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Rojo de ojos por elvinoy
blanco de dientes por la leche

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

amory el temor hasta transformar el corazon.
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LA IDEA CENTRAL

La Tora es vino que hace aflorar el amor oculto e ilimitado del alma a D'os y lo ele-
va al amor en deleites; y es leche que, después de un examen honesto de uno mis-

mo, hace crecer el amory el temor hasta transformar el corazon.

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

EL MAAMAR EN BREVE

El maamar explica la bendicion de Yaakov a Yehuda, “rojo de ojos por el vino y blanco de dientes por la
leche”, como dos poderes de la Tora. Pregunta como puede el vino “alegrar a D'os” y responde con la
ensenanza de los Sabios: “Entra el vino, sale el secreto”. Hay dos amores a D'os. El amor del mundo
(ahavat olam) nace de contemplar como la soberania de D'os creay sustenta todos los mundos; el alma
puede contenerlo, por lo que se desvanece cuando la mente se ocupa de otra cosa. Fl gran amor (aha-
va raba) tiene su raiz en la fuente del alma en D'os mismo, mas alla de todos los mundos; el alma no
puede contenerlo, por lo que permanece oculto, aunque nunca se interrumpe. La Tora, sabiduria y vo-
luntad de D'os, es el vino que abre las contracciones divinas y hace aflorar este amor oculto. Mas ele-
vado aun es el amor en deleites, la contemplacion de la gloria del Rey: los “ojos rojos”, que se revela
en Shabat después del esfuerzo de la semana e incluye ambos amores, “para mi, para mi”. Los “dien-
tes” representan el examen minucioso de uno mismo, que trituray separa el servicio; la “leche” de la
Tora hace entonces crecer el amor y el temor, y los dientes se vuelven “blancos”: el refinamiento se

vuelve claroy sin esfuerzo.

ESQUEMA

1 Elvinoy la leche de la Tora 11-2

;,Como puede el vino “alegrar a D'os”? El vino y la leche son dos aspectos de la Tora, y hay dos amores: el

amor del mundo (ahavat olam) y el gran amor (ahava raba).

2 El amor del mundo: un amor que nace de los mundos 13-8

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

3 El gran amor: el amor oculto 19-12

El gran amor (ahava raba) procede de la raiz del alma en D'os, mas alla de todos los mundos; el alma no

puede contenerlo, por lo que permanece oculto, pero nunca se interrumpe. ;Como se revela?
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4 Elvino de la Tora revela el secreto

113-14

La luz del amor esta oculta en la Tora; el estudio de la Tora “abre las yud” y revela en el alma la Voluntad

Suprema, que es el gran amor (ahava raba).

5 Rojo de ojos: el amor en deleites

1M5-17

Los “o0jos” representan la contemplacion de la gloria del Rey, el amor en deleites, que se revela en Shabat
después del esfuerzo de los dias de la semana; el paladar que saborea dice “para mi, para mi” mientras

ambos amores se elevan juntos.

6 Blanco de dientes por la leche

M18-21

Los “dientes” representan el examen de uno mismo, que tritura y separa el servicio; la “leche” de la Tora

hace entonces crecer el amory el temor y transforma el corazon, hasta que el refinamiento se alcanza sin

esfuerzo.

CONCEPTOS CLAVE

Ahavat olam 071y nanx

Amor a D'os que nace de contemplar como £l crea y sus-
tenta todos los mundos. El alma puede contenerlo, pero se
interrumpe cuando la mente se ocupa de otras cosas.

Ahavaraba 127 7208

El amor oculto arraigado en la fuente del alma, una parte
de D'os mismo. Supera la capacidad del alma y nunca se
interrumpe; la Tora lo revela como amor “con todas tus
fuerzas”.

Amor en deleites 0°11yN2 7278

El amor mas elevado, la contemplacion “de la gloria del
Rey”, que se revela en Shabat; incluye tanto el amor del
mundo (ahavat olam) como el gran amor (ahava raba) y
los supera.
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La Voluntad Suprema 77°%y71 1%

La voluntad de D'os, fuente de la creacion, oculta por las
contracciones y revelada mediante el estudio de la Tora y
las mitzvot; dentro del alma, es el gran amor (ahava raba).

Las yud (contracciones) (0°2181%) 17971

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

Dientes y leche 271 0°1°w

El examen de uno mismo, que tritura y separa los actos y
sentimientos, seguido del sustento de la Tora, que hace
crecer el amory el temor.
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SECCION 1 11-2

Elvinoy la leche de la Tora
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“De ojos encendidos por el vino, y de dientes blancos por la leche”. Ahora bien, acerca del vino esta
escrito: “Mivino, que alegra a D'os”, etc.

El maamar comienza con la bendicion de Yaakov a Yehuda: sus ojos estan encendidos por el vino y sus dien-
tes, blancos por la leche. Primero, el Alter Rebe recuerda que la Escritura describe el vino como algo que

“alegra a D'os”, lo cual plantea una pregunta.
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Para entender: ;cual es el nivel del vino “que alegra a D'os”, y como puede ser tan grande su poder
como para alegrar a D'os? Ahora bien, [los Sabios]| dijeron: “Entra el vino, sale el secreto”.

El vino puede alegrar a las personas, pero ;como puede alegrar a D'os? La respuesta comienza con la afir-
macion de los Sabios: “Entra el vino, sale el secreto”: la palabra para vino (yayin) y la palabra para secreto
(sod) tienen ambas el valor numeérico de setenta, y el maamar mostrara que el vino es la Toray que el secreto
es un amor oculto en el alma.

.29 7197 9°17 R1921 90 K193 %19 ¢199K1 192 199 2°015731 251 170 122 w0 171N 00 1Ay

La explicacion es que en la Tora hay dos niveles: vino y leche, como esta escrito: “Vengan, com-

preny coman”, etc., “sin dinero y sin precio, vino y leche”.

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

tuitamente, y menciona ambas imagenes de nuestro versiculo: el vino y la leche.
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Para explicar el asunto: hay dos amores: ahavat olam (“amor del mundo”) y ahava raba (“gran
amor”). Ahavat olam es el amor revelado.

Para explicar estas dos dimensiones, el Alter Rebe introduce dos clases de amor a D'os: ahavat olam y ahava
raba. Ahavat olam es el amor “revelado”, que se siente abiertamente en el corazon.
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SECCION 2 - 13-8

El amor del mundo: un amor que nace de los mundos
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Y ahava raba es el amor oculto. Para entender por qué el amor oculto recibe el nombre de ahava
raba: ahora bien, ahavat olam es el amor que se toma de los mundos; es decir, surge de contem-
plar como El, bendito sea, “renueva con Su bondad”, etc.,
Ahava raba recibe el nombre de amor oculto porque permanece escondido en el alma. Antes de explicar por
qué se la llama “amor grande”, el Alter Rebe define ahavat olam: un amor que surge de contemplar los mun-

dosy como D'os “renueva con Su bondad” Su creacion, en palabras de la bendicion matutina que precede al
Shema.
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y hace existir de la nada algo, cada dia, desde el nivel de Su Maljut (soberania), bendito sea. Pues
esta escrito: “Tu reinado es el reinado de todos los mundos”: todos los mundos, superiores e infe-
riores, viven y existen desde el nivel de Su Maljut, bendito sea —la luz que llena todos los mundos
(memalé kol almin) y la luz que circunda todos los mundos (sovev kol almin)—, “y Ta das vida a to-
dos ellos™.

D'os hace existir los mundos de la nada cada dia por medio de Su Maljut, Su soberania; como dice el versicu-

lo, Su reinado es “el reinado de todos los mundos”. Tanto la luz que llena los mundos como la que los cir-

cunda proceden de este nivel, y contemplarlo da lugar a ahavat olam.
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Y esto no es como el alma que da vida al cuerpo, donde la fuerza vital se extiende y se reviste en el
cuerpo mismo para darle vida. Pues El, bendito sea, es santo y esta separado, etc. Mas bien, [es]
unicamente una extension del nivel de un nombre; es decir, porque Su nombre, Rey, es llamado
sobre ellos.
FEl modo en que D'os da vida a los mundos no es como el alma que da vida al cuerpo, donde la vitalidad del
alma se extiende realmente dentro del cuerpo y queda revestida en él. D'os permanece santo y separado de

los mundos; lo que se extiende hacia ellos es solamente Su «<nombre», una mera expresion de El, porque es
llamado su Rey.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/4/ 5



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

KoMDY "nPy91 09YD 77210 PWOR DTINIR 1R YT 10 PR PR TV TYR 0D TYR nw 1anw nRn
1903 DR 0RYIAR 1OWRM 11572 9132 T O 10w 2Owpant 0°99an7 ARY 8 .91an°

Como en la expresion: “Que Tu Nombre sea alabado para siempre (la’ad)”: “para siempre” signifi-
ca sin fin, etc. Y acerca de esto decimos: “Amén, que Su gran Nombre sea bendecido por siempre y
para toda la eternidad (le’alam ule’almei almaya); que sea bendecido”. Es decir, rezamos y pedi-
mos que este Nombre esté en un estado de bendicion y de flujo descendente, desde el ocultamiento
hasta la revelacion.
“Que Tu Nombre sea alabado para siempre”, de las plegarias de la mafiana, significa que la extension de Su
Nombre no tiene fin. En la respuesta al Kadish, “Que Su gran Nombre sea bendecido”, el Alter Rebe entiende

“bendecido” como un flujo descendente: pedimos que este Nombre, ahora oculto, sea llevado a la
revelacion.
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Es decir, que para nosotros no permanezca en un estado de ocultamiento y de ocultacion del Ros-
tro, conocido iinicamente como algo que “los hombres han aprendido de memoria”, lo cual no es
mas que el nivel del reconocimiento. Pero el nivel de bendicion es el de una revelacion real en la
mente y el corazon de la persona, con absoluta verdad.
El peligro es que la soberania de D'os permanezca oculta para nosotros y sea conocida inicamente como
algo aprendido, como en las palabras de Isaias: “mandamiento de hombres aprendido de memoria”; seme-

jante conocimiento no es mas que reconocimiento. “Bendicion” significa que esto se revela verdaderamente
en la mente y el corazon de la persona.
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Y que esta revelacion se extienda «al mundo y a los mundos de los mundos» (le’alam ule’almei al-
maya), incluso a los mundos inferiores, como este mundo fisico; tal como esta dicho: «Bendito sea
D'os, el D'os de Israel, de mundo a mundo».
La expresion aramea le’alam ule’almei almaya, que suele entenderse como «por siempre jamas», se inter-
preta aqui como «al mundo y a los mundos de los mundos»: pedimos que la revelacion alcance todos los

mundos, incluso este mundo fisico. El versiculo «Bendito sea D'os... de mundo a mundo» expresa la misma
idea.
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En consonancia con esto, [los Sabios] instituyeron todos los Pesukei deZimra, desde Baruj Sheamar
hasta la lectura del Shema: extenderse y explayarse en la alabanza al Omnipresente —en como Su
Maljut es «la soberania de todos los mundos».

