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Es por eso, que el consejo es hacer “recipientes” para la luz de Hashem, y estos consisten
en las letras de la Tord. “La casa de mi madre” es la Tora Escrita, y “la habitacién donde fui
concebida” es la Tord Oral®”". &1 92w wr Ppox 7195 — “Hashem tu Di-s es un fuego que
consume” — tal como el fuego no prende sin una mecha u otro elemento de donde agarrarse,
asi también es necesario el lo “aferraré” [a la Divinidad del alma] y “no lo soltaré hasta
traerlo, etc.” [a través de las letras de la Tord]. Y como dice el Zohar®® sobre el versiculo
“pastorea en los Shoshanim (rosales), 0*»w3 son las mismas letras que Sheshonim, que
quiere decir “que estudian”, estudian Halajot, leyes de la Tord. [Siendo que con las palabras
de la Tor4 se atrae y contiene a la luz Divina de Su Voluntad interna] por eso dice el texto
el que pastorea (en los shoshanim) [;Cudl es el sentido de que Di-s pastorea?] Estd escrito®
que “Israel alimenta a su Padre Celestial” [;cémo es esto posible?] Tal como el alimento
del hombre une a su alma con su cuerpo, de manera que en el mismo se expandan amplia-
mente las fuerzas del alma, asi también, metaforicamente hablando, “Israel alimenta a su
Padre Celestial: a través de la Tora que estudian y los preceptos que cumplen [se genera la
expansion e irradiacion de la Divinidad dentro de las almas de Israel]. Puesto que la Tord y
las Mitzvot son Su Voluntad, bendito Sea [generan una respuesta correspondiente por parte
del Altisimo] “un’ espiritu trae un espiritu, y atrae y hace descender un espiritu”, la Voluntad
Divina de la accién de Tord y mitzvot [realizadas por el judio] atrae el espiritu de la ilumi-
nacioén y brillo de la Voluntad Supernal, el “rostro radiante”. Esto es a través de [estudiar y
recitar] las letras de la Tord. Lo mismo ocurre también a través del precepto de la Tzedaka,
la caridad, que constituye el atributo de Benevolencia. Siendo la benevolencia la faceta ex-
teriorizadora y el contenedor de la luz y el amor, que son su contenido interior [puesto que
el amor es el motivador de la bondad. Por lo tanto, los actos de tzedaka, bondad, son el re-
cipiente contenedor de la luz Divina que emana del alma].

[Resulta que a través de Tord y Tzedakd se generan los recipientes para contener la luz
del brillo del Rostro Divino] como decimos (en la plegaria)*' o»n s 135 nm 7239 MR3 9D
TON N3mR) “pues con la luz de Tu semblante nos Has dado una Tord de Vida y el amor de
la benevolencia” — es decir que para “la luz de Tu semblante”, hay dos recipientes, la Tord
y la benevolencia, como se dijo antes.

37* “mi madre” se refiere a La Tora Escrita, que es la fuente de toda La Tor4, y “La habitacion donde fui con-
cebida” es La Tord Oral, que representa el desarrollo de La Voluntad Divina en todos los detalles de los preceptos,
tal cual el feto que posee todos los érganos, etc. — Y todo proveniente de la madre, la Tord Escrita, que contiene
en su seno todo lo que serd desarrollado en la Tord Oral.

38. Zohar II 20,b. Ver ahi 274,a. Shabat 30,b.

39. Zohar 111 7,b.

40. Zohar II 162, b.

41.Bendicion “Sim Shalom” de la Amida.
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estd escrito “Y serd cortada...” [el alma de su fuente] Y sobre ello dijo el versiculo®!
IDDR? M HINTTY $IRY IR 9D “puesto que mi padre y mi madre me abandonaron” sin embargo
“Hashem me recogera”].

Pero si incluso entonces no se despertara en €l la compasion interior mencionada, esta
es la sugerencia sugerida:

Estd escrito®? [a continuacién de “Yo soy de mi amado y mi amado es mio] nv»n
Dwwa- “el que pastorea en los rosales”. El Zohar®® explica al respecto [el significado de
“pastorea en los rosales”] “tal como la rosa se transforma del color rojo al blanco a través
del fuego, etc”. Esto significa: [;Cudl es la transformacion del rojo al blanco?] estd escrito™*
1235 5HWO oW nRLN ¥ OR — “Si vuestros pecados fueran rojos... se haran blancos
cual la nieve”. Vemos de aqui que el pecado es llamado “rojo”. Asimismo todas las acciones,
las palabras y los pensamientos en todos los asuntos del mundo [carecientes de intencién y
objetivo Divinos] también se denominan “rojo” puesto que son el producto de los pensa-
mientos del instinto y sus estratagemas. Todo este “rojo” se transformara en blanco, en el
espiritu de “serdn blancos cual la nieve”, a través del “fuego”. [;Cudl es la metafora del
fuego?]. Hay un fuego que proviene de “arriba” y hay un fuego de “abajo”*. El “fuego de
arriba” no cada uno se hace merecedor de €1, pero el “fuego que viene de abajo” se refiere
a la autoflagelacion y los ayunos, para “disminuir su grasa y su sangre”, que derivan de la
Kelipa de Noga®®" (la cédscara, cobertura intermedia, entre la santidad y la totalmente im-
pura]. Y entonces “brillarda Hashem con Su rostro”, la iluminacién del Rostro Radiante
(e 11r) arriba expuesto.

