Shabbat Mevarjim Menajem Av
Parasha Matot-Mase
ano Taf Shin lud Bet (5712-1952)

1) (Mase 35:9-11) “El Eterno hablé a Moshé, para decir, etc...” “Designaran para ustedes
ciudades; serdn ciudades de refugio para ustedes, y alli huira el homicida, el que haya matado
a una persona sin intencidon”. Trae el midrash Raba en su lugar: esto dice el tehilim (25:8)
“bueno y recto es Hashem que conduce el camino de los transgresores”, y (en el mismo tehilim
25:6) “Recuerda Hashem tus misericordias y tus bondades pues ellas han existido desde
siempre”, dice David: Creador del Mundo, si no fuese por tu bondad que se anticipé al Primer
Hombre ( Adam Harishdn), no hubiese podido perdurar”, ya que fue dicho (bereshit 2:17): “El
dia que comas del arbol, morir morirds”, y no hizo asi, sino que lo sacé del Gan den, y vivié 930
afios, etc., “lo expulsé del Gan eden, etc. porque trajo la muerte a las generaciones, y estaba
penado con la muerte”, sélo que se compadecio de él y lo expulsé, como el homicida
involuntario que es exiliado de su lugar, por esto es que dice el tehilim: “recuerda tus
misericordias y bondades, etc.” (y la conclusion de esa frase es “pues ellas han existido desde
siempre”, que las misericordias y bondades del plano superior provienen del principio de la
creacion, que entonces ocurrid el pecado del arbol del conocimiento). Y de esto se entiende,
gue el pecado del arbol del conocimiento es parecido al homicida, sélo que, por la bondad y
las misericordias de arriba, dictaminan a él (no como un homicida voluntario, sino) como un
homicida involuntario que lo exilian de su lugar.

2) Para entender la relacion del pecado del Etz hadat (el arbol del conocimiento) con el
homicida, traen los libros de cabald y jasidut sobre el pasuk (Noaj 9:6): “el que vierta la sangre
del hombre, por el hombre, etc. (en hebreo se lee “shofej dam haadam beadam”, el que vierta
la sangre del hombre en el hombre)”, que cuando un judio transgrede, que por medio de la
transgresion pasa del dominio de Hashem al dominio de la klipa (cascara), la persona pasa la
vitalidad de la santidad al dominio de la klipa, que es el asunto de “verter la sangre del
hombre”, el hombre de la santidad, “en el hombre”, el hombre del otro lado de la santidad.
Ese es también la explicacion de lo que estd escrito “y el que blasfeme el nombre del Eterno,
etc.”, ya que el Nombre del Eterno se refiere a las luces que iluminan en los recipientes, y
blasfemar (en hebreo nokeb) viene de la expresidn (en hebreo nekeb) agujero, que por medio
del pecado la persona hace un agujero en el recipiente, y por ende proyecta la vitalidad al
lugar de las klipot. Y asi como es en toda transgresidn en particular, asi también fue en el
pecado del Etz Hadat, que es la raiz y la fuente de todas las transgresiones siguientes (por lo
tanto también el castigo de “morir morirds” con el que fue castigado el primer hombre por el
pecado del Etz Hadat también aplica a las generaciones posteriores), que por medio de este
pecado proyectd la vitalidad de la santidad en las klipot.

3) No obstante, es preciso entender, ya que las klipot ya tienen vitalidad por el hecho de haber
sido creadas, por lo tanto, équé se innové en ellas por medio del pecado precisamente? Pero,
el asunto es, que las klipot, como fueron creadas, eran como la cascara que protege al fruto,
como pasa fisicamente, que para que pueda florecer bien el fruto y que sea comestible, la
cascara tiene que cuidar el fruto y protegerlo, es decir, que no sélo que la cdscara no se opone
al fruto, sino por el contrario, lo cuida y protege, y asi es como eran las klipot cuando fueron



creadas, que no soélo que no se oponian u ocultaban y tapaban a la santidad, sino por el
contrario, ellas la protegian.

