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Una explicacion de lo anterior

Cada alma judia tiene su raiz en Yosef, el tzadik superior que
hace descender la luz de D'os hasta quien la recibe, o0 en
Binyamin, el tzadik inferior cuya entrega absolutay cuyas
acciones vinculan al mundo con D'os desde abajo. El estudio de
Tora del primero renueva la “hermandad” suplicada en “;Ojala
fueras para mi como un hermano!”; la tzedaka, las mitzvot
practicasy los horarios fijos de estudio del segundo llevan la
Divinidad “afuera”, a este mundo, y alcanzan incluso el “beso”,

una luz que esta por encima del habla.
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LA IDEA CENTRAL

Cada alma judia tiene su raiz en Yosef, el tzadik superior que hace descender la luz
de D'os hasta quien la recibe, o en Binyamin, el tzadik inferior cuya entrega abso-
luta y cuyas acciones vinculan al mundo con D'os desde abajo. El estudio de Tora
del primero renueva la “hermandad” suplicada en “jOjala fueras para mi como un
hermano!”; la tzedaka, las mitzvot practicas y los horarios fijos de estudio del se-
gundo llevan la Divinidad “afuera”, a este mundo, y alcanzan incluso el “beso”,

una luz que esta por encima del habla.

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

EL MAAMAR EN BREVE

Al explicar el maamar anterior sobre Shir HaShirim 8:1-2, el Alter Rebe comienza con las palabras de
Isaias: “Y todo tu pueblo es justo”: hay dos tzadikim, Yosef, superior, y Binyamin, inferior, y cada alma
tiene su raiz en uno de ellos. Yaakov, los atributos emocionales supernales en su conjunto, lleva la luz
desde el Infinito hasta el habla supernal; Yosef, Yesod, vincula al dador con quien recibe; Binyamin es
la entrega absoluta de quien recibe, que vincula los mundos inferiores con Atzilut desde abajo, y por
eso su nacimiento fue dificil. Las mismas dos direcciones aparecen en las mitzvot, en dos clases de
paz y en los dos querubines. Desde la destruccion del Templo, las almas de Yosef renuevan la “her-
mandad” con D'os mediante la Tora Oral, que alcanza la dimension interior de los mundos. Las almas
de Binyamin, ocupadas en la tzedaka y la bondad, llevan la Divinidad “afuera”, a este mundo fisico.
Sus acciones refinan las chispas de Tohu y asi atraen desde Akudim, un nivel que esta por encima de
las vasijas y del habla: el “beso”. Como esta luz es superior a Ima, quienes la reciben son alumnos (“ti
me ensefarias”), y los horarios fijos de estudio de Tora que establecen con esfuerzo las personas dedi-

cadas a los negocios hacen descender “vino especiado”, el deleite de Atika revelado en Bina.

ESQUEMA

1 Encabezado L

Una explicacion del maamar anterior: “;Ojala fueras para mi como un hermano!”

2 Dos tzadikim: Yosefy Binyamin 12-3
Yaakov lleva la luz hasta el habla supernal; Yosef (Yesod) vincula al dador con quien recibe desde arriba, y

Binyamin, la entrega absoluta de quien recibe, vincula lo inferior con lo superior desde abajo; de ahi el di-
ficil parto de Rajel.
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3 Las mitzvot, la pazy los querubines

14

Mitzvot que hacen descender y mitzvot que elevan; dos clases de paz; los dos querubines frente a frente; des-

pués de la destruccion del Templo, las almas de Yosef restauran la “hermandad” mediante la Tora Oral.

4 “Te encontraria afuera”

15

El estudio de Tora alcanza la dimension interior de los mundos; la tzedaka y la bondad de las almas de Binya-

min llevan la Divinidad a su dimension exterior, hasta este mundo.

5 “Te besaria”: Akudim y Tohu

16

Como un beso que expresa un amor demasiado profundo para las palabras, las mitzvot practicas de las almas

de Binyamin, al refinar las chispas de Tohu, atraen luz de Akudim, por encima de las vasijas y del habla.

6 “Te conduciria... th me ensefarias”

17

Esta luz proviene de un nivel superior a Ima, por lo que quienes la reciben son alumnos y no hermanos.

7 Elvino especiado

18

El aceite de balsamo y el vino especiado son Jojmay Bina, que llevan una fragancia de Kéter y Atika; el vino

especiado desciende gracias a los horarios fijos de estudio de Tora de las personas dedicadas a los negocios.

CONCEPTOS CLAVE

El tzadik superiory el tzadik inferior »>73171°%y 773
Fafalaly

Yosef y Binyamin: el vinculo del dador con quien recibe
desde arriba (Yesod), y el vinculo propio de quien recibe,
que asciende desde abajo mediante la entrega absoluta.

El descensoy la elevacion nx%ym mownn

Las dos direcciones del servicio a D'os: la luz que descien-
de desde arriba y el mundo inferior que se eleva desde
abajo; aparecen en las mitzvot, en la paz y en los dos
querubines.

La dimension interior y la exterior de los

mundos Mn?IY1 N1PNEIM NPR%ID

El estudio de Tora, mediante el pensamiento y el habla,
hace descender la Divinidad a la dimension interior; las
acciones de tzedaka y bondad la llevan a la dimension ex-
terior, hasta este mundo.
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Akudim o°71py

Un nivel de luz que esta por encima de su investidura en
vasijas. Sus luces, como las de Tohu, estan por encima de
las vasijas, pero en él no hubo quebranto; de él desciende
el “beso”.

Tohu y sus refinamientos 0°717°21 1707 021y
El mundo cuyas vasijas se quebraron; refinar sus chispas

caidas mediante mitzvot practicas las elevay hace descen-
der la luz de Akudim.

