LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BEHAALOSCHA - MAAMAR 1

N3 NN NI9Yna
=930 21D P BN
N173 YA 119N

“Cuando eleves las lamparas, hacia la parte
frontal de la Menora...” (Numbers 8:2)
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“Cuando hagas subir las lamparas, las siete lamparas alumbraran hacia la parte frontal de la Me-
nora”. Ahora bien, el tema de la Menora se menciona en Zejaria: “Vi,
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y he aqui una Menora de oro”, etc. Y pregunta: “;Qué son estos, mi sefior?”. Y él me dijo: “Esta es
la palabra de Havaia a Zerubavel”. El significado es
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que el tema de 1a Menora es el nivel de “la palabra de Havaia”, que es la fuente de las almas de Is-
rael; como esta dicho: “Y Tu la insuflaste en mi”, y como esta escrito: “Y soplo en sus narices el
alma de [vida]”, etc.
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(Vease lo escrito en el discurso que comienza “Y el nimero de los hijos de Israel sera”.) E Israel es
llamado por el nombre de Zerubavel a causa de [el versiculo] “Y la sembraré para Mi en la tierra”,
pues entonces se encontraba en el exilio de Babilonia; también el principe fue llamado Zerubavel

por esta razon.
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Y esto es “la palabra de Havaia a Zerubavel”, y es el tema de la Menora: pues el alma es llamada
lampara, como esta escrito: “El alma del hombre es la lampara de Havaia”, y las almas de Israel en
conjunto son llamadas la Menora. Esta tiene el aspecto de siete lamparas, que son siete niveles en

el servicio a D'os: hay quien sirve movido por un amor que fluye como el agua,
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y hay [quien sirve] movido por un amor como llamaradas de fuego (véase el discurso que comien-
za “Cuando entren, etc. ... la tierra descansara”; y sobre el tema del amor que fluye como el agua,

el discurso que comienza “Entonces [Israel] canto, etc. ... Brota, oh pozo”);
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y hay [servicio] por medio de la Tora, la linea intermedia (véase el discurso que comienza “A mi

yegua entre los carros”, el discurso que comienza “Hermosas son tus mejillas” y el discurso que

comienza “Para que la Tora de [Havaia] este”);
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y hay [servicio] por medio de lavictoria: imponerse y sobreponerse en el servicio a D'os, “apartan-
dose del mal y haciendo el bien” (véase lo escrito en el discurso que comienza “Y Nétzaj, esto es
Jerusalén”, en el discurso que comienza “Al director, sobre la Sheminit” y en el discurso que co-
mienza “Estos son los viajes”); y hay [servicio] por medio del reconocimiento (véase lo escrito en el
discurso que comienza “Tu fijaste todos los limites de la tierra” y en el discurso que comienza
“Yehuda, ta”).
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Asimismo, hay servicio a través de la elevacion de uno mismo, como dijeron nuestros Sabios, de
bendita memoria, en la Mishna, al final del capitulo 14 de Shabbos: “Todo Israel son hijos de
reyes”, y como esta escrito: “Y su corazon se elevo en los caminos de Havaia”. Y hay [servicio] a
través de la humildad, etc.
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2. Ahora bien, Aharén es quien enciende estas lamparas, porque es uno de los siete pastores que
hacen descender fuerzavital y divinidad a las almas de Israel en su conjunto;

292 NLVAPAN NATPY WK S2WID TAART WK NI PUTATDY A MY 72AR MPYaR Pwnn XM

.21y 2971 U

y hace descender [esto] para elevar un intenso amor a D'os y avivar la hoguera del fuego del amor,
como destellos de fuego, una llama ardiente «en el interior del hombre y en lo profundo del

corazon».
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Esto se comprendera comenzando por [explicar| la diferencia y la superioridad de la virtud del ni-

vel de Aharon respecto de la virtud y el rango de nuestro padre Avraham, de bendita memoria,

quien es llamado «Avraham, quien Me ama».
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Pues acerca de nuestro padre Avraham, de bendita memoria, se dice: «Yendo y viajando hacia el
sur (hanegbah)». Es decir, avanzo de un nivel a otro, de abajo hacia arriba, hasta apegarse al nivel

de «hacia el sur», que es el nivel del amor a D'os: apegarse a El con adhesion, deseo y sed, etc.
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Y siguiendo este mismo principio, [los Sabios] instituyeron que primero se diga Baruj Sheamar y
luego Pesukei deZimra, hasta que después se llega al nivel de “Y amaras” en el Shema, etc. Pues “Y
amaras” no es un mandato relativo al atributo natural del amor en el corazon,
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pues este atributo natural del amor ciertamente esta oculto en el corazon de cada judio. Mas bien,

“Y amaras” (veahavta) deriva del término ava, que significa voluntad, porque la voluntad es la di-

mension interior (pnimiut) de los atributos emocionales (midot),
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como vemos claramente que la voluntad dirige los atributos emocionales de una persona: aunque
tenga ante si algo que, por la naturaleza de sus atributos, le produce deleite, si aparta de ello su vo-

luntad por algiin motivo o consideracion, no obtiene satisfaccion ni deleite de ello.
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Y lo mismo ocurre a la inversa: si tiene ante si, D'os no lo permita, algo que le causa dolor y sufri-

miento, y dirige su voluntad hacia ello, no siente tanto el sufrimiento. Asi, los atributos dependen

de lavoluntad; es decir, esta es su dimension interior y su fuerza vital.
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(Pues la voluntad es el nivel de Kéter (la Corona), y hay voluntad y hay voluntad; véase lo escrito so-
bre esto en el discurso que comienza “Y Moshé reunio”. En todo caso, incluso la voluntad inferior,
que deriva del intelecto, esta por encima de los atributos emocionales, que derivan del intelecto.
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Y este es el sentido de “la faz de la Menora”: es una vasija para el nivel de la voluntad suprema, que
esta por encima del intelecto; y este es el sentido de elevar las lamparas, lo cual realiza Aharon.)
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Y es acerca de esto que el versiculo ordena volver la voluntad, el anhelo y el deseo hacia el amor a
D'os, de modo que no se tenga ningun otro deseo ni voluntad fuera de El; como esta escrito: “;A
quién tengo en los cielos? Y junto a Ti, nada deseo en la tierra. Mi carne y mi corazon desfallecen”,