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

Sheamar hasta el Shema, con este proposito: detenerse extensamente en como la soberania de D'os se ex-

tiende sobre todos los mundos, para que quien reza llegue a sentirlo.
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Y [ellos explican] como El es santo y esta separado, etc., hasta que ello quede fijado “en el interior
del hombre, en lo profundo de su corazon”. Y por medio de esto llegara al cumplimiento de la lec-
tura del Shema: “Escucha, Israel”.

Los Pesukei deZimrah también describen como D'os permanece santo y separado de los mundos sobre los

que gobierna, y esta contemplacion debe continuar hasta quedar fijada profundamente en la persona, “en el
interior del hombre, en lo profundo de su corazon”. Esto lo prepara para cumplir debidamente el Shema.

5x 0°%02 FOPYn NMMA T PIRY Z0oYp T TR 9D TR R %D 111ann aan nwd ynw
.09y Pw 199K X1 07OR1

“Escucha” es un término que alude al entendimiento: contemplar que “D'os es Uno”. “Uno” (ejad)
significa que los siete cielos, la tierra y los cuatro puntos cardinales del mundo estan anulados ante
la alef, que es el Amo (aluf) del mundo.
“Shema”, “escucha”, también significa “entiende”; por eso, el Shema exige contemplar que D'os es Uno. La
palabra ejad (“uno”) se escribe con alef (1), jet (8) y dalet (4): el ocho alude a los siete cielos y la tierra, y el

cuatro, a los cuatro puntos cardinales; todos estan anulados ante la alef, que representa al aluf, el Amo del
mundo.
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Y asi como en la dimension fisica hay siete cielos, etc., también en la dimension espiritual hay mu-
chos niveles, uno por encima del otro, y todos estan anulados ante El, bendito sea; solo que [existe]
“Bendito sea el nombre”, etc.

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

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

nombre de la gloria de Su reino”, que se dice después del primer versiculo del Shema.
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Pues del nivel de la dalet grande de “Uno” se atrae el nivel de bendicion y emanacion, para que se
constituya el nivel de “el nombre de la gloria de Su reino”, etc. Y mediante esto llegara al nivel de
“Y amaras”.

La dalet grande de “Ejad”, escrita en tamafno mayor en la Tora, es la fuente desde la cual el “nombre” de

D'os se atrae a los mundos como “el nombre de la gloria de Su reino”. Esta contemplacion lleva a la persona
al versiculo siguiente: “Y amaras”.
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“Y amaras” (veahavta) es una expresion que alude a la voluntad. Es decir, que tu voluntad sea que
Havaia sea tu D'os, “con todo tu corazén” —con tus dos inclinaciones, la buena inclinacion y la
mala inclinacion—, para transformar la oscuridad [en luz], etc.:
“Veahavta”, “y amaras”, esta relacionado con la palabra que significa voluntad (ava, querer). El mandato es
que tu voluntad sea que Havaia sea tu D'os, “con todo tu corazon”, que los Sabios interpretan como con am-

bas inclinaciones, para que incluso la mala inclinacion se transforme de oscuridad en luz.
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que arranque su voluntad de las vanidades del mundo, de modo que su voluntad cambie, y la dirija
hacia el D'os tinico; como esta escrito: “;A quién tengo en el cielo? Y contigo no deseo nada en la
tierra”.

Esto significa arrancar la voluntad de las vanidades del mundo, hasta que el deseo mismo cambie y se dirija

unicamente hacia D'os. El salmista lo expresa asi: “;A quién tengo en el cielo? Y contigo no deseo nada en la
tierra”.
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SECCION 3 - 19-12

El gran amor: el amor oculto
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Ahora bien, todo esto corresponde al nivel de ahavat olam, como decimos: “Con amor eterno (aha-
vat olam) nos has amado (ahavtanu)”. El sentido de “ahavtanu” es que este amor se inviste dentro
de nuestra alma,

Todo esto describe ahavat olam, llamada asi en la bendicion: “Con amor eterno (ahavat olam) nos has ama-

do (ahavtanu)”. El Alter Rebe se apoya en la palabra “ahavtanu”, cuyo final significa “nos”: este amor se in-
viste dentro de nuestra alma.
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pues el alma puede ser una vasija que contenga e invista este amor verdaderamente dentro de si,
de modo que “su interior esté incrustado de amor”: de este amor. Pero ahava raba esta en la raiz
del alma, en la fuente de la que fue tallada, pues “Su pueblo” es, literalmente, “una porcion de
Havaia”.

Ahavat olam cabe dentro del alma, que puede contenerlo plenamente, de modo que el alma esté “incrustada

de amor”, expresion tomada del Cantar de los Cantares. Ahava raba, en cambio, tiene su raiz en la fuente

misma del alma, pues el alma es “una porcion de Havaia”, literalmente una parte de D'os.
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Esta escrito: “Y Yo, Havaia, no he cambiado”, pues El, bendito sea, esta por encima de los limites
de los mundos, y estos no guardan absolutamente ninguna relacion con El, bendito sea, ni siquiera
como en la analogia de una gota [comparada con] las aguas del océano.

Las palabras de Malaji, “Yo, Havaia, no he cambiado”, ensefian que D'os esta completamente mas alla de los

mundos y que estos no lo afectan. Los mundos no guardan absolutamente ninguna relacion con El, ni si-
quiera la que hay entre una gotay el océano.
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Pues, aunque [la gota] sea una parte infima, una entre miles y miles de miles y miriadas de miria-
das, aun asi existe cierta comparacion y relacion en virtud de su esencia, que se parece [a la del

oceano]: también la esencia de la gota es agua, exactamente igual que la del gran mar.

Una gota es infima en comparacion con el océano, pero comparte su naturaleza: ambas son agua. Entre
D'osy los mundos no existe ni siquiera este minimo punto en comun.
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Pero no es asi con respecto a El, bendito sea: la cadena descendente de los mundos (hishtalshelut)
no guarda absolutamente ninguna relacion [con El]. Por eso, el amor que se deriva de este nivel no

esta realmente investido en el alma, y el alma no puede contenerlo;

Como la raiz del alma esta en D'os mismo, quien trasciende todos los mundos, el amor que se deriva de esa
raiz supera la capacidad del alma. El alma, que es una vasija limitada, no puede contenerlo.
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sino que permanece en un estado oculto, y llega a revelarse en el nivel de “con toda tu fuerza” (be-
jol meodeja), etc. (Véase Tanya, final del capitulo 43; véase también el capitulo 19).

Por eso permanece ocultay se la llama el amor oculto; cuando se revela, aparece como “con toda tu fuerza”
(meod, “mucho”), un amor sin medida. El Alter Rebe remite al lector a Tanya, capitulos 43 y 19, donde se
analizan estos amores.
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Ahora bien, la diferencia entre el amor del mundo y el gran amor es la siguiente: el amor del mun-
do, que proviene de la contemplacion y de la profundidad del pensamiento, esta sujeto a interrup-
ciones; pues si su corazon se vuelve hacia otras cosas y su pensamiento esta ocupado con asuntos
mundanos, entonces se desvanece y se aparta de él, etc.

El amor del mundo depende de la contemplacion, por lo que perdura solo mientras la mente esta ocupada

en ella. Cuando la persona se vuelve hacia otros asuntos y queda absorta en los negocios mundanos, este
amor se desvanece.
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No ocurre asi con el gran amor que esta en la raiz de su alma, de la fuente de la que fue tallada: no
tiene interrupcion. Pues incluso si su corazon se vuelve hacia otras cosas, en esto no hay «uno

frente al otro», [nada] que se oponga a este amor para perturbarlo e interrumpirlo.

El gran amor, arraigado en la fuente del alma, nunca se interrumpe. Cada nivel de santidad tiene una con-
traparte opuesta, «uno frente al otro», pero este amor no tiene ninguna, de modo que nada puede oponérse-

le para perturbarlo o interrumpirlo.

“1.791 0719 ©IRN 2 292 IYIPN 3701 NP 19w S22 3T AR IRYN IR
Por lo tanto, este amor permanece en forma de reshimu (impresion), de modo que su recuerdo
quede fijado en el corazon, “sin vacilar jamas, por siempre y para siempre”.

Como nada se le opone, este amor permanece en el alma como un reshimu, una impresion, con su recuerdo
fijado en el corazon y sin ser eliminado jamas: “sin vacilar jamas, por siempre y para siempre”. Siempre esta

alli, aunque oculto.

#2790 R 1°° D191 19K Y “2PTRM 932 NAITA? PO 19YOW M0 M3 11 IR 7N 7300 IR
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Pero jcomo llegara esta ahava raba a revelarse, de modo que se eleve y alcance el nivel de “con to-
das tus fuerzas”? A esto se referian cuando dijeron: “Entra el vino, sale el secreto”: [el vino] es la

Tora, que es llamada “vino”.

La pregunta es como puede hacerse manifiesto este amor oculto, de modo que alcance el nivel de “con to-

das tus fuerzas”. La respuesta vuelve al dicho inicial: “Entra el vino, sale el secreto”; el vino es la Tora.

SECCION 4 - 113-14

Elvino de 1a Tora revela el secreto

62719 99 IR NR QOPDR RI% AR TR DY 29 7910 DW 71707 900 077 WY 0939y DR
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Como dijeron nuestros Sabios, de bendita memoria: “Las palabras de los escribas me son mas

agradables que el vino de la Tora”. Pues acerca del amor esta dicho: “Y D'os vio que la luz era bue-

na”; y nuestros Sabios, de bendita memoria, dijeron: “que era buena”, para ocultarla en la Tora.
Los Sabios llaman “vino” a la Tora, como en su dicho de que las palabras de los escribas son mas preciadas

que el vino de la Tora. La luz que D'os vio “que era buena” se identifica con el amor, y los Sabios dicen que

fue ocultada en la Tora; por eso, la Tora contiene la luz oculta del amor.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/4/ 11
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Y cuando entra el vino de la Tora, sale el secreto —que es la luz oculta del amor— de su ocultamien-
to a la revelacion, de modo que se revele en él el ahava raba arraigado en la raiz de su alma, en la
fuente de la que fue tallada, en el nivel de “con toda tu fuerza”. Y acerca de esto esta dicho: “Abres
Tu mano (yadeja)”.

