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Bsd.

1. Acerca del presente Shabat (conocido como Shabat Jazon'),
hay un dicho? del Rav HaKadosh —el santo— Rabi Levi Itzjak de
Berdichev’ que dice que “en Shabat Jazon se nos muestra* el Tercer
Beit HaMikdash —Santo Templo de Jerusalén— (pues jazon, que deriva
de jizaion, es un término que denota vision), pero esta es una vision
desde la distancia, remota”. De modo que en esto consiste Shabat
Jazon, el ‘Shabat de la Vision’.

Conforme lo antedicho, comprenderemos el vinculo entre
Shabat Jazon y la Seccion Semanal Devarim, pues Shabat Jazon
siempre coincide con esta Seccion’.

Con la Seccion Devarim da comienzo el homdlogo Quinto
Libro de la Tora, conocido también como Mishné Torda —la ‘Tora
Secundaria’—. Si bien la Tord, conformada por los Cinco Libros
del Pentateuco, Devarim incluido, es una’, no obstante, su Quinto

1 La Haftard —Seccion de los Profetas— de este Shabat comienza con las palabras Jazdn Ishaidhu —“Una
vision de Isaias”— (Isafas 1:1).

2 Véase en Reshimot —anotaciones— del Rebe Tzemaj Tzedek sobre Eija, pag. 45, (Or HaTord, Neviim
uKetuvim, vol. ll, pag. 1097). Véase también Likutéi Sijot, vol. IX, pag. 24.

3 1740-18009. Discipulo del Maguid de Mezritch y colega de Rabi Shneur Zalman de Liadi, el Alter Rebe.
En ucraniano, Berdychiv (en ruso: Berdichev). Ciudad en el norte de Ucrania, provincia de Zhytomyr.

4 En este Shabat Di-s muestra al alma de cada judio el Tercer Beit HaMikdash. Véase en Séfer HaSijot
5749, vol. Il, pag. 608 y ss., y en Séfer HaSijot 5750, vol. Il, pag. 595 y ss., dos extensas explicaciones del
Rebe acerca de este dicho de Rabi Levi Itzjak de Berdichev y sus implicancias prdcticas para los judios de
nuestra generacion.

5 La Haftard siempre estd vinculada con el contenido de la Seccion Semanal de la Tord que
corresponde a cada Shabat (Mishné Tord del Rambam, Hiljot Tefild 13:3; Shuljdn Aruj, Oraj Jaim 284:1; y
véase Séder Shajarit Shel Shabat de Rabi David Abudraham (ed. Jerusalén 1963), pag. 172, y Tosfot lom
Tov sobre Mishnd, Meguila 3:4).

6 Este nombre para este Libro surge del versiculo en Deuteronomio 17:18. Véase introduccion de
Rambdn a Deuteronomio, donde interpreta “Mishné Tord” como “Repaso de la Tora”. Véase también
Tosafot, comienzo del Tratado de Guitin, en el mismo sentido.

7 Véase Mishné Tord, Hiljot Teshuva 3:8 (en algunas versiones es 3:17). Alli, Rambam dictamina que
entre quienes son llamados kofrim baTord —que niegan la Tora— se encuentra “aquel que dice que la
Tord no proviene de Di-s. Incluso si se refiere a apenas un Unico versiculo, o siquiera a una sola palabra,
si dice que Moshé lo dijo por cuenta propia, se considera un kofer baTord —alguien que niega la Tora—".
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Libro, el Mishné Tord, se diferencia de los cuatro Jumashim® que
le preceden’ porque éste fue dicho por Mosh¢ a la generacion que
ingreso a la Tierra de Israel, por lo que era necesario recalcar, en
ese momento y a aquellas personas, ciertas cuestiones que antes no
eran preciso enfatizar.