Hallamos un paralelo para esto en el servicio de la persona. Es sabido que al principio del
servicio tiene que haber un poco de orgullo (sota 5:1): “un octavo de un octavo”, que esto es
para que la persona no diga a si misma: “équién soy yo?, y écdmo yo voy a servir a Hashem
bendito sea?”. Es decir, que al principio del servicio, cuando la persona viene a servir a Hashem
Bendito Sea, uno de los argumentos del letzer Ha ra (El impulso al mal) es, que le dice: “Aca se
estd hablando acerca de servir a Hashem, el Rey de reyes el Santo Bendito Sea, y por cuanto
gue vos sabes tu situacion y dénde estas parado etc., écomo vas a poder servir a Hashem? Y
en particular, de acuerdo a lo que se sabe, que el servicio consiste en que por su intermedio se
agranda la fuerza de Arriba (el plano superior), como trae el midrash sobre el pasuk (Shlaj
14:17): “Y ahora que se engrandezca el poder de mi Sefior (Hashem) etc.” (y también al revés,
gue por falta de servicio se debilita, como si fuera posible, la fuerza de Arriba, como trae el
midrash sobre el pasuk (Haazinu 32:18): “a la Roca que te engendrd ignoraste etc.”, que
cuando Israel no hace la voluntad de Hashem, se debilita, como si fuera posible, la fuerza de
Arriba). Y por lo tanto, argumenta el letzer Ha ra, que por cuanto que vos sabes en qué
situacién te encontras, écdmo se te ocurre que tu servicio va a producir tal efecto etc.? Por lo
tanto, es preciso entender, que al principio del servicio tiene que haber un poquito de orgullo,
para que no le afecte el letzer Har3, y pueda servir a Hashem bendito Sea. Y se entiende, que
este orgullo, no sélo que no se opone al servicio a Hashem, sino al contrario, lo asiste en su
servicio. Y de esta manera son las klipot al principio de su creacidn, antes del pecado, que no
s6lo que no se oponian a la santidad, y no sélo que no la ocultaban ni tapaban la luz de la
santidad, sino al contrario, eran como una cascara que protege al fruto. Y en esto consiste lo
que innovo el pecado, que las klipot se opongan a la santidad.

4) Y el asunto es, que la fuerza que tienen las klipot para ocultar y oponerse a la santidad es
porque por intermedio del pecado se mezclaron el bien y el mal. Antes del pecado no estaban
mezclado el bien y el mal, ya que la klipa no estaba en el lugar de la santidad, ya que antes del
pecado consistian en proteger a la santidad, y un escudo protector esta afuera de la cosa que
protege, como la cdscara de un fruto que esta entre el fruto y lo que esta afuera del fruto, y no
en el lugar del fruto mismo, ya que alli no hay existencia de cascara. Y mas aun, la cdscara se
requiere Unicamente en el momento de la floracidn, para que florezca bien hasta que sea apta
de ser comido, pero en el momento de la ingestidn, la cdscara se remueve, es decir, que la
cascara consiste en proteger a la cosa de lo que esta afuera de ella, por lo tanto no tiene
relacidn con la cosa misma. Y lo mismo sucede en el servicio de la persona, que sélo en el
principio del servicio, donde entonces es posible que el letzer Ha Ra se oponga al servicio con
el argumento de “équién soy yo, y, qué soy?”, alli es necesario el orgullo para protegerlo del
letzer Ha rd que no se oponga al servicio. Pero después, estando en medio de su servicio, hasta
llegar al nivel de “encontré su corazén leal a mi”, que es el nivel de “y mi corazdén esta vacio
dentro de mi”, que entonces ya no se sospecha de oposicién alguna por parte del letzer,
entonces ya no se requiere para nada el orgullo.

Es decir, que por cuanto que el orgullo consiste en proteger al hombre de las cosas que se
opongan al servicio, su lugar no es el lugar del servicio, sino entre el servicio y el letzer ha ra
gue se opone, pero en el servicio mismo no hay lugar para el orgullo. Y de esta manera eran



