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Jag HaPesaj
Volumen XVII - Sijja 1

1. El Iom Tov -Festividad- de Pesaj es llamado con tres diferentes
nombres (que describen sus cualidades intrinsecas): a) en la Tora
Escrita’ se lo conoce como Jag HaMatzot -Festividad de las Matzot-;
b) en el texto litirgico se le asignd el agregado (Jag HaMatzot...) Ze-
madn Jeruteinu —época de nuestra libertad-; y c) en la terminologia de
nuestros Sabios (y analogamente en la jerga popular) todos los siete
(ocho) dias de Pesaj son llamados Jag HaPesaj -Festividad de Pesaj-.

Y se puede decir, que esta Festividad tiene un punto conceptual
global que a su vez entrafa un tema medular del judaismo - y ese
punto neuralgico encierra tres aspectos de modo que cada uno de
ellos se expresa en cada uno de los tres mencionados nombres.

Y en vista de que incluso el orden de las cosas en la Tora es
Tord - una (orad) enseilanza® para nuestro servicio a Di-s, resulta
entonces, que los tres nombres (y sus temas conceptuales junto a sus
ensefianzas) se presentan conforme su importancia:

Ante todo, esta el tema de Jag HaMatzot -la Festividad de las
Matzot-, asi denominada en primera instancia por la Tord Escrita;
después le sigue el concepto de Zeman Jeruteinu - el “sello” que
le imprimieron a esta fiesta los Sabios, los Miembros de la Gran
Asamblea’, para asi mencionarla en la plegaria; y luego - Jag
HaPesaj, la tradicional forma de llamarla por los Sabios (y en la
jerga popular?).

1 Exodo, Secciones Mishpatim 23:15, Tisa 34:18; Levitico, Seccion Emor 23:6; Deuteronomio,
Seccién Reé 16:16.

2 El vocablo Tora deriva de orad, ensefianza (Zohar 111, 53b. y en otras citas).
3 Berajot 33a.

4 Véase Kedushat Leivi, Seccion Bo, en relacion a los nombres Jag HaMatzot y Jag HaPesaj.
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2. El momento del Exodo de Egipto es —tal como se explica en
la profecia de Ezequiel’- el nacimiento del pueblo judio. La razén
por la que se describe a ese episodio como “nacimiento”, no se debe
solo a que entonces los judios se transformaron en un pueblo - pues
eso seria también correcto decir, en relacion a otros pueblos, sino,
porque al constituirse en un pueblo los judios® se convirtieron en
“algo nuevo”:

El propésito y la intencion (y de hecho la plenitud) de la salida de
Egipto es la Entrega de la Tora, como esta escrito: “Cuando saques
al pueblo de Egipto serviran a Di-s en este Monte” (en alusion a la
Entrega de la Tora en el Monte Sinai),

[y apropésito, este es uno de los motivos por qué la Festividad
de Shavuot -Epoca de la Entrega de nuestra Tora’- se estableci6
dependiendo de (la cuenta de siete semanas desde el dia siguiente a)
Pesaj, para que sea evidente que Shavuot (la Entrega de la Tora) es la
continuacion de la salida de Egipto, el nacimiento del pueblo judio].

Es decir, el nacimiento del pueblo judio se vincula con el hecho
de haberse transformado en un pueblo de Tord - en otras palabras,
a partir de ese momento, la esencia de los judios como un todo (e
incluso de cada uno individualmente) es Tora.

[Y la nueva forma de ser de los judios al recibir la Tora, no se debio
solamente a un salto “cuantitativo medible”, o sea, a que el denigrante
estado espiritual al estar en Egipto no los hacia aptos para recibir
la Tora y una vez recibida “se acercaron” a la santidad, e incluso no
por estar inmersos en los “49 peldaios de impureza™ por lo que
su condicion era sumamente “distante”, contraria a la Tora (y a la
santidad), y luego eso se revirtio;

sino, principalmente, la nueva forma de ser de ellos se dio en
virtud de que la Tora “esta con Di-s y es Su regocijo’, es querida,

5 Cap. 16 y en los comentaristas, alli.
6 Que eran “Un pueblo enorme y numeroso” (Deuteronomio, Seccidn Tavé 26:5).

7 Pues este es el principal contenido de la Festividad de Shavuot — véase Likutéi Sijot, vol. VIII,
pag. 21, profundicese alli.

