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Una explicacion de lo anterior

El amor mas elevado a D'os, el “amor en deleites”, nunca se
inviste en los dos amores inferiores; sin embargo, desciende
cuando estos se unen: cuando el vino de la Tora despierta el
ahava raba oculto y lo une con el ahavat olam de la
contemplacion. Este es el significado de los ojos “rojos por el
vino”,y el crecimiento que sigue es el significado de los dientes

“blancos por la leche”.
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LA IDEA CENTRAL

Fl amor mas elevado a D'os, el “amor en deleites”, nunca se inviste en los dos
amores inferiores; sin embargo, desciende cuando estos se unen: cuando el vino
de la Tora despierta el ahava raba oculto y lo une con el ahavat olam de la contem-
placion. Este es el significado de los ojos “rojos por el vino”, y el crecimiento que

sigue es el significado de los dientes “blancos por la leche”.

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

EL MAAMAR EN BREVE

Este maamar explica el anterior, acerca de la bendicion de Yaakov a Yehuda: que sus ojos estén “rojos
por el vino” y sus dientes “blancos por la leche”, siendo el vino y la leche nombres de la Tora. Comien-
za con tres amores: ahava raba, un amor que viene de arriba y arde por si mismo; ahavat olam, un
amor que se construye contemplando el mundo y que, por eso, tiene un opuesto en el mundo; y el
amor superior en deleites. Estos corresponden a los Nombres Mah, Ban y Av. Ban refina las chispas
caidas de los mundos inferiores, y Mah, la Divinidad que no necesita refinamiento, desciende dentro
de Ban para refinarlas nuevamente. Av, el deleite de Atik revelado en Jojma, no se inviste en ninguno
de los dos, pero desciende cuando estos se unen, asi como la bendicion viene después de “varon y mu-
jer”. La frase del Talmud “todo paladar que prueba dice: ‘Para mi, para mi’” alude al ascenso de ambos
amores a Jojma, provocado por el vino de la Tora. Este deleite se revela en Shabat, pero solo mediante
el esfuerzo previo: el fervor rojo de los ojos, al que responde la luz blanca de arriba. Por ultimo, los
dientes blancos aluden a las emociones que primero son refinadas y luego se vuelven luminosas me-

diante la leche del crecimiento.

ESQUEMA

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

Para explicar por qué la Tora es llamada vino y leche, el maamar presenta el ahava raba, el ahavat olam y el
amor superior en deleites.

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

Ban cayo durante la ruptura; Maljut de Atzilut, la “gran bestia” cuyo valor es Ban, refina cada noche las
chispas de Tohu, y luego Mah las refina por segunda vez.

3 Ahavat olam y ahava raba 15-7

Ban es el ahavat olam, el amor que se despierta a través del mundo y que tiene un opuesto; Mah es el ahava
raba, la Divinidad en su esencia. Mah se inviste en Ban, pero Av no se inviste en ninguno de los dos.
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4 Varon y mujer: como desciende el amor en deleites 18-9

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

los bendijo”, y como bajo la jupa.

5 Por qué Av es el amor en deleites

110

El deleite de Atik se revela en Jojma, el Nombre Av, tal como una nueva percepcion brinda deleite a la

persona.

6 El paladar que dice “Para mi, para mi”

11113

La repeticion de “para mi” alude al ascenso de ambos amores a Jojma, el paladar de los te’amim, provo-

cado por el vino de la Tora, que revela el amor oculto.

7 Shabaty el rojo y el blanco de los ojos

114-15

Av se revela en Shabat, pero solo mediante el esfuerzo previo: el fervor rojo que asciende hacia Arij An-

pin, al que responde la luz blanca recibida a través de la vista.

8 El blanco de los dientes: refinamiento y crecimiento

16-18

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

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

CONCEPTOS CLAVE

Ahava raba (gran amor) 7127 737X

Amor a D'os que viene de arriba y arde por si mismo,
arraigado en la chispa divina del alma; nada en el mundo
se le opone. Corresponde al Nombre Mah.

Ahavat olam (amor eterno) 071y Nanx
Amor a D'os que surge mediante la contemplacion, reve-
lado desde el ocultamiento (he’elem) y despertado por el
mundo (olam); como llega a través del mundo, tiene alli
un opuesto. Corresponde al Nombre Ban.

Amor en deleites 0°311yN2 727X

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

Los Nombres Av, Sag, Mahy Ban 772 17”12 370 27y

Cuatro grafias del Nombre Havaia, cuyos valores numéri-
cos son 72, 63, 45y 52; aqui Av es Jojma, Mah es el aspecto
masculino y Ban el femenino, Maljut de Atzilut.

Refinamiento 717°2

Separar las chispas caidas de la mezcla de bien y mal y
transformarlas en Divinidad; primero lo realiza Ban y lue-
go Mah por segunda vez.
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Mayin nukvin (aguas femeninas) 77271111

Lo que Ban eleva desde abajo al Nombre Mah después de
refinar, lo cual hace descender a Mah para que refine ain
mas.

Te’amim Do2yY

Los signos de cantilacion, también llamados “sabores”; la
parte mas elevada de las cuatro partes de la escritura de la
Tora, correspondiente al Nombre Av y a Jojma, “el paladar
que prueba”.

Arij Anpin PDIR 7R

Kéter, el nivel mas bajo del Emanador; Zeir Anpin contem-
pla su frente con fervor y recibe 370 luces, y 150 en el
rostro.

Los trece adornos de la barba xip>7 °11p°n 3

Yud y vav, foliculos y cabellos, mediante los cuales la luz
primero se contrae y luego se hace brotar; Aba extrae de
ellos del octavo, notzer, cuyas letras forman ratzon.
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SECCION 1 - 11-2

La Tora como vino y leche; tres amores

"By By 7180

Una explicacion de lo anterior.

Este maamar ofrece una explicacion adicional del maamar anterior de Torah Ohr, sobre la bendicion de
Yaakov a Yehuda: «Sus ojos estan rojos de vino, y sus dientes, blancos de leche». Retoma los temas de aquel

maamar —el amor a D'osy el vino de la Tora—y los explica con mayor amplitud.
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Para explicar lo dicho anteriormente acerca de [el versiculo] “Jajlili”, etc.: La Tora es llamada vino
y leche, como esta escrito: “Vengan, compren sin dinero y sin precio, vino y leche”. Para compren-
der esto, es necesario comprender el asunto de los dos niveles de amor: ahava raba (gran amor) y
ahavat olam (amor eterno).

El versiculo que se explica habla del vino y la leche, y la Tora recibe ambos nombres, tal como el versiculo de

Isaias invita a los sedientos a “comprar... vino y leche” sin dinero. Para explicar esto, el Alter Rebe comien-

za exponiendo dos clases de amor a D'os: ahava raba, “gran amor”, y ahavat olam, “amor eterno”.
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Ahava raba es [el amor] que viene de Arriba, por el cual, espontaneamente y como algo natural, su
alma arde como un horno de fuego; y ahavat olam es el amor que surge mediante la contempla-
cion. Hay un tercer amor, mayor que ambos, llamado “amor en deleites” (ahava beta'anuguim),
etc.

Ahava raba es un regalo de Arriba: el alma se enciende por si sola, sin esfuerzo. Ahavat olam es el amor que

una persona desarrolla contemplando la grandeza de D'os. Por encima de ambos esta el “amor en deleites”,
una expresion del Cantar de los Cantares que el maamar identificara con la revelacion del deleite supremo.
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SECCION 2 - 13-4

Los cuatro Nombresy el refinamiento de las chispas

27207 RIT 7R oY 77°Awa Do) 172 QW 73 7721 7171 2”0 27y Mnw *T ww ¥17° 1M
Ahora bien, es sabido que hay cuatro Nombres: Av (72), Sag (63), Mah (45) y Ban (52). El Nombre
Ban cay0 en la ruptura [de las vasijas], y el Nombre Mah es el que lo depura.

La Cabal4 habla de cuatro maneras de escribir las letras del Nombre Havaia, cada una con un valor numéri-
co distinto: 72 (Av), 63 (Sag), 45 (Mah) y 52 (Ban). Ban es el Nombre vinculado con lo que cayo en la ruptura
primordial de las vasijas, y Mah es el Nombre que separay repara lo que cayo.
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Sin embargo, primero Maljut del Mundo de Atzilut, que es llamada el Nombre Ban, depura las 288
chispas que estan en [los mundos de] Beria, Yetzira y Asia, etc.; y después el Nombre Mah descien-
de para depurarlas por segunda vez, etc.