las klipot cuando fueron creadas, antes del pecado (donde no estaban mezclados el bien y el
mal), que no tenian relacién con la santidad, ya que en la santidad no se conocia para nada
acerca de la existencia de las klipot, y como estd dicho: “que el lugar de las klipot es debajo de
todos los mundos”. Pero, después, ocurrid el pecado de Adam, que en su principio, Adam vio
el lugar de las klipot, que por medio de verlo generd un vinculo entre las klipot y Adam, ya que
antes de eso, Adam no sabia para nada de la existencia de las klipot, ya que estaban debajo de
todos los mundos, pero por medio de ver ese lugar, establecidé una relacién con las klipot, es
decir, que el hombre es pnimi (interno), e incluso todo asunto circundando genera un vinculo
interno en el hombre, por eso, cuando vio el lugar de las klipot, provocé en la vista una
excitacion, y eso lo vinculd con las klipot. Y eso es el motivo por qué por medio del pecado se
mezclaron el bien y el mal, como sucedié con el arbol del bien y del mal, que el arbol mismo
tenia bien y mal, asi también ocurrié en Adam (por ver el arbol), se mezclaron el bien y el mal.
Y por cuanto que se mezclaron el bien y el mal, por eso es que las klipot tienen la fuerza de
oponerse a la santidad. Es decir, que antes que se mezclen el bien y el mal, las klipot estaban
fuera de la santidad, y no tenian en ellas la santidad, tampoco tenian la fuerza de oponerse,
pero cuando se mezclaron el bien y el mal, por cuanto que ahora tienen relacién una con la
otra, y se les proyecté a las klipot vitalidad de santidad, por eso es que tienen fuerza de
oponerse a la santidad. Y lo mismo en el servicio, que cuando el orgullo, no sdlo esta en el
principio del servicio, sino también se encuentra en el medio del servicio, es decir, que tiene
orgullo del servicio en si (que es el asunto de la mezcla entre el bien y el mal), entonces el
orgullo lo hace descender mas, y hasta que lo lleva a una situacidon que aumenta vitalidad a las
klipot momentaneamente.

5) Y de acuerdo a esto se va a entender por qué el pecado del Etz Hadat es un asunto de
homicidio, ya que por medio del pecado se mezclaron el bien y el mal, se proyectd vitalidad de
la santidad a la klip3, y es el asunto de “derramar sangre del hombre en el hombre”, ya que
“sangre del hombre” es la vitalidad de la santidad, que es la vitalidad de todo el Hishtalshelut
(el encadenamiento de los Mundos), que su raiz es de la luz del kav (la linea de luz que ilumina
el lugar vacio después de ocurrido el primer Tzimtzum-contraccidn), que sobre esto fue dicho
(Pataj Eliahu-Siddur “Tehilat Hashem” en minja para los viernes): “y esa fuente es como el
alma al cuerpo, que es la vida del cuerpo.”, y por medio del pecado del Etz Hadat se derramd la
sangre del Hombre de la santidad, y proyecté la vitalidad de la santidad en el lugar de las
klipot. Y como se dijo antes, en la explicacion del pasuk “y blasfema el nombre de Hashem”,
que aquél que peca y mellay transgrede el camino, el camino de Hashem, hace un agujero, Di-
s libre, en el nombre de Hashem, proyecta vitalidad a las klipot. Y ese es el motivo que el letzer
Hard se esfuerza con todo tipo de artimafias para hacer pecar al hombre, y después lo acusa y
demanda su juicio, y como dijeron los sabios (Baba Batra 16a): “el letzer hara desciende a la
tierra y seduce, luego asciende y acusa”, y aparentemente no se entiende, ¢qué le cambia
tanto al letzer Hara que el hombre peque, hasta el punto que se esfuerza con todo tipo de
artimafnas? Y aparentemente esto sucede porque el letzer hara odia al hombre, pero en
verdad no es solamente por el odio, sino para el bien del letzer hard mismo, por cuanto que
por medio del pecado el letzer puede recibir extra vitalidad etc.

He aqui, que la vitalidad de todas las cosas viene de la santidad, también el letzer hardy las
klipot reciben su vitalidad de la santidad, pero en general recibir vitalidad de la santidad es por
medio de la anulacidn precisamente, como estd escrito (Mishle 19:23): “Temerds a Hashem



para vivir”, y por cuanto que las klipot no quieren anularse, por eso se esfuerzan con todo tipo
de artimaiias para hacer pecar al hombre, que esto es la razén por la cual “desciende y
seduce”, y después “asciende y acusa etc.”, es decir que su argumento es que de acuerdo a la
ley le corresponde la vitalidad que se proyecté por medio del pecado.

6) La explicacion del tema es, que es sabido que la diferencia general entre la santidad y las
klipot es, que la santidad tiene vitalidad esencial, en cambio las klipot no tienen vitalidad
esencial, y toda su vitalidad es lo que reciben de la santidad por medio del acto pecaminoso. Y
el asunto es, que aparentemente no se entiende, ya que asi como la klipa no tiene vitalidad
esencial y recibe su vitalidad de la santidad, también sucede asi con la santidad, en todos los
asuntos del Seder hishtalshelut, que no tienen en ellos vitalidad esencial, y reciben de la luz de
la santidad, como se dijo (Tikunei zohar 17:2): “cuando Tu te apartas de ellos, todos los
Nombres quedan cual un cuerpo sin alma”, si es asi, écual es la diferencia entre la santidad y la
klipa?

