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“Que la esteril se alegre en gran manera”

Cuando el amor de la Comunidad de Israel se despierta
unicamente desde arriba, se la llama “estéril” y da a luz solo al
amor menor, que desea a D'os por su propio beneficio. Pero la
alegria de una mitzva despierta una alegria suprema que atrae

luz de la esencia de D'os, mas alla de toda medida, de modo que
incluso entonces nace un “varon”: el gran amor, que desea a

D'os mismo y ni siquiera el Gan Eden.
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LA IDEA CENTRAL

Cuando el amor de la Comunidad de Israel se despierta inicamente desde arriba,
se la llama “esteéril” y da a luz solo al amor menor, que desea a D'os por su propio
beneficio. Pero la alegria de una mitzva despierta una alegria suprema que atrae
luz de la esencia de D'os, mas alla de toda medida, de modo que incluso entonces

nace un “varon”: el gran amor, que desea a D'os mismo y ni siquiera el Gan Eden.

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

EL MAAMAR EN BREVE

La bendicion nupcial pide que “la estéril” se alegre cuando sus hijos se reunen con ella, y la palabra
tasis puede significar tanto que ella se alegra como que D'os la hace alegrarse. Pero ;como puede una
mujer estéril tener hijos? El Talmud ensefna que cuando la mujer emite su semilla primero, da a luz un
varon. En el servicio divino, 1a Comunidad de Israel es la mujer. Cuando su propio despertar desde
abajo ocurre primero, la respuesta desde arriba proviene de la dimension interior de laluzy da a luz al
gran amor, el “varon”, que desea a D'os mismo y ni siquiera el resplandor del Gan Eden, una mera
“porcion” de recompensa. Cuando el despertar proviene primero de arriba, llega desde la dimension
exterior y produce unicamente el amor menor, la “mujer”, que desea estar cerca de D'os sin dejar de
ser ella misma; como ese nacimiento no es suyo, se la llama estéril. Sin embargo, la alegria de una
mitzva despierta una alegria suprema, que atrae luz de la esencia de D'os mas alla de toda medida,
como un rey alegre que se muestra por igual a pequeiios y grandes. Entonces, incluso la estéril da a

luz un varon, y la alegria también protege contra las caidas en el servicio divino.

ESQUEMA

1 La bendicion y su pregunta "
La bendicion nupcial: “Que la estéril se alegre en gran manera”; dos lecturas de tasis, intransitiva (ella se ale-
gra) y transitiva (T la haces alegrarse); ;como puede una mujer estéril tener hijos que reunir? La regla del
Talmud: cuando la mujer emite su semilla primero, da a luz un varon; cuando lo hace el hombre, da a luz una

mujer.

2 El gran amor, el varén 12
La Comunidad de Israel es 1a mujer y D'os, el hombre; su despertar desde abajo, la elevacion de las aguas fe-
meninas, da lugar al nacimiento de un varon, el gran amor: “;A quién tengo en los cielos? Y contigo no de-
seo nada”. Incluso el deleite del Gan Eden es solo “contigo”: el resplandor de la Shejina, creado con la yud; el
gran amor desea ser absorbido en “el cuerpo del Rey”, aunque alli el alma se vuelva nada, como dice el capi-
tulo 19 del Tanya. Es “var6n”, un Daat poderoso que elige lo esencial por encima de lo secundario.
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La recompensay el amor menor

El gran amor sirve “no para recibir una recompensa”: peras, la recompensa, es solo una prusah, una por-
cion, una gota en el océano frente a la esencia de D'os. El amor menor, la “mujer”, ama para recibir una
recompensa: la cercania a D'os en el Gan Eden, mientras el alma sigue siendo ella misma: “Mi alma, te he
anhelado”, como se anhela la propia vida; convierte lo secundario en lo principal, por si mismo.

Quién despierta primero

El amor menor todavia es “noche”. El amor y el temor que una persona despierta son un despertar desde
abajo para el amor y el temor de arriba; cuando el esfuerzo de la persona ocurre primero, el despertar des-
de arriba proviene de la dimension interior de la luz, “un espiritu de lo alto es derramado”, y nace el gran
amor. Cuando el despertar desde arriba ocurre primero, proviene de la dimension exterior y nace tnica-
mente el amor menor, una sed de D'os, como ensefa el Zohar sobre Tazria.

La estéril

En el estado en que “el hombre emite su semilla primero”, se llama estéril a la Comunidad de Israel, pues
ni siquiera el nacimiento femenino le pertenece. La bendicion promete que, aun entonces, reunira a sus
hijos, unvaroén, y dice como: “con alegria”, mediante la alegria de una mitzva.

El poder de la alegria
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“Porque no serviste [...] con alegria [...], serviras a tus enemigos”: el castigo es por los pecados, que todos

tienen, y la alegria habria despertado alegria arriba y anulado los juicios: “En la luz del rostro del Rey esta la

vida”. La regla del varén y la mujer se aplica inicamente en la cadena medida de los niveles; la alegria de una

mitzva atrae luz de la esencia de D'os mas alla de toda medida, como un rey alegre que se muestra por igual

a pequefios y grandes, hasta que todas las luces supremas se funden y ya no hay arriba ni abajo.

La estéril se alegra

Asi, incluso la estéril da a luz un varon: “hombre y hombre nacio en ella”. Se cumplen las dos lecturas de ta-
sis: la Comunidad de Israel se alegra con una mitzva, y mediante esto D'os la hace alegrarse, “quien alegra a
Sion por medio de sus hijos”. La alegria también evita las caidas en el servicio divino, que provienen de ser-
vir desde la condicion de un yo; el gran amor, el Arbol de la Vida, no tiene cambios. La alegria debe estar

110

unida al temory a la autoanulacion.

CONCEPTOS CLAVE

Gran amor (ahavaraba) 1727 720x

El amor “masculino”, que nace cuando el despertar desde
abajo ocurre primero: desea a D'os mismo y ser absorbido
en El, y no siquiera el deleite del Gan Eden. Proviene de
un Daat poderoso que elige lo esencial y no tiene cambios.

Amor menor (ahava zuta) Rvi1 7378

El amor “femenino”, que nace cuando el despertar desde
arriba ocurre primero: un anhelo genuino de cercania a
D'os, pero que desea que el alma siga siendo ella misma'y
disfrute del resplandor del Gan Eden, la recompensa.
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Despertar desde abajo y despertar desde
arriba X%°¥97 XMIYNRI RNNDT RMYNR

El esfuerzo propio de la persona por despertar el amory el
temor, y la respuesta o iniciativa de D'os desde arriba. En
el maamar, “la mujer emite su semilla primero” significa
que el despertar desde abajo ocurre primero, y “el hombre
emite su semilla primero” significa que el despertar desde
arriba ocurre primero.



“Contigo” 1y

Proviene de “;A quién tengo en los cielos? Y contigo no
deseo nada” y “Porque contigo esta la fuente de la vida”:
aquello que esta cerca de D'os y se anula ante El, como el
resplandor del que se disfruta en el Gan Eden, a diferencia

de D'os mismo.

Absorberse en el cuerpo del Rey x5977 89132 RIRNWKRY
La expresion del Zohar para la absorcion completa del
alma en la esencia de D'os, en la que deja de existir como
ella misma, como unavela en una antorcha.

Interés propio (legarmeih) 7°273%

Amor o servicio “para uno mismo”: incluso un objetivo es-
piritual, como la recompensa del Gan Eden, cuando man-
tiene al yo en el centro. Es la raiz de los cambios y las cai-
das en el servicio divino.
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La alegria de una mitzva mzn 2w nnaw

Alegria en D'os y en cumplir Su voluntad. Despierta una
alegria suprema, que atrae luz de la esencia de D'os mas
alla de toda medida, de modo que incluso la “estéril” da a
luz un varon.

La linea de medida (kav hamida) n7n1p

La forma ordenada y medida en que la luz desciende a tra-
vés de la cadena descendente de los mundos, otorgando
desde arriba segun lo que se hace abajo. La alegria va mas
alla de ella.



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS TAZRIA - MAAMAR 3 nwa 7990 1°12 $1apa 1Py Dam vewn v

SECCION 1. 11

La bendicion y su pregunta
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“Que la estéril se alegre en gran manera (sos tasis) y exulte al reunirse sus hijos en su seno con
alegria”. Ahora bien, la palabra tasis admite dos interpretaciones. La primera: es un verbo intran-
sitivo y se refiere a la estéril; tasis esta en femenino: la estéril se alegrara por si mismay exultara al
reunirse sus hijos.

El maamar comienza con una de las siete bendiciones nupciales, que pide que la “estéril”, Tzion, se alegre

cuando sus hijos regresen y se retinan en ella. El Alter Rebe sefala que el verbo tasis puede leerse de dos

maneras; en la primera es intransitivo y esta en femenino, de modo que la estéril se alegra por si misma.
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La segunda: es un verbo transitivo y se refiere al Santo, bendito sea: se le dice al Santo, bendito sea,
en segunda persona: “Tu haras que la estéril se alegre”, y, como consecuencia, ella exultara. (Pues
la segunda persona masculina es igual a la tercera persona femenina, como es sabido).

En la segunda lectura, tasis es transitivo y se dirige a D'os: “T haras que la estéril se alegre”, y su exulta-

cion sera consecuencia de Su accion. El paréntesis explica la gramatica: en hebreo, el mismo prefijo indica

“t0” (masculino) y “ella”, por lo que una sola palabra puede tener cualquiera de los dos sentidos.

RN 779 KDY 7Py RO ORY 1712 $12°02 7Y Dan) 1Py IR 190N 20TpaR W M 10ane)
.199N% %3P 0032 R

Para comprender esto, primero debemos anteponer una explicacion de la cuestion de “y la estéril
exultara al reunirse sus hijos”: si es estéril y no ha dado a luz, ;de donde tiene hijos que puedan re-
unirse en su seno?

Antes de escoger entre las dos lecturas, el maamar plantea una pregunta sobre la bendicion misma: una mu-

jer estéril no ha tenido hijos, asi que ;qué hijos podrian “reunirse en su seno”? La respuesta mostrara como

la Comunidad de Israel puede ser “estéril” en sentido espiritual y, aun asi, tener hijos.

