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1. En relacién con este Shabat ([que es llamado] Shabat Jazén)',
hay una méxima? del santo Rabi Levi Itzjak de Berdichov que
dice que “en Shabat Jazén se nos muestra® el Tercer Beit HaMikdash
—pues jazon deriva de [jizaion,] vision-, pero se trata de una vision
remota”®. [En el espiritu de esta ensefianza de Rabi Levi Itzjak]
éste es el significado conceptual de Shabat Jazon, [el “Shabat de la
Vision”].

Lo antedicho nos permite entender el vinculo que hay entre
Shabat Jazon y la Seccién Semanal Devarim, pues [debe haber algin
nexo interior entre ambos ya que] Shabat Jazén siempre coincide con
el de la lectura de esta Seccion’.

Con la Seccion Devarim da comienzo el [quinto Libro de la Tora,
Devarim, que también es llamado por nuestros Sabios] Mishné
Tora [Deuteronomio, del griego déuteros nomos, “Repeticion de la
Ley (Tora)”]. Si bien la Tord [compuesta por los Cinco Libros del

! [Este nombre deriva de la palabra inicial (jazén) de la Haftard -Seccién de los
Profetas- de este Shabat, la que comienza con el primer capitulo de Isaias (NVI)].

? Véanse las Anotaciones (reshimot) del Rebe Tzemaj Tzedek sobre Eija, pag. 45.

? [En este Shabat Di-s muestra al alma de cada judio la imagen del Tercer Beit
HaMikdash. Véase en Sefer HaSijot 5749, vol. II, pag. 608 y ss., y en Sefer HaSijot
5750, vol. 11, pag. 595 y ss., dos extensas explicaciones del Rebe acerca de este dicho
de Rabi Levi Itzjak de Berdichov y sus implicancias practicas para los judios de
nuestra generacion (NE)].

*Véase Or HaTord, Neviim uKtuvim, vol. II, pag. 1097. [Véase también Likutéi Sijot,
vol. IX, pag. 24 (NVI)].

* [La Haftard siempre estd vinculada al contenido de la Seccién Semanal de la Tora
que corresponde a cada Shabat (Rambam, Hiljot Tefild 13:3; Shuljan Aruj, Oraj Jaim
284:1; y véase Comentario de Rabi David Abudraham, Seder Shajarit Shel Shabat, ed.
Jerusalén 1963, pag. 172, y Tosfot Iom Tov, Meguila 3:4) (NVI)].



Pentateuco,] es una®, [su quinto Libro llamado] Mishné Tord se
diferencia no obstante de los cuatro Jumashim’ que le preceden®
por el hecho de que [lo descripto en] el mismo fuera dicho [por
Moshé] a la generacién que ingresé a la Tierra de Israel, por lo
que era preciso hacer una serie de advertencias [en ese momento,
y a aquellas personas,] respecto de cuestiones que antes no era
pertinente enfatizar’.

La diferencia entre [los judios que salieron de Egipto y recibieron
la Tora, conocidos como] la “generacion del desierto”', y la
generacion que entr6 a la Tierra de Israel, radica en que la primera
fue una “generacion de conocimiento”!" -dor ded-, cuyos integrantes
estaban a la altura espiritual de nuestro Maestro Moshé, quien veia,
[en el sentido mas literal,] Divinidad" [y asi también los judios
de su generacion vieron la revelacion de Di-s en el Monte Sinai y
los milagros y maravillas acontecidos antes y durante el Exodo de
Egipto].

En contraste, la involucracion en cuestiones materiales por parte
de la generacién que ingres6 a la Tierra [Santa prometida] hizo que
ésta careciera de la facultad de ver la Divinidad [y espiritualidad
interior de la materia]. Para estos judios [que ya estaban en contacto
con lo mundano], el acceso a la dimensién espiritual se limitaba a
s6lo “escuchar” lo Divino, como declara el versiculo: “ Ahora, Israel
escucha...” 3.

¢ [Véase Rambam, Hiljot Teshuvi 3:8 (NVI)].

" [Véase Likutéi Sijot, Bamidbar, fasciculo 30 de esta versioén espafiola, notas 1y 4
(NE)].

