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Este Shabat es especial, como lo refleja el hecho que se sacan tres rollos para
la lectura de la Tora, leemos la porcion semanal Vaikra de un primer rollo, la
lectura de Rosh Jodesh en un segundo rollo y la lectura especial de la
parsha HaJodesh de un tercer rollo.

Este es un fenomeno muy raro. Hay muchas ocasiones en que se sacan dos
rollos de la Tora, pero sacar tres rollos es extremadamente fuera de lo comun. La
unica vez que leemos de tres rollos cada afio es en Simja Tord. Ademads, en
algunas otras ocasiones, cuando Rosh Jodesh Tevet, Rosh Jodesh Adar o Rosh
Jodesh Nisan caen en Shabat, este fenomeno se repite. Hay un denominador
comun en las porciones que se leen de los tres rollos de la Tora tomados este
Shabat, porque cada una de las tres lecturas se refiere a Rosh Jodesh Nisan, la
fecha de hoy. La parsha de esta semana, Vaikra fue comunicada a Moshe en Rosh
Jodesh Nisan, el dia en que se erigi6 el Santuario. La lectura de HaJodesh tam-
bién fue comunicada a Moshe en Rosh Jodesh Nisan (un afo antes, mientras los
judios todavia estaban esclavizados en Egipto). Ademas, relata la mitzva de
consagrar los meses y asi muestra como existe una conexion especial entre la
lectura comtn de cada Rosh Jodesh y la de Rosh Jodesh Nisan.

Con seguridad podemos aprender de esto, una enseflanza en el servicio de
Di-s. Este aprendizaje se puede obtener al comparar la extraccion de tres rollos
de la Tora en Simja Tor4 con la extraccion de tres rollos en el presente Shabat.

El sentido espiritual de sacar un rollo de la Tora se refleja en las plegarias
recitadas en ese momento que comienzan con: “Cada vez que el arca se ponia en
marcha, Moshe decia: ‘Levantate Di-s, y tus enemigos se dispersardan; Tus
enemigos huiran delante de ti”. Este versiculo es importante para cada judio,
incluso en la era actual cuando el arca esta oculta. Cada judio posee una chispa de
Moshe dentro de su alma. Esta chispa provoca el “Levdntate Di-s”, un aumento
en los actos de Santidad (hacer el bien) y “Tus enemigos se dispersaran, ...” la
anulacion de influencias negativas (apartarse del mal). Por lo tanto, sacar los
rollos de la Tora refleja los servicios de “alejarse del mal” y “hacer el bien”, los
dos pilares de nuestro servicio de Di-s y los dota con fuerza y vigor.

(La apertura del arca que contiene los rollos de la Tora, también otorga
bendiciones al area material de nuestra vida, para que podamos llevar a cabo
nuestro servicio a Di-s sin preocupaciones ni dificultades. Esto se refleja en el
hecho, que una porcion de mana (alimento celestial) se ubico con el arca como
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“un recuerdo para vuestras generaciones”, ensefiando al pueblo judio que, en
todo momento, su sustento material depende de Di-s como fue durante el viaje a
través del desierto).

Por lo tanto, sacar tres rollos de la Tord representa una Jazaka, un
fortalecimiento y consolidacion de los conceptos anteriores. En particular, hay
dos tipos de Jazaka:

a) Una Jazaka que es necesaria para consolidar nuestro servicio diario a Di-s.
Lo normal que estamos acostumbrados a realizar. Esto se logra mediante la
extraccion de tres rollos de la Tord en Simja Tora.

b) Una Jazaka destinada a dotar al pueblo judio de poderes nuevos y
adicionales. Esto ocurre solo en momentos especiales; entre ellos, nuestra
circunstancia actual, sacar tres rollos de la Tora en Rosh Jodesh Nisan.

El contraste entre Simja Tora y Rosh Jodesh Nisan también se refleja en los
temas que se leen en estas dos ocasiones y en particular, cudl es el rollo mas
importante. En Rosh Jodesh Nisan, la principal lectura es la del tercer rollo, que
se refiere a una cuestion especial del mes de Nisan. Por el contrario, en Simja
Tora, la lectura del segundo rollo es la principal y se relaciona con la narracion
de la Creacion.

El contraste entre estas lecturas se refleja en la declaracion de Rabi Itzjak,
citada por Rashi al comienzo de su comentario a la Tora: “La Tord no tendria que
empezar sino de “HaJodesh Haze Lajem”, “Este mes es para ustedes” (que es
el comienzo de la Parsha HaJodesh), porque es la primera mitzva que se ordeno
a los judios. ; Por qué la Tora comenzo con “Bereshit”, Génesis (la narracion de
la Creacion)? Porque “el poder de sus obras le relata a su pueblo para darle la
herencia de las naciones, si los acusaran de robar la tierra, ustedes les
contestardn la tierra toda es de Di-s, él decide a quien darsela”.

Por lo tanto, Simja Tora se asocia con Bereshit, la Creacion del mundo y Rosh
Jodesh Nisan, con la lectura especial de HaJodesh. En este contexto, el contraste
entre estas dos lecturas de la Tora refleja el contraste entre el mes de Tishrei, que
refleja el orden natural del mundo y el mes de Nisan, que refleja el potencial de
los judios para superar la naturaleza, como relata el Midrash: “Cuando Di-s eligio
a laakov y sus descendientes, El establecié para ellos un mes de Redencion”.

Por lo tanto, la extraccion de tres rollos de la Tora en Simja Tora representa
una Jazaka (consolidacion) de nuestra tarea de servir de Di-s bajo los limites de
la vida comun y corriente y en cambio, la extraccion de tres rollos en este
Shabat, Rosh Jodesh Nisan, representa una Jazaka con respecto al servicio que
esta por encima de lo ordinario, la revelacion de un patron milagroso de conducta.

El concepto anterior puede explicarse con mayor detalle al centrarse en la
asociacion de la parsha HaJodesh con “la primera mitzva que se ordend a los
Judios”. Aqui vemos que el énfasis esta sobre la “mitzva”, mas que sobre la Tora.
La Tora esta fundamentalmente por encima de la existencia mundana. En
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contraste, la intencion de las mitzvot es guiar la conducta de una persona dentro
del mundo y asi crear una “tzavta”, vinculo, entre el hombre, el mundo y Di-s.