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 5
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La explicacion es la siguiente: nuestros Sabios, de bendita memoria, dijeron acerca del versiculo
“Cuando una mujer emite simiente y da a luz un varon”: “Si la mujer emite simiente primero, da a

luz un varon; si el hombre emite simiente primero, da a luz una mujer”.

La clave esta en la ensefianza talmudica sobre el versiculo inicial de la parasha de Tazria (Levitico 12:2):
cuando la mujer emite simiente primero, el hijo es varon, y cuando lo hace primero el hombre, es mujer. El
maamar aplicara esta regla al vinculo entre la Comunidad de Israel y D'os.

SECCION 2 - 12

El gran amor, el varon
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Para comprender esto en el servicio a D'os: es sabido que la Comunidad de Israel (Kneset Israel)
recibe el nombre de “mujer”, y el Santo, bendito sea, recibe el nombre de “hombre” (ish), como
esta escrito: “Aquel dia me llamaras Ishi (mi Hombre)”, etc.

El maamar aplica ahora la regla talmudica al servicio a D'os. La Comunidad de Israel, el alma colectiva del

pueblo judio, es la “mujer”, y D'os es el “hombre”, como anuncia Hoshea que Israel llamara a D'os Ishi, “mi
Hombre” (Hoshea 2:18).
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Ahora bien, asi como en el caso de un hombre y una mujer, a modo de analogia, cuando la mujer
emite primero su semilla, da a luz a un varon, asi también ocurre con la Comunidad de Israel y el
Santo, bendito sea: cuando la mujer, que es la Comunidad de Israel, emite primero su semilla,

En la analogia humana, el hijo es varon cuando la mujer emite primero su semilla. Del mismo modo, cuando

la Comunidad de Israel, la “mujer”, da el primer paso hacia D'os, el resultado es un nacimiento

“masculino”.

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 6
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es decir, el nivel del despertar desde abajo (un despertar desde abajo), de abajo hacia arriba; el ni-
vel de “y tu deseo sera hacia tu esposo”, que es lo que en el lenguaje de la Kabala se denomina
“elevacion de mayin nukvin (aguas femeninas)”. Después se suscita un despertar desde arribay el
descenso de mayin duchrin (aguas masculinas); entonces da a luz a un varoén;
La emision inicial de la mujer corresponde al despertar desde abajo: el esfuerzo propio de la persona por
elevarse, como el “deseo hacia tu esposo” de Bereshit 3:16. La Kabala lo denomina elevacion de mayin nuk-

vin, “aguas femeninas”, que suscita mayin duchrin, “aguas masculinas”, el flujo desde arriba. Cuando el

despertar desde arriba responde asi al despertar desde abajo, nace un varon.
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es decir, da a luz en las almas de Israel a un amor del nivel masculino (dejar), a saber, el nivel del
gran amor (ahava raba), que corresponde a “;A quién tengo en los cielos? Y contigo nada deseo”,
es decir, ni siquiera aquello que esta contigo, cerca de Ti.
El “varén” que nace de esta union es un amor en las almas de Israel llamado gran amor (ahava raba). Se ex-
presa con las palabras del salmista: “;A quién tengo en los cielos? Y contigo nada deseo” (Tehilim 73:25),

que el Alter Rebe interpreta como no desear absolutamente nada, ni siquiera aquello que esta “contigo”,
cerca de D'os, sino inicamente a D'os mismo.
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Esto es lo que esta escrito: “Pues contigo esta la fuente de la vida”. Se refiere a la vida del Mundo
Venidero y al deleite divino que desciende a las almas en el Gan Eden, para deleitarse en D'os gra-
cias a su aprehension y comprension, mediante una aprehension y comprension extraordinaria-
mente maravillosas. Sin embargo, esta aprehension no alcanza

El versiculo “Pues contigo esta la fuente de la vida” (Tehilim 36:10) muestra qué significa “contigo”: la vida

del Mundo Venidero, el deleite divino del que disfrutan las almas en el Gan Eden gracias a su maravillosa
comprension de D'os. Por elevada que sea esa comprension, tiene un limite.

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 7
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mas alla del nivel de “contigo”, que es algo secundario y anulado ante Ti, y no Tt mismo; pues
“ningan pensamiento puede aprehenderlo” en absoluto.

Lo que las almas aprehenden solo alcanza el nivel de “contigo”: algo secundario a D'os y anulado ante £l no

a D'os mismo. Como dice el Tikunei Zohar: “ningun pensamiento puede aprehenderlo en absoluto”.
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Mas bien, su aprehension corresponde al nivel del resplandor de la Shejina (Presencia Divina), que
no es sino un resplandor y una irradiacion. Por eso: “contigo nada deseo”; el gran amor consiste,
mas bien, en anularse e incluirse en la Luz Infinita (Or Ein Sof), bendito sea, misma, y en
sumergirse

En el Gan Eden, las almas aprehenden inicamente el “resplandor de la Shejina”, una irradiacion de la pre-

sencia de D'os. Por eso, quien posee un gran amor dice: “Contigo nada deseo”; quiere anularse e incluirse

en la Luz Infinita misma, “sumergirse en el cuerpo del Rey”, seguin la expresion del Zohar.
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en el cuerpo del Rey, que esta muy por encima del nivel de resplandor e irradiacion. Y aunque en
este nivel es imposible estar en la condicion de “sentarse y deleitarse con el resplandor”, sino que,
por el contrario, se trata de una anulacion de la existencia, como la anulacion y la inclusion de una
vela en una antorcha (como esta escrito en Sefer Shel Beinonim [Tania], capitulo 19),
“El cuerpo del Rey” representa la esencia misma de D'os, muy por encima de cualquier resplandor. Alli el
alma no puede seguir “sentada y deleitandose con el resplandor”, como describe el Talmud a los justos en el

Mundo Venidero (Berajot 17a); en cambio, su existencia misma queda anulada, como la llama de una vela,

absorbida por la de una antorcha, tal como explica el Tania, capitulo 19.
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aunque [el alma] sera nada y nulidad, y quedara alli completamente anulada en su existencia, etc.;

en cambio, en el nivel de “sentarse y disfrutar”, su esenciay su ser [permanecen]

En palabras del capitulo 19 del Tania, el alma anhela esto aunque alli se vuelva “nada y nulidad”. En cambio,
las almas que estan “sentadas y disfrutando” en Gan Eden permanecen intactas como seres existentes.

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 8
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tal como son, etc.; sin embargo, esta es su voluntad y su deseo: quedar anulada en Su esenciay Su
ser, en lugar de disfrutar solamente del resplandor, etc.

Aun asi, lavoluntad y el deseo del alma es quedar anulada en la esencia misma de D'os, en lugar de disfrutar
solamente de Su resplandor. El Tania llama a este anhelo parte de la naturaleza misma del alma.
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(Vease lo escrito en el discurso que comienza “Esta matza”, sobre el tema del intelecto (mojin) de
Abay el intelecto de Ima; y véase lo escrito en Parshat Behar, en el discurso que comienza “Cuan-
do entren en la tierra”, sobre el tema de “Cuando un alma trae [una ofrenda]”.)
El paréntesis remite a dos maamarim de Likkutei Torah. “Esta matza” (Parshat Tzav) contrasta el intelecto
(mojin) de Aba, revelado en Shabat, con el intelecto de Ima, revelado en la alegria de las festividades; “Cuan-

do entren en la tierra” (Parshat Behar) habla del alma que se ofrece en la plegaria: “Cuando un alma trae

una ofrenda” (Leviticus 2:1).
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Este amor es llamado el nivel masculino (dechar), como la superioridad del varon sobre la mujer,
pues “la mente de las mujeres es ligera”, mientras que el varon es alguien que posee conocimiento
(bar daat).
El gran amor es llamado “masculino” porque aqui el varon representa una mente firme. La expresion tal-
mudica “la mente de las mujeres es ligera” (Shabbat 33b) se emplea como una categoria del alma: el modo

“femenino” es una mente facilmente influenciable; el “masculino” es un bar daat, alguien cuyo conoci-
miento esta asentado.
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Por eso, el nivel del gran amor mencionado antes es llamado masculino (dechar): es un conoci-
miento (daat) firme que elige lo esencial y no lo secundario, aunque €l no estara en el nivel de un
yesh, un ser existente, etc.,

El gran amor es “masculino” porque proviene de un daat firme, un conocimiento asentado que elige lo

esencial —D'os mismo— por encima de lo secundario —Su resplandor—. Lo elige aunque entonces la perso-

naya no exista como un yesh, un ser que se sostiene por derecho propio.

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 9
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y no desea lo secundario, aunque con ello conservaria su propia esencia y disfrutaria del resplan-
dor, etc. Y aunque este nivel también es llamado “la fuente de la vida”, y “todos los sufrimientos
del Gehinnom valen la pena para llegar a Gan Eden”, sin embargo, es
No quiere lo secundario, aunque eso le permitiria seguir siendo €l mismo y disfrutar del resplandor de D'os.
En efecto, Gan Eden es llamado “la fuente de lavida”, y se dice que todos los sufrimientos del Gehinnom va-

len la pena para alcanzarlo; esto evoca el deseo de Rabi Meir para Ajer en Chagigah 15b: que fuera juzgado y
luego llegara al Mundo Venidero.
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solamente el nivel de “contigo”, como se dijo antes, y no guarda comparacion alguna con la Luz
Infinita, bendito sea; pues “el Mundo Venidero fue creado con la letra yud”, ya que todo el nivel del
Mundo Venidero no es mas que el nivel de un punto.

Incluso Gan Eden es solamente “contigo” y no guarda comparacion con la Luz Infinita. El Talmud (Mena-

chos 29b) dice que el Mundo Venidero fue creado con la letra yud, la letra mas pequena, apenas un punto;
por eso, todo el Mundo Venidero es solamente un “punto” en comparacion con D'os.