Fragancia (makif) (7°pn) 1”1

Una cualidad circundante que esta por encima de las vasi-
jas: el aceite de balsamo y el vino especiado son Jojma y
Bina, que llevan una luz de Kéter y de Atika.

Iskafya X>°95nX

La subyugacion de uno mismo frente a sus propias incli-
naciones; los horarios fijos de estudio de Tora que estable-
cen con esfuerzo las personas dedicadas a los negocios
hacen descender el deleite del “vino especiado”.



TORAH OHR - PARSHAS TERUMAH - MAAMAR 2 591 9y 7182
SECCION 1. 11

Encabezado

"By By 7180

Explicacion de lo anterior.

Este breve maamar explica el que lo precede en Torah Ohr, sobre los versiculos “jOjala fueras para mi como
un hermano!” (Cantar de los Cantares 8:1-2), que contrastaban a quienes estudian Tora constantemente con
las personas ocupadas en los negocios, que sirven a D'os “afuera”. Aqui el Alter Rebe fundamenta ese con-
traste en dos raices de las almas: Yosefy Binyamin.

SECCION 2 - 112-3

Dos tzadikim: Yosefy Binyamin
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Ahora bien, esta escrito: “Y todo tu pueblo sera justo (tzadikim)”. Yosef es llamado el tzadik supe-
rior (tzadik elyon), y Binyamin es llamado el tzadik inferior (tzadik tajton). Hay almas que pertene-
cen al nivel de Yosef, y hay [almas] que pertenecen al nivel de Binyamin.

Ieshaiahu promete que todo Israel es tzadikim, justo. El Zohar presenta a los dos hijos de Rajel como dos cla-

ses de tzadik: Yosef, el superior, y Binyamin, el inferior. Cada alma judia tiene su raiz en uno de estos dos
niveles.
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Por eso se dice: “Y todo tu pueblo sera justo”. El significado de “el tzadik superior” es aquel que
une Atzilut con Beria: “porque todo esta en el cielo y en la tierra”, es decir, “que se aferra al cielo y
alatierra”.
Como cada alma pertenece a uno de los dos tzadikim, el versiculo puede llamar tzadikim a todo el pueblo. El
tzadik superior es el vinculo entre Atzilut, el mundo que aun esta unido a D'os, y Beria, el primer mundo de

existencia separada. El Zohar interpreta “todo (kol) en el cielo y en la tierra” como una referencia al tzadik,

la sefira de Yesod, y agrega la traduccion del Targum: “que se aferra al cieloy a la tierra”.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/terumah/2/ 4



TORAH OHR - PARSHAS TERUMAH - MAAMAR 2 1?”3” ‘?y 2182

PR TY OPRRN 79w N1PAY 13990 SA%pa PR %P 1M 11200 7119°010 m°2 Pl Apye man v
3999 MITAN MIPRI RITW 2Py 27V RO IOWRNY 1199V 71270 203 RITY Y7027

Pues Yaakov es llamado “la barra central que atraviesa de un extremo al otro”; esto significa que la
extension debe llegar desde la Luz Infinita (Or Ein Sof) hasta la fuente de Beria, Yetzira y Asia, que
es el nivel del habla suprema. Esta extension se produce por medio de Yaakov, quien es la expre-
sion colectiva de los atributos emocionales (midot) supremos.
La barra central del Mishkan atravesaba todas las tablas, de un extremo al otro, y el Zohar la identifica con
Yaakov. Asi, el flujo de luz pasa por medio de Yaakov, quien retune todos los atributos emocionales supre-

mos, desde la Luz Infinita hasta el habla suprema, la palabra divina que es la fuente de los mundos

inferiores.
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Asi como, a modo de analogia, es por medio de los atributos emocionales (midot) que se transmite
la influencia: cuando alguien siente amor, habla, etc. Pero “estas son las generaciones de Yaakov”
corresponde al nivel de Yosef, que es el nivel de Yesod (fundamento), el vinculo del dador con el
receptor; y este es el nivel del tzadik superior.
Los sentimientos de una persona son lo que la impulsa a entregarse: cuando ama a alguien, le habla. Asi
también arriba, los atributos emocionales (Yaakov) conducen el flujo, pero el vinculo efectivo entre el dador

y el receptor es Yesod, “fundamento”: Yosef, a quien el versiculo llama “las generaciones de Yaakov”, el tza-

dik superior.
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Pero para que el receptor pueda recibir la influencia, él también debe estar en el nivel del vinculo,
que en el servicio a D'os corresponde al nivel del autosacrificio (mesirut néfesh). Y este es el nivel
de Binyamin, el tzadik inferior, que vincula Beria (Creacion) con Atzilut (Emanacion), de abajo ha-
cia arriba.

La influencia de arriba no basta; el receptor también debe vincularse hacia arriba, o no podra recibir el flu-

jo. En el servicio a D'os, esto es el autosacrificio: entregarse por completo. Corresponde al nivel de Binya-

min, el tzadik inferior, que vincula Beria con Atzilut desde abajo.
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Por eso, al nacer Binyamin, se dice: “y ella tuvo dificultades al dar a luz”. Pues Binyamin es la in-
clusion y la autoanulacion (bitul) de Beria, Yetzira y Asia en Atzilut, lo cual es lo opuesto a la idea

del nacimiento y la revelacion de arriba hacia abajo.

El nacimiento es una revelacion, un movimiento de arriba hacia abajo, mientras que la naturaleza misma de
Binyamin va en sentido contrario: la autoanulacion de los mundos inferiores y su absorcion en Atzilut. Por

eso a Rajel le costo darlo a luz.

SECCION 3 - 14

Las mitzvot, la paz y los querubines
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Ahora bien, también entre las mitzvot practicas hay estos dos niveles: hay mitzvot que correspon-
den al flujo de la luz desde arriba hacia abajo,

Las mismas dos direcciones —de arriba hacia abajo y de abajo hacia arriba— aparecen entre las mitzvot que
se realizan con actos. Algunas hacen descender la luz divina desde arriba.