Pero la cuestion es, que es verdad que todo el Seder Hishtalshelut de la santidad necesita de la
Voluntad del Creador, y como escribié el Rambam sobre la explicacidn del pasuk (Irmiahu
10:10): “Y Havaid es el Di-s Verdadero”, que El sélo es verdad, y no hay otra verdad como su
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verdad, y la Tora dice (vaetjandn 4:35): “no hay otro fuera de EI”, es decir, no hay otra
existencia verdadera fuera de El como es El, y como estd escrito antes de eso: “El no se va
anular porque ellos se anulen”, que todos las existencias lo necesitan a El, y El no necesita a
ellas, es decir, que si se desprende de ellas la Voluntad del Creador, se harian nada y cero
realmente como antes de la creacidn. Y lo que estd escrito: “cuando Tu te apartas de ellos,
todos los Nombres quedan cual un cuerpo sin alma”, que esto da a entender que, sin embargo,
quedaria un cuerpo (sin alma), esto es precisamente si se desprende la luz del kav, pero si se
desprende la voluntad del Creador se harian nada y cero realmente como antes de la creacion.
No obstante, hay una diferencia entre la santidad y la klip3, ya que todo el orden encadenado
de los Mundos de la santidad, tanto en sus niveles de luz como en sus niveles de recipientes, y
tanto las almas que son creadas de las luces y los recipientes, su existencia es una existencia
esencial. Y como es sabido sobra la explicacion de lo que esta escrito (en las Brajot de Kriat
Shema “emet veiatzib”): “El perdura y su Nombre perdura, su trono esta firmemente
establecido”, que “El perdura” se refiere a Atzmut (la Esencia), y en particular a la Luz, “su
Nombre perdura” se refiere a los recipientes, y “su trono” se refiere a las almas de Israel, y en
particular a las almas de los Tzadikim, que son el trono del Santo Bendito Sea, que todas

perduran esencialmente.

Aparentemente es preciso entender, lo que es sabido (de los discursos jasidicos afio 64-pag
158 en adelante y afio 66-pag 169 en adelante del Rebe Rashab) que la luz de Arriba esta como
lo “anticipa la falta” (expresion del hebreo “Kadmo Haeder”), ya que no es igual la luz de Abajo
que la luz de Arriba, ya que la luminaria de Abajo, consiste en iluminar, es decir, que sale de
ella la luz, y en la falta de existencia de luz no hay luminaria, si es asi, en cuanto hay una
luminaria hay luz. En cambio Arriba la luz se revela por la Voluntad, depende de la Voluntad de
Hashem precisamente, ya que el Or Ein Sof (la luz infinita) estd Arriba Arriba sin Limite, y Abajo
Abajo sin Fin, estd en Su Posibilidad revelarse Abajo Abajo sin fin, y esta en su Posibilidad
ocultarse Arriba Arriba sin limite, y estos dos enfoques estan incluidos en el Or Ein Sof, que no
le afecta en absoluto si se revela de El una luz o no, y como se dijo antes, de las palabras del



Rambam, que El Bendito Sea no las necesita a ellas (las existencias de la creacién), se refiere
también a la luz. Y si es asi, en la Luminaria Arriba no se encuentra la luz, y es como que lo
“anticipa la falta” (NOTA ACLARATORIA: o sea como que no hay una luminaria de la cual
proviene). No obstante, todo esto es antes que haya existencia de luz, pero cuando por
Voluntad de Hashem hay luz, entonces la luz tiene existencia esencial, por cuanto que la luz es
una muestra de la luminaria, todos los asuntos que hay en la luminaria los tiene la luz, y por
cuanto que la luminaria (NOTA ACLARATORIA: en este caso por luminaria se entiende a
Hashem y su Voluntad de que exista luz) “su existencia es su esencia”, también en la luz, que
es una muestra de la luminaria, conlleva el asunto de “su existencia es su esencia”. Y de esto
se va a entender lo que estd escrito (Igeret Hakodesh 20) que la Creacién se da por medio de la
luz, que es una muestra de la luminaria, es el ser y esencia del Emanador Bendito Sea, que Su
Existencia es Su Esencia, y por lo tanto El Sélo tiene la Fuerza y la Capacidad de crear algo de la
nada y cero absoluto, es decir, que incluso que la luz por si misma es como “la anticipa la
falta”, por lo tanto es llamada “luz sin fin (or ein sof) y no “luz sin principio”, ya que “lo anticipa
la falta” y ese es su principio, de todas formas, como la luz es una muestra de la luminaria,
tiene también esto de “su esencia es su existencia”, como la luminaria, y por lo tanto la
creacion surge por medio de la luz. Y esto es el motivo por qué una vez que se halla la luz tiene
vitalidad esencial. Lo mismo sucede en el nivel de recipientes, que su vitalidad es esencial, ya
que los recipientes en general, y en particular los recipientes de Tikkun (NOTA ACLARATORIA:
Recipientes del mundo de la reparacidn, a diferencia de recipientes del Mundo del caos o
Tohu, que no contuvieron la luz), consisten en unirse con la luz que se inviste en ellos, y como
la luz es una muestra de la luminaria que “su existencia es su esencia”, por lo tanto también en
los recipientes hallamos el asunto de “su existencia es su esencia”, y por eso existen
esencialmente, estando unidos a la luz. Y lo mismo sucede con las almas que fueron creadas de
las luces y recipientes, que también existen esencialmente.