etc.
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Y en cuanto a cual es el camino para llegar a este amor y a esta voluntad, el versiculo “Escucha, Is-
rael: Havaia es nuestro D'os”, etc., fue antepuesto por la Escritura para contemplar detenidamente

y llevar al corazon como El, bendito sea, es Uno en los cielos y en la tierra;
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es decir, incluso en la cadena descendente de los mundos (hishtalshelut) del cielo y la tierra, espi-
rituales y fisicos —el nivel de las seis extremidades (vav ketzavot), mundos separados—, estos estan
unidos en Su unidad, bendito sea, porque estan anulados ante El, bendito sea, pues “todo ante £l

es considerado como nada”.
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Pues, por encima del nivel de la cadena descendente de los mundos, el nivel del cielo y la tierra, no

corresponde emplear el téermino “Uno” con respecto a El, bendito sea, como se explica en otro lu-

gar sobre [el versiculo] “Y Me apareci a Avraham”, etc.;
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e incluso en la fuente de la cadena descendente de los mundos, el nivel de “Quien renueva cada
dia, continuamente, la obra de la creacion”, se lo llama “Havaia Elokeinu” (Havaia, nuestro D'os),

el nivel de “dos compaiieros que nunca se separan”,
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pues El renueva continuamente, etc. El término “Uno” solo se aplica dentro de la cadena descen-
dente de los mundos, el nivel del cielo y la tierra, etc., que son el nivel de las seis extremidades, es-

piritualesy fisicas, pertenecientes al mundo de la separacion (alma deferuda), etc.
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Y El, bendito sea, es Uno en ellos, porque estan unidos en Su unidad y anulados ante El, pues “ante
El todo es considerado como nada”. [Estos son] los seis extremos espirituales, como esta escrito:

“Tuyos, Havaia, son la grandezay el poder”, etc.,
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y también los seis extremos fisicos, que constituyen la totalidad de la dimension del espacio, como
esta escrito: “He aqui, hay un lugar junto a Mi”: el espacio est4 anulado ante El, porque El, bendito
sea, circunda todos los mundos (sovev kol almin), y ante El, bendito sea, no se lo llama en absoluto
“espacio”;

9173 179192 97NR 07NN TD‘?\ 7 PRI 0°RN21 07 QAW 1721 QPR DWW 9w X °n° 1199 Y

8 [Ty 09190 1M0n 7120 ow

pues ante £l, bendito sea, no se aplican en absoluto ni el espacio ni el tiempo, ya que ellos mismos

fueron creados de la nada a algo. Por eso se dice después: “Bendito sea el Nombre de la gloria de

Su reino por siempre jamas”. El significado es
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que de la dimension de Su Maljut (soberania) se extienden la dimension del espacio y la del tiem-
po, como esta escrito: “Tu reinado es el reinado de todos los mundos, y Tu dominio se extiende por

cada generacion”; pero esto proviene unicamente de la dimension de un Nombre, que no es mas
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que una extension de resplandor e iluminacion, para iluminar desde El a lo que es distinto de El,
de modo que inicamente Su Nombre sea invocado sobre ello. Véase también sobre esto Sefer Shel
Beinonim (Tanya), parte II, capitulo 7. Y cuando uno contempla bien estas cuestiones y ellas que-
dan verdaderamente arraigadas en su corazon, entonces no deseara ningun otro deseo ni ninguna

voluntad aparte de El, bendito sea.
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Como esta escrito: “;A quién tengo en los cielos?”, que son deleites espirituales; “y junto a Ti no
deseo nada en la tierra”, que son deleites fisicos; porque todo ello pertenece a la dimension del es-

pacioy el tiempo: incluso todos
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las percepciones que se alcanzan en este mundo estan sujetas al espacio y al tiempo. Por eso, “se
consumen mi carne y mi corazon”, para que “la Roca de mi corazon” sea, etc.: estar anulado ante
El, bendito sea, y apegarse solo a El, bendito sea.
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(Y por eso “iba avanzando y viajando hacia el sur”: pues Jésed es el comienzo de las seis extremi-
dades, y acerca de €l esta dicho: “Tu eres un kohén para siempre”; también es el nivel de “durante
el dia” (yomam), que “acompana a todos los dias”. Por eso, la anulacion de las seis extremidades,
espirituales y fisicas, en su fuente se logra mediante el nivel de Jésed, el nivel de un kohén, “que

sirve debajo de E1”, en Parshas Yisro, folio 67b;
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asi como la elevacion de las ofrendas animales, cuya raiz proviene de “la faz de un buey”, se pro-
duce especificamente por medio de “el ledon que consume las ofrendas”. Ademas, “el sur” se llama
derecha, y la fuerza principal esta en la derecha; por eso es necesario “incluir la izquierda en la
derecha”. Y véase lo escrito en el discurso que comienza “Salgan y contemplen”, acerca de “Alcen

sus manos [en] santidad”, etc.)
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3. Ahora bien, todo esto constituye la virtud y el nivel de nuestro padre Avraham, de bendita me-
moria. Este amor se llama “amor del mundo” (ahavat olam), porque se toma del nivel del mundo,
del espacio y del tiempo: como
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estos se anulan ante El, bendito sea. Y se llama “de abajo hacia arriba”, porque es el servicio del

hombre, “el servicio del amor” (puljana dirjimuta), que asciende de nivel en nivel, como se men-
ciono antes.

