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Explicacion de lo anterior

El amor mas elevado a D'os, el «<amor en deleites», nunca se
inviste en los dos amores inferiores, pero desciende cuando
estos se unen: cuando el vino de la Torah hace aflorar la ahavah
rabbah [amor grande] oculta y la une con la ahavas olam [amor
eterno] de la contemplacion. Esto es lo que significa que los ojos
estén «rojos por el vino», y el crecimiento que viene después es lo

que significa que los dientes estén «blancos por la leche».
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LA IDEA CENTRAL

El amor mas elevado a D'os, el «amor en deleites», nunca se inviste en los dos
amores inferiores, pero desciende cuando estos se unen: cuando el vino de la To-
rah hace aflorar la ahavah rabbah [amor grande]| oculta y la une con la ahavas
olam [amor eterno] de la contemplacion. Esto es lo que significa que los ojos estén
«rojos por el vino», y el crecimiento que viene después es lo que significa que los

dientes estén «blancos por la leche».

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

EL MAAMAR EN BREVE

Este maamar explica el anterior, acerca de la bendicion de Yaakov a Yehudah: que sus ojos estén «rojos
por el vino» y sus dientes «blancos por la leche», siendo el vino y la leche nombres de la Torah. Co-
mienza con tres amores: ahavah rabbah, un amor que viene de arriba y arde por si mismo; ahavas
olam, un amor que se construye al contemplar el mundo y que, por ello, tiene un opuesto en el mun-
do; y el amor superior «en deleites». Estos corresponden a los Nombres Mah, Ban y Av. Ban refina las
chispas caidas de los mundos inferiores, y Mah, la Divinidad que no necesita ser refinada, desciende a
Ban para refinarlas nuevamente. Av, el deleite de Atik revelado en Jojma (sabiduria), no se inviste en
ninguno de los dos, sino que desciende cuando ambos se unen, asi como la bendicion sigue a «varony
mujer». La frase del Talmud «todo paladar que prueba dice: “Para mi, para mi”» alude al ascenso de
ambos amores a Jojma, que se produce por medio del vino de la Torah. Este deleite se revela en Sha-
bat, pero solo mediante el esfuerzo previo: el fervor rojo de los ojos, al que responde la luz blanca de
arriba. Finalmente, los dientes blancos son las emociones primero refinadas y luego hechas luminosas

por la leche del crecimiento.

ESQUEMA

1 La Torah como vino y leche; tres amores 1-2

Para explicar por qué a la Torah se la llama vino y leche, el maamar presenta la ahavah rabbah, la ahavas
olam y el amor superior «en deleites».

2 Los cuatro Nombres y el refinamiento de las chispas 13-4

Ban cay6 durante la ruptura; Maljut (soberania) del Mundo de Atzilut (Emanacion), la «gran bestia» cuyo
valor es Ban, refina cada noche las chispas de Tohu, y luego Mah las refina por segunda vez.
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3 Ahavas olam y ahavah rabbah

15-7

Ban es la ahavas olam, el amor que se despierta a través del mundo y que tiene un opuesto; Mah es la aha-

vah rabbah, la Divinidad en esencia; Mah se inviste en Ban, pero Av no se inviste en ninguno de los dos.

4 Varon y mujer: como se hace descender el amor en deleites 18-9

Cuando Mah y Ban, varon y mujer, se unen, desciende el Nombre Av, como en «Varon y mujer los creo, y

los bendijo», y como bajo la jupa.

5 Por qué Av es el amor en deleites

110

El deleite de Atik se revela en Jojma, el Nombre Av, asi como una nueva comprension produce deleite en la

persona.

6 El paladar que dice «Para mi, para mi»

1M11-13

La repeticion de «para mi» alude al ascenso de ambos amores a Jojma, el paladar de los te’amim, que se

produce por medio del vino de la Torah, que revela el amor oculto.

7 Shabaty los colores rojo y blanco de los ojos

114-15

Av se revela en Shabat, pero solo gracias al esfuerzo previo: el fervor rojo que asciende hacia Arich An-

pin, al que responde la luz blanca recibida mediante la vista.

8 El blanco de los dientes: refinamiento y crecimiento

16-18

Los dientes refinan, como las emociones examinadas en el vientre de Ima; la leche del crecimiento luego

los vuelve blancos y luminosos, todo ello mediante los trece adornos, Abay la Torah.

CONCEPTOS CLAVE

Ahavah rabbah (gran amor) 7127 727X
Amor a D'os que viene de arriba y arde por si mismo,
arraigado en la chispa divina del alma; nada en el mundo
se le opone. Corresponde al Nombre Mah.

Ahavas olam (amor eterno) 071y N3

Amor a D'os que surge de la contemplacion, se revela des-
de el ocultamiento (he’elem) y es despertado por el mundo
(olam); como surge a través del mundo, tiene alli un
opuesto. Corresponde al Nombre Ban.

Amor en deleites 0°111yn2 7278

El amor mas elevado: la revelacion del deleite supremo de
Atik en Jojma. Corresponde al Nombre Av y desciende
cuando se unen los dos amores inferiores.

Los Nombres Av, Sag, Mahy Ban 172 7”2 170 2”¥

Cuatro grafias del Nombre Havaia, con valores numéricos
de 72, 63, 45y 52; aqui, Av es Jojma, Mah es el aspecto
masculino y Ban el femenino, que es Maljut de Atzilut.
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Refinamiento "117°2

Separacion de las chispas caidas de la mezcla de bien y
mal, y transformacion de estas en Divinidad; primero lo
realiza Ban y luego Mah lo realiza por segunda vez.

Mayin nukvin (aguas femeninas) 71°2711 11

Lo que Ban eleva desde abajo hasta el Nombre Mah des-
pués de refinar; esto hace descender a Mah para que refi-
ne aun mas.

Te’amim 0°1yY

Las notas de cantilacion, también llamadas «sabores»; la
mas elevada de las cuatro partes de la escritura de la To-
rah, correspondiente al Nombre Av y a Jojma, «el paladar
que prueba».

Arich Anpin 71°21x 7%

Kéter (la Corona), el nivel mas bajo del Emanador; Zeir
Anpin (los atributos emocionales) dirige con fervor su mi-
rada a la frente de Arich Anpin y recibe 370 luces, y 150 en
el rostro.



Los trece adornos de la barba xip°7 *17p°n 3

Yud y vav, foliculos y pelos, por medio de los cuales la luz
primero se contrae y luego se extrae; Aba extrae de su oc-
tavo adorno, notzer, cuyas letras forman ratzon [voluntad].
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TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 5 591 9y 7182
SECCION 1 - 11-2

La Torah comovinoy leche; tres amores

"By By 7180

Una explicacion de lo anterior.

Este maamar es una explicacion adicional del maamar anterior de Torah Ohr, acerca de la bendicion de Yaa-
kov a Yehudah: «Sus ojos estan rojos por el vino, y sus dientes, blancos por la leche». Retoma los temas de

aquel maamar —los amores a D'osy el vino de la Tora—y los explica con mayor extension.
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Para explicar lo dicho arriba acerca de [el versiculo] «Jajlili», etc.: Ahora bien, la Tora es llamada
vino y leche, como esta escrito: «Vengan y compren sin dinero y sin precio vino y leche». Para
comprender esto, es necesario entender el asunto de los dos niveles: ahava raba [gran amor] y
ahavat olam [amor eterno].

El versiculo que se explica habla del vino y la leche, y la Tora es llamada por ambos nombres, tal como el ver-

siculo de Isaias invita a los sedientos a «comprar... vino y leche» sin dinero. Para explicar esto, el Alter Rebe

presenta primero dos tipos de amor a D'os: ahava raba, «gran amor», y ahavat olam, «<amor eterno».

