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La revelacion de R. Aharon de Zitomir

Para Elevar Las Mitzvot De La Tora Y Tefilot Del Aiho Entero
Debemos Conectar La Letra “X” Con “919” Hasta Formar “919K”

Ezra Hasofer estableci6 la lectura de la Reé en el primer
Shabat de Elul (como este afio, que es Rosh Jodesh) o bien en
el Shabat Mebarjim inmediatamente anterior. Necesariamente,
por tanto, debemos descubrir alguna pista o alusién en la
parashat Reé relacionada con el mes de Elul.

Uno de estas alusiones la encontramos al comienzo mismo
de la parasha (Debarim 11:26):
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MIRA: PONGO DELANTE DE VOSOTROS HOY UNA BENDICION Y UNA
MALDICION. LA BENDICION DE QUE PRESTEIS ATENCION A LOS PRECEPTOS
DE HASHEM, VUESTRO TU DIOS QUE YO OS ORDENO HOY. Y LA MALDICION,
[la cual recaerd sobre vosotros] SI NO OBEDECEIS LOS PRECEPTOS DE
HASHEM TU DIOS, SINO QUE OS VAIS A APARTAR DEL CAMINO QUE OS ORDEN
0 HOY, PARA SEGUIR A OTROS DIOSES QUE NO CONOCTAIS.

En el mes de Elul existe el potencial de imprimir
de bendicién el dia de Rosh Hashana

Empezaremos explicando las palabras dela obra“Tzvi LeTzadik”
del Gaon Tzvi Elimelej de Blazov (parashat Ree, dibur harrishdn),
quien dice que en estos versiculos el Santo bendito alude al mes de
Elul, Quien, en Su infinito amor y misericordia, promovio y facilitd
la posibilidad de hacer Teshuva en estos dias, a fin de que podamos
anticiparnos al gran dia del juicio de Rosh Hashana, en el cual todas
las criaturas del mundo pasan delante de El para ser juzgadas.

Como es sabido, la palabra “@m’es una alusion al dia de Rosh
Hashana4, tal como esta escrito (Y ov 1:6): 387 nmy momoR 213 182 2 n”
“@31M3 1YW BANI3M19Y “'LLEGO EL DA, Y LOS ANGELES DE DIOS VINIERON
A PARARSE JUNTO A HASHEM, Y EL ADVERSARIO, TAMBIEN, VINO ENTRE ELLOS),
con relacion a lo cual el Zohar (parashat Bo 32) dice: 'Las palabras “
ori” aluden al dia de Rosh Hashana, en el que el Santo bendito juzga al
mundo y se presentan los “m roxit 113”, los acusadores del juicio con el
Satan a su cabeza, para acusar al pueblo de Israel.

Ademas de esto, sabemos que en los diferentes reinos y regiones
que Israel se asentd acostumbraron a tocar el shofar durante todo
el mes de Elul para que los yehudim despertaran en teshuva, tal
como escribe el Tur (Ohr Hajaim, siman 581): “Nuestros Sabios
establecieron que cada aiio se toque el shofar en Rosh Jodesh Elul
y durante todo el resto del mes, para poner sobre aviso a Israel de
que haga Teshuva, pues el versiculo dice: “; EL SHOFAR SONARA EN LA
CIUDAD Y LA GENTE NO SE ESTREMECERA?”

Por consiguiente, la alusion exacta del versiculo “MirA, PONGO
DELANTE DE VOSOTROS HOY UNA BENDICION Y UNA MALDICION” seria la
siguiente: pongo “DELANTE DE VOSOTROS HOY”, es decir, en el mes de
Elul, que precede al dia de Rosh hashana, el cual es llamado “awn”
('hoy’), os doy Yo la fuerza para que en Rosh hashand mereceran
bendicion o, jas veshalom, de lo contrario. El versiculo continia
diciendo: LA BENDICION DE QUE PRESTEIS ATENCION A LOS PRECEPTOS
DEL SENOR TU DI0S QUE YO 0s ORDENO HoY. Es decir: si en Elul se van
a anticipar a oir la voz del Shofar que Hashem ordené escuchar en
Rosh Hashana, el dia que es llamado “m111”,'"HOY’, para despertar en
teshuva y corregir lo que requiera ser rectificado, entonces en Rosh
Hashana mereceran un afio bueno y de bendiciones.

El R. Elimelej de Blazov aiiade que el valor numérico de todo
el versiculo “r¥1 ftoma '@ ma2aay 113 258 1R es equivalente al
del versiculo (Tehilim 81:4) “aamw w=ra wpn”. Esto claramente alude
a que por medio de oir el shofar en Elul mereceremos la bendicion
sobre Israel y la maldicidn sobre los enemigos de Israel.