1801 DOW 11777 Tund 19YRPA N33 RNPINLAT R RITY NINR 02 RIT 191X *°12 5aR

RS N MR MDA 1T WA 1Y ° 1120 R N NPwMm

Pero el nivel de Aharon es otro: €l es “el asistente nupcial de la Reina” (shushvina dematronita), en
la modalidad de arriba hacia abajo. Es decir, todo su deseo y anhelo es que la gloria de D'os sea re-

velada a los ojos de la carne, que Su Divinidad, bendito sea, se revele abajo
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como arriba. (Y esto se asemeja a la diferencia entre rina [canto jubiloso] y simja [alegria], explica-
da en otro lugar, en el discurso que comienza “Canten y alégrense”.) (Véase también Parshas Ko-
rach, folio 177b, y Parshas Shemini, folio 38b y folio 39a, y el Likkutei Torah del Arizal sobre Pars-

has Beha’alotcha, al final del discurso que comienza “El precepto de encender las lamparas”.)
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Y esto es [lo que significal: “;Quién es un jasid? El que obra bondadosamente con su Hacedor
(kono)”, con “su nido” (kan dilei), etc.; y no con el fin de adherirse a El, bendito sea, para saciar

unicamente su propia sed, etc.,
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como se explica en Sefer Shel Beinonim (Tanya), capitulos diez y 41. Véase alli, en el capitulo 10,
que por eso se los llama “personas de ascenso” (bnei alia), porque su servicio es en beneficio de lo
Alto, etc. De acuerdo con esto, se puede explicar el sentido de la expresion “Beha’alotcha” (“cuan-

do hagas subir”).
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Y este amor surge mediante esa misma contemplacion del Shema, en “Uno”: cuando la persona
introduce amargura en su alma por la oscuridad que oculta la Divinidad de D'os, de modo que los
ojos de carne no ven nada salvo el aspecto del espacio y el tiempo; y estos estan muy lejos de la luz
de Su semblante, bendito sea, pues “ningin pensamiento puede aprehenderlo en absoluto”.
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Y el aspecto del espacio y el tiempo solo se aplica al nivel de Su Maljut (soberania), bendito sea,
pues entonces cabe decir: “Es Rey, fue Rey, sera Rey”, etc.;
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como esta escrito: “Tu realeza es la realeza de todos los mundos, y Tu dominio, en cada
generacion”: los mundos, que corresponden al aspecto del espacio, [y] “cada generacion”, que co-
rresponde al aspecto del tiempo, se derivan del nivel de Su Maljut y de Su dominio, bendito sea.
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Pero, respecto de Su ser y esencia, por asi decirlo, estan sumamente lejos, en extremo. Por eso, su
alma se llenara de gran amargura cuando tome conciencia de este descenso y esta distancia: que
su alma ha descendido
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muy, muy bajo, hasta los niveles mas bajos, totalmente lejos de D'os. Y clamara a D'os en su angus-
tia, para que la luz de D'os brille para el dentro de la oscuridad y de la pantalla divisoria.
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(Como se explica en otro lugar, en el discurso que comienza “Para comprender el significado de
los Trece Atributos: ‘;Quién es un D'os como Tu?’”, etc., acerca del significado y el concepto de
que “la teshuva (retorno) precedio al mundo”.)
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Y como esta escrito: “;A quién tengo en los cielos? Y contigo no deseo nada en la tierra. Mi carne y
mi corazon se consumen; la Roca de mi corazon y mi porcion es D'os, le’olam” (véase lo escrito al
respecto en el discurso que comienza “En el octavo dia, una asamblea”): es decir, que Su Divini-

dad se revele al mundo (le’olam), como se mencion0 antes.
19 7Y TV (%5997 xn19ynx| y”‘?'rynx 072 1 APYXI N19°N (kNN kMIvNK] n”b'rsmx Y 11

3171792 1Y w2 90 IR T TI20 1191 1R oYnn

Y mediante este despertar desde abajo, con amargura y este clamor, provoca un despertar desde

arriba, hasta que “se derrame un espiritu desde lo alto”, para que “se revele la gloria de Havaia, y

”

toda carne vera” “cara a cara”, etc.

TOND 79YRPAY aws (X PPT RITR2 Y YRwID Iwyl DRAYC MTIPNY IYwa 1772 K712 wndY)
w2 0 "1y IRTY TPYRD Tunn T3 27N K9 1P K91

(Como se explica en otro lugar, en el discurso que comienza “Cuando Israel antepuso ‘haremos’ a
‘escucharemos’”; y véase la Idra, folio 137a.) Asi como de arriba hacia abajo “todo ante El es consi-

derado como nada”, asi también de abajo hacia arriba sera visto por los ojos de toda carne
[777 wTpna] PPN R7Y nonn 2”PT 1R °D 12 wrNI) IRDI NIPNIN 10K 129N ,712yn? 113

(AW [n1o1 fwn 29m21] AN

como arriba. Y este es el nivel de Aharon, [cuyo nombre tiene] las letras de nir’eh, “visto” (como
esta escrito en el Zohar, Parshas Emor, folio 103, al comienzo del lado a, y en el Mikdash Melejy en

el Ramaz alli).

Tomp K217 INIAPR 21973 IRT° 1Y 1Y D ORORY TV TAI9) 1 DR RN YA 1Y WK o)
IRT° 9 N0AY WM 1Ay 2°wn X5

Y como esta escrito: “que Tu, Havaia, eres visto ojo a ojo, y Tu nube esta sobre ellos”. El significado
es que veran ojo a ojo la revelacion de Su Divinidad, que “todo ante El es considerado como nada”;

y veran la nube y la oscuridad que ocultan
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que es “Tu nube”, pues todo proviene de Ti. Si es asi, no hay ante El, bendito sea, ningtin oculta-
miento ni nada escondido, D'os libre, pues ante El “la oscuridad es como la luz”. Y este amor, que
corresponde a este nivel de vision, se llama “gran amor” (ahava raba), que esta por encima del ni-

vel del “amor del mundo” (ahavat olam), el nivel del espacio y el tiempo, etc.
D2 WrRY) 1°2° Soownm 197 unk ahynhn PN 515°23 TMNAXYY 1NN whRn T Naap ROM

(19 790R% WP 9732 NWwIY B7Y MI%N

Y es una cercania real a D'os, a Su propio ser y esencia, por asi decirlo, y se llama “de arriba hacia

abajo”, etc.; y quien comprende entendera. (Y véase lo escrito en Parshas Tetzaveh sobre [el ver-

siculo] “Y haras vestiduras sagradas para Aharon”, etc.)

Nanbw WX "W 71°WAY AR NI MY neno W A AR 0IR 5w 1NPIYNY 1X80 171°7° RN
TIRD AN ANWYTP 0°%yM1 7°N0NI 1057 qwnn awRI N 1MIAPR %19%3 1w NRR ralk

Y esto sera el deseo y el anhelo de la persona. Después de esto, hara descender [un amor]| “fuerte
como la muerte”, cuyas “llamas son llamas de fuego, la llama de D'os”, solo con este fin: que haya
una revelacion de Su Divinidad, bendito sea; y cuando la oscuridad cubra, oculte y esconda Su
santidad, sentira una gran amargura.