219 1A NPWRIY NI29P 10 MIRDYT SN2 1w W 199001 N9 11910 2719 191w 11D
como el shofar, el lulav, la suca, los tzitzit y los tefilin; y hay otras que corresponden a elevaciones,
como los sacrificios y la primera esquila, etc.

El shofar, el lulav, la suca, los tzitzit y los tefilin hacen descender la luz. Otras mitzvot son “elevaciones”, en
las que algo de abajo asciende hacia D'os, como los sacrificios y el obsequio al kohén de la primera esquila
de las ovejas.
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Y esto es [lo que significa] lo escrito: “Y grande sera la paz de tus hijos”. La paz es el nivel de vincu-
lo y union entre quien da y quien recibe. Hay dos niveles de paz: de arriba hacia abajo, por medio
de Yosef, y de abajo hacia arriba, por medio de Binyamin.

La frase de Isaias “Y grande sera la paz de tus hijos” se interpreta a esta luz. La paz es el vinculo entre quien

day quien recibe, y tiene dos formas: el flujo desde arriba, por medio de Yosef, y el ascenso desde abajo, por
medio de Binyamin.
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Pero el nivel que se produce por medio de Yosef se denomina “Y grande sera la paz”, etc. Y esto
también corresponde a “un querubin en un extremo, de este lado”: es el nivel de Yosef, quien hace
descender desde arriba, desde la Luz Infinita (Or Ein Sof), hasta el nivel del habla, etc.

De los dos, la paz que se produce por medio de Yosef es la que el versiculo denomina “gran paz”. Los dos

querubines sobre el Arca, uno en cada extremo, también representan a los dos tzadikim, y el primero de

ellos es Yosef, quien hace descender la Luz Infinita hasta el nivel del habla suprema.
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Y esto es [lo que significa] lo escrito acerca de Yosef: “Y era un muchacho”, etc., pues él correspon-
de al querubin (keruv), “como un nino” (ke-ravya). (Y esto es lo que se dice en el Zohar, Parshat
Vayeshev, en el folio 184): “;Ojala fueras para mi como un hermano!”, etc.,

La Tora llama a Yosef “muchacho”, y los Sabios explican la palabra keruv, querubin, como ke-ravya, “como

un nifo”; por eso Yosef es el querubin. El Alter Rebe agrega que el Zohar sobre Parshat Vayeshev interpreta
“;0jala fueras para mi como un hermano!” refiriéndolo a Yosef.
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“como Yosef con sus hermanos”, etc. “Y un querubin en el extremo de aquel lado” corresponde al
nivel de Binyamin, que es el vinculo de quien recibe, de abajo hacia arriba.
En el Zohar, la Comunidad de Israel pide a D'os que sea para ella como Yosef fue para sus hermanos, a quie-

nes alimento y sostuvo durante la hambruna. El segundo querubin es Binyamin: el vinculo de quien recibe,
que asciende desde abajo.

29 1IRD 307 57 5719 NWPAN PRI 27NWH X 10 D% MA2nNT CnR DR wOR 0nIm

Y “sus rostros, cada uno hacia su hermano” expresa la union de ambos, etc. Pero desde que fue
destruido el Beit HaMikdash, la Comunidad de Israel (Kneset Israel) suplica: “;Ojala fueras para mi
como un hermano!”.
Los rostros de los querubines vueltos “cada uno hacia su hermano” expresan la union de las dos direccio-
nes: el flujo desde arriba se encuentra con el ascenso desde abajo. Desde que fue destruido el Templo, esta

union ya no se revela; por eso la Comunidad de Israel suplica que D'os vuelva a ser para ella “como un

hermano”.
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Esto es por medio de “amamantada por los pechos de mi madre”: la dedicacion al estudio de la
Tora Oral, etc., como se mencion6 antes. Pero esto se logra por medio de las almas cuya raiz co-
rresponde al nivel de Yosef, el tzadik supremo, etc., quienes son llamados “hermanos” del
Omnipresente.

Como explico el maamar anterior, esta hermandad se renueva ahora por medio de “amamantada por los pe-

chos de mi madre”, es decir, el estudio de la Tora Oral. Este estudio corresponde a las almas cuya raiz esta

en Yosef, el tzadik supremo; ellas son las llamadas “hermanos” de D'os.

SECCION 4 - 15

“Te encontraria afuera”
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Ahora bien, este descenso se produce principalmente en la dimension interior (pnimiut) de los
mundos, pues se realiza sobre todo mediante el pensamiento y el habla al ocuparse del estudio de
la Tora. Pero para que el descenso se produzca también en la dimension exterior (jitzoniut) de los
mundos, respecto de esto se dice: “Te encontraria afuera”.

El estudio de la Tora obra mediante el pensamiento y el habla, por lo que la luz que hace descender llega

principalmente a la dimension interior de los mundos. Para que llegue también a su dimension exterior, el
versiculo contintia: “Te encontraria afuera”.
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Y esto se logra mediante almas del nivel de Binyamin, cuya ocupacion se dedica en su mayor parte
especificamente a la accion, a la caridad y a los actos de bondad (guemilut jasadim), por medio de
los cuales [la luz] desciende también a este mundo inferior. (Véase Igueret HaKodesh, la seccion
que comienza: “Y David se hizo un nombre”).
Ese alcance exterior se produce mediante almas del nivel de Binyamin, cuyo servicio consiste mayormente
en la accion, en especial en la caridad y los actos de bondad; por medio de ellos, la luz llega incluso a este

mundo fisico inferior. El texto remite al lector a la carta del Alter Rebe en Igueret HaKodesh que comienza

“Y David se hizo un nombre”, acerca del poder de la caridad.
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SECCION 5 - 16

“Te besaria”: Akudim y Tohu
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Ahora bien, el significado de “te besaria” es: besos, “la union de espiritu con espiritu”. La explica-
cion es que, asi como, a modo de analogia, los besos fisicos de una persona surgen y brotan de la
interioridad del amor que hay en el corazon, el cual no se inviste en ningun recipiente, etc.

