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(Acerca del versiculo “Descenderé
ahora”) Eliyahu abrio: “Ta eres
Uno, pero no en namero...”

Las diez Sefirot son llamadas “tikunim”, adornos, porque, al
igual que el intelecto y las emociones del alma, son vestiduras de
la Luz Infinita que, sin embargo, son una con ella; no obstante, el

Infinito permanece “Uno, pero no en numero”, porque Atzilut
emerge a través del tzimtzum, una brecha mucho mas profunda

que la parsa que separa los mundos inferiores.
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LA IDEA CENTRAL

Las diez Sefirot son llamadas “tikunim”, adornos, porque, al igual que el intelecto
y las emociones del alma, son vestiduras de la Luz Infinita que, sin embargo, son
una con ella; no obstante, el Infinito permanece “Uno, pero no en numero”, por-
que Atzilut emerge a traves del tzimtzum, una brecha mucho mas profunda que la

parsa que separa los mundos inferiores.

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

Al explicar el comienzo de Pasaj Eliyahu, el maamar pregunta por qué las Sefirot son llamadas tiku-
nim. El alma ofrece el modelo: su esencia es luz simple, mientras que su intelecto y sus emociones son
vestiduras interiores, unidas a ella como un adorno a quien lo lleva, a diferencia de las vestiduras se-
paradas del pensamiento, el habla y la accion. Asi también, las Sefirot de Atzilut son tikunim de la Luz
Infinita, mientras que las de Beria, Yetzira y Asia son verdaderas vestiduras. D'os es llamado “sabio”
como fuente de la sabiduria, del mismo modo que Jésed es la fuente distante del dulzor de una manza-
na; y Atzilut, de la raiz de “Apartaré del espiritu” dicho acerca de Moshé, es el Infinito que se rebaja
con humildad. “Uno, pero no en niimero” se refiere a Kéter: Atzilut surge a través del tzimtzum, en el
que la luz se retrae en el luminar y permanece solo en potencia, de modo que no queda ninguna rela-
cion; los mundos inferiores surgen a través de una parsa, como la parabola de un maestro, en la que la
sabiduria superior esta realmente presente y permanece cierta relacion. Sin embargo, todo esta unido
a El. Finalmente, “largo” y “corto” son Jésed y Guevura, y “Descenderé ahora y veré” es su equilibrio,

con la compasion entre ambos.

ESQUEMA

1 Encabezamiento y pregunta m-2

;Por qué las diez Sefirot son llamadas tikunim? El intelecto y las emociones del alma son sus vestiduras in-
teriores, unidas a ella como un adorno.

2 El almay sus vestiduras 13-5

El cuerpo, y mas atn el intelecto y las emociones, son vestiduras unidas al alma; como cambian, no son su
esencia inmutable, pero estan mas cerca de ella que el pensamiento, el hablay la accion.

3 “Tu eres sabio”: l1a fuente de la sabiduria f6-8

Las Sefirot de Atzilut son tikunim; D'os es llamado sabio como fuente de toda sabiduria, asi como Jésed se
convierte en el dulzor de una manzana a través de muchos descensos.
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4 Atzilut como humildad divina

19-10

Atzilut significa rebajamiento, como el espiritu de Moshé fue “apartado” para los setenta ancianos: la Luz

Infinita se rebaja en las Sefirot, que permanecen una con ella.

5 “Uno, pero no en namero”: Kéter, tzimtzum y parsa

111-13

Kéter es el intermediario incomparable; Atzilut emerge a través del tzimtzum, y los mundos inferiores, a

través de una parsa.

6 Luz y luminar; el tzimtzum

1M4-17

La Luz Infinita es al Infinito como la luz del sol al sol; en el tzimtzum, la luz fue absorbida en el luminary

permanece solo en potencia, como un alma antes de entrar en el cuerpo o un erudito que no esta dedica-

do al estudio, mientras que el luminar mismo permanece intacto.

7 La parsa como parabola de un maestro

M18-22

Una parsa es como una parabola en la que la idea entera del maestro esta realmente presente, de modo
que la nueva sabiduria de Beria sigue estando relacionada con Atzilut; a través del tzimtzum no queda

relacion alguna.

8 Sin embargo, unidos a El

123-24

Como la luz solo fue absorbida en el luminar y el kav es extraido, las Sefirot, incluso sus vasijas, son una
con el Infinito, asi como el pensamiento puede abarcar una piedra.

9 Largo, corto e intermedio: “Descenderé ahora”

125-26

Jésed fluye hacia abajo, Guevura mide segun lo que asciende desde abajo y la compasion se encuentra

entre ambos; “Descenderé ahoray veré” es su equilibrio, con la bondad en primer lugar.

CONCEPTOS CLAVE

tikunim (adornos) 7°317°n

El nombre que Pasaj Eliyahu da a las diez Sefirot: vestidu-
ras unidas a quien las lleva, como un adorno, y no cubier-
tas separadas.

luzy luminar 71821 X

La Luz Infinita (el “Nombre” revelador de D'os), compara-
da con su fuente, el Infinito mismo, asi como la luz del sol
se compara con el sol.

tzimtzum y espacio vacante °112 01pn 013102

La retraccion de la luz en el luminar, donde permanece
solo en potencia; el resultado esta “vacio” de luz, aunque
no de la esencia de D'os.

parsa (particion) X099

La pantalla entre Atzilut y los mundos inferiores, que
transmite la sabiduria superior en una forma ajena, como
una parabola, de modo que permanece cierta relacion.
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Kéter como intermediario yx1n17 10

La Corona que se encuentra entre el Emanador y lo ema-
nado; no contada entre las Sefirot, es “Uno, pero no en
numero”.

Atzilut como rebajamiento °>n73x3 - N77%x

De los versiculos acerca de Moshé y los ancianos: Atzilut es
la Luz Infinita que se aparta y se rebaja, con humildad,
para convertirse en sabiduria.

largo, corto e intermedio °111°2 ,7°%p ,7°IR

Jésed, que fluye hacia abajo sin limite; Guevura, que lo li-
mita a lo que asciende desde abajo; y la compasion, que da
incluso a quienes no lo merecen.



TORAH OHR - PARSHAS VAYEIRA - MAAMAR 1
SECCION 1 - 11-2

Encabezamiento y pregunta

(13 'RI ATIR PI10DY W)

(Relacionado con el versiculo: “Descenderé ahora...”)

Un encabezamiento afiadido al maamar: el discurso que sigue, sobre el comienzo de Pasaj Eliyahu, se rela-
ciona con el versiculo de la parasha de esta semana en el que D'os dice, antes de juzgar a Sedom: “Descen-
deré ahoray veré” (Genesis 18:21). La relacion se hace explicita solo al final (parrafos 25-26).
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Eliyahu abrio [y dijo]: “Tu eres Uno, pero no en numero; Ta eres quien hizo surgir diez tikunim
(ornamentos)...”. Para comprender este asunto, por qué las diez Sefirot reciben el nombre de tiku-
nim, primero debemos explicar la esencia del alma.
Pasach Eliyahu es el pasaje de la introduccion a Tikkunei Zohar en el que Eliyahu (el profeta Elias) alaba a
D'os: El es Uno, pero no un “uno” que pueda contarse, y hizo surgir las diez Sefirot, a las que el pasaje llama

“tikunim”. La pregunta es por qué las Sefirot reciben este nombre, y la respuesta comienza con el alma hu-

mana, que sirve de modelo para lo divino.
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Pues el alma, en si misma, es una luz simple, sin division en intelecto y atributos emocionales (mi-
dot); su intelecto y sus atributos emocionales son vestiduras del alma, en cuanto que el alma tiene

intelecto y atributos emocionales,

El nuicleo del alma es una luz unica e indivisa. El intelecto y las emociones son facultades reales que posee

el alma, pero respecto de su esencia se relacionan como las vestiduras con quien las lleva.
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pero no son la esencia ni el ser mismo del alma. (En cuanto a lo que esta escrito en Tanya, que el
alma misma se divide en intelecto y atributos emocionales, llamados la esencia del alma, esto se
refiere inicamente a su relacion con el pensamiento, el habla y la accion, que son vestiduras real-
mente separadas de la esencia del alma y corresponden al nivel de Beria, Yetzira y Asia, acerca de
las cuales se dice: “Tu les preparaste vestiduras...”,
El Alter Rebe se anticipa a una aparente contradiccion con su propio Tanya, donde el intelecto y las emocio-
nes se llaman la esencia del alma. Eso se dijo iinicamente en contraste con el pensamiento, el hablay la ac-

cion, las tres “vestiduras” exteriores del alma, que estan completamente separadas de ella, asi como los

mundos inferiores de Beria, Yetzira y Asia son vestiduras que D'os “prepar6” (Tikkunei Zohar).
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que son Beria, Yetzira y Asia. Pero el intelecto y los atributos emocionales, aunque son vestiduras,
no son vestiduras realmente separadas; mas bien, son como el nivel de las vasijas de Atzilut, acerca
de las cuales [se dice]: “El y Sus causaciones son uno...”. Por eso se las llama “esencia”, aunque no
son verdaderamente la esencia.)

El intelecto y las emociones son vestiduras de indole interior, unidas al alma, como las vasijas de Atzilut, de

las cuales el Zohar dice: “El y Sus causaciones son uno”. Por eso pueden llamarse “esencia” en relacion con

las vestiduras exteriores, aunque estrictamente no son la esencia.
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Mas bien, se las llama tikunim porque el alma se adorna y se reviste en ellas. Asi traduce el Tar-
gum [Onkelos] el versiculo “Un hombre no vestira ropa de mujer”: “Un hombre no se adornara con
los adornos (tikunei) de una mujer”.

La palabra tikun, tal como la usa el Targum, significa adorno: Onkelos traduce “un hombre no vestira ropa

de mujer” como “un hombre no se adornara con los tikunim de una mujer”. Por eso, llamar tikunim a las fa-

cultades significa que son los adornos del alma.
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Y el sentido de tikun es el de un ornamento con el que uno se adornay por el que se siente afecta-

do; uno llega a unirse con ese ornamento como si fuera parte de su propio cuerpo.

Un ornamento difiere de una vestidura comun: quien lo lleva siente placery orgullo por ély se identifica con
él, como si fuera parte de su cuerpo. Ese es precisamente el sentido de tikun: algo distinto del yo, pero unido
aél.

SECCION 2 - 13-5

El almay sus vestiduras
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Asi ocurre con el alma y el cuerpo: aunque el cuerpo es una vestidura para el alma, esta, sin em-
bargo, se ve afectada por lo que le sucede al cuerpo, de modo que cuando el cuerpo se golpea un

dedo, el alma lo siente.

Un primer ejemplo de una vestidura que, sin embargo, esta unida a quien la lleva: el cuerpo. Es solo la vesti-
dura del alma, pero el alma siente lo que le sucede, como un golpe en el dedo.
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Asimismo, cuando surge en la voluntad del alma realizar alguna accion con los miembros, estos
obedecen esa voluntad de inmediato, en el mismo instante en que surge el deseo de realizar la ac-
cion: el pie, para caminar con él, etc.,

La union también actiia en la direccion inversa: los miembros llevan a cabo la voluntad del alma en cuanto
esta surge; por ejemplo, el pie camina apenas uno quiere caminar.
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sin que antes se extienda ni se transmita el pensamiento del cerebro al pie, pues entonces habria
cierta demora; sin embargo, no hay demora ni siquiera de un instante: en cuanto surge la volun-
tad, etc.