Cuando el vino de la Tora entra en una persona, la luz oculta del amor emerge hacia la revelacion, y se reve-

la el ahava raba arraigado en su alma como amor “con toda tu fuerza”. El versiculo “Abres Tu mano” alude a
esto.

S19y% Py MIANTAT NIPYRART N1 172 DPRRM 0OMIZYY 0037 DOMIZNEN N2 o 1 T
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“Yudeja” (“Tus yud”): estos son los niveles de los tzimtzumim (contracciones), numerosos y pode-
rosos, del Or Ein Sof, bendito sea, para que se produzca la cadena descendente de los mundos

(hishtalshelut) de los niveles, de causa a efecto, etc.

La palabra yadeja, “Tu mano”, se lee como yudeja, “Tus yud”. La pequeia letra yud representa la contrac-
cion (tzimtzum): las numerosas y grandes contracciones de la Luz Infinita, que permiten que una cadena de
niveles descienda, de causa a efecto.

NX MMD N* INEM ANRON KW TNNT MY 7172 YR W2 PR MRRY nana mpm 14
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Y la fuente del surgimiento de los mundos de la nada a algo es la Voluntad Suprema, bendito sea. Y
mediante la Tora, que es Su sabiduria y Su voluntad, bendito sea, [E]] abre las yud y las contraccio-

nes, para que se revele la Voluntad Suprema, bendito sea.

La creacion de la nada tiene su fuente en la Voluntad Suprema de D'os, que esta oculta tras las contraccio-
nes. La Tora, por ser la sabiduria y la voluntad de D'os, “abre” estas yud, para que Su voluntad se revele.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/4/ 12
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“Y satisface a todo ser viviente”: es decir, que en toda la fuerza vital y la luz que se extienden por
los mundos, desde la cabeza de todos los niveles, etc., haya el aspecto de la voluntad: que el aspec-
to de la Voluntad Suprema, bendito sea, repose y se revele en ellos. Y también se extiende al alma
del hombre, para que se revele en él la Voluntad Suprema que esta en su alma,

El versiculo continuia: “y satisface a todo ser viviente [con] voluntad”. Esto significa que en toda laviday la

luz de los mundos, desde el nivel mas elevado hacia abajo, la voluntad de D'os debe reposar y revelarse; y

también en la persona debe revelarse la Voluntad Suprema presente en su propia alma.

799 198X R Y7XINW IR NRY WO 7910w 9797 APy’ WD WAWa NWAWINAT 7R 11707
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es decir, el ahavah rabbah arraigado en la raiz de su alma, mas alla de lo que el alma puede sopor-
tar; pues la Voluntad Suprema ha llegado a revelarse en €l aqui abajo, en las vestimentas del alma
—el hablay la accion—, mediante el habla en el estudio de la Toray la accion de las mitzvot. Por eso
nuestros Sabios, de bendita memoria, dijeron que se le pregunta a la persona: “;Fijaste tiempos
para la Tora?”.
Lavoluntad que esta en el alma es el ahavah rabbah arraigado en su fuente, mas alla de lo que el alma puede
contener. Se revela cuando la Voluntad Suprema se manifiesta en las vestimentas exteriores del alma, el ha-

blay la accion, mediante el habla de palabras de Toray el cumplimiento de las mitzvot; por eso, en el juicio
se le pregunta a la persona si fijo tiempos para la Tora.

TRY °N0MY DO9YRT 99D DIWA NWATNH TIRY WD wAwa T9ynRhn 1aART AR T30 1YY
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Pues mediante esto despertara el amor desde arriba en la raiz de su alma, que no esta investido en
ningun recipiente que oculte y encubra; no hay nada como €l ni semejanza alguna de él en el “uno
frente al otro” mencionado antes. Y no tiene interrupcion, de modo que, incluso cuando esté ocu-
pado en otros asuntos, este amor permanecera fijo en su corazon.

El estudio fijo de la Tora despierta desde arriba el amor en la raiz del alma, un amor que no esta investido en

ningun recipiente que lo oculte y que no tiene contraparte en el lado opuesto. Por eso no se interrumpe: aun

mientras esta ocupado en otras cosas, este amor permanece fijo en su corazon.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/4/ 13
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Y de esto llegara a “y hablaras de ellas”, etc. (Véase Iggeres HaKodesh, la seccion que comienza:
“Se declara al comienzo del capitulo cuarto de Meguila: ‘Y quien hace uso de la corona’, etc.”,

acerca de quien estudia halajot, etc.; véase alli).

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

SECCION 5 - 115-17

Rojo de ojos: el amor en deleites

PR DR T OTY AT T 0K TR0 21 W RIT D019 D .10 0010y 09995 23051 1217

Con esto se comprendera el versiculo: “Rojo de ojos por el vino”. “Ojos” alude a lo que esta escrito:
“Mis ojos estan siempre dirigidos a D'os”; “He aqui, el ojo de D'os esta dirigido a quienes Lo
temen”.

Ahora puede explicarse el versiculo. “Ojos” recuerda “Mis ojos estan siempre dirigidos a D'os” y “el ojo de
D'os esta dirigido a quienes Lo temen”: una mirada reciproca entre la personay D'os.

FANR 212 RO 19KT 2133 %9 30RT IR 1293 0RO 137007 ©'RODIT X2 RPONORD na XM
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Este es el nivel de “contemplar la gloria del Rey”; es decir, que la luz del amor a D'os ilumine su

corazon en la modalidad de la vision. Este es el nivel del amor en deleites, un nivel que supera a

todos los demas, por encima del amor intenso (ahava raba) y del amor permanente (ahavat olam).
Esta contemplacion es “contemplar la gloria del Rey”: 1a luz del amor a D'os ilumina el corazén como la vi-

sion, y a esto se lo llama amor en deleites. Es superior tanto al amor intenso (ahava raba) como al amor per-
manente (ahavat olam).

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/4/ 14
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(Esto requiere examen a la luz de Tanya, capitulo 43, donde parece entenderse que el amor intenso
(ahava raba) es el amor en deleites. Hay que decir que existen dos niveles de amor intenso (ahava
raba). El primero es el amor mencionado en Tanya, capitulo 19, cuando llega a revelarse, aunque
no en el nivel de un deleite revelado.
En esta nota entre paréntesis, el Alter Rebe plantea una dificultad: Tanya, capitulo 43, identifica el amor in-
tenso (ahava raba) con el amor en deleites, mientras que aqui el amor en deleites aparece como superior a

aquel. La resuelve distinguiendo dos niveles de amor intenso (ahava raba); el primero es el amor oculto des-

crito en Tanya, capitulo 19, cuando se revela, pero sin un deleite revelado.

K1 "MINR IX2N1 0w .15 “°°N39° N7 SMINR 97Y K»H3 17791 .0°3119N2 97K X7 73nn 72970
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Mayor que este es el amor intenso (ahava raba) en deleites. Véase en otro lugar, sobre “Mi herma-
na, mi amada, mi paloma”, etc.; alli se explica que “mi hermana” corresponde al amor natural, y
“mi paloma”, al amor en deleites.) Como esta escrito: “Tus ojos son palomas”; como una pareja de
palomas que se miran constantemente y se deleitan, etc.
El nivel superior es el amor intenso (ahava raba) acompainado de deleite, que es el amor en deleites. Cita su
explicacion, en otro lugar, de “Mi hermana, mi amada, mi paloma”: “hermana” es el amor natural y “palo-

ma”, el amor en deleites. Luego el texto principal retoma “Tus ojos son palomas”, pues las palomas se miran
constantemente y se deleitan en ello.

RIP°2 XPONORD P 0100 £ 1291 11y 1w 7Y DIy RPDI NIptaTa AORT WR 1070 9
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Asi sera el vinculo de amor, con una adhesion maravillosa e intensa, hasta que sus ojos y su cora-
z6n estén todos los dias inicamente ocupados en “contemplar la gloria del Rey”. Como esta escrito
en el Zohar sobre “Aparta tus ojos”, etc.: “que Lo encienden con llamas de amor”.

El vinculo de amor de la persona con D'os debe ser igualmente tan intenso que sus 0jos y su corazon estén

siempre dirigidos a contemplar la gloria del Rey. El Zohar, al comentar “Aparta tus ojos”, describe ojos que
encienden a D'os con llamas de amor.
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Es decir, que el amor arda y se encienda en el corazon de la persona, para deleitarse en D'os mas
que en todo lo demas, hasta que su alma no tenga fuerza para contener el amor en el corazon, sino
solo en la modalidad de una vision desde afuera. (Véase en otro lugar, sobre “Tus ojos son palo-
mas” y sobre “Déjame ver tu aspecto”.)
El amor arde con tanta intensidad, mientras la persona se deleita en D'os por encima de todo lo demas, que
el alma no tiene fuerza para contenerlo en el corazon; solo puede relacionarse con él como con algo visto,

que permanece fuera de uno mismo. El Alter Rebe remite a sus explicaciones, en otros lugares, de “Tus ojos
son palomas” y “Déjame ver tu aspecto”.
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Este es el significado de «ojos rojizos»: el enrojecimiento de los ojos, pues estos se enrojecen por la

intensidad de las «chispas de fuego» que «lo encienden con llamas», etc.

Este es el «enrojecimiento de los ojos» del versiculo: ojos enrojecidos por la intensidad de las «chispas de
fuego» del amor que, en palabras del Zohar, encienden a D'os. El rojo de chachlili es el resplandor de este
amor en los deleites.
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Y este es el nivel de la cualidad y la categoria especiales de Shabat: «Entonces te deleitaras», etc.,

«y llamaras al Shabat deleite». Pero «quien se esforzo6 en la vispera de Shabat», etc.

