Ya no necesita esforzarse y trabajar para ver la verdad; esta le llega de inmediato,
con tanta claridad como la vista fisica.

70 n1PYnT 017 7Y % % 99955 M2 DA WY 29M 190 9121 10 2901 10 190 10 Y99Dan N

Y esto es “rojo”, etc., “por el vino”, etc., “por la leche”, etc.: los niveles del vino y de la leche se

convierten todos en el nivel de jajlili —“para mi, para mi”—, hasta las alturas supremas.

Asi se unen las partes del versiculo: los ojos rojos por el vino y los dientes blancos por la leche se convierten

todos en jajlili, “para mi, para mi”, y ascienden hasta las alturas supremas.

EN LA AVODA

Fijen horarios para el estudio de la Tora, para que su vino haga aflorar el amor oculto de su alma y lo man-
tenga presente incluso mientras se ocupan de otros asuntos. Durante la semana, esfuércense en la contem-
placiéon y examinen honestamente sus actos, palabras, pensamientos y sentimientos, para que su amor por
D'os seaverdadero y no imaginario; asi mereceran el deleite de Shabat, y la leche de la Tora hara crecer en-
tonces su amor y su temor, hasta que el cambio en su corazon se manifieste con claridad y sin esfuerzo.

PREGUNTAS PARA CONVERSAR

1. Segun el maamar, ;jpor qué los asuntos mundanos pueden interrumpir Ahavas olam, pero no Ahavah
rabbah?

2. ;Como muestra la analogia de una gotay el océano por qué el alma no puede contener Ahavah rabbah?
3. ;Queé significa que la Tora «abre las yudim», y como hace eso aflorar el amor oculto en el alma?

4. ;Por qué se vincula el amor de deleite con Shabat, y qué relacion tiene con él el esfuerzo de los dias de

semana?

5. ¢(Cual es la diferencia entre el trabajo de los «dientes» y el de la «leche» al refinar el amor y el temor de
uno?
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FUENTES Y REFERENCIAS

Notas

PARRAFO 1

ooy 92°7on
Otra transcripcion (hanaja) de este maamar, registrada
por otro oyente.
LA NOTA DE KEHOT
A YAy R”IN2 NANR AMIm 0P °Y R 970 770pn 1”02 NANR AN
IINTR P”Db 0°11°%2 27y nxn abn ey 08P TR 292R1 02 AR .2
0°71%°P .[MTan Oy R™NN Wbb N7 2,70W 1% N7MIND RN L3
DPwRI2 1R non .2 ,AYNNN T 970 AR .2 ,RRwNN 1 790 07MIR2
LT PR 0OnYD IRD 178 PPy 301 1T R 1P wraw nMpha LT Lop
T APTD 180 1R Y 1P0AN YDA

1991 Q°1°Y Y9oon

Yaakov bendice a Yehudah: “Sus ojos estan rojos por el
vino, y sus dientes, blancos por la leche”; evidentemente,
su tierra sera tan rica en vifiedos y pasturas que abunda-
ran el vino y la leche. El maamar explica la frase del ver-
siculo parte por parte como dos poderes de la Tora.

Genesis 49:1227°:1"1 N°wR12
12970 L3712 177 0Py 27PN
Sus ojos estaran rojos por el vino, y sus dientes blancos por

la leche.

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

.2%,0n NPwRA2

ARWwRT 19 2502 522 1A

Una variante manuscrita: este manuscrito dice “Ahora
esta escrito: ‘vino que alegra’ en lugar de la redaccion
impresa.
LA NOTA DE KEHOT
JWRN 1°° 2°N02 10 :414 7122

2°PYN MRwn W

En la parabola de Yotam, los arboles le piden a la vid que
reine sobre ellos, y ella responde: “;He de renunciar a mi
vino, que alegra a D'os y a los hombres?” (el vino se vierte
sobre el altar). El Alter Rebbe pregunta como puede el
vino alegrar a D'os.

Judges 9:132:'v D w2

D22 DY DP2K Mol *win N 007 1937 07 TeKm
:078Y777Y 317

Y la vid les dijo: «;Dejaré mi vino, que alegra a D'os y a los

hombres, para ir a dominar sobre los arboles?»

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

.D°P9R w17 290 1AM 91NN 633 7122 .01 DOV D
710 RX° 1°° 0121

La Gemara sefala que “vino” (yayin) y “secreto” (sod) tie-
nen ambos el valor numérico de setenta: cuando entra el

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/4/

vino, sale un secreto. E1 maamar interpreta el vino como
la Toray el secreto como el amor oculto del alma.
Eruvin 65a:19-20°3-1":X 170 1°217°Y
" LDR) DYIY YT 12 02 — 1272 287000 P X 02 MmN
R¥? — T2 0373 .NPNIR D°Y3W3 1073 PTI0” ,NPNIR 0303 107
2 DPUYY D°PIX DMI? KPX 17 K13 KD 70 031 My LTio
27330 T2IRD 00 107 MR 0Oy
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Sanhedrin 38a:3-4’7-"3:X 1”2 1777110
227X 220 32 8 70y oh Pobn DN 0%ip 712 007 Ty
DYV 0% *TI0M LNPDIR DWW 1001 TP PPYR Y O
Eirs PIRRYLR2PIY IR IR RTOM 27 MK .70 R¥? - 172 0101 .NP°NIX
yn Dy’ TPYRY” :2°097 N1 LR 72 U7 RTON 27 MR
PY T TIPWNY - N PUIST DI 2MRR T PUTS 0D 0Py I
X0 DY XM TR WP ARY MRS DX 2N DI 199
L1 o3 T RTR mbg jskgrinid
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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LA NOTA DE KEHOT
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PARRAFO 2

6

TPONRY 12w 19°

Isaias convoca: “Vengan, compren y coman... sin dinero y
sin precio, vino y leche”. El Alter Rebe interpreta el vino y
la leche como dos aspectos de la Tora, que se da
gratuitamente.
Isaiah 55:1’X:n”117°yw”
192% 1577 193K) 172W 157 10D 127K WK 012 107 RnETED %N
1391 122 971 K921 ADI7RIP2
iOh, todos los sedientos, venid a las aguas, y el que no tiene
dinero! Venid, comprad y comed; si, comprad vino y leche
sin dinero y sin precio.