5. Sin embargo, hay otro tema al que debe encontrarse la propuesta adecuada para ma-
nejarse consigo, en base a lo que dice el texto®” 13 *wo3 AIARY MR AWPIR MIINII) PN
STINT TN DRI IR I DR PARITW TV 1IOIR K9 PIINR "W AIARY 1R 1x3nw Ty “En las
callejuelas y las calles he buscado a lo que ama mi alma... hasta que encontré lo que mi
alma ama, lo aferré y no lo soltaré hasta traerlo a la casa de mi madre, y a la habitacién
donde fui concebida”. La busqueda tiene lugar en “las callejuelas y las calles” [en el exterior,
afuera de la santidad, residencia del Adam], en el lugar donde se perdié [como se explicd
arriba]. Pero incluso si se encontré lo perdido, no se sostendrd la Luz de Hashem en él si
carece de “recipientes”, pues la falta de los mismos causa que se aleje la luz, como es sabido.

31 Tehilim 27

31* Truma 26:28. Zohar II 175,b

32. Shir HaShirim 6:3

33. Zohar II 20,b

34. Ishaia 1:18

35. Shir HaShirim Rab4d 2:1 (8)

36. Ver Brajot 17,a. Zohar 11 20,b 119,b
36* Ver Tania I, cap. 1,6y 7.

37. Shir Hashirim 3,2 y 4.
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INTRODUCCION AL MAAMAR
“ANI LEODI”

Por la presente presentamos aqui al piblico hispano-parlante por primera vez la edicién
castellana del Maamar Ani Ledodi del Alter Rebe, Rabi Shneur Zalman de Lyadi, autor del
Tania y del Shuljan Aruj, pronunciado el afio 5557 (1797).

Se trata de un discurso jasidico, donde el Alter Rebe explica la fuerza extraordinaria del
mes de Elul desde una perspectiva diferente a la tradicional, como un mes donde Hashem
es cual “el Rey que estd en el campo”, y ahf todos tienen permiso a acercarse, y el Rey los
recibe personalmente con cara afable y sonriente.

En el estilo de la mistica del Jasidismo Jabad traduce el significado de esta fuerza de
Elul también en relacién a la conducta de cada uno.

A su vez, la labor espiritual gira alrededor de la bisqueda de la chispa Divina que esta
dentro de cada uno, mds alla del balance de las acciones con el objetivo de lograr un vere-
dicto positivo en el juicio de Rosh Hashand y los Diez Dias de Teshuva.

Este Maamar enriquecera a diferentes niveles de lectores. Tanto a los principiantes en la
préctica del judaismo, como también a los versados y observantes, para quienes hecha luz
en el significado del mes de Elul como mes de acercamiento a Di-s, y de la manera de lo-
grarlo.

El Maamar estd impreso en el libro Likutei Tord, Parshd Reé, pdg. 32,a en adelante. Du-
rante los afios, decenas de maamarim y explicaciones fueron desarrolladas por los Rebes de
Jabad, y de manera especial por el Rebe de nuestra generacion.

Para una mejor comprension hemos agregado aclaraciones en el texto ENTRE COR-
CHETES, y a veces al pie de pagina. Hemos utilizado como apoyo para estas aclaraciones
el libro “Jasidut Mevueret, Moadim 17, donde se desarrolla la explicacién de este Maamar,
en base a comentarios de los Rebes posteriores.

Sugerimos que el lector novato, lea el Maamar integramente, y no se detenga si no en-
tendiera algtin concepto o pdrrafo, porque mas alld de que el Maamar en su totalidad cons-
tituye el desarrollo de una temadtica, esta lleno de conceptos individuales, donde cada uno
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por si es un mundo, y transmite elementos enriquecedores al alma, la mente y el corazén.

Por supuesto, después de leerlo varias veces podra ver la riqueza del Maamar en su to-
talidad.

Esta demds aclarar que la traduccion y aclaraciones son por cuenta del traductor, y por
supuesto pueden haber errores de interpretacion 192 ‘11

Quiera Hashem que la edicion de este Maamar, que vierte una nueva luz de Jasidismo
habia el puiblico hispano parlante, aporte a la concrecién de la promesa del Mashiaj al Baal
Shem Tov “que cuando los manantiales del Baal Shem Tov — las ensefianzas del Jasidismo
— se expandan hacia afuera” ahi vendrd el Mashiaj.

Con la bendicién de Ketiva Jatima Tové4, Leshand Tova umetukd, con el Mashiaj ya!

