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Mishpatim
Volumen XVI - Sija 1

1. Ya se explicé en muchas oportunidades’, que el nombre de
cada Seccion Semanal, el cual es determinado por la Tord (aunque
ello responda a una “costumbre judia”, que también “es conside-
rada Tora”) — expresa el contenido’ de la Seccién. Y al ser que se
trata del nombre de foda la Seccion, se entiende que con ese nom-
bre se alude al contenido mas profundo de zodos los temas mencio-
nados en la Seccidon, hasta incluso su altimo versiculo.

De acuerdo a esto, se requiere de una aclaracion en cuanto
al nombre de nuestra Seccion Semanal, Mishpatim: es cierto
que la mayor parte de esta trata de temas ligados a las leyes y
dictamenes de la Tora; pero al final de la Seccion se habla acerca
de los preparativos para la Entrega de la Tora®, y de c6mo Moshé
ascendio “al Monte Sinai...”*, que al parecer no tienen ninguna
conexion con el concepto de los Mishpatim.

Mas aiun: como es sabido , el nombre Mishpatim se le da a
las mitzvot cuya obligacion se puede entender racionalmente —
por lo que es necesaria una aclaracion: entre los preparativos
para la Entrega de la Tora mencionados al final de esta Seccion,
estan las declaraciones de los judios: “haremos™ y “haremos
y escucharemos™® — esto significa, que los judios acatarian

Véase extensamente en Likutéi Sijot, vol. V, pag. 57 en adelante.

Véase Tania, Shaar Haljud VeHaEmuna cap. 1. Y otras citas.

24:1 en adelante (y en el comentario de Rashi alli).

Alli, 12 en adelante (y en el comentario de Rashi alli. Véase también Rashi alli, 16).
24:3.

Alli, 7.
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(“haremos”) la Palabra de Di-s, incluso antes de comprenderla
(“escucharemos”)’—y de hecho, esta forma de conducirse es opuesta
a la que implican los Mishpatim (que son mitzvot racionales).

De esto resulta, que el final de la Seccion no solo trata de un
tema distinto a los Mishpatim, sino incluso, opuesto a ellos.

Esta pregunta no concierne solo al relato del final de la Seccion,
sino también es relativa a las leyes mencionadas en la misma, pues
entre ellas también esta la de “no cocinaras una cria animal en
la leche de su madre™?, y esa (prohibicion de carne con leche) no
es una ley racional, sino un Jok —Decreto Divino que trasciende la
logica—.

2. Sobre el versiculo “y estos son los Mishpatim que pondras
delante de ellos”, Rashi cita la explicacion de nuestros Sabios’, “Asi
como los primeros se originan en Sinai, también estos, las leyes
mencionadas en esta Seccion, se originan en Sinai”. Es conocida'

la interpretacion profunda de esta declaracion de nuestros Sabios
que, “también estos” —también los Mishpatim— se deben cumplir,
no (solo) porque la razon asi lo impone, sino, debido a que “se
originan en Sinai” — vale decir, por ser drdenes de Di-s entregadas a
Moshé en el Monte Sinai.
Segin esto, aparentemente podriamos explicar por qué en esta
Seccion —Mishpatim— se menciona el relato de la declaracion de
los judios “haremos y escucharemos”, y también la prohibicion
de carne con leche que no pertenece a los Mishpatim — pues con
ello la Tora insinua que incluso los Mishpatim (en lo profundo
del tema, al igual que la prohibicion de carne con leche)
trascienden el intelecto — y tienen que ser vistos como Jukim —
Decretos Divinos— por lo que también ellos deben ser cumplidos
con kabalat ol Maljut Shamdim —aceptacion incondicional del Yugo

7 Véase Shabat 88a, en adelante.

8  23:19.

9 Laopinion de Rabi Ishmael en el Mgjilta, al comienzo de nuestra Seccion Semanal.
10 Véase Likutéi Sijot, vol. lll, pag. 899 en adelante.
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Celestial- (en el espiritu de “haremos y luego, comprenderemos,
escucharemos”) — por el solo hecho de dar cumplimiento
al “Estatuto que Estableci, y al Decreto que Institui”'.