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

TN DY ORPW 3,70 XUYRw N7IpDa P10 TIRYA AR LK, YRS
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El capitulo 44 de Tanya explica que cada uno de los dos ni-
veles de amor, ahavah rabbah y ahavas olam, se divide en
innumerables niveles, cada uno segtin la medida propia
de la persona.
LA NOTA DE KEHOT
AMRTIR PrD°On .87 °Y 170N NTNRY NNCw 019w 17N .71 D RN IR
L1T712¥7 0IV1IP 7102 DT P71 ¥7OMNN
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Or HaTorah tiene la misma formulacion que la que apare-
ce aqui.
LA NOTA DE KEHOT
L1702 737 %9 :414 7122 PAR .2 ,7OW °1%Y NPMIRA 717

PARRAFO 3

9 N° RIAW PR — A2AART W

Variante de un manuscrito: en este manuscrito faltan las
palabras desde «el amor» hasta «como El, bendito sea».
LA NOTA DE KEHOT
9K N RN°D 414 122

10 01 P53 — wInn 1w

Variante de un manuscrito: en este manuscrito faltan las
palabras desde «renueva» hasta «cada dia».
LA NOTA DE KEHOT
RN :633 7122

1" y7om Moy

David alaba a D'os: «Tu reinado es un reinado de todos los
olamim»; es decir, un reinado para todas las épocas,
eterno. El Alter Rebbe interpreta olamim como «mundos»:
la Maljut de D'os es el nivel del que son creados y en el
que se mantienen en existencia todos los mundos.
Psalms 145:133:7”1np 022N
1T 1377202 ANPWHM 0°nPY23 NIS7R Amdn
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)
LA NOTA DE KEHOT
. ,np oonn

12 2°1NAN DYDY — %0 MY

Variante de un manuscrito: en este manuscrito faltan las
palabras desde «porque» hasta «superiores e inferiores».
LA NOTA DE KEHOT
.XN"7 633 122

13 0215 NN nm AR

De la oracion de los levitas: «Tu solo eres D'os... y das vida
a todos ellos». Se cita para mostrar que todos los mundos
reciben de D'os su vida.

Nehemiah 9:61:’0 11°nm
OR2Z22) DORYD WY DORWITNR DUy Anx 9737 7 xnnnx
K231 D3N T MNKY D72 WK DT 7PY K221 TR

:OMNAYY 77 0HYT
Ta eres D'os, Ta solo; T hiciste los cielos, los cielos de los
cielos con todo su ejército, la tierra y todo lo que hay en ella,
los mares y todo lo que hay en ellos, y Tt conservas todo; y
el ejército de los cielos Te adora.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

A,
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PARRAFO 5

14 YRR DOWAN

Isaias reprende a un pueblo cuyo «temor de Mi es un man-
damiento de hombres aprendido de memoria». El Alter
Rebe utiliza la expresion para referirse al conocimiento
de la soberania de D'os que solo se ha aprendido, pero
que no se siente de verdad.

Isaiah 29:1327:v72 11°yw°

P 9271 PNT22 PHBYI D2 MI 0¥ WA 03 1Y 3R MR
TR DOWIR MR X DNXT > 23

Y D'os dijo: Por cuanto este pueblo se acerca a Mi con su

bocay con sus labios Me honra, pero ha alejado de Mi su co-

razon, y su temor de Mi es un mandamiento de hombres

aprendido de memoria;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 6

15 BRI PPRN 1 7112

La fuente de Kehot para estas palabras (su nota esta
abajo).
LA NOTA DE KEHOT
nLp

16 | La nota de Kehot remite a I Chronicles 16:36 para estas
palabras.

I Chronicles 16:36772:11 X 01> *127
27 Tl DY2) YIRRY DY T DZIYTIR PR R g
’l-ll?

Bendito sea D'os, el D'os de Israel, desde siempre y para
siempre. Y todo el pueblo dijo: «<xAmén», y alab6 a D'os.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

17 RIY 7Y ORIYT IR DRIWY PYN 1 N2

El salmo concluye: «Bendito sea Havaia, el D'os de Israel,
min haolam vead haolam»; literalmente: «desde la eterni-
dad hasta la eternidad». El Alter Rebe lo lee como «de
mundo en mundo»: la bendicion —la atraccion hacia abajo
del Nombre de D'os— alcanza todos los mundos, incluso

este mundo fisico.
Psalms 106:48n"1:1°p 0°2°1n
=290 TR Y7772 0K D7D T 0PIV PRI RPN N2
R

Bendito sea D'os, el D'os de Israel, desde siempre y para
siempre, y que todo el pueblo diga: «<Amén». Aleluya.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

18 AW — 2MAR WY

Una variante manuscrita: en lugar de las palabras desde
«y ampliamente» hasta «en alabanza», este manuscrito
dice «en los versiculos de Su alabanza» (\12w >»1093).
LA NOTA DE KEHOT
Maw °p10D3 :633 71322
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David describe a los malvados que traman en secreto: «el
pensamiento intimo de cada hombre y el corazon son pro-
fundos». El Alter Rebe toma prestadas estas palabras para
referirse a la contemplacion que se fija en lo profundo del
corazon.

Psalms 64:7°1:770 02710

PRy :’?1 WOR 271 wBnn wan ann ﬂ"?ﬁy'ﬂfvﬁﬂf
Traman iniquidades, llevan a cabo una biisqueda minucio-
sa; incluso en el pensamiento intimo de cada uno y en lo
profundo del corazon.

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

1,70 0°%nn 27y
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Moshe se dirige a Israel: «Escucha, Israel: Havaia es nues-
tro D'os, Havaia es Uno», el primer versiculo del Shema.
El Alter Rebe entiende «Escucha» en el sentido de com-

prendery explica «Uno» a través de sus letras.
Deuteronomy 6:4°7:"1 0°727
AR 7 AROR T PR Yy

ESCUCHA, ISRAEL: D'os ES NUESTRO D'os, D'os ES UNO.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

a0 N yuw

El maamar inicial de Torah Ohr (la) explica “Shema”
como “comprende” e interpreta su ayin grande como los
siete atributos supremos, que todavia permanecen en es-
tado de autoanulacion ante D'os en su fuente.
LA NOTA DE KEHOT
2,17 X ,X Doyh o

ooy T AN

La fuente de Kehot para estas palabras (su nota esta
abajo).
LA NOTA DE KEHOT
7D X"0D MK Y

2P MM T PR 2PN T INR

La halaja prescribe prolongar la jet de «Ejad» para coronar
a D'os en los cielos y en la tierra, y la dalet para pensar
que solo £l gobierna las cuatro direcciones del mundo. El
Alter Rebe se apoya en esta interpretacion de las letras de
«Uno».