MW WX DIYR ARA

Al final de la parasha, la obra Tzvi Letzadik expone una
maravillosa alusién mediante la que muestra cémo el mes de Elul se
halla insinuado en el versiculo “rt3m2 m1ot @228 112 91K 187", pues
la palabra mxn forma las iniciales de mwn w1 919%, y, a su vez, el
valor numérico de las tres palabras juntas, mawn wxa 198, equivale
exactamente al valor de “ram mmnm n2n2”, lo que alude a que
quien despierta en teshuva en jodesh Elul y se proyecta hacia Rosh
Hashana merece ser inscripto y sellado para bien y para todas las
bendiciones.
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Como un simple siervo frente a su amo, me tomaré el permiso de
agregar una alusion complementaria, que paso a explicar. El valor
numérico de las suma de la palabras mwsn wR= 19X es equivalente a
la del versiculo “m¢=2 X511 mo2ey 127 X91019 187 (‘Tiene boca y no
hablan; tienen ojos y no ven’). Esto alude a lo que dice la Guemarana
187 K91 oY Boavy 1137 K91 a9 (Rosh Hashana 15b): “Pues el sonido
del shofar de Rosh Hashana confunde al Satan, y no puede acusar”. Y
el Tur escribio (Ohr Hajaim 585): “Una alusion a esto es: “PR1 10 "R
»1 yag”, las mismas letras de 2am, cuyo significado es que, cuando
esta el 2m1w, no existe ¥1 paa (‘evento negativo’). Vemos que el shofar
posee el poder de confundir al Satan y a todos los demas acusadores,
a fin de que no puedan acusar a Israel.

Resulta, entonces, que este es la alusion del término X", que
forma las iniciales de las palabras maws wxaYiox: cuando un yehudi
se anticipa a hacer teshuva en Elul por medio del sonido del Shofar,
de ese modo esta combinando iox mawnt wra, cuyo valor numérico
es el mismo que el del versiculo “ 187y K1 &Y movy 1927 K91 0nb 17,
lo que a su vez alude a que la ma ('boca’) de los acusadores no puede
elevar acusaciones contra Israel; y aunque tienen m22%('0jos’), no
pueden ver ninguna falta en Israel, pues la teshuva del mes de Elul
borra todas las transgresiones. Y de ese modo mereceran lo que esta
aludido en las palabras maws wxa 919%, cuyo valor numérico es el
mismo de “r1am mvnm s,

Para condimentar brevemente lo explicado citaremos en la obra
Megalé Amukot (parashat Vaetjanan, ofek 107), donde se explica lo
que dijo Balak a Bilaam (Bamidbar 22:6): mpm nK % 1R X1 115 nnyy”’
*11 K17 2I8Y 95 71 7 'AS QUE AHORA, POR FAVOR, VE Y MALDICE A ESTE
PUEBLO POR Mf, PUES SON DEMASIADO PODEROSOS PARA MI.' La palabra
mx se forma de las primeras letras de las palabras mwn wxa 9iox,
mientras que “nR” son las iniciales de “»mwn Y19R”, los meses de la
teshuva.

De acuerdo a lo dicho hay que agregar que esta es la alusion
del versiculo T 725 17911 qam1 opya-Ux yawh Eos 7 naR-RY
EUR 1711 720K 05 1993Y nYYpatny - PERO HASHEM, TU Dios, NO
QUISO OfR A BILAAM. ENTONCES HASHEM, TU D10S, TRANSFORMO
LA MALDICION EN UNA BENDICION PARA TI, PORQUE HASHEM,
TU D10S, TE AMA. Es decir: el Santo bendito no oy6 a Bilaam
maldecir a Israel con la palabra max —Ilas iniciales de Y1on—
s WK, sino que modifico el orden de las letras de la palabra
m1R, cuyo significado es 'maldicion’, y lo cambié a “bendicion”,
volviendo a combinar las letras de esa palabra en el versiculo: iR
ToAngn R ynwn AWK 15730 0K GAYYE1 512 oen nvaah inm oo
B2°PYX - MIRA, PONGO DELANTE DE VOSOTROS HOY UNA BENDICION
Y UNA MALDICION. LA BENDICION DE QUE PRESTEIS ATENCION A LOS
PRECEPTOS DE HASHEM, VUESTRO TU Dios, lo cual constituye una
insinuacion a la beraja cuando anticipamos la teshuva de jodesh
Elul a la de Rosh Hashana.

Es apropiado profundizar las sagradas palabras de la
obra Panim Yafot (Ajarei Mot), que nos revela la existencia

de una honda conexién entre jodesh Elul y la Mishna que
dice (Ketubot 57a): “wmn 2wy muw n%nab P’ -‘A una
virgen se le dan doce meses [para prepararse para su
matrimonio]. La obra Panim Yafot interpreta esta declaracién
como una alusién a Jodesh Elul, cuyo signo del zodiaco es
la virgen (“betula”). Dado que este es el mes de la teshuva,
tenemos la posibilidad no tinicamente de hacer mejoras en lo
que concierne al presente, sino también de intentar reparar lo
ocurrido durante el afio que se aproxima a su fin.