3. Sin embargo, haciendo honor a la verdad, no podemos decir
eso, por diferentes motivos:

a) En Mejilta” figura una opinion diferente (y en Midrash
Raba" de nuestra Seccion Semanal es citada solo es idea), que
afirma que “estos Mishpatim, fueron dichos por Di-s a Moshé antes
de la Entrega de la Tor4, en Mard”, y segin esa version resulta que
aqui el énfasis no radica en que los Mishpatim, al igual que los
Jukim, se hayan originado en “Sinai” — por lo que el interrogante
sigue vigente.

b) Y lo principal: incluso segun la explicacion de que “también
estos, se originaron en Sinai”, siendo que el nombre de la Seccion
es Mishpatim, indefectiblemente debemos decir que el énfasis debe
estar puesto en que se trata de mitzvot racionales (Mishpatim), y no
en que estas son drdenes “que se originaron en Sinai” (Jukim);

es decir, del hecho que toda la Seccion se denomina Mishpatim,
se puede invertir la explicacion anterior (que expone que en el fondo
de la cosa los Mishpatim son Jukim), y decir en sentido opuesto
— que incluso la prohibicion de carne con leche, y mas aun, que
también el contenido de las declaraciones “haremos” y “haremos
y escucharemos”, son, en su sentido profundo — “Mishpatim™.

4. Ademas, debemos entender el hecho de que la Seccion
Mishpatim viene inmediatamente después de la Seccion Itro,
que es la que narra la Entrega de la Tora — pues a simple vista es
incomprensible:

La novedad principal que introdujo la Entrega de la Tora no

11 Bamidbar Rabd, inicio de Seccion Jukat. Tanjumd alli, 3. Véase loma alli, y otros.
12 Al inicio de nuestra Seccion Semanal (la opinion de Rabi lehuda).

13 Cap. 30, 3. Similarmente en Tanjumd, sobre nuestra Seccion Semanal, 3 (ver Etz
losef alli).
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concierne a las leyes del grupo Mishpatim, en cambio si, a las de
tipo (Edot —Testimoniales—) y a los Jukim — debido a los siguientes
puntos: a) los Mishpatim tendrian que haber sido cumplidos
por imposicion de la logica humana, aunque Di-s no los hubiese
indicado, como dice la Guemard', “que si no hubiesen sido escritos,
corresponderia escribirlos”; b) y especialmente segin la opinion
de Ramban'"® —Najmanides—, que las leyes ordenadas a las naciones
del mundo, los Hijos de Noaj, no solo implican “el establecimiento
de jueces para mantener el orden en la sociedad”, sino también
“las leyes referentes al robo, el engafio, la opresion, el pago de
un empleado, los guardianes, el violador, el seductor, dafios a la
propiedad ajena y al projimo, los prestamistas y prestatarios, las
leyes regulatorias de la actividad comercial, etc.” — por lo tanto,
resulta que con respecto a la mayoria de las leyes de Mishpatim en
general, los judios ya habian sido ordenados antes de la Entrega de
la Tora, como Hijos de Noaj.

[Y a ello se debe, que la Entrega de la Tora fue de modo que
“Di-s descendio sobre el Monte Sinai...”'%, y que “Di-s hablo6 todas
estas palabras, para decir”'’, de manera que “todos los integrantes
del pueblo vieron las voces...”'® — “veian lo que normalmente se
escucha””, quiere decir, se traté6 de una revelacion Divina que
trascendio totalmente el intelecto humano].

Siendo asi, seria obvio pensar que la Entrega de la Tora deberia
haber sido seguida de inmediato por los dictamenes estilo Jukim (y
Edoft) en los que se pone de manifiesto la novedad de la Entrega de
la Tora — entonces, ;por qué no bien sucedio la Entrega de la Tor4,

14 loma alli. Véase también Torat Kohanim, y el comentario de Rashi, en Seccion
Ajaréi alli.

15 Sobre la Tora, Génesis, Seccion Vaishlaj 34:13.

16  Exodo, Seccion Itré 19:20.

17  Alli, 20:1.

18 Alli 15.

19 Rashi alli. Como la opinién de Rabi Akiva en el Mejilta alli (y véase Likutéi Sijot,
vol. VI, pag. 121 en adelante).
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estan mencionados primero los Mishpatim?

