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Queridos Amigos
En estas semanas en Israel se lee la parashá Shlaj y en el resto del mundo Behalotjá. Como dijimos, Behalotjá et haneirot, “cuando eleves [enciendas] las velas” del candelabro del Templo, es un acto de iluminar el mundo y las almas de Israel por parte de Aarón, el Sumo Sacerdote, que debe ser realizado hasta que las “velas ardan por sí mismas”. Cuando damos la luz de la Torá a los demás debemos asegurarnos que no sea algo pasajero y superficial, sino seguir hasta que veamos que el alma de la persona se ha encendido de amor y temor a Hashem a tal grado que sienta la misma necesidad de buscar a otros para propagar esa luz. Esa es la tarea de Moshé, el líder de la generación, que durante cuarenta años acompañó al Pueblo de Israel desde su salida de Egipto hasta su ingreso a la Tierra prometida, y nos sigue acompañando desde entonces, encarnado en el Mashíaj potencial de cada generación, hasta la redención definitiva y completa. El primer Mashíaj es también el último Mashíaj.
Preparó al pueblo a entrar a la Tierra de Israel en el segundo año de la salida de Egipto, según las órdenes de Hashem. Como todo estratega, decidió enviar espías para que recorran el territorio, vean como conquistar la Tierra que mana leche y miel. Como siempre consultó primero con Hashem, y este le dijo Shlaj lejá anasim, “envía para ti hombres”. Dicen nuestros sabios: Shlaj lejá… ledaatjá, “envía para ti… según tu comprensión”, porque Aní eini metzavé otjá, “porque Yo no te lo ordeno”.

Parece algo extraño que Moshé, el sirviente fiel de Dios, hiciera algo que Hashem no le esté ordenando, y hasta parecería contra Su Voluntad. Pero en realidad era algo correcto, porque luego la Torá aclara que Moshé los envió según la palabra de Dios. Y por cierto, aclara el Rambán, rabí Moshé ben Najmán, que la forma normal de conquistar un país es enviando espías para encontrar la forma más correcta de hacerlo. Porque el procedimiento correcto para todos los actos de nuestra vida es “no confiarse que suceda un milagro”. Si hacemos lo que corresponde, entonces Hashem estará de nuestro lado y tendremos éxito, según sea Su Voluntad. Entonces, definitivamente el envío de espías era algo deseable y correcto.

Hay muchos interrogantes entonces acerca de los sucesos posteriores. Moshé envía a 12 personas, los príncipes, líderes de cada tribu de Israel, a recorrer la Tierra y regresen con la información requerida. Efectivamente recorren la Tierra y ven los enormes frutos, los gigantes que viven en ella, las maravillas de la naturaleza que hay allí, e informan que el pueblo que habita allí es demasiado fuerte para vencerlo. Kalev acalló al pueblo junto con Iehoshúa y los alentó a conquistarla, pero el resto los convenció de que es imposible conquistar ese país de gigantes que se traga a sus habitantes ¡Vean los enormes frutos! Esto tuvo como resultado final uno de los momentos más trágicos de la historia, comparable al pecado original de Adam y al del becerro de oro.

La gran desazón en el pueblo al oír las noticias, bajó su ánimo y fe en Moshé y le recriminaron que sus hijos nunca llegarían a la Tierra Prometida. ¿Para eso nos sacaste de Egipto? Esto despertó la ira de Hashem y, como todo lo que sale de nuestra boca se cumple, Dios les prometió que así será y que ninguna persona de edad entre 20 y 60 años iba a entrar a la Tierra, y por el contrario sus hijos lo iban a hacer. 

¿Acaso los hombres que recorrieron la Tierra no estaban preparados, o no entendieron qué es lo que se les pedía? Por un lado describir cómo se podía conquistar la Tierra, y por otro traer frutos y muestras del hermoso lugar a donde iban a vivir en adelante. Sin embargo, decidieron por ellos mismos cambiar su cometido, pues nadie les pidió que opinaran acerca de si se podía hacer o no. Ellos pusieron su entendimiento en primer lugar y luego el mandato de quien les envió.       
Hashem les había dicho que era una tierra buena y fructífera, pero quería que Israel lo entendiera también con su intelecto, con sus sentidos. Les dijo la iban a heredar y que se dirijan allí y la conquisten, sólo que encuentren la mejor manera de hacerlo. Todo esto para darles el mérito de ser partícipes de todo eso. Así lo prometieron al recibir la Torá: “haremos y luego escucharemos”. Es importante conocer las razones y la sabiduría que hay dentro de los preceptos de Hashem, pero siempre con la intención de cumplirlos, no de ver si es posible o no hacerlo.

Explica Jasidut que en realidad estos 10 príncipes (Kalev ben Iefuné y Iehosúa bin Nun, fueron los únicos que cumplieron) eran personas muy elevadas y comprendieron que si entraban a la Tierra deberían dejar toda la tarea espiritual de la que disfrutaban en el desierto, luchar y trabajar y vérselas con tareas materiales que le impedirían teóricamente seguir con su elevación y dedicación a Dios. Sin embargo fueron catalogados como “esa congregación malvada”, por su falta de autoanulación, poniendo sus intereses personales por encima de la tarea de refinar el mundo material y hacer una morada para Hashem. 
Luego se arrepintieron y quisieron ir de todas maneras, cuando vieron su error y el enojo de Hashem, pero fue tarde, no vayan les dijo porque “Yo no estoy con ustedes”. Efectivamente cuando fueron a luchar los vencieron. 

Hay que recordar siempre, nos enseña el Rebe, la autoanulación al que nos envía. Cuando uno se ocupa de entender una cuestión, incluso cuando tiene ir “según su comprensión” para realizar su tarea,  tiene que recordar que es un enviado de Moshé. No tiene que realizar las cosas porque “así él lo comprende”, sino porque esa es la Voluntad Suprema. Cuidando así “haremos “y también “escucharemos”. El cometido del intelecto es encontrar la verdad de una idea para llegar a la conclusión correcta, pero cuando uno pone sus intereses e inclinaciones personales dentro de la evaluación, o por placer personal o similar, es claro que va a mezclar sus intereses personales a tal punto que tratará de hacer “concordar” la realidad de acuerdo a su entendimiento y comprensión.