El amor en los deleites corresponde a Shabat, sobre el que Isaias dice: «Entonces te deleitaras en D'os» y
«llamaras al Shabat deleite». Pero, como dicen los Sabios: «Quien se esforzo en la vispera de Shabat comera
en Shabat»: el deleite debe prepararse de antemano.
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Por lo tanto, durante todos los dias de la semana la persona debe esforzarse con su alma para des-
pertar ahava rabay ahavat olam; y mediante esto llegara al nivel del amor en los deleites que se re-
vela en Shabat.

Por lo tanto, durante los dias de la semana la persona debe esforzarse con su alma para despertar ahava
rabay ahavat olam. Ese esfuerzo la conduce, en Shabat, al amor en los deleites que entonces se revela.
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Ahora bien, todo esto proviene del nivel y grado del vino: el vino de la Tora. Y esto es “jajlili”: “todo

paladar (jéj) que prueba dice: ‘Para mi, para mi’ (li li)”.

Todo esto proviene del vino, el vino de la Tora. El Talmud interpreta jajlili como jéj li li: “todo paladar que lo

1999

prueba dice: ‘Para mi, para mi’”.
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Pues se revelara el nivel del paladar que prueba el vino, es decir, el nivel de Jojma y las razones
(taamim, “sabores”) de las mitzvot, que son el nivel del deleite supremo.
El paladar que prueba el vino es Jojma y las razones de las mitzvot (taamim, que también significa

“sabores”), el deleite supremo. Cuando estos se revelan, la persona saborea la dulzura de la sabiduria de
D'os.
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Y por medio de esto se eleva, ascenso tras ascenso, “para mi, para mi”, hasta las alturas mas eleva-
das. (El significado es que “el paladar que prueba” es el nivel del amor en los deleites que se revela
en Shabat, que es el nivel del Nombre AB (72) de Jojma;
Por medio de este sabor se eleva, ascenso tras ascenso, diciendo “para mi, para mi”, hasta las alturas mas
elevadas. En una nota entre paréntesis, el Alter Rebe identifica el paladar que prueba con el amor en los de-

leites que se revela en Shabat, el nivel del Nombre divino AB (la escritura desarrollada de Havaia cuyo valor
numérico es 72), que pertenece a Jojma.
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y entonces dice “para mi, para mi” dos veces, es decir, los dos amores mencionados arriba, ahava
rabay ahavat olam, estan incluidos en él. Estos son MaH (45) y BaN (52), pues MaH refina a BaN; y
mediante la union de MaH y BaN se revela en Shabat un nivel mas elevado que ambos: el nivel del
Nombre AB, el amor en los deleites.)

El doble “para mi, para mi” representa los dos amores incluidos en el amor en los deleites: ahava raba co-

rresponde al Nombre MaH (45), y ahavat olam, al Nombre BaN (52). MaH refina a BaN, y mediante su union
en Shabat se revela el nivel superior de AB: el amor en los deleites.
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SECCION 6 - 118-21

Blanco de dientes por la leche
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“Y blancura de dientes, por la leche”. El significado es que los dientes muelen el alimento para que

se digiera en sus entranas; de ese modo, se convierte en sustento para el cuerpo;

La segunda mitad del versiculo, “blancura de dientes, por la leche”, comienza con lo que hacen los dientes.
Los dientes muelen el alimento para que pueda digerirse y nutrir el cuerpo.

2101 1R 1% 1000 KDY DR D19y 07195 R2° RD 1°10wa DORMT 1INDM 01390 KDWY OPRYN
en cambio, cuando no mastica ni muele el alimento con los dientes, este no llegara a digerirse en
absoluto, y no sera para él alimento ni satisfaccion.

El alimento que se traga sin masticarlo no se digiere y no proporciona sustento ni satisfaccion. El siguiente
parrafo aplica esto al servicio Divino.
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Asi también, a modo de analogia: para que haya alimento para “los 248 miembros del Rey”, de
modo que su alma sea un carruaje para ellos y esté verdaderamente unida con el alma, debe existir

el nivel de los dientes que muelen y trituran,

Los 248 preceptos positivos son llamados “los 248 miembros del Rey”. Para que el servicio de una persona
sea un verdadero sustento para ellos, de modo que su alma se convierta en un “carruaje” para ellos y esté
completamente unida con ellos, necesita el equivalente espiritual de los dientes que muelen y desmenuzan.
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es decir, desmenuzar y discernir todos sus actos, palabras y pensamientos, examinarlos y escru-

tarlos, y ser de los “amos del balance”: sopesar todos sus caminos y medir sus senderos.

Los “dientes” son el examen de uno mismo: desmenuzar y discernir todos los actos, palabras y pensamien-
tos, examinarlos y escrutarlos, y contarse entre los “amos del balance”, que sopesan todos sus caminos y
miden sus senderos.
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En el lenguaje de la Guemara, esto se llama “meticuloso en sus actos”. Por medio de ello habra una
especie de digestion en el alma: esta tomara lo bueno como alimento y sustento, y expulsara hacia

afuera los desechos mezclados —una mezcla extrafiay residuos—.

La Guemara llama asi a una persona “meticulosa en sus actos”. Por medio de este examen, su servicio se
“digiere” en el alma: lo bueno se absorbe como alimento, y la mezcla extrafa incorporada a ello se expulsa

como desecho.
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Lo mismo ocurre al refinar los atributos emocionales (midot), el amor y el temor: “cada uno segun

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

Lo mismo se aplica a refinar el amor y el temor de cada uno. Cada persona, “segtin lo que mide en su cora-

z6n”, pondera con su intelecto qué es el verdadero amor a D'os.
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Y [pondera] cual es el nivel de “transformar la oscuridad [en luz]”, etc., en verdad absoluta: esfor-
zarse con el trabajo del alma para alcanzar este nivel, de modo que quede fijado en su corazon con

absoluta verdad, sin imaginaciones, etc.

También debe ponderar lo que significa realmente “transformar la oscuridad en luz” y esforzarse con su
alma para alcanzar ese nivel. El cambio debe quedar fijado en su corazon de verdad, no en la imaginacion.

nPoY %40 wawaDI PP 773w OeoR? 95 11927 0 Swpan® 2OY1T° 07997 1R 12 XE1O)
219 PRy yaon

Y hay muchos caminos semejantes, conocidos por “quienes buscan a D'os”, que “comprenderan

todo” por si mismos: que es preciso examinar y escrutar, etc., y esforzarse, etc.

Hay muchos caminos de este tipo, conocidos por quienes buscan a D'os, que los reconoceran por si mis-
mos. Todos requieren examen, introspeccion y esfuerzo; esta es la labor de los “dientes”.
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Pero después llegara al nivel y grado de la leche. Asi como la leche, a modo de analogia, hace cre-
cer al nifno, de modo que sus miembros crecen,

Después del esfuerzo se alcanza el nivel de la leche. La leche hace crecer al nifio, de modo que sus miem-
bros se desarrollan.

T NI9TA2 99173 AN 97K 1 NPD 10 UK 10T DR DT 1710 PR abnn ona o

asi también el nivel de la leche de la Tora hace crecer sus atributos emocionales (midot), el amory
el temor, etc., de modo que tenga el amor y el temor mas grandes, con la madurez del intelecto
(gadlut hamojin).

La “leche” de la Tora también hace crecer las emociones de la persona, su amor y temor a D'os, hasta que
alcanzan su grado mas elevado, nacido de un intelecto maduro y expandido (gadlut hamojin).

S1°1 3 °R P91 TNIR NINTSPRN 199N T7AN M2 2PN N7AN O 09p°Y NITRN O 0°NaRY)
QWY 2717 "7 710 TIN WRA 12 0% npPh ona B .80 27 B7an Don 19195 19R niivna
% (m”n 571 0o Tann N

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

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

WY 129 9201 NI NITRD MR 129911 MTRI PONAn 2500w 10 ¥ %252 mizma
12909 1 1919 NITAT M0W3 SR AnR WK

Esto es “lavados con leche”, etc.: la leche lava los atributos emocionales y los transforma de una
esencia a otra, de modo que su corazon se transforma y se vuelve una persona completamente dis-
tinta, con todos sus atributos transformados por igual para bien.

Esta es la imagen del Cantar de los Cantares de los ojos “lavados con leche”: 1a leche de la Tora lava las emo-

ciones, transformandolas en su propia naturaleza. El corazon de la persona cambia, y esta se vuelve como

otra persona, con todos sus rasgos transformados para bien.
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Y de esto resultara que sean “blancos los dientes”: habra en ellos blancuray claridad en la depura-
cion de los atributos, con un ascenso tras otro hasta las alturas mas elevadas, en la modalidad de la
vision sensorial, no mediante esfuerzo —el esfuerzo del almay el del cuerpo—, sino que llegara a él
de inmediato, etc.

De esto proviene “blancos los dientes”: la depuracion de sus emociones se vuelve clara y luminosa, y as-

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

70 nI9YIT 017 7Y % 0% 29955 1A Do WY 29M 190 9121 10 2900 19 190 10 P990an N

Y esto es “rojizo”, etc., “por el vino”, etc., “por la leche”, etc.: los niveles del vino y la leche se con-

vierten todos en el nivel de “jajlili”: “para mi, para mi”, hasta las alturas mas elevadas.

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

convierten todos en jajlili, “para mi, para mi”, y ascienden hasta las alturas mas elevadas.

EN LA AVODA

Fijen horarios para el estudio de la Tora, para que su vino haga aflorar el amor oculto de su alma y lo man-
tenga con ustedes incluso en sus demas asuntos. Durante la semana, esfuércense en la contemplacion y
examinen honestamente sus actos, palabras, pensamientos y sentimientos, para que su amor a D'os sea
verdadero y no imaginario; asi mereceran el deleite de Shabat, y entonces la leche de la Tora hara crecer su

amor y su temor hasta que el cambio en su corazdén se manifieste con claridad y sin esfuerzo.

PREGUNTAS PARA CONVERSAR

1. Segtn el maamar, ;por qué el amor del mundo (ahavat olam) puede interrumpirse por los asuntos mun-
danos, mientras que el gran amor (ahava raba) no?

2. ;Como muestra la analogia de una gota y el océano por qué el alma no puede contener el gran amor (aha-

varaba)?
3. ;Qué significa que la Tora “abre las yud”, y como hace eso que se revele el amor oculto en el alma?

4. ;Por qué se relaciona el amor en deleites con Shabat, y qué tiene que ver con él el esfuerzo de los dias de
la semana?