Cierto, de acuerdo a la primera opinion de nuestros Sabios la
Tora debe mencionar los Mishpatim para subrayar que “también
estos, se originan en Sinai” — pero de todos modos, ese énfasis se
refiere a que “también estos, se originan en Sinai”, por eso, ante
todo, debieron ser mencionadas las mitzvot cuyo tema en si es Sinai
(los Jukim).

Y hay un punto que es mas llamativo: segun lo antes explicado
—que los episodios escritos en el final de esta misma Seccion
Mishpatim fueron cercanos a la Entrega de la Tora, antes o después,
en cambio, las leyes del comienzo y de la mayor parte de la Seccion,
fueron ordenadas a Moshé (de acuerdo al comentario de Rashi)
después de ello, en los cuarenta dias que estuvo en el Monte Sinai—
resulta entonces, que las leyes cuya exposicion comienza aqui con
“Estos son los Mishpatim” (no bien luego del relato de la Entrega
de la Tora en la Seccion Itrd) no fueron escritas en la Tora en orden
cronologico [y con mas razon es asi segun la interpretacion del
Midrash, que afirma que “Estos Mishpatim fueron dichos antes de
la Entrega de la Tora en Mara”].

De todo esto se entiende que: a) por un lado, si bien la revelacion
Divina en si de la Entrega de la Tora, no representa un tema de
Mishpatim, como antes se explicO —que en la Entrega de la Tora
hubo una manifestacion Divina que trascendio los parametros del
intelecto— de todos modos, el sentido de la Entrega de la Tora (el
contenido de la Seccidn anterior, Itrd,) se expresa en los Mishpatim
especificamente, y es por eso esta Seccion se ubica a continuacion de
Itr6; b) por el otro lado, luego de que la Tora expone el concepto de
los Mishpatim, es menester retomar (sobre el final de la Seccion) el
tema de la Entrega de la Tora; c) pero eso mismo es un detalle, es
parte, de la cuestion de los Mishpatim (por eso estd en esa misma
Seccion).
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5. El asunto se comprendera prologando la explicacion de Shla*
sobre el versiculo®': “Ze Keli veanvehui Elokéi avi vaaromemenhii” —
Este es mi Di-s y lo embelleceré, el Di-s de mi padrey lo enalteceré”—
(citada por mi suegro, el Rebe anterior, en sus Sijof), asi escribe
Shla: “Cuando Di-s es Keli —mi Di-s— debido a mi comprension y
captacion acerca de El, entonces veanvehii, somos ani-vehii, yo y El,
significa que yo y El estamos unidos juntos, por asi decirlo, pues
ese contacto, ese conocimiento de Di-s, es captado por el corazén
de la persona. Sin embargo, cuando no soy consciente de El en
virtud de mi captacién, y mi contacto con Di-s se limita a que El es
el Di-s de mi padre, entonces, vaaromemenhii —lo enalteceré—, pues
El es elevado y me trasciende, y yo estoy distanciado de El, en lo
recondito de mi corazon”.

Es decir, en adicion a la fe (que proviene de “mi padre” — “la
tradicion de generacion en generacion”??), del judio también se
demanda tener “conocimiento” de Di-s, porque a través de la fe,

B el sentimiento de la persona es que Di-s esta “mas alla” de uno
(esto es “...y lo enalteceré”) y (automaticamente) la persona se
“distancia de El, en lo recéndito de su corazén”; en cambio, a través
del “conocimiento producto de la captacion”, cuando el judio
comprende y capta la Divinidad (“este es mi Di-s”), se cristaliza
“KEly yo estamos unidos juntos” (“veanvehir”).

Esa es también la intencion del versiculo® que exhorta, “Conoce
al Di-s de tu padre”: no es suficiente con que Di-s sea “el Di-s de fu
padre”, sino, indefectiblemente en la persona debe desarrollarse el
“conoce” — “T por ti mismo, condcelo producto de tu captacion
acerca de E1”%,

Con respecto a esto, no se entiende lo siguiente: seguin el
comentario de Shld, el versiculo debié haber sido redactado en

20 En Asara Maamarot, Primer Maamar (40,1).
21 Exodo, Seccién Beshalaj 15:2.

22 Las palabras del Shia alli.

23 I Cronicas 28:9.

24 Shla alli.
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orden inverso — primero debi6 decir “el Di-s de mi padre y lo
enalteceré” y luego, “este es mi Di-s y lo embelleceré”, porque ante
todo en el judio esta la fe “proveniente del padre...la tradicion de
generacion en generacion”, y solo luego se desarrolla en la persona
el “conocimiento producto de la captacion” — la comprension de
los aspectos de la Divinidad a los que podemos acceder (en palabras
del Shla: “En adicion a que se fijo la fe en Di-s en tu corazon
gracias a tu padre... ti mismo debes comprender en virtud de
tu captacion personal”), entonces, ;por qué el versiculo menciona
primero la comprension y luego la fe?