Esta es también la explicación del soborno y la coima: “El soborno ciega los ojos de los sabios y falsificará las palabras de los justos”. Pero, ¿cómo puede ser esto así si hablamos de sabios y justos, que conocen la Torá Verdadera? El soborno no es sólo tomar dinero o similar y mentir en consecuencia, sino también cuando pensamos acerca de la realidad no tal como es de verdad, sino pensando  nosotros mismos y en nuestra propia realidad. Entonces no podemos entender correctamente y llegar a la conclusión correcta, porque percibimos la realidad a través de nuestros sentidos limitados. Eso nos llena de miedo, a tal punto que los enormes frutos que Dios nos da son un síntoma de la imposibilidad de la tarea.

En nuestra generación, nuestros líderes parecen ser reencarnaciones directas de aquellos espías. Cuando se preparan para enfrentar la tarea de gobernar, de dirigir comunidades hacia el bienestar común, sienten que sus ideales universales pueden ayudar a la humanidad. Pero cuando llega el momento de la verdad, cuando son enviados por Hashem para gobernar o dirigir, logrando el lugar de privilegio que buscaron por tantos años, se ven enfrentados al soborno tal cual, y en caso de los más sinceros, al soborno de comprender ahora la realidad de manera diferente, porque “lo que se ve aquí no se ve allá”. Y cuando se trata de defender la Tierra de Israel y sus habitantes de sus enemigos esto se ve palpablemente. El miedo y los intereses personales les nublan la visión clara que tenían y se rinden a los “gigantes”.

Esto sucede en cualquier ámbito y estrato de la sociedad, cuando ponemos nuestros intereses personales al analizar un problema, siempre llegamos a conclusiones erróneas y desviadas de la realidad verdadera, que nos llevan a tener que mentir más y pedir más soborno y la destrucción del pueblo. 
La única forma de salir de este círculo vicioso es anularse al líder verdadero, el verdadero enviado de Hashem, que con su desinterés y autoanulación nos trae la redención de todos nuestros pecados personales y colectivos, para poder decir: “Buena es la Tierra que Hashem nuestro Dios nos da”, para poder conquistarla hasta el último de sus rincones, y hasta que se cumple la promesa de la Torá, “Y extenderá Hashem Elokeja tus límites”, con la llegada del Mashíaj verdadero que nos trae la Redención Final YA.      
Shabat Shalom
Con Bendiciones desde la Tierra de Israel
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Parashá Shelaj: Espionaje Divino
La Misión
Uno de los propósitos esenciales del Pueblo Judío es hacer brillar la luz de Di-s en el mundo. Este propósito sólo puede ser cumplido totalmente cuando el Pueblo judío mora en la Tierra de Di-s, la Tierra de Israel. Cuando Moisés envió los doce espías para reconocer la Tierra de Israel, su objetivo no sólo era investigar las posiciones enemigas sino, algo más importante, comenzar a revelar las chispas de Divinidad en la Tierra.

Transformarnos en Espías Divinos
El Baal Shem Tov enseñó que cuando un judío se encuentra en un lugar determinado no es por casualidad. La Divina Providencia lo ha traído hasta allí de manera que pueda revelar Divinidad en ese lugar. A veces un alma judía nace simplemente para caminar por un lugar donde ningún judío ha caminado antes. Cuando está conectado con Di-s, y especialmente si recita una bendición o un capítulo de Salmos es ese lugar, eleva todas las chispas que hayan caído allí.

Aprendemos en cabalá y jasidut que los doce espías, representantes de las doce Tribus de Israel, circunvalaron todos los bordes de la Tierra de Israel. Su misión era ser espías divinos, sembrar espiritualmente la tierra para prepararla para la entrada del Pueblo Judío, momento en que sus chispas ocultas habrían de ser reveladas completamente. Los espías fracasaron rotundamente en su misión, dejando para nosotros la tarea de rectificar su pecado.

Donde sea que se posen nuestros pies, debemos ser espías divinos y hacer del lugar donde nos encontramos un instrumento para la Divinidad. Este principio se aplica tanto para la Tierra de Israel como para el exilio. El jasidut enseña que dondequiera que esté el judío, debe traer la divinidad de la Tierra de Israel a ese lugar. Cuando cumplimos cabalmente con esta misión, estamos rectificando el pecado de los espías y transformándonos en espías divinos.

Espiar las Perlas Divinas de la Realidad
La palabra hebrea para "espía" es meraguel. "Divino" en hebreo es kadosh, cuyo valor numérico es 410. El Arizal señala que las letras hebreas básicas para este número son tav (400) y iud (10). Cuando agregamos la tav y la iud de "divino" a "espía", meraguel, se forma una palabra completamente nueva: margalit, que significa "perla".

Las perlas son las chispas Divinas ocultas en las aguas profundas del lecho oceánico. Para poder ser espías divinos debemos saber cómo bucear en las profundidades del océano de la realidad y rescatar las chispas sagradas que cayeron allí. Al hacer esto llenamos nuestra realidad actual, no importa donde, con la santidad de la Tierra de Israel.

El Proceso de Redención de Tres Etapas
·        Punto: Este es el punto de la fe que hay en el corazón de todo judío que Di-s nos redimirá del exilio y nos traerá a la Tierra de Israel.

·        Línea: El vector fuerza del proceso actual hacia la redención.

·        Área: Establecimiento en la Tierra de Israel-Redención.

En cuanto abandonamos la conciencia puntual del exilio y emprendemos el progreso actual hacia la redención, entramos a una zona de peligro. El lugar más peligroso en la línea es el punto en que esta se debe transformar en un área.