Shulchan Arukh, Orach Chayim 61:60n n7x M1y n2w

1:R”0

IR DORw2 [7apn PRRtw CTD AR SW nTna ARTY PR

AR DW D797 PIRM DY AT YRARAW MAvIvnT 1N mhw

R2Y 09I NIMT 72 SwImY mRIya T rapnw e Myw

TawnnT "B WRIT MBI? DM v A NYwon ANy PIRe
MM T oM TPyn
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Maginei Eretz: Shulchan Aruch Orach Chaim, Lemberg, 1893 (Public
Domain)

PARRAFO 8
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26
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La nota remite al analisis de Sefer HaChakirah sobre la
raiz ava, de la que se entiende que «veahavta» expresa
voluntad.

Song of Songs 7: 1’1 0°1°wi 1w

Heibieloly
iVuelve, vuelve, oh sulamita! Vuelve, vuelve, para que poda-
mos contemplarte. ;Qué veréis en la sulamita? Algo como
una danza de dos campamentos.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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Moshe ordena: “Y amaras a Havai4, tu D'os, con todo tu
corazon, con toda tu alma y con todas tus fuerzas”. El Al-
ter Rebe interpreta “Y amaras” como una cuestion de
voluntad.

Deuteronomy 6:5°77:"1 0°7127
STTRR™P221 TWDI 233 73377223 TR M AK DI

Y amaras a D'os, tu D'os, con todo tu corazon, con toda tu
almay con todas tus fuerzas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

Berakhot 54a:61:X 771 n1972
N2TRY IRRIY 72907 PY TIINY DY NYI7 2Y 137 O 20

»ITR7 92217 LW NX D1 KA 197K — PWD1 PO .Y 13!
773 RITY 7T 1T P22 — PRTRD D227 N 127 .A3inn P02 —
A2 nrinn Ay

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
almay con todos tus bienes» (Deut. 6:5): «con todo tu cora-
z6n», es decir, con tus dos inclinaciones, la buenay 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 [meodejal»: 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 ,71M2092 .7 ,1 0°927

onwa % M

Asaf dice a D'os: “;A quién tengo en los cielos? Y contigo,
no deseo nada en la tierra”. Esto expresa el cambio de vo-
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luntad por el cual una persona no desea nada mas que a
D'os.
Psalms 73:257173:3"y 0°7°11n
PIR2 NIDIND oY) DY 0
(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

YPIIR 72 °N3) IR A0 2 ,XRWNN 1 71D °M NPMIRG LD LAY 0090
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La nota de Kehot remite a Genesis 49:12 para estas
palabras.
Genesis 49:1227:0"1 N°WR12
2700 D3G9 T Y 2P0
Sus ojos estaran rojos por el vino, y sus dientes blancos por

la leche.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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El versiculo describe el palanquin del rey Shlomo: «su in-
terior esta incrustado de amor». El Alter Rebbe aplica es-
tas palabras a ahavas olam [amor eterno], que llena el
alma desde dentro.

Song of Songs 3:10™:1 0°7°wi W

niIZn 120X MET 1390 TN 13972 271 AN A02 Py PINRY
070777

Hizo sus columnas de plata, su techo de oro, su asiento de

purpura; su interior estaba adornado con el amor de las hi-

jas de Jerusalén.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

Ay Wan T P o
En su cantico, Moshe dice: «Porque la porcion de Havaia
es Su pueblo; Yaakov es la parte de Su herencia»: D'os eli-
gio a Israel como propio. El Alter Rebbe lee las palabras al
revés, con el sentido de «literalmente»: Su pueblo es una
porcion de Havaia; el alma es verdaderamente una parte
de D'os, y ahavah rabbah [amor inmenso] tiene alli su
raiz.

Deuteronomy 32:9'0:2”% 0°137
:inna ban 3py? iny n P 03
Porque la porcion de D'os es Su pueblo; Jacob, la suerte de
Su herencia.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
La nota de Kehot remite a Judges 9:13 para estas palabras.
Judges 9:1337:v DWW

:07%Y7PY 317

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/4/
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Y la vid les dijo: «;Dejaré mi vino, que alegra a D'os y a los
hombres, para ir a dominar sobre los arboles?»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

La nota de Kehot remite a Isaiah 55:1 para estas palabras.

Isaiah 55:1°R:/1”1 17°yw°

192W 1573 193K) 172 157 10D 127K WK 0712 197 RN¥TED i
1221 172 77 K191 Mp2RY22

iOh, todos los sedientos, venid a las aguas, y el que no tiene

dinero! Venid, comprad y comed; si, comprad vino y leche

sin dinero y sin precio.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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nPIw K7 °1 °aNY
Por medio de Malachi, D'os dice: “Porque Yo, Havaia, no
he cambiado, y ustedes, hijos de Yaakov, no han cesado”.
El Alter Rebe usa este versiculo para mostrar que D'os esta
mas alla de los mundos y que estos no lo afectan en
absoluto.

Malachi 3:61:’3 "2x%n
:00°72 X2 23712 DAY "NPIY K7 *7 71K 03
Porque Yo, D'os, no cambio; y vosotros, hijos de Jacob, no

habéis sido consumidos.

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

21,3 99RDn

78R P23
“Con todas tus fuerzas” (bejol me'odeja): amor sin medi-
da. Describe como se manifiesta la ahava raba [amor sin
medida) cuando se revela.
Deuteronomy 6:5°77:"1 %7127
STTRRT222 JWDI222 72377222 TR2X 1 DX NITNY
Y amaras a D'os, tu D'os, con todo tu corazon, con toda tu

almay con todas tus fuerzas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

V.. 2" D”0 N°IN2

El capitulo 43 de Tanya presenta los dos amores: la ahava
raba, un amor de deleite que viene de arriba como un re-
galo, y la ahavat olam, que surge de comprender la gran-
deza de D’os.
LA NOTA DE KEHOT
.M9°37 NPMIRA ITATT 0971 °K 0I9T X”IN2 LT,V 72TRa n”wp’? il
.3 RN 633 .414 7122

La nota de Kehot remite a Eruvin 65a para estas palabras.