Consecuentemente, podemos interpretar la declaracion de
nuestros Sabios “7iaY 1an1” como una alusioén a los poderes
celestiales quele proporcionanal signo zodiacal de Elul, la
“betuld”, el poder de rectificar los todos los doce meses del
afio que estd terminando -“wmn =wy muw”. Siguiendo esta
idea, podemos interpretar la declaracion de la Guemara (Rosh
Hashana 10Db) “maw =memwwn maws o 22w’ como: ‘Treinta dias
del afio se consideran como un afio completo’, refiriéndose a
Jodesh Elul. Incluyendo el primero de los dos dias de Rosh Jodesh,
Elul tiene exactamente treinta dias, a lo largo de los cuales
un judio puede hacer teshuva para reparar sus transgresiones
y rectificar el dafio espiritual que ha causado. Con relacién a
cuando tiene éxito, el Tratado de R. Hashand: “mw meamwn”, es
decir, sera considerado como si se hubiera comportado como un
tzadik durante todo el afio transcurrido.

Cuarenta Dias De Teshuva Paralelos
A Los Cuarenta Sea De Una Mikve

Profundicemos un poco mas la explicacién de lo que hemos
dicho. Existe una conocida alusion relacionada con Elul, cuya
fuente es el Avudraham. Las primeras letras del versiculo
(Shir HaShirim 6, 3),“% »1rm1 »115 »R”, forman “9ix”. Este
versiculo expresa el intimo anhelo de que se revele la eterna e
indestructible unidn del Santo Bendito e Israel. Durante el mes
de Elul, el Santo Bendito abre sus brazos para aceptar a Israel
de regreso gracias a su sincera teshuva.

Avudraham agrega que no solo existe una alusién en las
primeras letras de la expresion“y »m11» 115 28“, sino que también
en las dltimas. El valor numérico de las cuatro “yud” de estas
cuatro palabras es cuarenta, lo que alude a los cuarenta dias que
Moshe estuvo en la montafia para recibir las segundas tablas,
desde Rosh Jodesh Elul hasta Yom HaKipurim. Estos cuarenta
dias del calendario poseen la particularidad de que la voluntad
divina hacia Su pueblo Israel posee una singular intensidad.

La gran luminaria, el Bnei Yisasjar (Elul 1, 15), explica
que estos cuarenta dias de teshuva actian como una mikve
para purificar y limpiar a Israel de sus pecados. Los cuarenta
Sea de agua en una mikve elevan a un judio de un estado de
impureza (“tumda”) a un estado de pureza espiritual (“taharad”).
De manera similar, estos cuarenta dias de teshuva elevan a un
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judio de la tuma de sus transgresiones a un estado de tahara.
Asi como los cuarenta Sea de una mikve contienen 960 log de
agua, también los cuarenta dias de teshuva estan constituidos
por 960 horas durante las cuales Israel es purificado por su
Padre Celestial. Siguiendo esta idea, el Benei Yisasjar interpreta
la Mishna (Yoma 8, 49) onx " 8% YRw* 03" 1wR X3Py 127 nR”
22"y NP (1319 URPIT) 11mR1Y , 2MRwaw B3°aR BINK 10 T, pranen
IR 270R R ) IR i (10— 19RY) MRINT, BRaTeT 0 o
Soxawe R amen neapn ar ooxnen, de la siguiente forma:

R. Akiva, que elogia a Israel por entregarse a la purificacién,
cita el versiculo (Yirmiyahu 17, 13) ’txwmipn, el cual declara
que Hashem es la mikve de Israel. R. Akiva, refiriéndose a los
cuarenta dias de teshuva que van de Rosh Jodesh Elul hasta lom
Kipur, aligual quelos cuarenta Sea de agua de una mikve purifican
aIsrael; del mismo modo, el Santo Bendito purifica a Israel en los
cuarenta dias de teshuva. Como resultado, al final del proceso,
en Yom Kipur se presentan ante El como nuevas criaturas. Esta
es la implicacién del versiculo (Vayikra 16, 30): =83 1t mwa 92"
‘4~ 117289 D9YMINYM Y5n DORK MY Bov9y - ‘PUES EN ESTE DiA EL
0S DARA EXPIACION PARA QUE LOS LIMPIE; DE TODOS VUESTROS
PECADOS ANTE HASHEM SEREIS PURIFICADOS'".

Conectando la letra “x”
con las tres letras “9-1-9"

Me gustaria proponer una explicacion practica, que puede
ser relevante para todos y cada uno de nosotros, con respecto
a la relacion intima entre Jodesh Elul y el versiculo: »111% 2ax”
“5 »1111 - ‘Yo soy para mi amado y mi amado es para mi’,
que deriva de las primeras letras de la palabras ">1x". Quisiera
asimismo explicar en mayor profundidad el asunto de la tahara
que el Santo Bendito le permite alcanzar a Israel durante las
960 horas que se extienden desde Rosh Jodesh Elul hasta Yom
HaKipurim. Encontramos una maravillosa alusion relacionada
con el nombre “»178” en la obra Toldot Aharon, escrito por el
gran R. Aharon de Zitomir (lamim Noraim), destacado discipulo
del gran R. Levi Itzjak de Berditchev.