La diferencia entre los judios que salieron de Egipto y recibieron
la Tord, conocidos como la “generacion del desierto”', y aquella
que entrd a la Tierra de Israel, es que la primera fue un dor ded"
—una generacion de conocimiento—, cuyos integrantes estaban a la
altura espiritual de Moshé Rabeinu, quien veia, en su 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. Sin embargo, los judios
de la generacion que ingresoé a la Tierra Prometida, como tuvieron
que involucrarse en cuestiones materiales, automaticamente les
falto la facultad de ver Divinidad. Para estos judios que ya estaban

en contacto con lo mundano, la dimension de revelacion espiritual
manifiesta se trataba meramente de algo un tanto mas remoto, al

Vemos de aqui que no importa a qué Libro de los Cinco Libros del Pentateuco se refiere el kofer al decir
que un versiculo o una palabra la dijo Moshé por su cuenta; cualquiera sea su ubicacion en la Tora, se lo
considera un kofer de toda la Tora.

8 La Tora Escrita esta formada por Cinco Libros (Bereshit, Génesis; Shemot, Exodo; Vaikrd, Levitico;
Bamidbar, Numeros; y Devarim, Deuteronomio), por lo que se la conoce como Jumash (vocablo
derivado de jamesh, cinco), o Pentateuco (de penta, cinco en griego). El término Jumash, en singular
(Jumashim en plural), alude tanto a los cinco Libros de la Tord en su conjunto como a cada uno de sus
cinco componentes individualmente. En el primer caso, jumash se entiende en su sentido abarcador,
incluyendo a todos los Cinco Libros, mientras que en el segundo se interpreta como uno de sus quintos.

9 Véase Meguila 31b y nétese alli los comentarios de Rashi y Tosafot, véase también Zohar Ill, 7a 'y
261a; y Rashi sobre Sanhedrin 56b, bajo la palabra kadsher. Likutéi Tora Bamidbar 17c y Shir Hashirim
20c. Este tema es analizado en Likutéi Sijot, vol. IV, pag. 1087.

10 Véase Tania, fin del cap. 25. Ademas de las diferencias circunstanciales, existe también el principio
de deterioro espiritual gradual de las generaciones; véase Shabat 112b.

11 Pues debido a su grave pecado en el episodio de los espias, sobre ellos se decreté que nadie
que en ese momento tuviera entre 20 y 60 afios ingresaria a la Tierra Prometida, debiendo deambular
cuarenta afos por el desierto hasta que fallecieran todos ellos, que salieron de Egipto.

12 Pesiktd Rabati, Para XIV:9 (citado por Rashi sobre | Reyes 5:11); Tanjumd, Jukat 6; Zohar 1l 62b;
Vaikrd Rabd 9:1, y pasajes similares. Likutéi Tord, Shlaj, 37b.

13 Véanse las fuentes citadas en la nota siguiente.
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estilo de escuchar®, tal como seiala el versiculo: “Ahora, Israel,
escucha los decretos y las ordenanzas...”".

La diferencia entre ver y escuchar es la siguiente'*: cuando la
persona ve algo, su contacto con la cosa que ve es ilimitado, el sentido
de la visién no presenta barreras ni limites que se interpongan entre
el hombre y lo que esté viendo; es decir, de momento que la persona
vio algo, nada podra “moverlo de su lugar” para generarle dudas
acerca de la veracidad de lo que ha visto, por mas argumentos 16gicos
que se le ofrezcan, pues no es que otro se lo contara, sino que él
mismo es quien lo vio. En contraste, cuando de escuchar se trata,
si bien en el momento en que se oye algo el concepto escuchado
es bien recibido e internalizado, sin embargo, ante la propuesta de
un cuestionamiento o interrogante, uno puede llegar a desestimarlo
por completo. Esto demuestra que incluso cuando el concepto en
principio si fue aceptado, todavia no fue internalizado del todo.
Pues el contacto con el tema fue s6lo mediante el sentido auditivo, que
no brinda una imagen global de lo visto sino s6lo una recomposicion
de sus pormenores, por lo que admite ser refutado con la logica. Pero
cuando se ve directamente la situacion, no hay argumento alguno que
mueva a la persona de lo que ella mismo vio.