1211 N1 YNRTR YW QYL (10017]):(72AAR N1 7Y 52 1°ayn ONIND °1nw 71770 wnyY)
SPMRN DY [5xp on 0anm] 1PN WPR 1100 9715 RN 1°92 1°¥ 122 [x2°¥27 kMIynK?] YITYNRD

([FDWJT? 039921 12°N127 NR7]

(Y vease lo escrito al final del discurso que comienza “Ponme como un sello”, acerca de “pues el
amor es fuerte como la muerte”.) [Adicion: Y la razon por la que, mediante las lagrimas y la amar-
gura, uno merece un despertar desde arriba en el nivel de “visto ojo a 0jo”, como se mencion6

arriba, es como escribio Rabi Jaim Vital acerca del dicho de nuestros Sabios, de bendita memoria

YW 19V 19BN YWY 0 by axa] DPYRY (R?Y U7 [xyoen k237 17T T7DY 27Y 2797 N1913T 117D)
(377 7% 0 0°5n) WANN PR TNYNT DR AR 19y KD ynT

(capitulo 5 de Berachos, folio 32b, y capitulo 4 de Bava Metzia, folio 59a): “Aunque las puertas de
la plegaria hayan sido cerradas, las puertas de las lagrimas no han sido cerradas, como esta dicho:

‘No guardes silencio ante mis lagrimas’” (Psalms, capitulo 39, [versiculo] 13).
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Y Rabi Jaim Vital explico: porque mediante una lagrima se despiertan los ojos superiores, que son

Netzajy Hod de Jojma, etc. La explicacion de estas palabras es la que se expone mas adelante, en la

parasha de Reé, al final del discurso que comienza

NS ahynonY ows 0oP°7% BRI 01 M2 10 0 01y vt mwyh Iy 51;7:! ynwn °2
TR 110 WA 109D IR TRYRD THnDn 0 22w X9 190P X910

“Cuando escuches lavoz”, acerca de “hacer lo recto a los ojos de Havaia”: esto corresponde al nivel

de “los ojos de Havaia estan dirigidos a los justos”. Asi como de arriba hacia abajo “todo ante £l es

considerado como nada”, también de abajo hacia arriba sera visto por los ojos de carne como lo es

arriba.

DR [9x 7wna] RPR22 91 10 70 9™ 5y MIT°T72 11PN TUNNY MYRTT Y 1T N ownm
.(27x0) QN NIR2Y QW 3”°2) AYynT 17y (10) noT

Y esta emanacion se produce mediante las lagrimas que derrama de sus 0jos con amargura por su
lejania de D'os, etc. Véase también Me'orei Or, letra dalet (seccion 17), sobre el tema de la lagrima;
y en el Y.N., alli, y en la letra mem (seccion 92).

12 AR T°1°Y Npa DOP°T8 5X 1 °1°Y NS 0°A1RY 0010 2 $19°35 1My VY
Pues mediante esto despierta, por asi decirlo, el nivel de los ojos superiores, para que “los ojos de
Havaia estén dirigidos a los justos”, “Abre Tus ojos y mira”, etc.

(772 279 px Pl R 17T P10 9KRN) NINARN 7wy 9902 ane "nynT % nnon P390 Ty 1790
Véase también sobre el tema de “Mis lagrimas han sido mi pan” en el libro Asarah Maamaros
(Maamar Chakor Din, Parte I, al comienzo del capitulo 24):

w»y 12 '1’i777N R [7°2 mom 03] 2713 [mnwxa 3] 73 R 7oK 02w 12597 1mwa R0 onene on
117721712 9970 71°R 27y Mnw *02 w»nin

la explicacion es que el pan consiste en tomar a pecho que el nivel de “Donde” (ayeh), que son las
tres primeras [Sefirot], Kéter, Jojma y Bina, es “tu D'os”, etc.; véase alli. Véase también lo escrito
en la parasha de Shemot sobre [el versiculo] “;Donde esta el escriba?”, etc., y en el discurso que

comienza
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“Porque sobre toda la gloria”, acerca del tema de “;Donde esta el lugar de Su gloria?”, etc. Véase
también sobre esto en Midrash Rabbah, al final de la parasha de Metzora, seccion 19, y en Eichah

[Rabbah], al comienzo de la seccion “Llora amargamente”.]

153 Dapnw [yuw nxevp] PP IR 1INV 23 119 190 [r1wy nnnw] ¥ NPANI APNY 71 1210 M2 T
>3 NARY NIZMY DoAY MOPn MY

4. Y con esto se comprendera por qué instituyeron en la oracion de la Shemoné Esré: “Perdona-
nos, pues hemos pecado”, después del Shema, en el que uno acepta sobre si el yugo del Reino de
los Cielosy el precepto “Y amaras”. Pues

A2WN DWW D°IYNN 07 ONMINY Py °D ynC DMmINym oyws 777 0997IR 2°n0 M
O MNYn 19730 aywn

esta escrito: “Los insensatos, por el camino de su transgresion y por sus iniquidades, se afligen”.
El sentido es que por sus iniquidades se afligen y hacen teshuva (retorno); y en cuanto a su trans-
gresion, que es mas grave que sus iniquidades,

T°Y 119°17 92 7D .92 1YW O 1T 1YW 9D PPN Y WD 7772 wrny) 07N 19X DOywe °3
(aywn 977" Q97RO 7153 031 17931 R7Y 5”i7'f NXW1°921°NYyaw1 52 °°92 2”Y 1”07 "INR D2 W”N

pues las “transgresiones” (pesha’im) son las rebeliones (y véase lo escrito en el discurso que co-
mienza “Como un aguila despierta”, acerca de “pues hemos transgredido”; esto es “y ellos se rebe-
laron contra Mi”. El sentido de “contra Mi” (bi) se relaciona con lo escrito en la parasha de Ajarei,
folio 66b, sobre el significado de “Por Mi mismo (bi) he jurado”, y en la parasha de Naso, folio