8 Zohar Jadash, Seccion Itrd, en el comienzo.

9 Proverbios 8:30. Serie de Discursos Jasidicos 5672 (Ain-Beis), cap. 183. Y en varias citas.
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3

escondida y atesorada junto a EI”® - o sea, la Tora trasciende
completamente a los seres creados, y por eso, su recepcion significé
para ellos (estando sus almas “abajo” en este mundo fisico, y con mas
razon al estar en Egipto) algo totalmente nuevo, recibieron algo que
estaba mads alld de su alcance].

En base alo explicado, se comprendera el significado conceptual
de los tres nombres de la Festividad -Jag HaMatzot, Zeman Jeruteinu
y Jag HaPesaj— dado que ellos expresan las tres conductas necesarias
(y precisamente en ese orden) para cristalizar —con esforzado servicio
a Di-s mediante- una nueva forma de ser.

3. El tema se entendera a través de la analogia de como es el
sistema de ensefianza del maestro que desea transmitir a su alumno
un saber que, por sus propios medios, el alumno no puede acceder,
por lo que para este ese saber es algo nuevo'' (no porque el discipulo
no tenga conocimiento previo del tema, sino, debido a que la
cuestion esta mas alla de su capacidad intelectual de por si):

Lo primero que se requiere del alumno (para tener acceso
al nuevo conocimiento) es que se sumerja en un estado de bitul -
sumisidn, auto-anulacion total-, como dicen nuestros Sabios'?, que
de un “estudioso de la Tora que se sienta delante de su maestro” se
demanda que “sus labios saliven mor” (“amargura en razén de la
reverencia”'® al maestro),

[dado que con sus propias facultades y capacidad intelectual
no puede aprehender el nuevo saber, pues este trasciende su
configuracion mental; exclusivamente bitul -la no-existencia, es
decir, la desarticulacion de su configuracion personal- es el vehiculo
que brinda acceso a ello'; en el espiritu de la expresion de los

10 Shabat 88b.

11 Véase Séfer HaMaamarim 5670, pag. 3. Serie de Discursos Jasidicos 5672 (Ain-Beis), cap. 188.
Y en mas citas.

12  Shabat 30b. Pesajim 117a. Y véase Or HaTord, Maséi, pag. 1402. Y en otras citas.
13 Comentario de Rashi, Shabat alli, parrafo que comienza con “notfot”.

14  Véase Serie de Discursos Jasidicos 5672 (Ain-Beis), caps. 139 y 199 (alli dice que el bitul es la
herramienta receptiva de la esencia del concepto intelectual, profundicese alli).
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4

Sabios": “un recipiente vacio tiene espacio y contiene”].

Pero luego, el alumno debe esforzarse para tomar para si'y captar
el concepto, y para ello es imprescindible que utilice su propia
capacidad intelectual (su propia estructura y forma de ser),

[al mismo tiempo que se enfatiza que precisamente el “recipiente
vacio es el que contiene”, debe haber no obstante un “recipiente, un
receptor”, y ese “recipiente” debe estar entero (sin ningun orificio
que lo haga inservible'®); por eso, no basta con el estado de sumision
total, en cambio si, es necesario que haya buena predisposicion para
aprehender el saber, ser un “recipiente” que acepta e internaliza el
conocimiento].

El objetivo de la transmision de conocimiento es, que al fin de
cuentas el discipulo “haga propia la forma de pensar del maestro”"’;
Y por eso, a pesar de que en primera instancia, en su estado original,
el alumno no esta al alcance de comprender “la forma de pensar del
maestro”'s,

-y por eso el maestro debe contraer y adaptar el saber segin
el nivel intelectual del alumno (de modo que la profundidad de la
idea, tal como el maestro la conoce, esté oculta en el razonamiento
adaptado en funcion del alumno)*-

no obstante, del discipulo se demanda un “movimiento interno”
en pos de salir de su propia limitacion intelectual, y elevar su
entendimiento al del maestro; y es precisamente asi que al final del
camino “hara propia la forma de pensar del maestro” (un enfoque
intelectual completamente mas elevado).