SECCION 3 . 13-4

La recompensay el amor menor
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Por lo tanto, no querra hacer de lo secundario lo principal en beneficio de su propio interés (legar-
meih). Esto es lo que la Mishna llama “no con el proposito de recibir una recompensa (peras)”: el
nivel de “disfrutar del resplandor” se llama peras, pues no es mas que un trozo (prusah), segun la
expresion “;No es acaso partir (paros) tu pan para el hambriento?”
Como quien siente un gran amor desea a D'os mismo, no hara de lo secundario —su propio disfrute— lo
principal en beneficio de si mismo. La Mishna (Avot 1:3) nos insta a servir “no con el proposito de recibir

una recompensa (peras)”, y el Alter Rebe oye en peras la palabra prusah, un simple trozo, como en el ver-
siculo de Isaias “partir (paros) tu pan para el hambriento” (Isaias 58:7).

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 10
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Por lo tanto, no desea este trozo ni este resplandor, sino tiinicamente ser absorbido en el cuerpo del
Rey, en un estado de autoanulacion (bitul) en la esencia misma de la Luz Infinita (Or Ein Sof), ben-
dito sea, etc.; alli, el trozo mencionado antes es verdaderamente “considerado como nada”, como

una gota en el océano.

Disfrutar del resplandor de D'os en el Gan Eden es solo un “trozo” de Su luz. Quien siente un gran amor
desea, en cambio, ser absorbido en la esencia de D'os, donde ese trozo no cuenta absolutamente como

nada, como una gota en el océano.

[17v 722] 9”22 098 '?JP’? nan '?57 R N2ARAY RV 720K 12 1177 7291 7917 M3 97RYN
En cambio, el nivel de “ella da a luz a una hembra” es el nivel del amor menor (ahava zuta), un
amor que tiene por proposito recibir una recompensa en el Gan Eden;

En contraste, el nacimiento de una “hembra” es ahava zuta, el amor menor. Ama a D'os para recibir una re-
compensa: el deleite del Gan Eden.

’N° 12 AP12T ROAW 1720 WRIT NN MRXY IRwNWw 13°°77 12 ﬂPD'ﬁ'I 0°moR NP vanw 13»n7
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es decir, desea estar cerca de D'os y apegarse a El; esto es, que la esencia y el ser del alma perma-

nezcan tal como son, apegados a El, bendito sea, en el Gan Eden.

El amor menor es un deseo genuino de estar cerca de D'os y apegarse a El. Pero desea que el alma siga sien-
do ella misma, un ser distinto que esta apegado a D'os en el Gan Eden, en vez de anularse en El.

11 P9 RITY 0997 2133 N0 M2 1971 10 w1 0D TIRNNT 0TRD *2PPNYIN Cwal 3 1
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Este es el nivel de “Mi alma, te he anhelado”, como una persona que anhela lavida de su alma, etc.
Por eso prefiere el nivel de la recompensa, que no es mas que un resplandor y una irradiacion,
“creado con layud”, etc.,
El amor menor se describe con las palabras “Mi alma, te he anhelado” (Isaias 26:9), que el capitulo 44 del
Tanya explica como el anhelo por D'os del mismo modo en que una persona anhela la vida de su propia

alma. Como este amor busca la vida para uno mismo, prefiere la recompensa, el resplandor del Mundo Ve-

nidero, que fue “creado con la yud”, un mero punto.

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 11
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para permanecer en su propio sery esencia, la del alma, y no desea ser absorbido y anulado, como
una vela queda incluida en una antorcha, en la esencia misma

Quien siente este amor quiere conservar su propia existencia como alma. No quiere ser absorbido y anulado

en la esencia de D'os como una vela que queda engullida por una antorcha.
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de la Luz Infinita (Or Ein Sof), bendito sea. Este nivel de amor menor recibe el nombre de “feme-
nino”, cuya mente es ligera, pues convierte lo secundario en lo esencial; es decir, [es] con el fin de

recibir una recompensa, por interés propio (legarmeih).

Por eso, el amor menor recibe el nombre de “femenino”, cuya mente es “ligera”: convierte lo secundario —
la recompensa— en lo principal. Su propdsito es recibir una recompensa, por interés propio (legarmeih).

SECCION 4 - 15-6

Quieén despierta primero

219 9IRS ARR RO 7909 19T 0P AT AR Naw 2992 7P ntIR Cwal 1
Esto es “Mi alma, te he anhelado en la noche”: este nivel de amor todavia se llama “noche”; es un
amor de oscuridad, etc.

El versiculo termina con “en la noche”, y el Alter Rebe interpreta estas palabras como una descripcion del

amor inferior mismo. Sigue siendo “noche”, un amor de oscuridad en comparacién con el gran amor.

Y711 7317 %2 .173p] NP AN YU WOR IPRYH .91 NT9Y 90N NYN TWRAWOW 0 1
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Este es el significado de [la ensefianza] de que cuando la mujer emite su semilla primero, da a luz
un varon, mientras que [cuando] el hombre emite su semilla primero, ella da a luz una mujer. Pues
es sabido que el amory el temor que una persona despierta en su alma son inicamente un desper-
tar desde abajo (it’aruta dil’ tata), dirigido al amor y al temor que vienen de arriba, como un des-
pertar desde arriba (it’aruta dil’eila).

El maamar explica ahora la regla talmudica. Todo el amor y el temor que una persona despierta en si misma

son unicamente un despertar desde abajo, que suscita el amor y el temor de arriba, otorgados como un des-

pertar desde arriba.

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 12
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(como se explica sobre el versiculo “Me apareci a Abraham” y en la nota sobre Tikkun Chatzos). Por
lo tanto, si el despertar desde abajo viene primero, cuando uno se esfuerza por hacer nacer amory
temor del espiritu de su entendimiento, etc.,
El paréntesis remite a la explicacion sobre “Me apareci a Abraham” (Exodo 6:3) y a la nota sobre Tikkun
Chatzos, la lamentacion de medianoche. Cuando el despertar desde abajo viene primero, la persona se es-

fuerza por hacer brotar amor y temor del “espiritu de su entendimiento”, mediante su propia
contemplacion.

D”R TIX TRAY NI IR NOR°107 1123 73T 119130 (xovyhT xnimynx] YPPTYNRT @RI MR
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entonces el despertar desde arriba desciende de un nivel y rango elevados, de la dimension inte-
rior (pnimiut) de la luz y la fuerza vital con las que la Luz Infinita (Or Ein Sof), bendito sea, ilumina
a la Comunidad de Israel; y por medio de esto ella da a luz un varon: “se derrama sobre €l un espi-
ritu desde lo alto”, de modo que el amor alcanza el nivel de gran amor, mas alla de la capacidad de

comprension de su alma, y €l desea ser incluido y absorbido, etc.

En ese caso, el despertar desde arriba proviene de un nivel elevado: de la dimension interior de la luz con la

9,

que la Luz Infinita ilumina a la Comunidad de Israel. Este es el nacimiento “masculino”: “se derrama un es-
piritu desde lo alto” (Isaias 32:15), y el amor se convierte en gran amor, mas alla de la comprension propia
del alma, con el deseo de ser incluiday absorbida en D'os.

xnrynx] PPRTYAR NI (71 90 oy) 1PIY VRPA [xnnbT xmaynx] NPPTYNR PPRY 03T DOAYED R
LST9MN P9 WOR CPIT AN, (knnoT xmaynx] NPPTYNR 97190 7900 (xoyhr

Pero aveces, aunque no haya un despertar desde abajo, no obstante desciende primero un desper-
tar desde arriba para despertar un despertar desde abajo; y esto es lo que se llama “el hombre emi-

te su semilla primero”.

A veces no hay en absoluto un despertar desde abajo, y D'os envia primero un despertar desde arriba para
despertar a la persona. Esto es lo que el Talmud llama “el hombre emite su semilla primero”.

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 13
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Como este despertar desde arriba (isarusa dileila) se prolonga sin un despertar desde abajo (isaru-
sa dilesata), proviene unicamente del nivel de la dimension exterior (jitzoniut) de la luz y la fuerza
vital con las que el Infinito (Ein Sof), bendito sea, ilumina. Por lo tanto, aunque también despierta
la aparicion de un despertar desde abajo y tiene lugar un nacimiento, puesto que hay [tanto] un
despertar desde arriba como un despertar desde abajo,

Un despertar desde arriba que llega sin ningtin despertar desde abajo proviene inicamente de la dimension

exterior (jitzoniut) de la luz con la que ilumina el Infinito. Si despierta cierto despertar desde abajo en la per-

sonay, puesto que entonces estan presentes ambos despertares, tiene lugar un «nacimiento» del amor.

w1 9anwnD X7 725 AIIRNT NP 9PN RV TAART RITW 7203 O02 PO RO TR0 N
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sin embargo, el nacimiento es inicamente del nivel femenino, que es el amor menor (ahava zuta)
mencionado antes: solo para saciar su sed, y no para que su alma se derrame en la autoanulacion
de la comprension, como unavela ante una antorcha.

Sin embargo, lo que nace es unicamente «femenino»: el amor menor, un amor que desea saciar su propia

sed de D'os. No llega al punto en que el alma se derrama y su comprension queda anulada, como una vela

ante una antorcha.
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Véase el Zohar, Parshas Tazria, folio 45, al final del lado a; véase lo escrito al final del discurso que
comienza «Y el namero [de los hijos de Israel] sera», sobre el tema de «una voz celestial (bat kol)
proclaman; y véase lo escrito en el discurso que comienza «Es un Shabat de completo descanso».
El Zohar sobre Tazria (3:45a) describe el mismo patron: cuando la Comunidad de Israel despierta primero
su deseo, todo se llena desde el lado derecho; y cuando el Santo, bendito sea, despierta primero, todo esta

del lado femenino. El maamar también remite a sus explicaciones sobre «Y el nimero de los hijos de Israel
sera» (Oseas 2:1), acerca de unavoz celestial que proclama, y sobre «Es un Shabat de completo descanso».

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 14
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SECCION 5 - 117-8

La esteril
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Ahora bien, cuando la Comunidad de Israel se encuentra en este nivel de «el hombre emite prime-
ro su simiente», se la llama estéril. Y aunque da a luz a una mujer, que corresponde al nivel del
amor menor, se la llama estéril, como si no diera a luz en absoluto, porque este nacimiento tampo-
co llego a ella desde su propio lado, por medio de su propio despertar desde abajo,

Cuando la Comunidad de Israel se encuentra en el estado de «el hombre emite primero su simiente», se la

llama «estéril». Aunque da a luz a una «mujer», el amor menor, es como si no hubiera dado a luz nada, por-
que este amor no provino de su propio despertar desde abajo.
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sino que fue atraido inicamente por la precedencia del despertar desde arriba, mediante «el hom-
bre emite primero su simiente». Por lo tanto, el nacimiento no se atribuye a ella, y por eso se la lla-
ma estéril.