Por lo tanto, la Jazaka establecida por los tres rollos de la Tora en Rosh Jodesh
Nisan no solo se relaciona con una secuencia milagrosa de eventos, ya que existe
por encima del plano mundano, sino al servicio de poner esta milagrosa fuente de
influencia en contacto con el orden natural, elevando nuestra conducta cotidiana.
En particular, esto se reafirma durante el presente afio, un ano en que “les mostraré
maravillas”.(segun las iniciales del afio 5751, un afio que les mostraré maravillas,
el afio del anuncio de la Redencion).

Los conceptos anteriores también estan relacionados con los pasajes que se
leen de cada uno de estos tres rollos. Esto se percibe particularmente en la lectura
de la parsha HaJodesh, que comienza con el versiculo que describe el
establecimiento de un mes de Redencion para el pueblo judio y contintia
describiendo la ofrenda de Pesaj, una ofrenda asociada con dar un salto radical,
mas alla de todos los limites.

De manera similar, la lectura de Rosh Jodesh representa un aumento mas alla
del patrén ordinario de revelacion. Esto se refleja en el hecho de que Rosh
Jodesh esta asociado con la luna (su nacimiento), mientras que el ciclo semanal
esta asociado con el sol. La diferencia entre el sol y la luna es que el sol brilla
constantemente sin cambios. Por el contrario, la luna atraviesa fases. En Rosh
Jodesh, comienza un proceso constante de crecimiento hasta que, el dia quince,
la luna brilla en su plenitud.

Por lo tanto, Rosh Jodesh refleja una adicion por encima del orden normal de
influencia Divina. Su conexién hoy con Shabat, el cumplimiento del ciclo
semanal, indica la fusion de lo natural y lo sobrenatural.

Un concepto similar también se asocia con la lectura semanal de la Tora que
comienza, “Vaikra”, “Y llamo a Moshe”, revelando una influencia otorgada a
Moshe, permitiéndole entrar al “Ohel Moed (la tienda del encuentro)”. Como se
mencion6 anteriormente, cada persona tiene en su alma una chispa de Moshe. Esta
representa al atributo de Daat (conocimiento y unién) del alma judia que otorga
el potencial para “encontrarse”, es decir, para la unidad entre el hombre y Di-s.
Tenemos el potencial de vincular nuestros pensamientos con El y experimentar
una conciencia de Di-s que sea similar al nivel de conexion que alcanzara todo el
pueblo en la Era de la Redencion. Ademas, como se explica mas adelante en
la parsha, Di-s establecio un “pacto de sal” con el pueblo judio, es decir, un
vinculo eterno que continuara para siempre.

(Estos conceptos continuan en las parshiot que seran leidas en las proximas
semanas, incluyendo la Parsha Shemini que también describe los eventos que
tuvieron lugar en Rosh Jodesh Nisan y relata como la Presencia Divina fue
revelada a todo el pueblo y como la gente alab6 a Di-s en consonancia. De manera
similar, describe el servicio de Nadav y Avihu (los hijos de Aardn), cuyas almas
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expiraron en amor por Di-s. Por lo tanto, la lectura de la parshd Vaikra también
refleja una fusion de un orden de conducta sobrenatural con el servicio cotidiano
de un judio).

En particular, las tres lecturas se pueden ver como una progresion. La parshda
HaJodesh introduce el concepto de un orden de funcionamiento sobrenatural. La
lectura de Rosh Jodesh describe como este orden de funcionamiento milagroso
puede influir en nuestras vidas ordinarias y la parsha Vaikra revela como esta
fusion de lo natural con lo sobrenatural puede convertirse en una dimension
permanente y fija de nuestra existencia.

Esta idea también es reafirmada por la Haftara, que se centra en el servicio
del Nasi (lider de tribu). La palabra Nasi, generalmente traducida como “principe”,
literalmente significa “el elevado”, es decir, refleja como la persona se proyecta
por encima del orden natural.

Como se menciono anteriormente, el orden de conducta sobrenatural también
se relaciona con la abolicion de todas las energias negativas y su transformacion
al bien. Este concepto también se refleja en las tres lecturas de la Tord, y en
particular en la parte final de las lecturas de la Tora. La conclusion de la lectura
de HaJodesh es: “no habra jametz en todas sus viviendas, comeran matzot” refleja
la oposicion al “ietzer hara”, el “mal instinto” (que se describe como jametz) de
una manera completa: “Haré que el espiritu de impureza se erradique de la
tierra”, para que todo lo que quede sea matza.

La lectura de Rosh Jodesh también involucra el concepto de transformacion
reflejado en la ofrenda traida para la expiacion, en un contexto muy amplio. De
hecho, nuestros sabios asocian esta ofrenda con la expiacion de Di-s de si mismo,
si podria decirse, por el ocultamiento tremendo de Su Presencia, reflejado en la
reduccion del tamaifio de la luna. Los efectos positivos de esta ofrenda reflejan el
estado de la luna en la Era de la Redencion cuando, “la luz de la luna se parecerd
a la luz del sol”.

Un concepto similar esta al final de la parsha Vaikra donde se describen las
ofrendas de culpa. Ademas, el versiculo que describe “el pacto de la sal” transmite
una idea similar para la sal, el concepto de transformacion de los alimentos de
sabor amargo, hacia un sabor dulce.

De la misma forma, la Haftara concluye con los versiculos finales del Libro
de Ieshaiahu: “Y serd que cada (Rosh) Jodesh y cada Shabat, toda carne vendrad
y se postrara ante Mi ... Y ellos iran y veran los cadaveres de los hombres que se
rebelaron contra Mi ... y ellos serdan aborrecimiento de toda carne”. Luego, para
concluir con una forma positiva, el versiculo “Y sera que cada (Rosh) Jodesh y
cada...” se repite nuevamente. Esta repeticion enfatiza como los elementos
negativos no solo seran borrados, sino que también se transformaran y produciran
un aumento en la Santidad.

Los conceptos anteriores se pueden relacionar con una diferencia de opinion
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encontrada entre nuestros sabios. La Mishna dice: “Estudiamos con profundidad
las leyes de Pesaj treinta dias antes de la festividad. Raban Shimon ben Gamliel
dice: “Dos semanas antes de la festividad”.

Aunque la halaja se determindé de acuerdo con la primera opinidn, sin
embargo, la opinion de Raban Shimon ben Gamliel también es significativa ya
que nuestros sabios enseflan: “Estas y estas son las palabras del Di-s viviente”. Y
con seguridad, con respecto al servicio espiritual de una persona, siempre es
posible cumplir ambas opiniones. En este caso, sin embargo, también es posible
cumplir ambas opiniones con respecto a los hechos reales.