6. Al parecer, el tema se podria explicar segin un concepto
conocido®, que incluso después de que la fe se despliega y se
inviste en “el conocimiento producto de la captacion”, es necesario
que siempre se de lugar (y de hecho asi es en cada uno) a la fe que
trasciende la comprension humana; en vista de que Di-s no tiene
limite, por mas elevado que sea el nivel al que podamos acceder
a través de la captacion, siempre habra dimensiones Divinas que
trascienden nuestro alcance, las que solo pueden ser “tomadas” a
través de la fe;

y esa es la intencion del orden del versiculo, “este es mi Di-s y lo
embelleceré (y luego) el Di-s de mi padre, y lo enalteceré” — es decir,
alude al concepto innovador antes expuesto, que incluso después
del esforzado servicio a modo de “este es mi Di-s 'y lo embelleceré”
— que alude a la captacion personal de la Divinidad, es condicion que
en la persona irradie “el Di-s de su padre, y enaltecerlo” — la fe?®,

Sin embargo, el tema todavia no esta del todo claro: cierto, en
el alma de la persona también esta la luz de su fe que irradia luego
del “conocimiento producto de la captacion”, pero ;por qué aqui
no se menciona la fe innata del judio que (desde un principio) es el
cimiento de esa captacion — la fe en el “Di-s de mi padre” sobre la

25 Veéase Likutéi Tora, Vaetjanan 7b en adelante.
26 Véase también Discurso Jasidico “Veiadata”, alli.
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que luego se construye el “conocimiento” (“este es mi Di-s”)?

7. La explicacion de todo esto:

El proposito de la Entrega de la Tora radica en la derogacion
del Decreto Celestial relativo a la separacion entre las dimensiones
espirituales superiores y los seres y objetos creados inferiores, de
modo que los “seres inferiores se eleven espiritualmente hacia las
dimensiones intangibles superiores, y a su vez, la espiritualidad de
las dimensiones superiores descienda en los planos inferiores”*” —
esto es: la union entre el plano terrenal “inferior” de la creacion y el
espiritual “superior”. Y aqui el énfasis es, no que el ser “inferior” se
anule y pierda sus caracteristicas existenciales (transformandose
en un ser espiritual “superior”), sino, mientras conserva su forma
de ser como ser inferior de este mundo fisico, “ascienda”, es
decir, se una con la espiritualidad de las dimensiones intangibles
superiores®,

n Esa es la razon por la que no fue suficiente que en el comienzo de
la Entrega de 1a Tora “los superiores desciendan hacia los inferiores”
— como dice el versiculo: “Di-s descendié sobre el Monte Sinai...”
—y fue necesario también que “los inferiores asciendan hacia los
superiores”; y mas aun: el Midrash antes citado que precisa cudl es
el objetivo de la Entrega de la Tora especifica y antepone que “los
inferiores asciendan hacia superiores” antes que “los superiores
desciendan...”, (aunque en la practica ocurrié en orden inverso?”,
primero Di-s descendio sobre el Monte y luego Moshé ascendio a lo
Alto, y el porqué de ello se explicara a continuacion).