El nacimiento se produjo inicamente porque el despertar desde arriba vino primero. Por lo tanto, no se le
atribuye a ellay se la llama esteéril.
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A proposito de esto se dice: “Y la estéril se regocijara al reunirse sus hijos”. Es decir, incluso cuan-
do ella se encuentra en el nivel de una estéril, y solo ocurre que el despertar desde arriba (isarusa
dileila) llega primero para despertar el despertar desde abajo (isarusa dilesata), aun asi tendra lu-
gar la reunion de sus hijos,

Este es el significado de la bendicion: “Y la estéril se regocijara al reunirse sus hijos”. Incluso cuando la Co-

munidad de Israel es “estéril” y el despertar desde arriba llega primero, aun asi se reuniran hijos en torno a
ella.

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 15
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es decir, dara a luz a un varon. ;Y como ocurrira esto? A esto se refiere la expresion “con alegria”:
mediante la alegria de una mitzva puede alcanzarse este nivel, de modo que, aunque el hombre

emita su simiente primero, aun asi ella dara a luz a un varon.

Esos “hijos” representan un nacimiento masculino, es decir, un gran amor. Las tltimas palabras de la ben-
dicion, “con alegria”, indican como: mediante la alegria de una mitzva, ella puede dar a luz a un varoén in-
cluso cuando “el hombre emite su simiente primero”.

SECCION 6 - 19

El poder de la alegria
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La explicacion es la siguiente: esta escrito: “Porque no serviste a Havaia, tu D'os, con alegriay con
gozo de corazon, en medio de la abundancia de todo, serviras a tus enemigos”, etc.

Para explicar el poder de la alegria, el maamar cita la advertencia en la reprension de la parasha Ki Tavo:
“Porque no serviste a Havaia, tu D'os, con alegriay con gozo de corazon... serviras a tus enemigos” (Deute-
ronomio 28:47-48).
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Pues, a primera vista, esto implica que, aunque uno sirva a D'os, si su servicio no es con alegriay
gozo de corazon, entonces recaera sobre él el castigo de “serviras a tus enemigos”. Y esto no se

entiende: ;por qué habria de sobrevenir este amargo castigo tan solo por la falta de alegria?

Leido literalmente, el versiculo parece decir que incluso quien sirve a D'os, pero sin alegria, sera castigado
con la servidumbre a sus enemigos. Esto es dificil de entender: ;por qué habria de sobrevenir un castigo tan
amargo meramente por la falta de alegria?
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Pero la explicacion es como esta escrito: “Pues no hay hombre justo en la tierra que haga el bien y

no peque”;y por esto recae el castigo. No obstante, si hubiera servido

La respuesta es que, en realidad, el castigo es por los pecados, pues “no hay hombre justo en la tierra que
haga el bien 'y no peque” (Eclesiastés 7:20). La alegria es lo que podria haberlo evitado.

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 16
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a D'os con la alegria de una mitzva, el poder de esa alegria habria sido grande, pues despertaria,
por asi decirlo, la alegria de lo Alto, y esta anularia los juicios, etc., porque “en la luz del rostro del
Rey hayvida”, etc.

Si hubiera servido a D'os con la alegria de una mitzva, su alegria habria despertado la alegria de lo Alto, y

esta anula los juicios. Como dice el versiculo: “En la luz del rostro del Rey hay vida” (Proverbios 16:15):

cuando resplandece el rostro del Rey, hay vida en lugar de juicio.
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(Veéase sobre esto el Zohar, parasha Tetzave, folio 184, lado b). En cambio, “porque no serviste con
alegria”, etc., el castigo recae por los pecados, pues “no hay hombre justo en la tierra”, etc., como
se menciono arriba.

El Zohar (2:184b) ensena que la alegria de una persona aqui abajo atrae otra alegria, superna, y que el mun-

do inferior recibe de lo Alto segun el rostro que muestra. Sin alegria, se hace efectivo el castigo por los peca-

dos que nadie logra evitar por completo.
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Del mismo modo se entendera también aqui: todo lo dicho arriba acerca de la diferencia entre
“cuando una mujer emite semilla”, y entonces da a luz un varoén, y “el hombre emite semilla pri-
mero”,y no daaluz

El mismo principio se aplica a la mujer y al hombre. La diferencia descrita arriba entre “cuando una mujer

emite semilla”, lo que da lugar a un varon, y “el hombre emite semilla primero”, lo que da lugar solo a una

mujer, se da inicamente bajo ciertas condiciones.
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sino una mujer: esto sucede especificamente cuando la Luz Infinita (Or Ein Sof), bendito sea, se
atrae segun laviay el orden gradual de la cadena descendente de los mundos (hishtalshelut), con-
forme al principio de la linea de medida (kav hamiddah); pues tal es la medida: si la mujer emite
semilla primero y las generaciones son meritorias,

Esa diferencia se da inicamente cuando la Luz Infinita desciende a través del orden gradual de la cadena

descendente de los mundos (hishtalshelut). Ese orden sigue la “linea de medida” (kav hamiddah), una medi-

da exacta segun la cual lo que se otorga desde lo Alto corresponde a lo que se hace abajo.
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de modo que hay un despertar desde abajo, se atraera un despertar desde arriba desde un nivel su-
perior, hasta que dé a luz a un varon, el nivel del gran amor; en cambio, cuando las generaciones
no son meritorias y no hay un despertar desde abajo, la medida es que el despertar desde arriba se
atrae solo del nivel de la dimension exterior (jitzoniut), de modo que da a luz Ginicamente a una

mujer.

Segun esa medida, cuando las generaciones son meritorias y hay un despertar desde abajo, el despertar des-
de arriba procede de un nivel superior y nace un gran amor, un “varon”. Cuando no son meritorias y no hay
un despertar desde abajo, el despertar desde arriba procede solo de la dimension exterior, y nace inicamen-

te una “mujer”.
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En cambio, por medio de la alegria de una mitzva, que despierta el nivel de la alegria suprema —

pues la alegria provoca la revelacion, es decir, la luz viene y desciende—

La alegria de una mitzva obra de otro modo. Despierta la alegria suprema, y la alegria provoca la revelacion:
la luz desciende fuera del orden habitual.
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desde la esencia del Emanador, con un gran incremento y elevacion, no segun la maneray el or-
den de la gradacion; a modo de ilustracion, el estado de alegria de un rey de carne y sangre, que

entonces trasciende sus limites y la limitacion de sus atributos medidos,

La luz que revela la alegria proviene de la esencia misma del Emanador, D'os como fuente de toda emana-
cion, con un gran incremento y no a través del orden graduado. La ilustracion es la de un rey humano cuya

alegria lo lleva mas alla de sus limites habituales y de su conducta mesurada.
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y por eso puede revelarse al pequeio tanto como al grande, verdaderamente por igual; del mismo

modo, también arriba, en el estado de revelacion de la alegria suprema:

En su alegria, tal rey puede mostrarse a una persona pequeia del mismo modo que a una grande, completa-

mente por igual. Lo mismo ocurre arriba cuando se revela la alegria suprema.

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 18
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entonces todas las luces supremas se unen, se mezclan y se integran unas con otras, hasta que no
hay diferencia alguna entre arribay abajo, derecha e izquierda, etc.

Cuando se revela la alegria suprema, todas las luces supremas se uneny se funden unas con otras, hasta que
no hay diferencia entre arriba y abajo, derecha e izquierda. En ese estado, la medida ya no determina lo que

nace.

SECCION 7 - 110

La esteéril se alegra

MPNN YOI WORY 1IPY N33 ROIW o vy axw] DPYRW 139777 %32 PapN TIPY ARY wnl MIN)
5012 791 WORY WOR 11V AW 10 47 N3 smawd 237 11772 W1 13 191 NTRY 10N [ o oy) 17OV
B8 Bal

Y entonces sucede que incluso la estéril retne a sus hijos; es decir, aunque ella se encuentre en el
nivel de la estéril y el hombre emita semen primero, aun asi dara a luz un varon, etc. Como se ex-
plica en el maamar que comienza “Canta y alégrate, hija [de Sion]”, etc., este es el significado de
“Un hombre y un hombre nacio en ella”, etc.; véase alli.

La alegria hace que incluso la “estéril” retina a sus hijos: aun cuando el hombre emite semen primero, nace

un varon. El maamar de Torah Ohr sobre “Canta y alégrate, hija de Sion” (Zacarias 2:14) explica que este es

el significado de “Un hombre y un hombre nacio en ella” (Salmos 87:5).

5719 R TAPYIY T0RRn IR DW Annwn Yw 10 STIpyn Ram whwn v DOwpan 1R 1
9P [ANY 21993 DYNIYA OV IR DWW Ny Dan wUwn (bxaws noi)

Esto es lo que pedimos: “Que la estéril se alegre mucho (sos tasis) y exulte”, etc.: mediante la ale-
gria de una mitzva abajo, cuando la estéril —que es la Comunidad de Israel— se alegra y exulta por
si misma con la alegria de una mitzva, se despierta la revelacion de la alegria suprema

Esto es lo que se pide en la bendicion nupcial. En la primera lectura de tasis, la estéril —la Comunidad de Is-

rael— se alegray exulta por si misma, abajo, con la alegria de una mitzva; mediante esto se despierta la reve-

lacion de la alegria de arriba.

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 19
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(como se explica en otro lugar sobre el versiculo “Me alegraré mucho en Havaia”; véase alli), y me-
diante esto, “T haras que [ella] se alegre, y la estéril exultara”. Este es el significado de “El alegra
a Sion por medio de sus hijos”, etc.

El maamar remite a su explicacion en otro lugar de “Me alegraré mucho en Havaia” (Isaias 61:10). Entonces

se cumple la segunda lectura: D'os hace que ella se alegre y la estéril exulta, tal como concluye la bendicion:
“quien alegra a Sion por medio de sus hijos”.