El Zohar explica “te besaria” como la union de espiritu con espiritu. Un beso fisico surge de un amor tan in-
terior que no puede expresarse en ningun recipiente: es demasiado profundo para las palabras.
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(Pues las letras del habla, que son el nivel de recipientes para los atributos emocionales (midot),
no pueden contener este gran amor; por eso no se inviste en el habla, sino inicamente en el nivel
de los besos),

El paréntesis explica por qué: las letras del habla son los recipientes mediante los cuales se expresan los

sentimientos, pero no pueden contener un amor tan grande; por eso este se expresa unicamente en un
beso.
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Asi también ocurre con esta atraccion: mediante el cumplimiento de las mitzvot practicas por par-
te de las almas del nivel de Binyamin, atraen del nivel de Akudim, que esta por encima del nivel de
investirse en recipientes. Pues el nivel de recipientes solo se aplica en Atzilut, salvo que [alli] “f1 y
Sus vasijas” (ihu vegarmohi) son uno, etc.; no asi en el nivel de Akudim.
Del mismo modo, las mitzvot practicas realizadas por las almas de Binyamin atraen luz de Akudim, un nivel
en el que las luces estan “unidas” entre siy que esta por encima de investirse en recipientes. La investidura

en recipientes comienza solo con Atzilut, donde incluso alli “El y Sus vasijas son uno”; en Akudim no hay en
absoluto una investidura de ese tipo.
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Esto se debe a que [esto ocurre] mediante las elevaciones de Binyamin, a partir de las refinaciones
(berurim) del Mundo de Tohu, donde también las luces estaban por encima de investirse en reci-
pientes, salvo que alli ocurrio la ruptura de las vasijas (shevirat hakeilim).

La razon es que las elevaciones de Binyamin elevan las chispas refinadas del Mundo de Tohu (“caos”), cuyas

luces también estaban por encima de investirse en recipientes; pero en Tohu las vasijas no pudieron conte-
ner las luces y se rompieron.
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No asi en el Mundo de Akudim, etc. Y mediante las refinaciones mencionadas atraen del nivel de
Akudim. Este es el nivel de los besos, que esta por encima del habla, etc.
Akudim, en cambio, no sufrié ninguna ruptura. Al refinar y elevar las chispas de Tohu, estas almas atraen

luz de Akudim; esto es el “beso”: un nivel por encima del habla, asi como el amor expresado en un beso
trasciende las palabras.
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(Y véase lo escrito acerca de la particion del Mar de los Juncos, sobre “y ustedes guardaran
silencio”, etc., que el habla tiene su raiz en Jojma (sabiduria), etc.; véase alli, en la parasha de Bes-
halaj, en el discurso que comienza “Y D'os iba delante de ellos”, etc.; y de alli se entendera mejor
lo escrito [aqui].)
El texto remite al discurso del Alter Rebe sobre la parasha de Beshalaj, que explica que, en la particion del
mar, Israel recibio la indicacion de “guardar silencio” porque el habla tiene su raiz en Jojma, mientras que

lo que se revelo entonces era superior. Esa explicacion ayuda a comprender por qué el “beso” esta por enci-
ma del habla.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/terumah/2/ 10
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“Te conduciria... ttt me ensenarias”
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Y esto es [lo que significa] lo escrito: “Te conduciria, te llevaria a la casa de mi madre”. Pues aqui la
atraccion proviene de un nivel superior a Imma Ilaa (la Madre suprema); solo después se inviste

en Imma.

El versiculo siguiente, “Te conduciria, te llevaria a la casa de mi madre”, describe esta luz superior. Provie-
ne de un nivel por encima de Imma Ilaa, la Bina suprema («mi madre»), y solo después se reviste en Imma,
«la casa de mi madre».

K1 NRT 7OWRN 7292 Dapn N2 DUwYIY 237N K IRD O3 30.01NR TR P11 IRR DY OPRYN
S IRD A

En cambio, antes se dijo: “amamantando de los pechos de mi madre”. Y aqui también dice: “me
ensenarias”, pues ellos se convierten inicamente en receptores de esta atraccion, y no alcanzan el

nivel de “como un hermano para mi”.

Antes, el versiculo decia “amamantando de los pechos de mi madre”, lo cual implica recibir de Imma mis-
ma; por eso el erudito de Tora podia ser «como un hermano». Aqui afiade “me ensefiarias”: de esta luz uno

es unicamente receptor, un alumno, y no un hermano en igualdad de condiciones.

219 319792 9NN WK Y127 PP 7292 Dapn KPR N1PTD KUK 1D 13179y nanw oab

Pues de un nivel tan elevado no es posible ser sino inicamente receptor, como en el sentido de “y
Mis palabras que puse en tu boca”, etc.

Una fuente tan elevada solo deja lugar para recibir, como en las palabras de Isaias: “Mis palabras que puse

en tu boca”; es decir, palabras que se ponen en la boca de uno desde arriba.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/terumah/2/ 11
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SECCION 7 - 118

Elvino especiado

31 FOWANT IRD MY RYOT RIINDIORT R 90°20 *NA2 AW TUY KT Apan 10 P
3.710m N2 X7 ON0 1AWT A”YR 07NN *PDIT T°N

Y el concepto del “vino especiado” sigue la linea de lo que se menciona en la Guemara: “trece rios
de balsamo puro”, que alude a la luz de la emanacion de los trece tikkunim de la barba (tikkunei
dikna), que emanan de Moja Stimaa (el cerebro oculto). Aunque el aceite comun corresponde al ni-
vel de Jojma (sabiduria),

El Talmud relata que a Rabi Elazar ben Pedat se le prometieron, en el Mundo Venidero, trece rios de aceite

de balsamo puro. Estos aluden a la luz emanada de los trece tikkunim de la barba, que emanan de Moja Sti-
maa, el cerebro oculto; en contraste, el aceite comun representa Jojma.