(091 nama] YPIRY WR 1IN NP2 WD RDOMMY 19981 WK 199000 AR KT (727 nanx] 7R
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La ahava raba es [el amor] que viene de arriba, por el cual, espontaneamente y como algo natural,
su alma arde como un horno de fuego; y ahavat olam es el amor que surge por medio de la con-
templacion. Y hay un tercer amor, mayor que ambos, llamado «amor en deleites» (ahava betaanu-
guim [amor en deleites]), etc.
La ahava raba es un regalo de arriba: el alma se enciende por si sola, sin esfuerzo. La ahavat olam es un
amor que la persona desarrolla mediante la contemplacion de la grandeza de D'os. Por encima de ambas

esta el «amor en deleites», una expresion del Cantar de los Cantares que el maamar identificara con la reve-

lacion del deleite supremo.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/ 5



TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 5 591 9y 7182
SECCION 2 - 13-4

Los cuatro Nombresy el refinamiento de las chispas
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Ahora bien, es sabido que hay cuatro Nombres: Av (72), Sag (63), Mah (45) y Ban (52). Y el Nombre
Ban cayo en el quebrantamiento [de las vasijas], y el Nombre Mah es el que lo refina.
La Cabala habla de cuatro maneras de escribir plenamente las letras del Nombre Havaia, cada una con un

total numeérico distinto: 72 (Av), 63 (Sag), 45 (Mah) y 52 (Ban). Ban es el Nombre asociado con aquello que
cay0 en el quebrantamiento primordial de las vasijas, y Mah es el Nombre que refinay repara lo que cayo.
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Sin embargo, primero Maljut (soberania) del Mundo de Atzilut (Emanacion), que es llamada el
Nombre Ban, refina las 288 chispas que estan en [los Mundos de] Beria, Yetzira y Asia (Creacion,
Formacion y Accion), etc.; y después se hace descender el Nombre Mah para refinar por segunda
vez, etc.

El refinamiento ocurre en dos etapas. Primero, Maljut de Atzilut, la Gltima sefira del mundo superior, que

también es llamada el Nombre Ban, refina las 288 chispas caidas dispersas por los tres mundos inferiores;
después, el Nombre Mah desciende y las refina por segunda vez.
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La explicacion del asunto: es sabido que Maljut (soberania) del Mundo de Atzilut (Emanacion) des-
ciende cada noche a los mundos de Beria (Creacion), Yetzira (Formacion) y Asia (Accion) para rea-
lizar refinamientos. Como esta escrito en el Zohar: “Mil montafias, que una gran bestia se come, y
se las bebe de un solo trago”, etcétera.

Maljut de Atzilut desciende cada noche a los mundos de Beria, Yetzira y Asia para reunir y elevar las chispas

que cayeron alli. La imagen del Zohar de una gran bestia que se come mil montanasy se las bebe de un solo
trago describe esto: absorbe todo lo que debe ser refinado.
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Explicacion: behemah («bestia») tiene el valor numérico de Ban (52); es decir, Maljut de Atzilut,
que refina las chispas de Tohu. Pues cuando las chispas cayeron en Beria, Yetzira y Asia, y en no-
gah (resplandor), son una mezcla de bien y mal y no se encuentran en el nivel de la Divinidad; y
Maljut de Atzilut las refina para que se transformen y se vuelvan Divinidad.
La palabra behemah («bestia») tiene el valor numérico de 52, el mismo que Ban, de modo que la bestia es
Maljut de Atzilut, que refina las chispas que cayeron del Mundo de Tohu. Una vez que cayeron en los mundos

inferiores y en nogah, donde el bien y el mal estan mezclados, las chispas ya no son Divinidad, y el refina-
miento las transforma nuevamente en Divinidad.

SECCION 3 . 115-7

Ahavas olam y ahavah rabbah
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Por lo tanto, el Nombre Ban es llamado ahavas olam [amor del mundo], pues olam («mundo») deri-
va del téermino he’elem («ocultamiento»); es decir, el amor que se revela desde el ocultamiento:

antes de la plegaria estaba oculto y, después, por medio de la plegaria, se revela.

El amor vinculado con Ban es llamado ahavas olam, y olam («mundo») proviene de la misma raiz que he’e-
lem («ocultamiento»). Es un amor que permanece oculto en el corazon antes de la plegaria y que sale a la

luz por medio de ella.
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Asl, resulta que este amor proviene de la contemplacion, etc. Y ahavas olam también significa que
este despertar emocional y este amor provienen del nivel del mundo.

Como surge mediante la contemplacion durante la plegaria, este amor depende del esfuerzo propio de la
persona. El nombre también tiene un segundo significado: el amor es despertado por el mundo, por lo que
la personave en la creacion.
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Es decir, como en la analogia de una persona que se conmueve y llega a sentir amor al ver maravi-
llas que contradicen la naturaleza, como transformar agua en fuego o fuego en agua, de modo que
una esencia se transforma en otra; por medio de esto ve la grandeza de D'os, bendito sea, y de alli
nace en él el amor a D'os.

La ilustracion presenta a alguien que ve un milagro que trastoca la naturaleza, como agua transformada en

fuego o fuego en agua: una cosa que se convierte por completo en otra. Al verlo, capta la grandeza de D'osy
llega a amarlo; el amor es real, pero algo del mundo lo desperto.
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Este amor se llama ahavat olam [amor provocado por el mundo], porque surge por medio de una
causa del nivel del mundo. Del mismo modo, arriba, el refinamiento de las chispas del Nombre
Ban, que refina en el Mundo de Beria (Creacion), el Mundo de Yetzira (Formacion) y el Mundo de
Asia (Accion), se llama ahavat olam, porque se refina [algo]| del nivel del mundo hasta que se con-
vierte en divinidad, etc.

Este amor se llama ahavat olam porque algo en el mundo lo provoca. Lo mismo ocurre arriba: el refina-

miento que Ban realiza de las chispas en los mundos inferiores se llama ahavat olam, porque aquello que

pertenecia al “mundo” se refina hasta volverse divinidad.
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Esto no ocurre con el Nombre Mah, que se llama ahava raba [gran amor], pues el Nombre Mah es
divinidad en esencia (no proviene de aquello que se ha refinado del nivel del mundo, como el
Nombre Ban, que refina los mundos de Beria, Yetzira y Asia, y estos quedan incluidos en él.

Por el contrario, el Nombre Mah corresponde a ahava raba, porque es divinidad por derecho propio. El pa-

réntesis explica el contraste: Ban es divinidad formada por aquello que refino de los mundos inferiores, los
cuales quedan absorbidos en él.
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Es decir, por medio de la transformacion del mal en bien mencionada arriba, que queda incluida
en el Nombre Ban; por eso se llama ahavat olam, tal como una persona se transforma por medio
de milagros, etc., como se menciono arriba).

La divinidad de Ban surge al transformar el mal en bien, y por eso se llama ahavat olam, como el amor de

una persona que cambia al ver milagros.
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Y él [el Nombre Mah] es quien refina el Nombre Ban. Y esto es analogo a ahava raba. Pues el con-
cepto de ahava raba es, a modo de ejemplo, el amor que se inflama por si mismo, por lo cual se lo
llama con el término “grande” (raba); ya que también en ahavat olam existe “esto frente a
aquello”.
Mah es quien refina Ban, asi como ahava raba, el amor que se inflama por si mismo, esta por encima de aha-
vat olam. Se llama “grande” porque ahavat olam también tiene una fuerza opuesta: como dice Kohelet, D'os

hizo “esto frente a aquello”, de modo que un amor que surge del mundo puede encontrar una atraccion

contraria que también proviene del mundo.
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Por eso vemos que, aunque en el momento de la plegaria tenia amor, y este era ahavat olam, sin
embargo, después se ocupa de asuntos mundanos, porque existe “esto frente a aquello”, ya que
ambos pertenecen al nivel del mundo: esto es “mundo” y aquello es “mundo”, etc.
Por eso una persona puede sentir amor por D'os durante la plegaria y después ocuparse de asuntos munda-
nos: tanto ese amor como los asuntos mundanos pertenecen al “mundo”, de modo que uno puede oponerse

al otro. La expresion aramea para “asuntos mundanos”, milei de'alma [asuntos del mundo], contiene en si
misma la palabra que significa “mundo”.
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Pero no es asi con el nivel de ahava raba: como proviene de la chispa misma de la divinidad, alli no
existe “esto frente a aquello”, etc. Del mismo modo, arriba, el Nombre Mah es divinidad que no se

alcanza mediante el refinamiento, como la ahava raba, que viene por si misma desde arriba.

