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MAAMAR BATI LEGANI
1. Introduccion

Hoy hace 58 afios que el Rebe inicio oficialmente su liderazgo. 58 es la guematria de la
palabra que significa “gracia” (31, jen) en Hebreo.

El Rebe anterior, el Raiatz murié en 5710. Sélo unos dias antes de su muerte nos dio un
nuevo maamar (tratado jasidico) para ser estudiado el dia en que su abuela muri6, el 10
de Shevat. En ese dia, él murié y el tratado en un sentido vino a ser su voluntad y
testamento para nuestra generacion. El tratado completo contiene 20 capitulos, divididos
en cuatro secciones. La primera seccion (capitulos 1-5) se titula Bati Legani, (“vine a mi
jardin”) con la intencion de ser estudiada el 10 de Shevat. La segunda seccion titulada
Haioshevet Baganim, (La que se sienta en los jardines) (caps. 6-10) fue para el 13 de
Shevat (el dia de la muerte de su madre). Las siguientes dos seccion no tienen un titulo,
pero, la tercera fue para ser estudiada en Purim de ese afio (caps. 11-15) y la cuarta y
final (caps. 16-20) el dia 2 de Nisan de ese afio (el dia de la muerte de su padre, el Rebe
Rashab).

Durante los primeros veinte afios desde 5711 a 5730, en el aniversario de la muerte de su
suegro, el Rebe de Lubavitch ensefio un capitulo del tratado con gran profundidad y con
un gran detalle. Entonces en veinte afios finaliz6 el ciclo completo. En 5731 (1971), el
Rebe empezo6 un segundo ciclo, pero por una razéon desconocida no lo completd. Ensefio
el capitulo 18 (una segunda vez) en 1988 y par6. Debe haber una razén muy profunda
para esto. No podemos saber realmente la razon que tuvo, pero hay algunas claves para
ello en lo que dijo en el capitulo 19 y 20 en 5729 y 5730. Queremos decir que tal vez el
Rebe estaba indeciso en explicar completamente lo que dicen los dos ultimos capitulos.

2. 58 y el Campamento ante el Monte Sinai

Pero antes de empezar con el capitulo 19 de Bati Legani, veamos de cerca el hecho de
que este es el afio 58 desde que el Rebe inicid su liderazgo oficial. Notamos que 58 es la
guematria de la palabra hebrea para “gracia” (3). En hebreo esta palabra también
significa “simetria.” En una figura simétrica los dos lados estan uno frente al otro. Demos
una pequefia introduccidon que dispondra el escenario para los varios temas que queremos
discutir esta noche.

Gracia (37) es también la raiz de dos letras (uno de los 231 portales) de la palabra
“acamp®” (3™, vaijan), con la que la Tora hace referencia al pueblo judio acampado ante
el Monte Sinai previo a recibir la Tord. Sin embargo, la Tora elige decir esto en singular,
“¢l acampd” en lugar de “ellos acamparon”. Los sabios explican que a diferencia de los
otros campamentos, esta vez los judios estaban unidos como un sélo individuo con un
corazon (significando, un propdsito singular).
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La unidad que el pueblo tenia mientras estaban frente al Monte vino a rectificar una
situacion similar cuando encaraban a los egipcios frente al mar. Ahi la Tord también usa
el singular “y he aqui, Egipto los perseguia...”. No “los Egipcios” sino “Egipto”,
indicando que los egipcios también, en su intento de capturar a los judios, estaban unidos
como un solo individuo con un mismo corazén. En el Talmud los sabios nos ensefian que
“la congregacion (unidad) de los malvados es mala y terrible para el resto del mundo,
mientras que la reunion de los justos (tzadikim) es benéfica para ellos y benéfica para
todo el mundo”.

(Como podemos expresar la diferencia entre la unidad de los malvados y la unidad de los
rectos? Respecto a los malvados, dice que su unidad es “con un corazén, como un
hombre”. El corazon precede al hombre, es decir, la mente, el intelecto, y se unen para
seguir los dictados de su corazon, y conseguir lo que su corazén desea. El corazon es el
lugar natural de la morada del alma animal y todos sus impulsos (como se explica en el
Tania). Pero sobre la unidad de los rectos, dice que se retinen “como un hombre, con un
corazédn”. Su mente, su intelecto y su Alma Divina precede y guia a su corazdn, a su
tendencia natural.

Mas aun, los egipcios —representando a los malvados— llegaron a la unidad durante su
persecucion impulsiva de los judios. Los judios —representando a los rectos— llegaron
al estado de unidad cuando descansaron en su campamento en un estado de paz (después
de haber retornado a Dios en sus corazones, como lo explica Rashi en su comentario
sobre el versiculo anterior). El campamento, que ya vimos proviene de la raiz de dos
letras que significa “gracia” o “favor” (7, jen), implica que la unidad de los justos esta
basada en haber hallado favor a los ojos del otro, en otras palabras, simplemente disfrutan
cada uno de la compaiia del otro. Pero, el malvado no puede reunirse sin un motivo que
los impulse a una meta. Incluso cuando estan corriendo juntos, no sienten amor uno por el
otro.

Ademads, una vez que los justos han logrado la unidad en su estado reposado de
“campamento” (3%, vaijan), han tenido que empezar a moverse juntos y perseguir una
meta. Las dos letras de “gracia” (317) —el 580 afo del liderazgo del Rebe de Lubavitch—
son las iniciales de estas dos palabras, “campamento” (7171, janaia) y “movimiento” o
“travesia” (7¥°01, nesia). Son también las iniciales de las dos raices de las palabras jasid
(7om) y mitnaged (721n%), el discipulo de Baal Shem Tov y los judios que todavia se
oponen (en cualquier nivel) al camino del Baal Shem Tov.' Entonces estos dos estan
destinados a encontrar favor, para encontrar gracia a los ojos de cada uno.

Veamos algunas cuantas gematriot que nos llevaran mas alla en nuestra discusion.