# Véase Meguila 31b [y notense alli los comentarios de Rashi y Tosafot; véase también
Zohar 111, 7a'y 261a; y Rashi sobre Sanhedrin 56b, sobre la palabra “kaasher”]. Likutéi
Tord, Bamidbar 17c [y Shir Hashirim 20c. Este tema es analizado en Likutéi Sijot,
vol. 1V, pag. 1087 (NVI)].

? [Véase Tania, fin del cap. 25. Ademas de las diferencias circunstanciales, esta
también el principio del deterioro gradual de las tltimas generaciones; véase
Shabat 112b (NVI)].

1 [Pues sobre ellos se decreté que no ingresarian a la Tierra Prometida debiendo
deambular 40 afios por el desierto hasta que todos los que salieron de Egipto
fallecieran (NE)].

" [Pesiktd Rabati, Para 14:9 (citado por Rashi en I Reyes 5:11); Tanjumad Jukat 6; Zohar
11, 62b; Vaikri Rabd 9:1, y pasajes similares (NVI)]. Likutéi Tord, Shlaj, 37b.

12 [Véanse las fuentes citadas en la nota siguiente (NVI)].

1 Deuteronomio 4:1. Véase Likutéi Tord, Vaetjanan, 2d y 3d: El nivel de visién de

La diferencia entre “ver” y “escuchar” es la siguiente'*: Cuando
una persona “ve” algo, [su contacto con el “afuera”, con la cosa
que ve,] es ilimitado; el sentido de la visién no establece barreras ni
limites [que se interpongan entre el hombre y el “afuera”]. Es decir,
de momento que la persona vio algo, nada podra “moverlo de su
lugar” para despertar en él dudas [acerca de lo visto], pues [ningtn
otro se lo contd, sino que] él mismo es quien lo vio. En contraste,
cuando se trata de “escuchar”, si bien en el momento en que se oye
algo el individuo internaliza el concepto oido, si el asunto es luego
cuestionado, puede llegar a desestimarlo por completo. Esto se debe
a que incluso cuando el concepto [en principio] si fue aceptado,
el vinculo entre la persona y el tema en cuestiéon era limitado,
[pues al internalizarse s6lo por medio del sentido de la audicién,
estd intrinsecamente expuesto a ser refutado. No asi cuando se ve
directamente la situacion; no existira argumento alguno que pueda
“mover” ala persona y refutar aquello que ella misma vio].

De este modo se entiende por qué en el [quinto Libro de la Tora,
el de] Mishné Tord, que fue dicho a la generaciéon que entr6 a la Tierra
[de Israel] -cuyos integrantes s6lo contaban con la facultad de
“escuchar” [acerca de la] Divinidad-, fue necesario ordenar acerca
de [el deber de cumplir la mitzvot con] mesirut nefesh' -entrega
incondicional a Di-s-, mientras que a la “generacion del desierto”,
[que tuvo el privilegio de ver la revelacién de Di-s, por lo que sus
almas ya habfan quedado “marcadas” con dicha tendencia,] no
hubo necesidad de advertirle al respecto.

Pese a que la generacién que ingres6 a la Tierra de Israel se
hallaba en un nivel espiritual inferior respecto de la “generacién
del desierto”, la primera presentaba un rasgo distintivo que la
segunda no tenia. Y a esto se refiere precisamente el versiculo
dicho a la “generacién del desierto”: “Pues [ustedes] todavia no
han llegado al lugar de reposo ni a la herencia [que Di-s, tu Sefior,
te entrega”'® -[en el que “lugar de reposo” alude a] Shil6, [donde
volviera a erigirse el Mishkan, el Santuario Moévil del Desierto,] y

Moshé influy6 en la generacion que entr6 en la Tierra Prometida, pero sélo al grado
de quien “mira de lejos”.

14 [Mejilta Itr6, BaJodesh, fin del cap. 2; y comp. con ibid., cap. 9, citado por Rashi en
Exodo 20:19 (NVI)]. Véase Torat Shmuel - VeKdja 5637, cap. 33, y en otras citas.

'3 [Ordenado en el Shemd, Deuteronomio 6:5. (Véase Berajot 54a y 61b) (NVI)].

' Deuteronomio 12:9.