Eruvin 65ax 770 1°217°y

PARRAFO 11
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Or HaTorah sobre Pinchas cita un pasaje de aquiy del biur
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[explicacion] que sigue.
LA NOTA DE KEHOT
72712 N7PD2 RpDT RO ,IRDN YR K220 LIPK *Y DMID N7MING
WX, 9°Y 10372 IR LRDD ph¥n 2 ,no pRa LT,

37 1287 pPnan

Después de “de la fuente de la cual fue tallada”, Or HaTo-
rah afnade el motivo: “pues Su pueblo es literalmente una
porcion de D'os, y esta escrito: ‘Yo, D'os, no he cambiado’,
etc.”, y luego “por lo tanto”.

LA NOTA DE KEHOT
.19 719 2505 2nPaw KD 7 IR 1y wan 1 P °9” Aot ow n7TING

38 oD 19 PR T7IINY

Sefala una aparente contradiccion: este maamar dice que
ahavah rabbah no se interrumpe, mientras que el maamar
Ve’asisa Tzitz dice que se interrumpe después de la
plegaria.
LA NOTA DE KEHOT
77731 ,P0A 112 PR PARW 3 729900 1177 RPN 9 Y XYM 1702
M 1137 732X IR L7900 IR PO 1P WO VARY [3 ,30=] PO N
RMI0 1MW namm Ot Pwnn 9190 100w DPARY 0°Iyna 7anR RN
D Nl RTIW 970 nwn wyw PUXT UY IR LDUT 1T wUnd Tyna
R ORTI2 O%IT TN KW AR U3 ,PRRYT Pyhn ona nnTe oa nwn
.27y ,poan a°h

39 o RRIYD MR PR

La nota explica que el amor al que se refiere aqui es el de
la yechidah.
LA NOTA DE KEHOT
0,12 REN PR 8780 97IRTR PP NAAT LTI NaT AAnRD o0
79y 0°K19°M2 NANoR 1AnR q9Y °R 972 772An-0°39Y7 9902 RN
.39 °9 09137 N7MIR2 7R3 380

40 o onmys

Kohelet dice: “D'os hizo uno frente al otro”. La Jasidut in-
terpreta que esto significa que cada nivel de santidad tiene
una contraparte del lado opuesto a la santidad; el Alter
Rebe dice que la ahava raba [amor intenso] no tiene
ninguna.
Ecclesiastes 7:147:1 noip
Ay menpy? MR D3 R Y7 0P: 2iv2 W 25w o2
SN PN DTN R$R K9 N13T2Y DN
En el dia de la prosperidad, alégrate, y en el dia de la adver-
sidad, considera: D'os hizo tanto lo uno como lo otro, para
que el hombre no descubra nada de lo que vendra después
de él.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 12
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El salmo dice que D'os asento la tierra sobre sus cimien-
tos, «para que nunca se tambalee, por siempre jamas». El

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/4/
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Alter Rebe aplica estas palabras a la impresion de ahavah
rabbah (amor inmenso), que nunca abandona el corazon.
Psalms 104:5’7:7°p 0°%°1n
1Y) 0799 vIARTP2 1719900y TIRTTD
Asentaste la tierra sobre sus cimientos, para que no vacilara
por siempre jamas;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

42 78R P23

«Con todas tus fuerzas»: el amor ilimitado en que se con-
vierte ahavah rabbah cuando se revela.
Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STTRR222 TWDI222 72277222 TR2X 1 DX NI
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)

a3 710 N® 10 D123

«Entra el vino, sale el secreto». Aqui el Alter Rebe identifi-
ca el vino con la Tora, que saca a la luz el amor oculto.

Eruvin 65a:19-20°3-0"°:X 7170 1°217°Y

"2 0OIRY DOYAW NYT 92 w2 — 93702 2y DI XN 027 N

Xy? — 177 0191 .NPAIX YWD 1873 PTIOM NNIK DOYAW3 10%)

3 Obwht oPax oIy KX 17 K2 KD opan o1 MY LTI
ReahY} 'f;ﬁR’? 2% 107 nRIY ,D’}]T?j’?

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

44 T 9”AN AN 7300

Ese maamar explica que mediante el estudio de la Tora se
atrae la Voluntad Suprema hacia abajo, a la sabiduria, y
entonces D'os «hace que tu voluntad sea como Su
voluntad»: la ahava raba que viene de arriba resplandece
en la persona, el amor ilimitado «con todas tus fuerzas»,
que esta por encima del amor nacido del entendimiento.
LA NOTA DE KEHOT
(W) 739K KR 77T U N”Wp‘? il

PARRAFO 13

45 077 %Y @°37Y PUTINGD
Las fuentes de este dicho se enumeran en 52d, donde un
maamar se propone explicar las palabras de los Sabios
acerca de “Porque Tu amor es mejor que el vino”: “Las pa-
labras de los Escribas me resultan méas agradables que el

19y
1

vino de la Tora”, y pregunta por qué dice “para mi” (alai).

LA NOTA DE KEHOT
7,21 71pP% 101
46 29V %0 9N NN D’PEN NI

“Y D'os vio que la luz era buena”. El Alter Rebe identifica
esta luz con el amor.

Genesis 1:4°7:’R NowR12
TN 127 73R 172 2°RPK 9727 230700 1IRTNR 07K R
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Y D'os vio que la luz era buena; y D'os separ6 la luz de las
tinieblas.

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

.7,K NPWRI2

47 7702 1P 2w D

La Guemara dice que la luz creada el primer dia fue ocul-
tada para los justos en el tiempo venidero, y lo deduce de
“Y D'os vio que la luz era buena”. Aqui el Alter Rebe dice
que esta oculta en la Tora.

Chagigah 12a:10-11x">-:X 2> 12°an

>3 9IRT NX DOPOR RPY” 0RIY ,KD? TNYY DOpTRY — ia n;

TR 117D 7230 93 PO 1MRY SIMRIY ,P7TE KPR Y2107 PR 730

JIRE? DR IR INRIY Mt 07 TR? R IR

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

LA NOTA DE KEHOT

D M2 Y1 171N 13700 M3 19O DOPCTRY AMAA o7 LM 12T nMpha

7Inn 9aT (X3P TONYD DOPUTRY) R ,2° 7I0AN AR R UYAPT N
.TIYM2 17°Y 77570 20 R LUPWYAT D2 NPWR2°D 0°ER

48 N2 M

Likkutei Torah, citado en la nota de Kehot, remite a este
pasaje del Zohar para ensefar que la luz oculta fue guar-
dada en la Tora. El Zohar dice que alli donde las personas
se afanan en la Tora durante la noche, se hace descender
sobre ellas un hilo de esa luz oculta.