Conciencia de Área
La conciencia de "área" es esencial para establecerse en la Tierra. La cabalá y el jasidut enseñan que el secreto de los espías es la vulnerable etapa entre la "conciencia linear" y "la conciencia de área". Su propósito era preparar al Pueblo Judío para esta transformación. Cuando fallaron en su misión, todo el proceso colapsó. Su quiebre psicológico se transformó en la tragedia de toda la generación del desierto.

En nuestros días, el movimiento zionista está en crisis, se debe transformar de un vector "línea" de progreso hacia la redención de la Tierra de Israel en un vector "área" de experimentar y fomentar la redención en si misma.

La Tierra está Llena de Perlas
Para ser espías divinos, debemos darnos cuenta que la Tierra de Israel está llena de perlas, espirituales y físicas. El Baal Shem Tov dijo que la Tierra está llena de tesoros espirituales, pero el Rebe de Lubavitch dijo que la Tierra de Israel está también llena de riquezas físicas aún no descubiertas.

La revelación definitiva del Mashíaj es que así como el lecho océano está cubierto con las aguas de la conciencia Divina, la Tierra está cubierta con el conocimiento de Di-s. Con esta meditación en mente, podemos pisar el suelo cubierto de perlas de chispas Divinas. Esta es la verdadera "conciencia de área".

Abrir Nuestros Ojos
Esta es la semana apropiada para transformarnos en espías divinos, revelando perlas en la Tierra y en cada alma judía. El Rebe de Lubavitch dijo que debemos darnos cuenta que el leviatán (la ballena primigenia creada para el banquete de la redención) de la llegada del Mashíaj ya está aquí. Cuando abrimos nuestros ojos para ver el leviatan y las perlas, rectificamos el pecado de los espías de la perashá de la Torá de esta semana y nos transformamos en espías divinos.

La Universidad de la Torá: Matemáticas:  La Historia de π - Parte 2

π y las 32 Rutas de la Sabiduría 

Usando su método de suprimir (o someter) su remanente, el Gaón de Vilna usa π para explicar la relación entre las tres cantidades básicas del primer capítulo del libro de la Formación (Sefer Ietzirá):

· Los 32 senderos de la sabiduría 

· Las 22 letras del alfabeto Hebreo y 

· Las 10 sefirot. 

Dice Así:

“Con 32 rutas maravillosas de sabiduría Dios grabó y creó Su mundo….” (Sefer Ietzirá, mishná 1) Como está expuesto en la segunda mishná [del libro de la Formación, estas son las] diez sefirot y las veintidós [letras]. Y ellas son [32] el tamaño de la circunferencia alrededor de un diámetro de 10. Y se dividen en 10 [sefirot] y 22 [letras] porque el diámetro de 10 está dividido en 3 letras madre [las letras,א ,מ , y ש ] y 7 dobles [las letras, ב ,ג ,ד ,כ ,פ ,ר  yת ]. Para el diámetro de 7, la circunferencia será de 22 y para el diámetro de 3, la circunferencia será de 10.

La división de 10 en 3 y 7 se refiere no sólo a las letras madre y a las letras dobles del alfabeto hebreo, sino también a la división de las 10 sefirot en las 3 sefirot intelectuales y 7 emotivas. Entonces, la figura que resulta del comentario del Gaón es:
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Tomémonos un momento para contemplar este diagrama. El círculo más pequeño (diámetro de 3) representa las 3 sefirot intelectuales (sabiduría, entendimiento y conocimiento). El círculo de diámetro 7 representa las 7 sefirot inferiores (bondad, poder, belleza, victoria, reconocimiento, fundamento, y reinado). El círculo más grande que los circunscribe (con diámetro 10) representa a las 10 sefirot juntas. 

Otra forma de expresar la relación entre las 3 sefirot intelectuales y las 7 más bajas es usando cuadrados, en los cuales tenemos un cuadrado de 3, un cuadrado de 7, y un cuadrado de 10, como sigue,
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El área del cuadro más grande (10 por 10) es 100, la guematria de “belleza” (יפי, iofi).
 El área del cuadro de 3 por 3, representando a las sefirot intelectuales, es 9 y el área del cuadro de 7 por 7, representando las sefirot inferiores, es 49. Entonces, el área total cubierta por las sefirot, como si fuera, en esta representación es 58, la guematria de otro sinónimo de “belleza” (חן, jen). Vemos que el área que se deja sin cubrir es 42.

Para analizar nuestro diagrama de círculos de la misma forma, primero tenemos que darnos cuenta que cada círculo provee una diferente aproximación para π. Para encontrar el área del círculo necesitamos usar la aproximación de π que nos da. Llamaremos a esto el área normalizada del círculo (normalizada a la aproximación de π dado por este círculo). En el círculo más grande (con diámetro 10), el valor aproximado dado para π es 32/10 = 3.2, el cual entonces nos da una área normalizada de 3.2 · 32 = 80. Siguiendo con la misma lógica, el área normalizada del círculo con diámetro 7 es 22/7 · 3.52 = 38.5. Y, el área normalizada del círculo con diámetro 10/3 · 1.52 = 7.5. Entonces, el área total normalizada cubierta por los dos círculos más pequeños  es 46 y el área normalizada dejada sin cubrir es 80 – 46 = 34.

El análisis del Gaón of Vilna nos motiva a ir más allá en la relación entre los 32 senderos de  sabiduría y π.

Dado un círculo con diámetro 10 (correspondiente, como lo anota el Gaón de Vilna, a las 10 sefirot) su circunferencia exacta debería ser 31.415926… frente al valor aproximado de 32 (correspondiente a las 32 rutas de la sabiduría). Entonces, el remanente que está suprimido corresponde al sendero 32, el cual, si el círculo fuera medido exactamente se encontraría que es esencialmente incognoscible, tal como π no puede ser perfectamente conocido. Efectivamente, el sendero 32 está considerado como el más misterioso de todos y está aludido en Cabalá en el verso “El sendero que ningún pájaro de presa conoce”.
 Está conectado intrínsecamente con el portal 50 del entendimiento, el único que Moshé Rabeinu no pudo comprender durante su vida y que le fue revelado sólo tras su partida del plano físico.