Siendo que el hecho de que “los superiores desciendan hacia
los inferiores” se generd, (no en virtud de los seres creados
inferiores, sino) a partir del acercamiento de las dimensiones
espirituales superiores (como se enfatiza explicitamente en las

27 Shemot Rabad, cap. 12, 3. Tanjumd, Vaera 15.
28 Biuréi HaZohar 43d.
29 Véase extensamente en Likutéi Sijot, vol. VIII, pag. 23 en adelante.
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palabras del Midrash, que Di-s dijo “Yo Soy quien comienza”),
por eso, ese despliegue de Divinidad hacia este mundo fisico no
causoé en los seres creados inferiores el apego a lo Divino, sino, la
supresion de sus caracteristicas existenciales intrinsecas: en los
judios en particular — como reza el versiculo “y se estremecio todo
el Pueblo...”*, “y el Pueblo vio, y [todos] temblaron y se pararon
a lo lejos™?', o sea, si bien semejante revelacion de Di-s significo en
ellos la manifestacion de la profundidad de su alma, al punto que veian
literalmente la espiritualidad (“todo el pueblo vio™), al mismo tiempo
impact6 neutralizando sus sentidos humanos ; y también impactd en
la forma de ser de la creacion en general — tal como testimonia la
Escritura, “y temblo todo el Monte...”*?, hasta el extremo que (en
todo el mundo) “siquiera un pajaro pio...sino, el mundo entero se
paralizo, permanecio en silencio...”%.

No obstante, la intencion de la Entrega de la Tora es, como
antes se dijo, que la creacion, en y con sus caracteristicas
existenciales propias del plano “inferior”, esté apegada y unificada
con la espiritualidad de las dimensiones “superiores”; ese nuevo
escenario de fusion solo puede generarse a través del esforzado
servicio a Di-s del ser creado inferior por si mismo — y solo asi se
logra que “los seres inferiores” “asciendan” de nivel, internalizando
la espiritualidad de los “superiores”.

Pero por otro lado, fue necesario que antes “las dimensiones
superiores se acerquen y desciendan hacia los inferiores” (como
mencionamos antes en las palabras del Midrash — “Yo Soy quien
comienza”, como esta escrito “Di-s descendid...”), porque la
sumision que se produjo en el ser creado por medio de ello significo
una concesion especial de fuerza, para que luego ellos, con su
propio esfuerzo, puedan ascender “haciendo propia la Divinidad
de las dimensiones superiores”.

30 Exodo, Seccién Itré 19:16.

31 Alli 20:15.

32 Alli19:18.

33 Shemot Rabd, al final del cap. 29.
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8. Los dos conceptos recién mencionados (que “los superiores
desciendan hacia los inferiores” y que “los inferiores asciendan
hacia los superiores™), en el servicio personal, son los dos modos de
conexion con Di-s de fe y comprension intelectual respectivamente:

La fe no viene a través (del esmero y del esfuerzo) de la persona,
sino, es algo que se concede desde lo Alto (o en las palabras y el
estilo de Shla: la fe es producto de “la tradicion de generacion en
generacion”); por lo tanto, incluso cuando la fe irradia en el alma
de la persona y en virtud de ella cumple con la Voluntad de Di-s, de
todos modos, a través de ello no se unifica con la Divinidad, pues su
forma de ser humana, innata, perdura “distanciada de El”.

Exclusivamente cuando la persona se esfuerza por comprender
temas del ambito de lo Divino, o sea, cuando el interés surge del
judio por si mismo, de su propia forma de ser, en esa instancia, el
denuedo puesto en el tema da su fruto y su ser se fusiona con Di-s

— como sefiala Shla, “El y yo estamos unidos juntos”.

Pero por otro lado, la fe es el cimiento y la introduccion
para servir a Di-s con comprension y captacion — como antes se
explicé utilizando las palabras del Midrash, que el hecho de que
“los superiores desciendan...” sirve como preparacion para que
“los inferiores asciendan...” — esto es asi, porque el intelecto en si
mismo puede equivocarse, pues el “soborno” implicito en el amor
propio, pueden provocar que el intelecto no se alinee con la verdad;
por eso, indefectiblemente la comprension debe construirse sobre
la base de la fe y la aceptacion del Yugo Celestial, entonces, y solo
entonces, es seguro que el intelecto sera genuino.

9. En base a esto, se comprendera como estin ordenadas las
Secciones Semanales: en primer término, la Seccion de Itro (y luego)
la de Mishpatim:

Itré es la Seccion que relata la Entrega de la Tora, es decir,
aquello que fue concedido desde lo Alto —1a fase en la que “el espiritu

—
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de las dimensiones superiores desciende hacia los seres inferiores”.
Y en ese momento se produjo en los judios la revelacion de la fe,
que se expresé en su sumision y neutralizacion de sus caracteristicas
humanas innatas — como sefiala el versiculo, “y temblaron...”, se
paralizaron completamente ante Di-s.