Ahava raba proviene de la chispa misma de la divinidad, de modo que nada en el mundo se le opone. De la
misma manera, arriba, el Nombre Mah es divinidad que nunca necesito ser refinada, como ahava raba, que

viene por si misma desde arriba.
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Ahora bien, a pesar de todo esto, ahavah rabbah [amor intenso], que se denomina Ma, si se reviste
en ahavas olam [amor eterno], que se denomina Ban, para llevar a cabo una segunda refinacion,
etc. Pero el tercer amor, denominado «amor en los deleites», que corresponde al Nombre Av, no se

reviste en absoluto ni en ahavah rabbah ni en ahavas olam, etc.

Aunque Ma es divinidad que no necesita refinacion, desciende y se reviste en Ban para llevar a cabo la se-
gunda refinacion; asi también, ahavah rabbah se reviste en ahavas olam. El tercer amor, «amor en los delei-
tes», que corresponde al Nombre Av, nunca se reviste en ninguno de los dos.

SECCION 4 - 18-9
Varon y mujer: como se hace
descender el amor en deleites
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Sin embargo, la manera de hacer descender el Nombre Av, el amor en deleites, es cuando ahavah
rabbah [amor abundante| y ahavas olam [amor eterno], el Nombre Mah y el Nombre Ban, se unen;
entonces hacen descender también el Nombre Av, aunque es mas elevado que ambos, etc.

La manera de hacer descender el Nombre Av, el amor en deleites, es mediante la uniéon de ahavah rabbah y

ahavas olam, Mah y Ban. Cuando ambos se unen, también desciende el Nombre superior, aunque es mas
elevado que ellos.
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La explicacion del asunto: es sabido que en cada mundo —el Mundo de Atzilut (Emanacion), el
Mundo de Beria (Creacion), el Mundo de Yetzira (Formacion) y el Mundo de Asia (Accion)— hay

diez Sefirot, asi como mundos y camaras (heichalos).

Para explicar como puede ser esto, el Alter Rebe recuerda que cada uno de los cuatro mundos contiene diez
Sefirot, junto con “mundos” y “camaras”, niveles que, como explica el parrafo siguiente, necesitan ser
refinados.
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Ahora bien, las diez Sefirot son ellas mismas divinidad, que no necesita ser refinada; esto es como
el concepto del Nombre Mah, como es sabido. En cambio, los mundos y los recintos necesitan ser

refinados para poder quedar incluidos en las diez Sefirot, que son la divinidad misma.

Las diez Sefirot son divinidad y no necesitan refinamiento, como el Nombre Mah. Los mundos y los recintos,
en cambio, deben ser refinados antes de poder quedar incluidos en las Sefirot.
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Esto ocurre mediante el refinamiento de Ban, en el que quedan incluidos los refinamientos de los
mundos y los recintos; después, el Nombre Mah desciende para investirse en Ban y refinar por se-
gunda vez, etc. Este es el concepto de la union de Havaia [y] Elokim, que son masculino y feme-
nino, Mah y Ban.

Primero son refinados mediante Ban, que absorbe lo refinado de los mundos y los recintos; luego Mah des-

ciende dentro de Ban para refinar por segunda vez. Esta union de Mah y Ban es la unién de Havaia y Elokim,
lo masculino y lo femenino.
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Ahora bien, esta escrito: “Varon y mujer los creo, y los bendijo”, etc.; y el Zohar explica el motivo:

el Santo, bendito sea, no mora en un lugar defectuoso, sino inicamente en un lugar integro, etc.

La Escritura dice que D'os los creo “varéony mujer” y luego “los bendijo”. El Zohar explica por qué: el Santo,
bendito sea, solo mora en un lugar integro; lo masculino por si solo o lo femenino por si solo constituye un
“lugar defectuoso”.
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El concepto es que cuando dos niveles, 1o masculino y lo femenino, se incluyen mutuamente, des-
piertan por ello un nivel que esta por encima de ambos y excede la medida de los dos (como en el
caso de la chuppah [palio nupcial], a la que entran el novio y la novia: puesto que ambos, mascu-
lino y femenino, llegan [alli], por eso también proviene alli una revelacion del nivel de los makifim

[luces circundantes], etc.).

Cuando lo masculino y lo femenino se unen, su uniéon despierta un nivel que esta mas alla del alcance de
cada uno de ellos. El paréntesis ofrece como ejemplo el palio nupcial: como el novio y la novia entran jun-
tos, alli también se revela algo de los makifim, las luces circundantes.
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Esto ocurre porque cuando el Nombre Ban refina Beria, Yetzira y Asia, luego los eleva como mayin
nukvin [“aguas femeninas”] al Nombre Mah, y este desciende para refinar, etc.

El proceso funciona asi: cuando Ban refina los mundos inferiores, eleva lo que ha refinado como mayin nuk-
vin, “aguas femeninas”, término cabalistico para un despertar desde abajo; esto hace descender al Nombre

Mah para que siga refinando.
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Y después, cuando ambos se invisten uno en el otro, en el nivel de la union de Havaia [y] Elokim,
también desciende el Nombre Av, llamado “amor en los deleites”.

Unavez que Mah y Ban se invisten uno en el otro —lo cual constituye la union de Havaia y Elokim—, también

desciende el Nombre Av, el amor en los deleites.
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Y este es [el sentido de] “Varon y mujer los creo”: es decir, el masculino (dechar), el Nombre Mah, y
lo femenino (Nukva), el Nombre Ban; y entonces, “los bendijo”: el descenso de Jojma (sabiduria),
el Nombre Av, llamado “bendito” (baruj [bendito]), etc.

El versiculo se interpreta asi: “masculino” es Mah, “femenino” es Ban, y “los bendijo” alude al descenso de

Jojma, el Nombre Av. Jojma es llamada baruj, “bendito”, de modo que la bendicion es el descenso de Jojma

hacia la pareja unida.
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SECCION 5 - 110

Por que Av es el amor en deleites
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Ahora bien, es sabido que la revelacion de la Luz Infinita (Or Ein Sof) de Atika Kadisha (el Santo
Anciano) se encuentra en el nivel de Jojma (sabiduria) del Mundo de Atzilut (Emanacion), pues Joj-
ma se halla en una autoanulacion (bitul) absoluta. Y Atik es, a modo de analogia, el nivel del delei-
te, etc.

Atika Kadisha, «el Santo Anciano», es el nivel mas interno de Kéter (la Corona), y su luz se revela en Jojma de
Atzilut porque Jojma esta completamente autoanulada y, por eso, puede recibir lo que esta por encima de
ella. En términos humanos, Atik corresponde al deleite.
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También vemos que el deleite se revela en Jojma: cuando le llega una nueva comprension desde el
intelecto —lo cual constituye la revelacion de Jojma desde su fuente—, entonces se deleita con un

deleite maravilloso, etc.

La analogia humana: el deleite se manifiesta en la mente. Cuando una nueva comprension le llega a una
persona desde su intelecto —un destello de sabiduria que emerge de su fuente—, siente un deleite
maravilloso.
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Del mismo modo, la revelacion de la Luz Infinita de Atik Yomin y Arij Anpin se encuentra en el ni-

vel de Jojma de Atzilut, que es el Nombre Av.

Del mismo modo, la luz de Atik Yomin y Arij Anpin, los dos niveles de Kéter, se revela en Jojma de Atzilut,
que es el Nombre Av.
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Por eso el Nombre Av se llama «amor en deleites»: puesto que es la revelacion del deleite supremo.

Y esto es [por lo que es] «<amor en deleites» especificamente, etc.

Por eso el Nombre Av se llama «amor en deleites»: es donde se revela el deleite supremo. Por lo tanto, las pa-
labras «en deleites» son exactas.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/ 13
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SECCION 6 - 111-13

El paladar que dice «Para mi, para mi»
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Y esto es [el significado de] “Chachlili einayim mi-yayin” (“Sus ojos estan rojos por el vino”). Y
nuestros Sabios, de bendita memoria, dijeron: “Chachlili: todo paladar (chech) que prueba dice:

bR

‘Para mi, para mi’”. Ahora bien, debe comprenderse la expresion duplicada “para mi, para mi”.

El versiculo dice que los ojos de Yehudah son chachlili, “rojos”, por el vino. El Talmud interpreta la palabra
inusual como chech li li, “paladar: para mi, para mi”: todo paladar que lo prueba dice: “Para mi, para mi”.
El Alter Rebe pregunta por qué “para mi” se dice dos veces.
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Pero el asunto es que esto se refiere a dos ascensos de los dos niveles, ahavah rabbah y ahavas
olam, Mah y Ban, a Atik Yomin y Arich Anpin, como se menciono arriba; pues ascienden al nivel
del Nombre Av, donde se revelan Atik y Arich, etc.