[“herencia” alude a] Jerusalén'’, [donde luego se construyera el Beit
HaMikdash, el Sagrado Gran Templo, pues aquella generacién que
fue testigo ocular de las maravillas Divinas muri6 y fue sepultada
en el desierto, sin ingresar a la Tierra Prometida, el “reposo”]-. A
estas dos ciudades [Shil6 y Jerusalén] solo se tuvo acceso tras el
ingreso a la Tierra de Israel.

[Ahora bien, ;por qué fueron precisamente los judios que sélo
“escucharon” acerca de Di-s quienes construyeron los sitios sagrados
del judaismo? Aparentemente, jhubiera sido mas adecuado que
semejante excelsa tarea fuera encomendada a aquellos a quienes
Di-s privilegié con ver Divinidad!] La razén [de esta aparente
paradoja] es la siguiente: Es precisamente el descenso [de estados
espirituales sublimes, que tomé forma] mediante el contacto con
cuestiones materiales, mundanas, lo que concedi6 a aquellos judios
la capacidad de llevar a su concrecién el maximo objetivo [de la
Creacion del mundo, hacer de este plano fisico una morada para
Di-s por medio de] la construccién de [primero,] el “reposo”, [el
Mishkan de Shil6,] y [luego,] la “herencia”, [el Beit HaMikdash en
Jerusalén].

Resulta, entonces, que enel Shabaten que seleelaSecciéon Devarim
-con la que comienza el Mishné Tord- se produce la unién de dos
conceptos opuestos: [Por un lado,] 1) se hace mencién de un gran
descenso, [pues vemos que Moshé advierte a la generacién a punto
de ingresar a la Tierra de Israel —aquellos que s6lo “escucharon” lo
Divino-acerca de cuestiones que antes no era preciso tomar en cuenta
y sortear; pero por el otro,] b) precisamente a través del descenso
[en cuestiones mundanas] se logra la verdadera elevacion.

7 Meguila 10a; Zevajim 119a; lerushalmi, Meguila 1:12. Véase también Zohar II,
241a y 242a. [Cuando el pueblo de Israel entr6 en la Tierra Santa, le llevé 7 afios
conquistarla y otros 7 repartirla y asentarse en ella. Tras estos 14 afios construyeron
una estructura de piedra en Shil6 y extendieron sobre ella los mantos del Mishkdin
(el Santuario erigido por Moshé en el desierto). Asi, el Mishkin se mantuvo en
Shil6 durante 369 afios. En este periodo, los sacrificios s6lo podian ser ofrendados
alli. Cuando Shil6 fue destruido, el Mishkin se traslad6 a Nov y luego a Guibén.
Eventualmente, el Rey Salomén construy® el Beit HaMikdash (el Gran Templo) en el
Monte Moria en Jerusalén, y desde entonces esta prohibido para siempre construir
un santuario y ofrecer sacrificios en cualquier otro lugar, como esta escrito: “Este
es mi lugar de reposo para siempre” (Salmos 132:14). Véase Zevajim 112a y 118a
(NVD)].

Esta misma idea, la unién de opuestos, se refleja en Shabat Jazon:
por un lado es el Shabat que coincide con los “nueve dias”'® y, de
hecho, es el Shabat que precede a Tishd BeAv -la fecha del jurban
(la destruccion del Gran Templo)-. Por el otro, sin embargo, es por
medio de este descenso que se logra el ascenso maximo, conforme
lo expresado por el santo Rabi Levi Itzjak de Berdichov, que en
Shabat Jazon se nos muestra el Tercer Beit Hamikdash, cuyo nivel
espiritual es superior al de los dos Templos que le antecedieron, sea
éste construido pronto, en nuestros dias, a través de nuestro justo
Mashiaj.

(De una Sija de Shabat Jazon 5715)