Ampliemos: Uno debe comenzar a repasar el estudio de las leyes
de Pesaj treinta dias antes de la festividad. Sin embargo, a medida que se acerca
la festividad, se debe reevaluar la situacion personal y aumentar tanto la calidad
como la cantidad del estudio. Este aumento se alude en el texto de prueba citado
por el Talmud como apoyo a la opiniéon de Raban Shimon, “Este mes sera una
cabeza de meses para ti”, el versiculo como se explicd anteriormente se relaciona
con el funcionamiento sobrenatural de la existencia. Dar este paso por encima de
la naturaleza, le permite a uno aumentar la calidad y la cantidad del servicio, segun
lo exige la opinién de Raban Shimon ben Gamliel.

Del mismo modo que debemos esforzarnos por estudiar las leyes de Pesaj,
también debemos esforzarnos por brindar a los demas las necesidades de Pesaj,
dando “maot jitim”, la tzedaka especial asociada a Pesaj. Aqui también, aunque
seguramente se brind6 la ayuda treinta dias antes de Pesaj, a medida que se acerca
la festividad de Pesaj, se deben reevaluar e incrementar las donaciones.

Del mismo modo, con respecto al tamaiio de las donaciones; aunque la persona
ha dado un décimo o incluso un quinto de sus ingresos para tzedaka, se deben
reevaluar las ganancias y dar de acuerdo con la naturaleza de las bendiciones con
que Di-s lo ha provisto. Dar de esta manera, no causara ninguna pérdida. Por el
contrario, a medida que Di-s ve el alcance de su generosidad, El le proporcionara
mas bendiciones. Una persona que da sin reservas y limitaciones también recibira
bendiciones Divinas que no conocen limites.

Lo anterior comparte una conexion con el Nasi (lider tribal) que trajo sus
ofrendas para inaugurar el Santuario el primer dia, Rosh Jodesh Nisan, Najshon
ben Aminadav. Aminadav puede explicarse como una referencia a la
generosidad, pues proviene de la palabra nadav (dar generosamente). Najshon
esta relacionado a su coraje de saltar al mar, entregandose a si mismo con “mesirut
nefesh” (sacrificar la vida), sirviendo a Di-s sin limitaciones. Por lo
tanto, Najshon ben Aminadav refleja como nuestra generosidad debe expresarse
sin limitaciones, dando y ayudando de una manera sobrenatural.

Esto provocara la transformacion de todas las energias negativas. Asi como el
hecho de que Najshon se lanz6 al mar, hizo que el mar se dividiera, y condujo a
la fase final y mas completa de la liberacion de Egipto, asi también nuestras
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contribuciones ilimitadas a la tzedaka acercaran la Redencion y de hecho
transformaran todo lo negativo en cuestiones de bien y bondad.

La relacion con la Redenciéon es particularmente notoria en la fecha
actual, Shabat Parshat Vaikra, Rosh Jodesh Nisan 5751, un afio en que “les
mostraré maravillas”. Cada uno de estos factores comparte una conexion con la
Redencion futura: Shabat es un reflejo de “la era que es todo Shabat y descanso
por toda la eternidad”, la parsha Vaikra comienza describiendo como “Di-s le
hablé a Moshé desde el “Ohel Moed” (la tienda de encuentro)”. La maxima
expresion de la “tienda del encuentro”, el Santuario, serd la del Tercer Beit
HaMikdash. Rosh Jodesh representa la renovacion de la luna que esta asociada
con la renovacion del pueblo judio que tendra lugar en la Era de la Redencion. Se
hace mayor hincapié de esto en el presente mes, Nisan, el mes de la Redencion.
Las letras hebreas que le otorgan el niimero a este afio 5751 (8"w3n) forman la
palabra Tinasé que evoca a las palabras Tinasé Maljuto, “Se enaltecera su reino”.
Y las ultimas letras del afio que concuerdan con las iniciales de “les mostraré
maravillas”, son parte de la profecia de “Como en los dias de tu salida de la tierra
de Egipto, les mostraré maravillas™.

Que la Jazaka establecida al sacar tres rollos de la Tora lleve nuestro servicio
al Tercer Beit HaMikdash, donde “participaremos de las ofrendas de Pesaj y de
las ofrendas festivas ... y te daremos gracias con una nueva cancion para nuestra
Redencion y para la liberacion de nuestras almas”.
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Esta ensefianza fue editada, impresa y repartida por el Rebe de Lubavitch
el 20 de MarJeshvan del afio 5752 (finales del afio 1991).

El Rebe describe de forma maravillosa la virtud del “770”, residencia del
lider de la generacién. Desde su salida a 1a luz, el Rebe conserva un ejemplar
dentro de su libro de plegarias sin sacarlo nunca del mismo.

Kuntres Beit Rabenu ShebeBabel - La casa de nuestro Rebe en Babilonia
es una explicacion fascinante del Rebe de Lubavitch sobre el “770”, la sina-
goga central de Jabad.

“Y seré para ellos un pequefio Santuario...Esta es la casa de nuestro Rebe
en Babel”

(Trata sobre el Beit HaKneset (sinagoga) y Beit HaMidrash (casa de estudios)
central de Lubavitch, el “770” Siete Setenta)

1- Sobre el versiculo: “Y seré para ellos un pequeiio Santuario en las tierras
que llegaron alla” (1ejezkel 11:16) significa que también fuera de la tierra de Is-
rael, “en las tierras que llegaron alla”, en el lugar y en el tiempo del exilio, existe
un “pequerio Santuario”, al estilo y como modelo del “Gran Mikdash (Santuario)
situado en Jerusalem”, secundario al Beit HaMikdash. Est4 traido en la Guemara
(Meguila 29: A) “Dijo Rabi Itzjak estos son los Batei Knesiot (sinagogas) y Batei
Midrashot (casas de estudio) que estan en Babel (Babilonia), Rabi Eliezer dijo
esta es la casa de nuestro Rabi (Rabi lehuda HaNasi) que se encuentra en Babel”.