Los dos “para mi” son dos ascensos: ahavah rabbah (Mah) y ahavas olam (Ban) ascienden cada uno a Atik

Yomin y Arich Anpin. Llegan a estos niveles al ascender al Nombre Av, Jojma (sabiduria), donde se revelan
Atik y Arich.
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Y esto es [el significado de] “el paladar que prueba dice: ‘Para mi, para mi’”: la explicacion es que
“el paladar que prueba” es el nivel de Jojma (sabiduria) del Mundo de Atzilut (Emanacion), que se
llama “paladar”, el Nombre Mah, y es el nivel de los te’amim (“sabores”), que estan en el Nombre
Av.

“El paladar que prueba” es Jojma de Atzilut, a la que la Cabala llama el paladar. Jojma es el nivel de los te’a-
mim, palabra que significa tanto “sabores” como signos de cantilacion de la Tora, y los te’amim pertenecen
al Nombre Av. Las palabras “el Nombre Mah” resultan desconcertantes aqui, pues en el resto del maamar se
identifica Jojma con el Nombre Av; la edicion de Kehot sefiala que todas las ediciones impresas leen asi.
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Como es sabido, hay cuatro niveles: los te’amim, los nekudos, los tagin y los osiyos (signos de can-
tilacion, puntos vocalicos, coronas y letras), correspondientes a los cuatro Nombres Av, Sag, Mah y

Ban. Y Jojma de Atzilut es el nivel de “el paladar que prueba”, es decir, el nivel de los te’amim.

La Tora escrita tiene cuatro componentes: te’amim (cantilacion), nekudos (vocales), tagin (las coronas sobre
las letras) y osiyos (las letras), que corresponden a los cuatro Nombres Av, Sag, Mah y Ban; por eso, los te’a-

mim, los primeros de ellos, son Jojma, el paladar que prueba.
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Asi como, a modo de analogia, cuando una persona prueba algin alimento agradable y dulce, se
deleita con ello, del mismo modo, en el nivel de los te’amim de Jojma se revela Atik [la dimension

del deleite supremo], etc.

Asi como probar un alimento dulce brinda placer a la persona, los “sabores” de Jojma llevan la revelacion
de Atik, el deleite supremo.
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Y esto es [el significado de] “el paladar que prueba”, el nivel de Av, Jojma, dice: “Para mi, para mi”:

este es el nivel de los ascensos de ahavah rabbah [amor intenso] y ahavas olam [amor eterno].

La frase del Talmud ahora se entiende asi: el paladar que prueba, Jojma, el Nombre Av, dice “Para mi, para

mi”, porque ambos amores ascienden a ella.
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Ahora bien, los “ojos rojizos” (chachlili einayim) son “del vino”. Pues mediante “cuando entra el

vino”, el vino de la Tora, “sale un secreto”.

El versiculo dice que los ojos estan rojos “por el vino”, y el Alter Rebe lo explica mediante el dicho: “Cuando

entra el vino, sale un secreto”. Aqui, el vino es el vino de la Tora, que revela lo que esta oculto en el alma.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/ 15
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El significado de “secreto” es la ahavah rabbah [gran amor] oculta, que debe salir de su oculta-
miento y pasar a la revelacion, de modo que ahavah rabbah, Mah, se invista en ahavas olam [amor
eterno], Ban. Mediante esto, ambos se elevan y quedan incluidos en Jojma (sabiduria). Y esto es [lo

que significa] “Chachlili”, etc., “del vino”.

El “secreto” es la ahavah rabbah oculta, que la Tora saca del ocultamiento para que se invista en ahavas
olam: Mah en Ban. Al unirse de este modo, ambos amores se elevan y quedan incluidos en Jojma; por eso

los ojos rojizos son “del vino”.
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Es decir, aquello que “el paladar que prueba” dice —“Para mi, para mi”— es la elevacion de Mah y
Ban a Av; esto es “del vino”, pues mediante la entrada del vino de la Tora “sale un secreto”: la in-
vestidura de Mah en Ban. Y con ello despiertan el Nombre Av para que sea “el paladar que

prueba”, etc.

Asi, el “Para mi, para mi” del paladar —la elevacion de Mah y Ban a Av— proviene “del vino”. El vino de la
Tora revela el secreto, la investidura de Mah en Ban, y con ello despierta el Nombre Av para que sea el pala-

dar que prueba.

SECCION 7 - 114-15

Shabaty los colores rojo y blanco de los gjos
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Ahora bien, el nivel de esta revelacion del Nombre Av se manifiesta en Shabat, que corresponde al
intelecto (mojin) de Aba (Jojma). Es decir, la revelacion y la atraccion hacia abajo del deleite supre-
mo —el nivel de Atika Kadisha (el Antiguo Santo)— al nivel de Jojma.

Esta revelacion del Nombre Av ocurre en Shabat, que trae el intelecto (mojin) de Aba, Jojma. En Shabat, el
deleite supremo de Atika Kadisha desciende a Jojma.
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Como esta escrito: “Y llamaras al Shabat deleite”: para hacer descender y llamar el deleite a Jojma,
etc. Y como esta escrito en otro lugar a proposito de la ensefianza de nuestros Sabios, de bendita
memoria: “Quien dice Vayejulu en Shabat es como si se hubiera convertido en socio del Santo,

bendito sea, en la obra de la creacion”, etc.

Isaias llama al Shabat “deleite”, y el Alter Rebe interpreta “llamaras” como llamar el deleite hacia abajo, a
Jojma. Anade la ensefianza talmudica, explicada en otro lugar, de que quien dice Vayejulu —el pasaje sobre
la conclusion de la creacion— en Shabat es considerado socio de D'os en la creacion.
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Y esta es también toda la intencion de comer en Shabat: hacer descender el nivel de Atik a Jojma,
etc. Sin embargo, nuestros Sabios, de bendita memoria, dijeron: “Quien se esforzo en la vispera de

Shabat comera en Shabat”.

Comer en Shabat tiene el mismo propdsito: hacer descender Atik, el deleite, a Jojma. Pero los Sabios dijeron
que uno come en Shabat solo si se esforzo en lavispera de Shabat: el deleite depende del esfuerzo previo.
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Y esto es [el significado de] “Jajlili einayim” (“ojos rojos™), etc. La explicacion es que hay dos aspec-
tos en los ojos: el primero, el enrojecimiento y el brillo de los ojos; y el segundo, la parte blanca del
ojo.

Ese esfuerzo es lo que representan los ojos rojos. Los ojos tienen dos aspectos, el brillo rojizo y 1a parte blan-
ca, y el parrafo siguiente explica cada uno.
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Ahora bien, el aspecto del enrojecimiento es el fervor y las llamaradas de fuego, «contemplar la
gloria del Rey», como esta escrito: «Aparta de mi tus ojos», etc., pues lo encienden con llamas de
amor, como es sabido.

El rojo de los ojos representa el fervor, las «llamaradas de fuego», el ardiente deseo de «contemplar la gloria

del Rey». El Zohar interpreta el versiculo «Aparta de mi tus ojos» como diciendo que estos gjos lo encienden
con llamas de amor.
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Y de manera similar, se explica en la Idra Raba: cuando Zeir Anpin (los atributos emocionales)
contempla la frente de Arij [Anpin], recibe 370 luces, y en el rostro (panim), 150 luces, como esta
escrito: «Si un nido de ave (kan, 150) se presenta delante de ti (lefanéja)», etc.
La Idra Raba, una seccion del Zohar, describe lo mismo en lo alto: cuando Zeir Anpin contempla la frente de
Arij Anpin, recibe 370 luces, y en el rostro, 150 luces. El numero 150 esta insinuado en el versiculo «Si un

nido de ave (kan) se presenta delante de ti», pues las letras de kan suman 150, y la palabra del versiculo lefa-
neéja, «delante de ti», deriva de panim, «rostro».
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La cuestion es que Arij Anpin, que es Kéter (la Corona), constituye el nivel inferior del Emanador, y
Zeir Anpin es la fuente de los mundos de Beria, Yetzira y Asia; por eso Zeir Anpin es llamado «mun-
do» (olam), como esta escrito: «El mundo (olam) se construye mediante la bondad», etc.