Sin embargo, luego de la revelacion de lo Alto de (Ia Seccion
de Itré y) la Entrega de la Tora, comienza la (principal) etapa
del servicio de “los seres inferiores en pos de ascender hacia la
espiritualidad superior”, con la intencion de lograr el ensamble
entre la naturaleza humana creada y la de todos los seres vivos e
inertes, con la Divinidad —

y ese precisamente es el concepto de Mishpatim, mitzvot
racionales — con las que Su Divina Sabiduria es muy bien asimilada
en el intelecto del ser creado, al grado de que entre ellos se genera
una “union maravillosa™, y a través de ello la Sabiduria de Di-s,
bendito Sea, permea por completo al individuo tal cual es él;

y con ello —con la denodada comprension personal acerca de lo
que Di-s permite que se lo aprehenda, basada en la fe pura que viene
de lo recondito del alma— se consolida el objetivo de la Entrega
de la Tora — la fusion y ensamble perfecto entre las dimensiones
superiores y los seres inferiores.

10. De acuerdo a lo expuesto se explicara también la diferencia
(segun la dimension interior de la Tord) entre la interpretacion que
dice que “también estos, los Mishpatim, se originan en Sinai” —que
al ser mencionada en el comentario de Rashi a la Tor4 se entiende
que es la apropiada segun el sentido simple de los versiculos—y la
opinion del Midrash que afirma que “estos Mishpatim fueron dichos
por Di-s en Mar4, previo a la Entrega de la Tord”:

Cuando el judio comienza su estudio de Tora de acuerdo al
significado simple de la Escritura, es decir, estando en el inicio
del servicio a Di-s, ¢l (todavia) no tiene captacion de la Divinidad,

34 Tania cap. 5.
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ni tampoco amor y temor a Di-s — en ese punto no alcanza que su
intelecto le imponga el cumplimiento de los Mishpatim, y en ultima
instancia tampoco le seria util, porque en su interior aun gobierna
el alma animal;

por eso, ante todo él debe saber y sentir que “también estos
se originan en Sinai”’, vale decir, que la fuerza y vigencia de los
Mishpatim es igual a la de los Diez Mandamientos que fueron
dados en el Monte Sinai, con “truenos y relampagos”, en medio
de estruendos y tormenta; y esa estridencia de la Entrega de
la Tora gener6 que “todo el pueblo tiemble” — se estremecieron
y perdieron su sensacion del yo y sus caracteristicas humanas
innatas personales.

La analogia de esto en el servicio a Di-s del individuo es la idea
de que “siempre la persona debe enfurecer a su Instinto al Bien
contra su Instinto al Mal”*, pues el grito de irritacion y la “furia”
del Alma Divina sobre el alma animal atraviesa todo el ser y la

subordina por completo®.

Sin embargo, cuando la persona esta en el nivel de Drush —
interpretativo profundo— de la Tor4, es decir, ya bucea en categorias
mas elevadas de servicio a Di-s, con amor y temor al Altisimo, y
con profunda reflexion en lo Divino — en esa instancia, lo cierto es
lo contrario a lo antes expuesto: el judio debe cumplir las mitzvot
de Mishpatim, incluso sin recurrir a la “furia” e irritacion del Alma
Divina sobre el alma animal, sin necesitar de los truenos y relampagos
dela Entrega de la Tora; él debe ser capaz de cumplirlas por “haber
sido dichas en Mara”, es decir, porque asi lo impone su intelecto.

Y si bien también segun el Midrash, el orden de las Secciones
es primero Itr6 y seguida a ella Mishpatim —porque también la
comprension de la Divinidad, si o si, debe estar basada en la fe y
la aceptacion del Yugo Celestial (como antes se dijo en el parrafo
8)— de todos modos, “Sinai” es solo el cimiento de la comprension,

35 Berajot 5a.
36 Tania cap. 29 (37a en adelante) véase también alli, cap. 31 (39b en adelante).
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pero el servicio propiamente dicho al cumplir los Mishpatim es
(no a modo de aceptacion del Yugo Celestial y la estridencia del
“Sinai”, sino) a través de la capacidad intelectual.

