
משמחת נישואין של

 אורי ויהודית שיחיו ליבערזאהן
י”א חשון תשפ’’ה





ב״ה

אנו מודים לה' על כל הטוב אשר גמלנו, ובחסדו הגדול זיכנו בנישואי צאצאינו למזל טוב 
והברכה  התודה  תשפ''ה.  מרחשון  י''א  טוב,  כי  בו  שהוכפל  ג'  ביום   - ומוצלחת  טובה  ובשעה 
מובעת בזה לידידנו ומכרינו שיחיו אשר הואילו לשמוח איתנו יחדיו ביום שמחת ליבנו, ולברכנו 

בברכת מזל טוב וחיים מאושרים בגשמיות וברוחניות. 

כ''ק  הנהגת  יסוד  )על  בשמחתינו  המשתתפים  את  לכבד  בזה  הננו  לבב  ובטוב  בשמחה 
אדמו''ר מהוריי''צ בחתונת כ''ק אדמו''ר נשי''ד והרבנית הצדקנית מרת חי' מושקא נ''ע( בתושרה 

מיוחדת הכוללת:

א. שער המכתבים: כמה מכתבים מכ''ק אדמו''ר מהוריי''צ וכ''ק אדמו''ר נשי''ד, ומהם לבני 
משפחת החתן והכלה שיחיו. 

בשפה  שמות  בספר  נשי''ד  אדמו''ר  מכ''ק  שיחות  של  סיכומים  בספרדית:  שיחות  שער  ב. 
אדמו''ר  כ''ק  וביקש  רצה  כמה  עד  וכידוע  שיחי'.  דידן  החתן  ע''י  נכתבו  הסיכומים  הספרדית. 
לתרגם חסידות לשאר השפות, שבכך היא שלמותה של הפצת המעיינות חוצה. ובטח יש בזה 

נח''ר רב לכ''ק אדמו''ר.
ברצוננו להבהיר: שהסיכומים נעשו לפי הבנת החתן שיחי' ועל אחריותו בלבד. ניתן לבדוק 

את הנ''ל בשיחות המקוריות כפי שהם מודפסים בלקו''ש. 

ג. שער התמונות: תמונות מכ''ק אדמו''ר נשי''ד עם בני משפחת החתן והכלה שיחיו.

תודותינו לחבריו של החתן שיחיו על העזרה בעריכת התשורה, והכנתו לדפוס. 

והאל הטוב הוא יתברך, יברך את כבוד המשתתפים בשמחתנו ואת אנשי ביתם יחיו בתוך 
כלל אחב''י בברכות מאליפות מנפש עד בשר, ובמיוחד בברכה העיקרית - שנזכה תיכף ומיד 
ממש ללכת משמחה לשמחה העיקרית "שמחת עולם על ראשם", בהתגלות המיידית של כ''ק 

אדמו''ר נשי''ד הגאולה האמיתית והשלימה תיכף ומיד ממש.

מוקיריהם ומכבדיהם 

לוי יצחק יהונתן וחביבה שרה ליבערזאהן
מקסיקו סיטי, מקסיקו

יעקב יהודה ושיינא מוניץ
ברוקלין, נ.י.
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לקו"ש חלק י״א - פרשת שמות א'

Uno de los פסוקים de esta פרשה dice: .ויאמר אלהים 
אל משה האי’ אשר אהי’ וכו
el midrash trae sobre este Pasuk,“que sere d-os 
para el que quiera pero para el que no quiera, 
no, esto de poder escoger solo funciona en 
individuos, pero en grupos de gente de Yehudim 
aunque no quieran, hashem sera su d-os”.
Es decir, si una persona quiere ir en contra de 
d-os, puede; pero un grupo de gente imposible 
que hashem se desconecte de ellos.
como vemos claramente en mitzrayim que 
hashem también saco de mitzraim al erev rav, 
aunque quisieron ir en contra de él.
como dice חזקה  aun que ese Pasuk habla) ,ביד 
de la העתידה  גאולת lo podemos aplicar a ,גאולה 
 a salir de רשעים que hashem forzo a los (מצרים
Mitzrayim, pero eso se refiere solo a la rebelión 
de manera grupal, pero los individuos que no 
quisieron salir en verdad murieron en שלושת ימי 
.האפלה

Si queremos usar esta manera de estudiar de un 
Pasuk que habla de גאולה העתידה y utilizarla para 
 podemos en verdad decir lo mismo ,גאולת מצרים
al revés y usar esta manera de estudiar de גאולת 
 aun los grupos מצרים que todos salieron de) מצרים
rebeldes, menos los individuos que fueron en 
contra), hacia la העתידה  y decir lo mismo גאולה 
que el החזקה  solo funcionara  en multitudes יד 
pero no para individuos que van en contra.
Pero, no cabe estudiar de esa manera y traer ese 
limud en גאולה עתידה, ya que en el Pasuk previo 
a este dice תלקטו איש   y Rashi trae a eso ,איש 
que literalmente hablando hashem va a sacar 

a cada uno y uno individualmente “llevandolo 
de la mano” entonces no existiria decir que los 
individuos en contra se van a quedar?.
 Vemos también del לשון de el Alter Rebe en 
תורה תלמוד  סופו que dice הלכות  מבנ”י  או”א   שכל 
 todos sin excepcion a ninguno, aun ,לעשות תשובה
 entonces seria dificil האובדים והנדחים מארץ מצרים
usar este metodo hacia גאולה עתידה?
Otra manera de ver como no podemos estudiar 
lo mismo de מצרים העתידה a גאולת   de tal גאולה 
manera, es como vemos en la respuesta que le 
damos al hijo malvado en el seder pesaj, que le 
decimos נגאל  ,de primera vista ,אילו הי’ שם לא הי’ 
por que le decimos de tal manera ruda al hijo 
malvado? ya que llego al seder hay que dejar 
que se quede? por que rechazarlo? la respuesta 
es, que el enfoque es distinto, que si el estuviera 
en Mitzrayim, en verdad no seria salvado! por 
rebelarse individualmente, pero seguro que en 
Geulah Ho’asidah si será salvado, como dice 
נדח ממנו  ידח  לא   y ya que estamos después de ,כי 
recibir la Torah, y Hashem nos escogió como 
pueblo, NADIE SE QUEDA ATRÁS aun individuos 
rebeldes.

La razón por la cual hashem nos sacó de 
mitzrayim, es por como dice el pasuk: בכורי  בני 
 .por ser como hijo primogénito de Hashem ,ישראל
que todos los yehudim tenemos la conexión 
con hashem de padre e hijo, y no importa sus 
acciones y que tan lejos esté, la conexión viene 
de un lugar más profundo que no puede ser 
arruinada nunca.
Si es así, viene la pregunta:

ספר שמות
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-por qué NO todos fueron salvados? acaso no 
son todos hijos?
-hashem no quiso sacar a los que no quisieron 
salir de Mitzrayim, pero hubieron ע”ז  que עובדי 
hashem si ayudo a salir? no tendría que ser más 
 los que hicieron idolatría, que hashem חמור
no los saque a ellos, pero a los que los que no 
quisieron salir que hashem si les ayude?

Para entender esto, hay que explicar e introducir 
un tema que vemos en Yom Kipur.
sabemos que la persona es perdonada por todos 
sus pecados, tanto las עשה לא como מצוות   מצוות 
 en Yom Kippur, pero hay una cosa que תעשה
Yom Kipur no perdona, que es si alguien hace 
una de las cosas prohibidas por ser yom kipur en 
el mismo dia de yom kipur (por ejemplo, comer, 
etc), ahi no es perdonado.
por qué no es perdonado?
explica el Rogetchover, que es como el tema de 
 que el mismo acusado, no ,אין קטיגור נעשה סניגור
puede ser usado para defender. 
es decir que una Aveirah causada por Yom 
Kippur mismo, Yom Kippur no tiene habilidad 
de perdonar.
Esta idea en palabras de Chassidus se interpreta 
de esta manera: en el día de yom kipur se revela 
nuestra conexión de la Neshamah con אלוקות, de 
tal manera que nada puede interferir. 
PERO algo que arruina la importancia y la 
conexión de este día (como no ayunando) si 
tiene la fuerza de arruinar esta conexión de la 
.con hashem נשמה
Lo mismo en nuestro tema regresando a 
mitzrayim: la salida de mitzrayim, fue por una 
revelación de nuestra conexión única de padre a 
hijo entre nosotros y hashem (ישראל  y ,(בני בכורי 
por eso todos salieron de mitzrayim, PERO esos 
que contradijeron a esa conexión, como los que 
querían quedarse en Mitzrayim a servir a פרעה, 
no fueron salvados por que אין קטיגור נעשה סניגור
)וצ"ע חילוק עם עובדי ע"ז שכן יצאו. וראה בפ' הארה 38(

De acuerdo a este limud del rogotchover, que 
en realidad si existe disminuir la conexión, si 
afecta directamente a ella, como acabamos de 
explicar anteriormente.
que diferencia hay entre el מצרים  que la גאולת 
gente que contradijo directamente su conexión 
se quedó en mitzrayim, en cambio en גאולה 
 después de Matan Torah todos van a העתידה
poder salir, aun aquellos que van directo contra 

su conexión?
La diferencia es que después de Matan Torah es 
totalmente diferente por dos motivos:
1- hashem nos escogió a nosotros como pueblo 
ובנו בחרת
2- nosotros nos esclavizamos a hashem, que fue 
el propósito de la salida de mitzrayim como dice 
el pasuk: בהוציאך את העם תעבדון
(desde hashem hacia nosotros, y desde nosotros 
hacia hashem)
y estos dos motivos están relacionados uno con 
el otro כדלקמן

Como venimos explicando, nuestra conexión 
a hashem es por טבע, es lo normal, como la 
conexión de padre a hijo, que no necesita ser 
manipulada. en cambio si decimos que después 
de Matan Torah Hashem nos escogió, ya se 
transforma a una conexión en base a בחירה y no 
al método original que es por naturaleza.
explicaremos la diferencia entre las dos para ver 
la מעלה de una sobre la otra.
si decimos que viene por בחירה es mucho mas 
 que si viene por naturaleza, la razón es בתוקף
porque algo que viene naturalmente, viene más 
limitado a la manera de ser de la persona (su 
fuerza, cualidades, ideas, etc.) por lo tanto su 
inclinación a su elección vendrá también con las 
limitaciones de su manera de ser de la persona.
En cambio si la elección viene por simplemente 
su elección בחירה, (que significa, sin prioridades 
de un objeto al otro, porque en cambio no sería 
una elección real, elegir entre dos cosas es 
únicamente cuando no existen prioridades una 
sobre la otra) no está limitado a su manera de ser 
de la persona, es más, la persona puede escoger 
algo en contra de sus valores e naturaleza y 
seguir haciéndolo בכל התוקף
Lo mismo con בני ישראל y hashem que su amor y 
el רצון a los yehudim por ser hijos (una conexión 
natural) tiene un tipo de ציור y תואר.
En cambio DESPUÉS DE Matan Torah LA 
CONEXIÓN A HASHEM ES POR QUE HASHEM 
NOS ESCOGIÓ, sin algún tipo de razón, fue una 
 real que viene de la esencia de Hashem, y  בחירה
por eso es mucho más בתקיפות
también es la razón que después de מתן תורה que 
hashem nos escogió, nos hicimos esclavos hacia 
Hashem, y como explica en ס”ו  que este , המשך 
nivel es mas elevado que בנים por que puedes 
hacer algo totalmente contrario a tu Ratzon.

Después de explicar todo esto, podemos entender 



19

la diferencia entre la razón por la cual en גאולת 
 si hubo gente que se quedaron atorados en מצרים
mitzrayim al contradecir el motivo por el cual 
estaban saliendo de mitzrayim (para servir a 
 ,גאולה העתידה en cambio eso no existira en (פרעה
Y TODOS VAN A SALIR DEL גלות sin excepción, 
y aun ellos que contradigan el motivo por el cual 
están saliendo y aun individuos.
la razón es, ya que ahora llegamos a un tipo de 
conexión por elección בחירה, que בחירה viene del 
 de la persona, entonces no es posible que la עצם
persona valla a ir en contra de su propio עצם, es 

imposible tener esa contradicción (ir en contra 
después de tomar una decision, por que antes 
podías escoger cualquier cosa וצ”ע גדול כי הבחירה 
בחירה נקרא  לא  זה  לכאורה  אז  ג”כ  מהעצם   y por (הגיע 
eso aun ellos podrán salir. pero en mitzrayim que 
la conexión era natural, como padre e hijo está 
limitada a algún tipo de ציור, entonces puedes ir 
en contra a esa elección.
y eso es lo que dice סוף ישראל לעשות תשובה ומיד הם 
.נגאלים
)צ"ע ג"כ מתי ישראל בחרו? אם היה אחרי שהקב"ה בחר אז 
בפשטות זה גם לא בחירה אמיתית ועיין בפ'(
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לקו”ש חלק ט״ז - פרשת וארא ה’

En las plagas que hashem le mandó a los egipcios, 
encontramos una מחלוקת si cada plaga era de 4 
o de 5; es decir si obtenía en si 4 o 5 elementos 
extras.
de acuerdo a ר”א cada plaga incluye 4 elementos 
extras, que serian los 4 יסודות (por ejemplo la 
plaga de Dam, mas los 4 יסודות que דם contiene). y 
de acuerdo a ר”ע cada plaga incluye 5 elementos 
extras, que serian los 4 יסודות, mas el חומר היולי que 
se significa החומר הבסיסי המאפשר את קיומם ארבעת 
 la base que hace posible la existencia de) היסודות
estos 4 elementos) 

Toda la intención de las plagas, fue como lo dice 
la palabra misma, מכה, para atacar a mitzrayim 
y a su טומאה.
basado en la מחלוקת que acabamos de decir, 
podemos entender que la plaga no solo pego 
a mitzrayim por fuera, sino en un nivel más 
profundo, la diferencia entre las dos opiniones 
es que tanto egipto y su טומאה fueron dañados, 
de acuerdo a ר”א solo hasta sus 4 elementos, pero 
de acuerdo a ר”ע tambien penetro hasta el origen 
primitivo (היולי)
en otras palabras la מחלוקת es cuanto penetro la 
plaga a la impureza de egipto.