Arij Anpin, Kéter, es el nivel inferior del propio Emanador: todavia forma parte de la fuente y no de lo ema-

nado, mientras que Zeir Anpin es la fuente de los tres mundos inferiores. Por eso Zeir Anpin es llamado
olam, «mundo», como en «El mundo se construye mediante la bondad».

NS DIRT NTIAY 191) 1D KUK N2 Mo rx w3l OPRIRD RYRD B0 anbnn XU 0™
Y RITY [moyns musnal YPRPHAN NN 3% 0 *OR TN 1Y ROPHT RAp°a RPONORD
(RP17 0°1°91

Por lo tanto, Zeir Anpin arde en deseo de quedar incluido en lo alto, en la Luz Infinita (Or Ein Sof),
el nivel de Arij Anpin, etc. (Y del mismo modo, el servicio del hombre aqui abajo consiste en «con-
templar la gloria del Rey»: «Mis ojos estan siempre dirigidos hacia Havaia»; es decir, el fervor que
asciende desde abajo hacia arriba, que se produce especificamente por medio de los ojos).
Como Zeir Anpin es «mundo», arde en deseo de quedar absorbido en la Luz Infinita de Arij Anpin. El parén-
tesis presenta el paralelo en el servicio humano: el servicio de la persona de «contemplar la gloria del Rey»,

«Mis ojos estan siempre dirigidos hacia Havaia», es un fervor que asciende desde abajo y se produce especi-
ficamente por medio de los ojos.
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Y este es el enrojecimiento de los ojos, que indica el fervor y las llamaradas de fuego, etc. Y, me-
diante la contemplacion fervorosa de Zeir Anpin, después se atrae la afluencia desde Arij Anpin ha-

cia Zeir Anpin.

Ese fervor es el enrojecimiento de los ojos. Debido a que Zeir Anpin contempla hacia lo alto con ese fervor,
después desciende hacia él una afluencia de luz desde Arij Anpin.
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Como esta escrito: «El ojo de Havaia esta dirigido hacia quienes Le temen», etc. (Esto se debe a que
primero comenzo con «Mis ojos estan siempre dirigidos hacia Havaia», que es el fervor que as-
ciende desde abajo hacia arriba. Y este es el sentido de «Quien se esforzo en visperas de Shabat»,
etc. A traveés de ello, después se atrae la luz de la afluencia desde arriba hacia abajo, para que haya

«el ojo de Havaia», etc.).

Este es el sentido de «FEl ojo de Havaia esta dirigido hacia quienes Le temenn»: el ojo de D'os se vuelve hacia la
persona porque primero ella dirigio sus ojos hacia El. Este es el esfuerzo de la vispera de Shabat que le hace
merecedor de la comida de Shabat, y mediante él desciende la luz desde lo alto.
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Y este es el asunto de las 370 luces o las 150 luces que Zeir Anpin recibe de Arij Anpin, es decir, la
afluencia que viene de arriba, etc., que constituye el aspecto del ojo blanco, como se afirma en la
Idra Raba (folio 129b y folio 136b): «Y se bafian en la tinica blancura del buen ojo», etc.

Las 370 o 150 luces que Zeir Anpin recibe son esta afluencia que viene de arriba, la blancura del ojo. Como

dice la Idra Raba, los ojos de Zeir Anpin se baiian en la blancura del «buen ojo», el ojo de Arij Anpin.
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Ahora bien, la vision pertenece a la dimension exterior (jitzoniut), a diferencia de las demas facul-

tades, como la facultad de Jojma (sabiduria) o los atributos emocionales (midot), etc.

La vision es una facultad exterior: a diferencia de la sabiduria o las emociones, no incorpora dentro de la

persona aquello que ve.
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La razon es la siguiente: dado que [Zeir Anpin (los atributos emocionales)] contempla la frente de
Arij Anpin y luego recibe de alli la revelacion de la luz, es imposible recibir [esta] sino por medio
de lavista, que proviene de afueray no penetra en el interior.
Esta es la razon por la que el vinculo con Arij Anpin se da por medio de la vista: Zeir Anpin contempla la
frente de Arij Anpin y recibe luz de alli, y una luz que proviene de un nivel tan elevado solo puede recibirse

por medio de la vista, que permanece afueray no penetra en el interior. Lo que esta mas alla de las faculta-
des interiores de un ser puede verse, aunque no puede ser contenido.

SECCION 8 - 116-18

El blanco de los dientes: refinamiento y crecimiento

T°¥2 MR 2waw M7 Dwnd RHOK 1023 712Y °Na RIM 1D 097020 00w MR Yoow 12
219 RIOK 1022 3771 .19 NAIIYN 172 W0 OR 2 wAwDDY pIRTRY MITRN M Dawn

«Y blancos los dientes»: ahora bien, los dientes refinan, etc. Y este es el nivel de la gestacion (ibur)
en el vientre de Ima (Bina, entendimiento), como en la analogia de los atributos emocionales (mi-
dot) dentro del intelecto: ver con el ojo del intelecto la esencia de los atributos emocionales, y exa-
minarlos e indagarlos [para ver| si hay en ellos alguna mezcla, etc. Y esto es «en el vientre de Ima»,
etc.
La segunda mitad del versiculo, «blancos los dientes», se refiere al refinamiento, pues los dientes desmenu-
zan la comida y la separan. En el alma, esto es como la gestacion de las emociones dentro del intelecto, «en

el vientre de Ima» (Bina): la mente observa las emociones y las examina minuciosamente para ver si hay

algo extrafio mezclado en ellas.

191 19 PIR 7071 A9I09M MIPPRIY XX WY 992030 721 10 1PN 13 19995 nhn k71 TRyt
19 MbyRn o Ty

Y arriba, en Zeir Anpin (los atributos emocionales), [hay] “tres incluidos dentro de tres”, etc.; y lo

que ha sido refinado se convierte en el Mundo de Atzilut (Emanacion) y en divinidad, mientras que

el residuo es expulsado hacia afuera, etc. Y asi sucesivamente, hasta las alturas mas elevadas, etc.
Arriba, en Zeir Anpin, la gestacion es el estado llamado “tres incluidos dentro de tres”: los seis atributos
emocionales plegados, de modo que tres quedan contenidos dentro de los otros tres. En esta etapa, lo que es

refinado se vuelve parte de Atzilut y de la divinidad; el residuo es rechazado, y el mismo proceso continuia
hasta los niveles mas elevados.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/ 20
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Y después se produce el crecimiento mediante la leche que viene tras el nacimiento; y este creci-
miento consiste en que se hacen descender luz y fuerza vital para que los atributos emocionales
(midot) sean luminososy claros, etc.

Después del nacimiento viene el crecimiento mediante la lactancia, por medio de la leche. La luz y la fuerza

vital se hacen descender a las emociones, para que resplandezcany se vuelvan claras.

TMRM 0°12% QIR P77V 717°27 NYWAw 2500 o1 0°12% DOwYI onY DOwRY ooow 1291 1N
219 wawa?y NIRT? PO

Y esto es [el significado de] “y blanca de dientes”: los dientes mismos se vuelven blancos por la le-
che, pues en el momento del refinamiento todavia no son blancos, ya que uno esta ocupado miran-
do y examinando, etc.

Ahora se explica “blanca de dientes”: los dientes se vuelven blancos por medio de la leche. Mientras todavia
estan en el proceso de refinamiento, mirando y examinando, aiin no son blancos.

13 797179°2 MR N2 WO 10 0OTPRMY 07130 WYIR DO 127 9PRWH MIALP NI°Na XIM

Y este es el nivel de katnus (pequeiiez), a diferencia de “blanca de dientes”, [donde los dientes] se
han vuelto blancos y luminosos, etc.; pues hay un refinamiento después de otro, etc.
La etapa del refinamiento es katnus, “pequenez”, el estado inmaduro. Los dientes blancos representan una

etapa posterior, cuando las emociones se han vuelto blancas y luminosas: un refinamiento que va mas alla
del primer refinamiento.

RIRW NIRIA MY 471 17979 QW (xip7 »npon] T°0 30 N2 RIT T°7° IR 1M Y X107 20mM
19 “71%9 NN % “Onn Bran pave

Y todo esto ocurre por medio de “Abres Tu mano (yadecha)”: este es el nivel de los trece tikunim
(adornos) de la barba, que son yuds y vavs, pelos y foliculos; pues Aba (Jojma) recibe sustento del
octavo mazal, notzer, [cuyas] letras [son las de| ratzon (voluntad), etc.