Observando las palabras “La ruta que ningún pájaro de presa conoce” (נתיב לא ידעו עיט, nativ lo idaó ait) numéricamente, encontramos que alude a los 32 senderos. Su guematria es 672 = 32 · 21 (donde 21 es el valor del Nombre de Dios, Ekié, אהיה), y como el valor de las letras iniciales de esas palabras (נ ל י ע) es 160 = 5 · 32, por lo tanto la guematria del resto de las letras (תיב א דעו יט) es 16 · 32 (o, la mitad de 322).

Que los 32 senderos son los senderos de la sabiduría nos hace volver a nuestra discusión de la supresión del remanente de π, donde vimos que el secreto de π está intrínsecamente ligado a la sefirá de Sabiduría y al Shabat así como está enraizado en la Cabeza Incognoscible de la Fe (el más alto nivel de la Corona).

La Creación y π
Concentrémonos en la parte más exacta del análisis del Gaón of Vilna, la proporción 22 a 7. Esta relación corresponde a la circunferencia de las 22 letras alrededor del diámetro de las 7 sefirot emotivas del corazón. Pero, como sabemos, la manifestación original de las 7 sefirot emotivas se encuentra en los siete días de la creación. El primer día corresponde a Bondad, el segundo a Poder, y así sucesivamente, hasta el Shabat que corresponde a la sefirá de Reinado. De hecho, la correspondencia del diámetro con los 7 días de la creación se justifica aun más profundamente cuando recordamos que en el enfoque de la dulcificación al remanente de π, encontramos que el diámetro está representado por el “día” (יום, iom).

Pero, esto nos conduce a un hecho muy interesante acerca de los 7 días de la creación. ¡Los sabios señalan que en el relato de la Torá de estos siete días no se usan todas las 22 letras del alef-bet! Una letra no se encuentra, la samej (ס). ¡Increíblemente, la forma de la samej es la de un círculo!
 Esto alude al hecho de que si el diámetro de un círculo es 7, su verdadera circunferencia es por supuesto algo menor que 22.

Aunque el primer relato de la creación (Génesis capítulo 1 y los primeros 3 versos del capítulo 2) no contienen una samej, sí aparece unos cuantos versos más tarde en el segundo relato de la creación. Es incluso más fascinante el hecho que aparece en la palabra “que rodea” (הסובב, hasovev),
 fortaleciendo nuestra idea que la samej es la letra más relacionada a la circunferencia del círculo.

Otra forma de explicar la ausencia de la samej en el primer relato de la creación es notando que en el segundo relato no hay mención explícita de los 7 días de la creación. En el primer relato los 7 días son revelados pero la samej está ausente. En el segundo relato la samej está presente pero los 7 días están ocultos. Ya que los 7 días corresponden al diámetro y la samej a la circunferencia, podemos reformular esto de la manera siguiente. En el primer relato de la creación el diámetro está bien definido, pero la circunferencia no. Y efectivamente este es el misterio de π. Si el diámetro es un número entero (en este caso 7) la circunferencia no puede conocerse exactamente. ¡De igual forma, si la circunferencia es un número entero (en este caso 22), el diámetro no puede ser conocido exactamente!
Los 32 Senderos de Sabiduría y las 10 Aserciones de la Creación

Hasta aquí hemos interpretado la relación de 22 a 7 como correspondientes a los 7 días de la creación. En realidad, esta interpretación es algo simplista debido a que los 32 senderos de Sabiduría están aludidos en las 32 instancias que el Nombre de Dios, Elokim, aparece en el relato de los primeros 6 días de la creación. Además, el diámetro de 10 hace referencia a las 10 apariciones del Nombre Elokim en donde la Torá describe que Dios (usando el Nombre Elokim) dijo que la creación para que exista. Esto se conoce como las Diez Aserciones (עַשָׂרָה מַאֲמָרוֹת, Asará Maamarot) por medio de las cuales el mundo fue creado. Entonces, una interpretación más profunda de la relación 32:10, circunferencia a diámetro, descrita en el comentario del Gaón de Vilna es la relación de los 32 senderos de Sabiduría con las 10 Aserciones con las cuales Dios creó el mundo.

Los sabios afirman: “El mundo fue creado con diez aserciones.”
  En todas partes, explican que estas se refieren a las diez veces que la Torá declara “Dios dijo” (ויאמר אל־הים, vaiomer Elokim). Entonces, las primeras 3 aserciones corresponden al diámetro del círculo superior más pequeño (diámetro 3) y las 7 finales corresponden al diámetro del círculo más grande en la parte inferior.

Sin embargo, en el primer relato de la creación esta frase aparece sólo 9 veces. Los sabios ofrecen diferentes formas de enumerar las diez aserciones. En el Talmud,
 los sabios explican que el primer verso de la Torá: “En el principio Dios creó los cielos y la tierra” es también una aserción, incluso aunque no está declarada en la forma de “Dios dijo que haya cielos y tierra.”
 De acuerdo al Talmud las Diez Aserciones son entonces:

· “En el principio Dios creó los cielos y la tierra” (verso 1).

· “Dios dijo, “Haya luz” (v. 3).

· “Dios dijo, “Haya firmamento…” (v. 6).

· “Dios dijo, “Reúnanse las aguas…” (v. 9).

· “Dios dijo, “Produzca la tierra vegetación…” (v. 11).

· “Dios dijo, “Haya luminarias en el cielo…” (v. 14).

· “Dios dijo, “Proliferen las aguas con enjambres de seres vivos…” (v. 20).

· “Dios dijo, “Produzca la tierra produzca seres vivos…” (v. 24).

· “Dios dijo, “Hagamos al hombre…” (v. 26).

· “Dios dijo, “He aquí, que os he dado toda planta que da semilla…” (v. 29). 