La depuracion ocurre en dos etapas. Primero, Maljut de Atzilut, la Gltima sefira del mundo mas elevado, que

también es llamada el Nombre Ban, depura las 288 chispas caidas dispersas por los tres mundos inferiores;

después, el Nombre Mah desciende y las depura por segunda vez.
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La explicacion del asunto: es sabido que Maljut de Atzilut desciende cada noche a los mundos de
Beria, Yetzira y Asia para realizar refinamientos. Como esta escrito en el Zohar: “Mil montaias que
una gran bestia devora, y se las bebe de un solo trago”, etc.

Maljut de Atzilut desciende cada noche a los mundos de Beria, Yetzira y Asia para recoger y elevar las chis-

pas que cayeron alli. La imagen del Zéhar de una gran bestia que devora mil montanas y se las bebe de un

solo trago lo describe asi: absorbe todo lo que debe ser refinado.
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Explicacion: behemah (“bestia”) tiene el mismo valor numérico que Ban (52); es decir, Maljut de
Atzilut, que refina las chispas de Tohu. Pues cuando las chispas cayeron en los mundos de Beria,
Yetzira y Asiay en Noga, quedaron mezcladas el bien y el mal y ya no estaban en el nivel de la divi-
nidad; y Maljut de Atzilut las refina para que se transformen y lleguen a ser divinidad.
La palabra behemah (“bestia”) tiene el valor numérico de 52, igual que Ban; por eso, la bestia es Maljut de
Atzilut, que refina las chispas que cayeron del Mundo de Tohu. Al caer en los mundos inferiores y en Noga,

donde el bien y el mal estan mezclados, las chispas dejan de ser divinidad, y el refinamiento las transforma

nuevamente en divinidad.

SECCION 3 . 115-7

Ahavat olam y ahava raba

mN°T 9N DTIPY 0PN NPRANIY AR 13 2Ry R 09 00 YRR Pl 17 v 1o
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Por lo tanto, el Nombre Ban es llamado ahavat olam, pues olam («mundo») deriva del término
he’elem («ocultamiento»); es decir, el amor que se revela desde el ocultamiento: antes de la plega-

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

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

por medio de ella.
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Resulta, entonces, que este amor proviene de la contemplacion, etc. Y ahavat olam también signi-

fica que esta conmocion emocional y este amor son atraidos del nivel del mundo.

Puesto que se despierta mediante la contemplacion en la plegaria, este amor depende del esfuerzo personal
de la persona. El nombre tiene también un segundo significado: el amor es suscitado por el mundo, por lo
que la persona ve en la creacion.
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Es decir, a modo de analogia: asi como una persona se siente conmovida a amar al ver maravillas
que contrarian la naturaleza, como convertir agua en fuego o fuego en agua, de modo que una
esencia se transforma en otra, asi también, por medio de esto, percibe la grandeza de D'os, bendi-
to sea, y de ello le llega amor a D'os.

La ilustracion es la de alguien que presencia un milagro que trastoca la naturaleza, como agua convertida

en fuego o fuego en agua: una cosa se convierte por completo en otra. Al verlo, percibe la grandeza de D'osy
llega a amarlo; el amor es real, pero algo en el mundo lo desencadend.
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Este amor se llama ahavat olam porque surge por medio de una causa perteneciente al nivel del
mundo. Del mismo modo, arriba, la depuracion de las chispas del Nombre Ban, que depura en los
mundos de Beria, Yetzira y Asia, se llama ahavat olam, porque algo del nivel del mundo es depura-
do para convertirse en Divinidad, etc.

Este amor se llama ahavat olam porque algo del mundo lo provoca. Lo mismo sucede arriba: la depuracion

de las chispas de Ban en los mundos inferiores se llama ahavat olam, porque lo que pertenecia al “mundo”
es depurado hasta convertirse en Divinidad.
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Pero no es asi con el Nombre Mah, que se llama ahava raba, pues el Nombre Mah es Divinidad en
esencia (no proviene de lo que fue depurado del nivel del mundo, como el Nombre Ban, que depu-
ra los mundos de Beria, Yetzira y Asia, y estos quedan incluidos en él).

El Nombre Mah, en cambio, corresponde a ahava raba, porque es Divinidad por derecho propio. El parénte-

sis explica el contraste: Ban es Divinidad constituida por aquello que depuré de los mundos inferiores, que
quedan absorbidos en él.
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Es decir, esto ocurre por medio de la transformacion del mal en bien mencionada antes, que que-
da incluida en el Nombre Ban; por eso se llama ahavat olam, tal como una persona se transforma
al ver milagros, etc., como se menciono antes.)

La Divinidad de Ban se manifiesta al transformar el mal en bien; por eso se llama ahavat olam, como el
amor de una persona que cambia al contemplar milagros.
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Y es él [el Nombre Mah] quien depura al Nombre Ban. Esto es analogo a la ahava raba. Pues la aha-
va raba es, a modo de ejemplo, el amor que se enciende por si solo, y por eso se la denomina
“grande” (raba); ya que en la ahavat olam también existe “esto frente a aquello”.
Mah es quien depura a Ban, del mismo modo que la ahava raba, el amor que se enciende por si solo, esta
por encima de la ahavat olam. Se la llama “grande” porque la ahavat olam tiene un opuesto: como dice

Kohelet, D'os hizo “esto frente a aquello”, de modo que un amor que surge del mundo puede encontrar una

fuerza contraria procedente del mundo.
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Por eso vemos que, aunque durante la plegaria tuvo amor —que era ahavat olam—, después se ocu-
pa de asuntos mundanos, pues existe “esto frente a aquello”, ya que ambos pertenecen al nivel del
mundo: esto es “mundo” y aquello es “mundo”, etc.

Por eso una persona puede sentir amor por D'os durante la plegariay luego ocuparse de asuntos mundanos:

tanto el amor como esos asuntos pertenecen al “mundo”, de modo que uno puede oponerse al otro. La ex-

presion aramea para “asuntos mundanos”, milei de’alma, contiene también la palabra “mundo”.
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Pero no es asi con el nivel de la ahava raba: puesto que proviene de la chispa misma de la Divini-
dad, alli no existe “esto frente a aquello”, etc. Del mismo modo, arriba, el Nombre Mah es Divini-
dad que no proviene de la depuracion, como la ahava raba, que surge por si sola desde arriba.

La ahava raba proviene de la chispa misma de la Divinidad, por lo que nada del mundo se le opone. De igual

modo, arriba, el Nombre Mah es Divinidad que nunca necesito ser depurada, como la ahava raba, que surge
por si sola desde arriba.
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Ahora bien, a pesar de todo esto, el amor intenso, llamado Ma, si se reviste en el amor permanen-
te, llamado Ban, para llevar a cabo una segunda refinacion, etc. Pero el tercer amor, llamado
“amor de deleite”, que corresponde al Nombre Av, no se reviste en absoluto ni en el amor intenso

ni en el amor permanente, etc.

Aunque Ma es divinidad que no necesita refinacion, desciende y se reviste en Ban para llevar a cabo la se-
gunda refinacion; de igual modo, el amor intenso se reviste en el amor permanente. El tercer amor, “amor
de deleite”, que corresponde al Nombre Av, nunca se reviste en ninguno de ellos.

SECCION 4 - 18-9

Varon y mujer: como desciende el amor en deleites
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Sin embargo, la atraccion del Nombre Av, el amor con deleite, se produce cuando el ahava rabay el

ahavat olam, el Nombre Mah y el Nombre Ban, se unen; entonces también atraen el Nombre Av.

La manera de atraer el Nombre Av, el amor con deleite, es mediante la union del ahava raba y el ahavat
olam, Mah y Ban. Cuando ambos se unen, también desciende el Nombre superior.
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aunque es mas elevado que ambos, etc. La explicacion es la siguiente: es sabido que en cada mun-
do —Atzilut, Beria, Yetzira y Asia— hay diez Sefirot, asi como mundos y palacios (heijalot).