Todo esto proviene de “Abres Tu mano”, cuya palabra para “Tu mano” se lee como “Tus yuds”. Se refiere a
los trece tikunim (adornos) de la barba de Arij Anpin, la imagen del Zohar para los trece canales de miseri-
cordia que fluyen de Kéter (la Corona); cada uno se llama mazal, de nozel, “fluir”. Estan compuestos de yuds
y vavs: los foliculos y los pelos que crecen de ellos. Aba, Jojma, recibe sustento del octavo, el mazal llamado
notzer (“[El] guarda [la bondad]”), cuyas letras también forman ratzon, “voluntad”.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/ 21
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Y por medio de esto, también se produce voluntad “para todo ser viviente”, etc. Y esto ocurre por
medio de la Tora, Aba: uno atrae la luz de Aba sobre su alma; y Aba recibe sustento del octavo ma-
zal, como se menciono antes, y dentro de ella [el alma] se revela una voluntad que esta muy por en-
cima, etc.

Por medio de esto, la voluntad (ratzon) desciende “a todo ser viviente”, como termina el versiculo. Esto ocu-

rre por medio de la Tora, que es Aba: quien estudia atrae la luz de Aba sobre su almay, dado que Aba recibe

sustento del octavo mazal, dentro del alma se revela una voluntad que proviene de muy arriba.

TPRITY LRMIA 7T KPR RBI® 13°K) 709727 0°1977 7P IR DIZNAT RIT 710 90 700 70T Dwm
d[pans o] 2771 10 MAYWR Nown R

Y la analogia de los yuds y los vavs: la yud es el tzimtzum (contraccion) de la luz en la piel del ros-
tro, que la cubre [y hace que] salga solo por un foliculo; y la vav es la extension de los pelos, etc. Y
esto basta para quien entiende.

Los yuds y los vavs son una imagen tomada del rostro: la yud es la luz contenida bajo la piel, que la cubre y

solo permite que salga por un foliculo; y la vav es el pelo que se extiende desde alli. El texto concluye con
“basta para quien entiende”.
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EN LA AVODA

El maamar extrae su ensefianza de «quien se esforzo en la vispera de Shabat comera en Shabat»: el propio
fervor de la persona, «Mis ojos estan siempre hacia Havaia», es lo que hace descender «el ojo de Havaia», la
luz de arribay el deleite de Shabat. El amor que se despierta durante la plegaria al contemplar el mundo es
real, pero tiene un opuesto, de modo que después de rezar la persona puede volverse hacia los asuntos
mundanos; el vino de la Torah hace aflorar la ahavah rabbah oculta del almay la une con ese amor, y juntos
hacen descender el amor en deleites. También por medio de la Torah la persona atrae la luz de Aba sobre su
alma, de modo que en ella se revela una voluntad que proviene de muy arriba.

PREGUNTAS PARA CONVERSAR

1. ;Por qué la ahavas olam tiene un opuesto, de modo que después de rezar la persona puede volverse hacia
los asuntos mundanos, mientras que la ahavah rabbah no lo tiene?

2. Si el amor en deleites nunca se inviste en los amores inferiores, ;c6mo puede la unién de la ahavah rab-

bah y la ahavas olam hacerlo descender? ;Qué aporta la jupa a la explicacion?

3. ;Por qué se llama a Jojma «el paladar que prueba», y como ilustra el deleite de una nueva comprension lo
que se revela alli?

4. ;Qué relacion guarda el esfuerzo previo a Shabat con el rojo y el blanco de los ojos, y con «Mis ojos estan

siempre hacia Havaia» y «El ojo de Havaia esta hacia quienes lo temen»?

5. ;Por qué la luz de Arich Anpin debe recibirse mediante la vista, una facultad exterior, y no por medio de la
mente o las emociones?

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/ 23
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FUENTES Y REFERENCIAS

Notas

PARRAFO 1

1 B»a DY 1IN0

La nota sefala que alli se publica otra transcripcion (ha-
naja [registro escrito]) de esta explicacion, para que el lec-
tor pueda comparar una segunda version de la misma
ensefianza.
LA NOTA DE KEHOT
TT9IR®AD U8R 2,00 NpR NTIpHa .10 'Y F7OPN BPII02 NN MmN
.12Y1M2) 1IR3 127 720K 091Y DR MAR 2 1°1y2

PARRAFO 2

2 Al
La bendicion de Yaakov a Yehudah: “Sus ojos estan rojos
(chachlili) por el vino, y sus dientes blancos por la leche”.
Este es el versiculo que explicé el maamar anterior y que
este maamar explica mas ampliamente.

Genesis 49:1227:1”1n N°wWR12
2270 DI 1 OOy Vo0n
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)

3 f05 X192 172w 197

Isaias convoca a todos los sedientos a venir a las aguas y
comprar vino y leche “sin dinero y sin precio”. El Alter
Rebe lo cita para mostrar que a la Tora se la llama tanto
vino como leche.

Isaiah 55:1’K:71"11°yw”

192W 1573 193K) 192W 157 10D 127K WK 02 197 RNETED i
:39m1 1°2 971 K921 ADIKRIP2

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)
LA NOTA DE KEHOT

R ,01 Py

4 D°212yna NanAN

En Song of Songs, el amado alaba a su novia: “;Qué her-
mosa eres y qué agradable, amor en deleites!”. El maamar
toma la frase “amor en deleites” como el nombre del amor
mas elevado, por encima de ahavah rabbah y ahavas
olam.

Song of Songs 7:7°1:t 0> Wi 1w
:D°11¥P2 N0K DRYITIM N°R2Tan
iCuan hermosa y cuan deleitosa eres, oh amada, en tus

delicias!
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/
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La nota de Kehot remite a donde se explica mas: Maama-
rei Admur HaZaken 5565.

LA NOTA DE KEHOT

7T IR"2D 10%n 2,10 npn n7ipha Ltop Y 1Popn »PRoa nanx anan

.T2YmPR AIRAM 127 73R 02 NANR MAnR 2 Iy

PARRAFO 4

6 Mt v

La nota de Kehot remite a este pasaje del Zohar sobre la
gran bestia que consume mil montanas. El Alter Rebe in-
terpreta la bestia, behemah (animal), cuyo valor numérico
equivale a Ban, como Maljut (soberania) del Mundo de At-
zilut (Emanacion), que recibe y refina lo que hay en los
mundos inferiores.

Zohar I, 18b2a ,n> x7m

LA NOTA DE KEHOT
LR”YO 197 .2 ,1° K7 ART

7 NTI RYORA2 119 MUY 1127 a3 19ART 190 RPR

La nota de Kehot sefiala un segundo lugar (al pie de la pa-
gina) acerca de la bestia que come mil montafas y las
bebe de un solo trago; aqui se entiende como la refinacion
que realiza Maljut de Atzilut.

Zohar, Vayechi 16:109-17:120257p:1-10”p:1"b °1” 711 180

PARRAFO 6

8 17n aw 9N

La fuente de Kehot para estas palabras (su nota esta
abajo).
LA NOTA DE KEHOT
P78 .0°01971 P02 7D

9 YUIIRY N

Or HaTorah es la coleccion de maamarim del Tzemach
Tzedek sobre la Tora. La nota remite alli, en Parshas Pin-
chas, en relacion con estas palabras, a que ahavat olam
tiene como contraparte “esto frente a aquello”.
LA NOTA DE KEHOT
JIP°R Y 01188 NIRRT

10 monmyh

Kohelet dice que D'os hizo «esto frente a aquello», po-
niendo cada cosa junto a su contraparte. El Alter Rebe
aplica esto a la ahavas olam: como este amor surge por
medio del mundo, el mundo puede generar una fuerza de
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atraccion opuesta, mientras que la ahavah rabbah no tie-
ne una contraparte semejante.

Ecclesiastes 7:147":1 nop

HTYDSJ m-nmgb aitnR 03 Aax7 oy Dﬁ’;ﬂ :!‘IU; o ﬂ;‘IU m’.f!
:TIIRM 1POR DTN R¥N? RPY N12777Y 0°7K7

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 9

"

12

13

14

QN9 723 ot

La nota de Kehot cita este versiculo del relato de la crea-
cion: “Vardén y mujer los cred”, seguido en el versiculo si-
guiente por “Y D'os los bendijo”. El Alter Rebbe aprende
del orden que la bendicion llega cuando varén y mujer es-
tan juntos.