Elescribe que el nombre “o19x” es el resultado de la conexién
de la letra “x” con las letras “»1%”. Nuestra labor durante este
sagrado mes es precisamente hacer que se produzca esa
conexion y formar el nombre “»%x”. El Toldot Aharon explica el
significado de esta conexion a partir de las Guemara que dice
(Pesajim 34a): P roww,wasywiaaynanamy was pamn pop iy’
“qiyn nxvn *vioa - ‘Existia un pequeiio “lul” (area o cavidad en
el piso del Beit HaMikdash, “515”) entre la rampa y el mizbeaj,
sobre el lado oeste de la rampa; alli eliminaban las aves no
validas de los korbanot jatat’

Esta escrito en el Tikunei Zohar (Tikun 10, 25b): xn»R”
“Xap nrma XY 1m0t 1ot K92 - ‘La Tora sin “yird” y “ahava” no
asciende al cielo’. Ademas (ibid.): 1=t soomt K3 gt a7

“v o1 o1 RPYEY st &Y - ‘La Tora y la mitzva sin “yird” y
“ahava” no pueden ascender y presentarse ante Hashem'.

El Toldot Aharon escribe que en la ruta hacia el “shamayim”
también se aloja un pequerfio “lul” entre larampay el mizbeaj, en
el que se guardan las ofrendas que no califican como tales, y que
en realidad ese “lul” es una alusion a las Tefilot de la persona que
rez6 sin la ahava e yira apropiadas, y que por tanto no pudieron
ascender hasta Dios. Estas Tefilot requieren ser rectificadas
por medio de teshuva. La teshuva tiene el asombroso poder de
suministrar retroactivamente la “ahavat Hashem” y el “yirat
Shamaim” que les faltaron a esas Tefilot. La “Ahavat Hashem” y el
“yirat Shamaim” son aludidos por la letra “X”, la cual representa
al Todopoderoso. De este modo, la “8” esta conectada con las
letras “91%” (‘Lul’) formando el nombre “719x”.

Unificar Todas Nuestras Acciones
En Aras Del Alef Del Mundo

Como un simple y leal servidor, quisiera agregar algo
pequeiio a las sagradas palabras del Toldot Aharon. Primero,
quisiera abordar la comparaciéon entre el “lul” donde eran
eliminadas las ofrendas jatat de aves invalidadas y (asimismo,
en un nivel mas profundo) las Tefilot defectuosas que no
pudieron elevarse y alcanzar su destino correcto debido a la
falta de “yird” y “ahava”. Nuestras fuentes sagradas ensefian
que estas dos midot (atributos o caracteristicas) actian nada
menos que como “pa7a 1n”, que son las dos alas encargadas
de hacer subir al cielo la Tor4, Mitzvot y Tefilot del pueblo de
Israel. Esto es algo que se deduce del lenguaje empleado por el
Tikunei Zohar arriba citado, donde dice que la Tor3, sin la “yira”
y la “ahava” “N%»p% nmma ®%” (‘no asciende a los cielos’), al igual
que un pajaro no puede volar sin alas. Aqui estan las palabras
del Beer Maim Jaim (Vayeitze) que expresan esta nocidn:

1R 70 ,R9Y Arna XY 1moman 1 R RNPIR n B pr
DRy ARIYR R O TYw 1Y 02015 15 0L PAT 1N PRAPE IR
oI FINTY MATN 1D 1IN DA Ayab gl Yo RS 110 a1ph qon oxl
MRKR 90 WK1, DMWY TYMRNAT AMERM 77100 P oA, 198 1N
R0y Arra YR 00810 TN PR [N

Por lo tanto, la Torg, las Mitzvoty las Tefilot que no pueden
ascenderalcieloporfaltade “yird”y “ahava”adecuadas sonsimilares
a las ofrendas de jatat de aves invalidadas. No pueden elevarse y
llegar al cielo porque son literalmente como un pajaro sin alas. Pues,
debido a las transgresiones de la persona, su “yirat Hashem” y
“ahavat Hashem” —sus dos alas— han quedado defectuosas. Por lo
tanto, son arrojados al “lul” designado para las ofrendas de jatat
de aves invalidadas, hasta ser rectificadas y restituidas por la
teshuva completa y sincera de la persona. Mediante la teshuva,
y “ahavd” defectuosas son sustituidas, y de esa forma la
Tora, las Mitzvotylas Tefilot dela personaascienden como la

agradable fragancia de una ofrenda kosher ante Hashem.

]

la “yird
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Alaluz de todo lo dicho, resulta claro que nuestra labor en
Elul es rectificar todas los Tefilot defectuosas que no pudieron
ascenderal cielo. Ademas, todala Toray Mitzvot que realizamos
sinlas dos alas de “yird” y “ahava” y consecuentemente nunca se
elevaron, deben ser rectificadas por medio de una teshuva total
y sincera. También ellas permanecen en el “lul” de las ofrendas
de jatat de aves invalidadas hasta que se les proporcionen las

dos alas necesarias para poder ascender hasta Hashem.