La frase completa que describe el campamento ante el Monte Sinai dice “Israel acampd
ahi, frente a la montafia” (9777 733 PR aw I, vaijan sham Israel negued haar). La
guematria de estas palabras es 1222, o dos veces 611  “Tord” (7mn), denotando la
unificacion de la Tord Escrita con la Oral. 1222 es también el producto de 26 y 47, o
Havaia (mm=5) y Havaia Ekié (s9=8 m37=9), una bella unificacion de estos dos Nombres
de Dios.

Las primeras dos palabras, “acamp6 ahi” (aw 3, vaijan sham) es igual a 414 6 2 veces
“luz” (M. or = 207). Por lo tanto 414 es también el valor de “luz infinita” (%® PR TR, or

! Tendremos més que decir sobre esto en la III parte de farbrengen.

Editorial Gal Einai - La Dimensién Interior — www.dimensiones.org — spanish@inner.org



ein sof), ya que “luz” (M) es igual a “infinito” (M® 1°R). Es también el valor de la frase,
“fuente de la vida” (2»m =m3pn», makor jaim) y la palabra “Y amaras” (nanNy, veahavta),
con la cual comienza el primer parrafo del Shema.

Solo las palabras “de cara a la montafia” (977 733, negued haar) es igual a 267, o
“carroza” (57239%, mercabd), aludiendo a los secretos de la Carroza Divina, que veremos
ampliamente después. >

Juntos 414 y 267 =nm 731 2w 0, vaijdn sham negued haar) suman 681 6 3 veces
“bendicion” (7293, braja), aludiendo a la bendicion triple de la Tora, la Bendicion
Sacerdotal. Ademas, 681 es el valor de “toque de trompeta [o shofar]” (7¥19n), inherente
en lo cual esta el poder de unificacion—el sonido del shofar y la trompeta causa nuestro
union a los material y mundano para romperse, como en el verso, “suene la trompeta para
Havaia, toda la tierra”.

Finalmente, la guematria de la primera, central y ultima letra de la frase “Israel acampd
ahi, encarando la montafa” (2:3:7 731 PR oW 107) es 406, o 28 (leido: el triangulo de 28,
la suma de los numeros enteros desde 1 a 28). 406 es también 7 veces “gracia” (1),
aludiendo a los 7 tipos de tzadikim que saludan la Presencia Divina, como se explicara.

3. El Tema: La Victoria

Victoria, n¥1 (netzaj, o “eternidad” como también se puede traducir), es el tema del
capitulo 19 del tratado, que continua el topico discutido en las dos secciones finales del
tratado (caps. 11-20). Victoria/eternidad es por supuesto el nombre de una sefird. Un
verso clave respecto a victoria/eternidad es:*

“y ademas el Eterno de Israel no mentird y no cambiara de parecer, porque El no es un
hombre para cambiar de parecer.”

(omam? R 07X RY °D QN RDY YW RY DRIW 17X ON)
Vegam Netzaj Israel lo ishaker velo Inajem Ki lo Adam Hu Leinajem

Queremos entender como la victoria se manifiesta en la psique. El dia en que el tzadik
muere, la esencia de su alma es revelada y cuando todo su trabajo asciende con ¢él,
alcanzando su climax. Hemos explicado en el pasado que la esencia del Rebe anterior fue
la “victoria”. De acuerdo con esto, la esencia de su sucesor, el Rebe de Lubavitch, fue
“reconocimiento” o agradecimiento”. Estas dos sefirot son consideradas dos mitades de
un cuerpo, explican la conexién intrinseca entre el Rebe y su suegro, una conexiéon que
fue oficialmente revelada el 10 de Shevat. Por esta razon, cada vez que el Rebe menciona

a su suegro continta dandole el titulo “el lider de nuestra generacion”.’

En el contexto de este tratado victoria se refiere a un rey, quien para poder triunfar sobre
sus opositores trae su tesoro valioso, que nunca ha sido sacado de la camara del tesoro y
es el arma secreta que ganard la guerra. En el momento critico, cuando se presente la
oportunidad de ganar definitivamente la guerra y aplastar a su oposicion, el rey abre la
camara y saca el tesoro —el arma secreta— y lo distribuye libremente a sus soldados,
dandoles todo lo que necesitan para ser victoriosos y ganar la guerra.

* En la parte III del farbrengen.
* En la parte II del farbrengen.
4 Shmuel T 15:29.

3 5977 ®°w1 , nasi hador.
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4. La Parabola del Mitler Rebe

Cuando el Rebe de Lubavitcher ensefid este capitulo (capitulo 19) del tratado en 5729,
notd que esta parabola sobre el tesoro especial que el rey estd guardando fue usada antes
por el Mitler (segundo o intermedio) Rebe, el segundo Rebe de Jabad. Pero, este da una
descripcion mas elaborada de la naturaleza secreta del tesoro/arma. Escribe que hay
épocas que el Rey tiene tal alegria que abre su Tesoro para mostrarlo a los invitados, por
ejemplo, el dia de su boda (una metafora de la entrega de la Tora en el Monte Sinai, que
se llama dia de las bodas del Rey, el novio, e Israel, la novia) o en la boda de su tnico
hijo. O en otras ocasiones lo muestra a sus amigos mas amados. Pero en cualquier caso,
solo les muestra el tesoro, no se los da, e incluso lo que les muestra es s6lo una parte.
Demas esté decir que no lo saca o lo reparte libremente.

Pero incluso cuando se produce a un estado de guerra, el rey no necesariamente saca su
mas preciada arma para ganar la batalla. El Mitler Rebe diferencia entre dos tipos de
guerra. Esta la guerra que el rey hace para incrementar el tamafio de su reino y para
glorificar su nombre. Por este tipo de guerra usara algunos de sus tesoros, pero lo hace
conservadoramente y de manera mesurada. Ya que ¢l mismo no estd en peligro —es una
guerra de expansion— evalua cuidadosamente qué parte de sus tesoros usar en la guerra 'y
qué parte guardar bajo llave.

Pero existe otro tipo de guerra, cuando el rey mismo estd siendo atacado. Alguien o algo
esta empefiado no solo en conquistar el reino, sino en destruir al rey. La oposicion quiere
destruir todo lo que el rey representa en el mundo y lo que es su proposito en la vida. En
este tipo de guerra el rey abrird su cdmara de tesoros, sacando su arma mas valiosa y
secreta, y la distribuira ampliamente y sin reservas a todos sus soldados,
independientemente de su entrenamiento, habilidad, etc. Cada soldado recibira el arma y
cada soldado tendra la libertad de usar ese Tesoro para traer la victoria.