Genesis 1:2712:X N"wR12
X712 12221 721 0K K72 00X 072 109%2 DTRDNK DP9 X121
Halgh

Y D'os cred al hombre a Su imagen; a imagen de D'os lo
cred; varon y hembra los creo.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

.19 ,R NPWRN2

QNN 9921 OR°92 73PN A0t

La Tora resume la creacion de Adam: “Varon y mujer los
cred, los bendijo y llamo su nombre Adam”. El Alter Rebbe
interpreta “varén y mujer” como Mah y Ban, y “los bendi-
jo” como la atraccion hacia abajo del Nombre Av.

Genesis 5:2°2:11 N°wWR12
:0X727 813 DTN DEY-NK X777 DK 113 0872 1323 31
varoén y hembra los cred, los bendijo y llam6 su nombre

Adan el dia en que fueron creados.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

N5 9NN KON . . 9 KD 772907 . L N

La nota de Kehot se refiere a este pasaje del Zohar, que en-
sefia que el hombre fue hecho segiin el modelo de la Glo-
ria suprema, para que la Gloria inferior estuviera comple-
ta por todos lados. El Alter Rebbe se basa en este principio
de integridad para explicar por qué la bendicion llega solo
cuando varon y mujer estan unidos.

Zohar II, 155ax ,mp 2a7m
LA NOTA DE KEHOT
.2,1P LR ,TIP 27T IR

NROPW INN2 KPR NP7 1NND W XD

La nota de Kehot cita un segundo lugar: aqui el Zohar dice
que las bendiciones supremas reposan solo en un lugar
integro, y por eso no se debe dejar una mesa vacia. En el

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/
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maamar, el lugar integro esta formado por varon y mujer
unidos, y asi “los bendijo”.

Zohar, Terumah 52:565-53:572-7770pn:2”1 7M™1IN M 9890
27ypn:a”l

PARRAFO 10

15

D°212yna NanAN

La frase «amor en los deleites» proviene de la alabanza
que el amado dirige a su novia en el Cantar de los Canta-
res. El Alter Rebe explica que el Nombre Av recibe ese
nombre porque Av, Jojma (sabiduria), es la revelacion del
deleite supremo.

Song of Songs 7:7°1:t 0> Wi 1w
:D°311¥P2 120K DAYt NN
iCuan hermosa y cuan deleitosa eres, oh amada, en tus

delicias!
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 11

16

17

1991 0%y 99o9an
Yaakov bendice a Yehudah: “Sus ojos estan rojos por el
vino, y sus dientes blancos por la leche”; es evidente que
su tierra sera tan rica en vifiedos y pasturas que abunda-
ran el vino y la leche. El maamar explica ahora la primera
mitad del versiculo.
Genesis 49:1227:0”1 N°WR12
2900 DOY13 7 Dy "0
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)

o5 3% AIN QYT 7o D Yestan

Al explicar la abundancia de la Tierra de Israel, el Talmud
interpreta chachlili [“ojos enrojecidos”] como chech li li:
“todo paladar que lo prueba dice: ‘Para mi, para mi’”. El
Alter Rebbe entiende el doble “para mi” como las dos ele-
vaciones de ahavah rabbah [amor grande] y ahavas olam
[amor eterno].

Ketubot 111b:171>:2 X N121n3

32 PR IRA RAYY MDY 1D TR — MR 11K KRR XY

IR iRy 0 9 1 0oy PPon” niv Tmbn — oyv

0% TINPR — 197 °K 0°IP1P) D7 01YI7 INKRA Rpw Y 7
DI 1277 KPR "D 1277 12°0 OX 720 0o 1217

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

PARRAFO 12

18

o5 35 TN QYT 7P P

La nota de Kehot da la lectura talmuadica de chachlili:

r99

“todo paladar que lo prueba dice: ‘Para mi, para mi’”.
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Aqui, el Alter Rebe identifica ese paladar con Jojma (sabi-
duria) de Atzilut.

Ketubot 111b:171:3 Xp m21n3

32 1R IMRA RAYY 2INIDY i TINPR — MR AR NRA REYY

IR INYIvY 0 9 1 0oy P0on” niv Tmbn — oyv

Y% TIMPR — 1122 AR DUIPTYY 11D 0°YI7 INRA KRR P 0P
ZOPIY 1377 KPR "DOPW 1277 21°R PR 7370 0w 1271

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

D 9702 770w 1URRY X L,AYY 2 972 °0° NIRRT .2 ,K%2 N12IND
L7957 51 02 UYL 07RE N

19 9°1 *PAw OXNRT 10N

Me’orei Or es un léxico alfabético de términos cabalisti-
cos; la nota cita su entrada sobre Jojma de Atzilut llamada
“paladar”.
LA NOTA DE KEHOT
Ealahvalal D’UVPEH 9802 AR .3 L,K° LK ,° 79272 .ﬂ”wl? .29, R™MRn
.9°0 97y 3780

20 27y QW2 QAW DONYY

Como lo cita la nota, Me’orei Or dice alli: “Te’amim, en el
misterio de Atik y Arich, el nivel de Av”, la misma relacion
que establece este parrafo.
LA NOTA DE KEHOT
19781 OW 2°N1 T°K°21 .727Y 12 PR PONY TI02 DRy :n° LU RMIND
SYPN’aY 190 RARY NIRRT KRN0 WY n”y’a

21 PPNy *1273 QW WS Tnona oYY

Sobre esta idea de que Atik se revela en los te’amim de Joj-
ma, Or HaTorah escribe, segtn lo cita la nota: “Quizas
esto es [el significado de] ‘Enséfiame buen gusto y conoci-
miento’, el gusto oculto”, vinculando el “buen gusto” del
versiculo con el deleite oculto que se revela en Jojma.
LA NOTA DE KEHOT
ayy "3Ta NYT YL 2V I 9 AYPN’a Yy T 970 Mnw NTIR2
.3, 279 10173 IR .70IMa

PARRAFO 13

22 3%y "9v9on

“Sus ojos estan rojos por el vino”. Aqui el Alter Rebe expli-
ca las palabras “por el vino” como el vino de la Tora, que
hace aflorar el amor oculto.

Genesis 49:1227:1”n N°wR12
12700 D2IY1P1 1770 DY 297000
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 14

23 Y nawk nRam

El profeta le dice a Israel que, si observa el Shabat y “lla-
ma al Shabat un deleite”, se deleitara en D'os; evidente-

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/
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mente, “llamar” significa nombrarlo o considerarlo un de-
leite. El Alter Rebe también interpreta “llamar” como ha-
cer descender, atrayendo el deleite de Atik hacia Jojma
(sabiduria).
Isaiah 58:135™:n”117°yw°
3y NIW? DRI wTR O3 9390 nivy T211 nawn 1UntON
937137 T3P0 NERD P N 7201 T390 7 TR
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) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

0,1y

191071 RINT 90 BUING DY N2 wrno

El Talmud ensefia que quien reza en la vispera de Shabat y
dice Vayejulu es considerado socio del Santo, bendito sea,
en la obra de la creacion. El texto menciona que esta de-
claracion se explica en otro lugar.
Shabbat 119b:2°2:2 v™p naw
27¥3 29ENR TM 1P°BR 7 12 YYINY 027 ROIOKY KDY IR
NIY 2732 SP2NNa 22 :RMINT 27 IMKRT P17 i 773 nav
M2 YITRT? AMY Ay 19°KD 2INDT 1PV A7¥N 1191977 iR
N?N ”1'?13?1_” PN o8 — ”1'?13?1_” MRIY LNPWRI2 ARYRa RN
MI2727 SRRIY — NPYRD MOTIY 173 IYPR 37 MR 9N
My ooy

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

.3,3n X 772 0°PwRI2 07K IR .2 ,0%p naw

WUy mvY 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; quien no se esforzo, ;de donde comera?”. El
Alter Rebe aplica esto al esfuerzo de los dias de la semana,
que debe preceder al deleite del Shabat.