Y hay que decir que Rabi Itzjak y Rabi Eliezer no discuten, esto significa
que para la opinion de Rabi Eliezer todos los Batei Knesiot y Batei
Midrashot de Babel se llaman “Mikdash Meat” (pequeiio santuario), y también
para la opinion de Rabi Itzjak es asi, solo que lo fundamental y la perfeccion del
concepto de “Mikdash Meat” es en el “Beit Rabenu” (la casa de nuestro Rabi):
El calificativo de “Rabenu” (nuestro Rabi o nuestro Rebe) — es porque ensefia la
Tora a los alumnos, y “Beit Rabenu” (la casa en la que nuestro Rebe ensefia Tora
a sus alumnos) — es un Beit HaMidrash (casa de estudio), y automaticamente
también es un Beit HaKneset (la casa en que se congregan el Rebe y sus alumnos
para la Tefila (plegaria), por cuanto que el estudio y la Tefila tienen que ser en un
solo lugar, tal como contintia el texto talmudico sobre “solian estudiar en el Beit
HaKneset (el lugar donde se reza)”.
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Y hay una virtud adicional en el Beit HaKneset y en el Beit HaMidrash que
esta en el “Beit Rabenu” respecto al resto de los Batei Knesiot (sinagogas)
y Batei Midrashot (casas de estudio) tal como la ensefianza de nuestros sabios
de bendita memoria (Berajot 8:1): “;Qué significa esto que esta escrito “Ama
Di-s los portales de Tzion mds que todas las moradas de laakov?” (Tehilim 87:2):
Ama Di-s los portales que se destacan en la halaja (ley) mds que los Batei Kne-
siot y Batei Midrashot ... desde el dia que se destruyo el Beit HaMikdash, el Santo
Bendito Sea no tiene para si en su mundo sino los cuatro amot (codos) de la ha-
laja”, “que en el tiempo del Beit HaMikdash, existia alli el Lishcat
HaGazit (Lugar del Sanhedrin) que de alli salia la halaja resuelta, de acuerdo
al Sanhedrin y seguro que con ellos se posaba la Shejinda (Presencia Divina), y
ahora que se destruyo el Beit HaMikdash, estos cuatro amot de la halaja ... son
el lugar fijo del cual sale la ensefianza para las personas de la ciudad” (Jidushei
Hagadot Maharsho sobre Berajot 8:A) (y por eso, la plegaria también es en ese
lugar precisamente)- que este es el concepto de “Beit Rabenu”.

Y por el lado de la elevacion especial del Beit HaKneset y Beit
HaMidrash que estan en el “Beit Rabenu” respecto al resto de las sinagogas y
casas de estudio que se hallan en Babel, este es el “Mikdash Meat” (pequeiio
Santuario) el principal que da el Santo Bendito Sea a Israel en el tiempo
del galut (exilio) a cambio del gran Santuario que estaba en Jerusalem.

2-Y hay que traer pruebas para los diferentes niveles que hay en el “Mikdash
Meat”, de lo que esta escrito en el principio de este texto del Talmud (sobre la
forma en que se posa la Presencia Divina en Israel en el tiempo del galut): “4
todo lugar que fueron exiliados, la Shejina (Presencia Divina) esta con ellos...
fueron exiliados a Babel la Shejind esta con ellos... ;jen Babel donde?
Dijo Abaie en el Beit HaKneset de Hutzal y en el Beit HaKneset de “Shaf &
Iatib” en Neharda, y no digas alli y alli, sino a veces alli y a veces alli”.

El jidush (novedad) en “la Shejind esta con ellos” (también en el galut) es
“la revelacion de la Shejina ... en lugares especiales como en el Mishkan (Ta-
bernaculo) y en el Mikdash (Gran Templo)”, y este lugar es en los Batei
Knesiot y Batei Midrashot, que se llaman “Mikdash Meat”, como en la conti-
nuacion del pasaje talmudico mencionado.

Y de acuerdo con esto hay que decir, que en la continuacion de las palabras
del Talmud “;en Babel donde?... en el Beit HaKneset de Hutzal y en la casa
de Shaf & Iatib en Neharda (Batei Knesiot especiales en Babel)”, se habla res-
pecto a una revelacion de la Shejina de una manera mas elevada que la revelacion
de la Shejina en el resto de los Batei Knesiot y Batei Midrashot (“el lugar donde
se reconoce que posa alli”), y mas aun todavia, hay un lugar especial (uno, Gnico,
y especifico) que esta a cambio del Mikdash que esta en Jerusalem, “el lugar que
elegira Di-s” (Reé 12:5), que en €l esta, lo fundamental del alojamiento y revela-
cion de la Shejina, que por eso, “no digas alli y alli (en la casa de congregacion
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de Hutzal y en la casa de Shaf & Iatib en Neharda), sino a veces alli y a veces
alli”, en un solo lugar especificamente.

Y esta cuestion esta enfatizada en el nombre del lugar: “Beit HaKneset de Shaf
& Iatib en Neharda” — que la explicacion del nombre “Shaf & Iatib” es que
“Viajo (Shaf en arameo) el Mikdash y se asento (latib en arameo) alli”, esto es,
que la revelacion de la Shejina que estaba en el Mikdash en Jerusalem (y no en
otro lugar), se trasladd y se posé en un lugar especifico en Babel, a cambio
del Mikdash en Jerusalem.

Y de esto se entiende también con respecto al “Mikdash Meat” (pequefio Mik-
dash) que esta en la continuacion del texto talmudico citado, que sumado al con-
cepto general de que el “Mikdash Meat” esta en todos los “Batei Knesiot y
los Batei Midrashot que hay en Babel”, hay un “Mikdash Meat Principal” en
lugar del Gran Beit Mikdash de Jerusalem, “/a casa de nuestro Rebe que estd en
Babel”, “que viajo el Mikdash y se asento alli”.

3-Y mas y lo fundamental, que la virtud especial en el “Mikdash Meat prin-
cipal” de “Beit Rabenu” (la casa de nuestro Rebe) se extiende también (con mas
fuerza y poder) “cuando ellos en el futuro sean redimidos”, pues entonces (como
en la continuacion del tema) “en el futuro los Batei Knesiot y Batei Midrashot que
estan en Babel seran fijados en la tierra de Israel’:

La instalacion de la Presencia Divina por intermedio del Mikdash Meat en
todo lugar a donde es exiliado Israel, en las tierras a las que fueron exiliados (en
un modelo similar de como se instala la Presencia Divina en el Santuario de Je-
rusalem) no es sino en el tiempo del galut, pero después que “en el futuro serdn
redimidos”, regresara la revelacion de la Shejina (Presencia Divina) a Jerusalem
y no quedara alli en el lugar al que fueron exiliados, o sea, que no habra un pose
para la Shejina (Presencia Divina) en el lugar del extranjero sobre la cual posaba
el Mikdash Meat (pequeiio Santuario), por cuanto que el Mikdash Meat se arran-
cara de ese lugar y se fijara en la tierra de Israel, en el Mikdash Gadol (Gran San-
tuario) que se halla en Jerusalem.

Y por eso “dijeron en el Midrash que en el futuro venidero sera el Beit Ha-
Mikdash grande como la ciudad de Jerusalem de este mundo...porque en la Je-
rusalem reconstruida en el futuro estard unido a ella, el Mikdash junto con todos
los lugares de los Batei Knesiot que hubo en este mundo”.