Si la voluntad tuviera que viajar del cerebro al pie como un mensaje, habria alguna demora; pero no la hay.
La respuesta es instantanea.
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Pero esto se debe unicamente a que el cuerpo esta unido al alma, y el alma actiia en €l como quie-
re, como si fuera su propia esencia y ser; y aunque el cuerpo es la vestidura del alma, sin embargo

esta unido a ella.

La razon es que el cuerpo esta unido al alma, de modo que esta lo mueve como si fuera su propio yo. Asi,

una vestidura puede ser a la vez una vestidura y una sola cosa con quien la lleva.
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Del mismo modo se comprendera el asunto del intelecto y los atributos emocionales del alma:
también ellos son solo tikunim y vestiduras en los que el alma se adornay se reviste; son los instru-

mentos del alma, en los que y mediante los cuales actiia, como un hacha en manos de quien tala,

Lo mismo se aplica al intelecto y las emociones: son los tikunim y las vestiduras del alma, los instrumentos
mediante los cuales actiia. La imagen del hacha y quien tala con ella proviene de Isaiah 10:15: el instrumen-
to actiia inicamente por medio de quien lo sostiene.
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para amar con el atributo del amor y comprender con Jojma, etc. Todo esto y lo semejante es tni-
camente la actividad del alma y su extension, que va de ella hacia lo que es distinto de ella; pero el
alma, en si misma, esta por encima de todos estos niveles.

Amar y comprender son cosas que hace el alma, extendiéndose hacia algo distinto de si misma. El alma tal

como es en si misma esta por encima de todas estas actividades.
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Pues el intelecto y los atributos emocionales experimentan cambios: en los atributos emocionales

hay estados de pequefiez y grandeza, ya que un nifio pequeio ama cosas pequeias, etc.

La prueba de que estas facultades no son la esencia es que cambian. Los sentimientos de un nifio son pe-

queiiosy se vinculan con cosas pequeias; los de un adulto se amplian.
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Y el intelecto: “cuanto mas envejecen...”, etc. Nada de esto corresponde a la esencia y el ser del

alma, que no esta sujeta a ningtin cambio.

El intelecto también cambia con la edad; la frase alude a la afirmacion de los Sabios de que los sabios se

vuelven mas sosegados de mente al envejecer. Pero la esencia del alma no cambia en absoluto.

MY FPNINDY MR KPR 12 TMREY2 Dwatnn T1RY DA PRn 0w nRapn 1K)
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Tampoco experimenta cambios por lo que le sucede al cuerpo, pues el alma no se reviste en el
cuerpo en su esencia; mas bien, son sus rayos y facultades los que se extienden dentro del cuerpo
y se revisten en él, y estos si cambian a causa del cuerpo que los recibe: de una manera en un nifo

y de otra en un anciano, etc.

La esencia del alma no entra en el cuerpo; solo lo hacen sus rayos y facultades, que son moldeados por el
cuerpo que los recibe, de manera diferente en un nifio y en un anciano.

B INITEY WO NPREY 139K 7132 MBYDANHT 1PN WIT MART PA R MITAm Pown on
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El intelecto y los atributos emocionales también son solo rayos del almay sus facultades que se ex-
tienden dentro del cuerpo, y no son la esencia ni el ser del alma. Mas bien, el alma actiia y se ex-
tiende por medio de estos rayos y facultades; sin embargo, no son vestiduras realmente separadas

El intelecto y las emociones son rayos y facultades del alma, no su esencia. El alma actia por medio de ellos,
pero no estan separados de ella como una vestidura exterior.
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como el pensamiento, el habla y la accion, que son rayos y facultades que realmente revisten al
alma (como una vestidura que la cubre, etc.); en cambio, el intelecto y los atributos emocionales

son rayos de la esencia misma del alma, y no son verdaderas vestiduras,

El pensamiento, el habla y la acciéon cubren al alma como un abrigo, realmente separados de ella. En cam-

bio, el intelecto y las emociones emanan de la esencia misma del alma y no son vestiduras en sentido pleno.
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sino tikunim, en los que su esencia se adorna y embellece, como el adorno de un ornamento que
embellece a la persona que se adornay se embellece con él.

Por eso son tikunim, ornamentos: la esencia del alma se embellece mediante ellos, asi como una persona se
embellece con las joyas que lleva 'y con las que se identifica.

SECCION 3 - 16-8

“Tu eres sabio”: 1a fuente de la sabiduria
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Del mismo modo se comprenderan también, en lo alto, las diez Sefirot que se llaman tikunim (es
decir, Jojma y los atributos emocionales de Atzilut, acerca de los cuales [se dice]: “El y Sus causa-
ciones son uno...”. Pero Beria, Yetzira y Asia son vestiduras realmente separadas, y acerca de ellas
se dice: “Tu les preparaste vestiduras...”).

Ahora se aplica el modelo a D'os. Las Sefirot de Atzilut se llaman tikunim porque, como el intelecto y las

emociones del alma, estan unidas a la luz que expresan (“El y Sus causaciones son uno”). Las Sefirot de los
mundos inferiores son vestiduras verdaderas, separadas: las “vestiduras que Tt preparaste para ellas”.
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Pues [se dice]: “Tu eres sabio”: “Ta” significa la Luz Infinita (Or Ein Sof); “sabio” significa que esta
se extiende al nivel de Jojma, conforme a “Dondequiera que encuentres Su grandeza...”. Y todavia
no es sabio con una sabiduria conocida,
Pasach Eliyahu contintia: “T eres sabio”. “Tt” es la Luz Infinita; “sabio” es esa luz cuando alcanza Jojma,
un descenso que constituye en si mismo una expresion de la grandeza de D'os, como en la afirmacion “don-

dequiera que encuentres Su grandeza, alli encuentras Su humildad”. Sin embargo, El no es sabio con una

sabiduria que pueda conocerse.
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sino que se lo llama “sabio” porque es la fuente de la sabiduria, y de £l procede la extension de la
sabiduria a Beria, Yetzira y Asia; aunque no hay comparacion [entre Ely] la sabiduria de Beria, etc.,

y mucho menos la de Asia, etc., por eso se lo llama “sabio”.

Se lo llama “sabio” Gnicamente porque es la fuente de la cual fluye toda sabiduria a través de los mundos,
aunque la sabiduria de los mundos inferiores no tenga comparacion con El.

219 2122 5yn a0 2awy 99 9% 1R PUMRY Tnn Ty 12 1Ivn nan
El asunto se comprendera mediante la analogia de lo que dijeron nuestros Sabios, de bendita me-
moria: “No hay una sola brizna de hierba...”, etc., y “Uno mas alto que el alto...”, etc.

Para mostrar como algo puede ser la fuente de algo completamente distinto de si mismo, el Alter Rebe recu-
rre a la afirmacion de que cada brizna de hierba tiene un mazal, una fuerza espiritual en lo alto que dirige su

crecimiento, y al versiculo “uno mas alto que el alto vigila”.
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Ahora bien, una manzana fisica tiene dulzura, y “el paladar prueba el alimento”; ;diremos acaso
que el poder de crecimiento de la tierra también tiene sabor y dulzura? Y ciertamente no el mazal,

que no pertenece en absoluto a ese orden y naturaleza.

La manzana es dulce al paladar, pero nadie diria que el poder de crecimiento de la tierra es dulce en si mis-
mo; y menos aun el mazal de arriba que la gobierna, que pertenece a un orden completamente distinto.
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Mas bien, la cuestion es que la dulzura proviene de Jésed y la amargura de Guevura; estas son cua-
lidades espirituales, pero, a través de la cadena descendente de los mundos (hishtalshelut) y del
orden de descenso de los niveles, nivel tras nivel, se volvieron fisicas, hasta que del nivel de Jésed
proviene la dulzura, etc.

La dulzura proviene de Jésed y la amargura de Guevura. Estas son cualidades espirituales que, al descender
de nivel en nivel, se volvieron sabores fisicos.
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Aunque no hay comparacion entre ellas, no obstante, la primera tiene el temperamento y el carac-
ter de la segunda; tal como vemos que hay muchas clases de agrado y dulzura en las cosas

espirituales,

La dulzura fisica no se parece en nada a Jésed, pero lleva su caracter. También en la vida espiritual vemos
sus propias clases de dulzura.
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como el deleite de una idea de sabiduria, que también es dulzura; y asimismo el deleite de una me-
lodia, que proviene de lavoz que sale del corazon, el nivel de los atributos emocionales.

El placer de captar una idea es una dulzura, y también lo es el placer de una melodia, que proviene del cora-
zon, sede de las emociones. Estas son formas intermedias —espirituales, pero ya “dulces”— entre Jésed y el

sabor de una manzana.
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Por lo tanto, mediante muchos descensos y etapas de hishtalshelut, se convierte en dulzura fisica
concreta, aunque la diferencia entre ambas sea grande. Lo mismo ocurre con el nivel de Jojma, en
el que también hay “uno superior a lo superior”.

Jésed se convierte en dulzura fisica solo después de muchos descensos, y la distancia entre ambos es enor-

me. La sabiduria funciona del mismo modo: también tiene una escala de niveles, “uno superior a lo
superior”.

VAW PR RIT R IPWYI NOPAN NRIIT 7R00 MR RDY IR AR AR™M3T Anonw 0am
7 10 N3N PWYT ANaM N2 NNANT Ik nao

Y aunque la Jojma de Beria no pertenece al orden ni a la naturaleza de la sabiduria que se ve y se
revela en Asia, no obstante, es la fuente y raiz de la cual llega a existir el nivel de Jojma de Asia que
se revela, etc.

La sabiduria de Beria es completamente distinta de la sabiduria que vemos en el mundo fisico, Asia; no obs-

tante, es la raiz de la cual esta llega a existir. Por la misma logica, se puede llamar a D'os “sabio”, pues El es
la fuente de toda sabiduria.
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SECCION 4 - 19-10

Atzilut como humildad divina
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Lo mismo ocurre con la Jojma de Atzilut: aunque es el nivel de “sabio, pero no con una sabiduria
conocida”, no obstante, es el nivel de una fuente de otra fuente, etc.

La escala de la sabiduria contintia hacia arriba: la Jojma de Atzilut todavia es solo “sabio, pero no con una
sabiduria conocida”, y es la fuente de la fuente de la sabiduria inferior.
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Pero para que haya “Tu eres sabio”, es decir, la atraccion de la Luz Infinita hacia Jojma, [esto es asi
porque] la sabiduria misma “se encuentra de la nada (ayin)”.

Sin embargo, que la Luz Infinita llegue a ser “sabia”, es decir, que entre en Jojma, constituye en si mismo un
salto: la sabiduria “se encuentra de la nada (ayin)”; el versiculo de Iyov se interpreta como que la sabiduria

proviene de un nivel que es “nada” con relacion a ella.
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Por eso, es el nivel de Su humildad, bendito sea, pues para El representa un gran descenso, bendi-
to sea. Este es el significado de la palabra Atzilut en la Lengua Santa: denota descender y rebajarse
desde el propio nivel supremo, rebajarse como si uno estuviera en un nivel inferior,

Que el Infinito asuma la forma de sabiduria es un acto de humildad divina, un gran descenso. Por eso el

mundo mas elevado se llama Atzilut: su raiz hebrea significa separar o rebajar algo de su propio nivel
elevado.
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como en “Y apartaré (ve’atzalti) del espiritu”, dicho acerca de Moshé: como él dijo “;De donde
conseguiré carne?”, pues su nivel era sumamente elevado,

El versiculo de referencia es el relato de los setenta ancianos: D'os dice “Y apartaré (ve’atzalti) del espiritu
que esta sobre ti”. Moshé habia protestado: “;De donde conseguiré carne?”, porque su nivel era muy
elevado.
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y no podia rebajarse para atraer carne fisica; por eso el Santo, bendito sea, le dijo: “Retine para Mi
a setenta hombres”, que estan en un nivel inferior, es decir, que no serian verdaderamente fisicos,

Moshé, cuyo nivel era de sabiduria pura, no podia rebajarse para proveer algo tan fisico como la carne. Por
eso D'os le dijo que reuniera a setenta ancianos, de un nivel inferior, aunque no tan bajo como para ser

completamente fisicos.
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sino que “apartaré del espiritu que esta sobre ti y lo pondré sobre ellos”: es decir, haré descender y
atraeré tu nivel, de modo que esté por debajo de tu [propio] nivel.