130a; y, aun asi, “son insensatos por el camino de su transgresion”):

OYWD 777 ROX wnn oywan K21 0yws 777 97° K7 3 01 0997IR 077 12 %0 %y nx] D”DYNR

sin embargo, son insensatos respecto de ellas, pues no conocen el camino de su transgresion; y no

dice “por su transgresion” misma, sino “por el camino de su transgresion”,

W3 0197 ARTIIRW °D2 117071 0O N19PR IV NP X1 T Ywe? 0T 7170 0

pues el camino que provoca la transgresion y la rebelion es el abandono del yugo del Reino de los

Cielos; y esto se debe a que £l no es visto por los ojos de la carne

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/behaaloscha/1/ 14
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como lo es un rey de carne y sangre. Por eso, en el Shema, cuando uno acepta el yugo del Reino de
los Cielos y se demora en “Uno”, y por medio de ello llega a “Y amaras”, desea la revelacion de Su

Divinidad, bendito sea, y que la oscuridad no la oscurezca para él,
N° P18 MR PN RIAW Pwnn qwnn ot ovyw ywn) RN wOw 1°2°% IR R R7RN0° MR

(DPWSHWR 1WA 223 1230 711 77T WURYY) 2191 139 190 [rwy nnewa) PR IR MR 1°2oN3

entonces se siente muy acongojado y comprende que hay pecado y transgresion, por causa de los
cuales la oscuridad oscurece, de modo que esta completamente lejos de la luz de Su semblante,
bendito sea; y entonces dice en la Shemoné Esré: “Perdonanos”, etc. (Y véase lo escrito en el dis-

curso que comienza “;Cuan bellas!”, acerca de “y la tercera respuesta”.)
1551 o°ny 371:!?5 RERk17Aral 72% 198 [ynv nxo1p) R NYWIAW NMIN2NTR T MAAna 0T ¥ IR

AWHI2 T NN YIS MR 1IP°NA Y13p NY 11PN

Pero esta amargura, surgida de la contemplacion iinicamente durante el Shema y la oracion, no
basta; es necesario, mas bien, fijar momentos. Por eso instituyeron un momento fijo, en Tikan Jat-

zot, para arraigar esta amargura en el alma.
TNITOR 21973 125 1971 N1T°IRM Y RPHA R0 DO N10PR NTIPI KUY 1198 NN 117912 N

772 M3 [oyen] YOI WURYY P75 00

Y esto es “cuando recordabamos a Sion”, que es el punto de la soberania de los Cielos, como se ex-
plica en otro lugar; y mediante la amargura uno merece el nivel de la revelacion de Su Divinidad,
bendito sea, como se menciond antes. Véase también lo escrito acerca de la razon de esto en el

discurso que comienza

13 OYWD 777 0°9MIR AN 97 17°N2NK 1MO03 N2 7Y RIT T NI 50 3T (s AR 1AM
.92 717 07K IR 71773 K37 1nonD

“Y he aqui una menora de oro”: esta amargura surge del nivel de “mediante Jojma son refinados”
(beJojma itbereru), lo opuesto al nivel de “los necios, por el camino de su transgresion”, etc.; y en

Jojma se revela la Luz Infinita (Or Ein Sof): “Havaia, con Jojma”.
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(Véase también lo escrito mas adelante, otra razon por la cual mediante la amargura uno merece
la revelacion de la Divinidad. Véase ademas sobre esto el discurso que comienza “Y he aqui una
menora de oro”.)
NS AMIOR "M% Nownn an 1 MM IMNNAw An3y2 xRN RO XN 25wR 07T 1am
.Ton?
Ahora bien, lo que produce la recompensa de una mitzva es la mitzva misma, pues la Tora y las
mitzvot son ellas mismas la atraccion hacia abajo de la revelacion de Su Divinidad, bendito sea.
NP IYRT YR 9D LTPPIPR OR 0197 P9 9PR InR2 19991 on an® cnynT o9 anon 1
L1991 B1MI° 12 NPT 712 9NRIw 7707 RONw ok 1ot Ui
Y esto es “Mis lagrimas fueron mi pan dia y noche, mientras me dicen todo el dia: ‘;Donde esta tu
D'0os?’”. Es decir: mediante las lagrimas y la amargura mencionadas antes, uno merece el “pan”,
que es la Tora, de la cual se dice: “y meditaras en ella diay noche”.
DX 9”Kwn ,01°0 23 By IMaPR M19°3 NOwn? 0713 W13 1 YW Y QIRY MTInnw b
72% 1520 nywa P11 125 1OR oo

Pues la amargura que la persona fija en su alma en esa hora provoca que la revelacion de Su Divi-
nidad se atraiga durante todo el dia; en cambio, si dirige su corazon a El solo en el momento de la
plegaria,
19K 01771 25 1%8N7 0K DR MPTAT 1P APynD 9ynnw APynd 9wIon nYw R IK 110
entonces ese es un momento propicio en lo Alto, cuando se despiertan en lo Alto los mojin degad-
lut (el intelecto maduro); pero después de la plegaria, durante todo el dia, esto no ocurre
nywa 71 x5v '|"|'15N o1 95 1R mIPa '|’}'l'?N TR 01°7 99 SOR DONR2 N L1700 Y ROX
73% 198N

sino mediante la Tora. Y esto es “mientras me dicen todo el dia: ‘;Donde esta tu D'os?’”; es decir:
“;Donde esta tu D'os durante todo el dia?”. Pues no basta con el momento de la plegaria

unicamente,
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sino que debe haber “pan de dia y de noche” por medio de la Tora, que es la revelacion de Su divi-
nidad, bendito sea. Y esta revelacion no se produce
D’TPH‘? T°9% 2”¥1 N2 MRS NAIRWI "7 o xba) 17RPA 90 N ivalakmlall 7>k el mkmialyinint ROX
Y1ap Ayw SnynT
sino después de la amargura en su alma por su distancia de D'os, pues de lo contrario permanece
abajo, etc. Por eso, primero debe haber “mis lagrimas” a una hora fija.
wnn an L,wry M0 anw 92" M2 ane Mo 15 1717 19101 03 1°1¥2 YIRA 7NAWY 7772 wRYY)
03 ,an? *nynT °? 1non Py
(Y vease lo escrito en el discurso que comienza “Y la tierra descansara”, acerca de “pues se con-
movieron sus compasiones”, etc., “Dispongan pan”, etc., “y lloro alli”, etc.; véase alli. Y esto es
exactamente el sentido de “Mis lagrimas han sido mi pan”. Ademas,
Y1 923 ST PAR 71PT0 WPADY [monman mTal 07T 700 DOOWN: 1112 DWAT1 A7NAW NI 3”0 %)
L7927 71992 979 A [monman mnl 7T 370 97199 11992 DO DAY

las trece medidas (midot) por las que se interpreta la Tora provienen de los Trece Atributos de Mi-

sericordia (midot), como se explica al final del discurso que comienza “Yo soy de mi amado”, acer-

ca de “que pastorea entre las rosas” (shoshanim): [aquellos] que estudian (shonim) las leyes; y los

Trece Atributos de Misericordia se despiertan por medio del llanto y la amargura.