Acerca de la 10ª hay cierta discrepancia. Hay opiniones de que no es una aserción ya que no está ocurriendo un acto explícito de creación. Entonces si esta no es, la décima se encuentra en el segundo relato de la creación: “Dios dijo, ‘No es bueno que el hombre esté solo….’”
 Aunque a primera vista, puede parecer como un problema que no aparezca en el relato de los primeros seis días de la creación (donde se encuentran los 32 Elokim). Pero después de que observamos ampliamente, se hace claro que este verso, aunque aparece en el segundo relato de la creación, es parte implícita de la creación en el sexto día, ya que trata de la creación de Javá a partir de Adam, la mujer de la especie humana a partir del hombre. La forma más simple de entender la relación entre el segundo relato de la creación y el primer relato es que el segundo detalla las distintas partes del primero, sin proveer una referencia de tiempo explícita.

En el Zohar encontramos una enumeración diferente del  Talmud.
 El Zohar no considera al primer verso como una aserción y en cambio empieza con “Dios dijo, ‘Sea la luz” y termina con, “Dios, ‘no es bueno que el hombre esté solo….’”

En total, hemos visto 3 diferentes enumeraciones de las Diez Aserciones, que llamaremos Talmud1, Talmud2, y Zohar. Ahora consideremos las diferencias entre ellas. 

Primero, ya que los 32 senderos (correspondientes a los 32 Elokim) se encuentran todos en el primer relato, tiene más sentido que las Diez Aserciones se encuentren en los seis días del primer relato. Dada esta línea de razonamiento, Talmud1 tiene más sentido que Talmud2. Aunque en cualquier caso, tenemos las primeras 3 aserciones correspondiendo a la cabeza de nuestra figura (el círculo más pequeño, con diámetro 3). Las primeras tres aserciones se encuentran en el relato del primero y segundo día de la creación.
  Las siguientes 7 forman en cuerpo y se encuentran en el tercero, cuarto, quinto, y sexto día de la creación (2, 1, 1, y 3 en cada día, respectivamente). 

Pero recordemos que el primer relato de la creación usa sólo 21 de las 22 letras el alefbet hebreo (falta la letra samej).
 Pero, en Talmud2 y el Zohar, la 10ª locución se encuentra en el Segundo relato de la creación que incluye la letra samej asegurando entonces que las 22 letras circulan a las siete aserciones finales. Por supuesto, usando un valor más exacto para π, sabemos que la circunferencia debería estar realmente entre 21 y 22 (~21.99, como arriba). Para que este valor intermedio esté insinuado en nuestro contexto, debe significar que tanto Talmud1 y Talmud2 son correctos. Sin embargo, los sabios nos enseñan que siempre que hay una disputa entre dos opiniones en Torá, ambas son verdaderas, “estas y estas son las palabras del Dios vivo.” ¡Si no fuera porque ambas opiniones son verdad (21 o 22 letras rodeando a las 7 aserciones finales), no tendríamos una alusión al valor exacto de la circunferencia que esté entre 21 y 22!
 

Ya que las circunferencias (10, 22, y 32) corresponden a las instancias de “Elokim,” veamos a cuántos “Elokim” rodean, como si fuera, las aserciones. Mirando en Talmud1 y Talmud2, encontramos que hasta el final del 2º día, que incluye las primeras 3 aserciones, hay 9 “Elokim.” Pero, ya que el círculo superior tiene un diámetro de 3 (aserciones) y una circunferencia de 10 (“Elokim”), quedamos realmente cortos por un “Elokim.” ¿Dónde está el 10º “Elokim”? 

Una primera posibilidad nos llama sobre el principio declarado arriba que siempre que hay una disputa entre dos opiniones o fuentes Rabínicas, ambas son verdad. Podemos por tanto aplicar la enumeración del Zohar, que incluye el primer verso del relato del tercer día—“Dios dijo, ‘que las aguas debajo de los cielos sean reunidas en un lugar y la tierra seca sea vista,’ y fue así.” Ahora tenemos un “Elokim” adicional llegando a nuestro total a 10 “Elokim” en los versos anteriores e incluidos las primeras 3 aserciones. 

Una segunda posibilidad incluye ver más de cerca el relato del tercer día de la creación. Por alguna razón Dios no completa la creación de las aguas en el segundo día, su culminación fue dejada más bien para la primera mitad del tercer día. Por esta razón, a la conclusión del relato del segundo día le falta la frase “Dios vio que era bueno.” En cambio esta frase aparece dos veces en el relato del segundo día, una vez está justo después de la terminación de la acción de las aguas y otra vez a su final. Efectivamente, es bien claro entonces que esta frase, “Dios vio que era bueno,” pertenece realmente al relato del segundo día, trayendo nuestro total a 10 “Elokim.”

Una tercera posibilidad se basa totalmente en la enumeración de Zohar. Si contamos las apariciones de “Elokim” incluidas en y entre las primeras 3 aserciones (de la luz a las aguas) encontraremos que hay exactamente 10. Pero, hay dos instancias adicionales de Elokim que preceden incluso a la creación de la luz: “En el principio Dios creó…” y “Y el espíritu de Dios sobrevolaba sobre la superficie del agua.”
 Podemos por tanto concluir que estos dos Elokim anteriores pertenecen en realidad a los 22 Elokim que rodean el círculo inferior de diámetro 7. ¿Por qué entonces preceden incluso a los 10 Elokim del círculo más pequeño? La respuesta es que simboliza el importante concepto cabalístico de que la raíz de las siete sefirot más bajas es realmente más alta que la raíz de las 3 sefirot intelectuales. ¡Como se señaló antes, aunque la 10ª de acersión aparece en el segundo relato de la creación, es parte implícita del 6º día de la creación! 

Los Poderes de π
Hasta aquí hemos estudiado la primera potencia de π, es decir π1. Veamos ahora los niveles más altos.

π2 = 9.869604…. Para 3 dígitos, podemos aproximar este número con 987, que es el 16º “número amor” (de la serie de los números de Fibonacci), resultando en una sorprendente relación entre π y la sección dorada.