Zohar, Terumah 37:415-38:424-7vn:”? MmN ,Amn 890
on:mY

Dijo R. Judah: «Si hubiera sido ocultada por completo, el
mundo no habria podido existir ni un solo instante. Pero fue
ocultada solamente como una semilla que engendra otras
semillas y frutos, y el mundo se sustenta por medio de ella.
No hay dia en que algo no emane de esa luz para sustentar
todas las cosas, pues con ella el Santo nutre al mundo. Ade-
mas, siempre que se estudia la Tora de noche, un pequeno
hilo de esta luz oculta desciende furtivamente y juega sobre
quienes estan absortos en ...

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

49 T°7° NN M

David alaba a D'os: “Abres Tu mano y sacias a todo ser vi-
viente [con] favor (ratzon)”; es evidente que D'os provee
lo que desea cada criatura. El Alter Rebe interpreta “Tu
mano” (yadeja) como “Tus yudim”, las contracciones divi-
nas que la Tora abre.

Psalms 145:1610:1771np 0°9°10
Hikgl ’ij"?;? ¥°2m 97°°NR nnie
Abres Tu mano y sacias con favor a todo ser viviente.

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

M2 TapY AXT LINOR 1N K LT3 Syom n™ipba v ,anp ooban
.7, IRean
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Una variante manuscrita: este manuscrito dice “acerca de
la luz del amor” en lugar de “acerca del amor”.
LA NOTA DE KEHOT
LAART IR PV 1414 722

PARRAFO 14
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Una variante manuscrita: este manuscrito lee “para que
haya una extension de la revelacion” (*12°x nawni nwi?).
LA NOTA DE KEHOT
1993 Nowni N 1414 7122

52 or Do yrawm

El versiculo termina: “y sacia a todo ser viviente [con] fa-
vor (voluntad)”; claramente, D'os satisface el deseo de
cada criatura. El Alter Rebe interpreta ratzon como “vo-
luntad”: la Voluntad Suprema que se revela en toda la vida
de los mundosy en el alma.
Psalms 145:161"v:71"1p 0°2°1n
Byl ’ij"?;'? Y221 97°°NR 1Nie
Abres Tu mano y sacias con favor a todo ser viviente.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

53 TIND 2ONY NYap DINT NN DORNIYY

Una variante manuscrita: este manuscrito agrega “que in-
cluso quien no puede dedicarse constantemente a la Tora
debe, no obstante, fijar tiempos para la Tora”.

Shabbat 30ax "> naw

LA NOTA DE KEHOT

> PERW A0 414 1A XUXA PPN UMM — 2wM 122 X L,P naw
.17IN% D2NY Yap? 1R TN 1702 PI0YY 10 RURY

54 TN 2oy nyap
Cuando una persona es llevada a juicio, se le pregunta,
entre otras cosas: “;Fijaste horarios para estudiar Tora?”.
El Alter Rebe explica por qué: el estudio fijo de la Tora re-
vela el amor oculto en la raiz del alma.

Shabbat 31a:11x":X X*% naw
AN X3 1P DWIR T OTX TOCIRY AYYR XYY MK
YT PR 7N M1D2 NPOY 7MIN? DONY Nyap 7RAMN2
KT T R 7K 737 19°BK1 27937 TR 127 D330 ?Ran3 Nve
793 %% 7Y HAMPYH MRY DIRD PUn LK — R R 1R — 18R
21i0min 2p 172 °2 pAPY 12 Wy .10 oYM AP0 .Yye reon
.Y R OX 2017 :37 0K KD 47 0K
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

55 g3 nAam TR

Or HaTorah agrega un resumen: la ahava raba esta oculta
y arraigada en el alma porque “una porcion de D'os es Su
pueblo”, y por eso anhela su fuente, el Infinito mismo;
procede de la esencia de D'os y no de la autoanulacion de
los mundos, y por eso se la llama ahava raba. No se asien-
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56

57

58

ta en el corazon, no tiene contraparte y se revela mediante
el estudio de la Tora, la Voluntad Suprema.
LA NOTA DE KEHOT
NanIona "AAR RAW 7AR 1Y °N1) cMXOP A0 QW ChM NN
T7IPRY 1090 NRPY 1Y T PRI 0D MARIT NP T8N W NYIwIm
T30 ’HP’?J TR R¥AN 595 '{’73‘?57 9722 1RW %Y 7172 O”R RIOW
2%3 NAWsN) TR 977K 1 1991 by D1ta T8n KDY O7RR NNy
%7 XOW TN POY VY RIT M9AT XD ANRYEM M onmyh v R
.07y .(WDIAW ¥UIIRN ONA ROIW NN 9ANN 03 '[1’5%‘[

02 n7am

“Y hablaras de ellas cuando estés sentado en tu casa y
cuando andes por el camino”. El amor constante que se
revela por medio de la Tora lleva a la persona a esto.

Deuteronomy 6:7°1:1 0°727

72202 7772 A0 A0°22 ANW2 D2 DIIN TI7 DR
Befaki7ni]

Y las ensefaras diligentemente a tus hijos, y hablaras de

ellas cuando estés sentado en tu casa, cuando andes por el

camino, cuando te acuestes y cuando te levantes.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

T2AT 770 RPN 71T PUIARD Y

La epistola 29 comienza con esta ensefianza talmudica y
pregunta por qué las halajot son llamadas “la corona de la
Tora”.
LA NOTA DE KEHOT
TS on KDY LI 7T 10 RURT 1SR MInipn noa o1 .vy D
A7OYNR

La Guemara cita la Mishna: “quien hace uso de la corona,
perece”, y Reish Lakish explica que se refiere a quien se
sirve de una persona que estudia halajot [leyes], la corona
de la Tora. La epistola de Iggeres HaKodesh a la que se re-
fiere el Alter Rebe comienza con esta ensefianza.

Megillah 28b:1477°:2 1”3 12731

"2 WRAWRT 71 :w7R% W 0 AP0 — RaN2 YRAWRT :Dnj 10
.MiA 5Y A02 nioPn maiwy

Hemos aprendido en otro lugar: Quien hace uso de una co-

rona, perece [del mundo], y Resh Lakish ensefd: Esto se

aplica a quien acepta servicio de alguien capaz de repetir

halajot, la corona de la Tora. Y Ulla dijo
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)

PARRAFO 15
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David dice: “Mis ojos estan siempre dirigidos hacia Ha-
vaié, pues El librara mis pies de la red”. El Alter Rebe in-
terpreta los “ojos” de la bendicion de Yaakov como esta
mirada constante hacia D'os.