TN02W NN AN MDA MDA PR PN RITY 210 19 12 O 1IR0NER A Dax
.0°%5 o ran ayndw

el aceite de balsamo, en cambio, que tiene una fragancia agradable y corresponde al nivel circun-
dante (makif), alude al nivel de las emanaciones del nivel de Jojma dentro de Kéter (la Corona), que

esta por encima del nivel de las vasijas.

El aceite de balsamo tiene fragancia, y la fragancia es un makif, una cualidad circundante que se percibe,
pero no se incorpora. Por eso alude a los flujos emanados de Jojma dentro de Kéter, un nivel que esta por
encima de las vasijas.

M2 T N0 1977 197 5122 273 I3 *°L(ANR Iwni 0172 *Ynamin NN DR 1772 KW D wrny)
.i13°2

(Y véase lo escrito en la parasha de Naso, en el discurso que comienza: “Esta fue la dedicacion del
altar el dia en que fue ungido”). De manera similar, también en cuanto al nivel del vino: el vino co-

mun corresponde al nivel de Bina (entendimiento),

El texto remite al discurso del Alter Rebe sobre la parasha de Naso, acerca de la dedicacion del altar. El vino
sigue el mismo patron que el aceite: el vino comuin representa Bina.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/terumah/2/ 12
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pero el vino especiado, que tiene fragancia, corresponde a la revelacion del deleite (taanug) en
Bina, proveniente del nivel de Atika (el Antiguo), etc. Y esto se hace descender mediante la subyu-
gacion (itkafia) que implica que quienes se ocupan de los negocios fijen horarios para estudiar
Tora, como se explico arriba.

Elvino especiado también tiene fragancia: representa la revelacion en Bina del deleite proveniente de Atika,

el nivel mas interior de Kéter. Esto se hace descender mediante la itkafia, el esfuerzo por dominarse, de

quienes se ocupan de los negociosy fijan horarios para estudiar Tora, como explico el maamar anterior.

EN LA AVODA

Quien recibe solo puede acoger el influjo de D'os si se vincula hacia arriba mediante la entrega absoluta,
como hace Binyamin. Y quien se dedica a los negocios no es inferior por ello: su tzedaka y sus actos de
bondad llevan la Divinidad a este mundo fisico; sus mitzvot practicas refinan las chispas de Tohu y atraen
una luz que esta por encima del habla; y los horarios fijos que establece para estudiar Tora con esfuerzo ha-

cen descender el deleite del “vino especiado”.

PREGUNTAS PARA CONVERSAR
1. ;Por qué quien recibe, y no solo el dador, debe estar en un estado de vinculo para poder acoger el influjo?
2. ;Como ilustra el dificil parto de Rajel al dar a luz a Binyamin la diferencia entre Yosefy Binyamin?

3. ;Por qué el estudio de Tora alcanza principalmente la dimension interior de los mundos, mientras que la

tzedakay la bondad alcanzan su dimension exterior?

4. ;Como pueden las acciones que refinan las chispas de Tohu hacer descender una luz superior al habla, el
“beso”?

5. jPor qué recibir de una fuente superior convierte a uno en alumno (“ti me ensefarias”) y no en

hermano?

likuteitorah.com/es/torah-ohr/terumah/2/ 13
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FUENTES Y REFERENCIAS

Notas

PARRAFO 1
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La nota enumera las otras transcripciones de este
maamar.

LA NOTA DE KEHOT
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“Y todo tu pueblo es justo; heredaran la tierra para siem-
pre”. El Alter Rebe comienza con este versiculo y explica
por qué se puede llamar tzadikim a todo Israel.

Isaiah 60:21x”5:°0 771°yw°

SIRBNT? T2 APYR "YU 31 YN W 0PIV DRTE 07D TN
Y todo tu pueblo sera justo; heredaran la tierra para siem-
pre, como renuevo de Mi plantio, obra de Mis manos, en la

cual Me glorio.

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

.XJ,0 »yw
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Alli, Likkutei Torah, al explicar Jerico como “la ciudad de
las palmeras”, habla de dos niveles de tzadik, el superiory
el inferior, y remite al discurso “Ojala fueras para mi
como un hermano”, en Parshat Teruma. En ese pasaje, el
tzadik superior es Daat, que une Aba e Ima, y el inferior es
Yesod, que une Zeir Anpin y Nukva. El pasaje de Reé (25d
en adelante) es muy paralelo a este maamar: Yosef, el tza-
dik superior, une al dador con el receptor y conduce el
flujo de arriba hacia abajo, mientras que Binyamin, el tza-
dik inferior, une al receptor con el dador y lo eleva de aba-
jo hacia arriba.
LA NOTA DE KEHOT
S9ORY T L0 IR D LT,% 090 1Pt AR

4 NNMN POTY *Pa PRvI
El Zohar enseiia que Rajel dio a luz a dos tzadikim: Yosef
merecio ser el tzadik de arriba porque guardo el pacto, y
Binyamin es el tzadik de abajo. El maamar construye todo
su argumento sobre esta pareja.