En este contexto se entiende por qué en Mishné Tord, dicho a la
generacion que entro a la Tierra de Isracl —cuyos integrantes solo
contaban con la facultad de escuchar Divinidad— era imperioso
ordenarles acerca de la avoda de mesirut néfesh” —el modo de
servicio a Di-s con una entrega incondicional que va mas alla de
toda limitacion—, mientras que a la “generacion del desierto” no
hubo necesidad de enfatizarles esto, pues como estos habian tenido
el privilegio de ver y captar la revelacion de Di-s, la union plena de

14 La diferencia entre ver y escuchar se explica en los préximos parrafos.

15 Deuteronomio 4:1. Véase Likutéi Tord, Vaetjanan 2d y 3d: “El nivel de visidn espiritual que
Moshé transmitié incluso en la generacién que entré en la Tierra Prometida, sirvié solo para que ellos

”m

tuvieran una mera ‘visién remota’”.

16 Mejiltd, Itré, sobre Bajodesh, fin del cap. 2; y comp. con ibid. cap. 9, citado por Rashi sobre Exodo
20:19. Véase Torat Shmuel - Vejajd 5637, cap. 33, y en otras fuentes.

17 Ordenado en la Lectura del Shemd, Deuteronomio 6:5 (véase Berajot 54ay 61b).
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sus almas con Di-s la generé6 Moshé a través de la transmision de un
conocimiento profundo acerca de lo Divino'™.

De todos modos, y a pesar de que la generacion que ingreso a
la Tierra de Israel era de un nivel espiritual inferior en comparaciéon
con la “generacion del desierto”, tenia sin embargo un aspecto
distintivo que carecian ‘los del desierto’. Y precisamente por este
motivo a la “generacion del desierto” se le dijo: “Pues no habran
llegado aun al lugar de reposo y a la herencia que Di-s, tu Sefior, te
entrega”". Es decir, toda esa generacion falleci6 y fue enterrada en el
desierto, y no ingreso al sitio de ‘reposo’, que alude a Shilé, donde
fuera rearmado el Mishkan —el Santuario Movil del desierto—, ni a la
‘herencia’, que alude a Jerusalén®, lugar en que luego se construyera
el Beit HaMikdash. Esto, “llegar al reposo y a la herencia”, sucedio
exclusivamente una vez que hubieron ingresado definitivamente a
la Tierra de Israel.

Ahora bien, jpor qué fueron precisamente los judios que soélo

18 Véase Séfer HaMaamarim Melukat, vol. VI, Maamar VeAtd Tetzavé, pag. 129 en adelante (en
espafiol, Discursos Jasidicos (Ed. Kehot Lubavitch Sudamericana, Bs. As. 2013), vol. 1, pag. 133). Alli,
el Rebe explica que la funcion de Moshé Rabeinu, asi como la del Lider espiritual de la generacién,
la extension de Moshé, es la de nutrir y alimentar la fe de los judios en Di-s, y expone tres facetas del
tema: a) el rol de Moshé Rabeinu con su generacién, una de conocimiento Divino; b) cémo Mordejai
en la época de Purim nutrié las almas judias revelando en ellas la fuerza de mesirut néfesh literal —
entregar la vida en aras de Di-s—. Y lo propio hizo exactamente el Rebe anterior de Jabad, Rabi losef Itzjak
Schneersohn, con su generacion de judios en la Unidn Soviética; y c) la transmisidn y fortalecimiento de
la fe en Di-s por parte del Rebe, Lider de nuestra generacion, en pos de que cada judio tenga el deseo
genuino de unirse a Di-s sin nada ni nadie que lo obligue a ello, una transmision espiritual de modo tal
que la persona sola ‘despierte’ de su letargo espiritual y se sienta ‘quebrado por dentro’ por el mero
hecho de estar en galut; en palabras del Rebe, esto es “la revelacidn de la esencia del alma tal como ésta
se halla enraizada en la Esencia misma de Di-s”.