Y como esta también insinuado en el versiculo: “Y los traeré al monte de Mi
Santidad y los alegraré en Mi Casa de plegaria etc., serd llamada para todos los
pueblos” (Ieshaiahu 56:7) — “Mi casa de plegaria” se refiere al Beit HaMik-
dash del futuro, en este mundo, en el galut “serd llamada para todos los pueblos”,
o sea, son los Batei Knesiot de todas las tierras de las naciones, que seran fija-
dos en el futuro en la Tierra de Israel unidos al Beit HaMikdash.

Y de acuerdo a esto, se agrega atin mas en la grandeza de la virtud del Mikdash
Meat, que por cuanto que en la Jerusalem reconstruida en el futuro, estara unido
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a ella el Beit Mikdash junto a todos los lugares de los Batei Knesiot que habia

ELINT3

en este mundo”, “encontramos como conclusién que ahora en el galut ...el Beit

HaKneset es el mismo lugar del Mikdash del futuro”.

Y hay para decir que la unién de los Batei Knesiot (sinagogas) de todas las
tierras de los pueblos (que son el Mikdash Meat) al Beit HaMikdash del futuro
sera acorde y en proporcion a de los diferentes de niveles que hay entre ellos, que
los Batei Knesiot especiales que tienen una virtud adicional con respecto al resto
de los Batei Knesiot (como el “Beit HaKneset de Hutzal y el Beit
HaKneset de Shaf & Iatib en Neharda”, “Beit Rabenu ShebeBabel”) estaran
primeros en la union al Beit HaMikdash, pues estaran unidos realmente al Beit
HaMikdash (tocados y pegados a éste sin separacion entre ellos), y a través y por
medio de ellos estaran unidos al Beit HaMikdash, el resto de los Batei Knesiot
que estan en las tierras de los pueblos.

4-'Y mas aun hay para decir, que el Mikdash del futuro (que “construido y
terminado se revelard y vendrd desde el cielo”) se revelara al principio en el lugar
“que viajo el Mikdash y se asenté alli” en el tiempo del galut (didspora) (“Beit
Rabenu ShebeBabel”), y de alli se fijard en su lugar en Jerusalem:

El pose y la revelacion de la Shejina (Presencia Divina) en el “Mikdash
Meat principal” que esta en Babel (que viajo el Mikdash y se asento alli) es
también “cuando ellos son redimidos”, como esta aclarado en la continuacion del
pasaje talmudico estudiado, que “incluso cuando ellos son redimidos la Shejind
esta con ellos”, como esta dicho: “Y retornara Di-s a tus cautivos” (Nitza-
vim 30:1), “y hard retornar” no esta escrito, sino “Y retornard”, para ensefiarnos
que Di-s Bendito Sea retorna con ellos (“a tus cautivos” como “con tus cautivos”)
desde los galuiot (didsporas), es decir, también en el Gltimo instante del galut se
encuentra la Shejina en el lugar al que fue exiliado Israel, “que viajo el Mikdash
y se asento alli”, y de alli retorna Di-s Bendito Sea con todos los hijos de Israel
al Mikdash sito en Jerusalem para posar y revelar su Shejina eternamente.

Y por cuanto que “el Santo Bendito Sea retorna con ellos desde
los galuiot (diasporas)”, desde el Mikdash Meat (Beit Rabenu SheBeBabel)
“que viajo el Mikdash y se asento alli”, encontramos, que en este lugar empieza
y se produce la Redencion de la Shejina, su revelacion con toda la fuerza y ple-
nitud (no solo de la forma de Mikdash Meat), que este es el concepto del Mik-
dash futuro.

En otras palabras: Asi como el retorno de la Shejina es desde lugar en donde
se encuentra en galut, de la misma forma es el retorno del Mikdash del futuro
(cuyo concepto es el pose y revelacion de la Shejina) es desde el lugar “que viajo
(el Mikdash) y se asento alli” en el tiempo del galut, que alli se revela primero y
luego se traspasa a su lugar en Jerusalem.

Y quizas hay que decir, que esto esta insinuado en el lenguaje de Maimonides
(en las leyes del Rey Mashiaj): “Y construye el Mikdash en su lugar”. Pues apa-
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rentemente: ;Cual es la necesidad aca de ensefiarnos que la construccion del Mik-
dash sera en su lugar”? Y por otro lado, ;Por qué no explicita el lugar, diciendo
“y construye el Mikdash en Jerusalem”? Porque “en su lugar” alude también al
lugar del rey Mashiaj en el tiempo del galut (antes de que sea Mashiaj de forma
concreta), o sea, que estando en el galut (que alli vive, espera y anhela redimir a
los hijos de Israel de la diaspora y a la Shejina junto a ellos) construye el rey Ma-
shiaj el Mikdash (Meat) que es al estilo y modelo del Mikdash sito en Jerusalem
(como el Beit HaKneset de Shaf & Iatib, donde “viajo el Mikdash y se asento
alli), como preparacion para el Mikdash futuro, que se revelard primero alli, y
desde alli retornara (con el Santo Bendito Sea y los hijos de Israel) a Jerusalem.

5- Hay que aumentar la explicacion sobre la elevada virtud del “Beit Rabenu
SheBeBabel”, pues su virtud con respecto a los “Batei Knesiot (sinagogas)
y Batei Midrashot (casas de estudio) sitos en Babel”, es (sumada a la virtud
del Beit HaKneset y Beit HaMidrash que esta en Beit Rabenu) también por el
lado de ser un “Beit Rabenu” (la casa de nuestro Rebe, nuestro Rebe simplemente,
el Rebe de todos los hijos de Israel, el lider de la generacion, y Rabenu SheBe-
Babel (nuestro Rebe en Babel), el Rebe de todos los hijos de Israel en
la gola (diaspora), la casa del lider de la generacion, “e/ lider es todo™:

Lo fundamental de la cuestion sobre que la Shejina pose y se revele en el Beit
HaMikdash es en Israel (por el lado de la virtud de Israel, porque “Israel
y Kudsho Brij Hu (Di-s) son uno) como esta escrito: “y hardan para Mi un san-
tuario y moraré dentro de ellos” (Truma 25:8), dentro de él no esta dicho sino
dentro de ellos, y de la misma forma con respecto al pose de la Shejina en el
tiempo del galut (;En Babel donde? ... en los Batei Knesiot, etc., “Mikdash
Meat”) como esta enfatizado en el principio de la enseiianza: “Ven y observa cudn
preciado es Israel frente al Santo Bendito Sea, que en todo lugar al que fiteron
exiliados, la Shejina esta con ellos”, y no solo esto, sino que la revelacion de
la Shejina en el Beit HaMikdash es porque en ¢l se reinen todos los Bnei Israel,
como esta escrito: “Cuando venga todo Israel a ver el rostro de Di-s, tu Di-s en
el lugar que elegiré” (Vaielej 31:11), y de la misma forma en los Batei
Knesiot y Batei Midrashot, que en ellos se reunen una decena de judios, que “en
todo lugar donde hay una decena de judios, la Shejina posa” (Sanhedrin 39:1).