T NTAYA 79701 0% 1 13 oW 43R DR DTN N3 (o] R0 KD 973 N Y 19
R (71597 179 727K DR D729 1729 1MW MIRN2 797037 03 MAvpD M7

Por eso, mediante la alegria tampoco habra el nivel de “serviras a tus enemigos”. Pues todos los
cambios y la caida en el servicio a D'os —de un estado de amplitud (gadlut) a uno de estrechez (kat-
nut)—, asi como también la caida en los deseos, que es el significado de “serviras a tus enemigos”,
todo esto es

La alegria también protege de “serviras a tus enemigos”. Los cambios y las caidas en el servicio divino —de

un estado mental expandido (gadlut) a uno contraido (katnut)— e incluso la caida en los deseos son lo que el
versiculo quiere decir con servir a los enemigos.

TwRI MHY TRNAR N2 XITW WY 3MIRY M w0 N33 R¥D SSAnnwa nTay XD WK NN P
5 1199030

solo “porque no serviste con alegria”, sino en el estado de un yesh, de alguien que amay compren-

de, que es el nivel de servir para si mismo (legarmeih); y de esto se produce la caida, etc.

Todo esto ocurre solo “porque no serviste con alegria”: se sirvio como un yesh, un yo que amay comprende,

es decir, sirviendo para beneficio propio (legarmeih). De ese sentido del yo surge la caida.

TNR 112 DT MNK D SR7ITT SN DA 1737) 1D DR DM 1P KD T2 nnwn o7y Da
MoMIaR M2 NIPP INYT DOWI AR RO TR M2 1190 anwnT

Pero mediante la alegria en D'os no habra estos cambios, etc. (Véase [el Zohar] en Parshat Vayeji,
folio 221, y en Parshat Emor, folio 107, acerca de “un lugar que cambia” (atar demishtanei); este es
el nivel del amor menor, que procede del nivel de “las mujeres tienen un entendimiento ligero”,
en el estado de servir para si mismo (legarmeih);

La alegria en D'os impide estos cambios. El paréntesis cita el Zohar (Vayeji, folio 221; Emor, folio 107) sobre

“un lugar que cambia”, que corresponde al amor menor, arraigado en “las mujeres tienen un entendimien-

to ligero” y en la preocupacion por uno mismo; por eso cambia.

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 20
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por eso tiene cambios, como se explica sobre el versiculo “Sus ojos estan enrojecidos”; en cambio,
el nivel del gran amor, que procede del nivel masculino (dejar), no tiene cambios y se llama Arbol
de la Vida, como se explica en el maamar que comienza “El que recogia lenia”. Y la alegria en D'os
también aleja de los deseos, como se explica en el maamar que comienza “Havaia esta conmigo
entre quienes me ayudan”.
El amor menor cambia, como explica Torah Ohr sobre “Sus ojos estan enrojecidos [por el vino]” (Génesis
49:12); pero el gran amor, el “varén”, no cambia y se llama Arbol de la Vida, como se explica sobre “El que

recogia lena” (Numeros 15:32). La alegria en D'os también mantiene a la persona alejada de los deseos,
como se explica sobre “Havaia esta conmigo entre quienes me ayudan” (Salmos 118:7).

PR 797 Q°PPR °0n1 KDY B7Y 1OW D 973 WAy T Ay S CSmIORTY MIORE 27 TINC22 v
YUY TN Y wrnyt) (10 910021 IRT°2 79170 BUR annwaw 0 ¢ 7135 Tox 2731 oonwhe
:(F3°RT) 9RX D”Y I3 (01w w3

Y véase lo escrito sobre este tema en la explicacion del versiculo “Salgan y vean”; véase también lo
escrito en Parshat Beshalaj sobre el versiculo “Y Elokim no los condujo por el camino de la tierra
de los filisteos”, y sobre el versiculo “Atando [su pollino] a lavid”, etc., donde se explica que la ale-
gria debe estar integrada con el temor y la autoanulacion (bitul), etc.) (Y véase también lo escrito
sobre esto en Shir HaShirim, en la explicacion del versiculo “Salgan y vean”.)
Se enumeran otras explicaciones: la del versiculo “Salgan y vean” (Cantar de los Cantares 3:11), y los maa-
marim de Torah Ohr sobre “Elokim no los condujo por el camino de la tierra de los filisteos” (Exodo 13:17) y

“Atando [su pollino] a la vid” (Génesis 49:11). Ensefian que la alegria debe estar integrada con el temor y la
autoanulacion (bitul).

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 21
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EN LA AVODA

Sirvan a D'os con alegria, con la alegria de una mitzva. Esa alegria despierta una alegria suprema, de modo

que incluso cuando la inspiraciéon de una persona provino de arriba y no de su propio esfuerzo, todavia

puede hacer nacer un gran amor; ademas, protege contra las caidas en el servicio divino, de la grandeza a

la pequeiiez y hacia los deseos, que provienen de servir con sentido de si. Esa alegria debe estar unida al te-

mor y a la autoanulacion. La persona también debe esforzarse por despertar por si misma el amory el te-

mor, y dirigir su amor a D'os mismo y no a la recompensa.

PREGUNTAS PARA CONVERSAR

1.

(Cuales son las dos lecturas de tasis, y como muestra el final del maamar que ambas se cumplen, una con-
duciendo a la otra?

(Por qué se llama “varon” al amor que desea a D'os mismo, incluso a costa del yo, mientras que el amor
que desea el deleite del Gan Eden se llama “mujer”?

(Por qué un despertar desde arriba que llega sin el esfuerzo propio de la persona proviene tnicamente de
la dimension exterior de la luz, mientras que el que responde a un despertar desde abajo proviene de su
dimension interior?

(En qué sentido es “estéril” la Comunidad de Israel incluso cuando da a luz al amor menor?

(,Como va la alegria de una mitzva mas alla de la “linea de medida”, y por qué protege contra los ascensos

y descensos del servicio divino?

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/ 22
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FUENTES Y REFERENCIAS

Notas

PARRAFO 1

wown v

Derej Mitzvoteja registra que esta explicacion de “Sos ta-
sis” se escucho en el invierno de 5572, en la boda del cu-
fiado y primo del autor, R. Najum, y alli la analiza
extensamente.
LA NOTA DE KEHOT
011" 7721 °0°3 N1ANN2 29PN AN ynww an 87y 12 ,pr 3”nAT72
N0 TADANA AR AR 370772 Y .whwn W wrn 27y M)
R”IIRD 1IN0 2WINT2 AO1IR2 ARRT RD NMPRY 0o mayn®
S9PRY PR Y K-

TpYR Pam wown v
La fuente de Kehot para estas palabras (su nota esta
abajo).
LA NOTA DE KEHOT
JPRIW°I NO72 non

AMMwa 79109 1732 Y12p2 TPy am wwn ww

El texto de la bendicion nupcial: “Que la estéril se regocije
y exulte profundamente al reunirse sus hijos en su seno
con alegria. Bendito eres T, D'os, que alegras a Tzion por
medio de sus hijos”. El maamar lo interpreta como una
plegaria por los «hijos» espirituales de la Comunidad de
Israel.

Ketubot 8a:4-5"1-"7:X °’n 112112

/7 ARX T3 ATRY3 AN 133 TIP3 ,TIRYN PAm R it

132 97F AMRYD LONART DY MRYN MRY” a2 Y men
221100 Matn 1 ANK 92,0770 1Ty

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

1y Py

La version del Rebe del medio explica la lectura intransiti-
va asi: “es decir, ti mismo te alegraras, y por medio de
esto también exultara la estéril”.
LA NOTA DE KEHOT
R”ITIR RN — “Mpyn ox 5in o 9nEy2 ANR wOwn m5a”
vy R-1100

Y5710 50 WK 27V PUTIR

El primer maamar de la parasha de Tazria comienza con
esta ensefnianza de los Sabios, citando Berakhot 60a y Nid-
dah 31a, y pregunta como debe entenderse que “la mujer
emite simiente primero”.
LA NOTA DE KEHOT
5] . v yin o By

“Cuando una mujer emite semillay da a luz un varon, sera
impura durante siete dias”. El versiculo inicial de la paras-

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/

ha Tazria, en el que los Sabios basaron su regla.
Leviticus 12:2°2:2 X"
NYIY XYY 9T TP N %D AWK KT SR 339K 12T
:XRLR ANYT NTI B3 07
Habla a los hijos de Israel, diciendo: Si una mujer concibe y
da a luz un varoén, sera impura durante siete dias; como en

los dias de la impureza de su enfermedad, sera impura.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

La nota de Kehot remite a Isaiah 61:10 para estas
palabras.
Isaiah 61:107:X70 171°yw°
RIS POYn YYTI NPT 02 RPN WD Pan M2 vy viv
7722 YR 17221 IKB 1727 1002 *30Y)
Me regocijaré grandemente en D'os; mi alma se alegrara en
mi D'os, pues me vistio con ropas de salvacion, me cubrio
con el manto de la victoria, como el novio se pone una dia-

dema sacerdotal y como la novia se adorna con sus joyas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

La nota de Kehot remite a Isaiah 51:18 para estas palabras.
Isaiah 51:18m:x"1 171°yw°
TPTA D127730 AT PPN TRY 122 0°32722m A7 20Ty
There is none to guide her Among all the sons whom she
hath brought forth; Neither is there any that taketh her by

the hand Of all the sons that she hath brought up.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

T3P NTRY PN YOI WON 5T N7 AN Nyt YR

Rabi Itzjak bar Ami ensefia: si el hombre emite semilla
primero, ella da a luz una nifa; si la mujer emite semilla
primero, da a luz un varon, como esta escrito: “Cuando
una mujer emite semilla y da a luz un varén”. El maamar
convierte esta regla en la clave de la bendicion.
Berakhot 60a:1477:X *0 N1372
— MPNR Y WK BK 27T A2 PR 30 KM 2R 23n
3 MWK MY ) TP — 7PNn nyIMe UK AR NP
N33 DY WY 119 — 1PRY Kp3 KT 13 AT YN
Bk
Pero ;de qué sirve rezar [durante los primeros cuarenta dias
para que nazca un varon]? Pues Rabi Isaac bar Rabi Ami ha
dicho: si el hombre emite primero su semen, su esposa da a
luz una nifa; pero si la mujer lo emite primero, da a luz un
varon, como esta dicho: «Si una mujer concibe y da a luz un
varon» (Lev. 12:2). ;De qué caso hablamos aqui? Por ejem-

plo, si ambos emiten semen simultineamente.