Esta es la pardbola que el Mitler Rebe nos trae. Si somos cuidadosos en nuestra lectura,
notaremos que incluye cuatro niveles de revelacion del tesoro. Desde el nivel mas bajo,
cuando muestra el Tesoro a un amigo amado, a cuando lo muestra durante su boda o en la
boda de su hijo, pasando por la guerra de expansion hasta llegar a la guerra de
supervivencia.

También, los dos tipos de guerra corresponden a lo que en el lenguaje judio legal se llama
una guerra obligatoria y una guerra permisible. En la primera situacion, el rey judio esta
obligado a sacar a la gente a la guerra, por ejemplo, para salvar vidas judias de los
opresores, o para conquistar la Tierra de Israel. En la segunda situacion, no estd obligado
pero se le permite entablarla por un nimero de buenas razones. En el caso de una guerra
no obligatoria, el rey tiene muchas limitaciones en cuanto al grado en que se puede
involucrar en la campaiia.

5. El1 Arma Secreta — Los Secretos de los Secretos

(Cual es el arma secreta que el rey estd manejando en nuestra generacion para ganar la
batalla final? En los términos mas generales posibles, el tesoro es el secreto y el secreto
de los secretos de la Tora. En el Zohar, Rabi Shimén bar lojai dice que con este libro

% Ver el apéndice 1 para mas detalle de estos cuatro niveles de revelacion del Tesoro secreto.
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(con los secretos de la Tora revelados en el Zohar) saldremos del exilio con misericordia
y compasion. Parece que en nuestra generacion no hay mas secretos. Parece que desde el
tiempo del Baal Shem Tov, y mas todavia desde el Alter Rebe en adelante, todo ha sido
abiertamente revelado.

Mas aun, incluso entre los secretos de la Tora hay algunos todavia desconocidos. En
Cabala, estos secretos caen la categoria del 32%° de los 32 senderos de la sabiduria, que se
une son la 50™ de las rutas del entendimiento. Esta unificacion es el secreto de la palabra
“Lebandn” (11125, lit. Libano) que aparece en el verso’

“Un manantial de agua, un pozo de aguas vivas, fluyendo desde el Libano”
71127 72 0°9111 21 0O X2 D013 PV
Maiéan ganim beer maim jaim venozlim min levanon

Las letras de esta palabra pueden dividirse para leer 32 (2,%) y el nombre de la letra nun 2
(13, nun), cuyo valor es 50. Este es nuestro Tesoro Escondido sobre el que nadie ha
puesto sus 0jos. *El sendero 32 esta escondido, ni siquiera el ave de presa9 —un simbolo
del rey David— ni el halcon le ha puesto sus ojos, como en el verso'® “Hay un sendero
que ninguna ave de presa conoce y que el ojo del halcon no ha visto.” Y el portal 50 del
entendimiento no fue logrado ni por Moshé durante su vida."'

Esta unificacion tiene que ser entendida incluso por el soldado més simple de una forma
en que pueda usarla durante la “batalla” para ganar la guerra. Jasidut se refiere a esto
como una manera con la cual el individuo puede obtener sustento (7°°n 7101750,
itparnesu minei). La distribucion de estos secretos de los secretos de la Tora, es lo que el
rey estd sacando ahora y lo estd distribuyendo ampliamente a todo aquel que quiera ser su
soldado. Hemos hablado sobre esto muchas veces. En nuestra generacion, la generacion
que tiene que ser victoriosa, ya no hay mas secretos. Los secretos tienen que ser
explicados incluso al mas simple de los soldados en una forma en que ¢l (o ella) pueda
integrarlo totalmente a su entendimiento. Entonces seran capaces de embarcarse en su
mision con gozo, ganar la batalla, y traer al Mashiaj.

6. El Arma Secreta — Lo Mismo, Arriba como Abajo
Hay una frase especial que el Raiatz usa en el tratado para describir el tesoro y el arma
secreta que hay en él. La frase es una cita del Tikunei Zohar y dice,'

La luz infinita llega [tanto] a arriba sin fin, y abajo sin extremo.

Entonces, el tesoro del rey es la luz infinita de Dios, que hace que los planos mas altos y
los mas bajos sean equivalentes porque permean igualmente toda la realidad. Si queremos
entender la naturaleza del arma secreta que el rey nos esta entregando para usar a

7 Cantar de Cantares 4:15.

¥ Ver Rashi en Génesis 15:11.

? En Hebreo, el halcon es un X, aid, que alternativamente puede ser leido como la palabra para “donde”
(7R, aié). Cada una de las 5 sefirot centrales (corona, sabiduria, entendimiento, belleza, y reinado) tiene
una pregunta particular asociada con ella. La pregunta relacionada a corona es “;doénde?” como la pregunta
hecha por los Serafim “; Dénde esta el lugar de Su gloria?” (Liturgia, Kedushat Keter).

"% Tob 28:7.

'""S6lo antes de su partida de este mundo Moshé merecié obtener el portal 50 del entendimiento. Fue
enterrado en el Monte Nevo, cuyo nombre hebreo (121) es una alusion a este portal, ya que puede leerse
como "50 en éI" (12 3, nun bo).

12 nsbon R TP TumtY PR TR TV TopRb 710 PR TN, or ein sof lemala ad ein ketz ulemata ad ein tajlit.
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nosotros sus soldados, tenemos que profundizar nuestro entendimiento de esta
declaracion. Como la necesidad de ganar la guerra, de lograr la victoria, es lo que motiva
al rey a revelar su secreto, de esto se desprende que hay una conexién intrinseca entre la
sefira de victoria y la luz infinita, como se describi6. Necesitamos entender mejor como
esta relacion, iluminada por la luz infinita y esencial, es nuestra arma secreta.