Uno Es Considerado Sirviente De Dios Por
Repasar Su Estudio Ciento Un Veces

Siguiendo este camino, vamos a explicar nuestro sagrada
labor de jodesh Elul: rectificar las ofertas invalidadas, o sea,
nuestra Tora, Mitzvoty Tefilot que atin permanecen en el
“lul” y solo podran subir de alli a los cielos cuando conectamos
el “ov5” con la “X” y formar "»1»x”. El Tratado de Jaguiga (9b)
dice lo siguiente:

DTN 123 BRNTT DNAWT (M0 2 99KTR) 20n57 3Rn DY o o 1a Y R

PR 12700, BOPOR T 1900 PR 1000, 1A K WY nopbR 1Aty e yway

TR, 11200 97103 APATR ITN 1TaY K1 1Ay 0 K 1Tay K W e
JTANT FING P8 21w DUnapa NG 19Na Y e

Bar Hei Hei le hace una pregunta a Hilel a partir de un
versiculo en Malaji que aparentemente es redundante. El
versiculo menciona la diferencia entre una persona recta y una
persona malvada, y entre uno que sirve a Hashem y uno que
no lo sirve. La pregunta especifica es: ;el versiculo no deberia
mas bien decir que un “tzadik” es quien sirve a Hashem, y que
el que no lo hace es un “rashd”? [y no simplemente “uno que
no lo sirve”]. A esto Hilel responde que tanto el que sirve a
Hashem como el que no lo sirve pueden ser completamente
justos. Segn esto, lo que en realidad el versiculo esta diciendo
es que no hay siquiera punto de comparacién entre un tzadik
que repasa sus estudios cien veces y uno que lo repasa ciento
un veces.

A primera vista esto parece desconcertante. ;Cémo alguien
que solo reviso sus estudios cien veces puede ser clasificado
como “r1ay 85" —'no ha servido Hashem’— simplemente por no
haber repasado sus estudios una vez mas? Asimismo, alguien
que revisoé sus estudios ciento un veces se clasifica como 721"
“mpoR —'alguien que sirve a Dios—... jsimplemente porque
reviso sus estudios una vez mas! Esto requiere explicacion.

El Arizal, en Shaar Ha Mitzvot (Vaetjanan), propone la
siguiente explicacion. Una persona que ha repasado sus
estudios cien veces o menos todavia esta bajo control del angel
del olvido, mejor conocido como el n“s, cuyo valor numérico
es precisamente cien. Por lo tanto, si esta persona repasa sus
estudios incluso una sola vez mas, simplemente deja de estar
en el area de influencia de este angel. Estas son las palabras de
Arizal:

12K 547 1130137 TIARY TR T .. R4 R arswn By mamnn e
19N D937 1UN1,0%AY0 TRRT NG 170 MWD DUapa 8D 1pha e
NP2 1t W 05, 1Uwas 0 0AaT KUN ,RATA 7T 0w 0amatn Yoon
AMSWY NIDY T3 WY DIMYA NG 1PNA W, P RMURe RITYR“o 1w
Jarawy nb1o 13 PR TN Dwnl

Encontramos la siguiente explicacién adicional en la obra
Megalé Amukot (Nitzavim): Una persona que revisa sus
estudios ciento un veces, vigoriza a otro angel, “9x="m”", cuyo
nombre posee el valor numérico de 101, y de esa forma somete
al n“o y sus poderes de olvido.

Sin embargo, esto atin no resulta muy tranquilizador. Parece
poco probable que sélo porque una persona haya repasado 100
veces su estudio y no lo repasé una sola vez mas debe quedar
a meced del angel del olvido, el n“o. Ademads, la Guemara
(Meguila 7b) declara: ran= x@5 m9% 71 Panor Ppaar nn X’
“mroo03 - ‘Estudiar un asunto solo cuarenta veces es suficiente
para considerar que descansa seguramente en el bolsillo’.
Vemos que incluso un nimero de veces bastante inferior,
cuarenta, es ya un logro considerable.

Es Vital Tener Presente Que El Estudio Y
El Rendimiento Deben Ser Por
El Honor Del Santo Bendito

- aMe he sorprendido de una maravillosa idea presentada
en defensa de nuestro sagrado maestro, el Arizal. Hacia el final
del sefer Toldot Yaakov Yosef, el autor expone una magnifica
interpretacion de esta Guemard en nombre del Baal Shem
Tov, su santo maestro. Cuando nuestros sabios dicen a1t 12°R”
“@emayn TRRT N P8 WY Donaya ANk 1paa 1w, lo que en realidad
estan diciendo es que si bien esta persona ya ha repasado su
estudio cien veces, ain le falta el “mr”, el “Uno”, en el sentido
de que su aprendizaje carece de la intencién adecuada. No ha
consagrado su estudio a Hashem, al Unico y Unico, al “tnx”. Para
rectificar esta deficiencia y para ser clasificado como 1792 mae”
“artx1 R, debe abocarse a su estudio con una intencién pura
y adecuada, por el honor del Santo Bendito, el Dios Unico,
afiadiendo asf el “mR” a su estudio.