Esta misma idea, de cuanto penetró cada plaga 
a la impureza, lo podemos encontrar tambien en 
:חמץ בפסח en relacion al tema de ,נגלה דתורה
en la prohibición de comer jametz en pesaj, 
incluyen algunas prohibiciones, como
.איסור אכילה איסור הנאה ,ואיסור בל יראה ובל ימצה
la diferencia entre estas prohibiciones es que: 
אכילה  la prohibicion es mas que nada en איסור 
algo ya que se hizo en comida y tiene la forma 
de comida, es decir tiene el ציור de comida, pero 
no recae en los ingredientes de lo que esta hecha 
la comida necesariamente (האיסור חל על הציור ולא 
החומר לאכילה por que si no es .(על   no existe ראוי 
el איסור.
[en general, como puede ser que algo sea מותר 
 tiene algo de mal לכאורה si ?אסור באכילה y בהנאה
en si tendria que ser אסור בהנאה tambien? vemos 
que a veces el objeto puede ser אסור simplemente 
cuando se forma como ציור pero en si es  מותר. por 
ejemplo algo que es prohibido solamente דרבנן, 
por alguna חומרה, en si es mutar, pero cuando se 
forma a su ציור se convierte en isur, por su ציור de 

comida,  לדוגמא איסור מראית עין וכו]  
הנאה  la prohibicion aplica tambien a ,איסור 
el חומר, no solo cuando ya se formó comida, 
sino también cuando está en estado de puros 
ingredientes. pero igualmente necesita tener 
una forma de ingrediente para que recaiga el 
.איסור הנאה
en cambio vemos en el  חמץ  איסור que el איסור 
penetro tanto a el producto, que aun simplemente 
tenerlo en la casa y verlo, sin tener algún 
provecho ya se considera un acto prohibido. 
sin importar su forma externa o su material 
principal (חומר או צורה)
(esto lo vamos a comparar luego con la מחלוקת 
de ור”ע  que todo depende cuanto penetró la ר”א 
plaga a mitzrayim para sacar la impureza y de 
ahí la diferencia entre sí consiste de 4 o de 5 cada 
plaga)

Podemos traer otro ejemplo para entender mejor 
usando el mismo metodo (יסוד המחלוקת)
hay una מחלוקת famosa entre ר”י y חכמים en 
relacion a la quemada del חמץ
De acuerdo a ר”י quemar significa literalmente 
quemarlo hasta que no exista algún recuerdo.
En cambio חכמים dicen que es suficiente hacerlo 
migajas y esparcir al viento o al mar etc.
quiere decir que de acuerdo a ר”י no es suficiente 
esparcirlo, ya que necesitas deshacerte 
completamente de el chometz, por eso solo 
quemando se considera deshacerse del חמץ por 
completo.
En cambio חכמים opinan que solo hay que 
deshacer su FORMA de comida, su ציור, y por eso 
desmigajando es suficiente para considerarse 
deshacerse del חמץ.
Y esto mismo todo depende de hasta donde 
penetró el איסור, si decimos que solo quemando 
funciona quiere decir que el איסור penetro hasta 
su עצם מציעות ya que quitandole su forma no es 
suficiente y hay que deshacerlo por completo.
pero si decimos que desmigajando es suficiente, 
la razon es ya que el איסור no penetro tan 
profundo, sino llego hasta la צורה su forma, 
y deshaciendose de ella es suficiente para 
conciderarse ביעור חמץ.
todo depende de חומר וצורה.
ahora si podemos comparalo a nuestra מחלוקת 
original
de acuerdo a ר”א que dice que cada plaga es de 
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4, es por que opina como חכמים, que solo penetro 
hasta la forma, la צורה. en cambio ר”ע que opina 
5, es por que penetró hasta el עצם מציעות  como la 
opinión de ר”י

Otro ejemplo usando el mismo metodo seria:
en el גדר de הנאה consiste de dos temas.
1- algo que le trae beneficio o provecho propio 
a la persona 
2- algo en el que la persona sale beneficiada pero 
no beneficio propio. por ejemplo darle de comer 
a un perro callejero.
la pregunta es, la persona puede darle chometz al 
perro o no? se considera הנאה o no?
en el talmud hay opiniones que dicen que si 
se puede y hay opiniones que dicen que no se 
puede. 
y podemos decir que también está basado  en 
nuestro tema original, cuanto penetro el איסור y 
lo podemos interpretar a nuestro caso usando el 
.יסוד המחלוקת
De acuerdo al que dice que הנאה se significa 
únicamente beneficio A LA PERSONA propia, 
quiere decir que solo algo que contiene forma 
de comida, puede beneficiarte, porque si no, 
no sería beneficio, entonces darle de comer al 
perro migajas, o algún producto pre maduro no 
comible seria מותר.
Pero de acuerdo al que dice que הנאה es aun en 
lo que no tiene beneficio propio, es por que 
traspasó el límite de forma y aun la prohibición 
está en el עצם דבר, quiere decir que aun migajas 
o los mismos ingredientes pre maduros dárselos 
al perro sería אסור.
depende cuanto penetro al producto,  ועיין שם.

Estas son 3 comparaciones que acabamos de 
traer a nuestro caso.
vamos a traer una más con una conexión más 
directa.
Hay veces donde incluimos a mitzrayim 
como uno de los 4 גלויות, y hay veces que no lo 
contamos como parte de ellos ya que fue mucho 
peor a cualquier otro exilio que los yehudim 
pasaron y no cabe incluirlo.
aquel que opina que no es contado dentro de los 
 son equivalentes a los גלויות es por que los 4 גלויות
 que vienen de las 4 letras del nombre de יסודות 4
hashem.
Y ya que מצרים fue el primer, y la causa de todos 
los otros cuatro no lo contamos como uno de 
ellos, PERO si lo contamos como el קוצו של יוד de 
el nombre de hashem que es explicado que se 

refiere al היולי, la razon por los 4 otros exilios.
Y las otras opiniones que dicen que mitzrayim 
si es contado como uno de los 4 exilios, es por 
que no penetro hasta el היולי sino es parte de un 
 ,mas (si fue terrible, por eso es el primero גלות
pero esta opinión no lo ve como causa absoluta 
a todos los demás exilios).
que seria la misma conexion, si penetro hasta el 
חומר וצורה o solo el היולי

Todo lo que estudiamos, lo podemos aplicar 
para האדם  que viene מצרים en este caso ,עבודת 
de la palabra מיצר que su significado es 
LIMITACIONES, puede ser utilizado para el 
trabajo de la persona en este mundo: 
el מצרים  se refiere al trabajo en torah y גלות 
mitzvot de los yehudim en una manera limitada, 
tanto física como espiritualmente hablando
en cambio מצרים  es salir de esas יציאת 
limitaciones personales para servir a hashem.
y esta es la מחלוקת (si cada plaga era de 4 o 5) en 
:עבודת האדם
la עבודה de la persona, tiene que ser con עשר כוחות 
הנפש
.(עבודה בפועל porque es) מלכות que es מדו”מ - 
.ז”א que es מידות - 
.בינה que es שכל - 
חכמה que es מסנ”פ - 
 O tambien tiene que tener, aparte de כוחות  עשר 
.יחידה שבנפש tambien ,הנפש
De acuerdo a ר”א (que él opina que cada plaga era 
de 4) la עבודה consiste de solo usar los 10 כוחות 
(las cuatro categorias) ya que todo tiene que ser 
basado en el consentimiento de la persona ע”פ 
 y el trabajo tiene que ser por medio de los ,טו”ד
atributos de la persona, y el trabajo más elevado 
de acuerdo a ר”א sería el tener מסנ”פ pero con 
 es decir todo en el orden que le corresponde ,טו”ד
y no salir de las cualidades de la persona. 
(como el que veía el reloj al momento de hacer 
 para ver cuantos segundos tardó en decir מסנ”פ
la palabra אחד, es un estilo de מסנ”פ conectado al 
.(de la persona מציאות

A esto viene ר”ע y dice que la עבודה tiene que 
ser de 5, incluyendo שבנפש  es decir, salir יחידה 
del מציאות de la persona y que traspase a todo 
posible espacio disponible en la persona, hasta 
que cambie su propio ser por אלוקות.
la razón es ya que ר”א que viene de אלוקי אבי ועזרי, 
y tenia un papa como הורקנוס, no es necesario 
para el hacer un cambio tan profundo y cambiar 
su manera de ser, ya que hashem siempre 
está cerca a él, ya que contaba con la ayuda de 
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hashem a todo momento, אבי  בשעת y aun אלוקי 
ר”ל  hashem seguía con él, ya que hashem החטא 
fue parte de su vida cotidiana.
EN CAMBIO ר”ע que el viene de una familia 
de גרים y el mismo se tuvo que transformar, y 
cambiar totalmente su עצם הנפש, el opina que la 
 solo funciona cuando penetra a todo el ser עבודה
y cada área de la persona hasta que la persona 
misma cambia de ser su propia identidad, y que 

en su identidad se refleje la esencia divina, y solo 
vivir en un nivel más elevado.
y por eso el dice que cada plaga fue de 5 
incluyendo el הילוי, para decir que para doblegar 
a מצרים y salir de su impureza necesitamos salir 
de nuestros límites personales y transformar 
la persona, para poder tener יצא”מ y un יצא”מ 
personal en todas las דרגות de la persona, hasta 
poder tener la גאולה האמיתית והשלימה בקרוב ממ”ש.
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לקו”ש חלק ט״ז - פרשת בא - יו”ד שבט
Una vez conto el רבי  que cuando el פריערדיקער 
rebbe rashab empezó a ir a la escuela, el צמח צדק 
todavia vivia, lo llevo a la escuela en la mañana 
temprano, y antes de llegar a la escuela el tzemach 
tzedek le dio unos dulces al rebbe rashab, y le 
dijo el tzemach tzedek, que estos dulces vienen 
de מיכאל  muy apreciadamente los recibió ,מלאך 
el rebbe rashab y directamente los puso en su 
bolsillo del pantalón, ya que eran tan valorados e 
importantes para él, no los quiso comer.
llego el dia de previo a pesaj, y conocemos la 
costumbre de checar todos los bolsillos que 
no haiga nada de jametz, entonces el tzemach 
tzedek le dijo a el rebbe rashab, que se asegure 
de comer los dulces antes de pesaj. 
podemos aprender varias lecciones de esta 
anécdota.

Después de escuchar esta anécdota, podemos 
preguntar algo simple, porque el tzemach tzedek 
le dijo a su nieto el rebbe rashab, que se coma los 
dulces? si los dulces eran tan importantes para él, 
podría ser mejor opción venderlos con el resto 
del חמץ al goy? especialmente por que vemos 
que muchos ישראל  que שיריים vendian su גדולי 
recibieron de צדיקים con el resto del חמץ.
de la respuesta del tzemach tzedek a su nieto 
diciéndole que se coma los dulces, podríamos 
deducir algunas cosas:
 1- que él opina que si llegara a existir algo que 
no lo quieres entregar completamente, por qué 
quieres que este חמץ siga existiendo durante 
pesaj, y ya que lo quieres de regreso después de 
pesaj, no lo puedes vender desde un principio.
 2- todo lo que permitimos hacer este tipo de 
venta al goy, es solo cuando el no sabe que lo 
queremos de regreso, pero sí es reconocible para 
el goy que lo queremos de regreso de inmediato 
después de pesaj, (como en este caso, que es 
reconocible que quiere los dulces de regreso) no 
serviria.
Pero no podemos decir asi, por que en relación 
al primer punto el alter rebbe nunca escribió 
claramente en שו”ע que בקיומו  es un רוצה 
problema.
2- el alter rebbe opina en relación al segundo 
punto que si se considera venta total, y 
no necesitas ni siquiera ביטול aunque sea 
reconocible para el goy que los quiere de regreso.