19 Deuteronomio 12:9.

20 Meguila 10a; Zevajim 119a; lerushalmi, Meguila 1:12. Véase también Zohar 11, 241a y 242a.
Cuando el pueblo de Israel entrd a Tierra Santa, le llevé 7 afios conquistarla y otros 7 dividirla entre las
tribus y asentarse en ella; durante este tiempo, el Mishkdn estuvo emplazado en Guilgal. Tras estos 14
afios construyeron una estructura de piedra en Shil6 y extendieron sobre ella los mantos del Mishkdn
—el Santuario construido por Moshé en el desierto—. Asi, el Mishkdn se mantuvo en Shilé por 369 afios.
Durante ese periodo, los sacrificios sélo podian ofrendarse alli. Cuando Shil6 fue destruido, el Mishkdn
se trasladé a Nov y luego a Guivon. Eventualmente el Rey Salomén construyé el Beit HaMikdash en el
Monte Moria en Jerusalén (véase Manual de Conceptos Judaicos, Ed. Ner, Bs. As. 2015, pags. 264-265),
y desde entonces estd prohibido para siempre construir un santuario y ofrendar sacrificios en cualquier
otro lugar, como estd escrito: “Este es mi lugar de reposo para siempre” (Salmos 132:14). Véase Zevajim
112ay 118a.
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escucharon acerca de Di-s los que construyeron los lugares sagrados del
judaismo? Aparentemente, jhubiera sido mas adecuado que una tarea
tan excelsa le fuera encomendada a aquellos que Di-s privilegi6 con ver
Divinidad! La razén que explica esta aparente paradoja es la siguiente:
es precisamente la situacion de descenso espiritual propiamente
dicha, que dio lugar a interactuar con cuestiones materiales y
mundanas de bajo calibre espiritual, lo que faculté a aquellos judios
para llevar a la concrecion el propésito verdadero e interior de la
Creacion del mundo: hacer de este plano fisico una Morada para Di-s a
través de la construccion de, primero, el reposo, el Mishkan de Shilo, y
luego, la herencia, el Beit HaMikdash en Jerusalén.

Resulta, entonces, que el mensaje implicito del Shabat de la
Seccion Semanal Devarim, con la que da comienzo el Mishné Tora,
es uno que une dos conceptos opuestos: Por un lado, a) se trata de un
gran descenso, pues vemos que Moshé advierte a la generacion pronta
a entrar a la Tierra de Israel, a aquellos que so6lo escucharon acerca de
Di-s, sobre cuestiones que antes no era imprescindible prevenir; pero,
por otro lado, b) por medio del descenso hacia cuestiones mundanas,
y precisamente a través de éste, se produce la elevacion verdadera.

La misma idea se ve reflejada también en Shabat Jazon. Este
contiene en si ambos opuestos: por un lado, es el Shabat que
coincide con los 9 dias*', y mas aun, es el Shabat que precede a
Tishd BeAv —l 9 del mes de Av— la fecha del jurbdn —la destruccion
del Templo—. Por otro lado, sin embargo, es precisamente por
medio de este descenso que se cristalizara el maximo ascenso, en
el espiritu de lo expresado por el Rav HaKadosh —el santo— Rabi
Levi Itzjak de Berdichev, que en Shabat Jazon se nos muestra el

21 El 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, 490 afios después, en la misma fecha. Por eso, este periodo
de tres semanas es un tiempo de duelo por el jurbdn, y es conocido como Béin HaMetzarim —“Entre
las Opresiones”— en base a lo escrito en Lamentaciones 1:3: “Todos sus perseguidores la alcanzaron (a
Jerusalén) en Béin HaMetzarim” —entre los dias de angustia desde el 17 de Tamuz hasta el 9 de Av— (Ejjd
Rabd 1:29). Este duelo se intensifica en los Ultimos 9 dias de Béin HaMetzarim, desde el 1 hasta el 9 de
Av (véase Taanit 26b). Este periodo es conocido simplemente como los ‘9 dias’.
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Tercer Beit Hamikdash, que es superior espiritualmente a los dos
Templos que le precedieron, quiera Di-s que se reconstruya pronto
en nuestros dias por medio de Mashiaj Tzidkéinu.