4. Acerca de la técnica expuesta [que primero “de los labios del
alumno debe salir mor” (sumision total) y luego debe predisponerse
a ser un “receptor” adecuado (esto es, tomar en consideracion
su forma de ser)], a primera vista se puede presentar el siguiente

15 Berajot 40a. Y véase Discurso Jasidico “Haioshevet BaGanim” 5710, cap. 6.
16 Kelim, cap. 3.

17  Avoda Zara 5b.

18 Después de 40 afios — Avoda Zara, alli.

19 Véase en extenso en Discurso Jasidico “Veiadata” 5657. Y en varios lugares.
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interrogante:

La Guemard® dice que “Raba, antes de ensenar a sus alumnos les
decia palabras divertidas y los discipulos se reian, y luego se sentaba
reverencialmente y comenzaba la lecciéon” - vemos de ello, que ante
todo hay que “abrir los corazones”' de los educandos (para que sean
un “recipiente” apto para poder entender la leccion) ;y solo luego,
sentarse reverencialmente (cosa que causaba temor y sumision)!

La explicacion del concepto es la siguiente: las “palabras
divertidas” necesarias “antes de enseiiar a los alumnos” hacen las
veces de tan solo una preparacion integral para todo el estudio en su
conjunto; no constituye un eslabon del estudio en si — del sistema de
transmision de conocimiento propiamente dicho.

En otras palabras: con las “palabras divertidas” no se pretende
generar en el educando que sea apto para aprehender el saber, si en
cambio, que desee ser receptivo - que su capacidad intelectual, en
general, esté predispuesta a ser “receptora”;

pero la relacion y el vinculo entre el maestro y el alumno de lo
que depende la transmision intelectual hacia el discipulo, se genera
solo cuando el maestro “se sienta reverencialmente® (y comienza la
leccion)”.

5. Teniendo en mente lo explicado, se comprendera también
el orden de los conceptos en lo dicho por nuestros Sabios®, “Que
siempre la izquierda ‘empuje), aleje, y la derecha acerque” - de la
disposicion de esas palabras se entiende, que invariablemente,
primero debe accionar “la izquierda que aleja”, y luego “la derecha
que acerca’,

[y el énfasis en esta frase esta puesto solamente en que la accion

20 Shabat y Pesajim alli.

21 Comentario de Rashi, Shabat alli, parrafo que comienza con “uBadje”.

22 Y nétese también lo que se sefiala en la Serie de Discursos Jasidicos 5672 (Ain-Beis), vol.
2, pag. 886, que también el anhelo (del alumno) por escuchar el concepto del maestro perturba la
recepcion de conocimiento (porque el alumno debe ser un “recipiente totalmente vacio”, estar en un
estado de sumision y auto-anulacidn total y absoluta).

23 Sota 47a. Sanhedrin 107b. Establecido asi como Halajd — Hiljot Talmud Tord del Alter Rebe
4:17.
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6

de “alejamiento” se debe efectuar con la izquierda - la “mano débil’,
y el “acercamiento” con la fuerza de la “derecha”],

sobre esto también se puede cuestionar: ;como se corresponde
esta frase con lo citado antes de la Guemard, que Raba “antes de
ensefar a sus alumnos les decia palabras divertidas (una forma de
“acercamiento”) ... y luego se sentaba reverencialmente (pasaba a un
modo opuesto) y comenzaba la leccién”? ;Como es que Raba hacia lo
opuesto a lo recomendado por los Sabios?

También: es una conocida norma* haldjica que siempre el lado
derecho antecede al izquierdo, jpero aqui (segin los Sabios) la
izquierda actaa antes que la derecha!