Esto sucede aunque Av sea mas elevado que ambos. Para explicarlo, el Alter Rebe recuerda que cada uno de
los cuatro mundos contiene diez Sefirot, ademas de “mundos” y “palacios”, niveles que, como explica el pa-
rrafo siguiente, deben ser refinados.

am NP MDY L3700 PR O 1°IYD 11°°) 7NaNTR 7% 11RY MIPYR On o 07y mam
wnn nIPRPR XIw 07Ya 59onmR 2793 973an0% 0990

Ahora bien, las diez Sefirot son ellas mismas divinidad y no necesitan ser refinadas; esto corres-
ponde al Nombre Mah, como es sabido. En cambio, los mundos y los palacios necesitan ser refina-

dos para quedar incluidos en las diez Sefirot, que son divinidad en sentido literal.

Las diez Sefirot son divinidad y no necesitan refinamiento, como el Nombre Mah. Los mundos y los palacios,

en cambio, deben ser refinados antes de poder quedar incluidos en las Sefirot.
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Esto ocurre mediante el refinamiento de Ban, en el cual quedan incluidos los refinamientos de los
mundos y los palacios; después, el Nombre Mah desciende para investirse en Ban y refinar una se-
gunda vez, etc. Este es el sentido de la union de Havaia [y] Elokim, que son masculino y femenino,
Mahy Ban.

Primero se refinan mediante Ban, que incorpora lo refinado de los mundos y los palacios; luego Mah des-

ciende dentro de Ban para refinar una segunda vez. Esta union de Mah y Ban es la union de Havaia y Elokim,

masculino y femenino.
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Ahora bien, esta escrito: “Macho y hembra los creo, y los bendijo”, etc.; y el Zohar explica la razon:
el Santo, bendito sea, no mora en un lugar defectuoso, sino tinicamente en un lugar integro, etc.
La Escritura dice que D'os los cred “macho y hembra” y luego “los bendijo”. El Zéhar explica por qué: el

Santo, bendito sea, reposa inicamente en un lugar integro; el masculino solo o el femenino solo constituyen

un “lugar defectuoso”.
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La explicacion es que, cuando dos niveles, masculino y femenino, se incluyen uno en el otro, des-
piertan por ello el nivel que los superay esta mas alla de la medida de ambos (como en el caso de
la jupa, a la que entran el novio y la novia: puesto que ambos, masculino y femenino, llegan [alli],
la revelacion que se produce alli proviene también del nivel de las luces circundantes —makifim—,
etc.).

Cuando lo masculino y lo femenino se unen, su unién suscita un nivel que supera el alcance de cualquiera

de los dos. El paréntesis da como ejemplo la jupa: como el novio y la novia entran juntos en ella, alli se reve-

la también algo de los makifim, las luces circundantes.
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Esto ocurre porque, cuando el Nombre Ban refina Beria, Yetzira y Asia, luego los eleva como mayin

nukvin (“aguas femeninas™”) hacia el Nombre Mah; y este desciende para refinar, etc.

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

Mah para que refine mas.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/ 10
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Después, cuando ambos se invisten uno en el otro —el nivel de la uniéon de Havaia [y] Elokim—,
desciende también el Nombre Av, llamado “amor en deleites”.

Una vez que Mah y Ban se invisten uno en el otro, lo cual constituye la union de Havaia y Elokim, también
desciende el Nombre Av, el amor en deleites.
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Y este es el sentido de “Macho y hembra los creo”: el masculino (dejar), el Nombre Mah, y la feme-
nina (Nukva), el Nombre Ban. Entonces, “los bendijo” significa la atraccion de Jojma (sabiduria), el

Nombre Av, que es llamado “bendito” (baruj), etc.

El versiculo se interpreta asi: “macho” es Mah, “hembra” es Ban y “los bendijo” alude a la atraccion de Joj-
ma, el Nombre Av. Jojma es llamada baruj, “bendita”; por eso, la bendicion es Jojma descendiendo sobre la

pareja unida.

SECCION 5 - 110

Por que Av es el amor en deleites

73 .9I037 N99ON2 N1 XRT NN NI°MA3 RIT RWOTR RPONYT 07K IR M190Aw 3170 1AM
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Ahora bien, es sabido que la revelacion de la Luz Infinita (Or Ein Sof) de Atika Kadisha (el Santo
Anciano) se manifiesta en el nivel de Jojma (sabiduria) de Atzilut, pues esta se encuentra en un es-
tado de absoluta autoanulacion (bitul). Y Atik corresponde, a modo de analogia, al nivel del deleite,
etc.

Atika Kadisha, «el Santo Anciano», es el nivel mas interior de Kéter, y su luz se revela en Jojma de Atzilut

porque Jojma esta absolutamente autoanulada y, por eso, puede recibir aquello que esta por encima de ella.
En términos humanos, Atik corresponde al deleite.

1Y AT PUOWNRTN WTN 790w 1P ¥93° AWRD NN RIT MIPNT MDA 10 03 DORIT 1IRY 1

Como también vemos que el deleite se revela en Jojma: cuando le llega una nueva comprension
procedente de su intelecto, que es el asunto de

La analogia humana es que el deleite se manifiesta en la mente. Cuando a una persona le llega una nueva
comprension procedente de su intelecto, se trata de un destello de sabiduria que emerge de su fuente.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/ 11
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la revelacion de Jojma desde su fuente, entonces siente un deleite maravilloso, etc. Del mismo
modo, la revelacion de la Luz Infinita de Atik Yomin y Arij Anpin se manifiesta en el nivel de Jojma

de Atzilut, que es el Nombre Av.

En ese momento, quien piensa siente un deleite maravilloso. De la misma manera, la luz de Atik Yomin y
Arij Anpin, los dos niveles de Kéter, se revela en Jojma de Atzilut, que es el Nombre Av.

219 RP7T 031N F20R 171 1999 31190 %193 RITY N1 ©0oA119Na 7a0R 27y o ’pl o™
Por eso el Nombre Av se llama «amor en los deleites»: porque es la revelacion del deleite supremo.
Y por eso se dice especificamente «amor en los deleites», etc.

Por eso el Nombre Av se llama «amor en los deleites»: alli se revela el deleite supremo. Por consiguiente, las
palabras «en los deleites» son precisas.

SECCION 6 - 111-13

El paladar que dice “Para mi, para mi”

SR WP 50 570 7 ,5% 9% 9mIR 00T 770 95 990501 DU .19 0010y 99090 1

Y esto es [el significado de] “Jajlili einayim mi-yayin” (“Sus ojos estan rojos por el vino”). Y nues-
tros Sabios, de bendita memoria, dijeron: “Jajlili: todo paladar (jej) que prueba dice: ‘Para mi (li),
para mi (li)’”. Ahora bien, es preciso entender la expresion duplicada “para mi, para mi”.

El versiculo dice que los ojos de Yehuda son jajlili, “rojos”, por el vino. El Talmud interpreta la palabra

inusual como jej li li, “paladar: para mi, para mi”: todo paladar que lo prueba dice: “Para mi, para mi”. E1Al-
ter Rebe pregunta por qué se dice “para mi” dos veces.

TP 2397 P75 RUKY VYA 1721 7 YUARY VAR NI3°02 02 BW N0y °2 11y I X 1Ivn IR
219 PRI PONY M3 WY 27y O NI°Na2 0O
Pero el asunto es que esto se refiere a dos elevaciones de los dos niveles, ahava rabay ahavat olam,

Mah y Ban, hacia Atik Yomin y Arij Anpin, como se menciond antes; pues se elevan al nivel del

Nombre Av, donde se revelan Atik y Arij, etc.

Los dos “para mi” corresponden a dos elevaciones: ahava raba (Mah) y ahavat olam (Ban) se elevan, cada
una, hacia Atik Yomin y Arij Anpin. Llegan a estos niveles al elevarse al Nombre Av, Jojma, donde se revelan
Atik y Arij.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/ 12
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Y esto es [el significado de] “el paladar que saborea dice: ‘Para mi, para mi’”: la explicacion es que
“el paladar que saborea” es el nivel de Jojma (sabiduria) de Atzilut, que es llamado “paladar”, el

Nombre Ma, y es el nivel de los te’amim (“sabores”),

“El paladar que saborea” es Jojma de Atzilut, que la Cabala denomina el paladar. Jojma es el nivel de los te’a-
mim, una palabra que significa tanto “sabores” como las notas de cantilacion de la Tora.