(de una Sija de Shabat Jazon 5715 [1955])

2. Ya se mencion6 en una oportunidad? que la tristeza
caracteristica de los dias de Béin HaMetzarim no debe expresarse
en Shabat, pues en Shabat debe haber alegria®. Es mas, en este
Shabat de Béin HaMetzarim, la alegria debe ser expuesta con mayor
vehemencia que en cualquier otro, para que no haya suspicacia
alguna de que la falta de alegria se debe a Béin HaMetzarim.

La explicacion del concepto bipnimiut —desde la optica interior,
mistica— del tema, es la siguiente:

El Shabat, el séptimo dia de la semana, es una muestra de como

B sera el mundo en el Futuro Venidero, en el Séptimo Milenio, llamado
también “un dia de sélo Shabat”*. Y como en el Futuro Venidero
la Redencion sera de modo tal que no quedara vestigio alguno del
galut —exilio diaspdrico—, también ahora en Shabat, que es analogo
a la Era Mesianica, no debe haber en él, ni siquiera de la forma
mas infima, actitud alguna que pudiera atribuirse al duelo de Béin
HaMetzarim.

Lo antedicho sélo esclarece por qué en Shabat durante todo el
afio no puede haber expresion de cuestiones contrarias a la alegria.
La explicacion de por qué la alegria de este Shabat debe ser mayor
a la de los demas, es la siguiente:

Es conocido el axioma que expresa que la Redencion que le sigue
a un estado de galut debe llevar a un nivel superior a aquel existente

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

23 Tosafot, Moed Katan 23b, sobre las palabras man deamar, citando a lerushalmi, Berajot 2:7.
Véase también lerushalmi, Meguila 1:4; Sifri sobre Numeros 10:10; Tariag Mitzvot del Baal Halajot
Guedolot, bajo las palabras mitzvot kum veasé.

24 Tamid 7:4; Rosh Hashana 31a. Comp, con Avot deRabi Natdn 1:8.

—
Likutei Sijot

0000000000000

GGG




antes del exilio. Pues si la situacion después de la redencion fuera
la misma que antes de iniciarse el exilio, el galut intermedio nada
habria aportado y careceria de todo sentido. Este concepto es analogo
al caso de “destruir con la intencion de construir”>, en el que la
nueva edificacion es superior a la anterior que fue destruida.

El concepto explicado, que el estado espiritual posterior a una
redencion es mas excelso que aquel que reinaba antes del galut,
rige en toda redencion que tiene lugar luego de un periodo de exilio.
En otras palabras, este principio rige incluso en una redencion que
no fue completa y eterna, sino que fue seguida de un nuevo exilio,
como el Exodo de Egipto; también ese nivel de redencién lleva a
un nivel mas alto que aquel en que se estaba previo al galut, debido
a las “chispas” de Divinidad presentes en el exilio que durante este
se elevan y refinan, siendo este el propésito de todo galur.

Es asi también, con mayor razon y énfasis, cuando hablamos de
la Redencion Futura, que sera una Redencion completa y verdadera
sin un galut posterior”; entonces, con total certeza, la Redencion
hara surgir una Nueva Luz espiritual Infinita que generard un nuevo
estado Universal. En ese entonces el mundo estard inmerso en una
situacion tal que no habra cabida en absoluto para otro descenso
a galut. Antes del exilio no existia esa Luz, y la prueba de ello es
el galut que se produjo luego de cada redencion. Pero la Redencion
Futura a manos del Mashiaj proyectara a la Creacion, y revelara en ella,
un estado espiritual proveniente de ofra dimension, una totalmente
superior —el Infinito de Di-s—, que nunca antes conocio el hombre, que
no dejara lugar a la factibilidad de otro galut.