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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Rabi Itzjak, en nombre de Rabi Ami, transmite la misma
reglay la deduce del mismo versiculo. El maamar la aplica
ala Comunidad de Israely a D'os.

Niddah 31a:23-24773-32:X 8”9 171

YR 121 NP — APOMR DY WK BK 27 TR LY °27 0N

P20 T NN VD AWK WRIY AR AR — AN I

;021 DT PR DY AYR — 07K T MIIYRID 1137 1

X2Y 7Y ,7270 DY DRI WD K21 ,13p3 NP mpnn ¥ UK

NX1 0K 1193 2pYY7 1777 WK MK "33 APK7 WD PITE 021
.0°71212 NP Niapaa 0o AP — "iRa 97T

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

PARRAFO 2
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13
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“Y sucedera en aquel dia, dice D'os: Me llamaras Ishi, ‘mi
hombre’, y ya no Me llamaras Baali”. El maamar toma esto
como fuente para llamar a D'os «<hombre» en relacion con
la Comunidad de Israel.

Hosea 2:18n":°2 yvin
25¥2 71y Y2 RPNRDY YPK KPR 10K KT 1
Y sucedera en aquel dia, dice D'os, que me llamaras «Ishi» y

ya no me llamaras «Baali».

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

Nak=R'i7ahi

INPWN TWOR DR
Dicho a Java: “y tu deseo sera hacia tu marido”. El maa-

mar lo utiliza para referirse al despertar desde abajo: el
anhelo que se eleva de la «mujer» hacia el <hombre».

Genesis 3:161"0:’2 N"WR12

“OX) 012 *TPD 23Y2 N WY MW 7277 MY RGN
7272R? XIM ANPIA YN

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

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

marido, y él se enseforeara de ti».

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

0,3 NPWRA2

onwa oo n
“;A quién tengo en los cielos? Y fuera de Ti, nada deseo en
la tierra”. El Alter Rebe interpreta literalmente «contigo»:
incluso aquello que esta con D'os, cerca de El, noeslo que
desea el gran amor.

Psalms 73:257172:3°y 0°2°nn

P83 "NEDND Ty DMWY 7o
(A quién tengo en los cielos sino a Ti? Y junto a Ti nada de-
seo en la tierra.

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

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/
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PR Ry °2
En Beshalaj, el Alter Rebe explica “Pues contigo esta la

”,

fuente de la vida”: “contigo” no es la esencia misma de
D'os, sino Su Nombre, la Luz Infinita, incluida y anulada
en El como la luz del sol dentro del sol.

LA NOTA DE KEHOT

.7,R1°MIPINa LA LR 1Pwa NP a2 e ow

%1 9P Ry °2
“Pues contigo esta la fuente de la vida; en Tu luz vemos la
luz”. El maamar interpreta «contigo» como la vida del
Mundo Venidero, que todavia esta solo con D'os y no es
D'os mismo.
Psalms 36:10>:1"% 0°2°1n
:ﬂN'Htﬂ; ?ﬁjN; jakidy] 'Iﬁp?; AnY=3
Porque contigo esta la fuente de la vida; en Tu luz vemos la
luz.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

b9 93 ND DN Fawnn nok

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

5553 ND°BN Mawnn N
De la plegaria de Eliahu al comienzo de Tikkunei Zohar:
“Tu eres el mas elevado de los elevados, oculto de todo lo
oculto; ninglin pensamiento puede comprenderte en ab-
soluto”. El maamar lo utiliza para mostrar que la com-
prension de las almas no puede alcanzar a D'os mismo.
Tikkunei Zohar 17a:10-1227>-:X > 97171 *1pn
mawnn nv% N0 B3 By KRN0 PRPY 93 By kDY X naR
Wy NP 1IPY LPNPN WY NPYERT X1 NAX J5YD 92 Xovan
JP9ANRT 1PRPYY LURANR RDT 1PND 1APY 113 RATARD 17000
'[177 PYPT RIT NIRY LRWI 2121 (RPPDONKR K1) NRYDONR NN
TORR 7720 TR TN WOIDRT XM 2D LIRADR NIRT A2 L0 1M
.72 WDKK 170 WNNR ATy
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

N2P1T ND1A2 NANNWNRD

El Zohar (Vayechi) dice que un espiritu que no fue hallado
digno debe ser purificado en un fuego ardiente y reparado
“para ser absorbido en el cuerpo del Rey”. El maamar uti-
liza esta expresion para referirse a la absorcion completa
del alma en la esencia de D'os.

Zohar I, 217b2a 1 X”m
LA NOTA DE KEHOT
o] e R AR PR L L R
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La enseflanza de Rav: en el Mundo Venidero no hay comi-
da ni bebida; “los justos se sientan con sus coronas sobre
sus cabezas y disfrutan del resplandor de la Shejina”. El
maamar contrapone este deleite, en el que el alma sigue
siendo ella misma, a ser absorbida en D'os.

Berakhot 17a:1227°:X 1> 1372
32 7K R27 0797 X327 02V M7 02YD RY 1377 AID2 K91
K21 1IRIP KDY 1AM Ryn KDY 12271 1778 KDY A0 KDY APOOR KD
DI DPYNT3 DPOTILY PIUT DTS KPR NN X2 My
JARYTY 122KR7 DORORT DR NI 0K ,TI7OWT 10
Era un dicho predilecto de Rav: el mundo venidero no es
como este mundo. En el mundo venidero no hay comida ni
bebida; no hay procreacion de hijos ni transacciones co-
merciales; no hay envidia, odio ni rivalidad; sino que los
justos estan sentados en tronos, con sus coronas sobre sus
cabezas, y disfrutan del resplandor de la Shejina; como esta
dicho: «Y contemplaron a D'os, y comieron y bebieron» (Ex.
24:11).

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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La nota del Rebe explica alli que el deseo del alma de ape-
garse a D'os, aunque llegue a ser “naday nulidad”, es una
naturaleza por encima del intelecto.
LA NOTA DE KEHOT
QA7 7172 017 °°1 N2 77pn) nwawa PJT”? %17 0TRA NRwaw T
2w moynbw Yav XIT,>na? NIR°ENI 0w Hvann 0aRY PR PN
n°%5n) "ovnn »RT ORIW C3an R T2 PJ'I"? oY mw oanT
NI W2 p:z'r"b 11%97 ,08R) PR 19y 0% RAw 11°0n ,n n ,(12°9n
R 711372 12700 0w NMPRa wrnT 970 OIRY LDownn 1hynbe yan
LR 10N — [ow x°1n® 17987 R n”w’?:w vIRN] Pt nyT”
TP °Y DA -1 BP0 L 7Rown By DD mnwan yau TInw 1¥InT
.47 1yn

2932 NINCSMI OW PHaNN1 DRI PR PNY 0an

El Tanya ensefia que, por naturaleza, el alma anhela aban-
donar el cuerpo y unirse a su fuente, “aunque alli no sea
nada, sea nula y esté completamente anulada”, sin con-
servar nada de su esencia anterior. El maamar la cita para
describir el gran amor.
Tanya, Likkutei Amarim 19:40°728 VIR YR pbn ,X°1N
T
TI9°? Y3V MPWM MBN UBI) M NPN3 1) AN MY 1
SRINTTI2 00T 20 72 - AP AYIWI PIT?) MAT 1 DRI
M WG K21 ,7ma? MNXPER3 0Y Panm opX) IR MmNy 037
A%om A1I%7 11 19780y AR JIWRIT ANINEYY AN TRIRD
BALE
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
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Alli se explica que las festividades son momentos de ale-
gria, cuando se revela el intelecto (mojin) de Ima, mien-
tras que en Shabat se revela el intelecto superior de Aba,
sin la revelacion de alegria propia de las festividades.
LA NOTA DE KEHOT
TR0y

PN DN NN 05 1772912002

Ese maamar explica que el amor suscitado en la plegaria,
el derramamiento del alma (néfesh), atrae el verdadero
amor que proviene de arriba, y que “la tierra descansara”
significa la anulacion de las facultades del alma en su pro-
pia existencia.
LA NOTA DE KEHOT
A0 mps

nep Nyt oo
Rabi Shimoén bar Yojai, ocultandose de los romanos, le
dice a su hijo que “la mente de las mujeres es ligera” y que
su esposa podria delatarlos bajo presion. El maamar em-
plea la frase para referirse al amor “femenino”, que se
deja influir con facilidad.
Shabbat 33b:6":2 3”7 naw
MNP2T M7 KoQR MO KRR 9D LRYITR 2 WL LA R DIR
D3 737 TP TN RO RN 73 23191 KT KN KNS
RIWR2 WY 12 12 XPIN 72 YR XEPT TTRY M7R 10V
AR UMY MK RPY) RINN AP NPK RQI OMNN
W37 773 7Y 20 KuP P13 KPM WIS T oA M
0% AR 32277 RPT 2270 °2 AT NPT AT 7¥m 10970
<o RO XD "2

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

73037 .79°K1 2,19 PMIZR 717 .3-2,29 wIw N7pY .2 ,30 naw Rn
2,295

5L XYY DY IMIAW PR NYT XMWY 157 °Pa

La nota remite a la exposicion del Rebe sobre por qué a
este amor se lo llama “masculino”: un Daat firme que eli-
ge lo esencial y no lo secundario.
LA NOTA DE KEHOT
YT AP Y A-0PYN BP0 DTI) RPPWN 01 WY SNWY 013 1773 XD
.(46

QIT°AT 221107 9 NT — DA
Cuando murio Ajer, Rabi Meir dijo: es mejor que sea juzga-
do y luego llegue al Mundo Venidero. El maamar alude a
esta idea: que vale la pena soportar los sufrimientos del
Guehinom por el Gan Eden.
Chagigah 15b2 170 maan
LA NOTA DE KEHOT
LR, 0°2%1ARY 2,30 aean
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El Talmud ensena que este mundo fue creado con la letra
heiy el Mundo Venidero, con la letra yud. El maamar des-
taca la pequeiiez de la yud: el Mundo Venidero no es mas
que un “punto” junto a la Luz Infinita.
Menachot 29b:13-1477>-3"°:2 ¥”3 NN
1D 0°0YIN 12w DOPPTIW 2191 T2 R2T 0DIYI K121 AR C3En
1°RW 71wy 2191 DPWRA 7183 12W DOP°T8W ©10n 1WRA 7190 1R
R°IN1 0°7903 37 MK 97 NAN %17 A0 27 MR MWD I Pt
1PN° AT AT 932 NPYL SNW 12 WO 170 27 ANRT R RN 7°N2N

1 wow
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTA DE KEHOT
.2,Ld Mnan
28 WOKR P31 772PM . . TWNR P 9" 010w
Una charla del Rebe a la que remite la nota para explicar
que la Comunidad de Israel recibe el nombre de “mujer” y
D'os, el de “hombre”.
LA NOTA DE KEHOT
RPN P IR
PARRAFO 3
29 012 22p% nan by Xow

30

Antigono de Sojo: “No sean como siervos que sirven al
amo con el fin de recibir una recompensa; sean como
siervos que sirven al amo sin el fin de recibir una recom-
pensa”. El maamar entiende que la recompensa es el de-
leite del Gan Edén.