93772 7770 WY 09912 DOINNN 01 TV OO0 (b we] 9 Y12p AYwa MR D"IPTI’? 173
:(0°2011 171y 7”701 °1°0

Y el sentido de anteponer la amargura a una hora fija puede explicarse a partir de la idea de “las
aguas inferiores lloran”; véase lo escrito al final del discurso que comienza “En el desierto de Si-
nai” y al final del discurso que comienza “El sentido de las libaciones”.)

manx] IR M2 WAl RPIT NITPINRN UYY PR 1°IY21 10 OnR CnynT oP anch Pava Iy 1am i
13 IR PPYA 1Y NP 1IART [0

5. Ahora bien, siguiendo esta misma linea, el asunto de “Mis lagrimas han sido mi pan”, etc., y
como precisamente por medio de la amargura se atrae el nivel del gran amor de Aharon (ahava

raba), para que “se vea cara a cara”, etc.:
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todo esto es una introduccion para explicar y hacer comprensible, exactamente en este mismo
sentido, el asunto del encendido de las lamparas con aceite. Pues asi como primero se machaca el
aceite, “machacado para la luminaria”, y también se elabora a partir de aceitunas, y las aceitunas

son amargas,

19932 ¥R NIPTR 9737 19K PNaR [nxan) KA N2PW WK "DWAD HART NOWRT NPDT I 90
M7 29w N1°0% N1PaW 27y 11°°07 N°ND 1AW NI°032 27V RIT N7 109X

asi también, el encendido y la atraccion del amor como destellos de fuego, como una llama, que
proviene del nivel de vision mencionado antes, para desear la revelacion de Su Divinidad, bendito
sea, se producen mediante el nivel de “aceite machacado”; es decir, mediante la humildad, siendo

humilde de espiritu,

MT125 DIpnRn 1770 PR W Pw mMBOWn MANanm Uy 11°°m 1°n $9% 95y3 Swh1l nRnd)
,2715 9117 DY AN YW O3 °N° 171D TIRM DOPINT O 1N DR TR

como esta dicho: “Que mi alma sea como polvo para todos”. Esto es, mediante la reflexion sobre la
bajeza del alma: como descendio de su lugar de honor y como el espacio y el tiempo estan lejos de
la luz de Su semblante, bendito sea; y también que, por medio de esto, se amargara por lo contra-

rio, como se menciono antes.
L2072 27y 1YW 1NN 1P 1Pt 59 7791 R Py 2101 1AW 2°N2 "aAT 1PAYM
Y el asunto es el siguiente: esta escrito: “Como el buen aceite sobre la cabeza, que desciende sobre
la barba, la barba de Aharon, que desciende sobre el borde de sus vestiduras (midotav)”.
[0onman mTa] TN 27 0N (xapet onpen] TN A0 BAD 7T 1) K2 RITIT RIPPT RIT AR 1P 0D
(5”15 112 DWAT1 A7NAw MR 2

El significado de “la barba de Aharon” es “la barba del Sumo Sacerdote” (dikna de-kahana raba);
en particular, estos son los trece tikunim de la barba (tikunei dikna), el nivel de los Trece Atributos
de Misericordia [y] las trece reglas mediante las cuales se interpreta la Tora, como se mencion6

antes.
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el nivel de los cabellos, que son las leyes de la Tora, llamadas “Sus bucles son ensortijados” (kevut-
zotav taltalim); ellos son la atraccion de la revelacion de Su Divinidad desde arriba hacia abajo, en
una multiplicidad de divisiones sin fin. Y sobre ellos se encuentra el nivel del “buen aceite”, que es

el nivel de la Jojma suprema, atraida sobre ellos.

FADM AT QIPDYY 1AW 20190 MMINY 0°PNSN 1PMIENP K7IT O MAYWRT (b v 970 1PIy)
TPTT WA RPKT (k37> »39p°n] 20 377 MAYR DY 973 TINIIT (b wo] 970 TP IR .MDOERT RS
TPT [0°mya 2] B2 9911 1R I

(Y el asunto podria explicarse asi: los cabellos son los de Zeir Anpin (los atributos emocionales),
“Sus bucles son ensortijados, negros como un cuervo”, y el aceite que esta sobre ellos es la Jojma
suprema de Atzilut. Pero también podria decirse que la intencion incluye los cabellos de los trece
tikunim de la barba de Arij Anpin; y asi como esta escrito: “la barba, la barba de Aharon”, la palabra

“barba” aparece dos veces.
Q7 %Y MAYWa 73m .77 D10 K wahnm 9wl 12w 0°102an 551 12 W 1YYnT 1Py