Y este es también uno de los motivos que las sinagogas y casas de estudio que
se hallan en Babel son llamadas “Mikdash Meat”, porque, en el Beit HaMik-
dash en el que se reunian todos los hijos de Israel, estaba la revelacion total de
la Shejina, que es llamada Kneset Israel (congregacion de Israel), la fuente de la
congregacion de Israel de abajo, sin embargo en los Batei Knesiot y Batei Mi-
drashot de las tierras a las que alla fueron en cada pais y ciudad, donde se retinen
diez personas de Israel, posa y se revela sobre ellos solo una parte, si se podria
decir, de la Shejina.

Y de acuerdo a esto, hay que explicar la elevada virtud del “Beit Rabenu She-
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BeBabel” (la casa de nuestro Rebe sita en Babel), que siendo el lugar fijo -casa-
del lider de la generacion, “el lider es todo”, que incluye a toda la generacion, hay
en ella un pose (y revelacion) de la totalidad de la Shejina (no solo una parte que
posa (y se revela) sobre una decena de judios), similar y modelo de como posa y
se revela la Shejina en el Beit HaMikdash, “que viajo el Mikdash y se asento
alli”, y de esta casa se extiende el pose y la revelacion a todos los Batei
Knesiot y Batei Midrashot en las tierras a las que alla fueron, como el Beit Ha-
Mikdash, que desde ¢l salia luz a todo el mundo.

Y hay que decir, que la casa del lider de la generacion, que incluye a toda la
generacion, es de la misma forma y modelo que “Talpiot” (monte de las bocas),
“el monte al que todas la bocas se dirigen”, como la explicacion de nuestros sa-
bios en lo que atafie al Beit HaMikdash.

Y mas y lo fundamental, la virtud del “Beit Rabenu SheBeBabel” con respecto
a la Gueula (Redencion):

“Rabenu” (Nuestro Rebe), el lider de la generacion, es también el Mashiaj (el
redentor de Israel) de la generacién, como Moshe Rabenu (el primer lider), “el
primer Goel (redentor) es el ultimo Goel”, como es sabido que en cada generacion
hay “una persona digna por su rectitud para ser el Goel (redentor) y cuando Ile-
gue el tiempo Di-s, Bendito Sea se revelard a él y lo enviara, etc.”, y es 16gico
decir que éste es el Nasi HaDor (lider de la generacion), como esta explicito en
el Talmud con respecto a Rabi Iehuda HaNasi: “Dijo Rab si es de los vivos es
por ejemplo Rabenu HaKadosh”, “si el Mashiaj es de los que estan vivos ahora,
seguro que es Rabenu HaKadosh”, el lider de la generacion.

Y de esto se entiende que lo fundamental del tema de “Beit Rabenu SheBe-
Babel”, es la Gueuld (Redencion) de Babel, por medio de un suministro de
fuerza para la tarea integral de Israel de hacer de Babel (el extranjero) una tierra
de Israel, como el dicho conocido: “Haz aqui (fuera de Israel) la tierra de Israel”,
que esta cuestion se hace primero y principal por medio de la construccidon
de Batei Knesiot (sinagogas) y Batei Midrashot (casas de estudio) (“Mikdash
Meat”) en las tierras a las que alla fueron y de ellos se extiende la Kedusha (San-
tidad) a todas las tierras de los pueblos y por medio de esto aceleramos, apuramos
y concretamos el cumplimiento del testimonio profético: “En el futuro se exten-
derd la tierra de Israel a todas las tierras”, “que entonces estara todo el mundo
entero en el nivel de la tierra de Israel actual, y estara la tierra de Israel en el nivel
de Jerusalem de ahora, y esto es lo que dijeron (nuestros sabios de bendita me-
moria) que Jerusalem se extendera sobre toda la tierra de Israel en su totalidad”,
que alli se fijaran los Batei Knesiot y Batei Midrashot de Babel, unidos al Mik-
dash (santuario).

Y por cuanto que lo fundamental del concepto de “Beit Rabenu ShebeBabel”,
es la reunién y agrupacion de todos los Batei Knesiot y Batei Midrashot que
estan en Babel para fijarlos en la tierra de Israel, unidos al Beit HaMikdash, es
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que (no solo es el “Mikdash Meat principal” de Babel “que viajo el Mikdash y
se asento alli”, sino también) es el mismo lugar del Mikdash del futuro, que en
¢l se revelara el Mikdash del futuro, y de alli retornara a Jerusalem.

6- De acuerdo con esto, hay que explicar tal como se mencion6 antes con res-
pecto al “Beit Rabenu SheBeBabel” de nuestra generacion, la casa (Beit HaK-
neset y Beit HaMidrash) de Mi suegro, el Rebe, lider de nuestra generacion:

Y como prélogo, el dicho de mi suegro, el Rebe que “diez galuiot (exilios) su-
frio Lubavitch”, desde Lubavitch [que en ella estaba la revelacion de Pnimiut
HaTora (el interior de la Tord) como fue explicada en forma de entendimiento y
captacion (se alimentaran) por intermedio de la Tora del Jasidismo Jabad por el
transcurso de varias generaciones) a Rostov, de Rostov a Petersburg, de Peters-
burg fue exiliada fuera de ese pais a Latvia (Letonia), y después a Polonia, hasta
el galut (didspora) de América, y en América misma, en varios lugares, hasta el
lugar fijo de “Beit Rabenu”, su Beit HaKneset y Beit HaMidrash, la central de
Lubavitch por el transcurso de los ultimos diez (periodo completo) afios (todo va
de acuerdo al final) de la vida en este mundo de mi suegro el Rebe y también
luego de su histalkut (desaparicion fisica) la Kedusha (Santidad) no se movio
de su lugar, al contrario, continia de una manera de “Maalin BaKodesh” (se sube
en Santidad), “mosif veholej” (aumenta y sigue), hasta la venida del Goel Tze-
dek (el Mashiaj).