N1°M2 RO PXRT 71790 172 771 370 27Y MR T TA1D KRNIV N2 °7 ww Y70 27y owa onw
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que estan en el Nombre Av. Como es sabido, hay cuatro niveles: te’amim, nekudot, tagin y otiot
(notas de cantilacion, puntos vocalicos, coronas y letras), correspondientes a los cuatro Nombres
Av, Sag, May Ban. Y Jojma de Atzilut es el nivel de “el paladar que saborea”, es decir, el nivel de los

te’amim.

Los te’amim pertenecen al Nombre Av. La Tora escrita tiene cuatro componentes: te’amim (cantilacion), ne-
kudot (vocales), tagin (las coronas sobre las letras) y otiot (las letras), y corresponden a los cuatro Nombres
Av, Sag, May Ban; asi, los te’amim, el primero de ellos, son Jojma, el paladar que saborea.

W° TROMT 0ONYY 22 97IM0 IR AIYNN PINHY 29330 DORM PR DIRT DIYD° IWRD 17TV 10
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Asi como, a modo de analogia, cuando una persona prueba algun alimento agradable y dulce, dis-

fruta de él, del mismo modo, en el nivel de los te’amim de Jojma se revela Atik, etc.

Asi como probar un alimento dulce le da placer a una persona, los “sabores” de Jojma llevan en si la revela-
cion de Atik, el deleite supremo.

IPIIRY 7R N9 1A RIT 0D 9D IR 1100 27y 902 a3 70

Y esto es “el paladar que saborea”, el nivel de Av, Jojma, “dice: ‘Para mi, para mi’”’: este es el nivel

de los ascensos de ahava rabay ahavat olam.

Ahora la frase del Talmud se lee asi: el paladar que saborea, Jojma, el Nombre Av, dice “Para mi, para mi”,
porque ambos amores ascienden a él.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/ 13
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Ahora bien, “los ojos rojizos (jajlilei einayim) son de vino”. Pues mediante “cuando entra el vino”,
elvino de la Tora, “sale un secreto”.
El versiculo dice que los ojos estan rojos “por el vino”, y el Alter Rebe lo explica mediante la ensefianza:

“Cuando entra el vino, sale un secreto”. Aqui, el vino es el vino de la Tora, que saca a la luz lo que esta oculto
en el alma.

072 PPN PR IR MIwARNn N 190an DR OPYIIN KXW NAN10RT 97AR 11790 TI0 D
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El significado de “secreto” es el ahava raba oculta, que ha de salir de su ocultamiento a la revela-
cion, de modo que se revista el ahava raba de Mah en el ahavat olam de Ban. Mediante esto, ambos
ascienden y quedan incluidos en Jojma. Y esto es [el significado de] “Jajlilei”, etc., “de vino”.

El “secreto” es el ahava raba oculto, que la Tora saca de su ocultamiento para que se revista en el ahavat

olam, Mah en Ban. Unidos de esta manera, ambos amores ascienden y quedan incluidos en Jojma; por eso

los ojos rojizos son “de vino”.

TI0 K32 0”@ 113°° DI2IW UOYW 11 AT 22 1721 17T 120930 O 00 AmIR Dyun Y n
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Es decir: aquello que “el paladar que gusta dice: ‘Para mi, para mi’” —el ascenso de Mah y Ban a Av
—, esto es “de vino”: pues mediante la entrada del vino de la Tora, “sale un secreto”, el revesti-
miento de Mah en Ban; y mediante esto despiertan el Nombre Av, para que sea “el paladar que
gusta”, etc.

Asi, el “Para mi, para mi” del paladar —el ascenso de Mah y Ban a Av— viene “de vino”. El vino de la Tora

saca a la luz el secreto, el revestimiento de Mah en Ban, y esto despierta el Nombre Av para que sea el pala-

dar que gusta.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/ 14
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SECCION 7 - 114-15

Shabaty el rojo y el blanco de los ojos
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Ahora bien, este nivel de revelacion del Nombre Av tiene lugar en Shabat, que corresponde al inte-
lecto (mojin) de Aba (Jojma). Es decir, la revelacion y la atraccion del deleite supremo, el nivel de

Atika Kadisha, hacia el nivel de Jojma.

Esta revelacion del Nombre Av tiene lugar en Shabat, que trae el intelecto (mojin) de Aba, Jojma. En Shabat,
el deleite supremo de Atika Kadisha se atrae hacia Jojma.

TRIRT D DUIRM D7V RPN WPROY 1D TNONA AP XIAPDY PwnaD 2219 nawh nRIpY wrno
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Como esta escrito: “Y llamaras al Shabat deleite”: para atraer y llamar al deleite hacia Jojma, etc. Y
como esta escrito en otro lugar, acerca de la ensenanza de nuestros Sabios, de bendita memoria:
“Quienquiera que recite Vayejulii en Shabat es como si se hubiera convertido en socio del Santo,
bendito sea, en la obra de la creacion”, etc.

Isaias llama al Shabat “deleite”, y el Alter Rebe interpreta “llamaras” como atraer el deleite hacia Jojma.

Agrega la ensefianza talmudica, explicada en otro lugar, de que quien recita Vayejula, el pasaje sobre la cul-
minacion de la creacion, en Shabat es considerado socio de D'os en la creacion.

Zwrya v oN PUIR I R 10 11R002 PNy 9N TPwnn nawa a90ORT N0 B 973 N
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Y esta es también toda la intencion de comer en Shabat: atraer el nivel de Atik hacia Jojma, etc. Sin
embargo, nuestros Sabios, de bendita memoria, dijeron: “Quien se esforzo6 en la vispera de Shabat

comera en Shabat”.

Comer en Shabat tiene el mismo proposito: atraer Atik, el deleite, hacia Jojma. Pero los Sabios dijeron que
uno come en Shabat solo si se esforzo en lavispera de Shabat: el deleite depende del esfuerzo previo.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/ 15
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Y esto es [lo que significa] “Jajlili einayim” (“ojos enrojecidos”), etc. La explicacion es que hay dos
aspectos en los ojos: el primero, el enrojecimiento y el brillo de los ojos; y el segundo, lo blanco del
ojo.
Ese esfuerzo es lo que representa el enrojecimiento de los ojos. Los ojos tienen dos aspectos, el brillo rojizo y
lo blanco, y el proximo parrafo explica cada uno.
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Ahora bien, el aspecto de lo rojo es el nivel del fervor y de las llamaradas de fuego, «contemplar la
gloria del Rey», como esta escrito: «Aparta tus ojos de mi», etc., pues ellos Lo encienden con llamas
de amor, como es sabido.

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

del Rey». El Zohar interpreta el versiculo «Aparta tus ojos de mi» como una afirmacion de que estos ojos Lo
encienden con llamas de amor.
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De manera similar, se explica en la Idra Raba: cuando Zeir Anpin (los atributos emocionales) con-
templa la frente de Arij Anpin [el Rostro Largo], recibe 370 luces, y del rostro, 150 luces, como esta
escrito: «Si un nido de pajaro (kan, 150) se presenta ante ti», etc.

La Idra Raba, una seccion del Zohar, describe algo similar en lo Alto: cuando Zeir Anpin contempla la frente

de Arij Anpin, recibe 370 luces, y del rostro, 150 luces. El naumero 150 esta insinuado en el versiculo «Si un
nido de pajaro (kan) se presenta ante ti», pues las letras de kan suman 150.
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El punto es que Arij Anpin, que es Kéter (la Corona), constituye el nivel inferior del Emanador,
mientras que Zeir Anpin es la fuente de los mundos de Beria, Yetzira y Asia. Por eso Zeir Anpin es
llamado «mundo» (olam), como esta escrito: «El mundo (olam) se construye mediante la bondad»,
etc.

Arij Anpin, Kéter, es el nivel inferior del propio Emanador: atin forma parte de la fuente y no de lo emanado.

Zeir Anpin, en cambio, es la fuente de los tres mundos inferiores. Por eso se lo llama olam, «mundo», como
en «El mundo se construye mediante la bondad».