Pero podríamos en verdad traer otra opción, para 
resolver el problema de los dulces, el tzemach 
tzedek podría haber dicho que haga los dulces 
 y después de pesaj que los adquiera de הפקר
nuevo.
aunque esto solo serviría מה”ת porque cuando 
dice el posuk לך יראה   se refiere a tu propio ,ולא 
 si se puede חמץ של אחרים או של הפקר pero al חמץ
ver. pero igual חכמים dijeron que no puedes ver 
 חביב para no llegar a comerlo ya que חמץ של הפקר
.אצלו כל השנה
PERO la עצה seria, que lo lleve a la mitad del 
campo lejano, un lugar donde no pasa la gente, 
lo haga הפקר y solucionamos todo! por que ya no 
está en su propiedad y tampoco lo puede llegar 
a ver durante pesaj. y ya después de pesaj que 
vaya por ellos. ¿Qué problema hay con esto? 
(los dos motivos que חכמים prohibieron של  חמץ 
 הפקר en tu propiedad es 1- para que sea הפקר
absoluto, 2- para que no se lo llegue a comer, 
pero sacándolo a רה”ר quita estos dos motivos).
tambien vemos que hay מפרשים que asi opinan 
y vemos que muchos tambien hacian lo mismo 
con שיריים.
pero en verdad esta opción tampoco sirve ya 
que el alter rebbe dice claramente que el הפקר 
tiene que ser total, בפיו ובלבו, y no tener en mente 
regresar por él, si no, no se considera הפקר y es 
como si es suyo ממש. 
y aparte חמץ של הפקר אסור בהנאה אחר הפסח.

Todas estas razones y motivos aparentemente 
no servirán en nuestro caso, ya que hablamos 
de un caso de DULCES, que 1- no es חמץ ממש, y 
ni siquiera חמץ  בטל y aun que si, seria ,תערובת 
.ב”י וב”י y no habria ningun problema con ,בשישים
tambien otra razon por la cual no podemos 
decir los motivos anteriores, es por que 2- toda 
la razon que los חכמים prohibieron este tipo de 
 ,después de pesaj הנאה es por que va a tener הפקר
pero en este caso, no va a tener ningún provecho, 
porque no los tenía pensado comer, era solo 
para guardarlos y tener el valor sentimental, y 
menos los iba a vender. estos dos motivos juntos 
quitarian גזירת חכמים.
(y no podemos preguntar, que לכאורה todo este 
tema del הפקר no aplica porque es un niño y no 
tiene el poder de hacer un קנין o הפקר por que la 
responsabilidad le recae al papa).
צ”ע  si podemos sacar conclusiones y ,בכלל 
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propinar un פסק de este cuento al público 
general, ya que hablamos de algo que no es 
común para nada, y de דרבנן  y en una casa ,חמץ 
donde cumplian con , ההידור  dificil sacar תכלית 
concluciones y הלכה למעשה.

Es sabido, מהחסידים השמועה   רביים que los ע”פ 
cuando tenian algo de חמץ que venía de algún 
rebbe se aseguraban de comérselo antes de 
pesaj, por qué no le quieres dar al goy algo que el 
rebbe te dio personalmente ya que 1- no es כבוד 
 y  2- quien sabe si la santidad se queda en el הרב
objeto, chance cuando lo obtiene el goy pierde la 
santidad

Podemos contestar con el mismo método que 
usamos en la sije pasada, y como explica el 
 si la prohibicion del jometz penetra ,ראגאצאווער
solo hasta la forma de ser del producto, o penetra 
aún más, hasta la esencia del producto. או  חומר 
 .צורה
y por eso en la מחלוקת en relacion a jometz 
después de pesaj, si es  בהנאה אסור  או   de ,מותר 
acuerdo al que dice que es permitido es por que 
el איסור es solo en la forma del producto, y esa 
no la tuviste durante pesaj, por que la vendiste o 
hiciste הפקר, no era tuya.
en cambio el que dice que es prohibido es porque 
él opina que el איסור penetro hasta la esencia del 
producto y esa permaneció dentro del producto 
aun en los momentos donde no estaba en el 
poder del dueño, por que no te puedes deshacer 
de la esencia, y cuando te regresa el producto 
después de pesaj sigues teniendo esa esencia de 
.חמץ
o igualmente con la discusión si es suficiente 
hacer migajas al jometz y esparcirlo al aire, o es 
necesario específicamente quemarlo. 
de acuerdo al que opina que basta con hacerlo 
migajas es ya que איסור חמץ solo penetro hasta la 
forma del objeto, y ya que te deshaces de ella es 
totalmente suficiente, en cambio la opinión que 
dice que específicamente quemarlo sirve y nada 
mas, es porque el איסור penetro hasta la esencia 
del producto, que aún hacerlo migajas no sirve 
y necesitas deshacerte de él por completo 
quemándolo.
IGUALMENTE en nuestro caso de la venta del חמץ
si decimos que el איסור penetra hasta el עצם del 
producto entonces solo sirve vender todo el 
producto, incluyendo su esencia para que no se 
considere tuyo.
entonces de regreso cuando te lo da el goy, 

cambio de esencia a la del goy  ya que le vendiste 
el jometz que es la esencia del producto, le 
vendiste también al mismo tiempo la santidad 
del צדיק y cuando lo regresa no tiene la santidad 
que contenía previamente. 
pero de acuerdo a la opinión que el חמץ solo 
penetra hasta el תואר no incluye vender la 
esencia del producto, y de regreso el producto 
sigue teniendo esa misma esencia de santidad.
Ya que la הלכה final en este caso es que en verdad 
es מותר בהנאה quiere decir que solo penetro hasta 
el תואר (y solo le damos קנס pero en verdad es 
חמץ y igualmente con (מותר  la costumbre ביעור 
es quemarlo pero hacerlo migajas sirve también, 
igual aca con venderlo solo vendemos el תואר 
pero en verdad la esencia se queda igual, es decir 
que la קדושה se queda en el producto y no hay 
problema con vender algo santo.

Aunque muchos מפרשים opinan asi, el א”ר dice 
que es una venta total es decir que vendemos la 
esencia del producto tambien, y cuando regresa, 
no regresa con la misma santidad con la que se 
fue (y como vemos que el alter rebbe le pone 
garantor a la venta para que sea una venta total, 
y el goy lo puede vender a otro goy sin problema 
ya que es una venta total) Y por eso חסידים nunca 
acostumbraron a vender sus שיריים o חפצים que 
tenian חמץ ya que no querian que pierda la 
santidad, aparte que no es כבוד הרב que algo de su 
propiedad se valla a שלוש קליפות הטמאות.

Ahora podemos entender también, porqué no 
hacemos הפקר a los שיריים.
El ראגאצאווער explica el גדר de הפקר, cual es su 
significado?
que el dueño se deshace del producto y no le 
pertenece a nadie, o al revés, que hace dueño a 
todo el mundo y por eso te pertenece y puedes ir 
y recolectarlo.
para explicar esto traemos el ejemplo famoso 
de la מחלוקת de la גמרא en el caso del בור של הפקר 
 si dos personas estaban caminando en ,ברה”ר
yom tov y se encontraron este pozo que no le 
pertenece a nadie, y uno le pidió al segundo si le 
ayuda a sacar agua para llevar a su casa.
la pregunta es desde donde se empieza a contar 
los 2000 אמות que es permitido cargar en רהר”ב 
, desde el pozo (lugar donde la 1er persona está 
parada para sacar el agua) o desde donde el que 
va a recibir el agua está parado (lugar donde la 
2da persona está parada). esta מחלוקת depende 
de la descripcion de que se significa הפקר si es 
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que le pertenece a todos o a nadie.
entonces de acuerdo a ר נחמן que empezamos a 
contar las 2000 אמות desde el lugar donde está 
parada la segunda persona, el motivo es ya que 
el opina que la traducción de הפקר es que le 
pertenece a todo el mundo, entonces cuando el 
primero saca el agua y se la da a las manos del 
segundo no cambió nunca de propiedad, ya que 
le pertenece a todos y solo al empezar a caminar 
empezamos a contar la distancia. 
en cambio  ר ששת que él opina que empezamos a 
contar la distancia desde el pozo (es decir desde 
el lugar del primero) el motivo es ya que él opina 
que la descripción de הפקר es que no le pertenece 
a NADIE entonces al momento que el primero 
adquirió el agua empezamos a contar la distancia, 
por que desde que empezo la adquisición es 
cuando se empezo a cargar (no como ר נחמן que 
solo cuenta al momento de empezar a caminar, 
porque no es necesario momento de adquisición 
porque ya está adquirido por todo el mundo es 
decir ya le pertenece).

Igualmente con los שיריים de צדיקים o en este 
caso los dulces del rebbe rashab, que depende 
tambien cual es el גדר de הפקר, si decimos que 
 se significa que todo el mundo se adueñe הפקר

del objeto entonces estamos haciendo que el goy 
también tenga parte en el, y eso no queremos que 
pase.
y por otro lado si el גדר de הפקר es que no le 
pertenezca a nadie es contra del  הרב  כבוד 
hacer que algo que te dio personalmente sea 
abandonado y que deje de ser del dueño a quien 
el rebbe quería que le pertenezca.
y por eso el tzemach tzedek le dijo al rebbe 
rashab que se coma los dulces, para que no 
le pertenezcan no al goy y no abandonarlos 
tampoco ח”ו, en cambio lo mejor es que algo 
.de la persona דם ובשר כבשרו se haga קדוש

De aca podemos ver y aprender la importancia 
de חינוך y la educacion desde muy pequeno, 
como el rebbe rashab que en ese entonces tenia 
3 anos, no quizo comer los dulces por que eran 
del מיכאל  para הפקר y no queria hacerlos ,מלאך 
no traspasar ח”ו a ningun tipo de הלכה aun que es 
 y para que algo santo e importante ,בדיעבד בדיעבד
nunca entre en manos del goy, aun que sea 
temporalmente. vemos que חינוך aun en cosas 
pequeñas y faciles hay que dar todo hasta מסנ”פ 
y ya que lo vemos con los רביים ellos nos dan el כח 
de seguirlo a nuestras familias.
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לקו”ש חלק כ״א - פרשת בשלח ב’

En el פסוק que habla del מן (el producto que 
bajaba del cielo para dar de comer y satisfacer 
a los judios en su estancia por el desierto) dice 3 
veces la palabra היום 
 ויאמר משה אכלהו היום כי שבת היום לה היום לא תמצאהו
בשדה
de aca los חכמים aprendieron la obligacion de 
comer tres veces en שבת
normalmente una comida se considera סעודה 
si contiene pan para comer, pero en relacion a 
שלישית  si es necesario comer מחלוקת hay סעודה 
pan o no, algunos opinan que específicamente 
es necesario comer pan, otros opinan que con 
 es suficiente, hasta hay algunos que מזונות
opinan que con frutas y verduras se puede llegar 
a considerar סעודה.
Pero el אלטער רבי trae que no podemos basarnos 
en esas opiniones que son indulgentes, y es 
necesario comer pan, al menos que la comida del 
pan le cause algún sufrimiento ahi le permitimos 
basarse en las otras opiniones.
Pero sabemos que la costumbre de los רביים 
era ESPECIFICAMENTE no comer pan en סעודת 
כלשהי y se puede cumplir con שלישית  טעימה 
(probando cualquier comida aun sin el formato 
de una סעודה) La razon es, como dijimos antes 
que el פסוק trae 3 veces la palabra היום vemos 
que necesitamos hacer comida 3 veces, PERO la 
ultima vez, el פסוק dice היום לא es decir tenemos 
que hacer una comida de manera de לא תמצאהו. 
explica חסידות que la manera de hacerlo es con 
una סעודה sin incluir pan para comer, ya que la 
3er comida es comparada con עולם הבא y en ese 
entones no habra comida y bebidas materiales, 
entonces para intentar comparar esa idea, no 
comemos una סעודה entera sino con cualquier 
probada es suficiente. (no nadamas que es 
suficiente, sino es lo correcto!)

Sabemos que la תורה es אחת  y todas sus תורה 
partes son igual de importantes, y no existe 
que una parte contradiga a otra sino solo se 
complementan. igualmente con las costumbres 
de los רביים que ח”ו decir que no son לכתחילה o 
que van contra de la הלכה aun en el detalle más 
mínimo. uno podría pensar que de entrada 
esta costumbre de los רביים contradice la 
רבי claramente, ya que el הלכה  dice que אלטער 
específicamente se come pan? y aun que חסידות 
explica que היום לא se refiere a לא תאכלו pero de 

primera vista parece contradecir a la הלכה.

Para explicar todo esto nos necesitamos basar en 
lo que explica el א”ר en relacion a סעודת שבת.
la obligación de comer en שבת no es por el pan 
o por algo específico, sino todo su proposito es 
para traer PLACER a שבת; aun más si por alguna 
razón el hecho de comer le causa sufrimiento a la 
persona, a él le prohibimos totalmente comer ya 
que quita ese mismo propósito. (como decimos 
igualmente con בשבת  que normalmente תענית 
es prohibido ayunar en שבת, pero si por alguna 
razón el hecho de ayunar le trae satisfacción, {por 
ejemplo חלום  en ese caso le permitimos {תענית 
ayunar) Igualmente seria con el pan, si por 
algún motivo contradice el proposito de סעודת 
 es decir le causa sufrimiento, la persona se שבת
tiene que abstenerse a comerlo ya que quita el 
proposito de סעודת שבת que es disfrutar y tener 
satisfacción.