“Apartaré del espiritu que esta sobre ti” significa que D'os haria descender el propio nivel de Moshé, por de-
bajo de donde se encontraba en Moshé, para que pudiera reposar sobre los ancianos. Este es el significado

de Atzilut: el nivel propio de alguien, rebajado.

21998y YR NATTH NPYNA DO 1R KD DAR T 1A0TRR 09 03 AP0 U YT aneoy snnen
“Y lo pondré sobre ellos”: que también ellos reciban sustento de este nivel, pero no que asciendan
a la estaturay al nivel del propio Moshé, etc.

La segunda parte del versiculo, “y lo pondré sobre ellos”, significa que los ancianos recibirian del nivel de
Moshé, pero no se convertirian en Moshé; lo recibirian en una forma descendida.
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Del mismo modo, arriba, el asunto de Atzilut es un descenso para que la Luz Infinita se revista en
Jojma, etc.; por eso las diez Sefirot de Atzilut se llaman diez tikunim, pues son vestimentas para la

Luz Infinita y no [su] esencia, etc.

Atzilut funciona de la misma manera: la Luz Infinita desciende para revestirse en Jojmay en las demas Sefi-

rot. Por eso las diez Sefirot de Atzilut se llaman tikunim: son vestimentas de la luz, no su esencia.
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No obstante, no son verdaderamente vestimentas, sino tikunim, porque “El y Sus causaciones son

uno...”; lo cual no es asi en Beria, Yetzira y Asia, como se explico arriba.

Sin embargo, como el intelecto y las emociones del alma, no son vestimentas separadas, sino adornos uni-
dos a la luz (“El y Sus causaciones son uno”), a diferencia de las Sefirot de los mundos inferiores, que son

vestimentas separadas.
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SECCION 5 - 111-13

“Uno, pero no en numero”: Kéter, tzimtzum y parsa
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Y este es [el significado de] “Tu eres Uno, pero no en numero”: El no es contado entre las diez Sefi-
rot (y esto se refiere a Kéter Supremo, el intermediario entre el Emanador y los emanados), pues
no hay comparacion alguna con El

Ahora se explica la primera expresion: “Tu eres Uno, pero no en numero”. Se refiere a Kéter, la Corona Su-

prema, que esta entre D'os, el Emanador, y las Sefirot emanadas. No se cuenta entre las diez porque estas no

tienen comparacion con él.
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Pues la aparicion de Jojma a partir de Kéter es verdaderamente de la nada (ayin), y no segun el or-
den de hishtalshelut, en el que cada nivel llega a existir como algo a partir de algo, etc. Ahora bien,
en todos los mundos de Atzilut, Beria, Yetzira y Asia hay un nivel de Kéter intermediario: pues
Maljut de Atzilut se convierte en Kéter de Beria,

Jojma surge de Kéter como “algo a partir de la nada”, no mediante el proceso gradual ordinario, en el que

cada nivel surge del nivel superior. Cada mundo tiene un Kéter intermediario: el nivel inferior —Maljut— de
cada mundo se convierte en el Kéter del mundo que esta por debajo.
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y Maljut de Beria, en Kéter de Yetzira. Pero la diferencia entre Kéter de Atzilut y Kéter de todos los
[demas] mundos es que la aparicion de Atzilut se produce mediante el tzimtzum (contraccion) de

la Luz Infinita, para que haya un espacio verdaderamente vacio y un vacio, etc.,

La cadena continuia: Maljut de Beria se convierte en Kéter de Yetzira. Pero Kéter de Atzilut difiere de los Ké-
ter de los mundos inferiores: Atzilut surgiéo mediante el tzimtzum, que dej6 un “espacio vacio”, un vacio ver-
dadero de luz.
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mientras que la aparicion de Beria, Yetzira y Asia se produce mediante una parsa (particion) que

separa Atzilut de Beria y Beria de Yetzira, etc., y no mediante un espacio vacio.

Los mundos inferiores no surgen mediante un vacio, sino por medio de una parsa, una particion o pantalla
que se interpone entre Atzilut y Beria, y entre cada mundo y el siguiente.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayeira/1/ 14

11

12



TORAH OHR - PARSHAS VAYEIRA - MAAMAR 1

D”K 7K 137 %3 .0”K IR DIXNLT 1Y DTPA 121 411D DIpn? ROID 12w wAaam

La diferencia entre una parsay un espacio vacante se entendera si primero [explicamos] el asunto

del tzimtzum en la Luz Infinita (Or Ein Sof). Pues la Luz Infinita

Para explicar la diferencia entre una parsa y un espacio vacante, el Alter Rebe primero explica qué fue el

tzimtzum y qué significa la “Luz Infinita”.
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significa luz y revelacion, de modo que pueda haber cierta extension y surgimiento de una fuente y
una fuerza vital; y la Luz Infinita que esta dentro de Su esencia es este aspecto: que hay en £l una

luz destinada a brillar y extenderse, para hacer existir y dar vida.

La Luz Infinita es la capacidad de D'os de revelarse, extenderse hacia afuera, hacer existir y dar vida. Inclu-
so dentro de Su esencia, la Luz Infinita es este aspecto: una luz que, por naturaleza, esta dispuesta a brillar.

SECCION 6 - 114-17

Luz y luminar; el tzimtzum
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Y esto es [lo que significa] “Antes de que el mundo fuera creado, solo existian £l y Su Nombre”:
“E1” es el Infinito (Ein Sof) mismo, y “Su Nombre” es la Luz Infinita que esta dentro de Su esencia,

que es unicamente el nivel de Su Nombre, es decir, el aspecto de la revelacion,

La afirmacion “Antes de que el mundo fuera creado, solo existian El y Su Nombre” menciona dos cosas: “El”
es la esencia misma del Infinito, y “Su Nombre” es la Luz Infinita, que respecto de El es como el nombre res-
pecto de una persona: el aspecto que puede revelarse a otros.
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es decir, aquello que puede revelarse y extenderse, como el resplandor del sol que emana del sol:
el resplandor es la luz que hay en el sol para iluminar la tierra, mientras que el sol mismo es el

cuerpo propiamente dicho del sol.

La analogia es el sol: su resplandor es la luz que puede proyectar sobre la tierra, mientras que el sol mismo

es el cuerpo del que procede la luz.
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Ahora bien, la luz que sale del sol recibe el nombre de “luz”, como esta escrito: “Y Elokim llamoé a
la luz dia”, pues el dia se llama luz en virtud de la extension de la luz y el resplandor que brillan

durante el dia; en cambio, la esencia del sol se llama lumbrera (maor),

La Escritura llama “luz” al resplandor (“Elokim llamo a la luz dia”; es decir, el dia se llama luz por la luz que

se extiende en él), mientras que el sol mismo se llama “lumbrera” (maor), la fuente de la luz.
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como esta escrito: “las dos grandes lumbreras”, etc. Lo mismo ocurre con la Luz Infinita: la luz se
llama revelacion, de la cual se extienden la existencia de la luz y la fuerza vital, etc.; mientras que
el Infinito mismo es el aspecto de la lumbrera, que es la fuente de la luz y de la cual esta se

prolonga.

Asi también en lo alto: la Luz Infinita es la revelacion de la cual fluyen la luz y la vida, mientras que el Infini-
to mismo es la “lumbrera”, la fuente de esa luz.
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Ahora bien, el tzimtzum tuvo lugar en la Luz Infinita, es decir, la luz quedo incluida en la lumbre-
ra. Pues, dado que los mundos no pueden recibir la revelacion de la Luz Infinita tal como esta en

Su esencia,

Fl tzimtzum ocurrio en la luz, no en D'os: la luz se retiro a su fuente, la lumbrera. Los mundos no habrian
podido soportar la Luz Infinita tal como es.
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habrian quedado anulados por completo de la existencia, etc.; por eso contrajo la luz, para que
quedara incluida en la lumbrera (solo en potencia y no en acto) y oculta en ella, de modo que no

hubiera revelacion de la luz, sino tinicamente de la lumbrera.

Habrian quedado anulados de la existencia; por eso D'os retiro la luz a la lumbrera, donde permanece solo
en potencia, oculta, y solo queda la lumbrera.
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(Pero en la lumbrera, que es el Infinito mismo, el tzimtzum no tiene aplicacion, D'os libre, ni tam-

poco la ocultacion; al contrario, la lumbrera esta revelada.

Una precision fundamental: la lumbrera, la esencia misma de D'os, no esta contraida ni oculta en absoluto.
Al contrario, la lumbrera esta “revelada”.
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Por eso, incluso los ninos pequenos saben que existe una Deidad, etc., aunque no tienen com-
prension ni percepcion de como ni qué, porque en ellos no se revela la luz; no obstante, la lumbre-
ra misma esta presente abajo igual que arriba.)

Por eso incluso los nifios pequenos saben que existe D'os, sin entender nada acerca de El: lo que perciben
no es la luz, que requiere comprension, sino la lumbrera misma, presente abajo igual que arriba.
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Por eso este tzimtzum se llama espacio vacante y vacio, etc.; significa que esta vacio y desprovisto

de luz, sin ninguna luz ni revelacion en él,

Por eso el tzimtzum se llama “espacio vacante” o “vacio”: esta vacio de luzy revelacion.
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sino que [la luz] permanece en potencia dentro de la lumbrera. Esto se asemeja al alma: cuando

entra en el cuerpo, se ve la revelacion de su fuerza vital, que davida al cuerpo;

La luz sigue existiendo, pero solo en potencia dentro de la lumbrera. La analogia: cuando el alma entra en

un cuerpo, su fuerza vital se vuelve visible en el cuerpo vivo.
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pero antes de entrar en el cuerpo, aunque tiene la capacidad de dar fuerza vital al cuerpo cuando

se inviste en él, esa fuerza vital esta en potencia

Antes de entrar en el cuerpo, el alma ya tiene la capacidad de darle vida, pero esa capacidad esta solo en
potencia.

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayeira/1/ 17



TORAH OHR - PARSHAS VAYEIRA - MAAMAR 1

SR O9YIN P3N DR 197 NI 1993 RO 101 7132 107V wabn1 RPw 170 3193 R
6162 9953

y no en acto, mientras todavia no se ha investido en el cuerpo para darle vida y hacer que la revela-

cion de la fuerza vital pase de la potencia al acto, y de la ocultacion a la revelacion.

Solo se vuelve efectiva cuando el alma se inviste en el cuerpo y su fuerza vital pasa de la potencia al acto, de
lo oculto a lo revelado. Asi también ocurre con la Luz Infinita después del tzimtzum.
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Del mismo modo, un hombre sabio: cuando su sabiduria se extiende a otra persona, o incluso a si
mismo —es decir, cuando esta ocupado en ella—, se encuentra en un estado de revelacion, de

modo que su sabiduria es percibida y revelada a otro o a si mismo.