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/ 16
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Por eso Zeir Anpin arde en deseo de quedar incluido en lo Alto, en la Luz Infinita (Or Ein Sof), en el
nivel de Arij Anpin, etc. (Y de modo similar, el servicio del hombre aqui abajo consiste en «contem-
plar la gloria del Rey»: «Mis ojos estan siempre dirigidos a D'os». Es decir, el fervor que asciende
desde abajo hacia arriba, y que se produce especificamente por medio de los 0jos.)
Como Zeir Anpin es «mundo», arde en deseo de quedar absorbido en la Luz Infinita de Arij Anpin. El parén-
tesis presenta el paralelo humano: el servicio de la persona de «contemplar la gloria del Rey», «Mis ojos es-

tan siempre dirigidos a D'os», es un fervor que asciende desde abajo y se produce especificamente por me-

dio de los ojos.
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Este es, pues, el enrojecimiento de los ojos, que indica el fervor y las llamaradas de fuego, etc. Y
por medio de la contemplacion fervorosa de Zeir Anpin, luego desciende el flujo de Arij Anpin a
Zeir Anpin.

Ese fervor es lo que representa el enrojecimiento de los ojos. Debido a que Zeir Anpin contempla hacia arri-
ba con fervor, luego desciende hacia él un flujo de luz desde Arij Anpin.
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Como esta escrito: «El ojo de D'os esta dirigido a quienes Lo temen», etc. (Esto es porque primero
comenzo con «Mis ojos estan siempre dirigidos a D'os», es decir, con el fervor que asciende desde
abajo hacia arriba. Este es el sentido de «Quien se esforzo en la vispera de Shabat», etc. Gracias a
ello, luego desciende desde arriba hacia abajo la luz del flujo, de modo que haya «el ojo de D'os»,
etc.)

Este es el sentido de «El ojo de D'os esta dirigido a quienes Lo temenn»: el ojo de D'os se vuelve hacia la per-

sona porque primero ella dirigio sus ojos a D'os. Este es el esfuerzo de lavispera de Shabat, que permite dis-
frutar de la comida de Shabat; gracias a ello, la luz desciende desde arriba.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/ 17
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Este es el sentido de las 370 luces o las 150 luces que Zeir Anpin recibe de Arij Anpin: se trata del
flujo que viene de arriba, etc., que corresponde al aspecto del ojo blanco, como se afirma en la Idra

Raba (folio 129b y folio 136b): «Y son lavados en la tinica blancura del buen ojo», etc.

Las 370 o 150 luces que Zeir Anpin recibe constituyen este flujo que viene de arriba: la blancura del ojo.
Como dice la Idra Raba, los ojos de Zeir Anpin son lavados en la blancura del «buen ojo», el ojo de Arij Anpin.
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Ahora bien, la vision corresponde a la dimension exterior (jitzoniut), a diferencia de las demas fa-
cultades, como la facultad de la sabiduria (Jojma) o los atributos emocionales (midot), etc. Y la ex-

plicacion es la siguiente:

La vision es una facultad exterior: a diferencia de la sabiduria o las emociones, no incorpora en la persona
aquello que ve. Ahora el Alter Rebe explica por qué el vinculo con Arij Anpin se produce por medio de la

vision.
PANAM ROIW 7KDY P DAPD RPR OWR TINRT 21993 9PAR DAPDY RUKT RAXNI DOnon nhd 0D
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pues [Zeir Anpin] contempla la frente de Arij Anpin y luego recibe de alli 1a revelacion de la luz; no

puede recibirla sino mediante la vista, que esta afueray no entra en el interior.

Zeir Anpin contempla la frente de Arij Anpin y recibe luz de alli; una luz tan elevada solo puede recibirse
mediante la vista, que permanece afueray no entra en el interior. Lo que esta mas alla de las facultades inte-

riores de un ser puede verse, aunque no pueda ser contenido.
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El blanco de los dientes: refinamiento y crecimiento
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“Y blancos de dientes”: los dientes refinan, etc. Este es el nivel de gestacion (ibur) en el vientre de
Ima (Bina), como en la analogia de los atributos emocionales (midot) dentro del intelecto: contem-
plar con el ojo del intelecto la esencia de los atributos emocionales, y examinarlos y escudrifiarlos
[paraver] si hay en ellos alguna mezcla, etc. Y esto es “en el vientre de Ima”, etc.
La segunda mitad del versiculo, “blancos de dientes”, se refiere al refinamiento, pues los dientes desmenu-
zan el alimento y lo separan. En el alma, esto se asemeja a la gestacion de las emociones dentro del intelec-

to, “en el vientre de Ima” (Bina): la mente contempla las emociones y las examina atentamente para ver si

hay en ellas algo ajeno.
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Y arriba, en Zeir Anpin, [hay] «tres incluidos dentro de tres», etc.; y lo que ha sido depurado se con-
vierte en Atzilut y divinidad, mientras que el desecho es rechazado hacia afuera, etc. Y asi sucesi-
vamente, hasta las alturas mas elevadas, etc.
Arriba, en Zeir Anpin, la gestacion se encuentra en el estado llamado «tres incluidos dentro de tres»: los seis
atributos emocionales estan plegados, de modo que tres quedan contenidos dentro de los otros tres. En esta

etapa, lo que ha sido depurado pasa a formar parte de Atzilut y de la divinidad; el desecho es rechazado, y el

mismo proceso continta hasta los niveles mas elevados.
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Y después tiene lugar el crecimiento por medio de la leche que sigue al nacimiento; este creci-
miento consiste en que se atraen luz y fuerza vital para que los atributos emocionales (midot) sean

luminosos y claros, etc.

Después del nacimiento viene el crecimiento por medio de la lactancia, a través de la leche. Se atraen luzy

fuerza vital hacia las emociones para que resplandezcan y se vuelvan claras.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/ 19
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Y este es [el significado de] “y blancos de dientes”: los dientes mismos se vuelven blancos en virtud
de la leche; pues, en el momento de la depuracion, todavia no son blancos, ya que uno esta ocupa-
do observando y examinando, etc.

Ahora se explica “blancos de dientes”: los dientes se vuelven blancos por medio de la leche. Mientras atin

estan en proceso de depuracion, observando y examinando, todavia no son blancos.
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Y este es el nivel de katnut (pequenez), a diferencia de “blancos de dientes”, [donde los dientes] ya
se han vuelto blancos y resplandecientes, etc.; pues hay depuracion después de depuracion, etc.
La etapa de la depuracion es katnut, “pequeriez”, el estado inmaduro. Los dientes blancos representan una

etapa posterior, cuando las emociones se han vuelto blancas y luminosas: una depuracion que va mas alla
de la primera depuracion.

Bran PI° RIARW NI MAYY 170N 10T 0O 770 270 N2 RIT 0T DR NID OUY RIT 9OM
10 1189 NPMIR 9% i

Y todo esto es por medio de “Abres Tu mano (yadeja)”: este es el nivel de los trece tikunim (ador-
nos) de la barba, que son yudim y vavim, cabellos y foliculos; pues Aba (Jojma) recibe sustento del
octavo mazal, notzer, [cuyas]| letras [forman] ratzon (voluntad), etc.
Todo esto viene por medio de “Abres Tu mano”, cuya palabra para “Tu mano” se lee como “Tus yudim”. Se
refiere a los trece adornos de la barba de Arij Anpin, formados por yudim y vavim: los cabellos y los foliculos

de los que crecen. Aba, Jojma, recibe sustento del octavo de ellos, el mazal llamado notzer, cuyas letras tam-
bién forman ratzon, “voluntad”.

A PTAN PI° RARY W3 PY RAX TN wRRY RIR N7 Y RIT 1D 00 D95 01 1127 ey o
15 oyn Py 1127 19IN2 mhanm I

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

Por medio de esto, la voluntad (ratzon) desciende “para todo ser viviente”, como concluye el versiculo. Esto

ocurre por medio de la Tora, que es Aba: quien estudia atrae la luz de Aba sobre su alma y, puesto que Aba
recibe sustento del octavo mazal, dentro del alma se revela una voluntad que proviene de muy arriba.
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Y en la analogia de los yudim y los vavim: la yud es el tzimtzum (contraccion) de la luz en la piel
del rostro, que la cubre [de modo] que solo sale por un foliculo; y la vav es la extension de los cabe-

llos, etc. Y basta para quien comprende.