Lo mismo lo aplicamos a שלישית  si ,סעודת 
hay algo que le causa abstenerse de tener 
satisfacción, le decimos que para el es prohibido 
hacerlo.
es sabido que en שלישית  es el tiempo de סעודה 
 שבת el tiempo donde ilumina la luz de) רעוא דרעוין
con su mallor potencia) y Insinúa el לא  de היום 
este dia, el בחינת אין quiere decir la manifestación 
de hashem en su manera de ser omnipotente y 
omnisciente. que no hay nada más aparte de él.
como vemos en Yom Kipur que nos abstenemos 
de comer y beber físicamente, ya que entramos 
en un nivel mucho más elevado que cosas 
mundanas. 
Y cuando la persona analiza este concepto, 
individualmente NO va a querer comer y sería 
para él un sufrimiento meter cosas mundanas 
y materiales en un momento tan elevado. hasta 
que ע”פ הלכה seria para el prohibido comer. 
Y de ahi viene la razón por la cual los רביים eran 
.y no comian pan ,אכילה כלשהי con יוצא ידי חובה
esto se volvio una costumbre ya que todos los 
 siguieron los pasos y estudiaron חסידים ומקושרים
la תורה de los רביים. [es por eso tambien por lo 
cual los חסידים del א”ר solo despues de que salio 
de פטערבורג empezaron a dejar de comer pan 
en שלישית  por que fue cuando empezo a סעודת 
iluminar el היום לא mucho mas profundo בפנימיות.]
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Ya que explicamos por qué se acostumbra a 
no comer en שלישית  la pregunta es, por ,סעודה 
que SI comemos כלשהי  (una probada) טעימה 
si לכאורה quita todo su proposito? tendría que 
ser como yom kipur que no se come para nada 
para no interrumpir esta iluminación con cosas 
materiales?
en algunos lugares en חסידות es entendido que 
en realidad si es un momento súper importante 
pero no llega a los niveles de yom kipur y מעין 
הבא  רשימה pero no es eso, ya que hay una .עולם 
(manuscrito) del פריערדיקער רבי que trae el tema 
de comer כלשהי שלישית en טעימה   y ahi סעודה 
trae como prueba el dicho de יוסי  que dice רבי 
סעודות“ שלש  מאוכלי  חלקי   y esto viene justo  ”יהי 
despues del tema de טעימה כלשהי vemos que en 
verdad es algo positivo esta probada de comida 
sin formato de סעודה.

No podemos decir que ר”י solo dijo este dicho 
para que la gente le ponga importancia a este 
asunto, por que podria usar un termino mas apto 
para convencer a la gente, y tampoco podemos 
decir que dijo esto para que la gente no coma 
mucho en las primeras dos סעודות y lleguen 

con hambre a la ultima por que igualmente 
podría usar un termino mas directo y apto para 
describirlo.

Podemos responder, que en verdad la razón que 
comemos esta טעימה כלשהי es por que queremos 
insinuar en algo importante. sabemos que לעתיד 
 נשמות ,la gente va a ser iguales que ahora לבא
 pero comida y cosas materiales no serán ,בגופים
la manera de darle fuerza al cuerpo. entonces 
en ese momento tan importante de דרעוין  רעוא 
queremos insinuar y experimentar la manera 
que sera en עולם הבא de נשמות בגופים. es mas hasta 
la סעודה de שור הבור y לויתן que sera cuando llegue 
mashiaj será comidas fisicas y materiales para 
insinuar esta idea que el cuerpo de la persona 
será la parte importante de la persona הנשמה 
 רעוא y ahora en estos momentos de ניזונית מן הגוף
 que ilumina los momentos de la llegada דרעוין
de mashiaj lo queremos experimentar. y esto 
es también lo que dijo ר”י que חלקי  por que יהי 
queria entender en realidad מעלת הגוף que es solo 
hasta que עולם הבא.
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לקו”ש חלק ו’ - פרשת יתרו א’
En el (19. 16-19) פסוק que habla de מ”ת trae la 
palabra קול (voz) cinco veces, y el talmud trae 
con relación a eso, que toda persona que alegra 
a el novio y la novia en el dia de su matrimonio, 
amerita a estas 5 voces con las que la תורה fue 
entregada, como las 5 voces que igualmente le 
decimos a los novios.  entonces tenemos que 
decir que hay algo en comun entre חתן וכלה y תורה, 
ya que el que alegra a los novios es premiado 
con תורה. El אלטער רבי explica, que en verdad los 
dos tienen una conexión y por eso los dos tienen 
este número de 5 קולות, ya que la תורה es משפיע 
a los אידן e igualmente el חתן es משפיע a la כלה, 
pero la similitud no es únicamente en que los 
dos tienen la característica de dar, sino también 
en su manera de dar como explicaremos más 
adelante.

Para entender todo esto, hay que introducir y 
explicar el concepto de קול: la voz sirve más que 
nada para revelar algo escondido, por ejemplo 
los pensamientos de la persona son revelados 
por medio de la voz, es más, al mismo tiempo 
que la persona habla, depende del tono que 
está usando al hablar uno se puede dar cuenta 
de los sentimientos de la persona, si está triste, 
contento, etc. 
Igualmente con la תורה que cada una de estas 5 
voces, revela un nivel distinto en la תורה, que 
tiene 5 niveles. Como por ejemplo los 4 mundos 
 que cada uno representa ,אצילות בריאה יצירה ועשיה
los cuatro niveles de especies en el mundo דומם 
ומדבר חי   y no nadamas eso sino que estos .צומח 
cuatro mundos también representan las 4 letras 
de שם הוי ya que הוי מלשון מהוה, CREADOR de los 
mundos. 
Y ya que todo lo que creó hashem lo consultó 
“por decir” en la תורה, como dice אסתלק באורייתא 
עלמה  tambien תורה quiere decir que la ,וברא 
tiene estos 4 niveles de  שם הוי pero incluye uno 
mas elevado que sería el quinto que es aun mas 
elevado que שם הוי.

A veces nos cuesta trabajo entender cosas 
espirituales ya que son niveles muy elevados, 
pero a veces entendiendo cosas materiales nos 
puede ayudar a comprender cosas espirituales, 
ya que todo lo material trasciende de lo espiritual. 

Ya que el mundo fue creado por medio de la תורה 
como dice עלמא וברא  באורייתא   entonces .אסתלק 
para entender estas 5 קולות, podemos fijarnos en 
lo que trascendió de ellas, que es la creación del 
mundo, y mas en especifico en las 4 categorías 
de especies que existen en este mundo, que son: 
ומדבר חי  צומח   ,organismos inanimados) דומם 
vegetativos, animados y humanos). Para lograr 
entender su fuente, hay que primero entender y 
describir bien a cada una y fijar las diferencias 
que tienen entre sí. 
la diferencia entre וצומח  se דומם es que el ,דומם 
puede ver su חומר (su material) pero no se puede 
apreciar alguna señal de vida, en cambio צומח 
ya podemos empezar a apreciar su crecimiento, 
que insinúa su señal de vida (aunque en verdad 
tambien el דומם tiene vida y su alma en sí).
pero aun asi, צומח es mas similar a דומם que a las 
primeras dos, ומדבר  por que si quisiéramos .חי 
dividir estas categorias en ונפש  ,digamos גוף 
 como vemos ,גוף seguro seria parte de צומח
claramente que tanto como animales y humanos 
comemos צומח, quiere decir que las primeras 
dos (ומדבר  que de נפש se alinean mas hacia (חי 
ahí viene el רצון, y por lo tanto estos dos, pueden 
hacer decisiones etc, en cambio צומח es mas 
similar al דומם ya que se alinea mas al camino 
del גוף  sin ningun tipo de רצון. (la diferencia se 
evalua por medio del רצון)

esta diferencia que acabamos de explicar es 
basada en el punto que el חיות de el צומח es חיות 
.חיות רוחני es חי ומדבר de חיות y el גופני
por lo tanto si quitamos al צומח del lugar donde 
está creciendo constantemente, dejaría de crecer 
ya que su חיות es limitado, גופני  en cambio .חיות 
el humano o el animal no depende del lugar en 
donde esta para poder crecer, ya que su חיות es 
 y su manera רצון que se significa que tiene רוחני
de ser particular, por lo tanto no está limitado a 
algun lugar especifico y por eso puede moverse 
alrededor.

Despues de hacer esta divicion etre חיות גופני que 
es דומם וצומח, y חיות רוחני que es חי ומדבר podemos 
aclarar y decir que es mucho mayor la diferencia 
entre el חי ומדבר que entre דומם וצומח. 
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la razón es ya que todo fue creado para el 
beneficio del HUMANO (מדבר), todo lo demas 
וחי) צומח   de חיות son inferior a el. y el (דומם 
la persona es más fácil de percibir que el de 
cualquier otra categoría.

La descripción de algo רוחני es que no puede ser 
comprensible y agarrable.
aunque a veces algo רוחני tiene sus ותואר  ,גדרים 
es decir su manera de ser, que lo haría más 
entendible, pero igualmente no tiene תפיסא no es 
agarrable.
espiritualidad רוחניות, tiene dos significados:
1- que le da espacio a un segundo a existir y no 
contradice su existencia. (como vemos con las 
 que una puede ser totalmente distinta ספירות 10
o contradictoria a una segunda e igualmente 
pueden vivir juntos)
2- todo lo espiritual siempre tiene la tendencia 
de ir hacia arriba y elevarse de su nivel (como 
vemos con el fuego que es el שברוחניות  y גשמי 
siempre intenta elevarse)

Ahora que aclaramos e identificamos las 
características de que es רוחניות y רוחני  ,חיות 
podemos entender la מעלה la ventaja de el מדבר 
que el חי no tiene:
1- La persona puede ir totalmente en contra 
de su naturaleza si su שכל se lo propone, ya 
que la persona no es מוגבל (limitado), tiene el 
libre albedrío a tomar una decisión o alguna 
actuación. y por eso la persona puede tener 
varias virtudes y no se contradicen. (por ejemplo 
un padre de familia aunque sea una persona 
buena y cariñosa por naturaleza, cuando ve a su 
hijo pequeño jugando con fuego se va a enojar 
con el niño, ya que su cerebro lo fuerza a actuar 
de tal manera aun conta a su naturaleza).
2- La persona tiende a elevarse y decir, pensar 
y conectarse con algo más elevado con fin de 
encontrar algún propósito. en cambio el animal, 
nunca ha podido ver por encima de su cabeza, o 
algo mas elevado.

Es sabido que la persona es llamada tambien עולם 
 quiere decir que tiene las características ,קטן
similares al עולם גדול, y estas 4 caracteristicas del 
mundo de דצח”מ tambien las tiene la persona el 
.en su propio nivel עולם קטן
en חסידות explicamos estas 4 caracteristicas de 
esta forma:

•	 el דומם = las palabras que salen de la 

boca de la persona
•	 el צומח = las virtudes de la persona ( que 

normalmente son conocidas como las 
(מידות 6

•	 el חי = el cerebro y pensamiento de la 
persona

•	 el מדבר = la fuente de donde vienen las 
palabras de la persona

explicaremos la razón de cada una por que 
fueron comparadas de tal manerala razón por 
la que palabras es comprado a דומם es por que 
todo el propósito de las palabra es revelar el 
pensamiento de la persona, no tiene propósito 
en la persona misma sino para usarlas a revelar 
algún pensamiento a un segundo. y al mismo 
tiempo también ocultan el pensamiento total 
de la persona, ya que uno nunca podrá describir 
con palabras lo que pasa por su mente de manera 
íntegra. y por eso les llamamos דומם por que las 
palabras no tienen vida por sí mismo sino es 
para una segunda persona.

la segunda categoría que explicamos es צומח y 
lo comparamos con las virtudes de la persona, la 
razon es porque en מידות aun que si le vemos su 
manera de interactuar, y su manera de afectar a 
la persona, pero todo el PROPÓSITO de una virtud 
es al final del dia para actuar y reaccionar con 
la gente, y te dice más de la manera de actuar 
de la persona que de quien es la persona en su 
interinidad. (en cambio שכל y la virtud de pensar 
de la persona es para uno propio, y no tanto para 
un segundo).  la razon por la cual lo comparamos 
con צומח es por que tiene la misma cualidad, de 
solo crecer pero no para su propio beneficio o 
para algún propósito en sí mismo, sino más para 
el segundo (si hace un cambio en su גוף como 
.(זולת pero es mas que nada para el מידות

la tercer categoria de חי lo comparamos a שכל, 
la razón es, como habíamos dicho la diferencia 
entre צומח וחי que el צומח solo crece en su propio 
lugar y no se mueve, es más si lo mueves no 
crece, en cambio el חי puede crecer en otro 
lugar. igualmente con ומידות  מידות que la שכל 
no pueden crecer en otro espacio, por ejemplo 
 puede crecer o disminuir, pero sólo en אהבה
sí mismo, en cambio el שכל puede reflexionar 
en varios puntos distintos, y puede exitar en 
varios espacios distintos, ya que es רוחני puede 
tener varios temas y no ser contradicción como 
explicamos previamente.
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Pero aun asi despues de todo la mayor virtud, 
NO es שכל, sino הדיבור  y esa es la mayor ,כח 
distingsión entre el חי ומדבר.
la razón es simple, ya que el cerebro de la persona 
aunque lo usamos para elevarnos, y entender 
algo externo, sigue siendo PARTE de la persona, y 
todo lo que hacemos es por que asi nos convence 
el שכל האדם, en cambio la habilidad a hablar eso 
es lo que en realidad nos distingue con el animal, 
ya que enseña que no somos limitados a nuestra 
propia persona, sino podemos conversar con 
distintos humanos,  y eso demuestra la grandeza 
de la persona, que en verdad no está limitado a 
su manera de ser, y siempre puede crecer, eso 
es רוחניות verdadero, no estar limitado, y poder 
elevarse usando tus alrededores.