11. Lo expuesto sirve como explicacion adicional de las
palabras de Maimonides en relacion a lo que dijeron nuestros
Sabios, “que la persona no diga que no desea lo prohibido, sino
que diga, lo deseo, pero qué puedo hacer si mi Padre Celestial me
ordené a abstenerme de ello”, Maimonides dice que este principio se
aplica unicamente al cumplimiento de los Jukim (las mitzvot que
no tienen explicacion 16gica), en cambio, en cuestiones relacionadas
al cumplimiento de los Mishpatim, 1a persona debe decir “no lo
deseo”, porque si dice, “lo deseo”, eso muestra que es un individuo
de cualidades grotescas.

A primera vista no se entiende: se explica en Jasidut —Filosofia
Jasidica— que incluso el cumplimiento de los Mishpatim debe
ser a partir de la aceptacion del Yugo Celestial, al igual que el
de los Jukim. Siendo asi, ;por qué cuando se trata de Mishpatim,
Maimonides dice que la persona debe “entender” que es algo negativo,
y consecuentemente, decir, “no lo deseo”?

Sin embargo, la explicacion del concepto es congruente con lo
antes mencionado:

Ciertamente es imprescindible la base de la aceptacion del
Yugo Celestial, porque no es légico apoyarse solamente en el
intelecto y los sentimientos humaneos. Y es mas: si el cumplimiento
de los Mishpatim se limita solo a la comprension intelectual, en
esa actitud faltara lo principal — servir a Di-s, y para el judio, el
fundamento de todos sus temas debe ser “Yo Soy Di-s tu Sefior”;

pero, por otro lado, la intencién Divina con el cumplimiento
de los Mishpatim es, que esas mitzvot permeen las facultades
interiores, el intelecto y las emociones del judio, por lo que también
él (no debido a su sumision a Di-s, sino en funcién de su forma de
ser tal cual es él) debe aborrecer el mal y exclamar “no lo deseo”.
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12. No obstante, si bien hay una ventaja en el servicio a modo
de “conocimiento producto de la captacion”, pues justamente a
través de ello se logra la union con Su Sabiduria, bendito Sea,
de todos modos, siendo que el intelecto humano es limitado, se
entiende que esa union es posible solo en aquellos niveles que
tienen cierta relacion con la persona, y que le son accesibles a su
captacion intelectual. Sin embargo, la intencion de la Entrega
de la Tora —la union de las dimensiones superiores con el mundo
terrenal inferior— consiste en que incluso la dimension superior
que trasciende la captacion humana, y también aquella que del
todo escapa a la dimension de la ldgica, se fusione con el ser creado
inferior — y de modo que por ello este no pierda su caracteristica
substancial intrinseca de ser “inferior”, al contario, que (también)
esas dimensiones superiores que estan totalmente mas allé del alcance
humano, permeen por completo a la persona.

Y esa es la novedad cuando el tema de “el Di-s de mi padre y
lo enalteceré” viene después de “este es mi Di-s, y lo embelleceré”:

La fe que el judio tiene a partir de la “tradicion de generacion
en generacion” (que es la introduccion para llegar al nivel de “este
es mi Di-s, y lo embelleceré”) no es un servicio generado por la
persona propiamente dicha, como antes se explico en extenso; por
eso, no se lo menciona en el Cantico de los Hijos de Israel, porque
esa fe no es el fruto ni la novedad del servicio (el Cantico) de ellos,
sino, es la capacidad innata del judio que proviene de lo Alto.

En cambio, luego de que en la persona se produce la union
perfecta con Su Sabiduria — “yo y El estamos unidos juntos”, los dos
juntos, incluso expresandose en #una misma palabra (“veanvehu”)
—se origina en el judio una nueva situacion, que incluso los niveles
que trascienden su captacion, aquellos que solo se los puede
“tomar” a modo de “lo enalteceré”, con la fe, no lo sacan de su
propia forma de ser, sino, el aspecto de “lo enalteceré” mismo,
permea su ser. Dado que su forma de ser se unifico con lo Divino,
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esta no se desdibuja siquiera frente a los niveles que su mente por
si misma es incapaz de asimilar.