Los yudim y los vavim son una imagen tomada del rostro: la yud es la luz contenida bajo la piel, que la cubre
y solo la deja salir por un foliculo; y lavav es el cabello que se extiende hacia afuera. El texto concluye: “bas-
ta para quien comprende”.

EN LA AVODA

El maamar extrae su ensefianza de “quien se esforzo en la vispera de Shabat comera en Shabat”: el fervor
propio de la persona, “Mis ojos estan siempre hacia D'os”, es lo que hace descender “el ojo de D'os”, la luz
de arriba y el deleite de Shabat. El amor que se despierta durante la plegaria al contemplar el mundo es
real, pero tiene un opuesto; por eso, después de la plegaria, la persona puede volverse hacia los asuntos
mundanos. El vino de la Tora despierta el ahava raba oculto del almay lo une con ese amor, y juntos hacen
descender el amor en deleites. También mediante la Tora la persona atrae a su alma la luz de Aba, de modo

que en ella se revela una voluntad que proviene de una altura muy remota.

PREGUNTAS PARA CONVERSAR

1. ;Por qué el ahavat olam tiene un opuesto, de modo que después de rezar la persona puede volverse hacia

los asuntos mundanos, mientras que el ahava raba no lo tiene?

2. Si el amor en deleites nunca se inviste en los amores inferiores, ;como puede la union del ahava rabay el
ahavat olam hacerlo descender? ;Qué afade la jupa a la explicacion?

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

4. ;Como se relaciona el esfuerzo previo a Shabat con el rojo y el blanco de los ojos, y con “Mis ojos estan
siempre hacia D'os” y “El ojo de D'os esta hacia quienes Le temen”?

5. ;Por qué debe recibirse la luz de Arij Anpin a través de la vista, una facultad exterior, y no mediante la

mente o las emociones?
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FUENTES Y REFERENCIAS

Notas

PARRAFO 1

1 B»a DY 1IN0

La nota sefala que alli se publica otra transcripcion (ha-
naja) de esta explicacion, para que el lector pueda compa-
rar una segunda version de la misma ensefianza.

LA NOTA DE KEHOT

TT9IR®AD U8R 2,00 NpR NTIpHa .10 'Y F7OPN BPII02 NN MmN

.T2ymn ARAM 127 1R 09 NANR MAnR 2 Iy

PARRAFO 2

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

Genesis 49:1227°:1"1 N°wR12
12970 L3712 177 0Py 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)

3 no3 X193 13w 197

Isaias llama a todos los sedientos a venir al aguay a com-
prar vino y leche “sin dinero y sin precio”. El Alter Rebe
cita este versiculo para mostrar que la Tora es llamada
tanto vino como leche.

Isaiah 55:1°X:1”1171°yw”

192W 1573 193K) 192 157 10D 127K WK 012 197 RNETED i
1291 172 7R K192 ApaXiva

iOh, todos los sedientos, venid a las aguas, y el que no tiene

dinero! Venid, comprad y comed; si, comprad vino y leche

sin dinero y sin precio.

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

I8 el Yl 7

4 D°212yna NanAN

“iQué hermosa eres y qué agradable, amor en delicias!”.
El maamar considera la expresion “amor en delicias”
como el nombre del amor mas elevado, por encima de
ahava rabay ahavat olam.
Song of Songs 7:71:"1 02w W
:0°311YA2 MR PRYITIR DR
iCuan hermosa y cuan deleitosa eres, oh amada, en tus
delicias!
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

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

5 571m 5y 7IN2
La nota de Kehot remite a donde se explica mas: Maama-
rei Admur HaZaken 5565.
LA NOTA DE KEHOT
7T IR"2D 10%n 2,10 npn n7ipha Ltop Y 1Popn »PRoa nanx anan
.T2YmPR AIRAM 127 73R 02 NANR MAnR 2 Iy

PARRAFO 4

6 Mt v

La nota de Kehot remite a este pasaje del Zohar sobre la
gran bestia que devora mil montanas. El Alter Rebe inter-
preta que la bestia, behemah, cuyo valor numérico equi-
vale a Ban, es Maljut de Atzilut, que absorbe y refina lo que
hay en los mundos inferiores.

Zohar I, 18ba ,n° R”mt
LA NOTA DE KEHOT
NP0 197 .2 ,1° R AR

7 NTI Y22 119 MUY 1120 a3 T9ANT 10 RPR

La nota de Kehot sefiala un segundo lugar (al pie de la pa-
gina) sobre la bestia que come mil montafias y las bebe de
un solo trago; aqui se interpreta como el refinamiento rea-
lizado por Maljut de Atzilut.

Zohar, Vayechi 16:109-17:120257p:1-10”p:1"0 °1°1 1711 780

PARRAFO 6

8 7R aw 9°n
La fuente de Kehot para estas palabras (su nota esta
abajo).

LA NOTA DE KEHOT
Y781 .0°019 7 P03 o

9 YIIIRY MR

Or HaTorah es la coleccion de maamarim sobre la Tora del
Tzemaj Tzedek.
LA NOTA DE KEHOT
JIPRCY 01D A NVMIR IR

10 monmye

Kohelet dice que D'os hizo «esto frente a aquello», colo-
cando cada cosa junto a su contraparte. El Alter Rebe apli-
ca esto al amor mundano (ahavat olam): como este amor
llega a través del mundo, el mundo puede producir una
atraccion opuesta, mientras que el amor inmenso (ahava
raba) no tiene tal contraparte.

Ecclesiastes 7:147:t nbmp
TIZ?S] ﬂz'ﬂ@}]’? ooy 03 AR Ayl m’;ﬂ 3“9; sl ﬂ;m Dﬁ’;ﬂ
HTARM PINR DTRT RXD? N‘?W ﬂﬂ_;’['b}] D’l?,'?}_ftl
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En el dia de la prosperidad, alégrate, y en el dia de la adver-
sidad, considera: D'os hizo tanto lo uno como lo otro, para
que el hombre no descubra nada de lo que vendra después
de él.

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

PARRAFO 9

1 QN9 72P31 7ot

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

Genesis 1:27172:X N°wR12

K12 13p3 721 1K X712 DPPK D?¥2 1932 DIRTNK DPPK X1
Halah

Y D'os cred al hombre a Su imagen; a imagen de D'os lo

cred; varon y hembra los creo.

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

J12,R NPWRI2

12 QNN 992°1 K92 73PN 90t

“Varon y mujer los cred, los bendijo y llamoé su nombre
Adam”. Las palabras citadas aqui aparecen exactamente
en esta forma en este versiculo; el Alter Rebe interpreta
“varon y mujer” como Mah y Ban, y “los bendijo” como la
atraccion del Nombre Av.

Genesis 5:2°2:71 N°wR12

:0X737 B3 D78 DRT-NX X7 OIX 79371 BX72 MR 2
varon y hembra los creo, los bendijo y llam6 su nombre
Adan el dia en que fueron creados.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

13 NRDW 9NN KON . . 9w KD 772907 . L Ram

La nota de Kehot se refiere a este pasaje del Zohar, que en-
sefia que el hombre fue hecho a semejanza de la Gloria su-
prema, para que la Gloria inferior estuviera completa por
todos lados. El Alter Rebe se apoya en este principio de in-
tegridad para explicar por qué la bendicion llega tnica-
mente cuando varon y mujer estan unidos.

Zohar II, 155ax ,m1p 2a7m
LA NOTA DE KEHOT
.2,1p R ,TIP 270 R

14 N5 9NN RPN N30 N2 "W XD

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

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayechi/5/
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En el maamar, el lugar integro es varén y mujer unidos;
por eso “los bendijo”.

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

PARRAFO 10

15 D°212yna NanAN

La frase «amor en los deleites» proviene de este versiculo.

El Alter Rebe explica que el Nombre Av recibe ese nombre

porque Av, Jojma, es la revelacion del deleite supremo.
Song of Songs 7:7°1:t 0*°wi W

:0°31YN2 MR NRYITTR 1R

iCuan hermosa y cuan deleitosa eres, oh amada, en tus
delicias!
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 11

16 7% QoY °9°9on

Yaakov bendice a Yehuda: “Sus ojos estan enrojecidos por
elvino, y sus dientes, blancos por la leche”. El maamar ex-
plica ahora la primera parte del versiculo.