5. ¢;Cual es la diferencia entre la labor de los “dientes” y la de la “leche” en el refinamiento del amor y el
temor?
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FUENTES Y REFERENCIAS

Notas

PARRAFO 1

1 ooy 92°7on
Otro registro (hanaja) de este maamar, tomado por otro
oyente.

LA NOTA DE KEHOT

A YAy R”IN2 NANR AMIm 0P °Y R 970 770pn 1”02 NANR AN

IINTR |7”35 0°11°%2 27y nxn abn ey 08P TR 292R1 02 AR .2

0°71%°P .[MTan Oy R™NN '{1?!75 N7 2,70W 1% N7MIND RN L3

DPwRI2 1R n%n .2 ,7ynnn 1 972 ART .2 ,KXRwNN 1 790 07MIR2

TR OonYR R 1URR TPy 2200 17T R 1R wrnw nMpha LT ,iop
LT TR 1087 9P Y 1¥”0NN 1703

2 1991 Q°1°Y Y9oon
La bendicion de Yaakov a Yehuda: “Sus ojos estan rojos
por el vino, y sus dientes, blancos por la leche”. El maa-
mar explica cada frase del versiculo como dos poderes de
la Tora.

Genesis 49:1227:0”n N°wWR12
22700 DI 7R DY 27720m
Sus ojos estaran rojos por el vino, y sus dientes blancos por

la leche.

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

.27 ,Un NPWRI3

3 AnRwRT 19 2°502 522 1A

Una variante manuscrita: este manuscrito dice “Ahora
esta escrito: ‘vino que alegra’” en lugar de la redaccion
impresa.
LA NOTA DE KEHOT
JIWRN 1°° 2°N00 10 :414 7122

4 QIPONR AR WIn

En la parabola de Yotam, la vid dice: “;Acaso renunciaré a
mivino, que alegra a D'osy a los hombres?”. El Alter Rebe
pregunta como puede el vino alegrar a D'os.

Judges 9:1337:v DWW
:078Y777Y 3317
Y la vid les dijo: «;Dejaré mi vino, que alegra a D'os y a los

hombres, para ir a dominar sobre los arboles?»

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

.0°P9R AW 10 2905 1AM :2ONNN 633 7122 .30 ,1 VW D

5 710 RX° 10 0222

La Guemara sefiala que “vino” (yayin) y “secreto” (sod)
tienen ambos el valor numérico de setenta: cuando entra

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

el vino, sale un secreto. El maamar interpreta el vino
como la Toray el secreto como el amor oculto del alma.
Eruvin 65a:19-203-v7:X 1170 1"217°¥
" LDR) DYIY YT 12 02 — 1272 287000 P X 02 MmN
R¥? — T2 0373 .NPNIR D°Y3W3 1073 PTI0” ,NPNIR 0303 107
2 DPUYY D°PIX DMI? KPX 17 K13 KD 70 031 My LTio
27330 T2IRD 00 107 MR 0Oy
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Sanhedrin 38a:3-4’7-"3:X 1”2 1777110
227X 220 32 8 70y oh Pobn DN 0%ip 712 007 Ty
DYV 0% *TI0M LNPDIR DWW 1001 TP PPYR Y O
Eirs PR LR2PIY IR IR RTOM 27 MK .TI0 R¥? - 177 0101 .N°NIX
yn Dy’ TPYRY” :2°097 N1 LR 72 U7 RTON 27 MR
PY T TIPWNY - N PUIST DI 2MRR T PUTS 0D 0Py I
X0 DY XM TR WP ARY MRS DX 2N DI 199
L1 o3 T RTR mbg jskgrinid
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

Zohar I1I, 39ax 0> »m

LA NOTA DE KEHOT

%1 7,3 XIPY N7IPPA LR L,BD A LR LM PATII0 WX L,T0 Py
JIRO%

PARRAFO 2

6 TPONRY 12w 19°

Isaias proclama: “Vengan, compren y coman... sin dinero
y sin precio, vino y leche”. El Alter Rebe interpreta el vino
y la leche como dos aspectos de la Tora, que se entrega
gratuitamente.
Isaiah 55:1’X:n”117°yw”
192% 1577 193K) 172W 157 10D 127K WK 012 107 RnETED %N
1291 172 PR K192 paRIv2
iOh, todos los sedientos, venid a las aguas, y el que no tiene
dinero! Venid, comprad y comed; si, comprad vino y leche
sin dinero y sin precio.

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

TN DY ORPW 3,70 XUYRw N7IpDa P10 TIRYA AR LK, YRS

7 manN’a w

El capitulo 44 de Tanya explica que cada uno de los dos ni-
veles de amor, ahava rabay ahavat olam, se divide en in-
numerables niveles, cada uno segin la medida propia de
la persona.
LA NOTA DE KEHOT
AMRTIR PrD°On .87 °Y 170N NTNRY NNCw 019w 17N .71 D RN IR
L1T712¥7 0IV1IP 7102 DT P71 ¥7OMNN
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Or HaTorah tiene la misma redaccion que la impresa aqui.
LA NOTA DE KEHOT
L1702 737 %9 1414 7122 DAR .2 ,7OW °N7Y NPMIRA 17O

PARRAFO 3

9 NS RIMY PR — TAARD MW

Una variante manuscrita: en este manuscrito faltan las pa-
labras desde “el amor” hasta “coOmo El, bendito sea”.
LA NOTA DE KEHOT
9K N KRR 414 123

10 1 P53 — wInn Y

Unavariante manuscrita: en este manuscrito faltan las pa-
labras desde “renueva” hasta “cada dia”.
LA NOTA DE KEHOT
RN :633 7122

1 y7on mobn

“Tu soberania es la soberania de todos los mundos”. E1 Al-
ter Rebe interpreta “soberania” como la Maljut de D'os, el
nivel desde el cual todos los mundos son creados y mante-
nidos en existencia.

Psalms 145:1337>:7”np 0°2°1n
1T 1377202 ANPWHM 0ONPY-23 NIoPR Amdn
Tu reino es un reino por todas las edades, y tu dominio per-

dura por todas las generaciones.

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

2, np ooenn

12 2O1NAN DYDY — 00 MY

Una variante manuscrita: en este manuscrito faltan las pa-
labras desde “pues” hasta “superiores e inferiores”.
LA NOTA DE KEHOT
.Xn"% 633 7122

13 2215 NN 1 KR

De la plegaria de los levitas: “Solo Tu eres D'os... y das
vida a todos ellos”. Se cita para mostrar que todos los
mundos reciben suvida de D'os.
Nehemiah 9:6"1:’0 17113
DNI3P3) DOBYT HY DWEINK PRy ANX T737 N XS
X231 D927NX MM ANK) D2 TWK"P2) D0 7Y WK TINT
:0INYN 77 DY
Tu eres D'os, Tt solo; T hiciste los cielos, los cielos de los
cielos con todo su ejército, la tierra y todo lo que hay en ella,
los mares y todo lo que hay en ellos, y T conservas todo; y

el ejército de los cielos Te adora.

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

0,0
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PARRAFO 5

14 YRR DOWAN

Isaias reprende a un pueblo cuyo “temor de Mi es un man-
damiento de hombres aprendido de memoria”. El Alter
Rebe emplea esta frase para referirse al conocimiento de
la soberania de D'os que solo se ha aprendido, pero no se
siente verdaderamente.

Isaiah 29:1327:v72 11°yw°

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

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

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

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

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

PARRAFO 6

15 BRI PPRN 1 7112
La fuente de Kehot para estas palabras (su nota esta
abajo).

LA NOTA DE KEHOT
nLp

16 | La nota de Kehot remite a I Chronicles 16:36 para estas
palabras.
I Chronicles 16:361”2:1”0 X 011 *127
OYI722 1R 0Py Y1 0PIV PRI JPPK Havayah 7113
Havayah? %971 1o
Bendito sea D'os, el D'os de Israel, desde siempre y para

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

17 RIY 7Y ORIYT IR DRIWY PYN 1 N2

“Bendito sea D'os, el D'os de Israel, de mundo en
mundo”. El Alter Rebe lo interpreta como la bendicion, la
extension del Nombre de D'os, que llega de mundo en

mundo, incluso hasta este mundo fisico.
Psalms 106:481"1:1"p 0°2°1n
297 TN DYT22 VR 0PIV TV 0PI DX RN g
R

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

18 mawa — o009 W

Una variante manuscrita: en lugar de las palabras que van
desde «y explayarse» hasta «en la alabanza», este manus-
crito dice «en los versiculos de Su alabanza» (\12w *»10932).
LA NOTA DE KEHOT
JN2W °PI021 :633 7122
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El salmo habla de la parte interior del hombre y de un co-
razon profundo. El Alter Rebe toma prestada la frase para
referirse a la contemplacion que queda arraigada en lo
profundo del corazon.

Psalms 64:7°1:7°0 0°7°1n

PRy 3‘_?1 WOR 271 wBnn wan nn ﬂ*?ﬁy'ﬂfw.jﬂjf
Traman iniquidades, llevan a cabo una biisqueda minucio-
sa; incluso en el pensamiento intimo de cada uno y en lo

profundo del corazon.

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

1,70 0°%nn 27y

BN YR

“Escucha, Israel: D'os es nuestro D'os, D'os es Uno”, el
primer versiculo del Shema. El Alter Rebe interpreta “Es-
cucha” como comprension y explica “Uno” por medio de
sus letras.

Deuteronomy 6:4°7:1 0°727
17X Havayah 13758 Havayah SRt ynw

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

m1an N yuw
El maamar inicial de Torah Ohr (la) explica “Shema”
como entendimiento e interpreta su ayin grande como las
siete sefirot superiores, todavia anuladas en su fuente.
LA NOTA DE KEHOT
.2,1% K, Doy o

%P7 1t TN
La fuente de Kehot para estas palabras (su nota esta
abajo).
LA NOTA DE KEHOT
.17D X”00 M™IX Y0

2P NI T PARY BP0 TR

La halaja indica prolongar la pronunciacion de la jet de
“Ejad” para coronar a D'os en los cielos y en la tierra, y la
de la dalet para pensar que solo £l gobierna las cuatro di-
recciones del mundo. El Alter Rebe se apoya en esta inter-
pretacion de las letras de “Uno”.