Estaidea también se ve reflejada en el Deguel Majané Efraim
(Drush para Purim) en nombre del Baal Shem Tov: anaxw 971 5y”
TINR 1770 WY DY INRM IPNA MW 1T R YD et 2ar AN
Sy ina gy e amibR R RN ohasnw 1o N omya. Una
vez vemos enfatizada la necesidad de incorporar y consagrar
el estudio al Santo Bendito. Ese es el significado de “cien
mas uno”. Esto explica que Unicamente el estudiante que ha
revisado su Tora ciento un veces es un “@¥pux 731": su estudio
estuvo consagrado a Hashem. El ha incorporado el “tnx”; pero
aquel cuyo estudio carece de esa intencién y dedicacién, no
esta sirviendo a Hahem sino mas bien a si mismo. Su estudio
no es “lishma”, sino por “kavod”. Carece del “1mx".
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Esto se conecta maravillosamente con las palabras del Pri
Jaim sobre el Tratado de Avot, quien cita al santo Maguid de
Mezrich, el heredero espiritual del Baal Shem Tov, para explicar
la alusién en la Mishna (Avot 3, 8): 737 nomwn Yo 911K 7987 27"
“rgpaa 2vmnn 9RD 2130 PYy abyn nwmm s - ‘R Meir dice:
Cualquiera que olvide incluso un solo elemento de su estudio
de Tora es considerado como si tuviera pena de muerte’.

Es increible pensar que alguien que solo ha olvidado un
detalle de su estudio de la Tora deberia pagar esa falta con su
propiavida. Porotrolado, sin embargo, silogramos comprender
que laideaaquies que la persona ha olvidado tener presente en
sus estudios la intencidn y la dedicacion adecuadas a Hashem,
el “mx”, entonces esto tiene perfecto sentido. Este, una vez
mas, es el mensaje del Baal Shem Tov: uno debe repasar sus
estudios cien y una vez, es decir, debe incluir al uno y al unico,
el Santo Bendito, el “1m8”, en su estudio de Tora.

Encontramos un respaldo de esta idea en la Guemara (Yoma
72b), con relacion al mandato de construir una corona de oro
que rodee el Aron (Shemot 25, 11): jar» »31 - anr 21 W nwyy”
“qamem ;AT oY R 0t Y mwypa st 0t v At 2000 a1 - R. Yojanan
destaca que si consideramos el versiculo segtn la forma en que
esta escrito, lo que dice aqui es “zar”, que significa ‘extrafia’; sin
embargo, silo consideramos en la forma en que se lee, entonces
la palabra seria “zer”, ‘corona’. La idea aqui es que este es un
adorno solo para aquel que lo merece: para él se convertira
en una corona; pero para quien no lo merece, se vuelve algo
extrafio y ajeno a él. Rashi esclarece: ma»pb vy 1mby mov
“ymn nrenwn At [er K5 ans Rw a1y nwea] - ‘Si lo merece,
cuando estudio por el bien de la Tord y con la intencién de
cumplirla, [ello] lo adornara como una corona; de lo contrario,
se distancia de él, acabara olvidando lo que ha estudiado.

Hemos obtenido algo mas de percepcién de laidea ensefiada
por el Arizal. Uno que ha revisado sus estudios unas cien veces
y que por tanto aun le falta el “uno” esencial, el “1nR”, lo que ha
hecho esincrementar el poder del n“g, jas veshalom, el angel del
olvido, el cual lo aleja de su estudio. Por el contrario, si alguien
revisa sus estudios cien veces “mas uno”, se ha consagro al
estudio por el honor de Hashem, el “tnR”, y por lo tanto posee
el poder de eliminar al n“ey sus poderes de olvido. De ese
modo eleva su Tora ante del Santo Bendito”, el inico poder que
hay en el universo.

“Y que haya una separacion
entre las aguas y las aguas”

Vamos a ampliar esta explicaciéon siguiendo la siguiente
idea que encontramos en el Tratado de Pesajim (50b): a1 837"
yn Yra e (R-np ow) 207 ,770m mmw Ty Y1 e (X-1 mvbnn) 2ms
7 mawh KW Pwa NS nhwh pwiba IND TR0s K710 naw - ‘Rava
resaltod la existencia de una contradiccion: [Por un lado,] un

versiculo dice: “PORQUE TU BONDAD ES GRANDE HASTA LOS
CIELOS”, mientras que en otra parte esta escrito: “PORQUE
TU MISERICORDIA ES GRANDE SOBRE LOS CIELOS”. ;COmo es
posible? [La respuesta a esto es que] el segundo versiculo
habla de aquellos que realizan una mitzva “lishma”, mientras
que el primero se refiere a quienes realizan las mitzvot no
“lishma”. Con relacion a esto, Rashi explica que aquellos que
realizan “lishma” son recompensados por encima de los cielos,
mientras que los que las hacen no “lishma” lo son Gnicamente

hasta el Cielos (al final de cuentas han hecho una mitzva).