Genesis 49:1227°:0"1 N°WR12
1290 D121 170 DY V290N
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)

17 o5 55 AIN QYT 7°r 0 Y9vean

El Talmud interpreta chachlili como “todo paladar que lo
prueba dice: ‘Para mi, para mi’”. El Alter Rebe entiende la

repeticion de “para mi” como las dos elevaciones de aha-
va rabay ahavat olam.
Ketubot 111b:171:2 P n12102
32 PR IMRA RAYY MDY i TR — M 1K INRR KoY
IR LINYinY T°0 9D P ooy Y2veon” i TnPR — oyv
Y2 TIMPR — 1127 11K 0°IPTRY 11D 0°IYI7 INRA RAY 0P 0P
ZO°3Y 1377 KPX DY 1397 2170 X 290 02 1297
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARRAFO 12

18 % %5 TN QYT 7 0

La nota de Kehot cita la lectura talmtdica de «chachlili»:
«todo paladar que lo prueba dice: “Para mi, para mi”».
Aqui el Alter Rebe identifica ese paladar con la Jojma de
Atzilut.
Ketubot 111b:171>:2 8P n121n3
32 PR INRA RAYY MDY i TR — M) 1K KRR XY
IR LINYIvY T°0 9D P ooy Y2veon” i TinPR — oyv
Y2 TP — 1127 11K 07IPTRY 11D 0°YI7 IDRA RAw 0P 07
JONY 1377 KPR "DAY 1377 N0 0K 220 DY 197
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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LA NOTA DE KEHOT
D TR 7O PURAY K LAYY 2 779 N AR XD .2 ,800 MAInD
L2957 o 2 WYY D7D T

911 PIW XNT A0

Me’orei Or es un léxico alfabético de términos cabalisti-
cos; la nota cita su entrada sobre el nombre “paladar”
para Jojma de Atzilut.

LA NOTA DE KEHOT

"aRnA DUPPRT 9903 IR .3 LK LK, 72792 NMPY .aD 0 RVIRD

PR Y 37n

27y QW2 QAW DRy

Tal como la cita la nota, Me’orei Or dice alli: “Los te’amim,
en el misterio de Atik y Arij, el nivel de Av”; este es el mis-
mo vinculo que establece este parrafo.
LA NOTA DE KEHOT
19781 OW 2°N1 °K°21 .727Y 12 PR PONY TI02 DRy o1 LB RMIND
TYPN’2°Y 119 RIRY NPMIK XD RPN 3w 1YY

PoNY M99 QW W M2 DIMYY

Sobre esta idea de que Atik se revela en los te’amim de Joj-
ma, Or HaTora escribe, segun la cita de la nota: “Quizas
esto es [el significado de] ‘Enséfiame buen gusto y conoci-
miento’: el sabor oculto”, vinculando el “buen gusto” del
versiculo con el deleite oculto que se revela en Jojma.
LA NOTA DE KEHOT
oYL *17M? NYT OYY NV T NN °D AypPna Yy 1970 mnw nYmR2
.3, 9oy 1013 XD 70NN

PARRAFO 13

22

o0y "2o5om
“Sus ojos estan enrojecidos por el vino”. Aqui el Alter Rebe
explica las palabras “por el vino” como el vino de la Tora,
que hace aflorar el amor oculto.
Genesis 49:1227°:0”1 N°WKR12
:27Mn D212 1 DPY 2P0
Sus ojos estaran rojos por el vino, y sus dientes blancos por
la leche.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 14

23

A1y naw®k R

“Y llamaras al Shabat deleite”. El Alter Rebe interpreta
“llamaras” como atraer el deleite de Atik hacia Jojma.

Isaiah 58:13x:1"1 1YW

My naw? nxap) "wTR B3 J32n niwy S93 nawn 1UnTDN
137 72T) 7897 KIS TITT Ny in129) T390 N wiTH?

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)
LA NOTA DE KEHOT
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El Talmud ensefia que quien reza en la vispera de Shabat y
dice Vayejulu es considerado socio del Santo, bendito sea,
en la obra de la creacion. El texto menciona que esta de-
claracion se explica en otro lugar.
Shabbat 119b:2°2:2 v™>p naw
272 PPEnnd Tm PR M7 12 YU 021 XIORY K27 nR
NIY 2732 YPaNNa P2 :RMINT 27 IMKRT P17 i 73 nav
M2 VIR AMY YY1 9°KD :N2T WY 17¥R 7191977 IniN
KPR 71919717 PR P8 — ™91 MY MWK Awyna Xan
2727 MNRIY — NRYRD NTIY I YRR 227 K P
2y oony

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTA DE KEHOT
22,21 X 770 DPWRI2 N7MIR AR .2 ,0%p naw

Wrya LY on
La parabola del Talmud: quien se esforzo en la vispera de
Shabat comera en Shabat; y quien no se esforzo, ;de don-
de comera? El Alter Rebe la aplica al esfuerzo de los dias
de la semana, que debe preceder al deleite de Shabat.
Avodah Zarah 3a:107:X °3 771 71712y
17?7 MR LTIRYN WX AP Jan 0Py PY 41927 vIn? 1nN
,N2W32 P2X° N2Y 21y2 MY on 107iYaY oowi X N2 wiTen
MIER .12 72 PY X RPN 7202 PN 1270 NIY 172 M0 XYY B
ADIR Y1 9% ,AnY 12101 %P W PR

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

3,1 9oyh oA AR LR LAY

ooy "2ooon
“Sus ojos estan rojos por el vino”. El Alter Rebe relaciona
ahora el enrojecimiento de los ojos con el esfuerzo que
precede a Shabat.
Genesis 49:1227:v"1 N°wR12
12900 L3712 17 DY 27Pon
Sus ojos estaran rojos por el vino, y sus dientes blancos por
la leche.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 15

27

57211 7%y 5201
“Aparta de mi tus ojos, pues me han abrumado”. El Alter
Rebe interpreta los ojos de la amada como el fervor que se
eleva hacia D'os.
Song of Songs 6:5°71:"1 07w W
STYRIITT WRIY DT VTYD TP 21200 DI TN Y 2200
Aparta de mi tus ojos, pues me han cautivado. Tu cabello es

como un rebaiio de cabras que descienden de Guilad.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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32

33

G1,1ernw

TPWa P TR TIONT
La nota de Kehot remite a este pasaje del Zohar, que expli-
ca “Aparta de mi tus ojos” como unos ojos que lo encien-
den con llamas de amor. El Alter Rebe lo aplica al enrojeci-
miento de los ojos, el fervor del amor.
Zohar III, 84ax ,70 »’m
LA NOTA DE KEHOT
wrIwa n7Pea IRI2M 7701 2,7V .2 719 O NPMIRDY LK, M
.0°117 7717y 992 NPy 1197 T3 7770

97N 9NN

Al explicar «Salgan y contemplen... la corona», Likkutei
Torah cita este parrafo: Zeir Anpin contempla la frente de
Arij Anpin y recibe las 370 luces solo por medio de la vi-
sion, que permanece en el exterior.
Zohar III, 128b2 ,nop »'mt
LA NOTA DE KEHOT
LIROP 1% R LA0 WIR NMPpRa LR LB L2, 0P AP

177971 Y7 Papn PINT Rnn2 Ponon 87T
La nota de Kehot remite a este pasaje de Idra Raba sobre
Zeir Anpin contemplando la frente de Arij Anpin. El Alter
Rebe lo utiliza para mostrar que la luz de Arij Anpin llega
como respuesta a la mirada de Zeir Anpin.

Zohar, Idra Rabba 6:25-7:371”2:1-1773:1 K37 XITR ,7717 100

197111 7P %282

La nota de Kehot remite a Zohar III, 135b para estas
palabras.

Zohar 111, 135b2 ,7%p a7mt
LA NOTA DE KEHOT
STPRRUR WY Y .2 ,0p AR

197111 7P %382

La nota de Kehot remite a este pasaje de Idra Raba sobre
las 150 luces del rostro. El Alter Rebe las vincula con las
370 luces de la frente como el flujo que recibe Zeir Anpin.