Psalms 25:157°0:71”3 0°2°11n
9937 YR RORPTRIN 22 079K TR 1Y

Mis ojos estan siempre vueltos hacia D'os, pues El sacara
mis pies de la red.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/4/
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

0,75 0°%n

PR PR T Y man
El salmista dice: “He aqui, el ojo de Havaia esta dirigido
hacia quienes Le temen, hacia quienes esperan Su
bondad”. La mirada de D'os hacia una persona responde a
la mirada de la persona hacia El

Psalms 33:181:1" 0°%°11n
3707 DYPI2 YRR N 1Y M
He aqui, el ojo de D'os esta sobre los que le temen, sobre los

que esperan en su misericordia,

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

°1°Y MAM NP9TYNRY $1PRT° N MR A0 633 .414 122 .17 ,30 0°9N
A2 RITY S1PRT0 9RO Y YURTYNR T PR TN

NPT NP2 NPanORD

La nota de Kehot remite a este pasaje del Zohar para la ex-
presion “contemplar la gloria del Rey”, que aqui describe
el amor en los deleites, un amor semejante a la vista.
Zohar II, 47b2 1 27mt
LA NOTA DE KEHOT
.2,11 27 ARA

A”nD NK%N2 yU8
Or HaTorah plantea la misma dificultad: lo explicado aqui,
que el amor en los deleites esta por encima de ahavah
rabbah, parece contradecir Tanya, capitulo 43, que dice
que ahavah rabbah es amor en los deleites.
LA NOTA DE KEHOT
TAART XD R™IN2 IRIANT 7IRIPW .2 ,00W 2 1D M NP AR
TANR RO AR A1 °D K202 wrRR M0 ,A7IRD 1Py KO 0O1yna
.PNY R P IR LY DOMyna

5N21° °N0°Y7 SNINNR

El amado llama a la puerta de su novia: “Abreme, herma-
na mia, amada mia, paloma mia”. El Alter Rebe cita la ex-
plicacion que dio en otro lugar: “hermana” es el amor na-
tural, y “paloma” es el amor en los deleites.

Song of Songs 5:2°2:’71 0*°Ww W

*nan "N *n2y NN *Penne pait M1t PP Y 2% M tIX
11272 79707 NI PY KNI WKW

Yo duermo, pero mi corazon vela; joye!, mi amado llama:

«Abreme, hermana mia, amada mia, paloma mia, perfecta

mia; porque mi cabeza esta llena de rocio, mis cabellos, de

las gotas de la noche».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

o1 Py

El amado alaba a su novia: “He aqui, eres hermosa, amada
mia... tus ojos son palomas”. Asi como las palomas se mi-
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ran constantemente y se deleitan en ello, el alma contem-
pla a D'os con amor en los deleites.

Song of Songs 1:151”0: R 0*°wi 1w
1031 Py 197 737 P02y 122 737
He aqui, eres hermosa, amada mia; he aqui, eres hermosa;

tus ojos son palomas.

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

A0 LR Uraw

A WU

A proposito de “Aparta de mi tus ojos”, el Zohar presenta a
D'os diciendo que los ojos del amado “Me encienden con
llamas de amor”. El Alter Rebe se vale de esto para expli-
car el amor en los deleites, que arde con una intensidad
que supera lo que el corazon puede contener.

Zohar III, 84ax ,70 3*m

LA NOTA DE KEHOT

SNOART T TIXT A AWM wIEnw R L7 PR 070 R R L,TD M

woin MPPanm AxPyYna X9 1™INa 0°nnnna "7 1P nvnb vanw

Y VRN M0 AR V(1D 7°0Y 2200 INR YW D RNTPwa nhyns

Nikal

T°3°y °201
El amado dice a su novia: “Aparta de mi tus ojos, pues me

han sobrecogido”. El Zohar lo interpreta como D'os di-
ciendo que esos ojos Lo encienden con llamas de amor.

Song of Songs 6:5°71:" 07w W
TYP3TTR WY DY TTY2 1YY 3200 DAY T3 Y 2207
Aparta de mi tus ojos, pues me han cautivado. Tu cabello es

como un rebaiio de cabras que descienden de Guilad.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

0°11° P9y 87y KR
Likkutei Torah explica “Tus ojos son palomas”: asi como
una pareja de palomas, macho y hembra, se mira constan-
temente y se deleita al verse, el pueblo judio debe “con-
templar la gloria del Rey”, y de todo puede ver que no hay
nada aparte de El

LA NOTA DE KEHOT
2,1 ene ﬂ”WP‘? k!

PR NN O1NRIT 27N

La nota de Kehot sugiere que la referencia a “Déjame ver
tu aspecto” podria ser al maamar impreso alli.
LA NOTA DE KEHOT
LI ’Y 2995 0°21N2 AR S9RN2 097312 MANOT IR

PN NN ORI

Fl amado llama a su paloma, oculta en las hendiduras de
la roca: “Déjame ver tu aspecto, déjame oir tu voz”. El Al-

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/4/
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ter Rebe se refiere a la explicacion que dio de este versicu-
lo en otro lugar.
Song of Songs 2:1477°:’1 0°7°wi1 W
DY CIRYE TRINTNR PRI TNTAT 92 YPRN M1ana b
{MIRY PRI 279 729D T21P
iPaloma mia, en las hendiduras de la roca, en lo oculto del
risco! Déjame ver tu rostro, déjame oir tu voz, porque tu voz
es dulce y tu rostro, hermoso».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Or HaTorah trae en nombre del Maguid que hay dos clases
de enrojecimiento: uno es Guevura y el otro proviene del
vino, que es alegria.
LA NOTA DE KEHOT
RIT°R NOMINTR °1° °2 W °2 Y71 7320 Qw2 R°2n K ,LOW IXD NN
SWY 971 D7IRD R AN RIAW 1°°2 K172 77123

N 2w

La novia pide: “Ponme como un sello sobre tu corazon...
pues el amor es fuerte como la muerte... sus chispas son
chispas de fuego”. Estas chispas ardientes del amor son
las que enrojecen los ojos en “rojo de ojos”.