Tanto el Raiatz como el Rebe nos refieren el verso que hemos citado para probar este
punto. “Y el Eterno de Israel no mentira ni cambiard de idea, porque El no miente o
cambia de opinion, porque El no es un hombre que deba cambiar de idea”."* El Eterno o
victorioso de Israel se refiere a Dios. Y Dios “no es un hombre” en el sentido de que los
hombres son dinamicos y cambiantes. Sino que, Dios es el mismo siempre y en cualquier
lugar sin importar cuan arriba o abajo busques. Dios es inmutable, como lo declara el
verso'* “Yo Dios no cambié....” (ani Havaia lo shaniti) El es el mismo ya sea que vayas
a lo mas alto, es decir, buscar la razon supremo de la creacion, o si vas a lo mas bajo, es

decir, a buscar el proposito final de la creacion.

(Qué significa esto? Tenemos que dar una explicacion simple. Veamos el contexto de
este verso sobre el Eterno de Israel. El profeta Shmuel dice estas palabras al rey Shatl
después de omitir confesar su pecado de no aniquilar a Amalek. En otras palabras,
Shmuel estd diciendo a Shaul que no puede confesar su pecado debido a que no estd
conectado con el Eterno de Israel. No estd conectado con el aspecto de Dios que es el
mismo arriba y abajo, como se explico. El rey Shatl estaba siguiendo el ejemplo de
Adam, quien al ser confrontado por el Todopoderoso sobre su pecado de comer del Arbol
del Conocimiento también fue incapaz de confesar e inmediatamente le echd la culpa a su
esposa, Java. Pero Dios, le dijo Shmuel, “no es hombre”, o traducido mas literalmente,
Dios “no es [como] Adam”.

Por esta razdn, Dios revocd la soberania de Shaul y ungié a David en su lugar. David fue
el primero que empez6 a rectificar el pecado de Adam. También peco, pero cuando fue
confrontado por el profeta Natdn, inmediata y naturalmente exclamo6 “He pecado ante
Dios”. David confes6 simple y naturalmente, sin pensarlo dos veces. '>Sobre esto la Tora
dice “afortunada es la generacion cuyo lider peca e inmediatamente confiesa y hace
sacrificio, porque de esa manera prepara el terreno para la venida del Mashiaj™.

Podriamos haber pensado que debido a que las letras Hebreas de “Adam” (27X) son las
iniciales de “Adam” (o7R), “David” (117), y “Mashiaj” (m°w»), David podria actuar
exactamente como Adam evitar la responsabilidad por su pecado. Pero este no fue el caso
y David super6 a Adam, haciendo lo que su ancestro fue incapaz de hacer. Después que
se dio cuenta que habia pecado, a través de la conciencia natural, David entendi6 que
habia sido escogido como el intermediario que conecta a Adam (el estado inicial de la
raza humana) con el Mashiaj (el estado rectificado de la raza humana). El Mashiaj es
quien entiende este secreto de “no es un hombre” (o7& X7, lo adam).

Entonces, David fue el primer paso en la progresion desde “Adam”™ a “no Adam”, de ser
limitado a ser ilimitado. El propdsito de esta progresion no es reemplazar al hombre en si
con “no es un hombre”. Mas bien, se trata de elevar al hombre para que pueda sujetar
ambos extremos —hombre y “no hombre”— simultdneamente. Entonces puede unificar

" Shmuel I 15:29.
' Malaji 3:6.
'3 Esto es, el acoplamiento de la conciencia Divina (auto anulacion) con la conciencia humana (humildad).
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el infinito (aspecto del Todopoderoso, que es lo mismo arriba y abajo y es inmutable) con
el finito (aspecto del el Todopoderoso como esta revelado en lo mundano). Y otra vez, el
primer paso en esta progresion es la habilidad de confesar seriamente la trasgresion
natural de uno y sin maquinaciones.

7. La Luz Infinita de Dios

Luego, el Rebe se explaya en un punto particular respecto a la luz infinita y esencial de
Dios. Ya que este es el tesoro preciado, el arma secreta, que el rey va a distribuir a sus
soldados, ;Como puede ser revelado en primer lugar? ;Como puede ser que sea revelada
la lTuz esencial del Todopoderoso, la manifestacion de la esencia de Dios? Esta luz
también es llamada el rostro de Dios (tanto en el portal 50 o en el sendero 32, como ya
hemos explicado) no revelado ni a Moshe Rabeinu, como dice el verso, “Pero, mi rostro
no veran”. En hebreo la palabra para “rostro” (2°19, panim) también significa “interno”.
(Como puede tal luz interna ser revelada en el primer lugar?

El Rebe responde sefialando que incluso desde este aspecto de la esencia interna de Dios,
hay una posibilidad que alguna luz brille abajo. Algo de la luz esencial de Dios puede ser
revelado en nuestra realidad, aunque tenuemente (el Rebe da una referencia a una fuente
en la filosofia jasidica que discute este punto).

Pero presenta esta respuesta para poder refutarla. Dice, esto no es lo que el Rebe anterior
quiso decir cuando se referia al tesoro siendo distribuido libremente, porque entonces
seria s6lo una ligera revelacion como gotas de agua cayendo de lo alto. Pero en realidad,
el rey entrega su tesoro libremente, a todos, y lo ofrece de tal forma que todos pueden
entenderlo (no sélo como un destello). Entonces este no puede ser el significado.

Enseguida, el Rebe niega una segunda posibilidad. En muchos de sus discursos, el Alter
Rebe discute como un despertar (como un detonante) desde arriba, despierta al hombre
abajo para hacer brillar Su luz (de Dios) dentro de su corazén. Finalmente, después que el
hombre ha alcanzado su punto de mayor perfeccion, el nivel de apercibimiento
verdaderamente mas alto baja desde arriba y cae en su “lugar perfecto” (2°2w 2nx, atar
shalim). Podemos pensar, dice el Rebe, que este es el significado que el rey saque su
tesoro, este estado final de un despertar superior que motiva a un humano a ser perfecto
abajo.

Pero, esto tampoco puede ser, porque claramente no somos perfectos, todavia estamos en
medio de nuestra guerra, nuestra rectificacion. De hecho, estd completamente claro que
estamos en medio de una batalla spiritual debido a nuestra naturaleza imperfecta.
Ademas, en la parabola el rey reparte libremente su tesoro a todos sus soldados, otra vez,
sin importar su entrenamiento o nivel.