Una segunda analogia de la potencia y el acto: la sabiduria de un hombre sabio se revela cuando se ocupa de
ella, ya sea ensenandosela a otro o simplemente examinandola €l mismo.
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Pero “cuando no esta ocupado [en ella]”, su sabiduria esta inicamente en potencia en el alma; es
decir, tiene la capacidad de concebir [ideas] si se dedica a pensar,

Cuando no se ocupa de ella, su sabiduria existe solo como capacidad en su alma: podria pensar, si asi lo
decidiera.
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pero no llega a revelarse, de la potencia al acto. Del mismo modo, el poder de la vista en el ojo:
aunque, si uno cierra el ojo, posee plenamente la capacidad de ver,

En ese estado no esta revelada. Lo mismo sucede con la capacidad de ver: con el ojo cerrado, esta plenamen-
te presente.
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sin embargo, no llega a revelarse de modo que el ojo vea realmente hasta que abre los ojos. Lo mis-
mo ocurre con la capacidad de caminar del pie, y asi también con los demas sentidos de todos los
miembros, etc.

No hay vision efectiva hasta que se abre el ojo. Lo mismo ocurre con el caminar y con todos los sentidos. A la

capacidad no le falta nada; simplemente no esta revelada. Asi existe la luz dentro de la lumbrera después del
tzimtzum.
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De igual modo puede entenderse lo que sucede en lo alto con el tzimtzum en la Luz Infinita: la luz
y la revelacion fueron contraidas y ocultadas, y quedaron solo en potencia en la lumbrera, no en

acto.

Las analogias se aplican a lo alto: en el tzimtzum, la luzy su revelacion se retiraron y ocultaron, y permane-
cieron solo en potencia dentro de la lumbrera.
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Esto se llama espacio vacante y vacio con respecto a la luz, pues no quedo ninguna luz ni revela-

cion. Y aunque, en verdad, no es un espacio completamente vacante, D'os libre,

Con respecto a la luz, esto es un “espacio vacante”, puesto que no queda en él luz revelada. Sin embargo, no
esta realmente vacio de D'os.
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pues la lumbrera llena todo el vacio, ya que en la lumbrera misma no hay tzimtzum ni ocultacion,

D'os libre, y la luz esta en potencia, etc.;

La lumbrera, la esencia de D'os, llena todo el “vacio”, pues la contraccion y la ocultacion no se aplican a
ella; y la luz misma sigue alli, en potencia.
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no obstante, dado que el Arizal comparo la revelacion y la fuerza vital que se prolongan del Infini-
to, asi como el surgimiento de las diez Sefirot —Jojma, Bina, etc.—, con “luces”, semejantes a la luz

y el resplandor que salen del sol y brillan, etc.,

(Por qué, entonces, el Arizal lo llama espacio vacio? Porque describe como “luces” el flujo de la Divinidad
desde el Infinito y las diez Sefirot, comparandolos con la luz del sol que irradia.
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por eso llamo “espacio vacante” al tzimtzum, es decir, a la inclusion de la luz en la lumbrera: es la
ocultacion de la luz, y esta ocultacion equivale a la ausencia de la luz, hasta el punto de que no se
le puede asignar nombre alguno, ni llamarla Jojma ni siquiera “sabio

Dentro de esa imagen, la retirada de la luz a su fuente constituye un “espacio vacante”: una ausencia de luz
tan completa que ni siquiera puede llamarsela Jojma o “sabio”.
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pero no con una sabiduria conocida”, etc. (pues no se distingue ni se percibe siquiera en
potencia), hasta después de numerosos descensos y etapas de la cadena descendente de los mun-
dos, Akudim, Nekudim, etc.;

Ni siquiera puede llamarsela “sabio, pero no con una sabiduria conocida”; no se percibe ni como potencia.

Solo después de muchas etapas adicionales —los mundos que el Arizal llama Akudim (“atados”) y Nekudim
(“punteados”)— surge algo a lo que se puede dar un nombre.
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pues el aspecto de los Ojos es la fuente del aspecto de las vasijas, de modo que pueda llamarse sur-
gimiento del aspecto de “sabio, pero no con una sabiduria conocida”, etc.; es decir, entonces se
forma la capacidad de hacer surgir cierto aspecto, como fuente de una fuente del aspecto de Jojma,
etc.

En el sistema del Arizal, el mundo de Nekudim surge de los “Ojos” de Adam Kadmon y es la fuente de las va-

sijas. Solo entonces se forma una capacidad que puede llamarse “sabio, pero no con una sabiduria
conocida”: una fuente de la fuente de Jojma.
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(Y todo este proceso del tzimtzum, que da lugar al descenso y a la cadena descendente de los
Circulos, la Linea y la parsa de Adam Kadmon, para que surjan Akudim, Nekudim, etc., esta inclui-
do en conjunto en Keéter de Atzilut, que es el intermediario para el surgimiento del aspecto de Atzi-
lut, las diez Sefirot, Jojma, etc.):

Todas las etapas entre el tzimtzum y Atzilut —los Circulos y la Linea (los dos modos de la luz después del

tzimtzum), la parsa de Adam Kadmon, Akudim y Nekudim— se consideran en conjunto Kéter de Atzilut, el
intermediario del cual surge Atzilut.
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La parsa como parabola de un maestro
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Pero el asunto de la parsa entre Atzilut y Beria, y entre Beria [y Yetziral, etc., puede entenderse me-
diante la analogia de un maestro que quiere explicar a su alumno una idea profunda que este no

puede captar,

Ahora se explica el otro mecanismo, la parsa que separa los mundos, mediante una nueva analogia: un
maestro que tiene una idea demasiado profunda para que su alumno la capte directamente.
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y debe transmitirsela por medio de una parabola y un enigma. Asi ocurre con las parabolas de Sh-
lomo6: “para guardarte de la mujer extrafa”, que es una parabola cuyo significado alude a la idola-
tria, extrafa a las palabras de la Tora, etc.;

Debe revestir la idea con una parabola o un enigma. Los Proverbios de Shlomo son el ejemplo clasico: la ad-

vertencia contra la “mujer extrafia” alude, en su sentido interior, a la idolatria, que es “extrafia” a la Tora.
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y lo mismo sucede con otros asuntos, como cuando se emplean parabolas tomadas de cosas fisicas

sencillas para explicar asuntos que se encuentran en las alturas del mundo, etc.

Asi también se ensefian asuntos elevados —“los que se encuentran en las alturas del mundo”— mediante pa-

rabolas tomadas de cosas fisicas sencillas.
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Ahora bien, esta parabola se toma de otros asuntos, no del asunto de la idea que desea ensefar;
solo se utiliza porque en ella y por medio de ella se comprendera la idea. Por eso, la separa con

otros asuntos.

La parabola se toma de un tema distinto de la idea que ensena; se utiliza inicamente porque la idea puede
captarse por medio de ella. En este sentido, la parabola separa la idea mediante material ajeno.
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Y este es el concepto de la parsa que separa entre Atzilut y Beria: es un nivel de pantalla divisoria,

que habla de otros asuntos, no

La parsa entre Atzilut y Beria es una pantalla de este tipo: “habla de otros asuntos”, distintos de Atzilut.
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del asunto de Atzilut; pues alli la sabiduria es de otra indole y naturaleza, incomparable con la in-
dole y naturaleza de la sabiduria en el Mundo de Beria, y Beria no tiene capacidad para recibir la
irradiacion de la sabiduria

La sabiduria de Atzilut es de una indole totalmente distinta de la sabiduria de Beria, y Beria no podria reci-
birla tal como es.
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tal como es en Atzilut; solo que, por medio de la parsa divisoria, también habra en Beria una irra-
diacion del nivel de la sabiduria, conforme a su temperamento y caracter, para que el alumno

comprenda la idea a partir de la parabola; y alli también se genera de nuevo un nivel de sabiduria.

Por medio de la parsa, la sabiduria ilumina en Beria de una forma adecuada a la naturaleza de Beria, tal

como el alumno capta la idea a través de la parabola; alli nace también una sabiduria nueva.
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Por eso también se llama a Beria algo que surge de la nada, porque proviene del nivel de una par-
sa, que fue una luz de descendencia (tolda), es decir, la luz de la sabiduria nacio y se genero de
nuevo en Beria,

Por eso Beria (“creacion”) también se llama “algo que surge de la nada”: la luz de Beria es una “luz de des-
cendencia”, nacida de nuevo a través de la parsa, en vez de ser la luz original que contintia descendiendo.
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como, por ejemplo, la idea que se genera de nuevo en el alumno a partir de la parabola que le con-
to [el maestro]: la parabola trata de otro asunto, y a partir de ella comprende el pensamiento de su

maestro,

Es como el alumno que oye una parabola sobre un temayy, a partir de ella, capta lo que su maestro quiere de-
cir sobre otro tema.
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y esta idea es nueva para ¢él, pues se genera de nuevo por medio de la parabola. Asi también, esta

luz de Beria es una luz nueva, generada de nuevo por medio de la parsa.

Para el alumno, la idea es nuevay se genera a través de la parabola; del mismo modo, la luz de Beria es una
luz nueva, generada por medio de la parsa.
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Ahora bien, quien discierne comprendera que, cuando el maestro oculta su idea mediante la para-
bola que le cuenta al alumno, toda la idea de su sabiduria, en su esencia, esta revestida en esta pa-

rabola, no solo en potencia, sino también en la realidad efectiva.

Un punto sutil: cuando el maestro reviste su idea en una parabola, toda la idea esta realmente presente en
ella, y no solo en potencia.
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Sin embargo, como el asunto en el cual esta revestida la sabiduria no es el asunto de la concepcion

de su propia sabiduria, sino que “salié para ensefar sobre algo que no es de su indole”, la concep-

cion del maestro, dentro del asunto por medio del cual alude a ella, no se ve ni se revela al alumno
Pero, como la parabola trata de otro tema —en palabras de la regla de interpretacion talmudica, “salié para

ensenar sobre algo que no es de su indole”—, el alumno no puede ver directamente lo que el maestro quiere
decir.
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sino inicamente a través de la parabola, que trata de otro asunto y a partir de la cual se genera de
nuevo para €l la idea, de modo que para él se la llama una idea nueva. Sin embargo, esta idea nue-
va, por su naturaleza y esencia, “ya existia desde tiempos antiguos”, y todo esta aludido en la

parabola.

Solo puede verla a través de la parabola, por lo que la idea le parece nueva. Sin embargo, en verdad ya exis-
tia desde antes, como dice Kohelet: “ya existia desde tiempos antiguos”, y estaba contenida por completo en
la parabola.
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Y asi sucede con el ocultamiento y revestimiento de la Jojma, etc., de Atzilut en el nivel de la parsa,
para que llegue a existir el nivel de la Jojma, etc., de Beria:

Se aplica aqui la analogia: la Jojma de Atzilut se oculta y se reviste en la parsa para que pueda llegar a existir
la Jojma de Beria.
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pues la Jojma de Atzilut, en su naturaleza y esencia, se reviste efectivamente en el nivel de la parsa
y provoca la aparicion de la Jojma de Beria, etc. Asi, aunque la Jojma de Beria sea una luz nueva, ya

tiene cierta comparacion y relacion con la Jojma de Atzilut.

La Jojma de Atzilut esta realmente presente en la parsay provoca la aparicion de la Jojma de Beria. Por eso,

aunque la sabiduria de Beria sea nueva, guarda cierta comparacion y relacion con la sabiduria de Atzilut.
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No sucede asi con el tzimtzum de la Luz Infinita para que llegue a existir Atzilut: alli 1a luz se oculta
y esta ausente, hasta el punto de que no se le puede atribuir nombre alguno, como se explico an-
tes. Por eso se lo llama “Uno, pero no en nimero”.