La obra Tzemaj Hashem LaTzvi (Ki Tisa) explica el significado
de Rava basado en la declaracion del Tikunei Zohar citada
anteriormente: “K%'¥%Y nraa K oAy BT K93 kR’ -‘Sin “yird”
y “ahavd”, la Tora de no puede ascender a los cielos’. La razén es
que cuando una persona se involucra en el estudio de la Tora y
el cumplimento de la mitzvot en forma no “lishma”, las dos alas
de “yird”y “ahava” estan ausentes; porlo tanto,la Toraylas Mitzvot
dela persona permanecen abajo, incapaces de ascender a los
cielos. Consecuentemente, labondad de Hashem “mida kenegued
midd” —medida por medida— solo se manifiesta “hasta los
cielos”. Por otro lado, si una persona se involucra en el estudio
de la Tora “lishma” solo por el bien de Hashem, es alguien lleno
de “yird” y “ahava”. En ese caso, su Tora asciende todo el camino
hasta el cielo y llega ante Hashem. Esto también es una expresion
del atributo de “mida kenegued mid4”. La gran bondad de Hashem

se manifiesta “por encima de los cielos”.

Encontramos una explicacién similar en la obra Matok
MiDevash de R. Itzjack Pirji, quien recurre a esta misma idea
para explicar el significado del versiculo (Bereshit 1, 6): anax»”
PYIPR AR DUPYR WY, oo Pa Bran ot onan Ins Prpn on oapor
“y3 51191 Yo By W DA 1931 ¥OpaY Rrnn AWK oot pabean - ‘Dijo
D10S: “QUE HAYA UN FIRMAMENTO ENTRE LAS AGUAS, Y SEPARE
ENTRE AGUAS Y AGUAS". D10S HIZO EL FIRMAMENTO, Y SEPARO
ENTRE LAS AGUAS QUE ESTABAN DEBAJO DEL FIRMAMENTO Y
LAS QUE ESTABAN SOBRE EL FIRMAMENTO.Y FUE Asf. En su
explicacion a este versiculo, el R. Itzjack Pirji se basa en la
Guemara (Baba Kama 17a):7171(X-m2 myw?) 1mNaw , 11910 KX 0o 1R
“gmly 15% Xnx Yo - ‘No hay agua (“maim”) salvo la Tora, pues

”r

esta escrito: “TODOS LOS QUE TIENEN SED, ID AL AGUA”.

Y esta es su interpretacion del versiculo p»p »m2 PR "R
“mna’y o 12 Yrran o1 oo 7ina: el Santo Bendito cred el “rakia”
(‘firmamento’) para que actuara como una pared divisoria
entre dos tipos de agua: el del estudio lishma de la Tord y el
de su estudio no “lishmd”. mmm pa H7am yopan AR oopbs wysr
“yv7a nrnn AwN - las aguas de debajo del “rakia” representan
la Torad no “lishma”. Estas son la que permanece debajo de los
cielos En cambio, “y»p Yyn 1wx omn 1221’ - las aguas de sobre
el “rakia” representan la Tora “lishma”. Estas aguas ascienden
continuamente hasta llegar a Hashem.
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Ahora podemos apreciar la maravillosa conexion entre las
palabras del Arizal y las del Baal Shem Tov. Cuando alguien
repasa sus estudios incluso cien veces, pero carece de la
“kavand” adecuada, su Tora permanece bajo los cielos en
el Olam HaZé, pues no pudo dedicar su aprendizaje al Santo
Bendito, el “mx”, y entonces queda en el ambito de control
del angel del olvido n“g, cuyo valor numérico es precisamente
cien. Sin embargo, si uno revisa sus estudios ciento un
veces, pero sin dejar de tener presente que esta haciendo
esto por Hashem (el “tmx"), entonces su Tora asciende a los
cielos y llega delante de Hashem. En ese caso, el dngel del
olvido no tiene poder sobre su Tora, como declaramos en
nuestras Tefilot (Musaf de Rosh Hashand): xeos »aY mmow 1R”
“11135> - ‘No hay olvido delante de Tu Trono de Gloria’.

Esto se conecta muy bien con lo que hemos visto en la
Guemara (Pesajim 50a).R. Yosef, el hijo de R. Yehoshua
ben Levi, enfermd y su alma se desprendi6, y luego
regresd. Cuando recuperd todas sus fuerzas, le contd a su
padre que en el cielo oyd lo siguiente: 11mbvn1 185Y Raw M R’
“v1a - ‘Dichoso el que viene aqui (185%) con su estudio en su
mano’. El Megalé Amukot (Nitzavim) explica esta alusiéon de
la siguiente manera: el valor numérico de la palabra “1xs%" es
ciento uno, lo que alude al hecho de que esta persona que
llega a “shamayim” ha repasado sus estudios ciento un veces.
Siendo este el caso, él puede estar seguro de que “r1°3 11y,
es decir, de que todo lo que haya aprendido permanecera en su
poder y lejos de la influencia del angel del olvido.