Tzvi Iejiel ben Rab Janine 11"y

Vispera del Shabat Kodesh “Tavé el Haaretz”, Jai (18 de) Elul, 5771,
Dia del nacimiento de las Dos Grandes Luminarias
— el Baal Shem Tov y el Alter Rebe — v"st

Asi también ocurre con nosotros, los hijos de Israel, que estamos unidos y apegados a
El, bendito Sea, y por ende debemos sentir el dolor y la falta que causamos al hacer descen-
der al Exilio la chispa Divina, bendito Sea. Puesto que “a pesar?® de que peco [es un Israel]”,
y sigue poseyendo esta chispa Divina mencionada y ésta no se desvincula de €l, sino que
estd en situacion de destierro. Mds atn, sigue gozando del status de “Israel” Sxw», es cali-
ficado por las virtudes y la categoria de un ministro, (“sar” — 7w). Puesto que no es similar
el nivel del ministro, a pesar de encontrarse cautivo, con el nivel del hombre simple, sigue
reconociéndose como tal y es consciente de su categoria de ministro, y con un solo movi-
miento puede darse vuelta totalmente de un extremo a otro, y volver a su poder anterior,
etc. Pero el hecho de que a pesar de ello no es sensible del dolor y la falencia que causé se
debe a que pecd y mell6 [a su alma] hasta que la separd y cortd totalmente de su raiz.

Esto mismo lo motivard a despertar una misericordia y una compasién de un nivel mucho
mayor, a pesar de no percibir la compasién y merced que él merece. Como se explica en
otro lado® sobre lo que decimos en la plegaria*® 15y on1 o377 PHN13, “con Tu mucha
compasién apiddate de nosotros” — es decir, siendo que nosotros con nuestro pobre intelecto
no captamos la inmensa compasion que merecemos [le pedimos al Altisimo, que El Sea
Quien Se apiade de nosotros]. [El hecho de que podemos invocar y solicitar la misericordia
Divina a pesar de encontrarnos en un nivel tan bajo de que ni siquiera somos conscientes
de la magnitud de la compasion que requerimos, es justamente] puesto que el atributo de la
misericordia, es la cualidad de Taakov que “atraviesa®®” de un extremo al otro”**** [y de lo
mas bajo conecta con lo més excelso].

[Acotacion del Rebe Tzemaj Tzedek:

A pesar de que se asemeja a la alegoria de haberse segado y seccionado totalmente de su
raiz, sin embargo a través de un unico pensamiento de Teshuva, arrepentimiento y retorno
a Hashem, volverd y se apegard a su raiz. Y como se explica en Likutéi Tord Bamidbar [1,b],
como si por ejemplo existia en la medicina la posibilidad de unir nuevamente el cuerpo con
la cabeza asi es también... [el efecto de la Teshuva, que vuelve a unir al alma con su raiz en
Hashem)]. Y esto es aplicable también en relacién a quienes son culpables de Karet donde

28. Sanhedrin 44,a

29. Likutei tora Pinjas 78,b

30. Bendiciones Del Shemd matutino.

30* La rafz de esta expresion y concepto estd en los listones que atravesaban los tablones que conformaban las
paredes del santuario ambulante del desierto. Los tablones de cada pared estaban atravesados por 3 lineas de
listones. La superior y la inferior de cada pared estaba dividida en dos, mientras que la del medio era un solo
listén que atravesaba la pared de un extremo al otro. En la mistica se explica que el liston del medio se corres-
ponde con tiferet, compasion. Que es la cualidad de Iaakov, y ésta se extiende de los niveles mds excelsos hasta
los mds bajos.

30** Truma 26,28. Zohar II 175,b
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lugar donde se le perdi6 [la Presencia Divina]. Esto es lo que dice el versiculo mwan)
1577 “busquemos* en nuestros caminos”, es decir palpar sus acciones, sus palabras y sus
pensamientos no buenos que pasaron por €l desde que existe 2°*. A través de ello su corazén
se amargard en su interior 1mn 1 Y% 3w “y volvera® a Hashem, y se compadecerd de
é1”. Esto significa [también] que despertard gran compasion sobre la chispa Divina que se
encuentra en su interior en un estado de exilio [“se compadecera de El”, se refiere a Hashem
del que el versiculo habla previamente, la chispa Divina del alma].

Sobre este despertar de misericordia por la chispa Divina del alma dice el
versiculo?’mmiar nr 179 MWwR IpyYY — “Por laakov que rescaté a Abraham”. La cualidad de
laakov es la compasidn, y a través de la misma rescata del exilio a la cualidad del amor [a
Di-s], la cualidad de Abraham el Patriarca i"y [ eso es el significado de “laakov” —la com-
pasion despertada por el alma en exilio — “libera” al amor de “Abraham”, que se encuentra
en cada judio en caracter de herencia] por lo cual Abraham se llama nuestro Patriarca [pues
él es el padre del cual todo judio hereda su cualidad de amor a Di-s] y la de ser “un hijo que
es la pierna de su padre” [alcanzar ese amor absoluto hasta anularse y fusionarse con Su
Voluntad, etc.].