El motivo de la cuestion (de por qué tanto la luz, los recipientes, las almas, o sea, todo el seder
hishtalshelut de la santidad tiene vitalidad esencial), es porque conllevan bitul (anulacién), y
por medio de esto se unen a la esencia, y como esta dicho (Tikunei Zohar 3:2): “El y sus
vitalidades y sus vestimentas son Uno”, “El” se refiere a la luz, “sus vitalidades” se refiere a los
recipientes, y “sus vestimentas” se refiere a las almas, y todas ellas estan unidas con el Atzmut
(la esencia). Toda la existencia de la luz es el hecho de estar unida con la luminaria, como la luz
del sol, que cuando hay cierta cosa que interrumpe entre la luz y el sol, la luz se anula, ya que
toda su existencia es justamente el hecho de estar unida con la luminaria (el sol). Y lo mismo
ocurre en los planos superiores, que toda la existencia de la luz es el hecho de revelar la
esencia, y por estar anulada y unida con la luminaria, por eso tiene existencia esencial. Y lo
mismo ocurre con los recipientes, que estan anulados a la luz que se inviste en ellos, y por eso
es que tienen vida esencial. Y lo mismo ocurre con las almas, que estan anuladas
esencialmente a la Esencia de Hashem, por lo tanto tienen vida esencial, y como trae el
midrash sobre el pasuk (eija 3:24): “mi parte es Hashem, dijo mi alma”, el ejemplo de un rey
que entra al pais y junto con él iban los duques, ministros, etc., uno del pueblo dijo, yo elijo a
los duques, y otro dijo, yo elijo a los ministros, etc. Habia alli un listo que dijo yo elijo al rey,
écudl es sumotivo?, todos cambian, el rey no cambia. “El rey no cambia” se refiere al Atzmut,
que Perdura con una existencia Esencial y su Existencia viene de su Esencia, y por la anulacion
de los judios al Atzmut de Hashem, tienen también existencia atzmi (esencial), y su existencia



es de su esencia. Esto es lo que significa “Mi parte es Hashem dijo mi alma”, que “parte” es tal
cual la misma cosa como la esencia, sélo que es una parte de ella, y por cuanto que “mi parte
es Hashem dijo mi alma”, que son una parte de Hashem, por eso tienen existencia atzmi.

No obstante, todo esto es precisamente en el plano de la santidad, cuando hay bitul etc., en
cambio en la sitra ajara (el otro lado de la santidad), a pesar que también tienen en ellas
vitalidad divina, de todas maneras, por cuanto que no se anulan a la divinidad, por el contrario,
se oponen a la divinidad, por eso la vitalidad divina que tienen dentro no les afecta de tal
forma que tengan existencia esencial, es decir, que por la falta de anulacién a la divinidad, la
vitalidad divina se encuentra de manera makif (circundante) sobre ellos, y lo que les llega de
manera pnimi (interna), esta en formato exilio dentro de ellos. Y no es como en la santidad,
qgue no sélo que la vitalidad divinidad no se encuentra en exilio, sino mas aun, que no esta ni
siquiera en el nivel de “pan de la verglienza”, ya que en ellas hay avoda (servicio) y bitul a la
divinidad, en cambio en la sitra ajard, que son lo contrario a la voluntad de Hashem, la
vitalidad en ellas esta en exilio, y no tienen existencia esencial, y toda su vitalidad es de lo que
reciben por medio de los actos pecaminosos.