Shulchan Arukh, Orach Chayim 61:60n n7iX ,M1y 2w
1:X”0

IR DORW2 7apn TPRRCw CTD AR SW nTna IRTY PR
AR DY D797 PIRM DY AT YRARAW MAvILNT 1N mhw
R21 020 MMA 72 Swm My T 1rapne (e My
7AWNNRT "D WRAT MUY DA W T MPwOn INY PR

MM 791 oM 19Yn

Maginei Eretz: Shulchan Aruch Orach Chaim, Lemberg, 1893 (Public
Domain)
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La nota remite a la discusion de Sefer HaChakirah sobre la
raiz ava (querer), de la cual se entiende que “veahavta”
alude a lavoluntad.

Song of Songs 7:1°X:"1 0°7°wi1 °w

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

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

AT X LR (A7OWN DRI ¥UXM PUIY 17PN N80 AR LR Nwhn
7,39 R TR LR L0 IR LT, 00 TMRYNa NP LAk Iya 2, mp

130 awa a2 Baa

“Y amaras a D'os, tu D'os, con todo tu corazon, con toda
tu alma y con todas tus fuerzas”. El Alter Rebe interpreta
«amaras» como una cuestion de voluntad.

Deuteronomy 6:5°77:"1 %7127

STTRRT222 JWDI222 72357222 TR2X 1 DX NITNY
Y amaras a D'os, tu D'os, con todo tu corazon, con toda tu
almay con todas tus fuerzas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
Berakhot 54a:6":X 771 N1072

NITXY” MWRIY 72070 5Y Ty ows YT PY 9737 07X 7N
210 92,71 W2 — 71237 2227 I 7227 292 TROK N N

»I7R 22217 .9WD1 NK Pi1 K17 APYER — YWD 99217 917 13
779 RITY 7T 7T 922 — PATRR 2227 NN 127 L3800 P32 —

El hombre esta obligado a pronunciar una bendicion por lo
malo tal como la pronuncia por lo bueno, como esta dicho:
«Y amaras a D'os, tu D'os, con todo tu corazén, con toda tu
alma y con todos tus bienes» (Deut. 6:5): «con todo tu cora-
z6n», es decir, con tus dos inclinaciones, la buenay la mala;
«con toda tu alma», es decir, incluso si El te quita la vida;
«con todos tus bienes», es decir, con toda tu riqueza. Otra
explicacion de «con todos tus bienes [meodejal»: con cual-
quier ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

X ,71.M592 .7 ,1 0°927

onwa oo n
“;A quién tengo en los cielos? Y junto a Ti, nada deseo en
la tierra”. Expresa el cambio de voluntad por el cual la
persona no desea nada salvo a D'os.

Psalms 73:257172:3°y 0°7°1n

{PIN2 RYDNRD 1Y DY 29n
(A quién tengo en los cielos sino a Ti? Y junto a Ti nada de-
seo en la tierra.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

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

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

PARRAFO 9

28 121K 7189 7210

El versiculo describe la litera del rey Shlomo: «su interior
esta incrustado de amor». El Alter Rebe lo aplica al amor
eterno (ahavat olam), que llena el alma desde dentro.
Song of Songs 3:10:"1 0°7°w W
niaam 13X MET 1990 I 1339 370 0T 93 Ay TIIRY
07
Hizo sus columnas de plata, su techo de oro, su asiento de
purpura; su interior estaba adornado con el amor de las hi-
jas de Jerusalén.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

29 MY wHn A P oo

«Porque la porcion de D'os es Su pueblo; Yaakov, la parte
de Su herencia». El Alter Rebe agrega «literalmente»: el
alma es verdaderamente una parte de D'os, y el amor in-
menso (ahava rab3) tiene alli su raiz.
Deuteronomy 32:9'0:3"% 0°727
:in?m1 921 2Py iy Havayah pom »2
Porque la porcion de D'os es Su pueblo; Jacob, la suerte de
Su herencia.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

30 | Lanotade Kehot remite a Judges 9:13 para estas palabras.
Judges 9:1337:’v D°vVDIW
:078Y777Y Y17
Y la vid les dijo: «;Dejaré mi vino, que alegra a D'os y a los
hombres, para ir a dominar sobre los arboles?»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
31 | Lanota de Kehot remite a Isaiah 55:1 para estas palabras.
Isaiah 55:1’K:1"11°yw”
113% 1571 12DK1 112 157 03 121K TWK) 077 107 KpETDD in
:39m1 1°2 971 K921 ADIKRIPD
iOh, todos los sedientos, venid a las aguas, y el que no tiene

dinero! Venid, comprad y comed; si, comprad vino y leche
sin dinero y sin precio.

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

PARRAFO 10

32 MY R °1 AN
“Porque Yo, D'os, no he cambiado”. El Alter Rebe lo utiliza

para mostrar que D'os esta mas alla de los mundos y que
estos no lo afectan en absoluto.

Malachi 3:61:3 °3x7n
:00°93 X7 3py2732 DORY NI K2 1 °IX °2
Porque Yo, D'os, no cambio; y vosotros, hijos de Jacob, no

habéis sido consumidos.

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

21,3 99RDn

33 TN P93

“Con todas tus fuerzas” (bejol meodeja): amor sin medida.
Describe como se manifiesta el ahava raba cuando se
revela.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STIRR22 TWDI22N 72257222 TROK 1 DX DAY
Y amaras a D'os, tu D'os, con todo tu corazon, con toda tu

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

34 0¥, . 2”2 2”0 K°1na

El capitulo 43 de Tanya presenta los dos amores: el ahava
raba, un amor de deleite que viene de lo Alto como un re-
galo, y el ahavat olam, que surge de comprender la gran-
deza de D'os.

LA NOTA DE KEHOT

.M1P°37 NPMIRA AT 0971 °K 0197 R™MNA LT L0 137M3 J'\”h?’? il

TITATA RNOD 633 .414 122

35 | Lanota de Kehot remite a Eruvin 65a para estas palabras.

Eruvin 65ax 170 1°217°y

PARRAFO 11
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Or HaTorah sobre Pinjas cita un pasaje de aquiy del biur
que sigue.

LA NOTA DE KEHOT

22722 NMPDR LPDT IR LIRIR YOP K221 1P Y OMID NUIING

LK, 999 10373 IRTY LIRDD phRn a2 ,no pRa LT L0

37 1281 pnn

Después de «de la fuente de la que fue tallada», Or HaTo-
rah agrega la razon: «pues Su pueblo es literalmente una
porcion de D'os, y esta escrito: “Yo, D'os, no he
cambiado”, etc.», y luego: «por lo tanto».

LA NOTA DE KEHOT
.TD‘? 13 2°N5 2N°W R 11 2ARY 1Y whan i P‘?ﬂ °3” N0 OW N”IMIN2
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38

39

40

POBI % PN 97 NY

Se sefiala una aparente contradiccion: este maamar dice
que el gran amor no tiene interrupcion, mientras que el
maamar Ve’asisa Tzitz dice que se interrumpe después de
la plegaria.
LA NOTA DE KEHOT
17721 ,p0D1 712 PR PARW °3 *2°20M 7177 X™IN2 :27p °Y X”mIn n7noa
17127 720X R ,A9DNN AR PODA AP WO TARY [A,39=] U8 nws
X112 1MW DR T PwRn 9137 1157w YPERY 0°NIYN2 AR XY
D qwn CRTIW 970 Nwn AwYw PURn Y IR 97T 030 wUnd TIYI2
R ORTI2 PO87 TN RV PN 3 ,p9nYT YR N AN o awn
.27y ,poan °h

TNy e PN

La nota explica que el amor al que se refiere aqui es el de
la yejida. La glosa alli dice que la kelipa no tiene «un refle-
jo de un reflejo», es decir, el circundar de lo que circunda,
y que la yejida es verdaderamente tinica, sin nada opuesto
aella.
LA NOTA DE KEHOT
0,19 REN ﬂ”w‘? X7%1 9”MIR P2 NRAR 0T PnaT 7anRY 7Man
Ty OORI9MA NAnon AR 7Y °R 972 7°2A0-0°23Y7 9902 ARM
.A5°Y 0°137 N”MIRA 7IR72N 380

ot Ny

“D'os hizo uno frente al otro”. El Jasidut interpreta que
esto significa que cada nivel de santidad tiene un equiva-
lente en el lado opuesto a la santidad; el Alter Rebe dice
que el ahava raba no tiene ninguno.

Ecclesiastes 7:1477:1 noip

ey n_g-n@y'? MmN 03 OR7 Ay 0P 23wl 1 2w o2
TRIRD PN DIXT K¥0> KoY 112729 DOF2K7T

En el dia de la prosperidad, alégrate, y en el dia de la adver-

sidad, considera: D'os hizo tanto lo uno como lo otro, para

que el hombre no descubra nada de lo que vendra después

de él.

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

PARRAFO 12
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El salmo dice que D'os establecio la tierra sobre sus ci-
mientos, “para que nunca vacile, por siempre jamas”. El
Alter Rebe aplica estas palabras a la impresion de ahava
raba, que nunca abandona el corazon.
Psalms 104:5’7:77p 2°%°1n
TY1 0299 VIRARTP2 P°299N DY PIRTTD?
Asentaste la tierra sobre sus cimientos, para que no vacilara
por siempre jamas;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

78R P23

“Con todas tus fuerzas”: el amor ilimitado en que se con-

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

43

44

2%mm 0°aw 1271 170 003y 295on

vierte la ahava raba cuando se revela.

Deuteronomy 6:5°77:"1 %7127
TIRRPII PDIPIN 72377733 TEYX T K HIT)
Y amaras a D'os, tu D'os, con todo tu corazén, con toda tu

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

710 K¥° 1> 0122

“Entra el vino, sale un secreto”. Aqui el Alter Rebe identifi-
ca el vino con la Tora, que hace aflorar el amor oculto.
Eruvin 65a:19-20°3-10"°:X 7170 1°217°Y
17031 DUYAY NPT 32 W2 — 41972 @m0 RO 037 MmN
R¥? — 172 0121 .NPNIR O°Y2W32 19°1 7107 ,NPNIR D°YIY2 107
70t OPw1 0°PIX OMI? KPR 17 X721 KD PI7 037 WK LTIO
27931 723K 100 107 RRIY ,DOYY?
William Davidson, Vocalized Aramaic '(CC—BY.—NC)

1T 97K 27N 780

Ese maamar explica que, mediante el estudio de la Tor4,
se atrae la Voluntad Suprema hacia abajo, a la sabiduria, y
entonces D'os “hace que tu voluntad sea como Su
voluntad”: la ahava raba de Arriba resplandece en la per-
sona, el amor ilimitado “con todas tus fuerzas”, que esta
por encima del amor nacido del entendimiento.
LA NOTA DE KEHOT
(W) 73987 1KY 7T WY n”ﬁp‘? il

PARRAFO 13
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077 %Y B39y PUTINGD

Las fuentes de este dicho se enumeran en 52d, donde un
maamar se propone explicar las palabras de los Sabios
acerca de “Porque Tu amor es mejor que el vino”: “Las pa-
labras de los escribas me son mas agradables que el vino

de la Tora”, y pregunta por qué dice “a mi” (alai).
LA NOTA DE KEHOT

7,21 1mp% 10

271 95 TINT NNR QOPON KT

“Y D'os vio que la luz era buena”. El Alter Rebe identifica
esta luz con el amor.
Genesis 1:4"7:°X nN°wR12

YN 120 73R 172 DOPPK 2727 230770 1IRTTNR 0°PPK K17

Y D'os vio que la luz era buena; y D'os separé la luz de las

tinieblas.