4. Pero el hombre que palpara sus actos y [a pesar de ello] no se despertara en él la com-
pasion y su corazdén no se amargara en su interior, pese a que profundiza en su reflexién de
como su Chispa Divina cay6 al exilio dentro de su alma — habré de llevar a su corazén, y
reflexionard en la siguiente metafora:

Es la naturaleza humana que cuando se padece dolor incluso en la ufia del pie a causa de
haberse golpeado con una piedra, este dolor se siente en su cerebro y se padecera sufri-
miento. Pero esto es asi s6lo cudndo el miembro golpeado sigue unido a la persona, y ain
no fue amputado, pero cuando se secciond el érgano, el cerebro deja de sentir dolor puesto
que [el 6rgano] fue segado y separado de su raiz.

25. Eija 3:40

25%* Por eso dice el texto “y buscaréis de ahi”. El término “esto” (7t) se aplica a algo que puede mostrarse con-
cretamente con el dedo y puede decirse “esto es”. [En términos absolutos] este término puede utilizarse solo en
relacion a Di-s (como dice el texto -Beshalaj 15,2 -“Este es mi Di-s y he de embellecerlo”), puesto que El [es
Omnipresente], “Su Gloria llena toda la Tierra 17132 YIXT 92 &9 [por lo tanto siempre puede decirse este es
mi Di-s, porque siempre — en todo espacio y tiempo- ahi El estd. Pero en el lugar y residencia de las “cdscaras”
[que ocultan la Divinidad] es llamado “ahi”, es decir [es lejano, no es absoluto, no es omnipresente] esta extre-
madamente profundo abajo...

Y esto es lo que dice el texto DWn RXT IMRI “Y a nosotros nos extrajo de ahi”, puesto que realmente nos ex-
trajo [con el éxodo de Egipto] de la dimension de “ahi”, para que nos apeguemos a El.

Pero quien causa una mella [a través de pecar] con algiin pensamiento, o palabra, y ni que hablar con una accién,
sobre eso estd dicho “y buscaréis de ahi”, es decir palpar las acciones etc que no son buenas [acotacion del Rebe
Tzemej Tzedek al Likutei Tord ahi]

26. Ishaia 55:7

27. Ahi 29:27. Ver Sanhedrin 19.b
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Yo soy de mi amado y mi amado es mio!

[Este versiculo alude al amor entre el pueblo judio y Di-s], y las cuatro palabras de este
versiculo, Ani Ledodi Vedodi Li, comienzan con cuatro letras que forman la palabra
ELUL?2 Esto se debe a que en el mes de Elul comienza a tener lugar el Ani Ledodi — “Yo
soy de mi amado” — es decir una relacion que comienza a partir del acercamiento del judio
hacia Di-s [-Yo, el hombre, soy de mi amado, Di-s-] es decir es un “despertar de abajo” [-
del judio-], hasta Rosh Hashand y Iom Hakipurim, cuando tiene lugar el flujo de Su Divi-
nidad desde “arriba’hacia “abajo” de manera revelada [= ese es el Vedodi Li — mi amado es
mio, un movimiento desde “Arriba” hacia “abajo” — de Di-s hacia el judio].

[Sobre este flujo que desciende “de Arriba”] estd escrito® »panym 13209 WRY 1INIT IRDWY:
“Su izquierda estd bajo mi cabeza (Roshi) y su diestra me abraza”. [En la metéfora de la re-
lacién entre Di-s y el judio en el Cantar de los Cantares] esto significa que desde Rosh Has-
hand (roshi = mi cabeza) hasta [om Hakipurim, tiene lugar una relacion con “Su izquierda™
[la izquierda en la mistica alude a la severidad] de temor, debido a que entonces es el tiempo
de la revelaciéon de Su Reino. Por eso se lo proclama [en las plegarias de estos dias, de ma-
nera acentuada] “el Rey”. Estd escrito® o5y 95 mam 7moYn “Tu Reino es el reino de
todos los mundos”, mundo se dice en hebreo “Olam” — término relacionado etimoldgica-
mente con “neelam” — oculto. Significa entonces que también en los mundos (espirituales)
ocultos [que por su alto nivel de subordinacidn y anulacién a Di-s no se perciben como una
entidad existente], cae sobre ellos el temor y el miedo al Rey [como consecuencia de que
Su Reino se revela en ellos durante los dias a partir de Rosh Hashand y hasta Iom Kipur].

1. Cantar de los Cantares 6,3.

2. Abudraham Tefilat Rosh HaShand. Pri Etz Jaim Shaar Rosh HaShand 1. Ba”j sobre el Tur Oraj Jaim Cép.
581.

3. Shir HaShirim 2,6

4. Zohar Pinjas 214.b

5. Tehilim145:13



De esto [el temor en los mundos espirituales superiores] se expande un efecto también
hacia “abajo” [a este mundo inferior] sobre las almas de Israel en general®", motivandolas a
aceptar el Yugo del Reino Celestial y para que Su temor esté [instalado] sobre ellos durante
todo el afio [entrante]. [La aceptacion de Su Yugo y el temor a Hashem de manera incorpo-
rada firmemente durante todo el afio depende del temor a Hashem en Rosh Hashan, al cual
se accede gracias a que en ese momento cae el temor de Hashem sobre las almas y los an-
geles, en los mundo superiores].