El tzimtzum que precede a Atzilut es distinto: alli la luz no esta revestida, sino ausente, de modo que ni si-

quiera se le puede atribuir nombre. Por eso, el Infinito, en relacion con las Sefirot, es “Uno, pero no en

numero”.
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Sin embargo, unidos a El
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Sin embargo, “Tu eres quien hizo surgir diez tikunim”, etc.: aun asi, no estan completamente se-
parados, aunque no tengan comparacion ni relacion con £, etc.;

La segunda frase de Pasaj Eliyahu, “Tu hiciste surgir diez tikunim”, aporta un equilibrio: aunque las Sefirot
no tengan relacion con el Infinito, no estan completamente separadas de £l
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sin embargo, puesto que la luz esta incluida en la fuente luminosa, etc., y también después [se pro-
duce] la extension del kav y el hilo, etc., todas estan unidas con El.

La luz nunca fue eliminada, sino que solo quedé incluida en la fuente luminosa; y después del tzimtzum se
extiende en el espacio una linea delgada (kav), un “hilo” de luz. Por eso, todo esta unido con EL
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E incluso “para conducir mundos por medio de ellos”: “mundos” son el nivel de las vasijas; “cua-
trocientos mil mundos de anhelo (kisufin)”, etc.; pues en Atzilut “El y Su fuerza vital son uno”, in-

cluso en el nivel de las vasijas.

Pasaj Eliyahu contintia diciendo que los diez tikunim sirven “para conducir mundos por medio de ellos”.
Aqui, “mundos” significa vasijas: los innumerables “mundos de anhelo” dentro de Atzilut. En Atzilut, incluso

las vasijas son una con la fuerza vital que las llena.
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Es como la analogia de un objeto fisico captado por el pensamiento: el pensamiento de una perso-
na abarca incluso algo fisico, como una piedra inerte, aunque la analogia no se parezca a lo que re-

presenta, ni por completo [ni parcialmente], etc.

¢ Como pueden ser uno la luz y la vasija? Se ofrece una analogia, aunque imperfecta: cuando piensas en una

piedra, tu pensamiento captay abarca algo fisico.
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Sin embargo, quien discierne puede contemplar y comprender, a partir de esta analogia, una frac-

cion minima de lo que representa. Pues, asi como hay poder y capacidad en el pensamiento

Aunque la analogia dista mucho de la realidad, permite a quien discierne vislumbrar minimamente el poder
que tiene el pensamiento.
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para abarcar dentro de si el objeto fisico, aunque este sea realmente distinto de él y no tenga com-
paracion con él, existe, sin embargo, un poder que los une, de modo que el objeto fisico queda

abarcado por el pensamiento en el cerebro.

El pensamiento puede contener dentro de si un objeto fisico, aunque el objeto sea completamente distinto
del pensamiento y no se le parezca. El pensamiento tiene un poder que los une.
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Asi también, arriba hay un poder y una capacidad para unir las luces y las vasijas; alli, arriba, estan

unidas, de modo que todo constituye una sola unidad y no se separa.

Asi también, arriba existe un poder que une las luces y las vasijas de Atzilut en una sola unidad, sin que ja-
mas se separen.
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Esto es imposible de imaginar con la mente de nuestro intelecto en el mundo de la separacion. Y el

nivel de las vasijas de Atzilut es el de los “cuatrocientos mil mundos de anhelo”, etc.,

Nuestra mente, formada en un mundo donde las cosas estan separadas, no puede imaginar semejante uni-
dad. Lasvasijas de Atzilut son los innumerables “mundos de anhelo”.
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los “trece mil mundos”, etc., que pertenecen al nivel de los hilos y cabellos, etc.; y de modo analo-

go, la division del pensamiento en muchos tipos de pensamientos, sin nimero, etc.

Estos son los “trece mil mundos”, que la Cabala describe como “hilos y cabellos”: canales sutiles y ramifica-
dos. Su multiplicidad se parece a la manera en que una sola mente se divide en innumerables pensamientos
particulares sin dejar de ser una sola mente.
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Largo, corto e intermedio: “Descenderé ahora”
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“Uno largo, uno corto y uno intermedio”. Ahora bien, Jésed es llamado “largo” porque se extiende
desde las alturas mas elevadas hasta las profundidades mas bajas, como el agua que desciende de

un lugar alto a uno bajo.

Patach Eliyahu describe las Sefirot como “uno largo, uno corto y uno intermedio”. Jésed es “largo” porque la
bondad, por naturaleza, fluye hasta abajo, como el agua que corre de un lugar alto a uno bajo.
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Y las Guevurot, que van de abajo hacia arriba, son llamadas “cortas”, pues acortan y limitan el flujo
de Jésed, para que corresponda al ascenso de abajo hacia arriba.

Guevura, que actua de abajo hacia arriba, es “corta”: limita el flujo de bondad para que corresponda a lo que
asciende desde abajo; es decir, a lo que merecen los actos del receptor.
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Y esto es [lo que significa] “Descenderé ahora y veré si es conforme a su clamor”, etc. Es decir:
“Vere” si es “conforme a su clamor”, que llega a Mi de abajo hacia arriba, [y] “descenderé ahora”

de arriba hacia abajo, de modo que el ascenso y la emanacion hacia abajo sean iguales.

Ahora, el versiculo del encabezamiento: “Descenderé ahora y veré si es conforme a su clamor...”. D'os
“vera” el clamor —lo que asciende desde abajo—y “descendera”, hara fluir Su emanacion desde arriba, de

modo que ambos sean iguales: la dadiva desde arriba corresponde al ascenso desde abajo.

OARY 71910 RI 7TIR MR 995 070N 12T MMIR N2 RO AR a5YRDHn ownnnw ab R
219 IRAIR

Pero, puesto que la emanacion de arriba hacia abajo es el nivel de la luz directa (or yashar) y el ni-

vel de los Jasadim, por eso primero dice “Descenderé ahora” y después “vereé”, etc.

Sin embargo, el versiculo pone “Descenderé” antes de “veré”, porque el flujo de arriba hacia abajo es “luz

directa” (or yashar) y bondad, y la bondad viene primero.
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Y “intermedio” es la compasion, el nivel de un término medio entre Jésed, que no distingue en ab-
soluto, aunque [alguien| no sea merecedor, y las Guevurot, que juzgan si es merecedor. La compa-
sion es el termino medio: aunque por si mismo no lo merezca, es preciso tener compasion de él,
etc.

El tercer término, “intermedio”, es la compasion. La bondad da sin preguntar si el receptor lo merece; Gue-

vura juzga si lo merece; la compasion se encuentra entre ambas: reconoce que no lo merece y, aun asi, tiene
misericordia.

PREGUNTAS PARA CONVERSAR

1. ;Como explica la diferencia entre un adorno y una vestidura coman por qué las Sefirot de Atzilut son lla-

madas tikunim, mientras que Beria, Yetzira y Asia son llamadas vestiduras?

2. ;Por qué el hecho de que el intelecto y las emociones cambien demuestra que no son la esencia del alma?
(Qué hay en una persona que no cambia?

3. ;Cual es la diferencia entre un tzimtzum, donde la luz permanece solo en potencia, y una parsa, donde la
idea del maestro esta realmente presente en la parabola? ;Por qué solo el primero hace que D'os sea
“Uno, pero no en namero”?

4. Si el luminar esta “revelado” incluso a los nifios pequefios, ;qué es exactamente lo que oculta el
tzimtzum?

5. ;Por qué el versiculo dice “Descenderé ahora” antes de “veré”, y qué aprende el maamar de ello acerca de
la bondad, el juicio y la compasion?
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La glosa explica como se relaciona todo este discurso con
“Descenderé ahora”: las diez Sefirot se llaman tikunim
porque son vestiduras que preparan la luz para actuar, y
solo cuando la Luz Infinita se reviste en ellas actiia en los
mundos inferiores, de modo que puede decirse que D'os
“desciende”.
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PARRAFO 2
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La fuente de Kehot para estas palabras (su nota esta
abajo).

LA NOTA DE KEHOT
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3 El comienzo de Pasach Eliyahu, en la segunda introduc-
cion a Tikkunei Zohar: D'os es Uno, pero no en nimero, e
hizo surgir las diez Sefirot, llamadas tikunim. Todo el
maamar explica estas lineas.
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Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

4 El comienzo de Pasach Eliyahu, en la segunda introduc-
cion a Tikkunei Zohar: D'os es Uno, pero no en niimero, e
hizo surgir las diez Sefirot, llamadas tikunim. Todo el
maamar explica estas lineas.
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Esa explicacion de “No omitas la sal” agrega que incluso
Jojma, la primera de las diez facultades del alma, es solo
una vasija para la esencia del alma, asi como el cerebro fi-
sico es una vasija para la facultad del intelecto; la prueba
es que el intelecto cambia: en ocasiones es lucido y en
otras no.
LA NOTA DE KEHOT
.2,7T RPN NP RA

T aw nipbnnm ova

Ese discurso, que explica este maamar, agrega que el alma
en si misma no esta dividida, “como esta escrito en Tanya,
capitulo 51”.
LA NOTA DE KEHOT
XY 17390 9R ND “X718 R°1N3 wUnd”

WDIT NPREYY NINR 9K DaN

Fl pasaje de Shir HaShirim agrega un paralelo en un nivel
inferior: las letras del pensamiento y del habla son vesti-
duras del intelecto, no su esencia, pues en la esencia de
una idea atin no se perciben letras.
LA NOTA DE KEHOT
2,7 wnw ﬂ”1|753 XD NPawn K97 7IR°2M2 XIP* °D ﬂ”w‘?: bl
JIRDP 77Rn

N°In2 wrm

Una variante manuscrita: en lugar de “en Tanya”, el ma-
nuscrito dice “en Likkutei Amarim”, el otro nombre del
libro.
LA NOTA DE KEHOT
QW NPWAD ATR "972KR121 170N 702 170 .R"W’?J :13 7122

AREY WIAW N°N2 wm

Estos son los capitulos de Tanya a los que se refiere el tex-
to, donde se describen el intelecto y las emociones del
alma y sus vestiduras de pensamiento, habla y accion; el
capitulo 12 llama a las diez facultades la “esenciay el ser”
del alma.
LA NOTA DE KEHOT
RT — R°IN® 7R3 LRDP Y NPWID TR RN IRT .20 A pRD
9779 001739 IR RN ,WDIT MR R°IN2 IRRIw 1 '[’Dﬂb 1772
oY .3, 7P MIER 97 L(MTAT OY) 2 ,Ap X 779 NPWRI2 N7MIRD
07K MR PIY AND AT LARP 0P Y DOV NYIIR LR P IR0pna
D°LRWNRT A9RY 772 1IN Y [0°wN NRRIA] 17970 PRI 17Ina 172
n?°nna 9oy moan PR%EN APT L Y RN T Cn AT LNy
Ralehyahi

777D PYIao Y

Un maamar posterior de Torah Ohr que trata el pensa-
miento, el hablay la accion como vestiduras separadas del
alma.

LA NOTA DE KEHOT
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La nota de Kehot remite a donde se explica mas: The Reb-
be Rashab’s maamar “(5653) X157y »RnT 1°2°00.

LA NOTA DE KEHOT
37170 KRRy IR\T P9°aN 177 X0

12 923 wak N7

La prohibicion de que un hombre vista ropa de mujer; se
cita inicamente por la formulacion del Targum.

Deuteronomy 22:5°7:273 0127
T N2YIN %3 AR NPnl 123 WP R nwRDy 1237090 mRD

La mujer no vestira ropa de hombre, ni el hombre se pondra
ropa de mujer, pues todo el que hace estas cosas es abomi-
nable para D'os, tu D'os.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT

.i1,23 0°927

13 NNNX °21D°N2 122 1PN° K

Onkelos traduce “ropa” como tikunei, adornos. Esto
muestra que en arameo tikun significa adorno, clave para
entender por qué las Sefirot se llaman tikunim.