Zohar, Idra Rabba 23:167-24:177-"0p:3"3 X271 XITXT 7M1 180
PYpITD

1971171 7P 2@%021 P YW

La nota de Kehot cita Etz Chaim, Puerta de Arij Anpin, ca-
pitulo 14, respecto de las 150 luces. Alli el Arizal explica
que, de las 370 luces del rostro de Arij Anpin, Zeir Anpin
recibe solo 150, al igual que quien no puede contemplar la
frente de Arij Anpin y solo puede mirar su rostro; y vincula
esto con “Si un nido de ave (kan) se encuentra casualmen-
te ante ti”.

Sefer Etz Chaim 13:147:3 01 vy

"IDIRT RIIIR LWONKR ORAMI 7”I3P RITRI 3117 19171 7w 1Iayn

573 071 B9 (@) N2 D 17T IR CNYnw vy X127 YYD

YWY NI TIR PN YR W N0 00 DU Ty RITOR P YUY

71°37 P YW DIAR 1RY 07 RIART YU INIRY 3020 T80 PN
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VIWD W WK TR RITW 13037 T80 021OYR 0°1D3 0°9ann of
0719y 0°ID2 0w OUBM NPMK DR MPMT et e
NPMR O”R TI02 TR OW 72w B0 9O 11037 IR 00Annh

]3’?1 1°7°0 O K2R bl P9 1P Y0 KO0 o921
Sefer Etz Chaim (Public Domain)

MDD NP7 0D

“Si un nido de ave se encuentra casualmente ante ti en el
camino”. La palabra kan, “nido”, equivale a 150, y el Alter
Rebe la interpreta como una alusion a las 150 luces.

Deuteronomy 22:6":27> 0°7127

D732 IR DIION PINTPY IR PY202 9772 17307 1198t K1) 02
012775y DX MpN"K? D¥°277%Y IX D°MDXT-5Y N337 oXM

Si encuentras un nido de ave delante de ti en el camino, en

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

madre esta sentada sobre los polluelos o sobre los huevos,

no tomes a la madre junto con los polluelos;

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

21,20 07727

120 oM DRy

“El mundo se construye mediante la bondad”. El Alter
Rebe lo cita para mostrar que Zeir Anpin, cuyos atributos
comienzan con la bondad, es llamado “mundo”.

Psalms 89:3’3:0”p 0°2°1n
D712 TN 190 DY 132> 70N DY DK
Pues he dicho: «Para siempre esta fundada la misericordia;

en los mismos cielos estableces Tu fidelidad».

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

.3,ba0%onn

9K ToRN oY
“Mis ojos estan siempre dirigidos hacia D'os”. El Alter
Rebe lo interpreta como el fervor de una persona que as-
ciende desde abajo, a través de los ojos.
Psalms 25:15770:71”3 0°%°1n
2937 NYIR ROZPRIT 2D 179K AR Y
Mis ojos estan siempre vueltos hacia D'os, pues El 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°%%0n

PRI OR TPy
“He aqui que el ojo de D'os esta dirigido hacia quienes Le

temen”. El Alter Rebe lo interpreta como la luz de arriba
que responde a los ojos vueltos hacia D'os.

Psalms 33:181:2”% 0°%°1n
ATONY DOPIM? YRTTIR T 1Y Man
He aqui, el ojo de D'os esta sobre los que le temen, sobre los

que esperan en su misericordia,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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41

Zohar,

LA NOTA DE KEHOT
.m0 ,3% 09N

Naw 29y2 MvY "n

“Quien se esforzo en la vispera de Shabat comera en Sha-
bat”. Aqui, el esfuerzo es el fervor de “Mis ojos estan siem-
pre dirigidos hacia D'os”, que atrae hacia abajo la luz de
arriba.

Avodah Zarah 3a:10:X °3 7171 7712y

17?2 MR LMY WX 1P TR 0PIy P 33137 DY 1nK

,N2%32 9OR° Nav 27y2 MY on 1093YaY 0oviY (RIT 92 UATRA

MIER 12 7B 5Y AN KPX 22w IR 127 N2Y 2792 MY KDY
.ANIR Y1 197 ANy 12101 77 W PR

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

(277%p 72172 ©VIPT) VI WRD L L PN P

Pelaj HaRimon cita este maamar y sefiala en una nota que
la Idra Raba no lo afirma explicitamente en los folios cita-
dos, sino solo de manera implicita (128b, 129a-b, 135b
and 136), y que la formulacion se tom6 de Shaar HaYiju-
dim de Etz Jaim, capitulos 7-8, donde se explica
extensamente.
LA NOTA DE KEHOT
DT ROXR :1yn2 v 12218720 7T RN K272 20W Y Mnw 100 nvoa
R”Y U”IP AT 27y N”IP 772 QW IR12AW 712 11°°1 R999m KPX Onf 03
8 DO YW 1Y 7R Y WARNIw M .1”‘?|7'H ’2 Tl"’?P'H N
N1 B7IT RMINDY IRD WA DI N0 LM Y npbl awnw m
’D N™P22°31) DRI YN KD 37921 @Y 7D T NIKY TIP0 KK KMIKRI
PINTIR Y PRAY 7M1 (27Y 27X A7) 7 NIR MIYONT 223 717 777 2yon
.ow 975y . (aw A7l

N2 NPT X917 TH2 1700KY

El texto mismo cita aqui el Idra Rabba (129b) respecto de
la blancura del ojo bueno. Pelach HaRimon, citado en la
nota de Kehot, observa que el tema aparece alli de manera
implicita, y no explicita.

Zohar, Idra Rabba 8:50-9:63270:"0-"1:’1 X271 X7TXT 7117 790

N2D R2°YT X717 TR 100NNY

El segundo lugar que el texto cita en el Idra Rabba (136b)
respecto de las luces lavadas en la blancura del ojo bueno:
el flujo de Arij Anpin hacia Zeir Anpin.

Idra Rabba 28:199-29:209%27 XITX7
©™:07D-L7XP:N"D

,OMm 980

PARRAFO 16

42

217w 129
“Y sus dientes, blancos por la leche”. El maamar pasa
ahora a la segunda mitad de la bendiciéon de Yaakov a
Yehuda.
Genesis 49:1227:0"1 N°WR12
22907 D221 170 0Oy 22900
Sus ojos estaran rojos por el vino, y sus dientes blancos por
la leche.

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

5211 5y 71872

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

PARRAFO 18
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21w 1291
“Y sus dientes, blancos de leche”. El Alter Rebe explica
que los dientes se vuelven blancos por medio de la leche,
el crecimiento que sigue al refinamiento.
Genesis 49:1227:1”n N°wR12
1220 D121 170 DY *290n
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)

TSN TSI O L L T DR IRIR YUY NI Pom

“Abres Tu mano y satisfaces a todo ser viviente con volun-
tad (ratzon)”. El Alter Rebe interpreta “Tu mano” como las
yud de los trece adornos, y “voluntad” como la voluntad
que se extrae del octavo mazal.
Psalms 145:161v:77np o°%°1n
17937 °1722% Y22 7777NKR nio

Abres Tu mano y sacias con favor a todo ser viviente.

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

Tikkunei Zohar 7b:2°2:2°t 97171 *1pn
WP PIPDIN 120N ADD 7Y KNP T TIRY KPY TN

9% >0 9o yeawmy 97 N Oni (v mnp o°9nn) o 1Y

1R SPANTARY 70 00 PIPRY L9707 N‘?N 72 °PN '?}5 MR
P TPITAR 2773 NRSR YTRY AND YPRT RYPPI2 PAASNR DY

ST IIWIND PUP0 1 ATPRT Y77 OY TR 1IN, YRR TINK

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

LA NOTA DE KEHOT

7781 DV R ,TYW M NPTIR IRT L(2,1) TATPRA N 0 Lanp 0onn

X ,20 Y55

R PN pav RaNw

La nota remite a las fuentes enumeradas en Torah Ohr
25d, en las palabras “Jojma, y el octavo mazal, notzer
jésed”.

Zohar III, 289ax ,v27 »m

LA NOTA DE KEHOT
7,712 979 101 LK, VD1 2P IR

1189 NPNIN 982

Alli, acerca de los trece atributos de misericordia que
Moshé hizo descender, el Alter Rebe explica notzer jésed:
notzer contiene las letras de tzinor (“canal”) y de ratzon
(“voluntad”), y también significa “guardar”: bondad que
permanece oculta en el pensamiento antes de revelarse.
LA NOTA DE KEHOT
.2,10 772 1P X7
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