7) La diferencia general entre la santidad y las klipot se da en tres asuntos: en la raiz de su
constituciodn (creacion), en su constitucion, y en su perduracion. El asunto es, que todo lo que
fue creado es por Su Voluntad Bendita, y también las klipot y la sitra ajara, que son lo contrario
a la voluntad, también fueron creadas por Su Voluntad, sélo que su constitucién fue mediante
la revelacion de Su Voluntad de una manera de “esto no es lo principal”, y por cuanto que la
Voluntad se reveld de una manera de “esto no es lo principal”, es decir, que las klipot no
tengan existencia, por lo tanto fueron creadas de acuerdo a la Voluntad de Hashem, en un
nivel de “carencia de existencia”, y esa es la diferencia en cuanto a la raiz de su constitucion,
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que la creacién de la santidad fue por “esto es lo principal”, y la creacién de las klipot fue por
“esto no es lo principal”, y lo mismo asi sucede en la diferencia entre su constitucién misma,
que la creacidn de la existencia de la santidad es de una manera en que la vitalidad divina
ilumina dentro, y por cuanto que se anula a la vitalidad divina, por eso es que su creacién es de
una manera en que la vitalidad ilumina adentro, en cambio la creacién de las klipot es de una
manera en que la vitalidad divina no ilumina en ellas, sino que se encuentra en formato exilio
dentro de ellas (por el hecho que se oponen y no se anulan a la divinidad). Y por eso es que se
diferencian también en la manera como perduran, que la santidad, siendo que su creacién es
por medio de la revelacion de la vitalidad, eso afecta a que perdure esencialmente, en cambio
las klipot, que su creacion no fue por medio de revelar la vitalidad divina, si no que se
encuentra en exilio en ellas, eso afecta a que no tengan perduracién para nada, y toda su
nutricion viene de la santidad por medio del acto pecaminoso.

8) Y esto es lo que significa “El Eterno hablé a Moshé, para decir, etc...” “Desigharan para
ustedes ciudades; seran ciudades de refugio para ustedes, y alli huira el homicida, el que haya
matado a una persona sin intencién”, la ciudad de refugio consistia en corregir al homicida
involuntario, que es el hombre pecador, ya que todo pecado es un homicidio, como se explico
antes. Esta reparacion se logra por medio de una preparacion justamente, por eso fue dicho:
“designaran para ustedes”, es decir, ya que todo asunto de la santidad viene precisamente por
medio de una preparacién. Y la reparacion de la ciudad de refugio no es solamente para
eliminar el pecado y su castigo, sino para provocar una refinacidn interna, que en eso consiste



el refugio, que en hebreo (refugio es miklat) viene de la palabra klita (absorber) internamente.
Y el paralelo en el servicio del hombre es la Tord, como el dicho de los Sabios (macot 102): “las
palabras de Tord refugian”, precisamente sucede con la Tord. Es decir, que en el cumplimiento
de mitzvot, aparte que las mitzvot protegen momentaneamente, sélo lo logran de manera
makif, como es sabido, que las mitzvot son vestimentas, que rodean a la persona y por medio
de eso la protegen, pero esto no sucede de manera interna. En cambio, en el estudio de Tor3,
por medio del estudio el hombre se une con la Tora con una unién maravillosa que no hay otra
como tal, que el intelecto rodea lo intelectualizado, y lo intelectualizado rodea al intelecto,
como explica el Tania (capitulo 5). Y a pesar de que en el Tania se entiende que esta union
sucede solamente en el momento del estudio, en verdad también es asi después de haber
estudiado, ya que el intelecto de la Tora esta por encima del hombre, por lo tanto su intelecto
lo sigue rodeando después de que estudia. Y esto es la virtud de la Tord por sobre las mitzvot,
ya que las mitzvot son vestimentas, en cambio la Tord, aparte de ser una vestimenta para el
alma (ya que estudiarla es una mitzva también), también es un alimento, ya que por medio del
estudio, la Tora se une con el hombre. Por eso “las palabras de Tora refugian”, ya que por
medio del estudio de Tord se refina internamente la persona, y revela el apego del alma con el
Ein Sof Bendito Sea, que por medio de esto perdura esencialmente, como estd escrito
(Vaetjanan 4:4): “Ustedes, que se apegan a Di-s, su Sefior (por medio de esto), estan todos
vivos hoy”