Este mismo método de diferencias entre דצח”מ 
lo podemos utilizar para diferenciar entre אבי”ע.
וראה בפנים

Estas 4 categorías, no las podemos comparar 
y usar el mismo método con hashem, solo con 
 que tiene la quinta categoría podemos תורה
compararla con hashem, ya que esa quinta 
categoria representa אוא”ס  que es mas עצמות 
elevada que cualquier descripción.
y esa es la razón que el חתן es comparado con 
la תורה por que los dos comparten esta quinta 
categoria de אוא”ס  ya que tiene la ,עצמות 
obligacion de ורבו  כח que su significado es פרו 
 ,כח העצמות que es posible unicamente con ההולדה
yo lo podemos apreciar בגלוי.
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לקו”ש חלק ט”ז - פרשת משפטים א’

Es sabido, que el nombre de la פרשה es tambien 
תורה  asi mismo, su nombre representa el ע”פ 
contenido que incluye.
dándole un vistazo a la פרשה vemos que su tema 
principal habla de דינים, normas, leyes, etc. pero 
vemos que al final de la פרשה cambia de tema 
a hablar sobre las preparaciones a תורה  y ,מתן 
como cuando רבנו  .subio a la montaña, etc משה 
antes de profundizar podríamos preguntar qué 
tiene que ver un tema con el otro?
otra cosa que podemos preguntar es, que aun en 
el tema mismo de מתן תורה todo su tema es el נעשה 
Y LUEGO viene el נשמע que se ignificaria las 
leyes etc. pero el נעשה es lo contrario totalmente 
a el tema de משפטים que es entender y analizar la 
 y sus leyes entonces qué tiene que ver aca תורה
esto con מתן תורה?
No nada mas esto, sino vemos que en los דינים 
mismos la mayoría si son משפטים, pero luego 
vemos como entra el din de לא תבשל גדי בחלב אמו, 
que es un din sin razón o motivo alguno?

Rashi , en su explicación al primer posuk, trae, 
que מה אלו מסיני אף אלו מסיני. 
que asi como los משפטים de יתרו  fueron פרשת 
dados directamente del cielo, igualmente aca en 
esta parshe, todos los דינים que traemos fueron 
incluidos מסיני directamente. 
entonces לפ”ז podemos decir que la razón por la 
cual al final de la פרשה nos trae temas de מתן תורה 
, de נעשה ונשמע y de לא תבשל גדי, que son חוקים y 
 es para insinuar que aun los temas ,למעלה מהשכל
que trajimos en medio (en משפטים  los (פרשת 
tenemos que hacer de tal manera como si fueran 
 es decir sin algun motivo especifico, sino ,חוקים
ya que asi nos ordenó hashem a cumplirlos.

Pero en verdad no podemos decir así por dos 
razones:
1- en רבה המשפטים esta escrito que מדרש   ,אלה 
fueron dados aun antes de מתן תורה, ya que במרא 
 אף אלו tecnicamente es incorrecto decir que .נתנו
?סיני ya que NO fueron dados en מסיני
2- al final del dia, si la פרשה es llamada משפטים 
tiene que tener su תוכן y su contenido claro 
respectivamente a el nombre de la פרשה, y no 
podemos encontrar algún motivo como el que 
dijimos para darle la razón al nombre de la פרשה?

También tenemos que entender, que el proposito 
de תורה  era mas para revelar el tipo de מתן 
וחוקים categorizadas como מצוות  pero ,עדות 
no tanto para los משפטים. como dice la גמרא 
que si no hubiese estado escrito en la תורה los 
aprenderiamos por otra fuente (por ejemplo, 
si no hubiese estado escrito en la torá la norma 
de NO ROBAR, aprenderiamos esa norma de la 
hormiga). O tambien el רמב”ם trae que en verdad 
los משפטים fueron todos incluidos cuando 
hashem ordeno la שבע מצוות ב”נ, quiere decir que 
ahora en מתן תורה no es su proposito fundamental 
enseñarnos los משפטים, su חידוש principal fueron 
los עדות וחוקים, como veamos que en el momento 
de la entrega de la torá la gente pudo ver las 
voces רואים את הקולות que tuvieron una vista por 
encima de su שכל para entender lo imposible 
.(עדות וחוקים)
Entonces, la pregunta es, que esta פרשה que 
viene apenas acabando מתן תורה tenia que haber 
empezado a enseñarnos los עדות וחוקים antes, ya 
que es su propósito principal de la entrega de la 
torá, y ya luego despues que liste todo tipo de 
?primero משפטים por que trae ?משפטים
y aunque me quieras decir que quería incluirlos 
para mostrar que tambien los משפטים son מסיני 
(como rashi dijo), igualmente no los tienes que 
traer al principio, sería más apto traer lo que 
fue novedad en מתן תורה antes de lo que quieres 
insinuar?
Aun mas podemos preguntar, que al final de la 
 habla de los tiempos de antes y después פרשה
de מ”ת. si los משפטים que fueron dados después 
que משה estuvo en la montaña por 40 días, que 
fue después de מ”ת entonces por que traer aca los 
 totalmente antes de tiempo? o por que משפטים
traer acá lo ocurrido antes y después de מ”ת si ya 
paso? y de acuerdo con מדרש רבה los tiempos no 
coinciden para nada, por que el opina que במרה 
?נתנו

Para responder todas estas cuestiones, 
necesitamos introducir antes, el פירוש que dice 
el של”ה al פסוק de זה אלי ואנוהו אלוקי אבי וארוממנהו. 
explica lo siguiente, cuando se hace אלי MI D-OS, 
solamente cuando lo estudio y lo comprendo 
con mi intelecto, ahí sera ואנוהו, significa אני והוא 
atados (por que el entendimiento hacia d-os nos 
unifica por completo).
en cambio si solo comprendemos a hashem por 
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ser אלוקי אבי, es decir sin usar el intelecto, solo por 
herencia de nuestros padres, ahi sera וארוממנהו, 
es decir מרומם mas elevado y menos tangible.
esa misma es la diferencia si nuestra conexión 
con hashem es por אמונה (fe) o por ידיעה 
(conocimiento), si es por אמונה, sera una conexion 
de אבי  y no tan personal. en cambio si es אלוקי 
una conexión por conocimiento y usando tu 
intelecto ahí la conexión sera ואנוהו ,que es decir 
.של”ה del פירוש este es el .אני והוא דבוקים
después de introducir esta idea podríamos 
preguntar, tendría mas sentido traer en el פסוק 
antes el punto de אבי  conocimiento por) אלוקי 
herencia) y luego al final del פסוק el concepto de 
אלי  ya que aun ,(conocimiento por intelecto) זה 
que uses tu intelecto, la conexión no servirá si no 
tenemos esa herencia de nuestros padres que al 
final del dia es lo que nos conecta? 

Podemos contestar, que al final del día la persona 
siempre va a necesitar un poco de אמונה, ya 
que el intelecto de la persona es limitado a las 
capacidades de la persona, quiere decir que 
su entendimiento siempre sera limitado y no 
podra entender todo, de lo contrario, hashem 
es ILIMITADO, por lo tanto el intelecto humano 
nunca comprenderá con totalidad a hashem. 
siempre habrá mas niveles elevados para 
entender, y ahí es cuando la persona no puede 
confiar en sus conocimientos y en su cerebro, 
sino tiene que basarse y confiar que aun sin 
poder entender a su totalidad, d-os existe. 
Y por eso traemos primero זה אלי, que la persona 
tiene que empezar usando su intelecto, y ya 
después cuando llega a esos niveles, puede 
empezar a usar la אמונה que es אלוקי אבי.
Igualmente sigue la pregunta, ya que Al final del 
dia, la persona, tiene que tener ese יסוד de la ידיעה 
antes de empezar a usar su cerebro, y si no lo tiene 
no podría ni empezar a entender, necesita usar 
esa אמונה mas que nada al principio, entonces 
sería más apropiado traer אלוקי אבי antes?

Esta misma idea la podemos apreciar en מתן 
 ,fue מתן תורה como vemos que lo que causo ,תורה
la clausula de la barrera entre ותחתונים  ,עליונים 
despues de מתן תורה nos podemos conectar con 
espiritualidad (יעלו  y hashem puede (תחתונים 
conectarse con nosotros (עליונים ירדו). 
Es decir que nosotros con NUESTRAS  cualidades 
limitadas de humanos podamos relacionarnos 
con lo más elevado, sin salir de nuestro esquema 

humano.  
no es suficiente tener la revelación divina, sin 
poder comprenderla, esa fue la novedad en 
la entrega de la תורה. que nos hicimos aptos 
para recibir directo de hashem (antes de 
 no pudiéramos recibir nada de arriba y מ”ת
comprenderlo con nuestros cerebros, ya que nos 
hariamos בטל) 
y por eso el מדרש trae antes תחתונים יעלו, que sean 
 primero (sin salir de sus cualidades fisicas) כלים
y despues  ירדו  y poder recibir. Pero a עליונים 
pesar de todo necesitamos antes de todo tener 
 para poder ser (נתינת כח que tambien es un) ביטול
מחזיק  y despues podemos trabajar en este כלי 
.חיבור עליונים ותחתונים

Estas dos ideas de יעלו ירדו y de תחתונים   עליונים 
en terminos de עבודה les podríamos llamar FE 
y CONOCIMIENTO, que son los conceptos que 
mencionamos previamente אמונה וידיעה.
FE אמונה seria como עליונים ירדו ya que no viene 
por fuerza y trabajo de la persona por completo, 
y como lo citó el של”ה, con las palabras קבלה איש 
איש  ya que es algo el que no se esforzó por .מפי 
conseguirlo, es más lejano a él. 
pero cuando viene por ידיעה, CONOCIMIENTO, 
que viene por esfuerzo propio de la persona, 
y trabaja para conseguirlo, resuena mucho 
más en la persona, hasta que llega a ser parte 
de la persona y no solamente un conocimiento 
externo a él, אני והוא דבוקים. y esto es תחתונים יעלו.
PERO igualmente no es suficiente tener esta 
 y despues cuando llegues al límite de ידיעה
tu intelecto, usar tu אמונה. por que ya que el 
humano es עצמו אצל   de vez en cuando se) קרוב 
basa en sus necesidades y gustos) puede llegar 
a la conclusion erronea! necesita siempre 
empezar con ese יסוד, esa אמונה al principio 
sabiendo que hashem es uno, y luego empezar 
a usar el intelecto hasta su máximo (y ahí viene 
la 2da אמונה cuando ya es imposible para el 
comprender).

Ahora si, podemos entender el orden de las 
.פרשיות
Primero viene יתרו  revelación ,מ”ת que es פרשת 
total del cielo, cuando ירדו  que es este ,עליונים 
 que dijimos, antes de involucrar el trabajo ביטול
de la persona y su intelecto.
Luego viene פרשת משפטים que ahi ya empezamos 
a hablar de leyes y normas de la persona, y que 
son razonables al cerebro humano, y pueden 
habitar en las cualidades de la persona, es 
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cuando תחתונים יעלו con el trabajo de la persona, 
se vuelve ואנוהו, אני והוא דבוקים.
y por eso פרשת משפטים viene despues.