¥[E1 17 de Tamuz los Babilonios abrieron una brecha en las murallas de Jerusalén e
invadieron la ciudad. Tres semanas mas tarde, el 9 de Av, el primer Beit HaMikdash
fue destruido. El Segundo Beit HaMikdash también fue destruido en la misma fecha,
490 afios después. Por eso, este periodo de tres semanas es un tiempo de duelo por el
jurbdn, y es conocido como Bein HaMetzarim, en base a lo escrito en Lamentaciones
1:3: “Todos sus perseguidores la alcanzaron Bein HaMetzarim” (entre la estrechez,
los limites): “Entre los dias de angustia desde el 17 de Tamuz hasta el 9 de Av’ (Eijd
Rabi 1:29). Este duelo se intensifica en los altimos 9 dias de Bein HaMetzarim, desde
el 1 hasta el 9 de Av (véase Taanit 26b y mas adelante, la nota 27). Este periodo se
conoce simplemente con el nombre de “los nueve dias” (NVI)].
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2. Ya se mencioné en varias oportunidades” que la tristeza
caracteristica [del periodo] de Bein HaMetzarim* (“entre los limites”,
el periodo de tres semanas que va desde el 17 de Tamuz hasta el 9
de Menajem Av) no debe hallar expresion en Shabat, pues en Shabat
debe reinar la alegria®'. Es mds, en este Shabat [de Bein HaMetzarim,
en cierto sentido] debe exhibirse mayor alegria que en cualquier
otro, para soslayar toda sospecha de que la falta de alegria se debe a
que nos encontramos en medio de Bein HaMetzarim.

La explicacion del concepto, desde su Pnimiut -1a 6ptica interior,
mistica-, es la siguiente:

El Shabat es una “muestra” de [lo que sera el mundo en] el Futuro
Venidero, [la Era del Mashiaj, que por sus sublimes caracteristicas
espirituales, y por ser el Séptimo Milenio, es llamada] “un dia que
es todo Shabat”?*. 'Y debido a que en el Futuro Venidero, cuando se
produzca la Redencién, no quedara huella alguna del galut (exilio
diasporico), también [ahora] en Shabat, [que es analogo a la Era
Mesidnica,] no debe haber, [y ni siquiera notarse superficialmente, ]
aspecto alguno de Bein HaMetzarim.

Lo antedicho explica solamente por qué en Shabat no pueden
estar presentes expresiones contrarias a la alegria. Pero el por qué
de que la alegria de este Shabat debe ser mayor que la de los demas,
es el siguiente:

Es axiomatico que un estado de redencién posterior a uno de
galut debe ser superior a aquel estado que precedié al exilio. Pues
si la situacion [Gnicamente se revirtiera a su estado previo, tal
cual, y] fuera la misma, fue totalmente innecesario [e inatil] pasar
[entremedio] por el [estado de] galut. Esto concuerda con el principio
de “destruir con la intencién de construir”?: En este caso, la nueva

1 Véase Likutéi Sijot, vol. IV, pag. 1090.

2 [Véase mas adelante, la nota 24 (NVI)].

2! Tosafot, Moéd Katan 23b, sobre las palabras “man deamar”, citando a lerushalmi,
Berajot 2:7. Véase también lerushalmi, Meguila 1:4; Sifri sobre nimeros 10:10; Tariag
Mitzvot LeBaal Halajot Guedolot, sobre las palabras “mitzvot kum veasé”.

22 [Tamid 7:4; Rosh Hashana 31a. Comparese con Avot deRabi Natin 1:8 (NVI)].

# [Shabat 31b. El acto de destruir algo en Shabat sin ningtin propésito ulterior no
es pasible de pena —aunque esté prohibido-; sin embargo, si es con el propédsito de
volver a construir, es considerado un trabajo constructivo y entonces es pasible de
pena. Rambam, Hiljot Shabat 1:17-18, y 10:10 y 15 (NVI)].

edificacién, en comparacién con la original destruida, es superior.

El concepto explicado -que el estado que genera una redenciéon
es uno superior al que reinaba antes del galut- rige en toda situaciéon
que es producto de una redencién de un exilio. En otras palabras,
incluso una redencién [que no fue absoluta y eterna, sino] que fue
seguida luego por un [nuevo] exilio posterior -como sucedid, por
ejemplo, con la del Exodo de Egipto-, supera al estado previo de
galut que le precedio. Esto es asi porque en el galut las “chispas” [de
Divinidad] presentes en el exilio son elevadas y refinadas - pues ese
es el propésito de [todo] galur*.