El temor a Di-s y el amor hacia El no estan instalados y plantados en el corazén del hom-
bre [terrenal] por su propia capacidad [ya que el hombre no estd conectado naturalmente
con el dmbito de la Divinidad , y para poder amar y temer debe uno estar “cercano” a lo que
ama y teme]. Sino que [su “cercania’] es producto de la irradiacién de Divinidad que uno
recibe desde “arriba” en el momento de su revelacion. En Rosh Hashana [se recibe] la irra-
diacién del temor [proveniente de los mundos superiores donde se manifiesta la revelacién
de Su Reino]. Y este es el “Vedodi Li”” — mi amado es mio — cuando “mi amado”, el Altisimo,
se orienta y dirige hacia mi.

Sélo que [para que el “despertar que viene desde Arriba” en Rosh Hashang, etc tenga el
efecto de prender en la persona y generar un cambio duradero en ella, de fijar el temor y el
amor a Di-s durante todo el afio] se requiere que la persona despierte previamente el amor
y temor a Di-s con su esfuerzo, con un “despertar desde Abajo” durante el mes de Elul [y
con ello causara que su corazdn se convierta en un “receptor” adecuado para recibir el temor
de Rosh Hashana, etc.].

Es sabido, que el mes de Elul es el tiempo de la revelacién de “los Trece Atributos de la
Misericordia™® [los cuales no tienen limite, y son superiores a la estructura de todos los mun-
dos espirituales, y por ende su presencia nunca es vana, causan el perdon, etc.].

Al respecto debemos entender:;Porqué los dias de Elul son dias comunes, mundanos
[laborables], y no son dias festivos, al igual que los Shabat y las festividades cuando tiene
lugar la revelacion Divina, la irradiacion de Su Divinidad?®* Mds aun, al tratarse de la irra-
diacion de “los Trece atributos de Misericordia” que constituyen una muy elevada revela-
cidn, hasta el punto de revelarse en el dia de lom Hakipurim [deberian ser dias festivos, no
laborables].

5* De ahi que estos dias se llaman Iamim Noraim, Dias del Temor, por el temor reverencial que se despierta
en estos dias, que va mds alld del miedo al veredicto del Juicio Divino que tiene lugar (Ver Carta del Rebe, 18
de Elul 5723)

6. Ver Sidur del Arizal meditaciones de Rosh Jodesh Elul. Mishnat Jasidim Masejet Elul 1:3 y mds.

6* Siendo que en Shabat y Iom Tov hay en este mundo una revelacién Divina superior, estdn prohibidos todos
los trabajos, pues al estar en presencia de Di-s, ocuparse de otros temas es desprecio a El.
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beneficio ulterior que aportardn al cumplimiento de la Tord y las mitzvot, son como el
“campo”, que aunque el “Adam” no estd radicado ahi, beneficia a la ciudad. Y los pensa-
mientos, palabras y actos desconectados de Di-s, los prohibidos por la Tor4, e incluso per-
mitidos que se realizan s6lo con intencion terrenal, son el “desierto” donde no reside el
Adam, la Divinidad.

En el mes de Elul, “el Rey estd en el campo”, los Trece Atributos de Misericordia brillan
también en el campo, o sea que la chispa Divina del alma brilla también para aquellos donde
la misma no esté firme y radicada ahi en el resto del afio.

Pero tal como la pardbola es necesario “salir a recibir al Rey”, también en la conducta
del hombre que estd en el desierto y el campo, debe salir al encuentro del Rey, a buscar esa
chispa Divina que se encuentra en su alma, (que es el nivel de los Trece Atributos) y aceptar
el Yugo Celestial del Rey. Eso es lo que continda explicando:]

La sugerencia sugerida [para el que desee salir a “recibir al Rey” desde (el desierto y) el
campo]: Estd escrito?' Ppoxr 1 nx own onwpd “y buscaréis de ahi a Hashem tu Di-s” —
[(Doénde y qué debe buscarse? se refiere a la luz oculta dentro del hombre] lo que esta es-
crito? 3w » MR 1R DPOR ®M “y vié Di-s a la luz que era buena”, sobre lo que explican
nuestros Sabios z”1>* “era buena - para ser guardada”. Esta luz**", que se refiere a la irradia-
cién de Su Voluntad interna, bendito Sea, se encuentra dentro de cada judio, sélo que estd
intensamente tapada y oculta por su naturaleza [“era buena para ser guardada’]. Debe des-
cubrirse ese “tesoro®* de Temor al Cielo” [que estd dentro de cada uno]. Y hay quien esta
luz [no sdlo estd oculta profundamente y debe ser desenterrada, sino que] estd perdida, y en
un estado de exilio. Y sobre ello dice el versiculo “y buscaréis”, que hurgues y busques, y
buscar se busca lo que se perdid, y estd desterrado — esa chispa Divina a la que se hizo re-
ferencia antes. Ese es justamente el significado de [“buscareis...”’] a Hashem tu Di-s, [bus-
cards] al nivel Divino proveniente del nombre “E-L” que mora en cada persona para dar
vida a su alma Divina [eso es “Elokeja” — tu Di-s — refiriéndose a la Divinidad que da vida,
fuerza y energia a la persona, su chispa Divina].