590 MR PA PRI MY DR IN0P 099197 1991 MR N

Y el asunto es que un cabello tiene una cavidad en su interior, por la cual se extiende y se reviste
cierta fuerza vital (mojin) del cerebro. Ahora bien, los cabellos mismos provienen del excedente

del cerebro; por eso se pueden cortar sin que ello afecte en absoluto al cerebro.
S WK DwnIT 0w 31 12w Swnn 1°1¥2 ekl NP3 NMAYW *°127 N1°amna 12 Swnam
wrno mywn PN mhigh) wPnn Nenn 1°39 971 12 w2IPnn Pwnan o2 sy aAywn N2 am
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Y se comprendera la aplicacion en el ambito espiritual: el nivel de los cabellos se denomina “vesti-
duras”, como en el caso de una parabola, dentro de la cual y por medio de la cual se capta aquello
que esta ilustra. La parabola es el nivel del cabello mismo, y aquello que ilustra, revestido en él, es
la fuerza vital revestida dentro de la cavidad del cabello. Todo esto se explica en otro lugar, al ex-

plicar el sentido de “D'os, Padre misericordioso, alabado por la boca de Su pueblo”.
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Y de la misma manera se comprendera el asunto de la Tora, que es el nivel de los cabellos. Pues la
Tora es llamada “la parabola del Anciano” (meshal hakadmoni), es decir, es una parabola y una
vestidura para el nivel del Anciano del mundo: asi como por medio de una parabola se capta aque-
llo que esta ilustra, por medio de la Tora se podra captar la Luz Infinita (Or Ein Sof), bendito sea,

que es el Anciano del mundo, como se explica en otro lugar.
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Y esto es lo que significa que las leyes de la Tora son el nivel de los cabellos mismos; es decir, son
lo que se denomina “la parabola del Anciano”. Sobre ellas esta el nivel de “como el buen aceite”,
que es el nivel de la Jojma de la Luz Infinita, bendito sea, misma, del nivel del Anciano del mundo;

esto es, la Jojma de Adam Kadmon o la Jojma de Atik Yomin, que se extiende y se reviste en ellas.
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Y este es el asunto de los cabellos mismos y del nivel de “como el buen aceite”, que desciende y se
extiende sobre ellos. Ahora bien, los cabellos mismos, llamados los trece tikunim de la barba de
Arij Anpin, son el nivel de la dimension exterior (jitzoniut) en relacion con su dimension interior
(pnimiut), que es el nivel de “como el buen aceite”; pues la dimension interior se extiende desde el

nivel de la dimension interior de Kéter (la Corona), que es Atik Yomin.
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Pero es imposible hacer descender la dimension interior salvo por medio de la dimension exterior.
Y este es también el asunto mencionado antes: que el aceite se extrae de las aceitunas, y las aceitu-
nas son amargas. Pues las aceitunas pertenecen al nivel vegetal (tzoméaj), y esto corresponde a los

cabellos mismos de los trece tikunim de la barba, que pertenecen al nivel vegetal.
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Por eso las aceitunas también son amargas: de igual modo, los cabellos mismos se denominan se-
veridades (dinim) en relacion con la dimension interior revestida en ellos, como los cabellos de la
barba, que son fuertes y duros. Asi también, en las leyes de la Tora hay un nivel de severidades y de
Guevurot (contenciones), como esta escrito: “Sus bucles son rizados, negros como un cuervo”,

como se explica en otro lugar.
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Y aunque en Arij Anpin los cabellos son “blancos como la nieve”, no obstante, “son duros”, etc. Y
hacer descender este nivel se logra especificamente cuando la persona experimenta amargura en
su alma por la oscuridad que oculta; la raiz de la raiz de los ocultamientos se extiende desde las

vestiduras que ocultan, que son el nivel de los cabellos, como se menciono antes;
T9YRPY 7NN RN ARDPOY 7non 20 W2 °12 N°°ian Nitna 19739 191 97K 17U XY
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Y entonces, por medio de esto, después merece la revelacion del nivel de la dimension interior: el
nivel de “como el buen aceite”, la Jojma suprema, y “la sabiduria davida”, que esta por encima del
nivel vegetativo. Como se explica en otro lugar; y de todo esto se comprendera el sentido de lo es-
crito acerca de [el versiculo] “Cuando escuches la voz”: en el nivel de la dimension interior que

esta investido dentro de lavoz de la Tora, etc.)
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Resumen. (El tema del aceite extraido por trituracion y la amargura de las aceitunas. “Como el
buen aceite que desciende”.) 6. Ahora bien, este nivel de aceite se llama “aceite de la uncion sa-
grada” (shemen mishjat kodesh), la uncion del kodesh supremo; pues hay kodesh sin vav y hay ka-
dosh con vav. Véase lo escrito al respecto en el discurso que comienza “Salgan y contemplen”, a

proposito de “Eleven sus manos [en] santidad (kodesh)”.
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Ahora bien, en el orden de la cadena descendente de los mundos (hishtalshelut), es absolutamente
imposible que algo descienda desde este nivel del kodesh mismo por medio de la hishtalshelut;
pues incluso todos los flujos hacia los mundos superiores provienen del nivel de kadosh con vav, y

también kadosh esta “separado”, etc.
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Sin embargo, por medio de la Tora existe el nivel del “aceite de la uncion sagrada”, la uncion del
kodesh supremo mismo; pues la Tora es verdaderamente la extension de “El es sabio, pero no con

una sabiduria cognoscible”, que es el nivel del kodesh mismo.
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Y es esto lo que desciende y se extiende especificamente sobre el nivel de los cabellos, que son las
leyes de la Tora. Por eso bendecimos: “Que nos ha santificado (kideshanu) con Sus
mandamientos”: nos ha hecho verdaderamente santos, elevandonos al nivel del Kodesh supremo,

y “seran para Mi hombres santos (anshei kodesh)”.
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Por eso, en el futuro se dira “kadosh” ante los justos, pues kadosh es aquello que se atrae del nivel
de Kodesh, etc. Asi, los angeles atraeran de las almas el nivel de kadosh con una vav; las almas son

llamadas verdaderamente “hombres santos” (anshei kodesh).
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Ahora bien, esta atraccion del nivel del kodesh mismo se produce especificamente por medio de
las leyes de la Tora, que estan investidas en la materialidad concreta, a diferencia de lo que ocurre
en los mundos superiores. Y como se explica en otro lugar, una analogia para esto es el intelecto

que resplandece a través del habla,
A WYY Wnan TRd0n NPnky w2Pn NRwaT mavna 19N 55w NIRA 7 AT PR "M RIOw

7Y 19 2T W DR TP 223 (o0 py ~1n2] TPYD WA 19202 7770 [wnpn naxal 17ARD

que, aunque es espiritual, no es mas que un resplandor del intelecto; pero en la gota fisica esta in-
vestida la esencia misma de Jojma (sabiduria). Véase lo escrito sobre esto en Igueret HaKodesh, al
final del discurso que comienza “Para entender lo escrito en Pri Etz Jaim”, acerca de “Y ademas,

pues el habla”, etc.; véase alli.