Zohar I, 153b2 ,21p x”mt
LA NOTA DE KEHOT
.2,1p R
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La bendicion de David: “Tuyos, D'os, son la grandeza, el
poder, la belleza, la victoria y el esplendor, pues todo lo
que hay en los cielos y en la tierra [es Tuyo]”. Leido junto

likuteitorah.com/es/torah-ohr/terumah/2/

con el Zohar, “todo” es el tzadik que une el cielo y la
tierra.
I Chronicles 29:11x:1”3 X 0°2°77 °727
I8 D2 $93 T MR NIWINM ANAM AN 1 7Y
{WNT? 937 Rannm nIPne N 9?
Tuyos son, D'os, la grandeza, el poder, la gloria, la victoria y
la majestad; porque todo lo que hay en el cielo y en la tierra
es tuyo; tuyo es el reino, D'os, y Tt eres exaltado como cabe-
za sobre todo.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

6 NYINT NORWa TOMRT .. PN 2Owa 9500

El Zbhar interpreta “todo” en el versiculo como el tzadik,
“cielo” como Tiféret y “tierra” como la Comunidad de Is-
rael, y afiade la traduccion del Targum: “que se aferra al
cielo y a la tierra”. Asi, el tzadik superior es el vinculo en-
tre lo de arribay lo de abajo.

Zohar I, 31ax ,x? x*mt

LA NOTA DE KEHOT

X L,RD RPAT LR 00 RMT

7 112°N1 1°92°pa 2py°
En la parasha de Balak, el Zohar llama a la barra central
“la columna de Yaakov”, situada en medio de las cinco ba-
rras. Kehot la cita como fuente para llamar a Yaakov la ba-
rra central.

Zohar I11, 186ax ,19p 37m

Zohar I1, 175b2 ,yp 2°m
LA NOTA DE KEHOT

.2,7YP 2701 AR WK ,18p 27
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“Y la barra central, en medio de las tablas, pasara de un
extremo al otro”. El Alter Rebe cita el versiculo para des-
cribir a Yaakov, quien transmite el flujo de luz desde su
fuente mas elevada hasta lo mas bajo.
Exodus 26:28M172:1”> mnw
SNSRI MERIIR 1130 DRI TN 1T 13
y la barra central, en medio de las tablas, que pasara de un
extremo al otro.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 3
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“Estas son las generaciones de Yaakov: Yosef...”. El ver-
siculo menciona a Yosef como descendiente de Yaakov, y

14
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el Alter Rebe lo interpreta como Yesod, el flujo de los atri-
butos emocionales de Yaakov hacia quien lo recibe.

Genesis 37:2°2:77% n"wx12

IRE2 PORTOR 7Y 720 MW AIRyyawtia Aoi apy? n‘l'f'?h ﬂ'?N
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Estas son las generaciones de Jacob. José, de diecisiete

afnos, apacentaba el rebafio con sus hermanos; siendo atn

muchacho, estaba con los hijos de Bilha y con los hijos de

Zilpa, mujeres de su padre; y José llevo a su padre un mal

informe acerca de ellos.

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

“Y Rajel dio a luz, y tuvo dificultades al dar a luz” a Binya-
min. El Alter Rebe explica la dificultad: el nacimiento des-
ciende desde arriba, mientras que la naturaleza de Binya-
min es ascender desde abajo. (La nota de Kehot indica
35:17, donde el relato contintia: “cuando tuvo dificultades
al dar a luz”; las palabras citadas aqui se encuentran en
35:16.)

Genesis 35:161"v:77”% N°wxr12
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And they journeyed from Beth-el; and there was still some

way to come to Ephrath; and Rachel travailed, and she had

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

nnTea wpm

“Y Rajel dio a luz, y tuvo dificultades al dar a luz” a Binya-
min. El Alter Rebe explica la dificultad: el nacimiento des-
ciende desde arriba, mientras que la naturaleza de Binya-
min es ascender desde abajo. (La nota de Kehot indica
35:17, donde el relato contintia: “cuando tuvo dificultades
al dar a luz”; las palabras citadas aqui se encuentran en
35:16.)

Genesis 35:161°0:71”7 N°wX12

WM 217 Tem INTEK K12 PRGN TIYTT 2K 7an wen
:ANT?2

And they journeyed from Beth-el; and there was still some

way to come to Ephrath; and Rachel travailed, and she had

hard labour.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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En esta transcripcion, Binyamin, el tzadik inferior, es el
vinculo del receptor con el dador; en Jasidut, es el autosa-
crificio, un ascenso de abajo hacia arriba, por medio del
cual la influencia puede quedar contenida en el receptor.
LA NOTA DE KEHOT
MAwpnn RN NNAN PYI8 RIT PRI (870 INTR PO NIt
onn RDYT RITY 1701 2RI MTUon »BYY YURwNRT OR 53Phﬂ
RPYT 1977 22 93) Dapni 93X nDaa1 Ayawnn N 9100 toyw nhynd

likuteitorah.com/es/torah-ohr/terumah/2/
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“Todos tus hijos seran instruidos por D'os, y grande sera
la paz de tus hijos”. El Alter Rebe interpreta “paz” como el
vinculo entre quien day quien recibe, y “gran paz” como
el vinculo que se establece por medio de Yosef.

Isaiah 54:13x: 771 177°9w°
27722 09W 377 °0 P77 7712709
Y todos tus hijos seran ensefiados por D'os, y grande sera la