Z

El texto dice aqui “y buscaréis de ahi”, acentda especificamente que la bisqueda es de
ahi. De la misma manera como no puede buscarse un objeto perdido y encontrarlo salvo en
el lugar donde se perdid, asi también no se alcanzard La Luz del Rostro de Hashem (%
'11%39), y se adquirird amor a El y temor sobre su rostro, sélo luego de buscar primero en el

299
1

21. Vaetjanan 4:29

22. Bereshit 1:4

23.Zohar 145, b

23* Literalmente se refiere a la luz que fue creada el primer dfa de la creacion [que era una luz Divina demasiado
elevada] y fue guardada, dando lugar a que brille la luz solar. Aqui explica que ésta es la luz escondida en el in-
terior del alma.

24. Brajot 33, b Ver Ishaia 33;:6
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ésta debe anular todos sus deseos y voluntades, que no posea en absoluto voluntad ajena [a
Di-s]'>".

3. [A partir de aqui procede a explicar la metafora del “Rey en el campo” y “Rey en su
palacio”, que ilustran la diferencia entre Elul y lom Kipur — aplicado a la persona y su con-
ducta:] En el hombre existe el nivel de “Ciudad, lugar para habitar” y existen también los
niveles de “campo” y de “desierto”.

El “desierto” se define como my1t X5 yIx “tierra'® no sembrable”, [en la persona] esto
se refiere a las acciones, las palabras y los pensamientos desvinculados de Di-s. O sea, obvio
si causé un defecto [al pecar] con su pensamiento, palabra y accion [es esto una “tierra
drida”, donde no puede crecer nada, no hay vida, puesto que no hay conexién con Di-s],
sino que incluso en cuestiones permitidas, s6lo que son asuntos innecesarios y no utiles para
el servicio Divino, y son temas banales y vacios [tampoco ahi se encuentra la presencia y
energia Divina, puesto que] no'’ es del estilo del Rey ocuparse de temas de plebeyos [los
asuntos de las criaturas que carecen de relacién con el servicio de Di-s].

Esta [definicion de desierto, como el 4ambito carente de presencia Divina], es también la
interpretacion mistica del versiculo que define al desierto como [un lugar] donde 3w &Y
ow oTR “ahi'’®no se asenté un hombre, Adam”. Adam se refiere aqui al “Adam Supernal”,
[la Divinidad como se manifiesta de manera ordenada y estructurada en Sefirot, atributos]
sobre el cual estd escrito!'”: DTR RO MNT KOO TNT Y — “Y sobre la imagen del Trono
[vi6 el profeta Ezequiel en su profesia] una imagen como la apariencia de un Adam, un
hombre”. Este Adam, es decir la manifestacion de Hashem, es “el que no se radicé ahi” [en
el desierto, en los actos desconectados de Di-s], puesto que [Di-s “reside” s6lo en el &mbito
adecuado de santidad, como] estd escrito? »m3ow wTpn 39w — “y hardn para Mi un san-
tuario y moraré en ellos” [para que Hashem more, El requiere un santuario, los actos de
santidad, los preceptos y conductas que se condicen con la Tord y su servicio].

[Resulta que los tres niveles de “ciudad”, “campo” y “desierto”, en la conducta humana
frente a Di-s son: Las acciones, palabras y pensamientos de santidad, los que implican el
cumplimiento de un precepto o estudio de Tord, ahi estd “radicada” la Presencia Divina —
es “la ciudad”. Los actos mundanos de la vida cotidiana que se realizan con la intencién del

15* Resulta entonces que el significado de que brillan Los Trece Atributos — aplicado a la persona y su conducta
— significa que en la persona brilla y domina la chispa Divina, en un nivel superior a su intelecto, que lo lleva a
una entrega total a Hashem.

14*- copiar notas I

16. Irmid 2:2

17. Zohar 111 149, 6

18. Irmid 2:6

19. 1:26

20. Trum4 25,8
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Es obvio entonces que hay una gran diferencia entre Iom Kipur y Elul [que Iom Kipur
es un dia sagrado, a diferencia de Elul, que son dias mundanos].

Esto sera entendido en base a la pardbola del Rey, que previo a su llegada a la ciudad,
los habitantes de la ciudad salen a su encuentro y lo reciben en el campo, y entonces tiene
permiso, todo el que desee, para salir y recibirlo personalmente, y él recibe a todos con una
cara agradable y muestra a todos una cara sonriente. Y cuando va hacia la ciudad ellos van
tras él, y luego cuando éste llega a su palacio no se ingresa sino con autorizacion, e incluso
entonces solo los elegidos y privilegiados del pueblo. Asi ocurre también, alegéricamente
hablando, en el mes de Elul- se sale a recibir “la luz de Su semblante”, bendito Sea, en el
campo.