Lo antedicho es més enfaticamente cierto cuando hablamos de la
Redencion [final] Futura. Esta sera una Redencién total y verdadera,
sin galut alguno posterior”. En este caso, con certeza, gracias a
la Redenciéon se producira [la manifestacion de] una Nueva Luz
[espiritual Infinita, que generard] un nuevo estado [universal. Una
vez llegada la Redencion, el mundo estard inmerso en] una situaciéon
tal que sera imposible que [a continuacion de ella se produzca un
retroceso y] tenga lugar otro galut. Antes del exilio no existia esta
Luz. La prueba de ello es que [pese a las redenciones que tuvieron
lugar,] hubo [eventualmente] un [nuevo] estado diaspdrico [que le
siguid]. Pero la Redencion [Futura a manos del Mashiaj] proyectara
[a la Creacién] un estado [espiritual] que es absoluta y plenamente
superior, una que nada tiene que ver con el galut, [por lo que sera
imposible que se vuelva a una situacién de exilio diaspdrico].

En concordancia con lo explicado, en este Shabat que forma parte
de Bein HaMetzarim, que constituye una “muestra” [de los dias] del
Futuro Venidero -“un dia que es todo Shabat”- debe reinar un
estado de alegria superior [al normal de cualquier Shabat], pues
de este Shabat proviene la fuerza para transformar los dias de Bein
HaMetzarim en [dias de] gozo y alegria®. La revelacion de la Luz

 [El propésito Divino del galut es extraer y liberar las chispas de santidad dispersas
por el mundo. Cuando esto suceda, estaremos en la Era Mesianica. Véase Conceptos
Misticos en el Jasidismo (Ed. Kehot Lubavitch Sudamericana, 2007), cap. 11. Véase
también Likutéi Sijot, vol. I, Bereshit, Vaigash, nota 13 (NVI)].

» [Véase Mejilta sobre Exodo 15:1, citado en Tosafot, Pesajim 116b, sobre la palabra
“venomar”; Shemot Rabd 23:11, citado en Likutéi Sijot, Vaikra, Tazria, notas 54-56
(NVI)].

% [En la Era Mesianica todos los dias de duelo y ayuno seran abolidos y
transformados en dias de fiesta, regocijo y jibilo, como se declara en Zejaria 8:19;
véase Tosefta, Taanit 3:14; Rambam, Hiljot Taanit 5:19 (NVI)].
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espiritual [Infinita] que se produciré en el Futuro Venidero, una que
estd totalmente maés alla de [los limites y parametros que conforman
un] galut y [una] redencién, [que a su vez estd presente, al menos en
potencia, en este Shabat,] tiene la facultad de transformar el periodo
de Bein HaMetzarim propiamente dicho, en gozo y alegria.

De esta manera, el Shuljan Aruj -Cédigo Judio de Leyes- establece
que en el Shabat de Bein HaMetzarim esta permitido celebrar una
comida festiva como las que hacia el Rey Salomoén en su época?’, en
aquellos dias en que “la luna habia alcanzado su plenitud”?. Asi,
este Shabat lleva intrinseco el potencial de transformar estos dias en
dias de jabilo y alegria.

(De una Sija de Shabat Parshat Matot-Maséi 5715)

7 [“Una vez que comienza el mes de Av, hay que disminuir la alegria” (Taanit 26b).
Por eso es nuestra costumbre no comer carne ni beber vino durante los “nueve dias”
(véase arriba, nota 18), con excepcién de una comida relacionada directamente con
una mitzod -como ser la circuncision, la redencion del primogénito, o la finalizacién
del estudio de un Tratado del Talmud- (Shuljin Aruj Oraj Jaim 551:9-11). Esta
excepcion también se aplica al Shabat: Aunque Tishd BeAv mismo coincida con
Shabat (y el ayuno es pospuesto para el dia siguiente), o si la vispera de Tishd BeAv
ocurre en Shabat, “estd permitido comer (incluso carne) y beber (incluso vino)
tanto como uno desee, y llenar la mesa tanto como en el banquete de Salomén en
su época”, hasta la puesta del sol del Shabat (Taanit 29b)]. Shuljin Aruj, Oraj Jaim
552:10.

28 Zohar 1, 150a; ibid. 223a-b, y en otros lugares; Comp. con Shemot Rabd 15:26. [El
concepto de “la luna alcanzando su plenitud” sefiala una época de perfeccion:
la época en que la sabiduria del Rey Salomoén descoll6é (I Reyes 5:9-10), “el Beit
HaMikdash fue construido y Salomén vio sabiduria ojo a ojo” (NVI)].

1
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