De la misma forma con respecto al galut del conjunto de los hijos de Israel,
que en esta, nuestra generacion, se encuentran en gran mayoria de numero de po-
blacion y construccion en el galut de América, y hay que decir, que este es uno
de los motivos que también el lider de la generacion (que el lider es todo) vive y
se encuentra diez afos en el galut de América, y de alli se ocupo de la difusion de
la Tora y el judaismo, y de “la difusion de los manantiales del Jasidismo hacia
afuera” en todo el resto de las tierras a las que llegaron los hijos de Israel, por in-
termedio de sus alumnos y sus shlujim (emisarios) en todos los confines del pla-
neta.

Y por cuanto que “en todo lugar que fue exiliado Israel, la Shejina estd con
ellos”, pues entonces, en este ultimo galut donde la mayoria de los hijos de Israel
junto al Nesi HaDor (lider de la generacion) se encuentran en el galut de América,
también fue exiliada la Shejina al galut de América; y en el galut de América
mismo “;en Babel ;en donde?”, en el Mikdash Meat del Beit Rabenu, que es
que es a semejanza del “Beit HaKneset de Hutzal y del Beit HaKneset de Shaf
& Iatib en Neharda”, “que viajo el Mikdash y se asento alli” (en lugar del Mik-
dash de Jerusalem), y desde éste se extiende el pose de la Shejina en todas las si-
nagogas y casas de estudio de todo el mundo.

Y hay que decir la 16gica de esto, de acuerdo a que en esta generacion, la ultima
generacion del galut y la primera generacion de la Redencion, finalizamos y com-
pletamos “nuestros actos y nuestra Avoda (tarea espiritual) en todo el transcurso
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del tiempo del galut”, de hacer de la tierra de las naciones, una tierra de Israel,
también en el lugar mas bajo de la tierra de las naciones, en el hemisferio inferior
del planeta (en ¢l no hubo Matan Tora/entrega de la Tord), que por medio de ele-
var el lugar mas bajo, se eleva también todo el resto de los lugares de la tierra de
las naciones, y esta cuestion se produce por medio del “Beit Rabenu” que esta
en el hemisferio inferior del planeta, del cual sale la luz a todo el mundo, para
hacer de todo el mundo entero (hasta el rincon mas alejado del planeta) una tierra
de Israel, que este es el concepto de “en el futuro la tierra de Israel se extendera
a todas las tierras” y “en el futuro Jerusalem se extendera a toda la tierra de Is-
rael”, que en ella se fijaran todas las sinagogas y casas de estudio de todo el
mundo, unidos al Beit HaMikdash, con la Gueula (Redencion) verdadera y com-
pleta por medio de nuestro justo Mashiaj, que es el Nesi HaDor (el lider de la ge-
neracion), que es el Mashiaj (redentor de Israel) de la generacion, y atin mas y
esto también es lo fundamental, que es el Nasi (lider) de la Tora del Jasidismo,
que por medio de la expansion de sus manantiales hacia afuera, hasta un “afuera”
del que no hay més afuera y exterior, en todos los confines del planeta, producimos
la llegada del Rey Mashiaj.

Y de acuerdo con esto se entiende la elevada virtud del “Beit Rabenu”, el
“Mikdash Meat principal” en el galut final, “que viajé el Mikdash y se asentd
alli”, y por eso “éste es el mismo lugar del Mikdash del futuro”, y no solo esto,
sino que en ¢l se revelara el Mikdash del futuro, y de alli retornara a Jerusalem.

7- Debemos agregar, que este concepto esta aludido también en el nombre del
“Beit Rabenu” de nuestra generacion: “Rabenu” (nuestro Rebe), los dos nombres
del Rebe anterior aluden a la Redencion: Su primer nombre es losef y se refiere
al versiculo “en ese dia losif (sumard) Di-s por segunda vez Su mano para adqui-
rir al vesto de Su pueblo que quedo de Ashur y Mitzraim, etc., y de las islas del
mar, etc., veasaf (v juntard) a los desplazados de Israel y los diseminados de Ie-
huda recolectara de los cuatro puntos cardinales de la tierra” (Ieshaiahu 11:11-
12); y su segundo nombre es Itzjak y se origina en el tzejok (risa) y la alegria
cuya perfeccion es con la Redencion verdadera y completa por medio de nuestro
justo Mashiaj, como esta escrito (Tehilim 126:2) “Entonces se llenarad de risa
nuestra boca”, “Entonces” es especificamente, en el futuro venidero, cuando le
digan a Itzjak (justo a €l) “porque tu eres nuestro padre”.

Y “Beit (Rabenu)” cuya direccion esta en el nimero setecientos setenta y
por este numero fue fijado el nombre con el que se llama al “Beit Rabenu” en
boca de todo Israel: “770” (Seven Seventy), siendo este numero
la Guematria (suma del valor numérico de las letras) de “faratzta” (expandiras),
que viene del versiculo: “Ufaratzta lama Vakedma Tzafona Vanegva”, “Te expan-
diras al oeste y al este, al norte y al sur” (Vaietze 28:14), que alude a que de esta
casa, sale la luz a los cuatro puntos cardinales y de una forma de irrupcion de va-
llas, que todos los cuatro puntos cardinales se elevan al nivel de la tierra de Israel
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(“en el futuro se expandira la tierra de Israel a todas las tierras”) incluyendo en
especial, que todas las sinagogas y casas de estudio del mundo seran fijadas en la
tierra de Israel y unidas al Beit HaMikdash, con la Redencion verdadera y com-
pleta por medio de nuestro justo Mashiaj, sobre quien esta dicho: “Paratzta aleja
poretz”, “Irrumpiste sobre ti con fuerza” y explicaron nuestros sabios de bendita
memoria, “este es el Mashiaj, como esta dicho (Mija 2:13) “subio el poretz (quien
irrumpe) delante de ustedes”.

Y hay que relacionar los dos temas, la insinuacion en el contenido del nimero
770 (“Beit Rabenu”) con el (primer) nombre de nuestro Rebe que estd insinuado
en el versiculo “losif (sumard) Di-s nuevamente su mano...”:

El niimero 770 ensefia sobre la plenitud del niimero siete, el nimero 7 de
acuerdo con como esta multiplicado por 10 (el nimero de la perfeccion) que es se-
tenta, y mas que esto, de acuerdo a como esta multiplicado por 100 (diez veces
diez) que es setecientos, hasta como ambos se combinan en el nimero setecientos
setenta.