El verso más relevante de la Torá cuyo valor es 987 es “En este día ustedes parten en el mes de la primavera”
 (הַיּוֹם אַתֶּם יֹצְאִים בְּחֹדֶשׁ הָאָבִיב, Haiom atem iotzim bajodesh haaviv). Está refiriéndose al éxodo de Egipto, que marca la victoria sobre el Faraón, quien vimos antes simboliza la circunferencia del círculo que fue conquistado, como si fuera, por la vara de Moshé. También vemos que “Faraón” (פרעה, Paró) y “año” (שָׁנָה, shaná) ambos son igual a 355, la circunferencia en nuestra mejor aproximación de 355/113. 113, como vimos, es igual al relleno de la palabra “día” (יוד ואו מם, iud vav dalet, vav alef vav, mem mem-sofit), el diámetro. Efectivamente, en este verso, el “día” es señalado como conquistando Egipto: “En este día [!] usteden parten….”

En realidad, el número entero más cercano a π2 es 10. Ya que el número entero más cercano a π es 3, tenemos aquí la relación de 10:3  que vimos antes, el 10 refiriéndose a todas las 10 sefirot y el 3 en referencia a las 3 sefirot intelectuales, las cuales se consideran el aspecto interno de todas las 10 sefirot.
 

Ahora que hemos visto bastante sobre π y su derivación de la Torá, el valor de la potencia que sigue π3 es sorprendente. π3 = 31.006274…, muy cercano a 31, ¡el valor de Nombre de Dios, Kel (אֵ־ל)! Recuerde que 31 fue el segundo valor en nuestra aproximación de π usando los límites y apariciones en el verso,

He aparecido a Abraham, a Itzjak y a Iaakov con el Nombre de Kel Shakai, pero por mi Nombre, Havaiá, no me di a conocer a ellos.
Como lo afirma el verso, el Nombre Kel Shakai fue revelado a los 3 patriarcas y ahora hemos descubierto un nuevo significado para estas palabras: les fue revelado a ellos el cubo (la tercera potencia, correspondiente a los tres patriarcas) de π, 31, o Kel (אֵ־ל).

Continuando con la siguiente potencia, π4 = 97.409083…, el número entero más cercano a este número es 97, el valor de “tiempo” (זְמַן, zman) y el valor de Meheitavel (מְהֵיטַבְאֵל), la esposa del último rey de Edom, Hadar, enumerado en Génesis cap. 33. Debido a que Hadar estuvo casado, él se considera un rey rectificado y en Cabalá simboliza el principio del Mundo de la Rectificación, que vino luego del Mundo del Caos que  colapsó y se hizo añicos (de cada previo rey no casado dice “y él reinó… y él murió,” pero de Hadar sólo dice “él reinó” pero no que murió). 

Las dos últimas letras de Meheitavel son אֵל, cuyo valor, otra vez es 31, la muy cercana aproximación de un número entero de π3, como vimos antes. Cuando dividimos las 7 letras de su nombre en 2 y 5, los valores son 45 (מה) y 52 (יטבאל), el secreto de la unificación de má y ban, el arquetipo de los aspectos masculino y femenino de la luz del Creador en la creación. Cuando las dividimos en 5 y 2, los valores son 66 (מהיטב) y 31 (אל). Ya hemos visto la significancia de 31. 66 es el valor de la expresión idiomática que expresa la eternidad de Dios, “Él fue, Él es, Él será” (הָיָה הֹוֶה יִהְיֶה, haiá, hové, ihié), otra vez conectándola con el tiempo.

Aun más sorprendente es el siguiente poder π5 = 306.01965…, cuyo número entero más cercano es 306. Pero, 306 es el valor de Hadar y Meheitavel juntos (הֲדַר מְהֵיטַבְאֵל). ¡Entonces tenemos aquí una progresión desde אֵ־ל a מְהֵיטַבְאֵל a הֲדַר מְהֵיטַבְאֵל! 306 es también el valor de “mujer” (אִשָׁה, ishá). Uno de los significados de Hadar es “rodear”. Cuando el nombre de Hadar se suma al nombre de su esposa, juntos vienen a ser la circunferencia respecto al diámetro (la esposa sola, dando un nuevo significado a la noción Jasídica de que el esposo pertenece a su esposa, y es contenido en cierto sentido, en ella.

El poder final de π que veremos es π6 = 961.38902…, o 961. Por supuesto, debido a que π6 = (π3)2 se desprende que 961 = 312. 961 es también la gematría de los nombres de la primera familia de la raza humana, Adam, Javá, Cain, Hevel, y Shet (אָדָם חַוָה קַיִן הֶבֶל שֵׁת) y el valor de la primera familia Judía, Abraham, Sarah, e Isaac (אַבְרָהָם שָׂרָה יִצְחָק ). Así, mientras que la primera familia humana no mereció ser elegida por Dios para crear una nación santa, la familia de Abraham mereció fundar al pueblo Judío. ¡Entonces, aunque el valor de la familia de Adam y la de Abraham son iguales, la familia de Adam se dice que iguala el valor de “no” (לא, lo) al cuadrado, mientras que la familia de Abraham se dice que iguala el valor de “Kel” (אֵ־ל) al cuadrado!
 Entonces, la familia de Abraham representa el estado final de perfección de la unión de Hadar y Mehaitavel, los símbolos del Mundo de Rectificación, como ya vimos. 

Para concluir, señalemos un par de observaciones preliminares sobre la serie de números enteros  más cercanos a los poderes de π: 3  10  31  97  306  961

Primero, notemos que la suma de los tres últimos números es 1364, que es 31 · 44, siendo 44 la suma de los primeros 3 números. Enseguida, notamos que saltando un lugar en la serie tenemos los números 3, 31, y 306 cuya suma es 340, uno más que 3 veces 113. Los números alternativos en las series son entonces 10, 97, y 961 cuya suma es 1068, o 3 veces 356, uno más que 355. Entonces, la relación de 1068 a 340 es 3.1411764…, como podríamos esperar, muy cercana a la relación de 355 a 113.