Mas atn, el Rebe escribe que si hay cierta medida de despertar de abajo, viene en forma
de una persona deseando enlistarse en el ejército espiritual del rey (como un baal
teshuva). Obviamente, si alguien ha llegado solo a la oficina de reclutamiento —alguien
simplemente ha decidido unirse a Tzivot Hashem (las huestes de Dios, el ejército
espiritual del Todopoderoso) para emprender una batalla contra las desgracias espirituales
del mundo que se oponen al rey— ese alguien no puede ser considerado ser perfecto (con
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. 16 . . . .
el equipo completo).” Al contrario, cuando viene a ser enlistado, empiezan a darle sus
tesoros, como un arma y entrenamiento, etc.

8. El Mecanismo de la Victoria

En conjunto, el Rebe ocupa un capitulo entero resaltando el hecho de que la forma en que
es distribuido el tesoro (como se describe en los ultimos 10 capitulos de Bati Legani), no
se asemeja a ninguna otra revelacion que hayamos visto en el pensamiento jasidico. Lo
unico que usted tiene que hacer para recibir el tesoro, esta arma secreta, es entrar a la
oficina de reclutamiento y enlistarse en el ejéreito espiritual de Dios. Automaticamente,
serd victorioso, porque con esta arma secreta se le promete la victoria. Esta es una buena
parébola, porque cuando una persona va a enlistarse en el ejérecito, solo por eso, el
ejército le da armas y entrenamiento.

Para entender el mecanismo de recibir la luz esencial e infinita de Dios para ser
victorioso, vayamos a una ensefianza que hemos recibido muchas veces en la ieshiva en
Shejem. Esta es una ensefanza del Rebe Itzjak de Homil en la sefira de la corona. El
Rebe Itzjak explica que la luz de la sefird de la corona [el supra consciente] no desciende
de arriba. Mas bien, viene a ti desde el frente, cara a cara, moviéndose hacia ti, como si
fuera. La palabra “corona” (7n3, keter) alude a esto.'” La primera letra, kaf (2) abierta al
lado, no hacia abajo, implicando que la corona no viene a ti desde arriba (deslizandose
sobre ti, como un sombrero), sino mas bien envolviéndote como un guante (por supuesto
también te envuelve desde arriba, como su forma lo sugiere). Esta imagen intenta darnos
el sentido de que la corona no es algo que desciende, mas bien algo que estd aqui,
envolviéndonos todo el tiempo. Estd constantemente presente a nuestro alrededor.'®

Y la sefira de victoria, como se describe en Bati Legani, es como la sefird de la corona.
La sefird de victoria es un mecanismo tnico. No actiia como el resto de las sefirot, sino
mas bien como la corona. Como esta, victoria (la necesidad del rey de ser victorioso, que
cada uno de sus soldados sea victorioso) revela la luz esencial de Dios, llegando todo el
camino hacia la cabeza incognoscible de la corona, el Radla (la cabeza incognosible).
Victoria puede revelar esta luz, independientemente de donde estés y cual sea tu estado.

Como estamos utilizando las ensenanzas del Rebe Itzjak, traigamos otra. En una carta a
un amigo, el Rebe Itzjak explica que el alma tiene un pulso que va y viene, un corre y
regresa (ratzd vashov) que esta en el alma de cada judio. Todo lo que esta vivo tiene un
pulso —una dindmica llamada corre y regresa. En el cuerpo humano, hay realmente dos
pulsos.'® El pulso externo se siente en la mufieca (la mano) y el pulso interno se siente en
el corazén. Ser humano, ser “hombre”, significa tener un pulso —una dindmica de correr
y regresar. Un ejemplo de esto es la forma en que fue revelada la Tord. Dios descendid
sobre el Monte. Sinai y Moshé ascendid a Dios. Entonces, la Tora fue dada desde el cielo
(habiendo descendido a la tierra).

'® Todos saben que principalmente esta es la razon por la que la mayoria de los jovenes quieren unirse a un
ejéreito, para tener un rifle automatico, etc.

7 La letra > representa la esencia de la sefird de la corona. Su guematria es 20. jCuando escribimos la
palabra “veinte” (2 Ww¥, esrim) en hebreo, su valor es 620, el valor de “corona” (7n3, keter)!

'8 De hecho, el significado de kaf en hebreo es “palma” como la palma de la mano, sugiriendo que la
imagen correcta de los descendientes de la corona es como el guante que viene a envolver la mano.

1% A veces aunque no hay pulso en la muiieca, hay pulso en el corazon.
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Pero cuando viene a victoria, este no es el proceso que necesitamos para pensar al
respecto (despertar arriba, después abajo otra vez, etc.). Hemos visto que la victoria se
define en el verso como “no es hombre”. Entonces, no funciona de la manera regular de
la dinamica corre y retorna, el pulso regular del alma, la definicion usual de “hombre”. La
revelacion de los més grandes tesoros (revelados para asegurar la victoria) no sucede asi.
Es un proceso completamente separado y diferente.

Cuando se le da un arma al nuevo recluta, no es en la forma de corre y retorna. Aunque la
palabra hebrea para “victoria” también significa “eternidad”, como se senald antes, el
nuevo recluta no estd pensando en la vida eterna. Por el contrario, estd deseando
seriamente dar su vida por la victoria. [De hecho para ser victorioso tiene que estar
deseando pelear por toda la eternidad y a la vez renunciar a la eternidad, es decir a la
vida.]*® Asi cuando deseas ser reclutado para esta causa de ganar la batalla espiritual del
rey, inmediatamente se te da el tesoro/arma mas confiable —los secretos de los secretos
de la Tord— sin ningln esfuerzo de tu parte. Y no necesitas traer esos secretos desde
arriba, porque descubres que estan dentro de ti; donde estas ahora, en tu estado presente.
Puesto de modo simple, te das cuenta que tu mismo eres el tesoro. El tesoro esta en ti
mismo.