paz de tus hijos.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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“Haras un querubin en un extremo y un querubin en el
otro extremo”. Los dos querubines sobre la cubierta del
Arca se interpretan como los dos tzadikim, Yosef y
Binyamin.
Exodus 25:19v”:7172 mnw
1wy::| n-gjs;.j'm MR O3Pn TN AN A%pn TN 2172 nwy1
2PDI%P "Dy 0°37137° 0K
Y haz un querubin en un extremo y un querubin en el otro;
de una sola pieza con el propiciatorio haréis los querubines
en sus dos extremos.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
00,00 mnw
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A los diecisiete anos, Yosef pastoreaba el rebafo con sus
hermanos, “y era un muchacho”. Puesto que los Sabios
explican que “querubin” significa “como un nifio”, la pa-
labra “muchacho” vincula a Yosef con el querubin.
Genesis 37:2°2:77% nwx12
1R%2 Lk ﬂ}_]‘l i HQW ﬂjfp}]'Y;[ﬂ"{; no%° :}7}7: m-r‘?'n TI'?N
DNIT'NX 0P X2 VAN W1 1071 13NN) 1792 *327NK 31 KT
:DPIROX 1Y)
Estas son las generaciones de Jacob. José, de diecisiete
afos, apacentaba el rebafio con sus hermanos; siendo atin
muchacho, estaba con los hijos de Bilha y con los hijos de
Zilpa, mujeres de su padre; y José llevo a su padre un mal
informe acerca de ellos.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
.3,12 pwRa
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Rabi Abahu explica keruv, “querubin”, como ke-ravya,
“como un nifno”, pues en Babilonia a un nifio se lo llama
ravya; la misma ensefianza aparece en Sukkah 5b. Al unir-
se con “y era un muchacho”, esto convierte a Yosef en el
querubin.

Chagigah 13b:6-71-1:2 3™ fxan
PR PR TR CID) DTN "B OPIE MIRTYY IR TR 2IND
019 NYIIRY :°N3 I TAYIINY PRnWIR MY %391 DNYIIN?
TR 39 WY OTX *1B °1WN °191 23737 °19 TONT 19 KD
DRPIT? (WP W MR 12700 K R 90 19°K) U0 "D 0y M
29300 1093y BY 11937 1107 AnK .2107 930m ,0°n00 1YY wpna
TP 2222 19% ,R7279 2K 370 0N 272107 ORR 770030 Ny

... KD2 27 7P IR K227 RPI7D
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

% AND Tan° N
“;Ojala fueras para mi como un hermano, amamantado
por los pechos de mi madre! Te encontraria afuera, te be-
saria, y nadie me despreciaria”. El maamar anterior expli-
c0 este versiculo, y este aborda sus frases una por una.

Song of Songs 8:1°X:’n 0°7°Wi W

P 27K D3 YN PIND TR K *TY pav > mgd 3
iOh, si fueras mi hermano, que mamo los pechos de mi ma-
dre! Cuando te encontrara fuera, te besaria; y nadie me

despreciaria.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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En la parasha Vayeshev, el Zohar explica “jOjala fueras

para mi como un hermano!” como el ruego de la Comuni-

dad de Israel: “como Yosef hacia sus hermanos”, quien

dijo: “Yo los sustentaré a ustedes y a sus pequefos”. El

texto cita el folio 184; el pasaje se encuentra en el lado a.
Zohar, Vayeshev 10:102-12:11227°p:27>-2"p: 2w |77t 190
AND HE SAID: I SEEK MY BRETHREN.... AND THE MAN
SAID: THEY ARE DEPARTED HENCE, ETC. R. Judah dis-
coursed on the text: O that thou wert as my brother, that
sucked the breast of my mother! When I should find thee
without, I would Kkiss thee; yea, and none would despise me
(S. S. 8, 1). ‘The Companions’, he said, ‘interpret this verse
as being addressed by the Community of Israel to the King
to whom peace belongs. She said to Him: “O that thou wert
as my brother”, to ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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“Y sus rostros, cada uno hacia su hermano”: los dos que-
rubines sobre la cubierta del Arca estaban frente a frente.
El Alter Rebe lo interpreta como la union de los dos tzadi-

likuteitorah.com/es/torah-ohr/terumah/2/
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kim: el flujo desde arriba se encuentra con el vinculo des-
de abajo.
Exodus 25:202:7773 mnw
D391 1927779 DPRI23 2390 Mzyn? 7032 °p1 073130 P
107271277 *19 717 N7BIT77K PINTOR UOR
And the cherubim shall spread out their wings on high,
screening the ark-cover with their wings, with their faces
one to another; toward the ark-cover shall the faces of the
cherubim be.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 5

20

21

PIMN2 IRYNN

“Te encontraria afuera”. En el maamar anterior, la frase
se refiere a personas ocupadas en los negocios; aqui alude
a atraer la divinidad hacia la dimension exterior de los
mundos mediante sus acciones.

Song of Songs 8:1°X:’n 0°7°Wi W
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iOh, si fueras mi hermano, que mamo los pechos de mi ma-
dre! Cuando te encontrara fuera, te besaria; y nadie me

despreciaria.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Esta carta del Alter Rebe comienza con “Y David se hizo
un nombre” y con la ensefianza del Zoéhar de que quien da
caridad a los pobres «hace el Nombre sagrado». El texto
remite al lector alli para explicar como las acciones de ca-
ridad atraen hacia abajo incluso hasta este mundo
inferior.

Tanya, Iggeres HaKodesh 5:1°R:"1 w71 n7IR ,R°IN

iy 77 MY MRIY DWR WITRD T0R2 WEY 0% MT Y
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713232007 ARTS 22T IRD RRP 223 RYOTR
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
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El pasaje del Zohar citado arriba sobre “Ojala fueras para
mi como un hermano” explica “te besaria” como ‘unirse
espiritu con espiritu’. El Alter Rebe se apoya en esto para
describir una luz demasiado profunda para las palabras.

Zohar, Vayeshev 10:102-12:11227°p:27°-27p:* 2w 71111 190
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En sus notas a este pasaje, Or HaTorah dice: “Y esto es
como esta escrito en Etz Chaim, Sha’ar HaAkudim, capitu-
lo 1, que son luces que emanan de la boca de Adam Kad-
mon; es decir, el nivel de los besos es la union de Jojma,
Binay Daat con Jojma, Binay Daat”.

LA NOTA DE KEHOT
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El Tikkunei Zohar dice acerca de las diez Sefirot de Atzilut
que el Rey esta dentro de ellas: ‘El y Sus vasijas son uno en
ellas; El y Sus fuerzas vitales son uno en ellas’, lo cual no
ocurre en las Sefirot de Beria. El Alter Rebe lo cita para
mostrar que incluso en Atzilut, donde se aplican las vasi-
jas, estas son una con la luz.