Efectivamente, la relación de 1068 a 340 puede ser reducida a 267 sobre 85. 267 es el valor de “carroza” (מֶרְכָּבַה, mercavá), mientras que 85 es el valor de “circuncisión” (מִילָה, milá), aludiendo al hecho de que una vez que llevó cabo su circuncisión, Abraham pasó a ser una carroza, es decir, un vehículo de la Presencia Divina.
 

Relaciones que se Aproximan a π
Hemos visto un número de relaciones diferentes que se aproximan a π. Veámoslas juntos:

1:3, 7:22, 106:333 y 113:355

Ya hemos notado el muy interesante hecho de que la suma de la 2ª y 3ª aproximaciones da la cuarta, la más exacta. ¡Explícitamente, 7 ┴ 106 = 113 y 22 ┴ 333 = 355!

Pero ahora, concentrémonos sólo en el lado derecho. En otra parte,
 hemos explicado que el secreto de Dios mandando a Moshé “ve al Faraón”
 (בֹּא אֶל פַּרְעֹה, Bo el Paró) es dar a Moshé el poder del Mashiaj para redimir al pueblo Judío, ¡ya que la suma de “ve” (בֹּא, bo), 3, y el valor de “Faraón” (פַּרְעֹה, Paró), 355, es 358, Mashiaj (מָשִׁיחַ)! Efectivamente, 3 es el primer número en el lado derecho y 355 es, como notamos, la suma de 22 y 333, los siguientes dos números. Entonces, los primeros tres números del lado derecho aluden a la orden “ve al Faraón”, recordando una vez más lo que hemos dicho sobre Faraón como un símbolo de la circunferencia del círculo y el mundo natural, el cual por definición es curvo.

Ahora, si le sumamos el valor final del lado derecho, 355, nuestro total será 713, lo cual es la guematria de teshuvá (תְּשׁוּבָה), que significa “retorno a Dios.” Como dice Maimónides, a la terminación del exilio haremos teshuvá e inmediatamente seremos redimidos.
 La venida del Mashiaj depende sólo de la teshuvá. En nuestro contexto actual esto implica que incluso nuestro conocimiento de la naturaleza depende de la teshuvá. Como se explica en la introducción a nuestro estudio de π, la naturaleza y nuestra realidad física son curvas, haciendo por tanto necesario nuestro conocimiento de π para conocerlo apropiadamente. 

Pero π es un número transcendental así que es imposible conocerlo perfectamente.
 Como tal, π representa nuestra inhabilidad para entender completamente la naturaleza y sus leyes.
 Sin embargo, todo lo que hemos visto sobre π tiene como propósito convencernos de que el secreto de π será revelado a aquellos que busquen a Dios. Asimismo, los secretos de la naturaleza serán revelados a nosotros cuando ejercitemos nuestra verdadera habilidad de buscar y encontrar al Creador, y especialmente como Él se ha escondido a Si Mismo dentro de la naturaleza. La búsqueda por la parte incognoscible de π es vicariamente la búsqueda de lo Divino, lo Infinito, en la naturaleza. Esta búsqueda alcanzará una conclusión fructífera una vez que hagamos teshuvá, una vez que decidamos regresar totalmente a Dios y darnos cuenta que la naturaleza sólo puede ser entendida a través de los amplios lentes de la Torá y por lo tanto necesita la unificación de la ciencia con la Torá.
 

La suma de los cuatro integrantes de la izquierda es 227, el valor de “bendición” (בְּרָכָה. berajá), sugiriendo una afluencia de bendiciones que entran en el círculo de nuestra teshuvá. La relación de 713 (teshuvá) a 227 (bendición) es casi 3.141. Sólo una gota más añadida a teshuvá—un pequeño esfuerzo adicional por retornar al Todopoderoso—traerá la relación exactamente a π. Esta gota adicional de teshuvá alude a la necesidad incluso para los tzadikim, los individuos más justos vivos hoy, de retornar a Dios, como está declarado en el Zohar y se explica en extenso en Jasidut. 
Preguntas y Respuestas: Carne en Shabat
P: Tengo una duda, Dado que en el mundo venidero el hombre volverá a ser vegetariano B”H ¿por qué en Shabat se recomienda comer carne siendo que este día es una 'muestra' del Olam Haba? Disculpen la ignorancia... :) Jag Sameaj! 

R: Muy por el contrario, tus preguntas son una muestra de sabiduría, el ignorante es como el hijo del seder de Pesaj que no sabe qué preguntar. 

En Shabat Hashem no descansó, como se traduce normalmente, si no que dejó de hacer. Su finalidad era llegar al Shabat para disfrutar junto a todo lo que había creado. Podríamos decir que todo lo hizo más bien por placer, para disfrutar de Su Creación. Shabat es para la persona sentir un poco eso que siente Hashem, y una de las cosas que nos da placer es comer carne. La Halajá dice que si se siente placer, se puede no comer carne en Shabat y las Festividades, se está desvirtuando la finalidad. 

El verdadero placer de Shabat es estudiar Torá y hacer tefilá, conectarnos con Dios, que no es descansar, sino una tarea a veces ardua que necesita concentración y estar lúcidos. Una vez le preguntaron a Raba (el sabio más grande de todos) ¿Por qué este día estás tan lúcido, tu inteligencia es superior al resto de los días de la semana? Es porque ayer comí carne, les respondió. Entonces la carne nos da placer y mejora nuestro entendimiento de la Torá y de la Voluntad de Hashem.
En el futuro, cuando Hashem se revele y nuestros ojos estén despabilados y estimulados naturalmente para ver la verdad, no necesitaremos más carne. 

¿Es Posible ser la Corona del Marido?