Ahora tambien podemos entender la diferencia 
entre el פשט de רש”י de אף אלו מסיני ( que es פשוטו 
:במרא נאמרו que מדרש y el del (של מקרא
Rashi le está hablando a la persona estudiando 
el פשוט פשט del פסוק, y por eso cuando el te dice 
מסיני אלו   la razon es ya que la persona tiene אף 
 alma animal, que lo inclina a hacer cosas) נפה”ב
mundanas) le decimos que vea a los משפטים 
con una perspectiva simple y sin involucrar su 
propio cerebro, sino que vienen IGUALMENTE 
de hashem, exactamente como todo lo que fue 
dado en מ”ת con קולות וברקים, etc.
En cambio él מדרש que es el שבתורה  está דרוש 
dirigiéndose a la persona cuando ya esta mas 
avanzada, que ya termino de estudiar el פשוט 
 controlan התבוננות y su אהוי”ר es decir que su ,פשט
su persona, ahi le decimos, que cumplan los 
 que su cerebro sea ע”פ שכל ,con intelecto משפטים
el que lo obliga a hacer una מצווה ya que entiende 
la razon (no como rashi que lo principal es hacer 
aun sin entender la razón).
esto de primera vista tiene sentido de acuerdo a 
rashi, ya que primero viene פרשת יתרו que es קב”ע 
(recibir la מלמעלה  y hacer אמונה que es la (תורה 
la מצוות sin involucrar al cerebro, y ya después 
cuando la persona se perfecciona puede llegar 
a משפטים שכל y hacer las פרשת  ע”פ   Pero .מצוות 
de acuerdo a el מדרש que el dice que las מצוות 
tienen que ser שכל  cual seria el orden? A ,ע”פ 
eso venimos y decimos que aun de acuerdo 
al midrash necesitamos esta אמונה antes, para 
poder hacer las מצוות de la mejor manera (es 
verdad que toda la מצוה tiene que ser (שכל  ע”פ 
נאמרו  pero igualmente necesitamos este  )במרא 
מצוות antes de empezar a hacer קב”ע de יסוד

Para explicar un poco más, vamos a introducir lo 
que dicen חז”ל al respecto.
Cuando tratamos de וחוקים  la persona עדות 
siempre tiene que decir “no entiendo por que las 
tengo que cumplir, pero ya que hashem así nos 
ordenó, lo cumpliremos”.
en cambio en relacion a משפטים, dicen חז”ל que 
la persona tiene que decir “entiendo por que las 
tengo que cumplir, ya que tienen sentido”
viene la pregunta, acabamos de explicar que 
aun las מצוות categorizadas como משפטים, las 
tenemos que cumplir por קב”ע, y simplemente 
por que hashem así nos commando, cómo 

explicamos lo que dice חז”ל que tienen que 
cumplirse por entendimiento propio?
la respuesta es, como explicamos anteriormente, 
que siempre la persona necesita tener este 
principio de קב”ע antes de empezar a actuar, 
así cuando el cerebro empiece a trabajar, no lo 
mande por distintos caminos erróneos, y la meta 
sea solo servir a hashem, pero si la persona NO 
implementa este principio, su נה”ב (alma animal) 
lo puede llegar a desviar.
y por otro lado, hashem en verdad quiere que SI 
usemos nuestro cerebro y cualidades humanas 
para que la persona misma se haga recipiente de 
.קדושה

La persona solo se puede conectar con חכמתו 
 usando su propio intelecto, pero como יתברך
hemos dicho que ese intelecto humano es 
limitado y no puede comprender a sus totalidad 
algo ilimitado como hashem, pero todo el 
propósito de מ”ת fue que aun esa parte ilimitada, 
lo incomprensible, pueda ser captado por el 
cerebro humano, y no que se nulifique ante ello 
por ser de otra dimencion, sino que el תחתון con 
sus dimensiones y cualidades pueda captar lo 
superior a el.
regresando a nuestra pregunta, por eso decimos 
וארוממנהו אבי  אלי justo despues de אלוקי   זה 
 por que solo despues de trabajar usando ,ואנוהו
nuestro cerebro y cualidades humanas, hasta 
que la persona se haga אנוהו, que se significa 
דבוקים והוא   la ,מציאות que se hacen a un solo אני 
persona podra llegar al nivel de entender esos 
niveles elevados que antes eran imposible de 
comprender, que eran antes solo por איש  אמונה, 
 que es lejano de la (אלוקי אבי el nivel de) מפי איש
persona los podrá comprender con su propio 
intelecto y poder captarlos.
y esa misma es la razon que acabamos la 
גדי mencionando temas como פרשה תבשל   לא 
(prohibicion de unir carne con leche), que son 
temas imposibles de comprender, pero despues 
de estudiar los משפטים como tiene que ser, de tal 
manera que el מציאות האדם נעשה מציאות הנברא ahi 
podremos entender y captar aun las cosas que al 
principio eran lejanas a nuestro entender.

para hacer un resumen corto, acabamos de decir 
3 pasos:
en פרשת יתרו: es solo la revelacion de arriba, sin 
algún trabajo de la persona
en פרשת משפטים: el trabajo comienza a ser de la 
persona hasta poder cambiar sus cualidades a 
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que se hagan un ser, unidas con hashem
en סוף פרשת משפטים: cuando habla de בשו”ח que 
tambien es מלמעלה pero la persona ya lo puede 
comprender ya que cambio su מציאות
IGUALMENTE PODEMOS DECIR LO MISMO EN 
RELACION A חסידות:
al principio llego el גילוי תורת החסידות con el baal 
shem tov, que fue como un מלמעלה  צדיק y ,גילוי 
.עבודה y no tanto requeria la ,באמונתו יחי
luego llego el רבי חבד con אלטער   y חסידות 
transformo los conceptos y demando que חסידות 

sea el מציאות de la persona hasta que sus כוחות 
ה sean solo para פנימיים  y todos puedan עבודת 
entender ה con su propio שכל.
y al final despues de cambiar su manera de ser, 
al toparse con algo no comprendible, ya que 
su ser es אלוקות,podra sentir su verdad aun sin 
entenderlos al maximo. al final del dia si nos 
ocupamos en estudiar תורה y mas en particular 
 podremos ,חסידות חבד y mas en particular חסידות
llegar a estudiar תורתו של משיח, que sera el nivel 
mas elevado en conexion a dios וראו כל בשר יחדיו.
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לקו”ש חלק ט”ז - פרשת תרומה ב’

cuando hashem le pidio a los yehudim, traer su 
donacion para el המקדש  el posuk trae este ,בית 
mandado en 3 maneras distintas: ,תרומה לי   ויקחו 
תקחו את תרומתי, וזאת התרומה אשר תקחו
En respecto a esto trae חז”ל, que cada una se 
representa otro tipo de תרומה.
la primera: תרומת האדנים (que es la construcción 
física del ביה”מ)
la segunda: תרומת השקלים
la tercera: תרומת המשכן
Si nos fijamos, podemos ver una diferencia 
entre ellas, la cual es que las primeras dos תרומות, 
son indicadas en el verso muy resumidas, en 
cambio la ultima hablamos de ella de manera 
muy explícita. es necesario entender la razón, 
ya que son parte de la construcción del ביה”מ 
tambien, aun la segunda תרומה de שקלים, que 
era para el público, pero era específicamente 
para los preparativos de los קורבנות antes de 
acercarlos como ofrenda, que es una necesidad 
básica del ביה”מ.
seria apropiado traer en esta פרשה todas la תרומות 
bien descritas? 
y aun que queramos decir que la de שקלים es 
para los קרבנות y no para el edificio mismo, 
igualmente tendríamos que haber explicado la 
primera que es האדנים  que es una causa תרומת 
directa al la construcción del ביה”מ?

Cuando el פסוק trae los mandamientos de estas 
 las trae de manera distinta, viendo las ,תרומות
diferencias, podremos explicar la razón por la 
cual fueron traídas de tal manera:
en תרומת האדנים: el פסוק dice ויקחו לי תרומה, vemos 
la conexion de la תרומה a hashem
en שקלים תרומתי dice פסוק el :תרומת  את   ,תקחו 
vemos igualmente su conexion a hashemen 
המשכן התרומה dice פסוק el :תרומת   aca no ,וזאת 
alcanzamos a ver su conexión directa con 
hashem.

Otra cosa interesante, que encontramos en 
nuestra פרשה, es que cuando el פסוק dice: 
 explica que מדרש el ,וזאת התרומה…זהב וכסף ונחושת
cada una de estos materiales, se refiere a otro 
imperio (מלכות מדי, יון, אדום) 
la pregunta aca seria, que tiene que ver 
estos מלכויות, con el משכן, si los imperios son 
totalmente lo contrario al משכן, uno representa 

?שכינה y otro representa גלות

Para entender todo esto, tendremos que 
introducir la manera de como hacer דירה 
 תורה :que es por medio de tres cosas בתחתונים
וגמילות חסדים  Qué son los tres pilares con .עבודה 
los que sostenemos al mundo.Estos tres pilares 
también son insinuados en el Mishkan, y por esa 
razón hay tres תרומות y no una general, cada una 
comparada con uno de los pilares.
La primera es Torah que es comparada con 
 ,ya que la torah es el origen de todo ,תרומת אדנים
las mitzvot, etc. toda cosa y detalle de Idishkait 
viene de la torah. y por lo tanto lo comparamos 
con תרומת אדנים que es la base y el material de la 
construcción del בהמ”ק.
Después viene עבודה, que la comparamos con 
שקלים  que fue establecida para los) תרומת 
korbanot), la razón es por que, עבודה es תפילה y 
נתנו קרבנות  במקום   ,Luego viene la ultima.תפילה 
que es gemilus jasodim, que la comparamos a 
תרומת המשכן
la razón es ya que gemilus jasodim es una de 
las cosas que no tienen shiur, es decir que es 
equivalente a todas las mitzvos, igualmente 
המשכן  que era para todo el mishkan  en תרומת 
general.ahora después de esta introducción, 
podremos entender las diferencias entre las 
cada una de las trumot.Las diferencias entre 
cada una es que:torah es totalmente conectada 
a hashem, aun cuando baja y se invierte a este 
mundo fisico, la torah no cambia, sigue estando 
conectada con hashem de la misma manera 
que antes que bajara a este mundo, es decir, su 
cumplimiento y existencia no depende de la 
persona como con מצוות.
 es conectarse con hashem, usando los עבודה
atributos y cualidades de la persona misma, 
hasta que ראשו מגיע השמימה, cambiar su forma de 
ser hasta llegar a ser una buena persona (ya que 
esta conexión hacia hashem viene de la persona, 
automaticamente viene mas limitada por ser 
una conexión humana, de lo contrario torah)
la similitud entre estas dos (torah y avodah) 
es que las dos son maneras de conectarse con 
hashem, torah: “שכל האדם נעשה חלק מקודשא בריך 
 avoda: es cambiar sus cualidades hasta ”הוא
que “השמימה מגיע   pero su diferencia y”ראשו 
desventaja al mismo tiempo, es que no involucra 
a cosas materiales en este mundo, su conexión 
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es basada en espiritualidad, y no le da espacio al 
objeto material como con mitzvot que todo su 
ser es con objetos físicos
y no consideramos a los korbanot (avodah), 
como si fuera un trabajo cambiando el físico 
a santidad, ya que primero se dona al bet 
hamikdash, ahí ya se concidera animal puro, y 
ya después de este proceso lo podemos acercar 
al altar (entonces no estamos acercando algo 
físico y material sin santidad, ya que ya se 
considera santo apenas fue donado).Esta misma 
es la ventaja de גמ”ח que tiene la fuerza de 
transformar un objeto material, de ser un objeto 
físico y sin importancia a que su existencia sea 
santa. con todo y sus limitaciones físicas poder 
servir a hashem.

Esa es la razón por la cual el pasuk trae 
cada  truma en diferente manera.la primera 
hablando de אדנים  ,que representa torah ,תרומת 
dice el pasuk: “תרומה לי   se refiere a traer ”ויקחו 
a “לי” a Atzmus (sin cambiar la manera de ser 

de la persona, o involucrar algún acto con un 
objeto material)Igualmente con la segunda, que 
es trumat shekalim, el pasuk dice “תרומתי” ya 
que esta avodah obliga a la persona a enfocarse 
en un nivel divino más elevado a él por medio 
de la  tefilah. Y luego al final viene גמ”ח, que 
ahí el pasuk no indica el nombre de  hashem, 
ya que su avodah es de un estilo que involucra 
transformar cosas MATERIALES (que de primera 
instancia no parecen ser אלוקות hasta revelarlo) 
y por eso la última trumah no indica en su  pasuk 
alguna conexión con hashemCual de estos 3 
pilares va a traer la דירה בתחתונים?Al final del día 
sabemos que la עבודה de מצוות es la que cambia 
directamente el Gashmius a Elokus, pero esto 
se puede completar si la persona anticipa las 
primeras dos categorías, que son  torah v’avoda, 
sin ellas no funcionaria.por eso también estan 
expuestas en ese orden, que solo a la tercera 
después de introducir torah v’avoda y ser una 
persona conectada con hashem, podemos 
empezar a transformar el fisico y material de 
este mundo, a santidad y Kedusha
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לקו”ש חלק כ״א - פרשת תצווה א’
El הטורים  פרשה trae en sus comentarios a la בעל 
que, esta es la primera vez en toda la תורה desde 
que משה nacio que en toda una פרשה completa no 
menciona el nombre de moshe.
la razón es ya que moshe pidio “מספרך נא   ,”מחני 
y la maldición de un tzadik aunque lo dijo como 
condición se cumple. Y esta es la parshe donde 
tomó lugar esta maldición.
Cada cosa en general, o cada detalle que trae 
la torah es a propósito y מדויק hasta el final. 
Entonces estamos obligados a decir que la razón 
por la cual la torah escogió omitir el nombre 
de moshe específicamente en esta parshe, en 
parshas tetzave, tiene que ser por algún motivo 
especial, y alguna conexión interna que tiene a 
la parshe.
(en especial, por que tendría más sentido omitir 
el nombre de moshe posteriormente a su dicho, 
que tomó lugar en פרשת כי תשא, y no en una פרשה 
antes. 
por este hecho que hashem escogió, 
específicamente que su maldición tome efecto 
en פרשת תצוה tiene que tener un motivo.)
tenemos que entender, que tiene que ver מחני נא 
 o de בגדי כהונה que habla de פרשת תצוה con ,מספרך
?הדלקת נרות

Tenemos que entender también, esto que la פרשה 
está omitiendo el nombre de moshe, es solo su 
nombre, pero no a moshe en sí, ya que vemos 
muchos de los  psukim de la parshe que hablan 
de moshe mismo, omitiendo su nombre pero no 
su existencia.
Lo podemos ver más claro con el nombre mismo 
de la parshe que es V’eata Tetzave, refiriéndose 
a moshe.
Aún más, cuando la torah menciona la palabra 
V’ata, está indicando a su esencia. es decir al tu 
por quien eres, y no por como eres conocido (por 
el nombre que es algo externo a la persona y todo 
su propósito es que gente pueda relacionarse 
contigo).  
entonces vemos una vez más como SOLAMENTE 
el nombre de Moshe fue borrado, pero su esencia 
y su personaje no lo fue, entonces a que se 
refiere este נא  si igualmente estamos ?מחני 
mencionando a Moshe en un nivel más alto?