Onkelos Deuteronomy 22:5°77:275 0°727 7Y 012218 DN

IR RDDX *1PN2 133 1907 K71 ROOK DY 2237 1L 1PN I XY
PR 129 92 7778 2 0TR PR

Sifsei Chachomim Chumash, Metsudah Publications, 2009 (CC-BY-NC)

14 PR —1ran

Una variante manuscrita: dice “el nivel de tikun” en lugar
de “el asunto de tikun”.
LA NOTA DE KEHOT
J18°Y NPWAR2 AR L1IP°N PN 113 7122

15 wnn 1A% K17 1PRD 7T ¥IWoN Y TIRNA

La enciclopedia sefiala que esta linea expresa el énfasis: el
nombre tikunim para las vasijas muestra que no son vesti-
duras separadas, sino como un ornamento que se vuelve
uno con la persona, hasta el punto de que esta “se siente

afectada por é1”.

LA NOTA DE KEHOT
21 DAY PPN QWY WOXTR 1AW RPN Y 7N 772M-0°37yi 9802
RITY ©WINT WI2P 1M — X7 ,0°7701 D°w1ab By X mMIn oohan
1Inn Pyanaw” 791 0TRI Oy TIRNN
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16 | Lanota de Kehot remite a Sefer Etz Chaim 47:2:1 para es-
tas palabras.

Sefer Etz Chaim 47:2:1°K:’2:1"1n D> vy

PARRAFO 5

17 9577121 2 TUPa Papnn MIAn e
La transcripcion paralela desarrolla el ejemplo: cuando
uno es joven, su intelecto y sus emociones se encuentran
en un estado de pequefiez; cuando llega a una edad muy
avanzada, su mente se aquieta, en un estado de intelecto
maduro (mojin degadlut).

LA NOTA DE KEHOT

nvpa Ww Sowi MR 0°awa 7RI WROW” VI Y 1”’OpN 10a RD

Tt 1°mn 122 15y Nawsn® NPT IR TRA 12T RIAWIY MTn 191
JX°Y NPwR02 ARM

18 W2IT NPRYY 119K 7122 MLWDINRT 7PN — whan MY
afahiaiall

Ese discurso explica este punto y agrega una sugerencia:
quiza la esencia del alma reposa dentro de estas faculta-
des, asi como, en lo alto, la Luz Infinita reposa dentro de
Jojma; deja abierta la cuestion y remite a este maamar.
LA NOTA DE KEHOT
WD XYW 97)” AP0 T PPAY AR 10 Y AN "W N O 173
nne 1772 RN Y LYURYL0PRIR MW 13 7000 Py 1oy ona mw
(R

19 whan 097781 1Y 10N 1Y — woInw

La transcripcion paralela dice que estas facultades difie-
ren de las tres vestiduras del pensamiento, el hablay la ac-
cion porque son “vestiduras unidas y vinculadas” con la
esencia del alma; aunque son sus facultades y no su esen-
cia misma, estin completamente unidas a ella, razon por
la cual Likkutei Amarim las llama su esencia, mientras
que el pensamiento, el habla y la accion son vestiduras
realmente separadas.
LA NOTA DE KEHOT
197 0PITIT IR an 1R MmO 0 2Unwn IR 2 °Y 10PN »n7oa
973 0w DA NIMEYY MR Oy 0UTmem 0N owab Pl onw
TIN°T N°95N2 7Ry TN 172001 OPEYR ,ImMnEY 03y X9 Pmimd
71307 TR AMAZYY MR Owa aPw DXy ow DY X7pD3a Pl 797)
0°7TIDI7 DAY Onw mTAT Cwiab v URwn (Y 1nbw M
SN2 WY wnn

PARRAFO 6
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La glosa propone que el contraste pretendido es entre las
vasijas de Atzilut y las vasijas de las diez Sefirot de Beria,
Yetziray Asia, y lo analiza extensamente.

LA NOTA DE KEHOT

RI7 71311907 5737 IRID 17an w0 3 Yo N9 nn 17390 PR NNe n7Ta

.1919R2 @Y 7y737 077 07907 ¥KRT 0°95 172 w1Rnna
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“Tu les preparaste vestiduras”: aqui se aplica a las Sefirot
de Beria, Yetzira y Asia, que son vestiduras verdaderas, a
diferencia de los tikunim de Atzilut.

Tikkunei Zohar 17a:15-16"0-1"1:R > 9717 °13pN

M31 K1 (7127 R71) "33° RN P17 1717 NP NP 1’!2713’?*

QDY 1P00RT Pwiab 23R RDIA IRMPNRT 71 NpR 7oA

LKPRAW RYIT 77123 RS RYIT 707 KT RI3PN2 IRIPNNY

D92 MR RDIAT RMIPO TI0M .72 1°90 7MY 1¥1 .KRD1X NIRAN
PP 13°p 27YAw 77N LD Mavn TP

Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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Un maamar anterior de Torah Ohr donde se cita esta afir-
macion de los Sabios junto con su fuente.
LA NOTA DE KEHOT
LFID Y 1TO0 AR LIPORY 9P 'Y 70PN BPTI0 IR LT LN POYD 1m0
N”MR2 .3 ,28 °yon .7, mAp n”1p53 ywn Y 2 993 971 0”MR
LIRDD 178N 1R Y 0Oy

23 a3 by man

“Pues uno mas alto que el alto vigila, y hay otros mas altos
que ellos”. Se usa aqui para describir la sucesion de nive-
les, cada uno fuente del que esta por debajo.
Ecclesiastes 5:7°171 nomp
>3 YRN77Y ARNNTR A3TR2 XN PR LRYR 71 U pYYDN
DP9y 077N MY 723 Py 723
Si ves la opresion del pobre y la violenta perversion del jui-
cio y la justicia en la provincia, no te maravilles de ello,
pues uno mas alto que el alto vigila, y hay otros ain mas al-
tos que ellos.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
2, nenp

PARRAFO 7
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Alli el Alter Rebe explica que el crecimiento y las diferen-
cias de sabor entre las frutas dulces y acidas provienen del
poder espiritual de crecimiento, segiin la combinacion de
los Jasadim con las Guevurot, y remite a Pasaj Eliyahu: la
misma idea que aqui.
LA NOTA DE KEHOT
Rk ani7BRrhtel

25 oM 927 Pw Mayn s

Alli también aparece la misma analogia: el deleite en la sa-
biduria como una clase de dulzura.
LA NOTA DE KEHOT
.2 ,1mp D9 mIsn TmEn 7172 03 RN T Ren

26 | “;Acaso el oido no prueba las palabras, como el paladar
prueba su alimento?” Se cita para sefalar el hecho evi-

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayeira/1/

dente de que el paladar prueba la dulzura de la manzana.
Job 12:11x7:27 2K
AA27DyY? PR TM 1020 TP TIRKPT
;No prueba el oido las palabras, como el paladar gusta la

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

PARRAFO 8

27 | “Uno superior a lo superior”: aqui se refiere a los niveles
dentro de la sabiduria misma, cada uno de los cuales es la
raiz del nivel inferior.

Ecclesiastes 5:7'11 nomp

2 YRIT2Y MRNNTPR NP2 AN PTE) LBYR Y1 U pUYTON
0777y 07723 M 723 Py 723

Si ves la opresion del pobre y la violenta perversion del jui-

cio y la justicia en la provincia, no te maravilles de ello,

pues uno mas alto que el alto vigila, y hay otros atn mas al-

tos que ellos.

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

PARRAFO 9
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“Y la sabiduria, ;de donde (me’ayin) se encuentra?” El Ja-
sidut interpreta me’ayin como “de la nada”: la sabiduria
proviene de un nivel que es “nada” con relacion a ella,
Kéter.

Job 28:1227>:n175 21X
:712°2 0ipn 711 7K R312N 1°RR 7250m
Pero la sabiduria, ;donde se hallara? ;Y donde esta el lugar

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

29 meRwm TN 0P NI

Cita Sefer HaSherashim: cuando algo se reviste en aquello
que no pertenece a su orden, como el espiritu de Moshé
revestido en los setenta ancianos, quienes por si mismos
no estaban en su nivel, se encuentra en un estado de sepa-
racion con respecto a su fuente.
LA NOTA DE KEHOT
wabnn MwRS” 0°WIwn 190 Owa 2°2 °Y 077N 11°RT A°RX 777 AR
QIR YUY 0°IPT Y2 WASNIWD Iwn DY 1mMT 1197 19731 1R 1272
27y, Mpn 237 YRR 19720 M3 K17 IN 19 107Y3

30 1777 772 SNPRNRY 1M NN AR L L UER PR

El Tzemaj Tzedek remite alli a Likkutei Torah, Va’escha-
nan (sobre Krias Shema), a la explicacion de “Levush
Maljut” y al discurso de Lag BaOmer en el Sidur, que pare-
cen contradecir la opinion de los cabalistas sobre Atzilut;
responde que Atzilut tiene dos niveles: vasijasy luces.
LA NOTA DE KEHOT
(Top °y 0°1°1y N”IIR2 DBTI) X¥UIA IR P”D’? O”RIN 12y '[’Jﬂb 1772
9 217791 *377 000 w120 IR"2DY WP 11y 1PTa JANNRY D NP 1ven
Wy ,MRER IV DO9PRN NYTY M0 T TIRIDY ,MT0aw Y2
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La nota de Kehot cita este versiculo, donde D'os “aparto
(vayatzel) del espiritu que estaba sobre €l y lo puso sobre
los setenta ancianos”: el cumplimiento de la promesa de
11:17 y la prueba del Alter Rebe de que Atzilut significa
descenso.

Numbers 11:1712:8”> 72722

7727 10X RPN"K?) DY XPRI K KON
Y descenderé y hablaré contigo alli; y tomaré del espiritu
que esta sobre ti, y lo pondré sobre ellos; y ellos llevaran
contigo la carga del pueblo, para que no la lleves ti solo.

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

713,87 927R3
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El clamor de Moshé: “;De donde conseguiré carne para
dar a todo este pueblo?” El Alter Rebe lo interpreta como
la incapacidad de Moshé de rebajar su elevado nivel para
proveer carne fisica.

Numbers 11:13277:8”> 71272

"2 1IN K YPy 122D M DYITYR? NN? 12 % N
79K

;De donde obtendré carne para dar a todo este pueblo?

Pues me importunan con su llanto, diciendo: «Danos carne

para que comamos».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

SRWA W32 NOWNAN YN PURwD 9197 1 XY

Explica que el mana, un flujo espiritual, “pan del cielo”,
lleg6 especificamente por medio de Moshé como “alimen-
to de la sabiduria”, pero que él no podia rebajarse para
proveer carne.
LA NOTA DE KEHOT
57y O 1T NYawn 1IN DOnwn 1n ank »1m Iyawn RO 10 nyawn
»1 KD w2 Nyawna AR RNMONT RINA XITW DR L,RP1T AR
RE" 71772 0@ IR L0 Y BN B7R0 — gy 2awnd awn nhiona
1°Rn Awn NIYyyLY WK "5WI2 72AR K17 19°20 nxe waT 0y 3
73R 21072 X7 TN LR WA TANRT PURR R8Y mnonnT w2 5
29°p2 onw 2°Ipth Sw yimnm Yy XM ,AMIRY "0 W° R WK "w92
L72oKRY 9P Y 1730 1702 DX AIRY LT 0P DR AN

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayeira/1/
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D'os le dice a Moshé que retina a setenta ancianos para
compartir su carga; ellos estin en un nivel inferior al
suyo.
Numbers 11:1610:X”> 72722
3 QYT MWK PR 3Pt UK D°Y2W PNR0N AURIR T VAN
89 DY 12320 Ty PIR2K DK DR P DY 3Rt BT
Y D'os dijo a Moisés: «Retine para Mi a setenta hombres de
los ancianos de Israel, de quienes sabes que son ancianos
del pueblo y sus oficiales; y traelos a la tienda de reunion,
para que estén alli contigo».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
10 ,R% 9272
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Un breve discurso del Alter Rebe sobre el nivel inferior de
los setenta ancianos.
LA NOTA DE KEHOT
22 MR 200 Y 70PN M”10 .20 °Y ORI IATR MINRN 1IRT
NNy 2773

La promesa de D'os de apartar del espiritu de Moshé y po-
nerlo sobre los ancianos: el propio nivel de Moshé, atraido
hacia abajo, por debajo de si mismo.