25 Shabat 31b. El acto destructivo en Shabat sin ningln propdsito, no es pasible de pena; sin embargo,
si es con el proposito de reconstruir, se considera un trabajo constructivo y si es pasible de pena. Mishné
Tord de Rambam, Hiljot Shabat 1:17-18,y 10:10y 15.

26 El proposito Divino del galut es extraer y liberar las “chispas” de santidad dispersas por el mundo.
Cuando esto suceda en su totalidad, estaremos en la Era Mesianica. Véase Conceptos Misticos en el
Jasidismo (Ed. Kehot Lubavitch Sudamericana, Bs. As. 2007) cap. 11 (pag. 179). Véase también Likutéi
Sijot (idish), vol. |, Bereshit, Vaigash, pag. 98, y cita de nota 13.

27 Véase Mejilta sobre Exodo 15:1, citado por Tosafot en Pesajim 116b, sobre la palabra venomar,
Shemot Rabd 23:11.
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Es obvio entonces que en este Shabat de Béin HaMetzrim
que constituye una “muestra” de los dias del Futuro Venidero
—“un dia de s0lo Shabat”— debemos vivenciar una alegria mayor
a la normal de cualquier Shabat, pues de este Shabat proviene la
fuerza para transformar a los dias de Béin HaMetzarim en dias
de gozo y alegria®, y esto se debe a que la revelacion de la Luz
espiritual Infinita que irradiara en el Futuro Venidero —una Luz que
trasciende totalmente los limites y pardmetros que conforman ambas
situaciones, la de galut y la de gueuld, contenida en este Shabat,
al menos de modo potencial- posee la facultad de transformar el
periodo de Béin HaMetzarim propiamente dicho en gozo y alegria.

En idéntico espiritu, el Shuljan Aruj —Codigo Judio de Leyes—
establece que en el Shabat de Béin HaMetzarim esta permitido
celebrar una comida festiva como las que hacia Shlomé HaMelej
—el Rey Salomén— en su época de apogeo®, y esto no es algo menor,
pues en los dias de Shlomo “la luna habia alcanzado todo su

n esplendor”®, es decir, el espiritu festivo de este Shabat debe asemejarse
ala alegriay sentimiento de amplitud de espiritu que reinaba en los dias
de Shlomo. Asi, este Shabat contiene intrinsecamente el potencial
para transformar estos dias en dias de jabilo y alegria.

(de una Sija de Shabat Parshat Matot-Maséi 5715 [1955])

28 En la Era Mesianica todos los dias de duelo y ayuno seran abolidos y transformados en dias de
fiesta, regocijo y jubilo, como se declara en Zejaria 8:19; véase Tosefta, Taanit 3:14; Rambam, Hiljot
Taanit 5:19.

29 “Una vez que comienza el mes de Av, se disminuye la alegria” (Taanit 26b). Por eso es nuestra
costumbre no comer carne ni beber vino durante los 9 dias, con excepcidén de una comida relacionada
directamente con una mitzvd como la de una circuncision, la redencidon de un primogénito, o la
finalizacién del estudio de un Tratado del Talmud (Shuljdn Aruj, Oraj Jaim 551:9-11). Esta excepcion rige
también para el Shabat: aun si Tishd BeAv mismo coincide con Shabat (y el ayuno es pospuesto para el
dia siguiente), o si la vispera de Tishd BeAv ocurre en Shabat, “se permite comer (incluso carne) y beber
(incluso vino) tanto como uno desee, y llenar la mesa al igual que el banquete de Salomén en su (mejor)
época”, hasta la puesta del sol del Shabat (Taanit 29b)]. Shuljan Aruj, Oraj Jaim 552:10.

30 Zohar, 150a; ibid. 223a-b; comp. con Shemot Rabd 15:26. El concepto de “la luna alcanzando su
plenitud” indica una época de perfeccion: el tiempo en que la sabiduria del Rey Salomén se destacaba
por la de todos los hombres (I Reyes 5:9-10).
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