Para entender todo esto hay que entender 
primero, la GRANDEZA de el pedido de Moshe, al 
que dijo “ ואם אין מחני נא מספרך”
Rashi explica M’sifrecha: Mikol HaTorah Kula
Quiere decir que Moshe, que toda su esencia es 
Torah como dice “Zichru Toras Moshe Avdi” y 
cuando Moshe quería recibir el perdón para los 
yehudim que tomaron parte del העגל  ,dijo ,חטא 
que si no lo consigue, se quisiera desvincular por 
completo de la Torah que es su עצם. La pregunta 
es, porque moshe quisiera desvincularse por 
completo de la  torah por estos cuantos minimos 
judios, que tomaron parte del pecado?
También hay que entender que tiene que ver 
נא  ,con el perdón que requería de hashem ,מחני 
por que esa fue su “amenaza” por que borrarse 
del sefer servirá como remedio para conseguir 
el perdón?
Rashi, intenta aclararlo diciendo que, el 
propósito de מחני נא מספרך, fue para que la gente 
vea que si intento conseguir perdón por ellos, o 
que la gente diga que Moshe tuvo piedad.
pero no podemos decir asi por que la intención 
de Moshe, no fue solo para que la gente vea, sino 
para conseguir un perdón absoluto, no estaba 
dando impresiones solamente “para que la gente 
diga”, especialmente hablando de moshe  que es 
?que le importa lo que diga la gente רועה נאמן

El ביאור de todo esto es, como dice Rashi: “משה 
 ”הוא ישראל וישראל הם משה
Moshe y los Yehudim, son UNO y inseparables.
y por eso le afectó toda esta historia del חטא העגל, 
a Moshe.
como dice el pasuk לך רד = מדרגתך
por qué le afectó tanto a moshe el pecado de los 
yehudim? ya que él es UNO con los yehudim 
también le afectó a Moshe.
Ahora, la conexión que Moshe tiene con los 
Yehudim, es mucho mas profunda que la que 
tiene Moshe con la Torah, aunque la Torah es 
 ישראל קדמו con hashem, pero igualmente כולא חד
 y su conexión de los yehudim con hashem ,לתורה
en verdad es mas profunda que la  de la Torah 
con Hashem.
igualmente con el נשיא הדור, que su conexión es 
mucho más profunda y fuerte con los Yehudim, 
que con la Torah. נשיא הדור ככל הדור
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Eso fue la causa a la reacción de משה, estuvo 
dispuesto a dar su מציאות  por תורה que es עצם 
los עושי העגל, ya que la conexion de משה con los 
yehudim, aun con los העגל  es mucho mas עושי 
elevada y profunda que con תורה, por lo tanto fue 
esa su reacción, que es mostrada en dos puntos:
1- su מסנ”פ por los yehudim es prioridad a תורה 
(como vemos con el יוסף  que se merecia en ,בית 
verdad llegar a hacer מסנ”פ, pero fue regañado 
por algun motivo, y al final no pudo. entonces le 
dieron el mérito de hacer su שו”ע en vez de poder 
hacer מסנ”פ על קדה”ש, quiere decir que que תורה 
por mas especial que sea, no podrá llegar al מסנ”פ 
del yehudi que quiere conectarse y dar su vida 
por ser unificado con hashem)
2- ya que la prioridad es a los yehudim, por 
encima de torah, quiere decir que a cualquier 
yehudi sea quien sea, הוא ישראל  שחטא   ese ,אע”פ 
 de moshe se translada con igualdad a los מסנ”פ
.עושי העגל
Por eso dijo משה, que si no los perdonas מחני נא, 
es decir que si la תורה no da espacio a que משה 
sea UNO con los yehudim, משה naturalmente no 
puediese ser la esencia de תורה, ya que moshe no 
puede ser separado de los yehudim de ninguna 
manera.

Despues de entender el significado de נא  ,מחני 
podemos entender su relacion a פרשת תצוה.
como dijimos antes, ואתה representa a la esencia 
de משה. y תצוה, viene de la palabra צוותא וחיבור, la 
conexion de משה a los yehudim, que viene del 
 de cada עצם asi poder conectar al משה de עצם
yehudi sea quien sea, aun los עושי העגל.
a esto fue lo que dijo moshe, ואם אין מחני נא מספרך
específicamente, por que viene del עצם, puede 
conectar a todos de la misma manera por su 
esencia yehudi, en cambio si fuera que viene 
por su nombre de moshe o algún nivel que no sea 
su esencia, no serian todos iguales y no podría 
ser conectado a todos por igual. דווקא por decir 
 de tal תצוה את בנ”י puede llegar a ,עצם TU, tu ואתה
manera que todos son uno aun los עושי העגל.
por eso tambien dice אליך  aun que el ,ויקחו 
encendido de velas fue hecho por אהרון, ya que 
llevandoselo a moshe, nos conecta en un nivel 
donde todos somos uno, y esto no pudo ser 

hecho por אהרון, ahi seria únicamente ה  ,עובדי 
o gente de nivel que pueda relacionarse con el, 
pero no עושי העגל.

Entendemos la razón por la cual al principio de 
la פרשה omitimos el nombre de moshe (ya que 
su conexión tiene que venir de un lugar más 
elevado), pero entonces porque toda la פרשה lo 
omite tambien? quiere decir que el resto de la 
tiene que ver también con este tema.
vemos en el resto de la פרשה, que habla de אהרון y 
la כהונה y su עבודה, etc.
pero vemos igual que el חינוך de toda esta עבודה a 
los yehudim, fue dada específicamente a través 
de משה, por que si fuera a través de אהרון no todos 
entenderian, pero al ser dada por משה TODOS 
pudieron tomar parte.
por eso mismo también justo después de este 
tema de la כהונה trae el tema de el קטורת
aunque lo normal seria traer ese tema en פרשת 
 ya que ahi mencionamos todo con תרומה
relación a los utensilios del משכן. 
Pero igualmente lo omitimos y optamos traerlo 
hasta esta פרשה, la razon es porque él  קטורת 
representa la דרגא donde todos los yehudim son 
UNO aun los más alejados, como vemos en la 
ofrenda del קטורת que incluye todo tipo de olor 
aun el חלבנה que es un mal olor, (que representa a 
los judios más alejados).
Y aun mas especifico hasta el final de la פרשה 
donde habla de יהכ”פ donde עליכם  por esa ,יכפר 
 donde somos אידן de la esencia de todos los דרגה
todos UNIFICADOS por completo con hashem.

De aca podemos aprender una הוראה en עבודת ה 
INCREIBLE:
De la misma manera que moshe dejo el nivel 
mas importante y las נעליות הכי   para דרגות 
conectarse con los אידן, aun con los העגל  ,עושי 
que es todavia mas que ואהבת לרעך כמוך, que dejo 
de lado su esencia (תורה) para conectarse con los 
 רעיא del כח IGUALMENTE nosotros con el ,אידן
 nos da la fuerza de hacer lo mismo en מהימנא
todo momento y todo lugar.
La הוראה practica para cada uno es: “En אהבת 
 tiene אהבת ישראל en ,כמוך no es suficiente ישראל
que ser hasta מסנ”פ”



39

לקו"ש חלק כ"א - פרשת כי תשא ג'

En la פרשה de esta semana, nos cuenta la 
conversacion que tuvo משה con הקב”ה, le pidio 
 a lo que hashem ”הראני נא את כבודך“ a hashem משה
le contesto, “No te podre enseñar mi cara, pero te 
enseñare mi parte trasera” ופני לא  וראית את אחורי 
יראו
A eso trae rashi: הראהו קשר של תפילין
A primera vista, podemos preguntar lo siguiente: 
normalmente rashi nos trae מקרא של   que ,פשוטו 
es la traducción literal del posuk, aca en este 
caso, que le molesto a rashi del posuk que no 
se entiende a su totalidad, que tuvo que traer la 
descripción de הראהו קשר של תפילין?
sin aumentarlo, también lo entenderíamos de la 
misma manera?
y no podemos argumentar que ya que hashem, no 
tiene manera de ser de descrito por los terminos 
 ya que hashem no es humano, a eso אחור y פנים
vino rashi a decir que no nos lo tomemos de 
manera literal, sino se refiere a el nudo del תפילין, 
ya que varias veces en la תורה vemos como el פסוק 
usa un termino fisico para describir a hashem 
(como ויאמר ה, o como vemos en el mismo פסוק 
que dice “ופני” que son descripciones físicas) y 
rashi no trae nada al respecto para explicarnos 
que no se refiere literalmente.
esto nos obliga a decir que rashi no tiene nada 
en contra de referirse a hashem de una manera 
humana, ya que lo vemos que ocurre varias 
veces, pero solo nos queda entender por qué 
justo aca rashi si decidió traer la explicación de 
que no se refiere literal sino al nudo de תפילין, 
cual fue su necesidad?
A un mas, esta explicación de הראה לו קשר תפילין 
tambien es un תואר גשמי por si mismo, entonces 
no nos podría servir de ninguna manera para 
intercambiar el termino אחורי?
de lo contrario, si quisieramos traer un תואר גשמי 
seria mas apropiado traer אחורי que תפילין  ,קשר 
por que para el למקרא  seria mas facil de חמש 
entender que hashem tiene אחור a que hashem 
usa תפילין que necesita mas accion fisica y 
detallada, que tener una parte trasera.
Tambien cabe preguntar porque rashi trae la 
palabra הראהו podia facilmente omitir la palabra 
y se entendería de igual manera: = וראית את אחורי 
? קשר תפילין

Después que משה, le pidió a hashem que le 
enseñe su presencia, כבודך את  נא   hashem ,הראני 

antes de contestar le dijo: ויאמר אני אעביר כל טובי 
 על פניך, וחנותי וכו
después de eso fue cuando hashem le contestó 
directamente diciendo ולא תוכל לראות פני
Rashi trae en respecto al primer פסוק “llego el 
momento de enseñar lo que necesitas ver al 
igual que el סדר התפילה. y le enseno מדת הטוב de 
hashem, y le enseno רחמים בקשת   todo esto סדר 
fue revelado al momento que hashem estaba 
rodeado de su טלית y hashem le pidió a moshé: 
enséñale a los yehudim a practicar esto”.
todo esto quiere decir, que la manera de traer 
 y al mismo tiempo אחורי es por medio de כל טובי
.como explicaremos adelante מעוטף בטלית

para entender esto, podemos preguntar, desde 
el principio hashem en verdad no enseno ni 
siquiera אחורי, ya que estaba cubierto por su 
 ?טלית
si fuera un talis bonito que representa la 
grandeza de hashem ahi podria ser que el talis 
mismo ayuda a revelar esa grandeza, pero 
sabemos que el טלית en una prenda simple y 
sencilla, como explica rashi en la גמרא que,  שניים 
אוחזים בטלית = לבוש
vemos que no es una prenda especial, sino algo 
simple, entonces como pudo משה ver la parte 
trasera de hashem?
a eso רש”י nos dice la palabra הראהו, que hashem 
se quito el talis de la cabeza y le enseno el קשר 
.תפילין
y no tenemos que explicar de igual manera por 
que en el קשר תפילין si se considera ver אחורי pero 
con el talis no se considera, ya que el tefilin está 
puesto sobre la cabeza de la misma manera que 
utilizaría un rey la corona, representa mucho 
más a algo honorable, etc.
al igual es la razón por la cual רש”י dijo la palabra 
 de poder רצועות ya que es lo que une a las קשר
usarlas en la cabeza como corona.
(entendimos el motivo de las palabras הראהו y 
(קשר

Al mismo tiempo que אחורי fue revelado, hashem 
también le enseno a משה, todo el סדר בקשת רחמים. 
esto nos obliga a decir que, hay una conexión 
íntima entre estos dos conceptos, es más 
podemos decir que para que רחמים בקשת   סדר 
funcione, necesita ser de tal manera que וראית את אחורי.
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para poder explicar esto también tenemos 
que explicar la otra parte que hashem reveló 
al mismo tiempo, que es התפילה  por que ,סדר 
justamente en ese momento?