[El Alter Rebe fue breve y no aclar6 explicitamente la respuesta a sus preguntas sobre
la irradiacion de “los Trece Atributos de Misericordia” en Elul. La respuesta se entiende en
base a la metafora del “rey en el campo” y del “rey en su palacio”:

Lo que los dias de Elul son dias mundanos laborables (no como lom Hakipurim) se debe
a que la diferencia entre la revelacion de los Trece Atributos de Misericordia de Elul y su
revelacion en Iom Kipur es, que Iom Kipur seria como la persona que accede a encontrarse
cara a cara con “el Rey en su palacio”, donde el rey estd con sus vestimentas reales — y asi
también en la realidad, Iom Kipur es el momento de la revelaciéon Divina sin ocultamiento
ni ropaje absoluto. Y como consecuencia de esta revelacidn es un dia festivo de elevada
santidad, perd6n y expiacién de las faltas, cuando estd prohibido el trabajo, puesto que el
trabajo y la labor mundana son antagdnicas a esta revelacion.

Mientras que Elul, que es como “el Rey en el campo”, previo a su llegada al palacio, ahi
estd con ropas simples y no se manifiesta con su esplendor y alteza — y lo mismo ocurre en
la realidad, que la revelacion de “los Trece Atributos de Misericordia” en Elul es a través
de ocultar el esplendor y la majestuosidad real, puesto que su objetivo es despertar a todos
y a cada uno de los judios, también a aquel que se encuentra en un nivel bajo (de “campo”,
etc.). Por eso no son dias festivos, no hay aqui una revelaciéon adicional de santidad.

Pero, por otro lado, se entiende, que también la revelacion de los Trece Atributos de Elul,
pese que es via una “vestimenta” y un ocultamiento, genera un despertar en las almas de
Israel, y cual un rey cuando sale al campo que a pesar de no manifestarse ahi con toda su
alteza, sin embargo esto influye también en los “hombres de campo” a que salgan de su
lugar a recibir al rey, asi también la revelacion de los Trece Atributos de Elul causa que
también los “mds alejados” del Altisimo se despierten a acercarse a El ©*].

6** Como en el ejemplo del rey, que la gente comtin no puede acercarse al rey cuando esta en su palacio, y pero
cuando estd en el campo pueden acercarse a €l y recibirlo personalmente, asi también para que todo judio (y no
s6lo los grandes tzadikim) puedan acercarse al Altisimo (“yo soy de mi amado”) se requiere de una fuerza que
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2. Estd escrito’ 9% »35 1 e “Que te ilumine Hashem con la luz de Su Semblante”
[que el Altisimo te muestre Su Rostro radiante], se refiere a que El te irradie con los Trece
Atributos, de manera que El esté 029 Y& Do “cara a cara” contigo. [“Cara a cara” es una
metéafora, que significa un acercamiento y conexién interior. Como dos amigos que se aman,
y estdn cara a cara, ésto no implica sélo una cercania de lugar, sino refleja el profundo sentir
y vinculo interior del uno por el otro. A diferencia de cuando alguien mantiene un vinculo
con alguien que no desea verle la cara, y no lo mira. Ese es también el sentido de “que te
ilumine Hashem con la luz de Su semblante:] significa que Su Voluntad Interna’™, bendito
Sea, se irradie hacia la Fuente de las Almas de Israel 7, a través de que el deseo principal
y mds intimo de uno esté en el El, bendito Sea, un deseo de apegarse a El con el corazén y
el alma, de lo profundo del corazén, con una entrega total del alma wo3 myon ™, cual se
explica en otro sitio. [Esto es “cara a cara” la dimension mas interna de la voluntad de D’s
se irradia a la dimension mas interna del judio que esta totalmente dirigida a D’s].

Esta irradiacion [de la Voluntad interna de Hashem] proviene del nivel del nombre Divino
[“E-L”], el cual constituye el principio® de todos los Trece Atributos [E-L Rajum vejanun,
etc.] y su fuente y su concepto general®”. Como estd escrito’ 135 9 1 9% — “E-L Hashem y
nos ilumina a nosotros” [Es decir que Hashem irradia, ilumina, a través del nombre Divino

proviene de arriba, los Trece Atributos como brillan “en el campo” para dar fuerzas para hacer Teshuva y retornar
a El, con amor y temor. Pero es s6lo una fuerza que genera la posibilidad del acercamiento, pero el acercamiento
debe venir por iniciativa del hombre (“yo soy de mi amado’) como se dijera arriba.

7. Nas6 6:28

7* Voluntad interna: significa la voluntad mds intima, a diferencia de la voluntad externa. Por ejemplo quien
trabaja duro para ganarse el sustento, su voluntad y deseo intimos estdn en el pago que recibird, a través del
cual podrd mantener a su familia, mientras que su voluntad y deseo en el trabajo es sélo externo — sélo para
lograr otro objetivo que realmente desea: el pago. Es decir, que voluntad interna es lo que realmente se desea
por si, mientras que la voluntad y deseo externo es en algo que por si mismo no se lo desea y es s6lo en aras de
otra cosa que se lo desea.