FOYRRY TR wWRn 1R WIPT RMITOWR TR DPRTAY 1IN0 10T YT PR 121 T
2715 mbwhnwnn 27on

De la misma manera se comprendera como, por medio de las leyes de la Tora en su expresion ma-
terial, se atrae la uncion del kodesh supremo mismo, aquello que esta por encima del orden de la

cadena descendente de los mundos (hishtalshelut), como se menciono antes.
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Ahora bien, el final del versiculo, «que desciende por el borde de sus atributos», significa que los
atributos del Santo, bendito sea, y Su amor, etc., se revelaran de arriba hacia abajo; y no como ocu-
rre con la medida del ser humano, de abajo hacia arriba, con anhelo, etc.,
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como se menciono antes; sino que haya una revelacion de la Divinidad abajo verdaderamente
como arriba, por medio de la Tora y las mitzvot, que son ellas mismas la extension de los atributos

del Santo, bendito sea, las Trece Medidas de Misericordia, etc.;
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y como esta escrito: «y el aceite de su mano derecha proclama» (en Proverbios, capitulo 27, [ver-
siculo] 16). El sentido es que, por medio del nivel del aceite, se hace descender y se revela el nivel
de la derecha. Este es el nivel del gran amor (ahava raba), y «<su mano derecha» es el amor del San-

to, bendito sea, y Su voluntad.
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(Esto es, Aba, que es Jojma suprema, el nivel del aceite, reviste el Jésed de Arij Anpin, que es la
mano derecha del Santo, bendito sea; es decir, el nivel de sovev kol almin (la luz que circunda to-
dos los mundos), como se explica en otro lugar acerca del versiculo «y Mi mano derecha extendio

los cielos»;
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y por eso «el aceite de su mano derecha proclama». Y aunque, segun lo explicado, el aceite es la
Jojma del Ein Sof, que esta por encima del Jésed de Arij Anpin, sin embargo, también se llama acei-
te a la Jojma suprema de Atzilut, porque la raiz de los mojin de Aba se extiende desde muy alto, etc.

Véase lo que se explica sobre esto en el discurso que comienza «Esta matza».
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Ahora bien, el Jésed de Zeir Anpin (los atributos emocionales) se llama «Jésed del mundo» (jésed
olam), y de él procede la raiz del nivel del «<amor del mundo» (ahavat olam); pero el Jésed de Arij
Anpin se llama «abundante en Jésed» (rav jésed), «pues El desea el Jésed», y de alli se extiende el

nivel del gran amor (ahava raba), etc.;
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y se llama Jésed de verdad; es decir, «la verdad de Havaia es para siempre», esto es, que la revela-
cion sea abajo verdaderamente como arriba. Y este es el sentido de «la gran mano que D'os realizo
en Egipto»; véase lo que se explica sobre esto en el discurso que comienza «La seccion de las

libaciones».
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Es decir, por medio de la Tora y las mitzvot, que son Su voluntad y Su sabiduria, bendito sea. Sin
embargo, incluso en este nivel, uno no debe desear tinicamente los atributos del Santo, bendito
sea, en su dimension exterior (jitzoniut), como dijeron nuestros Sabios, de bendita memoria:

«Quien dice: “No tengo nada
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pero “Tora” no tiene siquiera Tora”. Mas bien, “dirigira su corazoén hacia El” y “reunira hacia El su
espiritu y su alma”, desde “lo intimo del hombre y un corazon profundo”, para buscar Su rostro: la

dimension interior de Su voluntad, bendito sea, fuente y fuerza vital de los atributos.
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(Y, como dijeron nuestros Sabios, de bendita memoria: “hacia El, y no hacia Sus atributos”; es de-
cir, la Luz Infinita (Or Ein Sof), bendito sea, que esta investida en los atributos, y no los atributos
mismos. E incluso en los Trece Atributos de Misericordia ya se explico que hay en ellos una dimen-

sion exterior y una dimension interior (pnimiut), como se menciono6 arriba.)
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Y esto es “hacia el frente de la Menora”; es decir, la dimension interior de la voluntad suprema,
que es el nivel de lo que esta frente al rostro de la Menora. En otras palabras, “el rostro de la Meno-
ra” es la voluntad de Knesset Israel (la Congregacion de Israel), como se menciono arriba, en la

seccion 1;
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pero “frente al rostro de la Menora” es el nivel del rostro supremo, que ilumina este nivel, “en la
luz del rostro del Rey hay vida”, como esta escrito aqui en Midrash Rabbah.
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Y esto sigue la idea de “Como el agua refleja el rostro al rostro”, y corresponde a “Que Havaia haga
resplandecer Su rostro sobre ti” y “Que Havaia vuelva Su rostro hacia ti”: la revelacion de la di-

mension interior de la voluntad suprema, que desciende y resplandece frente al rostro de

JZPAR 717710 T7°38 DR 21D WpP2 535 1R ']'? 1°3¥2 RX¥N °2 7772 R”1N2 W”nRd1 77nn0
la Menora. Y como se explica en otro lugar, en el discurso que comienza “Cuando salgas”, acerca
de “De Ti dijo mi corazon: ‘Busquen Mi rostro’; Tu rostro, Havaia, buscareé”.
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Y Aharon, el Sumo Sacerdote, elevaba las lamparas, las almas de Israel, para que su corazon se di-
rigiera al Infinito (Ein Sof), bendito sea, mismo, que es el nivel de lo que esta frente al rostro de la
Menora
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(Y véase en Julin, folio 19b, al final de la pagina, acerca de “frente a su nuca”, etc.): “iluminaran”,
el nivel de “las siete lamparas”, que son los siete niveles de las almas de quienes sirven a D'os,

como se menciono arriba.
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Resumen. (El aceite es llamado “uncion sagrada”, que esta por encima del nivel de kadosh con una
vav; por eso, solo desciende sobre la barba, que representa las leyes de la Tora. “Que desciende
por el borde de sus atributos emocionales”. Sin embargo, es necesario que “ponga su corazon en

E1”, “frente a la Menora”.)
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