A la luz de todo este desarrollo, el mensaje es claro. Cuando
uno se aboca al estudio de Tora por el honor del “mx” (Hashem),
su Tora asciende a los cielos llegando delante de Dios mismo, lo
que da cumplimiento a las palabras del versiculo: mmaw Yyn 11 »2”
“11om - ‘Pues grande sobre los cielos es Su bondad’. Por lo tanto,
cuando abandona este mundo y sube al superior “r1a11mvn”: la Tora
que ha estudiado, la cual ya ha ascendido, le estara aguardando.

La Letra “x” De "919X” Representa
El “TnN” Faltante De La Tora Y Las Mitzvot

En este punto, podemos arrojaralgo deluzsobrelas palabras
de Toldot Aharon. Como dijimos, nuestra sagrada tarea del
mes de Elul es conectar la letra “X” con las letras “&1%” para
formar la combinacidn "»19R”. Esto es algo que debemos
hacer para rectificar toda la Tora, Mitzvot y Tefilot que no
pudieron ascender al cielo y se mantuvieron en el “lul”’,
porque carecian de las dos alas necesarias para elevarlos:
“yird”
explicado, la falta de la “8”, que alude al“mx”, debe ser

(temor a Dios) y “ahava” (amor a Dios). Como se ha

corregida. Estas Tora, Mitzvot y Tefilot carecian del elemento
de “lishmd”.No cumplieron con el requisito de mmya mxn”
“mx1. En consecuencia, deben ser rectificados por medio de la
teshuvd, reconectandolas con la letra “®”, el Santo Bendito”, el
verdadero y tnico “my” del universo. Al realizar con éxito esta
conexion, ascenderan desde el “lul” a su lugar apropiado en el

“shamaim”, ante Hashem.

Esto se relaciona maravillosamente con el nombre del
mes "19R”, que es un acronimo de “% 11 *117Y 1uR”. Pues el
propdsito de conectar estas letras es reparar retroactivamente
la totalidad de nuestras Torda, mitzvoty Tefilot que quedaron
atrapadas en el “lul”. A través de nuestra avoda del mes de Elul,
nos aseguramos de que todas nuestras acciones satisfagan el
requisito de actuar puramente por el honor de Hashem, lo que
es un reflejo del sentido profundo de: “% 1111 71175 K",

Ahora podemos apreciar mejor la idea del Bnei Yisasjar. Los
cuarenta dias comprendidos entre Rosh Jodesh Elul hasta
Yom HaKipurim constituyen una verdadera mikve con sus
cuarenta sed capaz de purificar a Israel. Dado que es nuestra
responsabilidad durante estos cuarenta dias rectificar toda la
Tora, Mitzvot y Tefilot que no se realizaron “lishmd”, es obvio
que estas requieren “tahard”, ‘purificacién’. Deben ser limpiadas
del hondo defecto de la “kavand” inadecuada y no “lishméd”, la

que se asemeja a un korban “pigul”.

Por lo tanto, el Santo Bendito, en Su infinita misericordia y
bondad, nos dio los cuarenta dias que van desde Rosh Jodesh
Elul hasta Yom HaKipurim para rectificar estas ofrendas
invalidadas que permanecieron atrapadas en el “lul”, al
conectarlas con el Santo Bendito, la “Alef” del universo. Por
el mérito de teshuvg, el Santo Bendito nos purificard de todas
las impurezas y defectos como si nos sumergiéramos en una
gran mikve. Y, de ese modo, seremos dignos de ascender hasta
el Santo Bendito” como una agradable fragancia.

Esto nos proporciona una muy buena comprensién de la
alusién expuesta por la obra Panim Yafot con respecto a la
Mishna con la que comenzamos: “wTir 2wy zoaw anay pan’ - ‘A
una “betuld” se le dan doce meses’. En otras palabras, desde
los“shamaim”sele otorgaalsignozodiacal de Elul —la“betuld”—
el asombroso poder de rectificar todos los doce meses del afio
que estad terminando. De hecho, este es precisamente nuestro
sagrado deber. Es nuestra tarea rectificar la Tor3, las Mitzvot y
las Tefilot de todo el aflo pasado que fueron incapaces de
ascender a los cielos y debieron permanecer en el “lul.” Por el
méritoderealizar este tikun, seremos merecedores de una “ktiva
vejatima tova y de un afio de “gueuld” y “yeshud”, rapidamente
y en nuestros tiempos. Amén.

La traduccion del articulo fue donada por Mijael y Yael Rubin, para la hatzlaja, mazal y briut,
ahavat Israel y ahavat Torda de sus queridos hijos: Laila Rivka, Eitan Meir y Shira Jaya irn'w.

Para recibir los articulos por email: mamarim@shvileipinchas.com
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