7*#* Es decir que brilla y se siente en las almas de Israel que Hashem los desea a ellos en aras de ellos mismos
en Su dimensién m4s intima.

7*** Entrega total del alma, mesirut nefesh, tanto en su sentido literal, de estar dispuesto a dar la vida por la
santificacién de Su Nombre (Kidush Hashem), y tanto entrega del alma en su sentido espiritual, la entrega de la
propia voluntad a Hashem [“alma”, significa también voluntad — como en Irmia 15.1], es decir, que anula todos
sus deseos personales, etc. para cumplir con Su Voluntad (como se explica a continuacidn, al fin del capitulo).
8. Zohar III 131, 6 Pri Etz Jaim Shaar HaSlijot 4.

8* El concepto general de los Trece Atributos de Misericordia implica una revelacién Divina extraordinariamente
elevada — es la Misericordia y compasién Divina que no posee limites (y por eso de ahi deviene el perdén y la
expiacion) que llega a los niveles mds bajos (también al hombre que requiere ser perdonado, etc.). Este es el
significado del nombre Divino “E-L”, la bondad Divina Infinita (ver Likutei Tord Rosh Hashan4, sobre el ver-
siculo “Mi E-L camoja”).

9 Tehilim 118:27

“E-L”], que consiste en “La Luz del Ein Sof, el Infinito, bendito Sea El mismo, tal cual®”.
Sobre esta revelacion estd escrito!'” 1 799 wR PPUR 7195 “pues Hashem, tu Di-s, es un
fuego que devora”, [esta metafora] significa que tal cual como, por ejemplo, el brillo y la
luz del fuego propiamente dicho, en términos generales no difiere de la luz y el brillo que
emanan de é1'”". Asi también, alegéricamente hablando, el “brillo de Su Semblante” que
irradia a Israel proviene del nivel del nombre Divino “E-L”, que consiste “en la Luz del Ein
Sof, el infinito, bendito Sea, El mismo, tal cual”!"*".

Ese es el significado de que los judios se llaman Israel Sx s, del término Y-) “w “Sar
E-L”, “Sar”, en hebreo ministro y gobernante, es decir que el nivel del nombre Divino “E-
L” es el que domina, gobierna, en el seno interior del judio Y la “iud” previa a Sar- E-L (Is-
rael) indica accién continua, como la “iud” en el verbo'' mwy» 15> “asi hacia...”
constantemente. Esto se refiere de que en cada alma de Israel hay una chispa Divina literal-
mente que da vida a su alma Divina, y ésta tira hacia arriba como algo natural, para que
brille con la luz de la vida'? y entregue su alma a El, bendito Sea. Esto es algo superior a la
capacidad cognitiva y de conocimiento que hay en el alma, puesto que por medio del inte-
lecto y la conciencia no alcanzaria éste nivel de anularse y entregarse totalmente, hasta des-
pojarse absolutamente de todo en aras del Altisimo, bendito Sea.

Este es el significado del versiculo' o>*pYx 15 orxr 0033 “hijos son ustedes para Hashem
vuestro Di-s”, el hijo es una pierna del padre'®, es decir que estd fusionado en la Voluntad

de su padre sin motivo ni razén alguna, tal como el pie estd anulado frente a la cabeza y no

posee voluntad propia alguna. Este es el significado [més profundo] del dicho's, “anula tu

voluntad frente a Su voluntad”, que para que “Su voluntad” interna brille hacia la persona,

9% Es decir que se trata de una irradiacion Divina Infinita, como El mismo que es infinito, y no de una luz y ma-
nifestacion limitada, tal cual el Altisimo autolimita Su flujo de vitalidad a la medida de las criaturas y los
mundos que se encuentran, fuera de El (alegéricamente hablando).

10 Vaetjanan 4:24

10* es decir la luz que emana del fuego no es como el flujo de sabiduria (por ejemplo) que emana de alguien
que ensefia, donde no puede compararse la sabiduria que “sale” y llega a los receptores, con la misma idea tal
cual se encuentra en su propio intelecto, en la fuente, cuando estudia para si. Mientras que la luz y el brillo que
emanan del fuego son tal cual la luminaria, su fuente. O como la luz del sol que posee una intensidad en una
medida similar a la incandescencia de la bola solar, y esa misma luz emana del sol dia tras dia sin alteracion.
10** Puesto que Su Luz, Su irradiacién, Su reflejo, es Infinito como el Altisimo mismo (la “Luminaria”).
11.Iov 1:5

12. Ahi 33:30

13. Reé 14,1.

14. Etz Jaim Shaar Pirkei HaTzelem I en nombre de Razal. Ionat Ilem Princ..de 2. Ver Eiruvin 70,b. Tosafot Ie-
bamot 3,a (“Mikamei”).

15. Avot 2:4