Pirkei Avot 1:3°2’X Max mwn
PR 9K IMIR 700 RIT .PPTRD TIYRwn Pap 95i0 whR 0lLIR
D°7392 N KPX 012 23R nyn DY 210 NN PURTRD 077393
:02°2Y D°RY X710 °7" ,078 227 N 7Y K9y 107 Y 1Peneng
Antigono de Sojo recibid [la tradicion oral] de Shimén el
Justo. Solia decir: no seais como siervos que sirven al amo
con la esperanza de recibir una recompensa, sino como
siervos que sirven al amo sin la esperanza de recibir una re-
compensa; y que el temor del Cielo esté sobre vosotros.

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)

T 2y 0118 N0

“;No consiste en partir tu pan para el hambriento?” El
maamar deduce de paros, “partir”, que peras, la recom-
pensa, es solo una prusa, un pedazo.

Isaiah 58:71:n"1 °yw°

DIy ARINTD M2 RN DO 0TIy Tpn? ay7? o7p Kivg
:07yNN X7 1an ino

Is it not to deal thy bread to the hungry, And that thou bring

the poor that are cast out to thy house? When thou seest the

naked, that thou cover him, And that thou hide not thyself

from thine own flesh?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/
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LA NOTA DE KEHOT
LN ywe

01D Daph nry NPw

La nota remite a la explicacion de este pasaje en la version
mas extensa del maamar, incluida entre los discursos de
bodas del Rebe Mitteler.
LA NOTA DE KEHOT
»D Ty ROV Y QW RUITIRD N0 CWINT2 IR ORI LA,K DIAR
12y 2P1IRM DY TR InRna

PARRAFO 4

32

33

34

T°NMN SwRl
“Alma mia, te he anhelado en la noche; mi espiritu dentro
de mi te busca”. El maamar lo interpreta como el amor
menor: anhelar a D'os como se anhela la propia vida.
Isaiah 26:9'0:1"2 17 yw°
PIN? TYIUR KD %D TINYK "33 "M 7793 NN 0D
230 230 707 T3
Con mi alma te he deseado en la noche; si, con mi espiritu
dentro de mi te he buscado con diligencia; pues cuando Tus
juicios se manifiestan en la tierra, los habitantes del mundo
aprenden justicia.

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

RO

Wwo1 »nY MINNAT DTN

El Tanya interpreta “Mi alma, te he anhelado” asi: puesto
que Ta eres mi alma y mi verdadera vida, te anhelo “como
una persona anhela la vida de su alma”, y desea que esta
vuelva a él cuando esta débil o se va a dormir.

Numbers 8:3°2:’11 72712

SR CTMIY WRD 10N APy M3 212 PR IR 10 byn

Hyijal

Y Aaron hizo asi: encendi6 sus lamparas para que alumbra-

ran delante del candelabro, como D'os habia ordenado a

Moisés.

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

LA NOTA DE KEHOT

J3,11 9272 1P 03 XY LT PID R°AD

N921 7792

El Mundo Venidero fue creado con la letra yud. El maamar
lo recuerda para mostrar cuan pequeiia es la recompensa
del Gan Eden en comparacion con la Luz Infinita.

Menachot 29b:13-1477>-3"°:2 v”5 NMIn

>1Dm 0°0YIN 1AW DOPPTIW 2191 T3 RAT ODIYT K121 AR Caon

TRW 1PWYN 2191 DIPWR 193 12w DOPTIW 2191 WK 7195 1

R°IM 077903 37 MK 97 SN 37 A0 27 MR MY W e

P07 AT A7 932 NIPYY SNw 12 WO 1”0 37 TMRT KA RTA 7°N2vN0
1 vhw

Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
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35

36

37

38

m9o%93 ToN7IN CwDl
“Alma mia, te he anhelado en la noche”. El maamar inter-

preta “noche” como una descripcion del amor inferior,
que sigue siendo un amor de oscuridad.

Isaiah 26:9°0:1°2 71°yw°

TIN? TLIYR KD *3 JINYK "33 "M 1P7P MK wD)
220 2300 TR PT3

Con mi alma te he deseado en la noche; si, con mi espiritu

dentro de mi te he buscado con diligencia; pues cuando Tus

juicios se manifiestan en la tierra, los habitantes del mundo

aprenden justicia.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

77N PR RN

“Me apareci a Abraham, a Itzjak y a Yaakov como El
Shadai”. El texto remite a su explicacion de este versiculo
para establecer el principio de que el amor que una perso-
na despierta constituye un despertar desde abajo para sus-
citar amor desde arriba.

Exodus 6:3°2:1 mnw

"RYTII R N oRYY T PRI IpYTORY PIEITOR DTN KIX)
oy

Y me apareci a Abraham, a Isaacy a Jacob como D'os Todo-

poderoso, pero por Mi nombre Havayah no me di a conocer

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

s PPN YN
El Alter Rebe remite a su nota sobre Tikkun Chatzos, la la-
mentacion de medianoche, en su Sidur; las notas de Kehot
la ubican en la pagina 72a.
LA NOTA DE KEHOT
X ,2Y MT7°0

21Rn MY PRy Iy
“Hasta que se derrame sobre nosotros un espiritu desde lo
alto”. El maamar lo aplica al gran amor que viene desde
arriba cuando primero hubo un despertar desde abajo.
Isaiah 32:157°0:27% 11°yw°
23WNY Y07 PRI9m) Pn22 12T M DR M0 ARy YTy
Hasta que el espiritu sea derramado sobre nosotros desde lo
alto, y el desierto se convierta en campo fértil, y el campo

fértil sea contado por bosque.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 6
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qD0R Y A0 — 1Y

Alli el Alter Rebe explica que, en el nivel del Infinito, por
encima de la cadena gradual de niveles, no hay arriba ni

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/
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abajo.
Numbers 6:3°2:" 12712
X D220y NP ANY KD W YEM T2 yRR TR 2w
2R XD 0°w27 0°n2 07233 NY°
se abstendra de vino y de bebida fuerte; no bebera vinagre
de vino ni vinagre de bebida fuerte, ni bebera ningtn licor

de uvas, ni comera uvas frescas o secas.

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

A1 PR

220n M

«Y el numero de los hijos de Israel sera como la arena del
mar». Son las palabras iniciales de un maamar de Likkutei
Torah sobre Bamidbar, cuyo final menciona el texto.

Hosea 2:1'2 yuin

DipR2 M7 997 XY T27°K? WK 00 PiND X112 180R MM
072K 12 D7 K DOX *RYX? D7 MR

Y el namero de los hijos de Israel sera como la arena del

mar, que no puede medirse ni contarse; y en lugar de lo que

se les dijo: «No sois Mi pueblo», se les dira: «Sois hijos del

D'os viviente».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 9
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43

2°N2 a7 PIym

La nota remite a una glosa de ese volumen de los discursos
del Rebe Rayatz relacionada con esta explicacion de “Por-
que no serviste... con alegria”.
LA NOTA DE KEHOT
.17y 207 °y °”wN 1”102 R

annRwa . . WK nnn

De la reprimenda: “Porque no serviste a D'os, tu D'os, con
alegria y con corazon gozoso, en medio de la abundancia
de todo”. El maamar pregunta por qué la falta de alegria
deberia acarrear un castigo tan severo.
Deuteronomy 28:471"1:1” 0”727
:99 397 227 20 R PRER AR NT2YRD YR Non
porque no serviste a D'os, tu D'os, con alegriay con gozo de
corazon, a causa de la abundancia de todas las cosas;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
1,02 0°27

T°2%R NN N7

“Serviras a tus enemigos que D'os enviara contra ti”. El
castigo que el maamar explica como consecuencia de los
pecados, y que la alegria habria evitado.

Deuteronomy 28:481712:1”3 0°727
93 QN2 0PN NPEM 29712 72 1 ATPY MWK PIRNE 0T
SR ATRYA TY AIIF0Y 212 9V 1
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therefore shalt thou serve thine enemy whom the L-RD shall
send against thee, in hunger, and in thirst, and in naked-
ness, and in want of all things; and he shall put a yoke of
iron upon thy neck, until he have destroyed thee.

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

PN POTE R DTN 93

“Pues no hay en la tierra ningin hombre justo que haga el
bien y no peque”. El maamar lo emplea para mostrar que
el castigo es por los pecados, que todos tienen.

Ecclesiastes 7:20°3:t n?rp
XD K91 JH0TADY? 0K TING OIS X DTN >3

For there is not a righteous man upon earth, that doeth
good, and sinneth not.

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

Dt neap

% %1 N2

“En la luz del rostro del Rey hay vida, y su favor es como
una nube de lluvia tardia”. El maamar lo aplica a la alegria
suprema, que anula los juicios.

Proverbs 16:15170:1°0 *7wn
WipPR 2y3 131371 0770 Pn1miND
En la luz del rostro del rey hay vida, y su favor es como una

nube de lluvia tardia.