Tikkunei Zohar 3b:9-10"-"19:2°1 77t °13pn

P ATPR L7302 T AR AR L1302 RPN MPPIRT NI1%D0 YT

TR TP 0K IRDT,N0127 NI°D Y2 07 WRT 1 L1302 10
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Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
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La nota remite a la explicacion de Or HaTorah sobre los
besos como un nivel por encima del habla.
LA NOTA DE KEHOT
T RT3 NUWRI2 R RN BT 1% OWY 7D Y wUAY NN ARD
27y 72790
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“D'os luchara por ustedes, y ustedes guardaran silencio”.
En el discurso de Beshalaj, el Alter Rebe explica que Israel
debia guardar silencio porque la revelacion en el Mar era
mas elevada que Jojma, la raiz del habla.

Exodus 14:147:7> mnw

“MYINA DNX) 097 on? Havayah
D'os luchara por vosotros, y vosotros permaneceréis en
silencio’.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Alli el Alter Rebe explica que un despertar desde abajo al-
canza solo hasta Jojma, mientras que, en la particion del
mar, el nivel de Kéter se reveld por si mismo, sin ningin
despertar desde abajo; de ahi las palabras del Zohar “No
despierten nada” y las del versiculo “ustedes guardaran
silencio”.

LA NOTA DE KEHOT
.X 70 2oyb

ameIe® T m

“Y D'os iba delante de ellos de dia en una columna de
nube”. Estas son las palabras iniciales del discurso de
Beshalaj al que se refiere el texto.
Exodus 13:21872:3™ ninw
R Ty 1971 9770 DQMIZ 1Y Tnya ond opPin? 970 m
112721 001 N2%7 07 PRI
Y D'os iba delante de ellos de dia en una columna de nube,
para guiarlos por el camino, y de noche en una columna de
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fuego, para alumbrarles, a fin de que pudieran caminar de
diay de noche.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 7

29

30

31

SN N2 DX IN%AN AN
“Te guiaria, te llevaria a la casa de mi madre; ti me ense-
fiarias; te daria a beber vino especiado”. El Alter Rebe lee
sucesivamente las frases de este versiculo.
Song of Songs 8:2°2:’11 0> W
22157 ©0YR MR T TRWK *3TR2N K NP27IX TXIK 3TN
Te conduciria y te llevaria a la casa de mi madre, para que
me instruyeras; te haria beber vino especiado, el jugo de mi
granada.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

SN °TW P10
“Amamantado en los pechos de mi madre”: recibir direc-

tamente de Ima; por eso se puede llamar hermano al estu-
diante de la Tora Oral.

Song of Songs 8:1°X:’1 0°7°Wi 1w

77 M7KD 03 TPWK YIND ARINN WX TY P P XD 730>
iOh, si fueras mi hermano, que mamo los pechos de mi ma-
dre! Cuando te encontrara fuera, te besaria; y nadie me

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

9°22 "NRAW WK "aM
El pacto de D'os: “Mi espiritu que esta sobre ti y Mis pala-
bras que puse en tu boca no se apartaran de tu boca”. Esto

ilustra la recepcion de palabras desde arriba, tal como un
alumno las recibe de un maestro.

Isaiah 59:21R872:0"1171°yW°

T2 MR IWK M3 T7Y K T VI DOIN D712 IR
0PIV YR T N AP I R TP 0 K

Y en cuanto a mi, este es mi pacto con ellos, dice D'os: mi

espiritu que esta sobre ti, y mis palabras que he puesto en tu

boca, no se apartaran de tu boca, ni de la boca de tu descen-

dencia, ni de la boca de la descendencia de tu descendencia,

dice D'os, desde ahoray para siempre.

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

PARRAFO 8

32

apan e
“Te daria a beber vino especiado”. El Alter Rebe explica
por qué se llama «especiado»: tiene fragancia.
Song of Songs 8:2°2:’1 0w "W
2377 0¥ M2 Y7 1770 RN *3TH20 “BX IP375K RPN AT
Te conduciria y te llevaria a la casa de mi madre, para que
me instruyeras; te haria beber vino especiado, el jugo de mi

granada.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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33

34

35

N1 9090 NRA2 oY

Cuando Rabi Elazar ben Pedas se negé a que el mundo
fuera recreado por él, le prometieron trece rios de puro
aceite de balsamo en el Mundo Venidero. El Alter Rebe los
interpreta como la luz de los trece tikunim de la barba.

Taanit 25ax 11> n°1yn

LA NOTA DE KEHOT
.2, wnw 0P AR LKL, nPayn

M2TA7 N2 DR 7772

Kehot sugiere (“quizas”) que el texto se refiere a este pa-
saje, que explica que el aceite de la uncion se encuentra a
medio camino entre lo interior y lo circundante: el aceite
es un liquido, pero el aceite de la uncion estaba mezclado
con especias.
LA NOTA DE KEHOT
A2 NAYN R OOWRN R 1PIYY 2,03 KXWl n”w‘?‘? 707 IR
LA AT

1NN AWRAT Q1°2 NAtR N21aN DNY

“Esta fue la inauguracion del altar el dia en que fue ungi-
do, por parte de los principes de Israel”. Estas son las pa-
labras iniciales del discurso sobre la parashi de Naso al
que se refiere el texto.

Numbers 7:84772:1 712712

02 MR P77 X NXR K NwRd 0P 0D NN NN
WY 0°NY 271 NI WY 038 N0ITRR MY D°NY

Esta fue la ofrenda de inauguracion del altar, el dia en que

fue ungido, ofrecida por los principes de Israel: doce platos

de plata, doce fuentes de plata, doce bandejas de oro;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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