Song of Songs 8:6":’11 01°wi1 W

YR nIOR @I my—3 TIS]‘HT,"?SJ onins 72272y opind Cmw
(NPT UK "BYN PR TXIR PINYD

Ponme como un sello sobre tu corazon, como un sello sobre

tu brazo; porque el amor es fuerte como la muerte, los celos

crueles como la tumba; sus destellos son destellos de fuego,

una llama de D'os.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

AP NAWD NNIPY 10 2NN IR

El profeta promete a Israel que, si honran el Shabat, “En-
tonces te deleitaras en Havaia”. Este es el deleite del Sha-
bat, el amor en los deleites.
Isaiah 58:1477>:1”1 71°yWw°
n203 PA?IRM PR (CMn2) Pp2l-?y °R22m NPy 2ynn w
137°0°2 %2 PR pY?
Entonces te deleitaras en D'os, y te haré cabalgar sobre las
alturas de la tierra, y te alimentaré con la heredad de Jacob,
tu padre; porque la boca de D'os lo ha dicho.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
3,00 20 AR L0 LT, e
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73 Y nawk nRam

El profeta dice a Israel que “llamen al Shabat un deleite”;
es decir, que lo consideren un deleite y lo honren. El Sha-
bat es el momento en que se revela el amor en los deleites.
Isaiah 58:135:n”117°yw°
MY nwe NRIP) wTR 02 9300 Ny 9931 NIwn WRTDR
137 727) 880 KiswR PP My A7) 1290 7 WiTRY
Si apartas tu pie del sabado, de ocuparte de tus asuntos en
Mi dia santo; si llamas al sabado deleite y al dia santo de
D'os honorable, y 1o honras, sin seguir tus caminos habitua-
les, ni ocuparte de tus asuntos, ni hablar de ellos;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

74 vy nuw on

En el Talmud, D'os responde a quienes piden una recom-
pensa en el Mundo Venidero sin haber observado las
mitzvot: “Quien se esforzo en la vispera de Shabat comera
en Shabat”. El Alter Rebe aplica esto al esfuerzo de los dias
de semana en los dos amores, que prepara el deleite del
Shabat.

Avodah Zarah 3a:10%:X ’x 77t 772y

17?2 MR LTIYN WK AP Jan 0PIy BY 91927 :vIph 1mN

,N3%32 DOR° NaY 27y3 MUY *n 109IYaY 00IY (RIT 9IN2 BITRA

MR 12 7D 2Y AX XYY 7N2W3 PIRY 1270 NIY 29¥2 N XY n
ANIX AP 107 MY 12101 77 U PR

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

LA NOTA DE KEHOT
.349 1Y NANI0N AAAR 7Y K 772 7720-0°3797 7902 IR .R ,A 7Y

PARRAFO 17
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Al explicar la abundancia de la Tierra de Israel, la Gemara
interpreta chachlili como chech li li: «todo paladar que la
prueba dice: “Para mi, para mi”». El Alter Rebe interpreta
el paladar que prueba como Jojma (sabiduria), y el «para
mi» duplicado como los dos amores que ascienden juntos.

Ketubot 111b:1717°:2 X”>p M121n>

32 PR I0RA RAYY MDY i bR — M 10K INRA KwY

IR LiNYinY T°n 9D P ooy V2veon” i TP — oyy

Y2 TR — 127 11K D°IPTRY 1127 0°IYI7 I0RA RAYY 0D 0D”
SOOI 1277 KPR DI 1297 M1 9X 229nn 00w 1971

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTA DE KEHOT

LSNP 271 27500 170 LK LAY MIMIN L, TP KD L2 LR MamnD
LIRDD 17 3R 927R2 NMIPpYa .2%pN

76 MPYRT 01T TY PP NN MY L L PR N2 Ahanw
Este pasaje esta copiado en Or HaTorah, y de alli parece
desprenderse que el texto aqui fue corregido o anadido
por el Tzemach Tzedek.

LA NOTA DE KEHOT
19017 R 12NN '{W)‘?H IROW 7IRAI QWY WX L,AYW °1°) 8 NN pnya
LRI DBTAW 1720 633 122 R¥M 5ax .37 Y
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Variante manuscrita: estos manuscritos omiten la explica-
cion entre paréntesis, y el manuscrito 414 afiade «sin fin»
después de «hasta las alturas mas excelsas».
LA NOTA DE KEHOT
moynn PN K 414 122 .633 .414 722 RN°7 :(@°2ayna. . 9°n )
R7PR ,°N7Y7 MR :TIMYT 7102 0w N7 NPMIRI PP PR TY 0N
NP2 RPONOXY °M22 FAART APIN RIT 0°3°y °9°95m B °nl) LavhD
K7 1°7 DIDIW 710 1IN Pw 137 »Y K2 POM ,DIRY AIYN N2 ROONT
oywnn an amn 5737 YURARY IRR TPITA DOAIYNAW 1 TANRY ,TI0
7R YUIR 9OYDT MAnK 2 12 9901w 00 Y% ImIR P70 2Iym mpenn
(oY A9Nn X nawa

78 | La nota de Kehot remite a Deuteronomy 6:5 para estas
palabras.
Deuteronomy 6:5°77:"1 0°7127
STIRR2221 AWDI2921 72277292 TRX 1 DX HIIN

Y amaras a D'os, tu D'os, con todo tu corazon, con toda tu
almay con todas tus fuerzas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 18
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La segunda mitad de la bendicion de Yaakov, «y sus dien-
tes blancos por la leche», que explica el resto del maamar.
Genesis 49:1227:"1 N°wR12
:27M D313 1 DY 2020
Sus ojos estaran rojos por el vino, y sus dientes blancos por

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

PARRAFO 19
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Una variante manuscrita: este manuscrito dice «sus actos
y pensamientos», sin «palabras».
LA NOTA DE KEHOT
SM2WNMY 1YY :633 7132

PARRAFO 20

81 292 TYwnT ONR 0199 T PD

La nota de Kehot también remite a este pasaje del Zohar
para la frase “cada uno segtin lo que mide en su corazon”.

Zohar I, 129b2 ,u3p x*m
LA NOTA DE KEHOT
R”MT O3 AIRTY .2 L3P K22 1780w — X ,X 72712 07p% AnTpna Koan

.2,09p

82 292 TYwnT ONR 0199 T PD

El Zohar, sobre “Su marido es conocido en las puertas”,
dice que cada uno conoce a D'os segun lo que mide en su
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corazon. El Alter Rebe lo aplica al trabajo propio de cada
persona de refinar el amory el temor.