Esta es la razon por la que al final de la Seccion de Mishpatim se
relata acerca de la Entrega de 1a Tora (“haremos y escucharemos”),
e incluso antes de ello se menciona la prohibicion de carne con
leche (que es un Jok) — porque cuando esta presente el aspecto de
Mishpatim —1a union del intelecto humano con la Sabiduria Divina—
se logra que incluso los Jukim (y también el tema de “haremos y
escucharemos” y la Entrega de la Tora) estén en la frecuencia de
los Mishpatim — que también ellos (los Jukim) permeen del todo a
la persona.

13.'Y asi como esto se aplica a la Entrega de la Tora en general
— que primero viene la Seccion Itrd, la revelacion de lo Alto que
trasciende la forma de ser del ser creado inferior, y luego comienza
el servicio de la persona, la Seccion de Mishpatim; y ese mismo
servicio en sus dos niveles: en primer término los Mishpatim
literalmente, las mitzvot racionales (basadas en la fe y la aceptacion
del Yugo Celestial de 1a Seccion Itro), y luego los Jukim y 1a Entrega
de la Tora (mas no de modo que desdibuja la caracteristica innata
del individuo, sino) como algo que permea la forma de ser en si de
la persona (Mishpatim) —

se puede decir, que este mismo proceso se da también en la
revelacion de la dimension interior de la Tora, Torat HaJasidut’
—la Doctrina del Jasidismo—:

Primero tuvo lugar la revelacion de las ensefianzas del Jasidut
general, tal como estas se dieron a conocer a través del Baal
Shem Tov, de un modo que sus conceptos no estaban investidos
en el intelecto humano; en esa instancia el énfasis principal era el
despertar de la fe, “el Justo vive por su fe”**, como es sabido.

Sin embargo, la intenciéon y la finalidad Divina es que las

37 Véase también Likutéi Sijot vol. IX, pag. 158 y otros.
38 Jabakuk 2:4.
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ensefianzas del Jasidut permeen a la persona tal cual esta es —en su
intelecto y (a través de este) sus capacidades emocionales interiores
—fueporello que luego, se revelaron las ensefianzas de Jasidut Jabad
a través del Alter Rebe, quien despleg6 e invistié los profundos
conceptos del Jasidut en las facultades intelectuales de Jojmad, Bina
y Daat (Sabiduria, Comprension y Concienzuda Conexion) del alma,
de modo que cada individuo pueda comprenderlas, al grado que
permeen toda su existencia.
[Esta es la explicacién del dicho del Rav de Berditchov®,
“todos nosotros (los discipulos del Maguid de Mezritch) comimos
del mismo plato, y el Lituano (asi le decian al Alter Rebe) tomé
la mejor porcion” — porque a través de las ensefianzas de Jasidut
Jabad se logré plasmar la intencion de la revelacion de las
enseiianzas jasidicas, tal como antes se menciond, (al igual que lo
que se explico en relacion al tema de los Mishpatim)].
Y a través de que en la persona haya captacion de Divinidad,
al punto de que “yo y Kl estamos unidos juntos” — aunque luego
se reconozca de que “la finalidad del conocimiento es que no
se Te conozca™, es decir, que se toma consciencia que incluso
aquellos temas que s/ se comprenden, en realidad trascienden la
comprension; y es mas: incluso los temas que desde un principio
escapan a los parametros de la captacion intelectual — no se
relacionan con uno meramente desde el subconsciente (makif),
sino, se sienten en la persona tal cual como esta es — al igual que la
idea de que los Jukim se sientan como parte de uno — Mishpatim.

Y a través del esfuerzo en pos de captar l1a Tora en general, y las
enseiianzas de Jasidut Jabad en particular, seremos privilegiados
con estudiar las ensefianzas del Mashiaj, las cuales seran estudiadas
a modo de vision*', al grado de que “Se manifestara la Gloria de

39 Torat Shalom pag. 47.
40 Véase Bejinot Olam vol. 8, Cap. 2. lkarim 42, cap. 30. Shla 191b.

41  Shaar HaEmund cap. 60. Al final del Discurso Jasidico “Vaidaver Elokim” (el
segundo), 5699.
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Di-s, y verd toda carne al unisono, que la boca de Di-s habl6”*.

(de una Sija de Shabat Parshat Mishpatim, 5725, 5736 — 1965,
1976)

42 Isaias 40:5. Véase Shaar HaEmund cap. 25 en adelante.
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