Avodah Zarah 3a:10™:X "3 771 71712y

172 M IPIN WNIM AP N 0PNy P ANa g v

,N2W32 D3R NIY 37y3 MI0Y "» 107IYIY DoLIY (X T2 WiTRA

MEN 12 72 7Y X KPR 7N2w2 PIX° 12°7n N2Y 27¥2 MY XY

ADIR Y 197 ANy 12301 %P W 7R
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTA DE KEHOT

3,1 9995 TaDana IR LR LAY

o2y v9ooan

“Sus ojos estan rojos por el vino”. El Alter Rebe ahora rela-
ciona el enrojecimiento de los ojos con el esfuerzo que
precede al Shabat.

Genesis 49:1227°:1”n N°wRI2
22700 D7AWT1271 170 DY 227030
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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)

PARRAFO 15

27 5731 P20y °201
En Song of Songs, el amado le dice a su novia: “Aparta de
mi tus ojos, porque me han abrumado”: su mirada lo con-
mueve con demasiada intensidad. Siguiendo al Zohar, el
Alter Rebe interpreta estos ojos como el fervor del amor
que se eleva hacia D'os.

Song of Songs 6:5°71:" 07w W
STYRIITT WRIY DT VTYD TP 21200 DI TR Y 2200
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) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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La nota de Kehot remite a este pasaje del Zohar, que expli-
ca “Aparta de mi tus ojos” como ojos que lo encienden con
llamas de amor. El Alter Rebe lo utiliza para explicar el en-
rojecimiento de los ojos: el fervor del amor.

Zohar III, 84ax ,70 2’m

LA NOTA DE KEHOT
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Al explicar «Salgan y vean... la corona», Likkutei Torah
cita este parrafo: Zeir Anpin contempla la frente de Arij
Anpin y recibe las 370 luces inicamente mediante la vi-
sion, que permanece en el exterior.

Zohar II1, 128b2 ,nop »mt

LA NOTA DE KEHOT
JRDD U8R K LA0 WRW NMPYA LK, 0OD .2 ,Mp A
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La nota de Kehot remite a este pasaje de Idra Rabba, en el
que Zeir Anpin (los atributos emocionales) contempla la
frente de Arij Anpin. El Alter Rebe lo utiliza para mostrar
que la luz de Arij Anpin llega como respuesta a la mirada
de Zeir Anpin.

Zohar, Idra Rabba 6:25-7:371”%:1-1173:"1 X271 R1TRT 17717 790

31 1°9773 7P 2%3a
La nota de Kehot remite a Zohar III, 135b para estas
palabras.

Zohar I1I, 135b2 ,7%p »m
LA NOTA DE KEHOT
STPRRUR YW Y .2 ,T0p AR
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La nota de Kehot remite a este pasaje de Idra Rabba en re-
lacion con las 150 luces del rostro. El Alter Rebe las asocia
con las 370 luces de la frente como el flujo que recibe Zeir
Anpin.
Zohar, Idra Rabba 23:167-24:177-170p:2”2 X217 R7IR7 77 100
YT
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La nota de Kehot cita Etz Chaim, Gate of Arich Anpin,
chapter 14, respecto de las 150 luces. Alli, el Arizal explica
que, de las 370 luces del rostro de Arij Anpin, Zeir Anpin
recibe solo 150, al igual que quien no puede contemplar la
frente de Arij Anpin, sino inicamente su rostro; y relacio-
na esto con “Si un nido de ave (kan) se presenta ante ti”.
Sefer Etz Chaim 13:147:3”° 0>°n vy
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Sefer Etz Chaim (Public Domain)
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La ley de la Tora sobre el nido de ave comienza: “Si un
nido de ave se presenta ante ti en el camino”: quien lo en-
cuentra debe alejar a la madre antes de tomar las crias. La
palabra kan, “nido”, equivale a 150, y lefanecha, “ante ti”,
deriva de panim, “rostro”; por eso, el versiculo alude a las
150 luces del rostro.

Deuteronomy 22:6":27 0°7127
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Si encuentras un nido de ave delante de ti en el camino, en

cualquier arbol o en el suelo, con polluelos o huevos, y la

madre esta sentada sobre los polluelos o sobre los huevos,

no tomes a la madre junto con los polluelos;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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Fl salmista dice: “Pues dije: el mundo se edifica con bon-

dad”; olam también puede leerse como “para siempre”:

“la bondad se edifica para siempre”. El Alter Rebe entien-

de olam como “mundo”, y por eso Zeir Anpin, cuyos atri-

butos comienzan con la bondad, es llamado “mundo”.
Psalms 89:3"3:1"0 0°2°11n
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Pues he dicho: «Para siempre esta fundada la misericordia;
en los mismos cielos estableces Tu fidelidad».
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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David dice: “Mis ojos estan siempre vueltos hacia Havaia,
pues El liberara mis pies de la red”. El Alter Rebe lo inter-
preta como el fervor de una persona que asciende desde
abajo a través de los ojos.

Psalms 25:151":71"2 0°2°1n
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Mis ojos estan siempre vueltos hacia D'os, pues Fl sacara

mis pies de la red.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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El salmista dice: “He aqui que el ojo de Havaia esta vuelto
hacia quienes le temen, hacia quienes esperan Su
bondad”: D'os vela por ellos. El Alter Rebe lo interpreta
como la luz de arriba que responde a los ojos vueltos hacia
£l

Psalms 33:181:3”% 0°2°1n
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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
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“Quien se esforzo en vispera de Shabat comera en
Shabat”. Aqui, el esfuerzo es el fervor de “Mis ojos estan
siempre vueltos hacia Havaia”, que hace descender la luz
de arriba.

Avodah Zarah 3a:10:X °3 717t 7712y
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Pelach HaRimon cita este maamar y observa en una nota
que la Idra Raba no lo dice explicitamente en los folios ci-
tados, sino solo de manera implicita (128b, 129a-b, 135b y
136), y que la formulacion se tom6 de la Puerta de las
Uniones de Etz Chaim, capitulos 7-8, donde se explica
extensamente.

LA NOTA DE KEHOT
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El propio texto cita aqui el Idra Rabba (129b) en relacion
con la blancura del ojo bueno. Pelach HaRimon, citado en
la nota de Kehot, sefala que el asunto aparece alli implici-
tamente, y no de manera explicita.

Zohar, Idra Rabba 8:50-9:63270:"0-"1:’11 X27 R1TX 7717 190
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El segundo pasaje que el texto cita en el Idra Rabba (136b)
en relacion con las luces bafiadas en la blancura del ojo
bueno: el flujo de Arij Anpin a Zeir Anpin.

Zohar, Idra Rabba 28:199-29:209x27 XJIX71 377 9820
©™:07D-U EP:N”D

PARRAFO 16
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“Y sus dientes blancos por la leche”. El maamar pasa aho-
ra a la segunda mitad de la bendicion de Yaakov a
Yehudah.
Genesis 49:1227:1”1 N°wR12
12900 D312 17 DY 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)

PARRAFO 18
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«Y sus dientes, blancos de leche». El Alter Rebe explica

que los dientes se vuelven blancos por medio de la leche,
el crecimiento que sigue al refinamiento.

Genesis 49:1227:1”n N°wR12
:29M DRI 17 DY 727230
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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David alaba a D'os: «Abres Tu mano y satisfaces a todo ser
viviente [con] favor (voluntad)»; es evidente que D'os pro-
vee lo que desea cada criatura. Siguiendo el Tikkunei
Zohar, el Alter Rebe interpreta «Tu mano» como «Tus
yuds» y entiende «favor» como «voluntad», la voluntad su-
prema que se atrae desde el octavo mazal.

Psalms 145:1610:171np 0°9°10
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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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Tikkunei Zohar 7b:2°2:2*t 97171 *1pn
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Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

LA NOTA DE KEHOT
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La nota remite a las fuentes enumeradas en Torah Ohr
25d, en las palabras “Chochmah, and the eighth mazal,
notzer chesed”.

Zohar III, 289ax ,v97 »mt
LA NOTA DE KEHOT
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Alli, al tratar de los trece atributos de misericordia que
Moshe hizo descender, el Alter Rebe explica notzer che-
sed: notzer contiene las letras de tzinor (“canal”) y de rat-
zon (“voluntad”), y también significa “guardar”: la bondad
permanece oculta en el pensamiento antes de revelarse.
LA NOTA DE KEHOT
.2,00 72 1P IR
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