Otro punto importante que sefiala el Rebe sobre la victoria es que puedes inclinarte a
pensar que el verso en Shmuel implica que Dios es el “eterno de Israel”. En otras
palabras, que Dios creo la victoria para Su causa. Pero el verdadero significado es que la
victoria siempre fue deseada para Israel, para los judios. La victoria y su especial
mecanismo de revelacion de la esencia de Dios fue, desde el momento de la creacion,
para el pueblo judio y colocado en los judios. Es la “victoria/eternidad de Israel”. En el
momento que el judio despierta a este propdsito de ganar la batalla contra toda oposicion
al Rey, se le aparece el tesoro, los secretos de la Tord, la luz infinita de Dios.

9. Las Ensenanzas del Baal Shem Tov

Todo lo que hemos dicho hasta aqui nos conduce a otro punto que trae el Rebe, esta vez
en su maamar titulado Haioshevet Baganim de 5729. Como se explico antes, es en
realidad la segunda seccion del tratado Bati Legani e incluye 5 capitulos (caps. 6-10).
Cuando el Rebe anterior escribio el tratado, notd que la segunda seccion debia ser
estudiada el 13 de Shevat. En algunos afios, el 13 Shevat el Rebe de Lubavitch ensefio
también esta segunda seccion y el tema era permanentemente el estado de exilio de los
judios y la gran elevacion que trasciende al servir a Dios incluso en ese estado.

Pero en 5729, cuando el Rebe ensend Hayoshevet Baganim, esta vez se centr6 en una
ensefianza del Baal Shem Tov.?' El Rebe describe ampliamente cémo sus ensefianzas
pasaron a través de las generaciones y como se agregaron elaboraciones nuevas a lo que
ensefi6 el Baal Shem Tov de generacion en generacion. La ensefianza original esta basada
en el verso de parshat Beshalaj

22 En su discurso de aceptacion, en el 2005 del Premio Nobel en Economia Robert Aumann escribe,

Para que la repeticién engendre cooperacion, los jugadores no deben estar ansiosos por resultados
inmediatos. El presente, el ahora, no deben ser muy importantes. Si quieres paz ahora, puede que nunca
tengas paz. Pero si tienes tiempo —si puedes esperar— eso cambia todo el panorama; entonces puedes
obtener paz ahora. Es una de esas visiones paradojicas de sube y baja de la teoria del juego, y por cierto
de mucho de la ciencia.

I Ver Hayom Yom para el 17 de Shevat.
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“Y el mar, antes del alba, regresé a su fuerza”
IN°RY P2 NIDY 0O AW
Vaiashav haiam lifnot boker leeitand

Veamos la ensefianza completa:22

“Y el mar, antes del amanecer retornd a su fuerza.”>> Los sabios ensefian que la
9

palabra “a su fuerza” (leeitand) debe ser leida como “a su estado condicional”
(litnad), la condicion que el Creador habia puesto que el mar se separara para
los Judios. No esta claro con quien hizo el Creador esta condicion.

Pero el tema es que cuando El dijo la asercion (nx», maamar), [con el que cred
el mar] lo hizo con la condicion de que el mar se abriera. Y si esta condicion no
fuera cumplida, no hubiera habido mar en este punto de la tierra, y ademas sus
aguas no habrian sido creadas con el resto de la creacion. Porque todo en la Tora
es tanto prescriptivo como prohibitivo.*

Ahora podemos entender por qué los sabios dicen que los tzadikim hacen la
voluntad de Dios en lugar de decir que siguen Su palabra (1727, dvard) o Su
asercion (17nXn), porque la voluntad de Dios no puede ser entendida.

Esto se puede comprender con la parabola del padre que le dice a su hijo una
halaja (ley de la Tora) o alguna interpretacion innovadora en la Tora y el hijo,
gracias a la agudeza de su intelecto y su pensamiento complejo es capaz de
refutarlo [y ofrece una interpretacion diferente]. Aunqzue el hijo se opone a su
palabra y lo desaprueba, aun asi el padre recibe najat, > gran placer y gozo del
argumento de su hijo, como en el verso “Se sabio hijo mio....””* Y esto es lo que
el padre verdaderamente desea, mas que haber aceptado calladamente sus
palabras. De modo similar, el tzadik gobierna, como si fuera, a través de su
temor de Dios.”” Y este es el significado de “ellos hacen Su voluntad”, aunque
no hagan lo que El dijo o declaré.

Ahora esto explica la historia sobre Rabi Pinjas ben Iair™ quien le dijo al rio
“desviate para mi”, ya que voy a hacer una mitzva (precepto) y el rio contestd
“yo también estoy corriendo para cumplir la voluntad de mi Amo”. Rabi Pinjas
ben lair dijo “si no desvias tus aguas, decretaré que las aguas no fluyan en ti, por
siempre”. Aparentemente, la respuesta de Rabi Pinjas es dificil de entender,
porque el rio respondid correctamente, pero con lo que se explico antes puede
ser entendido. Dios estipuld que todos los actos de la creacion hagan la voluntad
de los tzadikim, incluso si significa ir en contra de su naturaleza; y lo opuesto
también es verdad....

2 Magid de Mezritch’s Or Tora (New York: Kehot, 2006), pp. 124-5.
2 Bereshit Raba 5:5.

* Significando que todo lo que la dice Tord, incluso el relato de la creacién, tiene tanto un aspecto
prescriptivo y uno prohibitivo. En este caso, cuando Dios cred el mar El dijo “Si te divides cuando el
pueblo judio llegue a tus playas, entonces seras creado. Pero, si no cumples con esta condicidon entonces no
seras creado.

** Figurativamente, el placer de la paz de la mente.

26 proverbios 27:11.

27 Shmuel 11 23:3.
28 Julin 7a.
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Entonces, Rabi Pinjas ben lair estaba diciendo: Si no separas tus aguas entonces
es evidente que no estas obedeciendo la clausula que Dios hizo contigo cuando
dijo la palabra con la que fuiste creado. Por lo tanto, es como si nunca hubieras
sido creado y nunca hubiera habido agua fluyendo en ti. Esto es también lo que
hizo loshua cuando le dijo al sol que se detuviera.

Y todo esto es relevante para quien es llamado hijo del Todopoderoso, que
puede llevar a cabo la voluntad de su Amo. ;Y quién es ese? La persona que
guarda Su pacto y es por tanto llamado “tzadik el fundamento del mundo”. Y
entiende esto bien.