Y el concepto de esto: El nimero siete esta relacionado con la existencia del
mundo, que fue creado en siete dias, los siete dias de la construccion (sheva
midot-sicte cualidades Divinas), y esta relacionado también con la refinacion del
mundo por medio de la Avoda (servicio a Di-s) del pueblo de Israel, que se divide
en siete clases, siete niveles en el Servicio a Di-s (siete cualidades del alma),
los siete brazos de la Menora (candelabro). Y de acuerdo con esto, la perfeccion
del nimero siete que es setecientos setenta, ensefia sobre la perfeccion del servi-
cio espiritual del pueblo de Israel en la refinacion del mundo por medio de nuestras
acciones y nuestro servicio (a Di-s) todo el tiempo del transcurso del galut, y en-
tonces son redimidos del galut y regresan y vienen a la tierra de Israel.

En el lenguaje del versiculo en el que esta aludida la relacion y la correspon-
dencia del primer nombre de nuestro Rebe y la Gueula: “en ese dia losif (su-
mara) Di-s por segunda vez su mano para adquirir al resto de su pueblo que quede
en Ashur, de Mitzraim, de Patros, de Cush, de llam, de Shinar, y de Jamat...” que
es la Redencion de todos los hijos de Israel de siete tierras, continua el texto agre-
gando: “y de las islas del mar”, que se refiere al hemisferio inferior (América),
que con el ascenso de la tierra mas baja, suben automaticamente todas las tierras
que estan sobre ésta, todas las siete tierras, el mundo en su totalidad.

Y debemos decir, que en la perfeccion del nimero siete que es setecientos se-
tenta esta insinuada también la perfeccion del servicio a Di-s de Nuestro Rebe en
el transcurso de todos los dias de su vida, siete décadas, setenta afios (1880-1950),
y hasta la culminacion y perfeccion de su tarea espiritual en la séptima década de
su vida en el hemisferio inferior (América) desde la casa cuyo niimero es sete-
cientos setenta, incluyendo también la continuacion de la Avoda (servicio a
Di-s) en los afios posteriores a esto, por medio de la séptima generacion, “fodos
los séptimos son queridos”, que a través de esto se logra la perfeccion de nuestros
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actos y nuestro servicio espiritual todo el tiempo del transcurso del galut en todas
las siete tierras del mundo y enseguida y de inmediato “sumara Di-s por segunda
vez su mano... y juntard el remanente de Israel..”, por medio de que
“Irrumpiste (Paratzta que tiene una Guematria de setecientos setenta) sobre ti con
fuerza” (Vaieshev 38:29) “subio el poretz (quien irrumpe y va a la vanguardia) de-
lante de ellos™.

8- Y en todo esto se agrega un énfasis adicional en la ultima época:

La tarea espiritual de difusion de la Tor4, el judaismo y los manantiales del Ja-
sidismo hacia afuera desde “Beit Rabenu” (770) avanza y se extiende con mas
fuerza y mas poder también después de los diez ultimos afios de su vida en este
mundo, por mas de cuarenta afios (1950 - 1990), de una forma que “Di-s otorgo
a ustedes corazon para saber y ojos para ver y oidos para escuchar” (Ki
Tavo 29:3), y resulta, que el “Beit Rabenu” (“770”) esta en el nivel de “Talpiot”,
“Tel (monticulo) que todas las piot (bocas) se dirigen hacia ¢él”, mas de
un Iobel (Jubileo) 50 afios (1940 - 1990) y hasta la eternidad.

Y este tema esta mas enfatizado atin, cuando vemos con claridad que avanza
y progresa con mas fuerza y mas poder, el nimero de los hijos de Israel que vienen
al “Beit Rabenu”, “Berob Am Hadrat Melej”, “con la multitud del pueblo esta la
belleza del rey” (Mishlei 14:28), (incluyendo también a ““; Quiénes son los reyes?
Nuestros Rebes” (Talmud Guitin 62:1), en particular el Nasi/lider y Melej/rey
de la generacidn), y surge la necesidad y la obligacion de agrandar y ampliar
mucho mas el “Beit Rabenu”, hasta una ampliacion de una forma de “irrumpir
vallas”, Paratzta (Guematria 770), como la construccion de una nueva casa.

Y el tiempo es propicio, estamos en el afio Tzadik (el afio noventa de la vida
del Rebe), como esta enfatizado en el libro de Tehilim en el capitulo Tzadik (90)
(que corresponde a este afio) cuyo comienzo es: “Di-s, Tu has sido un refugio para
nosotros en cada generacion”, que se refiere (también) a los Batei Knesiot (sina-
gogas) y Batei Midrashot (casas de estudio), y la culminacion y cierre del capitulo
es: “Que el deleite de Di-s nuestro Di-s s esté sobre nosotros... y los actos de nues-
tras manos lo establezcan”, que se refiere al posar de la Shejina en el Mishkan (y
en el Mikdash).

Y que sea la voluntad Divina que atn antes de la ampliacion del “Beit Rabenu
SheBeBabel”, se revele y baje desde el cielo el Mikdash futuro: “El Mikdash
(Santuario) de Di-s que establecieron tus manos” (Beshalaj 15:17), el tercer Beit
HaMikdash y triple (que incluye también al Mishkan, y al primer y segundo
Gran Templo), que se revelara primero en el “Beit Rabenu SheBeBabel” que
también es una “casa triple”, Beit HaKneset (plegaria), Beit HaMidrash (Tord)
y Beit Maasim Tovim (Guemilut Jasadim/Actos de benevolencia), y de alli re-
gresara a Jerusalem, junto con todos los Batei Knesiot y Batei Midrashot de todo
el mundo que se fijaran en la tierra de Israel y en Jerusalem, unidos al Mikdash,
y junto con todos los hijos de Israel de todos los extremos del planeta, como es-
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crito: “Y los traeré al monte de Mi Santidad y los alegraré en Mi casa de oracion
... porque Mi casa, Casa de oracion sera llamada para todos los pueblos”, “es-
tablecido estara el monte de la casa de Di-s a la cabeza de las montarias y se ele-
vard por sobre las colinas y fluiran hacia él todos los pueblos e iran muchos
pueblos y diran vayamos y subamos al monte de Di-s a la casa del Di-s de laakov
vy nos indique sus caminos y caminaremos por sus senderos porque de Tzion saldra
la Tora y la palabra de Di-s de Jerusalem”(Ieshaiahu 2:2-3), “Una Tora nueva
de Mi saldrd” (Ieshaiahu 51:4) enseguida y de inmediato, realmente.

(El Rebe de Lubavitch - Sefer HaSijot 5747/Shabat Noaj y Shabat Pinjas. Sefer
HaSijot 5751/28 de Sivan y mas)
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