Uno de los ביאורים que podemos decir, es que hay 
varias cosas por las cuales pedimos a hashem 
 pero una de las mas importantes y ,רחמים
influyentes es pedir por שכחה, ya que es la fuente 
de todos los pecados que le ocurren a la persona, 
la razón es, ya que los yehudim creemos que el 
mundo es recreado cada segundo y segundo 
como nuevo, como si fuera ששת ימי בראשית ממש, 
entonces como le puede entrar a la persona 
ese pensamiento de hacer algo en contra de la 
voluntad divina!? sería absurdo.
Pero ya que tenemos ese problema de olvido, 
la persona puede llegar a pecar por no estar 
enfocado y pensando en su propósito.
y esa es la razón por la cual hashem le enseno 
a משה el רחמים בקשת  בטלית estando סדר   מעוטף 
y ensenando los תפילין, ya que estos dos son 
objetos contrarios a la שכחה, representan el זכרון, 
como decimos en relacion al טלית en el shema, 
וזכרתם“ אותו   ,תפילין y con relacion al los ”וראיתם 
dice el pasuk “ולזכרון בין עיניך” que es ese recuerdo 

constante a que hashem lidera el mudo cada 
segundo, y esto trae el וחנותי ורחמתי de hashem.

Después de esto podemos también entender otro 
motivo por el cual תפילין  tiene que ver con קשר 
רחמים  y la razon por la cual fue dicha al בקשת 
mismo tiempo.
dice en el זהר que יוסי ורבי  חייא   hacian nudos ר 
 para no olvidarse de lo que estudiaban (קשרים)
a lo largo del día, (y como dicen algunos אחרונים 
que hacer nudos, es una עצה para no olvidarse de 
conceptos). 
que tiene que ver קשר con זכרון? como dice en 
 le recae ,עבירה ח”ו si la persona hace una “ :אגה”ת
la obligación de desacostumbrarse, yendo en 
contra de su instinto al doble para que no se 
vuelva a caer, cómo atar un nudo doble para que 
no se desate” 
quiere decir que haciendo un nudo con תקיפות, 
no existiera שכחה que es la fuente de todo 
pecado, hasta que aun un nudo גשמי puede 
causar y prevenir el olvido de la תורה.
y por eso hashem le enseno a משה el בקשת  סדר 
 asi שכחה para sacar esa ,קשר junto al רחמים
foltalezer su conexion con hashem, y poder traer 
la revelacion divina, וראו כל בשר יחדיו



41

לקו"ש חלק כ״א - פרשת ויקהל א'

En el último capítulo de הבחירה בית   en el הלכות 
 cargaban כהנים explica que los ,הלכה en 11 רמב”ם
antorchas de fuego todos los dias para vigilar y 
checar que todo esté en orden.
continua en 12  explica que todo esto con הלכה 
excepción a שבת, que prendian las velas desde 
la víspera de שבת, y las dejaban colgadas en 
diferentes puntos del ביה”מ para poder vigilar y 
checar con normalidad.
Esto nos encamina a traer una pregunta muy 
logica, sabemos la regla famosa que שבות  אין 
 y (מדרבנן es) שבות y cargar las velas es ,במקדש
es totalmente permitido, entonces cual era la 
necesidad de cambiar el orden cotidiano que 
tenian los כהנים?
En el משנה  explica, que ya que existe la כסף 
manera de ahorrar, prendiendo las velas desde 
antes de שבת, entonces intentamos no hacer 
.שבות
pero por otro lado vemos en el mismo רמב”ם que 
no hay ningun problema haciendo algun tipo de 
 ,estaba enfermo כהן גדול en el caso que si el ,שבות
o aun si simplemente cadencia de vejez, era 
permitido prenderle fuego para calentar el 
agua o el cuarto, aunque se podía arreglar sin, o 
prendiendolo antes de שבת, asi que la respuesta 
que trae el כסף משנה, que אם יש דרך אחר אפשר, no 
es suficiente.
También podemos preguntar, con otro ejemplo 
que utilizamos שבות aunque no es la única 
opción, y seguimos utilizando, es cuando 
despertaban al כה”ג dice que se le permitia a los 
 ,usar sus dedos y manos para hacer sonidos כהנים
aun que לכאורה es un שבות y SEGURO existe 
otra manera de despertar al כה”גigualmente lo 
usábamos.

Simplemente podríamos contestar, que hay una 
diferencia en algo que es עראי, como cuando el 
 pedia despertarlo, o como cuando estaba כה”ג
enfermo, ahi podriamos decir que usamos שבות, 
pero cuando hablamos de una situación קבוע 
que se hacía diariamente, como prender las 
antorchas por vigilancia, ahi en verdad לכתחילה 
intentamos no basarnos en un שבות, es decir, sólo 
en circunstancias no planeadas.
podría ser buena respuesta, pero igualmente no 
es suficiente, ya que encontramos un caso que 
tiene su סדר קבוע y tambien ahi hacemos שבות de 
forma planeada, en el caso que si פסח  callo ערב 

en שבת, vemos que le depilamos la piel al animal 
como si fuera dia de semana normal, ya que אין 
במקדש קבוע y AUN  que tiene su ,שבות   y no) סדר 
podemos decir que una vez al año, y solo cuando 
cae en שבת no lo consideramos algo קבוע, ya 
que CADA año, que cae en שבת actuamos igual, 
seguro se considera קבוע)

Para poder contestar, necesitamos introducir 
unos דיוקים en el רמב”ם previamente:
1- por que el רמב”ם trae estas הלכות aca en הלכות 
המקדש  seria mas apropiado traerlas ,שמירת 
en תמידין היום con ,הלכות  עבודת   ya que su) ?סדר 
proposito era tambien alistar la עבודה de ese dia)
2- porque el רמב”ם separa la 11 הלכה y 12 הלכה, si 
habla de lo mismo y es continuación?

La respuesta es, que como escribe el רמב”ם al 
principio del פרק, que el ביה”מ no tenia שמירה 
por miedo a ladrones o a cualquier cosa, sino su 
 .ביה”מ al כבוד era por שמירה
y como dice וכו שמירה  לו  שיש  פלטרין  דומה   y ,אינו 
por eso el רמב”ם situa esto en este perek, ya que 
la encendida de las antorchas y su vigilancia, era 
por כבוד, no por miedo.
y por eso mismo los כהנים al acabar de hacer sus 
rondas por el ביהמ”ק decian “שלום הכל שלום” y no 
decian algo que insinue a que ya está todo listo 
para empezar la עבודה, ya que es un לשון מכובד de 
tener esta vigilancia, sin mirar tanto al proposito 
de la שמירה por si misma. 

Ahora podremos entender la pregunta previa.
pero antes para poder comprender en mejor 
manera vamos a compararlo a el caso de חנוכה, 
como conocemos la historia, encontraron un 
barril de aceite puro con la estampa y firma del 
 que tenia contenido para prender las velas כה”ג
un solo dia, y el milagro fue que alcanzo para 
prender todos los 8 dias.
viene la pregunta famosa, es sabido el concepto 
de  בציבור הותרה   significa que se puede ,טומאה 
hacer un acto estando en estado de impureza, 
con tal de que estemos unidos בציבור, entonces 
para que era necesario llegar a el נס, simplemente 
podían haber prendido con aceite impuro 
 que hashem ,מפרשים A eso contestan los  ?בציבור
quizo mostrar su aprecio a los אידן, y por eso hizo 



42

el milagro y que puedan prender de la mejor 
manera y de la manera mas honrable.
IGUALMENTE  podemos decir lo mismo con las 
antorchas, si fuera simplemente parte de נירות 
המקדש o ,המקדש  ahi en verdad diríamos עבודת 
que SI se prendan las velas en aun שבת, ya que אין 
במקדש  y es parte de el trabajo diario. Pero שבות 
ya que explicamos que las antorchas eran para 
HONRAR y hacer el ביה”מ mas מכובד, NO SERIA 
APROPIADO usar un היתר para honrar al ביה”מ.

Ahora tambien podemos entender, por que 
trae esta הלכה justo en este perek, y igualmente 
podemos entender por que fueron divididas en 
dos הלכות distintas.
el רמב”ם quiso enfatizar en este עניין del כבוד 
 que aparte de prender cada dia las ,המקדש
antorchas (11  הלכה) no prendian שבת en (הלכה 
12) y usaban las pre listas desde שבת  para ערב 
honrar al מקדש de la mejor manera y sin tener 
que basarse en un היתר.

Hay algo mas en nuestra פרשה que podemos 
traer, y que es relacionado con este tema.
Hay dos cosas que de primera vista parecen ser 
contradictorios, por un lado vemos como קרבנות 
 se realizaban cada día sin faltar, y aun en ציבור

 pero ,שבת ofrendarlos en מצוה es mas era ,שבת
por otro lado vemos que בנין בהמ”ק es prohibido 
hacer en שבת.
la pregunta es, sabemos que todo lo que que tiene 
que ver con el בהמ”ק es permitido hacer en שבת?
la respuesta es, cuando hablamos de cualquier 
 y ,קדוש es totalmente בהמ”ק realizada en el עבודה
no hay ninguna prohibición de hacerla en שבת, al 
contrario, se considera מצוה.
pero cuando hablamos de la construcción del 
 que aún no ha recaído la santidad en el בהמ”ק
edificio, ya que todavia no esta completamente 
construido, ahí no podemos permitir trabajarlo 
en שבת.
Esta idea la podemos aplicar tambien a nuestra 
previa pregunta, a la razón por la cual los 
yehudim no se basaron en el היתר de טומאה בציבור 
en la velas de חנוכה, ya que los yehudim tenian 
que reinstalar la santidad del בהמ”ק, no podrian 
haberlo hecho de tal manera que solo un היתר lo 
permitiera, tendria que ser reinstalarlo de una 
manera קדוש, y no con היתר טומאה.
o de igual manera podemos decir esto mas claro, 
que los חכמים solo establecieron el concepto de אין 
 בהמ”ק en el עבודה cuando se trata de שבות במקדש
pero cuando tratamos de כבוד המקדש (como con 
las antorchas) en ese caso no permitimos usar un 
(למעליותא ,como explicamos antes) .שבות
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לקו"ש חלק ג' - פרשת פקודי א'

Cada עניין en la תורה esta compuesto בתכלית הדיוק, 
aun el orden de las פרשיות fueron establecidas 
muy detalladamente y de manera exacta.
también el nombre de la פרשה no es simplemente 
por que asi empieza la פרשה sino por que el 
nombre representa el contenido y el תוכן de la 
.פרשה
normalmente leemos una de las 53 פרשיות por 
semana, pero a veces hay semanas que se leen 
dos פרשיות juntas, en nuestro caso tenemos a 
 que normalmente se leen juntas, pero ויקהל פקודי
aun en las semanas que no se leen juntas, cada 
 tiene su contenido por si mismo, aun que פרשה
las dos hablan del משכן, pero en ויקהל habla del 
 עשיית habla de la construcción פקודי y en ציווי
.המשכן

Una de las diferencias que vemos entre ויקהל y 
 reunio משה cuenta como ויקהל es que en פקודי
a todo el pueblo para darles instrucciones de 
cómo construir el משכן, y en פקודי vemos que משה 
conto todas las donaciones que recibieron para 
la inauguración del משכן, y luego cuenta que 
trajeron los קרבנות y la שכינה reposo en el משכן.
en ויקהל podemos apreciar mas el עניין de עבודת 
 podemos ver פקודי en este mundo, y en הנבראים
mas como fue la revelación de hashem en este 
mundo, מלמעלה למטה.

y aunque en פרשת ויקהל tambien vemos algo de 
 trabajaban en el אידן cada vez que los גילוי אלוקות
 de גילוי pero no se compara para nada a el ,משכן
”וכבוד ה מלא את המשכן“ cuando פרשת פקודי
aun que sabemos que “el camino mismo es parte 
del destino”, igualmente no es el destino, es decir 
es muy importante y te ayuda a llegar a la meta, 
pero el destino mismo es el proposito, מכשירי 
 son muy importantes, pero no lo podemos מצוה
comparar con el precio de la misma מצוה.
el אתערותא דלתתא fue en ויקהל, para poder llegar 
a la revelación máxima que es el אתערותא דלעילא 
en פקודי, pero solamente fue posible por tener 
previamente, la עבודה en este mundo.

Esta עבודה tambien representa la עבודה en 
general, que הגלות  es el trabajo previo, para זמן 
poder alcanzar el propósito maximo que sera 
.ימות המשיח
y cuando juntamos estas dos פרשיות nos ensena 
que las הגבלות de los  נבראים y de este mundo se 
nulifican tras el אלוקות  que sera cuando ,גילוי 
llegue el משיח de manera definitiva para poder 
comprender אלוקות a su totalidad.



אבי החתן
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אבי הכלה

סבא של החתן ר׳ זלמן ארי׳ ליב ליבערזאהן



לעילוי נשמת
מרת נחמה נעמי בת אפרים ע''ה

•    •    •

נפטרה ביום ח' אדר שני תשפ''ב





לזכות
החתן הרה"ת אורי

והכלה יהודית
שיחיו ליבערזאהן

יה"ר שיבנו בית בישראל
בנין עדי עד על יסודי התורה והמצוה

כפי שהם מוארים במאור שבתורה
זוהי תורת החסידות

לנחת רוח כ"ק אדמו"ר

•    •    •

נדפס ע"י ולזכות הוריהם
הרה"ת לוי יצחק יהונתן וזוגתו מרת וחביבה שרה שיחיו ליבערזאהן

והרה"ת יעקב יהודה וזוגתו מרת שיינא שיחיו מוניץ