Zohar, Vayera 9:153-164770p-3"1p:" X177 ,771171 7120

Pero, en verdad, el Santo se da a conocer a cada uno segin
la medida de su entendimiento y su capacidad de unirse al
espiritu de la sabiduria Divina; y asi, «su esposo es
conocido», no «en las puertas» (bishe’arim), sino, como
también puede traducirse, «en medida», aunque el conoci-
miento pleno esta fuera del alcance de todo ser».

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

PARRAFO 21
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85

5311720 1 wpan®
Shlomo dice: “Los hombres malvados no comprenden la
justicia, pero quienes buscan a Havaia comprenden todo”.
El Alter Rebe aplica esto a los caminos de introspeccion
que quienes buscan sinceramente reconocen por si
mismos.

Proverbs 28:571:173 *5wn
195 117221 *Wpam vDYn 11°27°KY Y71TIR
Los hombres malvados no entienden la justicia; pero quie-

nes buscan a D'os entienden todas las cosas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

D WowaRY pIpTY PIRY

Una variante manuscrita: este manuscrito afiade: “Y todo
esto pertenece al nivel de los dientes; sin embargo, todo
esto sigue siendo el nivel de pequeiez del intelecto, pues
es preciso examinar y esforzarse, etc.” La nota sugiere
que quiza el texto impreso lo omiti6 debido a la semejanza
entre las palabras.
LA NOTA DE KEHOT
MIvP »na 127y RIT 17D R L0001 1A RIT OO A0 633 a2
NLAYT TOPIRY LD IMBY YN NPAYY PIRTY PIRW NRnD Pown
M 09 019

MRY YAon NP

Or HaTorah afade una referencia al biur (explicacion) so-
bre “Osri lagefen”, donde los treinta y dos dientes son los
treinta y dos senderos que se extraen de Jojma para refi-
nar las acciones, y compara a los espias: los de Yehoshua,
enviados a Yericho, son los “maestros de contabilidad” en
el pensamiento, el habla y la accion, las vestiduras del
alma; los de Moshe representan el refinamiento de las
emociones mismas.

LA NOTA DE KEHOT

on e 279 1137 TDJ‘? "OX 27Y 7IR°22 7N :A011 QW "1™ N”MIN2
o°%an 1°192 R”12 °¥1 10 vwyn 172% Anonan QPownIw matna 27h
YWITT 231 70 71 PAYD NP AV R Awn nhww yeine nhww
woIo »WIAD WY DN NPITINI RIAWITT MIRD N2 RIT M D30
2R 01 N2 YU L1NREY MTan 9925 170 nwnT L1199 °pan
7Y L0 MITRM RITIRN PIm
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(P”nm 997 . . D92ARY)

Una variante manuscrita: este manuscrito no incluye este
pasaje entre paréntesis.
LA NOTA DE KEHOT
.633 122 RN 11 20

25ma M

Likkutei Torah remite al final de este maamar, sobre “la-
vados con leche”, junto con el maamar Basi LeGani, sobre
“mivino con mi leche”.
LA NOTA DE KEHOT
JIROR 1U%M A, T TINNRY N7Ipha

25ra mgmn

La novia describe a su amado: “Sus ojos son como palo-
mas junto a corrientes de agua, lavados con leche”. E1 Al-
ter Rebe interpreta «lavados con leche» como la leche de
la Tora que lavay transforma las emociones.

Song of Songs 5:1227:'11 0*1°wi 1w
RPNy Niaw> 27702 NIROD 0 *°BRYY 073170 1Y
«Sus ojos son como palomas junto a los arroyos; bafiados en

leche y bien colocados.»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

eyt oM Ty

Or HaTorah concluye con un resumen de esta seccion y de
todo el maamar: los dientes muelen y tamizan el pensa-
miento, el habla y la accion, y refinan el amor y el temor;
la leche de la Tora hace crecer las emociones junto con un
intelecto maduro, y de esto proviene la blancura de los
dientes, un refinamiento cada vez mas elevado y sin
esfuerzo.

LA NOTA DE KEHOT

S1pw 19w 01T MAN2R MIMLY 0% 171y °N1) 0w °n™) 17N

SRR TAART PANY IR MITAN 2117022 191 YMmvayn 0baR 190N
MR M2TI2 VY MTRn 92T 10 Pw 25am 10 YR Y 0
MR 12°92 NITAM *NT°22 M2 002 P 00w P20 TR mm
TANRT RO YUK ,IUIRY YUK O WO NP (1D 13002 ROW MDY
P71R1PY INPAY N RMAT 2230 mnwn P11 manannn npbin
K21 021 937 13T MPYRw T et 191 1159n 70 ow nan
53 737 1WDI2 NWIYINI NANDIAN KT 7IRY L1720 1D 2nPa 1 o
9P PRY 772 07K IR NINEY TR NApRI XOM Dynn mbx phn xon
M2 3 T2ARY PR 797991 10 0711 19U AR W PRI 993 19K 7Y
127371 PR INRIYY 711 P 217193 INnNT R¥N1 KD 03 995 a1 nmyn
07 19732 977K ROTIW TI0 RX® YW WD 1IN PW 1% 010w 7Y KN
7187 °1 99% yrawm P10 IR AMD "N YA M908 Pna R0 AN
APIN RIT 017y 97901 1N 97T PR R woaw YU 1m
R ROPMT RIP°2 RPONORY °7 DX 7°AN °1°Y M2 0°A1yna 1anRn
133 30 A1 NawR NRIPY NAw3a 79ann 3PN 9P 97RD Oa hyny
7221 .7RY IR 712 0591w 9% 5 IR 97an 1700 DR 030N 0 M0l
71772 131 113 17T PP DR TR MNNen MIMu 1370 0w
TPIAR 92T TN 290 9971 0MIOR TR 2% RIT 1D mTRn
S 12°Y AR M97Y MITAN2 11020 1w 0Pewn N2vh Ry mm

.27y .m7°na1 >33 oma

32



TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 4

90 | La nota de Kehot remite a Psalms 145:16 para estas
palabras.

Psalms 145:1610:171np 0°9°10

:73%7 °07227 ¥°aivm1 370 NR nnie
Abres Tu mano y sacias con favor a todo ser viviente.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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