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

T,X DPwRN3a

77In2 1R 2w 05

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

Chagigah 12a:10-11x">-:X 2> 12°an

>3 99N DR D7POPK RY” 0RIY ,KD? TNYY DOp7TRT — ia n;

TR 117D 7230 93 PR 1MRY SINRIY ,P7TE KPR Y2307 PR 730

SRt DR IR NRIY Mt 0ORPTRD MY IR

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

LA NOTA DE KEHOT

D A VY TN AV MR 19O DOPOTRY AR 1T LM N3Tma nMpha

mInn 9aT (X3P TONYD DOPUTRY) R ,2° 7I0AN AR R UTRPT 1N
.Y 37°Y 779N B0 AR LLPWYAT oW NPWRI2 °D 09O

48 N2 M

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

Zohar, Terumah 37:415-38:424-vn:”? MmN ,Amn 890
7°3n:1"

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

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

49 aiabh ikl
“Abres Tu mano y sacias a todo ser viviente con voluntad”.

El Alter Rebe interpreta “Tu mano” (yadeja) como “Tus
yuds”, las contracciones divinas que la Tora abre.

Psalms 145:161"0:171p 0°2°10
17387 707227 yoatrmy 9707 nR onie
Abres Tu mano y sacias con favor a todo ser viviente.

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

7102 1APR IR JRDD 1U%M X ,I% Yyon nMpha v L, anp ooonn
T, IR0

50 TANRT DY — 10 W

Variante manuscrita: este manuscrito lee “acerca de la luz
del amor” en lugar de “acerca del amor”.
LA NOTA DE KEHOT
LAART R PY 1414 22

PARRAFO 14
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Una variante manuscrita: este manuscrito dice “para que
haya una continuacion de la revelacion” (nownn nvi>
"),

LA NOTA DE KEHOT

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

2%mm 0°aw 1271 170 003y 295on
9°3 Nownn MY 414 T3

52 or Do yrawm

“Y sacia a todo ser viviente con voluntad”. El Alter Rebe
interpreta “voluntad” como la Voluntad Suprema, revela-
da en toda vida de los mundos y del alma.
Psalms 145:1610:1771np 0°9°10
112707907 yoam T770K nnia
Abres Tu mano y sacias con favor a todo ser viviente.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

53 TIND QONY NYap DINT DX DORPNIYY

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

Shabbat 30ax *> naw
LA NOTA DE KEHOT

) PBRW 013 414 TN XUIT PYOINA OMM — AWM A2 K LD Naw
.N% 0°NY Yap° »Pn TN 17103 P10y 19 KR

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

Shabbat 31a:11x":X X*% naw
nON ONY (12 DUV TP DTN TOMIRY MYw3 X2 M
My NPBY 277371 TIP3 NROY ?1IRR DNy AYIR ?hNK3
X7 DR R 07 39°BKY 7937 1A 22T 1320 7NRa3 NoBR
793 %% YR HIMPYH MRY DIRD PUn LK — R R 1R — 18R
2730790 2R 172 %7 Ay 32 KR AP Py 990 .A7RyR e
072V K7 DX 2017 137 90K IR 119 0K
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

55 03 nNaT T

Or HaTorah anade un resumen: el ahavah rabbah esta
oculto y arraigado en el alma porque “una porcion de D'os
es Su pueblo”; por eso anhela su fuente, el Infinito mismo.

LA NOTA DE KEHOT
NAMIonT AR RAW 7AR IV °NI) MR A0 oW °nv NYMINA
TIPRY ;0N NRTYY 1Y 71 PPN 03 128N NPR T8N WD DY
787 °MIPDI M 2NN RZAN 50 by 97A2 1KY MY 173 07K XINW
293 Naw NN AIRY 177X *P3 1997 1RPY 21072 T2 KDY DPRR NNty
7187 ROTW ANT POY MUY XA "1PA0 KD ANRCEM MonmyR b PRl
.97y (WY YUIIRT N2 RO 1IN 7200 W 11”737.'[

56 02 n7am

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

Deuteronomy 6:7°1:1 0°727
220 T7I2 ANPH AP NPT 02 MM T3 DoY)
RPN
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57

58

Y las ensenaras diligentemente a tus hijos, y hablaras de
ellas cuando estés sentado en tu casa, cuando andes por el
camino, cuando te acuestes y cuando te levantes.

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

T9AT 770 RPN 71T PUIARD Y

La epistola 29 comienza con esta ensefianza talmudica y
pregunta por qué las halajot son llamadas “la corona de la
Tora”.

LA NOTA DE KEHOT

TS on KDY LT TR 10 RURT O1URR MInpn noa o1 .vy 0

L27DYNR

La Guemara cita la Mishna: “Quien hace uso de la corona
perece”, y Reish Lakish explica: se refiere a quien hace
uso de una persona que estudia halajot, la corona de la
Tora. La epistola de Igueret HaKodesh a la que se refiere
el Alter Rebe comienza con esta ensefianza.

Megillah 28b:1477>:2 1”3 12730

3 WRNYR M PP U 70 A70 — AN URAYKT) D07 10
.73R PY 7103 Nk maiwy

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

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

aplica a quien acepta servicio de alguien capaz de repetir

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

PARRAFO 15
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1 9R ToRn oy
“Mis ojos estan siempre dirigidos a D'os”. El Alter Rebe in-

terpreta que los “0jos” de la bendicion de Yaakov aluden a
esta mirada constante hacia D'os.

Psalms 25:151°0:713 0°2°1n

9737 NYIR XO%1RIT 7D 179K TR Y
Mis ojos estan siempre vueltos hacia D'os, pues Fl sacara
mis pies de la red.

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

0,75 8°%n

PR PR T Y man
“He aqui, el ojo de D'os esta dirigido hacia quienes Le te-
men”. La mirada de D'os hacia una persona responde a la
mirada de la persona hacia El
Psalms 33:187>:3*% 0°%°1n
37007 07PMN? PRTOR T Y I
He aqui, el ojo de D'os esta sobre los que le temen, sobre los

que esperan en su misericordia,

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

1Y IM N7PTYNRIT PRI’ °N MR A0 633 .414 T332 .17 ,37 029N
I3 RIT S1PRT° 9RO Y YPRTYNR T PR TN

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

61

62

63

64

65

2%mm 0°aw 1271 170 003y 295on

N291T NP2 RPOnOR®

La nota de Kehot remite a este pasaje del Zohar por la fra-
se “contemplar la gloria del Rey”, que aqui describe el
amor de deleite, un amor semejante a lavision.

Zohar II, 47ba ;1 27m
LA NOTA DE KEHOT

.2, 27I ARA

AN RN Y'Y
Or HaTorah plantea la misma dificultad: lo explicado aqui,
que el amor en deleites es superior al amor intenso (ahava
raba), parece contradecir Tanya, capitulo 43, que afirma
que el amor intenso (ahava raba) es el amor en deleites.
LA NOTA DE KEHOT
2ART XD R™N2 IR2nA TIRObY .2 ,A0W 2 973 °1™M N”MR IR
AR R 9PIRY A1 D R°IN2 WPRY MO ,1UIRY oy X1 0°AIYNa
7PN °Y IR D0 AR LY DAayna

ST SMPYA SN
“Abreme, hermana mia, amada mia, paloma mia”. El Alter

Rebe cita su explicacion en otro lugar: “hermana” es el
amor natural, y “paloma” es el amor de deleite.

Song of Songs 5:2°2:’71 0w W

NN >3 >y *ANK N2 PRl T P 1y 2271 MY "
£T1772 0707 NP PY"RYR WK

Y(? duermo, pero mi corazon vela; joye!, mi amado llama:

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

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

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

o1 Py
“He aqui, eres hermosa, amada mia... tus ojos son palo-
mas”. Asi como las palomas se contemplan constantemen-

tey se deleitan en ello, el alma contempla a D'os con amor
de deleite.

Song of Songs 1:15170: R 0*°wi 1w

107217 227y 127 7317 "2y 122 730
He aqui, eres hermosa, amada mia; he aqui, eres hermosa;
tus ojos son palomas.

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

A0 R UrAY

T WU

Acerca de “Aparta de mi tus ojos”, el Zohar dice que D'os
declara que los ojos de la amada “Me encienden con lla-
mas de amor”. El Alter Rebe lo aplica al amor de deleite,
que arde mas alla de lo que el corazon puede contener.
Zohar III, 84ax ,70 2’m
LA NOTA DE KEHOT
SNPART T TIXT A AWM cwRnw R L300 PR 07N R K LT M
woin MYPPaNm IRPYN XYY 17IN2 0UNnNa 1707 1% N yanw
Y VRN W0 AR V710 7°10Y 2207 INR YW D RNTPwa nhyns
Nikal
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66 q°%y 2201
“Aparta de mi tus ojos, pues me han vencido”. El Zohar lo

interpreta como si D'os dijera que esos ojos Lo encienden
con llamas de amor.