El punto principal es que el Baal Shem Tov esta diciendo que los tzadikim son descritos
como aquellos que hacen “la voluntad” de Dios, no “Su palabra”. Esta declaracion de por
si debe impactarnos. En el Monte Sinai los judios dijeron “Haremos y escucharemos”. Y
esto fue aprendido de los angeles de Dios quienes también primero cumplen Su palabra y
después escuchan Su palabra.

Pero aqui el Baal Shem Tov esta diciendo que los tzadikim estan en un nivel mas alto. Tal
como dijimos antes que ganar la Guerra del rey es superior que la entrega de la Tord en el
Monte Sinai (el dia de la boda del Todopoderoso e Israel). Efectivamente, esto esta
insinuado en el primer mandamiento, el principio de la entrega de la Tor4. Ahi Dios dice,
“Yo soy Havaia tu Dios que te saco de la tierra de Egipto, de la casa de esclavitud”.
Incluso la entrega de la Tord estd entonces basada en el éxodo de Egipto, donde Dios
peled para someter a Su oposicion.

Asi, la entrega de la Tora se compara con la alegria de una boda, la alegria consumada de
una persona convirtiéndose en un hombre completo (a través del matrimonio). Pero la
guerra en contra de lo que se opone a la misma esencia de Dios, requiere el derroche y la
libre distribucién del regalo final de Dios de una forma que es llamada “no un hombre”.”
Los angeles nos ensefian el secreto de hacer [la palabra de Dios] incluso antes de
escucharla. Pero el Baal Shem Tov revela que el tzadik, la persona que va a la guerra, esta
en un nivel mas alto y hace la voluntad de Dios, no Su palabra. Entonces una vez mas se
nos deja con la pregunta ;qué hay en el tesoro, qué arma secreta le da Dios a los tzadikim

para ganar la guerra?

Antes de responder a esta pregunta, debemos aclarar que aunque la ensefnanza del Baal
Shem Tov se refiere claramente a aquellos que cumplen con la voluntad de Dios [mas que
Su palabra] como tzadikim, el Rebe dice que realmente se refiere a los baalei teshuva.*
(Como es esto? Sabemos que el Mashiaj viene a hacer baalei teshuvé de los tzadikim, es
decir, hacer que los tzadikim, los justos que nunca han pecado, prueben el sabor del poder
de la teshuva. Entonces, comparativamente, el baal teshuvah (incluyendo al tzadik que
deviene en baal teshuvd) es quien hace la voluntad de Dios, mientras que el tzadik (que
no ha llegado a ser un baal teshuvd) sigue la palabra de Dios, es decir, la Tora revelada.

¥ Efectivamente, las primeras 2 secciones de Bati Legani terminan con una discusion de la experiencia de
la alegria en una boda. Su climax es la locura sagrada practicado por algunos de los sabios (esto se compara
a un estado de profecia). Pero la discusion del tesoro, la guerra, y el arma secreta que esta dada a través de
la facultad de la Victoria solo se introduce en la tercera y cuarta secciones (caps. 11-20), como se notd
antes, implicando que la guerra y la victoria son inconmensurablemente mas elevadas que la boda.

3% En hebreo, baal teshuvéa también significa “que tiene una respuesta” aludiendo al hijo con el intelecto
afilado quien puede responder a las palabras de su padre y refutarlas.
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Ahora, ;Qué significa que el baal teshuva hace la voluntad de Dios? Un baal teshuva es
alguien que en el pasado no hizo lo que Dios dijo que haga, especialmente respecto a
guardar la santidad de su pacto; esto incluye la mayoria de la gente de nuestras
generaciones. Por lo tanto, su rectificacion esta en hacer la voluntad de Dios. Esto es
pertinente también para un tzadik que se ha vuelto un baal teshuva.

10. Una Nueva Definicion para Teshuva

Para entender como un tzadik se convierte en un baal teshuva, tenemos que ver lo que
significa en la nueva explicacion del Rebe. Dicho en una oracion, la innovacion del Rebe
es que la teshuva puede ser comparada al dicho de los sabios que dice “Dios hace un
decreto, que entonces el tzadik anula”. Dice el Rebe, el tzadik que puede anular los
decretos de Dios es el baal teshuva.

Expliquemos esto. En realidad hay dos declaraciones de los sabios del mismo estilo. El
primero es que “el tzadik hace un decreto y Dios hace que suceda”. El segundo es el que
ya hemos citado “Dios hace un decreto, y entonces el tzadik lo anula”.

La primera declaracion es sobre el tzadik que no ha llegado a ser un baal teshuva, y se
refiere a toda alma antes de entrar al mundo. A cada alma se le preguntd, tanto como
alma individual y como parte del conjunto de las almas judias, si el mundo debia ser
creado. Individualmente, cada alma tiene que estar de acuerdo en bajar al mundo. Cuando
dice que esta lista (se publica el decreto que debe nacer), Dios hace que suceda. Como
parte del conjunto, antes que Dios creara el mundo buscd el consejo de todas las almas de
los tzadikim, es decir, los judios, ;Debo crear el mundo? Y como la respuesta fue
afirmativa, Dios cre6 el mundo.

Pero entonces, esto significa que el alma baja a la realidad que ella misma decretd que
debia ser creada, e inevitablemente experimenta el pecado. No puede ser de otro modo.
Dios cred una inclinacioén al mal en el mundo y aunque, segtn dicen los sabios, lamenta
esto cada dia, sabia las consecuencias. Entonces en este punto el alma que ahora es una
persona viviente y respira, puede decir “Yo no me cree a mi mismo. Tu, Dios, me creaste,
y tu creaste mi inclinacion al mal, entonces Tu eres el responsable, al final de cuentas, por
mis trasgresiones.”