Numbers 11:1712:8”> 72722

7727 MK KEN"KP) DY) KPR T0K WL
Y descenderé y hablaré contigo alli; y tomaré del espiritu
que esta sobre ti, y lo pondré sobre ellos; y ellos llevaran
contigo la carga del pueblo, para que no la lleves tt1 solo.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PPWRRY TINY

Discursos que explican la interpretacion de este maamar
de “apartaré” como una atraccion hacia abajo del nivel de
Moshé.
LA NOTA DE KEHOT
TMR 19 7772 LMY 073N YT TN 7T .70 PPR nD 1773 R0
LNPTTAN MURD Awn Pw ANTO0 R 09171y °2 IRD WO 99-98 °Y Awn
03 AIRTY LIDIND WUY 0NN Pt O MW Dby cnnwl am
92771 7772 .00 9PY0 (M1 DILIP) 173N RIDMAT RNAMT wUN2 1772
R2W M2 11°°M” 2°0 °Y 07N MIPRT OKE 77731 4178 °Y ¥PRIN OPOR
ANPTTAN T A 737 7903 N2 NeAR awn Bw amn obynn MIRn
qwnan L9°KY 7O Y 1390 BURD LI1IRA ©UY L,7N0 OTIP TR R
.106°y 17890 710 .1Ap PIB 27IYN

TNINTAR LR Y

Un analisis paralelo del nivel de Moshé atraido hacia aba-
jo, por debajo de si mismo.
LA NOTA DE KEHOT
Y 970N WINT 77T NPK Y 0M1°8 D NTMINY LARY Y 70PN 1700 R7
W PAB 271 277YN Wi Lop
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“Y lo pondré sobre ellos”: los ancianos reciben del nivel
de Moshé sin ascender a él.

Numbers 11:1712:8”> 72722

IRy "nRY °PY WK MG CRPIN QY T8y 2T T
7737 0K RPN"K?) DY XPD3 K KON

Y descenderé y hablaré contigo alli; y tomaré del espiritu

que esta sobre ti, y lo pondré sobre ellos; y ellos llevaran

contigo la carga del pueblo, para que no la lleves tu solo.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARRAFO 11
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El pasaje de Masei llama “hilo” del Infinito al nivel undéci-
mo, que no se cuenta ni siquiera entre las diez Sefirot su-
premas: “diezy no once”, “Tu eres Uno, pero no en niume-
ro”,y remite a Pasaj Eliyahu en Vayera.
LA NOTA DE KEHOT
JROD 9% — 2,2 TANNRY L3 LM% oyon nmipha

41 72WIM2 XYY 70 NI NN
Pasaj Eliyahu: “Tu eres Uno, pero no en nimero”, aplica-
do aqui a Kéter Supremo, que no se cuenta entre las diez
Sefirot.

Tikkunei Zohar 17a:9-118”>-"0:R 1 9171 *1pn

R NIR .]2WN2 KDY TR NIRT PRDY 1127 AR APOXR 1N

92 XD°DN TAWnH 070 .PRen0 B0 DY xRN0 PRYY 9o By axby

RATIRD .17°00 Wy 117 137991 .1P1pN WY NPPERT R NIR .99

NRPDONR T2 .10ANRT PRoYY 2aNR K97 Prond prby 11na
K3 °137 (R*>0ONX R”1)

Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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El Tzemaj Tzedek seiala que esto se explica extensamente
en el Sidur, Sha’ar Lag BaOmer, sobre “Tu estableces to-
dos los limites de la tierra”; en Likkutei Torah, Va’escha-
nan, donde “Uno, pero no en niamero” es el significado de
“Havaia es Uno” en el primer versiculo del Shema; y en
Torah Ohr, el discurso “Yavi’'u Levush Maljut”.
LA NOTA DE KEHOT
1977 1Y X7 9”INTIR PO 108N TONR Y 12w nawh oowIT MR
TR M123 N2 0K 27Y MOMIRD MY 0 YW 17°02 RN
NIR W17°D2 N2ARY AR 172y 7772 100K D ﬂ”w]?: 272 RN IN
R?1 T 7Y 13 TR 0 W’PT YR PI0D 1°aY 1M 12wIn2 R91 71 R
Wy ,”N19%n w12 IR0 7772 RPN 7Y 573 IRaNn ™M 2710 12wn2a
Ra=inhiie)
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Alli el Alter Rebe llama al nivel anterior a Atzilut “la volun-
tad de todas las voluntades”, Adam Kadmon, con el cual ni
siquiera Atzilut (Jojma) es comparable, y remite a este

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayeira/1/

maamar: Kéter Supremo es incomparable y Jojma surge
de élverdaderamente de la nada.
LA NOTA DE KEHOT
X ,RD¥IN B n“ﬁp‘? hhal
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Una carta de Tanya que analiza Kéter como intermediario
entre el Emanador y los emanados.
LA NOTA DE KEHOT
SI9ORY T LT @R RMIPY L 0 PUTIAR TIRT 7D YUUAR W Y Nty
CSTOURCY A’ 27YN qwnan

45 POR Y PRY — DY 1
La glosa del Tzemaj Tzedek sobre esta misma linea.

LA NOTA DE KEHOT
JRDD PRI R L,APWN T 79 KA N7TIRA AR
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Reformula este maamar: Jojma surge de Kéter verdadera-
mente de la nada; y, citando Etz Jaim, afirma que Atzilut
en su totalidad es Jojma y Adam Kadmon es Kéter.
LA NOTA DE KEHOT
X ,RD ¥°In NP AR
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Cita los escritos del Arizal en apoyo del principio de que
Maljut de un mundo superior se convierte en Kéter del
mundo inferior.
LA NOTA DE KEHOT
57eaRm "ans owa 2,0% nhw ' nTph Y

PARRAFO 13
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Un pasaje paralelo sobre la diferencia entre una parsay un
espacio vacante; el texto citado habla del estudio de la
Tora, que atrae la luz que circunda todos los mundos y
hace que lo trascendente se revele abajo.
LA NOTA DE KEHOT
.2,an wenw NPk axa

PARRAFO 14
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Cita Pirkei DeRabbi Eliezer 3 con la formulacion “solo el
Santo, bendito sea, y Su Nombre”, y explica que Su Nom-
bre no pertenece en absoluto a la categoria de hacer exis-
tir y dar vida, como en “solo Su Nombre es exaltado”.

LA NOTA DE KEHOT
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“Antes de que el mundo fuera creado, solo existian el San-
to, bendito sea, y Su Nombre”. El Alter Rebe interpreta
“£1” como el Infinito y “Su Nombre” como la Luz Infinita.

Pirkei DeRabbi Eliezer 3:2-3°3-2:3 11398 °277 P10
T9YY ,72%2 91737 W RN TIN2 WATRT 127,029V K121 KDY 1Y
M7 K71 PI97 07T NX R 171 L0790 NX X127 n3Yna
niag? nRiY NINY PRy ?hniT 1271 onb bwn oun cmiy
IR ,1PREIMY PRI 1PRITIOY PIRD vUInR R OX ,i'?gi' D’j@?@
2 K91 099y DR 1IDD v RN TIN2 WiTRE 79 ,N112% Ponnn
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Antes de que el mundo fuera creado, existia ﬁni,camente el
Santo, bendito sea, con Su Nombre, y surgio en El el pensa-
miento de crear el mundo. Comenz0 a trazar ante Si (los ci-
mientos de) el mundo, pero este no se sostenia. Se propuso
una parabola: ;A qué se parece esto? A un rey que desea
construir un palacio para si. Si no hubiera trazado en la tie-
rra sus cimientos, sus salidas y sus entradas, no comenzaria
a construir. Del mismo modo, el Santo, bendito sea, trazaba

ante Si (los planos ...

Pirke DeRabbi Eliezer, Sefaria Vocalized Edition (Public Domain) « Pirke de
Rabbi Eliezer, trans. Rabbi Gerald Friedlander, London, 1916 (Public Domain)

1¥Y2 O”N K17 1117

La carta pregunta: puesto que antes de la creacion Su
Nombre, la luz, estaba incluido en la lumbrera y no se ex-
tendia, jpor qué fue necesario el tzimtzum para la crea-
cion? En efecto, el tzimtzum ya habia ocurrido; y en la
lumbrera misma nada cambia entre antes y después de la
creacion.

LA NOTA DE KEHOT
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Este pasaje se cita alli, junto con una extensa explicacion
de “solo El y Su Nombre”.
LA NOTA DE KEHOT
7252 MW X7 700 I¥3 PR OV ,79NN Y 1IN0 D NPTIRG RN
0y

2717 7IND DIPONR NP

“Y Elokim llam¢ a la luz dia”: aqui se entiende que ensefia
que el dia se llama “luz” porque la luz se extiende en él, a
diferencia de su fuente.

Genesis 1:577:°8 N°wxX12

o¥ I 3PN N7 XY TN 0P KT DROK Xpn
SR

Y llamo D'os a la luz Dia, y a las tinieblas llamo Noche. Y fue

la tarde y fue la mafnana, un dia.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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“Las dos grandes lumbreras”: el sol y la luna mismos se
llaman maor, lumbrera, la fuente de la luz.

Genesis 1:161"0:’RX N°wX12

o0 NPWHn? T30 1IRNITNK 00770 NARRT YR D0pPK By

0732127 N T30 Ny o NIRRT NN

Y D'os creo las dos grandes luminarias: la luminaria mayor

para regir el dia, y la luminaria menor para regir la noche; y

las estrellas.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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La glosa remite a este maamar (el tzimtzum es la luz in-
cluida en la lumbrera) y lo aplica al alma: la esencia del
poder intelectual se relaciona con las ideas que revela
como la lumbrera con la luz; cuando una idea revelada se
retira a su fuente, es como la luz incluida en la lumbrera.
LA NOTA DE KEHOT
A W72 LT0W Y 170PN AR SARRRA L7027 ,21 RPN .ﬂ”h?’?] Y
99 19507 NIZH WIY2 .19 °Y 02101y NUMRD P‘?J D N”MIN OTR N
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Sy1pa NP1 o2 pA nne

Aclara que aqui “en potenciay no en acto” no significa po-
tencia en oposicion al acto, pues a esta potencia no le falta
nada; significa que la luz permanece como capacidad: £l
puede brillar.
LA NOTA DE KEHOT
WOPNN°Y QW AR YR Y 270 27yN qWnn DTNy ypn 077 aR7
197 " 9YI91 A2 PIY WD 70T PR 9Y192 XDY 193 DMK 1T
INP13°2w N12° TV W 132 INWIW 757 7,10 PYID 100 R
7Y 10 PRI?