Y de hecho, la dificultad para comprender el tema es aun mayor: en
el Talmud, después de la frase “Que siempre la izquierda ‘empuje’...”
esta dicho: “La estrategia con el Instinto al Mal, un nifo, etc., debe
ser de modo que la izquierda aleje y la derecha acerque” - pero con
un nifo lo cierto es lo contrario...la técnica cémo educar a un nifno
es que el adulto lo debe incentivar a estudiar Tora premiandolo “con
cosas que él desee conforme su edad infantil...el maestro le dice ‘lee
la Escritura y te daré nueces, etc.” (tal como Maimodnides se explaya
en esto en su comentario a las Mishnaiot),

de lo antedicho se entiende que en relacion a la educacion de un
nifio es menester que “la derecha acerque” antes que “la izquierda
aleje” [y de hecho asi se ve claramente - si uno se acerca a un nifno
empleando primero la rigurosidad y la disciplina caracteristica de “la
izquierda que aleja” es probable que eso lo aleje del todo del estudio
de la Tora].

En base a lo explicado antes (parrafo 4) el tema sera
comprendido®: el dicho de nuestros Sabios “Que siempre la
izquierda ‘empuje’...” se refiere a como debe ser la conducta con el
projimo en la prdctica para establecer las condiciones necesarias para
la transmisién de conocimiento [y es ahi que primero “la izquierda
aleja” — cosa que causa el estado de sumision imprescindible para la
transmision de conocimiento, y luego “la derecha acerca” (como se

24 Shuljan Aruj del Alter Rebe, Oraj Jaim 2:4.
25 Véase también Likutéi Sijot, vol. V, pag. 359.
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dijo en los parrafos 3-4)];

sin embargo, los Sabios no hablan aqui de las acciones (de
acercamiento) indispensables como preparacion y anteriores a la
transmision de conocimiento - como lo son las “palabras divertidas”
que se dice delante de los alumnos que sirven para “abrir el corazén”
de estos, o atraer al discipulo infante con “cosas él desea”.

6. Ahora bien, una vez aclarado y puesto en contexto el dicho
“Que siempre la izquierda ‘empuje, aleje, y la derecha acerque’, se
puede continuar la exposicion acerca de cdmo es el método correcto
de aprendizaje de nuevos y hasta inalcanzables saberes, y en el mismo
sentido, como se aplican esos conceptos al “nacimiento” del pueblo
judio, y al “nacimiento” de cada judio individualmente, veamos:

Asi como son imprescindibles las tres facetas actitudinales para
el aprendizaje de un nuevo saber (como se expuso en el parrafo 3)
- analogamente también lo son, y con mucha mas razén, cuando se
trata de cambiar por completo la forma de ser de la persona, hasta
el grado de transformase en “algo nuevo”

Del mismo modo es en relacion a nuestro tema, el “nacimiento”
de los judios como pueblo - ello se logra de modo integro una vez
concretado el “serviran a Di-s en el Monte Sinai” (como se dijo en
el parrafo 2) - y el tema se vincula con los siguientes tres aspectos:

a) Para que los judios puedan recibir la Tora de ellos se demanda
el “serviran” - el denodado esfuerzo del individuo consigo mismo
para despojarse de su anterior “configuracion personal” (contraria
a la Tora); y también “serviran” - asi como un sirviente que realiza
su labor con sumision absoluta y kabalat ol —aceptacion del yugo
celestial-,

esto esasi, porque que pararecibirla Toraesimperioso el “haremos
y escucharemos® (comprenderemos)”, es decir, la anteposicién®”
de haremos (la aceptacion total de lo que Di-s encomendard) a
escucharemos (la internalizacion racional de la relacion con Di-s).

b) Por otro lado, el “serviran a Di-s” no se implementa de

26 Exodo, Seccion Mishpatim 24:7 (y 24:3 (y Seccién Itré 19:20): Haremos).
27 Shabat 88a en el final de la pag. en adelante.
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manera que quiebra, deshace, la forma de ser del judio, sino, lo
cierto es lo contrario: el servicio a Di-s se vuelve parte natural de la
vida de la persona®, asi como los peces del mar, que segun Raban
Shimon ben Gamliel de encontrarse un pez o varios peces sobre la piel
de la persona que se sumerge en una mikvé para purificarse estos no
significan interposicion® entre el cuerpo y el agua; pues la relacion
de los judios con la Tora es como la de los peces con el agua del mar*
— son parte de lo mismo.