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

RICIR (Rl 74

Y910 %0 AWN

“Cuando una mujer emite semilla y da a luz un varén”. El
maamar vuelve al versiculo para mostrar que su regla rige
dentro de la cadena ordenada de niveles, no mas alla de
ella.
Leviticus 12:2°2:2 X"
NYIY RRYY T3} ATPN POAD °D AWK MRY XY 213708 137
:XRLA ANYT NTI %3 D79
Habla a los hijos de Israel, diciendo: Si una mujer concibe y
da a luz un varoén, sera impura durante siete dias; como en

los dias de la impureza de su enfermedad, sera impura.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

q91. . M Y nnne

Alli el Alter Rebe vuelve a “Sos tasis”: mediante la alegria

de una mitzva se atrae que, incluso cuando la Comunidad

de Israel esta “estéril” y el despertar desde arriba viene
por si mismo, ella dé a luz a un varon.

LA NOTA DE KEHOT

L1 NIR TL30 WA NP0 RENI — 7Y 7RI

PARRAFO 10
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Alli, “un hombre y un hombre” significa que “la mujer
emite semen primero y da a luz un varén”, el nivel de

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/
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Jasadim.
LA NOTA DE KEHOT
A9 RMn

Nnasnnwls1n

“Canta y alégrate, hija de Tzion, pues he aqui que vengo y
habitaré en medio de ti”. Son las palabras iniciales del
maamar de Torah Ohr al que se refiere el texto.
Zechariah 2:1477°2 113t
1"DR3 19103 *NIYY RI™IT *3 T°3N2 MY °3)
«Canta y alégrate, hija de Sion, porque he aqui que vengo y
habitaré en medio de ti, dice D'os.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

73 79 WIRY WOR

“Y de Tzion se dira: ‘Un hombre y un hombre naci6é en
ella’”. El maamar lo interpreta como que Tzion da a luz
“varones”: un gran amor.
Psalms 87:5'7:1"0 0°2°11n
%9y 721 KM FI;“I?: WORY UK K2 1108
Pero de Sion se dira: «Este y aquel nacieron en ella; y el Alti-
simo mismo la establecera».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

TpYR Pam wown v

La bendicion nupcial: “Que la estéril se alegre y exulte
grandemente cuando sus hijos se retinan en su seno con
alegria”. El maamar la interpreta como que la alegria de la
Comunidad de Israel despierta la alegria de D'os.

Ketubot 8a:4-5’11-"7:X ’n 12102

ST DK T2 .00 A2INY 732 YI2R2 MR Pam vy i

132 97X A3 ,DONART OOV M Mot 70123 10 M
AP NN MR N ANK T2 ,0TRR TTY

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

WOWN W DY

Ese maamar sobre “Me alegraré mucho en D'os” distingue
entre simja, la alegria que se revela exteriormente, como
en Sucot, y guila, la alegria que permanece oculta en el
corazon y cubierta por el temblor, como en los Dias
Solemnes.
LA NOTA DE KEHOT
S79ORY R LI 07281 NP IR

12 WOWKR WIw

“Me alegraré grandemente en D'os; mi alma exultara en
mi D'os”. Un maamar de Likkutei Torah sobre Nitzavim
comienza con este versiculo, al que el texto se refiere para
explicar que la alegria de abajo despierta la alegria
suprema.
Isaiah 61:10:X"0 1°yw°
TRTE °Yn YT 1IN 03 PRI Wal Pan M2 oy wit
7772 YA 1792 X8 1727 1002 *30Y)
Me regocijaré grandemente en D'os; mi alma se alegrara en
mi D'os, pues me vistié con ropas de salvacion, me cubrid
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con el manto de la victoria, como el novio se pone una dia-
dema sacerdotal y como la novia se adorna con sus joyas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

T°2%R NN N7
“Serviras a tus enemigos”. El maamar lo interpreta como

las caidas en el servicio divino: de la grandeza a la peque-
ez, y luego a los deseos.

Deuteronomy 28:48m1”2:1”2 0°127

93 90N DY KB 3§73 72 7 NWOPY? WK TIRNE 1IN
NN TRYT TY TINIST2Y 2112 7Y 100

therefore shalt thou serve thine enemy whom the L-RD shall

send against thee, in hunger, and in thirst, and in naked-

ness, and in want of all things; and he shall put a yoke of

iron upon thy neck, until he have destroyed thee.

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

Y NTaY XY WN NN

“Porque no serviste... con alegria”. El maamar ensefa que
las caidas se producen tinicamente por servir sin alegria,
con una sensacion de si mismo.
Deuteronomy 28:471":1”5 0°127
199 397 227 202 IoR2 PRPK 1TNR NT2Y°K5 YR NoR
porque no serviste a D'os, tu D'os, con alegriay con gozo de
corazon, a causa de la abundancia de todas las cosas;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

N”297°1°1’92
La nota identifica la referencia como el Zohar y remite
también a esta explicacion en Or HaTorah sobre Bereshit
del Tzemaj Tzedek.
LA NOTA DE KEHOT
.2,39PNN AT 7-772 NPWRI2 N”NIR2 D3 IR 9012

o3y "9voon 7Y

Ese maamar pregunta qué es el “vino que alegra a D'os” y
como puede ser tan grande su poder.
LA NOTA DE KEHOT

PRI R A R™IN

o3y 92°7on
La bendicion de Yaakov a Yehuda: “Sus ojos estan rojos de
vino, y sus dientes, blancos de leche”. Son las palabras
iniciales del maamar de Torah Ohr al que se refiere el
texto.
Genesis 49:1227:1”n nN°wR12
2220 D121 170 0Oy 22900
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)

%125 72 1°N 927 *°Nanw 7239 737K >n22

El Rebe explica alli que el gran amor no esta sujeto a cam-
bios porque procede del nivel de yejida, el nivel mas inti-
mo del alma.

LA NOTA DE KEHOT

likuteitorah.com/es/likkutei-torah/tazria/3/
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REN N71PR) 17500 SRan AneaR KT DI R PR UIRIY Dyum”
.37 1971 697y 2 wMph — (3,10

o8y wwIpn 1”72

Ese maamar explica que el amor mismo requiere un gran
esfuerzo (“no hay servicio como el servicio del amor”), y
que Moshé ensefi6 el camino para amar a D'os, “pues El
es tu vida”, mediante la contemplacion de como una per-
sona ama lavida de su propia alma.
LA NOTA DE KEHOT
AL,an mhw nmph

D%y wwIpn
“Encontraron a un hombre que recogia lefia en dia de

Shabat”. Son las palabras iniciales del maamar de Likkutei
Torah sobre Sh’laj al que se refiere el texto.

Numbers 15:32277:1" 1272

:N2WT 012 D73y WTPR WX ININ 12702 PRI P
Y mientras los hijos de Israel estaban en el desierto, halla-
ron a un hombre que recogia leiia en el dia de Shabat.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

My n rTa
Alli, Shemini Atzeret es “la madre alegre de hijos”, cuando
se unen dos alegrias: la de D'os, de arriba hacia abajo,
“D'os se alegra con Sus obras”, y la de Israel, de abajo ha-
cia arriba, “Israel se alegra con su Hacedor”.
LA NOTA DE KEHOT
SR T LMD 2Ynw NPy

amyason
“D'os esta conmigo entre mis ayudantes, y veré [la caida
de] mis enemigos”. Son las palabras iniciales del maamar
de Likkutei Torah para Shemini Atzeret al que se refiere el
texto.
Psalms 118:7°1:1°p 0°2°1n
PRILI TRIN 7K 7Y 2T
D'os esta conmigo como mi ayudador; y miraré a los que
me odian.

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

119871 719K 279 7IN°22

Alli, “Salgan” significa salir a los mundos de Beria, Yetzira
y Asia para que la corona pueda revelarse, pues no se pue-
de ver una gema brillante ante el sol mismo.
LA NOTA DE KEHOT
2,1 wrnw n7ph

N7 7IRE

“Salgan y vean, hijas de Tzion, al rey Shlomo, con la coro-
na con que su madre lo corond”. Son las palabras iniciales
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de la explicacion de Likkutei Torah sobre Shir HaShirim a
la que se refiere el texto.

Song of Songs 3:11x7:’) 0*°wi "W

O3 X 1PTIRYY MUY TP TyR3 1Y NII3 PR MmN
:12% nank 021 inann

Salid, hijas de Sion, y contemplad al rey Salomon, y la coro-

na con que su madre lo coron¢ el dia de sus bodas y el dia

de la alegria de su corazon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

66 onINDI 7Y .. wrR

Alli, los “filisteos” de la kelipa son burlones cuya alegria es
una frivolidad desenfrenada que oculta la luz de D'os y
hace del yo una entidad independiente.
LA NOTA DE KEHOT
.T,R0 R"nN

67 2ONWDD PN T DUPON 0N R

“D'os no los condujo por el camino de la tierra de los filis-
teos, aunque estaba cerca”. Torah Ohr lo interpreta como
una advertencia contra llegar demasiado pronto a la ale-
gria, antes del temor y la autoanulacion.

Exodus 13:171:3 mnw

3177 %2 °NY9D PR TIT 2°P7K D3RP BYTTNK 13718 1Pw2 T
ST 130 Manon DORT2 DY DNTID DOPPR TN 73 K

Y sucedio que, cuando el Faraon dejo ir al pueblo, D'os no

los condujo por el camino de la tierra de los filisteos, aun-

que estaba cerca, pues D'os dijo: «No sea que el pueblo se

arrepienta al ver la guerray vuelva a Egipto».

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

68 1837 10K 7Y

Alli, “Atando su pollino a la vid” se interpreta como una
referencia a los dias del Mashiaj, cuando se completara el
nivel de “hombre”, después de la explicacion sobre la vid
y el vino que aparece inmediatamente antes.
LA NOTA DE KEHOT
AL, RN

69 1939 "N

“Atando su asno a la vid”. Son las palabras iniciales del
pasaje de Torah Ohr al que se refiere el texto.

Genesis 49:11x:0”n NWR12
;M0 0°22970721 W27 1772 022 11K 12 TR 177y 1937 ok
Ata su pollino a la vid, y el hijo de su asna a la vid escogida;

lava en vino sus vestidos, y en sangre de uvas su manto;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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