Y NP1 .. NP2 AR

Explica que no solo no hubo un tzimtzum efectivo en la
lumbrera, sino que el tzimtzum no tiene aplicacion en
ella; ademas, el tzimtzum no oculté la lumbrera —solo
afecto a la luz—, sino que por medio del tzimtzum la lum-
brera se revela.
LA NOTA DE KEHOT
ROR D192 D13M% 12 1100 ROW ral RDT 117507 R Y MLR NPMK ARA
izl R9T MI2aNMa RIT IRNAT 7277XY 01808 12 W PPRY N 19°N0°
R IRM2 P00 DIRNRAW 11°01] 7IRHN2 ooy nwya X DIZNsn Y
NR2 777 7NN MPANT RIT DIRARA 7Y 127X K2R L[2715 ,1Rnn2
'|’|7'?R ’ 21X 11”702 .1 °°¥0 (V”RwN VY *° DIY1IPA DOTA) V”IYN 13
RT .0 PPy Rt Ay by "RPT 717 7on °y (17070 qwnna) 10N
.132°y n°wn Twn R RIAP2 71772 ARM 90y AmAn 19130 73 970 1T
MNXYIT NP0 OYT °O oWl L,LnRw LAOW PR 270 27yn qwnn2 700
M2aNTm 10 71953 09YR 1PYRR MY MYANTT 171y 7770 10K IR0
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La nota de Kehot remite a donde se explica mas: Sefer Ha-
Maamarim 5651.

LA NOTA DE KEHOT
.1°7°°Y R”190 N”103 XY
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Explicaciones paralelas en los discursos del Alter Rebe so-
bre el conocimiento sencillo de que D'os existe.

LA NOTA DE KEHOT
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N”I0 .10 Y BK”NIN 17102 O 191N ,191IRI AW IR .70 TI,')’?N ww
LY AN U,?f??: n’Ao .1’y 0”In

60 BB 213D 2IPR T BN CP1 197

Explica por qué este tzimtzum se llama espacio vacante y
vacio.
LA NOTA DE KEHOT
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Explica que aqui “lumbrera” no significa un nivel o una
descripcion (la fuente de la luz), sino la Esencia misma,
por encima de todo nivel, llamada uUnicamente
“existente”; se usa el término lumbrera porque subraya
que esta presente y revelada abajo igual que arriba, a dife-
rencia de la luz, que brilla mas arriba que abajo.
LA NOTA DE KEHOT
ANINRYY 0K 5 7R PR L,7IRNTT AIRIM NI1T2 1197 R n9y”
10w ROX ,("13n” owa P RIP1Y) WM RA7 5om Pynbw wen n°
NEZNI”W WATIN 1AW “IRN” 'mD’?J DUwnNwR ,M2ANTT MITIR 02T
a0 YRR 19ANMY PRHY TNRTD RDT ,7ADYNRD 1M 10n (Pann)
.7 T10m? WwRN

likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayeira/1/
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Senala que esta revelacion de la lumbrera ocurre especifi-
camente después del tzimtzum y la ocultacion de la Luz
Infinita.
LA NOTA DE KEHOT
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La nota de Kehot remite a donde se explica mas: Hems-
hech 5672.
LA NOTA DE KEHOT
LTEP PID 27YN wnna IR0
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Desarrolla la analogia del sabio: cuando uno no estudia un
tratado, su comprension se retira de su pensamiento y su
habla, pero permanece completa en su mente, grabada en
el “cerebro” de la memoriay de Jojma; por eso sigue sien-
do considerado sabio aunque no esté estudiando.
LA NOTA DE KEHOT
.19 PID 27N B0 LT ,21 KIp™ NMIPD IR
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Explica que esta “potencia” significa inicamente que la
lumbrera lo incluye todo, no un poder distinto que pueda
percibirse.
LA NOTA DE KEHOT
¥ oW RN WD Y NPy o — 9on B9 Rnnw on rak syl
M
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Explicaciones del Tzemach Tzedek sobre la inclusion en
Kéter de Atzilut de todos los niveles que estan por encima
de Atzilut.

LA NOTA DE KEHOT
209p) A707N 71 217 77721 LK ,UBY 171D LB Y RIXY D NIRRT
TIWRIT DI P2 PI2°1 @ "0I921” Y P01 (1°00N wnna) (19107
Y 21 27PN WD LY 9POY TMD RIPUT DIZNXY PR DIXNXD
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Mas explicaciones sobre la parsa entre Atzilut y Beria; el
pasaje de Balak contrapone la “unidad inferior” de las
mitzvot, que se cuentan, al estudio de la Tora, la “unidad
superior”, que esta mas all de la cuenta.

LA NOTA DE KEHOT
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El Tzemach Tzedek escribe que aqui, en Torah Ohr, el va-
cio y el espacio vacante se explican como una separacion
mayor que la que existe entre una parabola y su significa-
do; alli explica que la Tora se llama “la parabola antigua”,
que corresponde a la separacion del vacio.
LA NOTA DE KEHOT
T "D Dpm 55nmw 8™ X™MN3 IRDOW ’2 21p °Y XIXY B N”MIN2
S1TRI DWR TP ININAY IR WY ,Pwnin axe pwni 1 N posn
L3377 P70 R”1 27PN qWR AR WY 500N poni Iy
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Una explicacion en el Siddur de la diferencia entre una
parabolay un enigma.
LA NOTA DE KEHOT
TUYRY NP0 . TINYT PP 422 °Y 7N PR LR7YD ,0np 170 IR
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“Para guardarte de la mujer extrafia”. Segtn la tradicion,
aqui se entiende como una parabola cuyo sentido interior
es una advertencia contra la idolatria, “extrafia” a la Tora.
Proverbs 7:5°7:1 "own
SR 2T T8 23R I TN TR
Para que te guarden de la mujer extrafia, de la mujer ajena
que suaviza sus palabras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
Zohar I, 38b2 1% x*m
LA NOTA DE KEHOT
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La nota de Kehot remite a donde se explica mas: Hems-
hech 5672.
LA NOTA DE KEHOT
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Explica que “hablar de otros asuntos” se aplica especifica-
mente a la parsa entre Atzilut y Beria, Yetzira y Asia, y no
puede decirse de la parsa entre Kéter y Jojma.

LA NOTA DE KEHOT
PER AW ROIDIA RPNT 1MW IR LIP °Y 77090 mbynn 1w 1773
.00 °Y W R WYY 19 PURK 9P AN 1°aw Xo1Dna Pax ,y7hab
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| Sugiere que este pasaje habla de las vasijas de Beria.
LA NOTA DE KEHOT
o°%on 1°Iy2 92T mMw . . 39 IR77 Ay Y 17390 109K nne 1773
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likuteitorah.com/es/torah-ohr/vayeira/1/
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Alli el Alter Rebe explica que la creacion de algo a partir
de la nada se produce mediante una renovacion: por me-
dio de una pantalla y una parsa surge una luz nueva, una
luz de descendencia, que no es de la esencia de la primera
luz; con cada parsa adicional, desciende hasta que llega a
existir la materialidad concreta.
LA NOTA DE KEHOT
2,20 9795 o)

75 127 nYT M ean
Alli se menciona la analogia del alumno que comprende el
pensamiento de su maestro a partir de una parabola.

LA NOTA DE KEHOT
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“Ya existia desde tiempos antiguos”: la idea que le parece
nueva al alumno ya existia antes, plenamente oculta en la
parabola.

Ecclesiastes 1:10”:% nrp
23307% 17 WX TPV 2 132 KN W AN TR 137 0
;Hay algo de lo que se diga: «Mira, esto es nuevo»? Ya exis-

tio en las edades que fueron antes de nosotros.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Explica que aqui se hace referencia a las vasijas de Atzilut.

LA NOTA DE KEHOT
279N W2 573 IR AP Y [07wN NREIT] 17590 PRI 1710 1RA
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Pasaj Eliyahu: “T( eres Uno, pero no en nimero”: se ex-
plica como la ausencia de toda relacion entre el Infinito y
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las Sefirot, debido al tzimtzum.
Tikkunei Zohar 17a:9-11x”>-"0:X 1" 97717 *1pn
RI7 NIR .J2wM3 K21 70 R NIRT PRDY 7127 8K AOR N
732 XO°BN MAwnn N°% .Peno 93 By RMOND PRDY DD By ARy
RAMIRD .779°00 Wy N2 1379271 .°1pN WY NPPART KT NIK .99
NRPDONR 17731 .172ANRT PRy o2anR K97 1PRono 1aby 1na

X1 °127m (R°"DONK K1)
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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Pasaj Eliyahu: “T0 eres quien hizo surgir diez tikunim”:
las Sefirot son hechas surgir por 1 y permanecen unidas
con EL

Tikkunei Zohar 17a:11-1227°-X”>:X 1> 97117 °11pN

7772 RATIRY .79°00 @y N7 17991 .PNPN WY NPPBRT KA NIX

R”1) NX°DONR 7I712) .7P2ANRT 1PRPYY P0ANR RDT 1000 PRy

NIRT A N2 T N2 PWRT RIT NARY LKW 21an (RP™0ONR
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Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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Pasaj Eliyahu: D'os hizo surgir diez tikunim “para condu-
cir mundos por medio de ellos”. El Alter Rebe interpreta
“mundos” como las vasijas de Atzilut.
Tikkunei Zohar 17a:11-1227°-X":X 1> 977 °11pn
772 RATIRD .17°00 @y 119 1% .PP1pN WY NPTART K17 NN
X”1) NR’DINR 117121 .723NRT 1R300 .77230R RPT PoN0 1noy
NART A 7 T 1P PWRT RIT NARY LKW °33n (R™0ONX
19X 117 PWANR WY 1PORD 717730 72 T WUMERT 1RD P RDnR
.92 waR
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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Patach Eliyahu: respecto de las Sefirot, “uno largo, uno

corto y uno intermedio”: aqui se lee como Jésed, Guevura
y compasion (Tiféret).
Tikkunei Zohar, Patach Eliyahu - 17a:13-15-2":X 1 9771 23PN
1”0
°311°2 M AZP TM PR TN LJ7TOD PYIR TR L1780 WY RN
K21 RNND K21 KDY RD 79 20737 180 0991 .19 2°HIRT RIT NIRY
R”1) 135 1PNnwl 1PrND ITCINT NP NPPR PwIavt LRI Pon
P25 2235 XD RMIPART NP NIPN PRI AN Rwl (0127
Y 10onT

Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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Cita estas lineas y afiade la regla de los Sabios: “donde di-
jeron que se alargue, no se puede acortar” (Berachos 11a),
asi como el pasaje sobre la compasion como término me-
dio entre Jésed y Guevura; ademas, remite al discurso
“Arda Na V'Ereh” para mas informacion.
LA NOTA DE KEHOT
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Otra transcripcion de este pasaje, con algunas glosas del
Tzemach Tzedek.
Genesis 45:1°R:71”1 N°wX12
“2yn WIR-22 IROXIT K1 1P 022830 97 pERNAY ARt PR
SPIINTPK 90T FTINT2 MK WX TRy R
Entonces José no pudo contenerse ante todos los que esta-
ban junto a él, y exclama: «Haced salir a todos de mi presen-
cia». Y no quedd nadie con él cuando José se dio a conocer a

sus hermanos.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTA DE KEHOT
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“Descenderé ahora y veré si han obrado conforme a su
clamor, que ha llegado a Mi”. Aqui se lee como Jésed (des-
cender) y Guevura (ver, sopesar el clamor).
Genesis 18:21x72:1”> N*wX12
SIYTY K27OKY 7192 1Y 2K X320 ANRYEIT XX RIATIN
Descenderé ahora y vereé si han obrado enteramente confor-

me al clamor que ha llegado hasta Mi; y si no, lo sabré».

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