En el mismo sentido dicen nuestros Sabios*', “No hay hombre
libre, salvo aquel que se ocupa en el estudio de la Tora”, [en una
primera lectura no se entiende: jTora demanda “servir a Di-
s, servidumbre, lo contrario a libertad!] - pero, en vista de que la
genuina naturaleza del judio como ser creado es cumplir con la Tora
y sus mitzvot, en concordancia con lo que seiiala la Mishnd**: “Yo fui
creado para servir a mi Hacedor”, por eso: de momento que el judio
no cumple Tora y mitzvot, Di-s no permita, por mas que le parezca
que asi esta “libre” de todo yugo, y que ese camino es mas facil que
la observancia de la Tora y las mitzvot — de todos modos, dado que
ello (una conducta de vida desacorde con la Tora, Di-s nos libre), es
lo contrario a su genuino anhelo interior y natural - en realidad eso
es “trabajo forzado”,

[esto es analogo a lo dicho por los Sabios®® que trabajo forzado**
implica “(asignar una tarea tipica masculina a una mujer, y)
adjudicar una tarea femenina a un hombre” - si bien en este ultimo
caso, para un varon, la tarea seguramente sera mas liviana, de todos
modos, para los hombres, realizar tareas tipicas femeninas (por mas
faciles que sean) es “trabajo forzado”, porque no es lo habitual y

28 Y véase Likutéi Sijot, vol. V, pag. 246 (y en mds citas), que en vista de que kabalat ol es la
genuina forma de ser del judio, por eso, en ese estilo de servicio hay vitalidad y placer.

29 Mishnd, Mikvaot 6:7.

30 Berajot 61b.

31 Avot6:2.

32 Kidushin, al final.

33 Sotd 11b en el principio de la pag.; Shemot Rabd 1:11.

34 Y segun la version de Rashi en Sota alli, se llama “trabajo dificil”.
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natural en ellos];

entonces, exclusivamente cuando el judio se somete al “servicio
a Di-s” (como un siervo hace la voluntad de su amo), en esa instancia
es genuinamente un hombre libre, porque actia en concordancia con
su esencia y naturaleza interior®.

c) La Entrega de la Tora causé en los judios un cambio no
proporcional (en relacion a su situacién anterior), hasta el grado
de que incluso el esforzado servicio a Di-s de ellos - que a simple
vista es un servicio sujeto a la medida y limite de cada uno (segun
la estructura mental y emocional de la persona) — en su faceta
profunda (esta unido al Dador de la Tora, por lo tanto) trasciende
todo limite humano.

Y precisamente esto implican los tres nombres de la Festividad -
Jag HaMatzot, Zeman Jeruteinu'y Jag HaPesaj: la Matzd alude a bitul
—sumision yauto-anulacion-laausencia delaaltaneria yarrogancia®;
Jeruteinu —nuestra liberacion- ello muestra como la sumision a Di-s
es internalizada por el judio en su propia forma de ser, de modo que
se siente el verdadero sentido de libertad, como antes fue explicado,
y la persona tiene placer de ello; Pesaj, que en hebreo deriva de pasaj,
“salto”” - es el salto espiritual que experimentaron (y que debieron
experimentar) los judios (en virtud del “salto” que no respeto
fronteras que provino desde lo Alto en (la salida de Egipto y en) la
Entrega de la Tora) - es el movimiento espiritual interior para salir
de las limitaciones personales y acceder a un estado mas alla de la
propia capacidad humana.