Song of Songs 6:5°71:" 07w W
STYRIIT WM DAY VTYD TP 1277 DY TR Y 2200
Aparta de mi tus ojos, pues me han cautivado. Tu cabello es

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

67 0521 9°2%y 27y N2
Likkutei Torah explica “Tus ojos son palomas”: como una
pareja de palomas, macho y hembra, que se miran cons-
tantemente y se deleitan al verse, el pueblo judio se ocupa
de “contemplar la gloria del Rey” y, a partir de todo lo que
ve, comprende que no hay nada fuera de El

LA NOTA DE KEHOT
2,77 wrnw 0P IR

68 PR DN O1NRIT 27N

La nota de Kehot sugiere que la referencia a “Déjame ver
tu aspecto” quiza aluda al maamar impreso alli.
LA NOTA DE KEHOT
LI ’Y 2995 0°21N2 AR °RnN2 097312 MANOT IR

69 ORI AR 2RI

“Déjame ver tu aspecto, déjame oir tu voz”. El Alter Rebe
se refiere a su explicacion de este versiculo en otro lugar.

Song of Songs 2:1477:2 0w 1w

SIRD TR 1Y 7P 721p
iPaloma mia, en las hendiduras de la roca, en lo oculto del
risco! Déjame ver tu rostro, déjame oir tu voz, porque tu voz

es dulce y tu rostro, hermoso».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 16
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Or HaTorah transmite en nombre del Maguid que hay dos
clases de enrojecimiento: uno es Guevuray el otro provie-
ne del vino, que es alegria.
LA NOTA DE KEHOT
RIT R NORINTR °1°1 °2 W° 5D ¥71 T°A0 QW2 R°271 X ,LOW 1RD NN
Sy 971 D7D RN AW RITW 17712 RIT 2T 77123

7 WN DY

“Porque el amor es fuerte como la muerte... sus chispas
son chispas de fuego”. Estas chispas ardientes de amor
son las que enrojecen los 0jos en «0jos rojos».
Song of Songs 8:6":’11 01w W
TR NION NRD MY™D AyiNhy oning 92970y onind omow
SNTPY UN "BYT PRY ARIP FIRYD
Ponme como un sello sobre tu corazon, como un sello sobre
tu brazo; porque el amor es fuerte como la muerte, los celos

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/4/
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crueles como la tumba; sus destellos son destellos de fuego,
una llama de D'os.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

72 AP NAWD NNPY N0 AYNN N
“Entonces te deleitaras en D'os”. Este es el deleite de Sha-
bat: el amor en los deleites.

Isaiah 58:147™:1"17°yw°

T Cnma) Php3ltPy nazIm Havayah-sy aynn
:127 Havayah °3 >3 T°2% 3p¥ n2n1 Pn7o8M

Entonces te deleitaras en D'os, y te haré cabalgar sobre las

alturas de la tierra, y te alimentaré con la heredad de Jacob,

tu padre; porque la boca de D'os lo ha dicho.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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73 Y nawk nRam
“Y llamaras al Shabat deleite”. Shabat es el momento en
que se revela el amor en los deleites.

Isaiah 58:13x™:n71 3 71°yw”

Ny naw? XY "wTR ORI 7390 Niwy 23 NI 1UnTOX
937 727) 380 KiswR PR Ny A7) 1290 1 WiTRY

Si apartas tu pie del sabado, de ocuparte de tus asuntos en

Mi dia santo; si llamas al sabado deleite y al dia santo de

D'os honorable, y 1o honras, sin seguir tus caminos habitua-

les, ni ocuparte de tus asuntos, ni hablar de ellos;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

74 WUy muw on

“Quien se esforzo en la vispera de Shabat comera en Sha-
bat”. El Alter Rebe lo aplica al esfuerzo durante los dias de
semana en los dos amores, que prepara el deleite de
Shabat.
Avodah Zarah 3a:10™:X 3 771 7712y
17?2 MR LTIYN WK AP Jan 0Py BY 92927 :vIph mN
,N2W3 PIX° N2Y 37y2 M0 n 109IYaY 0o0IY XA 102 WITRE
MI$R 1279 7Y AX KPX 2N3W2 PIX° 127 NIY 1y MY KPY
ADIR Y 197 ANy 12301 %P W 7R
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTA DE KEHOT
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PARRAFO 17

75 % %5 TN QYT 7o P

La Guemara interpreta chajlili como “todo paladar que lo
prueba dice: ‘Para mi, para mi’”. El Alter Rebe entiende
que el paladar que prueba representa Jojma, y que el
“para mi” duplicado alude a los dos amores que ascienden
juntos.

Ketubot 111b:171>:2 8P n121n3

13 7K TURA KRR N0 ni? Tnbn — M170 1K TRRA X9y

IR LINYIvY T°0 9D P ooy Y2veon” i TinPR — oyy
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Y% TIMPR — 1122 AR DYIPTYY 11D 0°YI7 INRA KR 0P 0P
20°I 1277 KPR "DO3W 1277 1R OX 727 1w 1271
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTA DE KEHOT
.UXN°Y 271 2770 BU0 WX L,AmT 1IN LA, nn AP KT .2 ,8% MAInd
JIR9D 7% A ,R° 7272 NMpRa .2%pn

76 MDYRT 017 TY 2Ry NN NPy L L I A ARAnY
Este pasaje aparece copiado en Or HaTorah, de donde se
desprende que el Tzemaj Tzedek corrigio o afnadio la re-
daccion que aparece aqui.

LA NOTA DE KEHOT
19017 R 12NN 'ﬂW'?.'I IROW 7IRTI QW WX ,AYW °1°) ’B NN pnYya
JIRD 0BTAW 1720 633 122 RX¥M SaR .87 Y

77 ktedichi

Variante manuscrita: estos manuscritos no incluyen la ex-
plicacion entre paréntesis, y el manuscrito 414 anade “sin
fin” después de “hasta las alturas mas elevadas”.
LA NOTA DE KEHOT
mMoyni N INR 414 7122 .633 .414 22 XN°7 :(Q°IYN2 . . PN D)
N”Pb ,2N%Y7 SMINR (7Y MI02 QW SN NPMIR2 YR 1R 7Y 0N
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78 | La nota de Kehot remite a Deuteronomy 6:5 para estas
palabras.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STTRR222 TUDI22N 72257222 TROK 1 DX NI

Y amaras a D'os, tu D'os, con todo tu corazon, con toda tu
almay con todas tus fuerzas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La segunda mitad de la bendicion de Yaakov: «y sus dien-
tes, blancos por la leche», que el resto del maamar
explica.
Genesis 49:1227°:0”1 N°WKR12
13970 DO3Y"1271 17 DY 27PN
Sus ojos estaran rojos por el vino, y sus dientes blancos por
la leche.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Una variante manuscrita: este manuscrito dice “sus actos
y pensamientos”, sin “palabras”.
LA NOTA DE KEHOT
1P Mawnm Pwyn :633 7122
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PARRAFO 20
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La nota de Kehot también remite a este pasaje del Zohar
respecto de la frase “cada uno segun lo que mide en su
corazon”.

Zohar I, 129b2 ,u0p x"m
LA NOTA DE KEHOT
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El Zohar, sobre “Su esposo es conocido en las puertas”,
dice que cada uno conoce a D'os segun lo que mide en su
corazon. El Alter Rebe lo aplica al trabajo propio de cada
persona de refinar el amory el temor.

Zohar, Vayera 9:153-164770p-371p:" R1”1 ,711 780

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

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

PARRAFO 21
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“Quienes buscan a D'os comprenden todo”. El Alter Rebe
aplica estas palabras a los caminos de la introspeccion
que quienes buscan sinceramente reconocen por si
mismos.
Proverbs 28:5'7:173 "5wn
19312727 71 "Wpam LI 1P2RY YUK
Los hombres malvados no entienden la justicia; pero quie-

nes buscan a D'os entienden todas las cosas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Una variante manuscrita: este manuscrito anade: “Y todo
esto corresponde al nivel de los dientes; pero todo esto si-
gue siendo el nivel de la pequeiiez del intelecto, pues es
preciso examinar y esforzarse, etc.” La nota sugiere que
quiza se omitio en el texto impreso debido a la semejanza
entre las palabras.
LA NOTA DE KEHOT
Miavp »na 17y RIT D R L,0°1°W N2 X0 171”7 A0l 633 7122
NOAYT TOPIRY LD IMBY YN NP PIRTY TPIRw AnRn Pown
.MnIT 0°%°na 01T
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Or HaTorah anade una referencia al biur sobre “Osri lage-
fen”, donde los treinta y dos dientes son los treinta y dos
senderos que descienden de Jojma para depurar las accio-
nes, y los compara con los espias: los de Yehoshtia, envia-
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dos a Yerijo, son los “maestros del recuento” del pensa-
miento, el habla y la accion, las vestimentas del alma; los
de Moshé representan la depuraciéon de las emociones
mismas.
LA NOTA DE KEHOT
on o»rw 27 Py 791‘? 290K 7Y 7IR*22 23N :A011 QW "1 NN
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YWITT 230 %3 M PPAYR NP 1Y RITW 7wn Pww Y noww
w217 w127 WY1 DANY WITINI RIAWINT 2IRD N2 KT 0770 2307
2R 01 N2 YU L1REY mTan 772% 1R awnT e pan
.27 (12 MTRM AT Imm

(7”n7 797 . . @9MaNnY)

Una variante manuscrita: este manuscrito no contiene
este pasaje entre paréntesis.
LA NOTA DE KEHOT
.633 7122 RN°D T 300
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Likkutei Torah remite al final de este maamar sobre “lava-
dos con leche”, junto con el maamar Basi LeGani sobre
“mivino con mi leche”.
LA NOTA DE KEHOT
RO TU¥M A, T TINNRY N7Ipha

25ma mgm

“Sus ojos son como palomas junto a corrientes de agua,
banadas en leche”. El Alter Rebe interpreta “banadas en
leche” como la leche de la Tora que lava y transforma las
emociones.

Song of Songs 5:1227:’11 0*1°wi 1w
:NRPR-PY Niaw® 2702 MmN 0on PRp7ER"PY 0°1i°D 1Y
«Sus ojos son como palomas junto a los arroyos; bafiados en

leche y bien colocados.»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Or HaTorah concluye con un resumen de esta seccion y de
todo el maamar: los dientes trituran y tamizan el pensa-
miento, el hablay la accion, y depuran el amory el temor;
la leche de la Tora hace crecer las emociones con un inte-
lecto maduro, y de esto proviene la blancura de los dien-
tes: una depuracion cada vez mas elevada, sin esfuerzo.
LA NOTA DE KEHOT
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La nota de Kehot remite a Psalms 145:16 para estas
palabras.
Psalms 145:1610:77np 0°9°10
7937 °17%2% Y23 77NR nnie

Abres Tu mano y sacias con favor a todo ser viviente.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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