En la Tora dice “Dios desea a los que le temen”. Una persona cuyo temor a los Cielos es
perfecto y lo previene de pecar es a quien Dios quiere. Pero yo no soy tal persona.
Entonces tengo que hacer teshuvd; normalmente significa rectificar todos tus pecados
hasta que seas limpiado y Dios te ame nuevamente. Pero aqui el Rebe dice que el
significado es diferente. Teshuva significa decir a Dios, te pido que me quieras de
cualquier modo, incluso a pesar de que por el momento no estoy haciendo lo que quieres.
Te pido que me ames de la forma en que soy. Cada judio es como el hijo unico del
Todopoderoso, por lo que cada uno puede venir ante El y pedirle que cambie Su voluntad
para que pueda amarlo de la forma que es, a pesar de que no es la forma que dice la Tora:
“Yo [Dios] te desearé solo actuas como corresponde”. Esta es una declaracion muy dura,
como una amenaza. Uno puede incluso pensar que Dios le dice al pecador, fuera de aqui.
i Vete! No te amo. Pero, el Todopoderoso es dificil para enojarse y rapido para perdonar.
En este caso “rapido para perdonar” significa que el judio puede crear una nueva
voluntad en Dios.

31 Ver Tania, fin del capitulo 31.
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11. Una Nueva Voluntad

(Qué significa hacer una nueva voluntad? Usualmente pensamos acerca de esto de la
siguiente manera. Digamos que alguien estd enfermo; cuando rezamos por su salud le
decimos a Dios “Que sea Tu voluntad ante Ti [que tu bendigas tal y tal con una completa
recuperacion, etc.]”. Estamos pidiendo a Dios que anule Su voluntad previa —que esa
persona esté enferma— y que quiera algo nuevo, que esa persona esté¢ bien. Pero en
verdad, aunque aqui hay incluso un cambio de voluntad, esto no puede ser llamado una
voluntad nueva, porque Dios quiere realmente que todos estén sanos. La tnica razon para
la enfermedad es el pecado, como afirman los sabios “No hay sufrimiento sin pecado, no
hay muerte sin pecado”. Entonces cuando pedimos a Dios que sane a alguien, estamos
realmente pidiendo perdon.

Pero aqui no estoy pidiendo a Dios perdon en el sentido cldsico, mas bien que cambie su
voluntad original cuando me cre6. Dios me quiere de una forma, ahora le estoy pidiendo
que me quiera como soy. Esto es pedir a Dios que cree una nueva voluntad que nunca
existid. Una nueva voluntad debe surgir desde la esencia misma de Dios. jEsto es como la
famosa explicacion jasidica de las palabras liturgicas “una nueva luz brillara sobre Zion”;
no “nueva” en el sentido de que antes habia oscuridad y ahora hay luz, sino que una parte,
como si fuera, de la misma esencia de Dios, la cual por definicion no es “luz”, y por lo
tanto se experimenta como “‘oscuridad”, debe venir a ser luz (visible)!
Simultaneamente con no hacer lo que Dios dijo (Su palabra), le pedimos crear una nueva
voluntad. Al hacer esto, estamos en esencia hacienda la voluntad de Dios por El y esto es
lo que significa “los que hacen [ser] Su voluntad”.

12. Todos los Intentos para Cambiar Han Fallado

Mas atn. Debemos saber que una persona puede “hacer la voluntad de Dios” en esta
forma so6lo si ha hecho todo lo que estd en su poder para cambiar, pero ha fallado. Si en
todos los intentos de cambio se han encontrado con fallas, entonces esta es una seflal de
que estoy haciendo la voluntad oculta de Dios. Este es un punto muy delicado y un
individuo puede facilmente abusar de ¢él. Asi que, digamos inmediatamente que ninguna
forma de adiccion cae bajo esta categoria. Toda adiccion puede quebrarse. Estamos
hablando de algo que verdaderamente no puede ser cambiado. Si la persona no estd
haciendo un esfuerzo por cambiar, entonces no hay una razén real para que Dios quiera
cambiarla, porque si podria cambiar por si mismo. Pero si ha tratado todo y nada cambia,
entonces si es apropiado pedir por este cambio de voluntad.

Suplicar a Dios para sea una nueva voluntad, para quererme tal como soy, es
especialmente pertinente en lo que respecta a mancillar el pacto. Aunque nuestro enfoque
es sobre los jovenes solteros, también incluimos a los casados en este respecto. Un
hombre tiene que hacer todo lo que pueda para guardar su pacto y evitar todo lo que
pueda mancharlo. Pero si ha fallado, su espiritu no debe caer. Y entonces le pide a Dios
que lo quiera como es. Si intentd cambiar y los intentos por guardar el pacto son sinceros,
entonces Dios aceptara su solicitud y le creard una nueva voluntad, queriéndolo tal como
es

13. Un Nuevo Enfoque de la Teoria del Juego
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Cuando hablamos acerca del 19 de Kislev, mencionamos algunos de los principios
basicos de la Teoria del Juego. Todo juego tiene un consistente conjunto de reglas y si es
un buen juego, requiere que los jugadores hagan movimientos racionales para ganar. La
forma en la cual el Rebe anterior y el Rebe describen la sefira de victoria implica que
ambos estdn cambiando las reglas del juego y animan al jugador a hacer movidas
irracionales. Hay algo irracional en el centro de la sefird de victoria.

Los movimientos hechos por los jugadores en un juego son racionales. Cada juego tiene
movimientos y contra-movimientos que tienen un proposito. El juego clésico en todo el
mundo es el ajedrez, cuyo origen se atribuye al Rey Salomoén. El ajedrez es un fino
ejemplo de nuestro punto, como juego de Guerra. Pero no hay un ejemplo en el ajedrez
de hacer movimientos que puedan simplemente desperdiciar todos los tesoros del
jugador.

[En otras palabras, el Rey Salomoén, a diferencia de su padre, el Rey David, no podia
comprender totalmente el nivel de victoria como se explica en Bati Legani. Incluso
aunque Salomoén heredé a David, no heredo6 su corona; no heredo la esencia de su padre,
el entendimiento de “no un hombre”. La Victoria juega el juego pero desprecia la logica
racional del hombre.]

Ademas, victoria cambia las reglas del juego. Vimos que una vez que un hombre joven
(soltero o casado) decide unirse, decide a ser motivado por la victoria sobre lo que se
opone a Dios, incluso si tiene que perderlo todo —es decir, Dios ya no lo quiere— puede
cambiar las reglas. Puede pedirle a Dios quererlo tal como es. La idea aqui es que aunque
lo he perdido todo, yo imploro a Dios que me haga un ganador.
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