7. Una de las ensefianzas que resulta de lo antedicho, para ser
aplicada en el servicio a Di-s de cada judio, es la siguiente:
“El comienzo del servicio, su nucleo y raiz” es el “temor” a Di-s

35 De otra forma, consciente o no, en la persona se genera un estado de vacio e infelicidad y
sufre de falta de respuesta a muchas cuestiones de la vida, cosa que le produce contradicciones y
desequilibrios internos. Todo eso no ocurre cuando la conducta del judio es conforme a la Tord y las
mitzvot, pues responde a su naturaleza intrinseca tal como fue creado por Di-s.

36 Likutéi Tord, Tzav, Discurso “Sheshet lamim” (el primero), cap. 3. Y en varios luegares.

37 Comentario de Rashi sobre Seccion Bo 12:11 y 12:13. Segun la opinidn de Rav leshaia en
Mejilta, alli.
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y kabalat ol, “avodat eved™® -1a labor del sirviente-, pero el servicio
no debe realizarse con tristeza y angustia, Di-s no permita, dado
que “en tu pueblo son todos tzadikim (hombres piadosos)”,

-salvo en caso que la persona, con sus pecados, haya formado un
“velo separador” entre él y Di-s, pues si asi fuera, antes es menester
quebrarlo, “romper las kelipot...por medio de quebrantar su
corazon y angustiar su alma”*-

porque en el ambito de la santidad no hay “rotura” La necesidad
de que la persona se angustie y tenga el “corazén quebrantado
con espiritu bajo ... se debe al cuerpo y al alma animal”™’, dado
que cuando estos “gobiernan a la persona, Di-s no permita™, es
necesario el efecto de “el corazon quebrantado y la angustia del
alma” para neutralizar su dominio** sobre el judio; sin embargo,
“en funcién del Alma Divina” no hay “quebranto” - en cambio si,
exclusivamente “alegria”*.

[El concepto recién expuesto sirve de explicacion para el
siguiente episodio: el Alter Rebe tenia una cajita de tabaco de plata
sin su tapa - porque la tapa (que era brillosa) la usaba para mirar y
ubicar el tefilin de la cabeza que esté justo en su lugar sobre la cabeza,
siguiendo la linea del medio de la cara de entre los ojos.

Cuando alguien hablé del tema frente al Rebe Tzemaj Tzedek
y dijo que el Alter Rebe habia roto la tapa de la cajita, el Tzemaj
Tzedek dijo: el tema de mi abuelo no era romper; él no rompi6 la
cajita, en cambio, seguramente la tapa estaba unida a la cajita con
un hilo, y mi abuelo sacé el hilo que las unia.

Aparentemente, jincluso si el Alter Rebe hubiese roto la tapa, era
con el propdsito de cumplir una mitzvd*, y no por el solo hecho de

38 Tania, cap. 41 en el comienzo.

39 Tania, cap. 17.

40 Tania, final del cap. 34.

41 Tania, cap. 31 (39b).

42  Ibid. nota anterior.

43  Ibid. nota 59.

44  Nétese lo escrito en Shuljdn Aruj del Alter Rebe, Hijot Shemirat HaGuf VeNefesh, uVal Tashjit,
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“romper” algo!

El tema es asi: en el ambito de la santidad no hay en absoluto
“rotura, quiebre”, por eso, para el Tzemaj Tzedek era claro que el
Alter Rebe, con certeza, no habia roto la tapa].

Y por eso, la sumision junto a la entrega incondicional para hacer
las mitzvot necesarios como parte del “comienzo del servicio” —-en la
avodd del Alma Divina propiamente dicha- deben practicarse con
placer y vitalidad, a sabiendas que para el judio esa es la genuina
libertad y forma de ser.

(de la Sijd de Ajaron shel Pesaj 5737 - 1977)
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En Zejut de

La Kehila de
Beit Jabad Palermo - Comunidad
Quiera Hashem bendecirlos en todas sus
actividades y emprendimientos
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Leilui Nishmat

Jaia bat Hershl
Mijael ben Ioel
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Leilui Nishmat

R’ Moishe ben Arie Leib y R’ Israel Jaim ben Efraim Tzvi