P: Shalom! Estuve leyendo acerca de "Los Cuatro Niveles de Presencia Divina en el Matrimonio¨ en el artículo del Matrimonio Judío: El Objeto del Deseo. Aunque me costó un poco entenderlo porque no manejo información acerca de guematria ni de los rellenos de los nombres, por lo que pude comprender acerca de esos cuatro niveles, el ideal, desde la perspectiva de la mujer sería el representado por el relleno "ban" ¿No es así? Sin embargo, he leído que esto no es posible en nuestros días hasta tanto no sea revelado lo oculto, es decir, que en nuestros tiempos, la mujer no puede ser "corona de su marido"
Le hago otra pregunta: Si en una pareja "gentil" o noájida, casada, uno de los dos decidiese pasar por el proceso de convertirse al judaísmo, en este caso la mujer, estando el esposo de acuerdo con ello (cosa que no sé hasta qué punto usted  lo considera posible), ¿En qué afectaría esto al matrimonio? 
Muchas gracias y disculpe la molestia...

R: Es de inapreciable valor tu esfuerzo por comprender las cosas de la Torá, y veo que has podido hacerlo en gran medida. En realidad no es una contradicción. Como dijo el rey Shlomó: Una mujer de valor es la corona de su marido. Es algo que siempre fue así en la pareja, y a nivel cósmico se materializó con la entrega de la Torá, cuando el pueblo de Israel (la esposa) coronó o reconoció como rey a Dios (el marido). El trabajo de elevar las cosas materiales de este mundo representado por el relleno ban del nombre de Dios es algo que realizamos constantemente, y es el trabajo específico del pueblo judío, para que las chispas de Divinidad esparcidas en este mundo retornen a su origen en la Divinidad. Esto está representado en el matrimonio en la jupá, cuando el novio se da vuelta hacia la novia, descendiendo a buscarla para elevarla hacia la unión sagrada.

Dijo el Rebe que este trabajo de refinamiento del mundo ya está realizado, sólo tenemos que abrir los ojos y ver para que el Mashíaj se revele y llegue la Redención. Por lo que desde este punto de vista sí podemos decir que la esposa puede ser la corona de su marido. En Cabalá se llama Corona o Keter a la parte inconsciente de la persona porque está por encima de la cabeza, del cerebro y la mente. Tiene tres niveles siendo el superior la Fe, el intermedio el Placer y el inferior la Voluntad, que da origen a las sefirot reveladas, que conforman el pensamiento, los sentimientos y las acciones de la persona.

Entonces la mujer que corona a su marido actúa sobre esos niveles de forma sutil, intuitiva  e inteligente. Dice la Torá: “No es bueno que el hombre esté sólo, hagámosle una ayuda frente a él”. La mujer siempre está lista para ser la corona de su marido, y si este es meritorio será una “ayuda” para su buena voluntad, si no es meritorio estará “frente a él” y se opondrá a sus deseos inadecuados. Si es “una mujer de valor”, su inteligencia le dirá cómo ayudarlo afirmando a su marido como la corona del rey, o cómo cambiar la voluntad de su marido para bien. Si la mujer no está refinada espiritualmente, puede actuar de manera que se enfrente a su buena voluntad o que lo ayude en sus malas acciones. Pero de todas maneras esto sigue dependiendo de si el marido es meritorio o no. 

Respecto a la segunda parte de la pregunta, en el caso de una pareja de Bnei Noaj no se aconseja que uno de los dos haga la conversión por separado, porque inmediatamente se tendrían que separar, siendo que la ley judía prohíbe el casamiento entre un judío y un gentil. Además surgen muchos problemas imposibles de resolver como se ve en el caso de los matrimonios mixtos, respecto al cumplimiento de los preceptos, la educación de los hijos, etc. Es preferible seguir viviendo ambos como justos gentiles, cumpliendo los 7 preceptos de Noaj y Hashem los va a ayudar para que ambos puedan definir el camino que deben seguir en el futuro. 

Bnei Noaj: La Reconstrucción del Templo y la Paz Mundial
Los profetas de Israel, vislumbrando la redención futura de Israel con la llegada del Mashíaj, afirmaron que el Sagrado Templo será reconstruido una vez más. Estas profecías Divinas instilan en el pueblo judío el anhelo, la fe y la confianza de que Israel está destinado a retornar a su gloria pasada.

La fe en la redención, para Israel y el mundo todo, es por cierto uno de los signos más importantes de la cultura judía, pasando de generación en generación como una antorcha encendida. Incluso en nuestros días, en el período siguiente a la destrucción del Templo, los judíos, sin importar en qué parte del mundo se encuentran, se paran a rezar de cara a la Tierra de Israel, hacia Ierushalaim, y más específicamente hacia el Har Habait, el Monte del Templo, implorando a Hashem que reconstruya muy pronto el Templo Sagrado.

No está lejano el día en que Hashem aceptará nuestras plegarias y lágrimas. En las generaciones recientes nos fue concedido presenciar la acción de la Divina Providencia y ser parte del comienzo del retorno: el pueblo judío vuelve a su patria y a Ierushalaim, la ciudad sagrada. Así también mereceremos muy pronto la llegada del verdadero Mashíaj y la reconstrucción de la Casa de Hashem, en cuyo interior la Presencia Divina residirá por siempre.

El Mashíaj traerá la palabra de Hashem a todas las naciones de la tierra. La luz Divina y la verdad inherente a sus enseñanzas iluminarán a toda la humanidad y provocarán la paz y la bendición universal. Entonces, todas las naciones ascenderán al Templo a servir al Dios de Israel y contemplar Su Divino esplendor. Esto ha sido profetizado por el profeta Ishaiahu (1):

… de Tzión saldrá la Torá,

y la palabra de Hashem de Ierushlaim.

Y Él juzgará entre los pueblos

y amonestará a muchas naciones.

Y fundirán sus espadas en arados,

y sus lanzas en azadas.

Ninguna nación alzará su espada contra otra,

Y no aprenderán más a guerrear. 

De estas palabras es evidente que la semilla de la paz universal encuentra un terreno fértil en la aspiración de todas las naciones de la tierra de servir al Dios de Israel, en Su Templo, en Ierushalaim.

De acuerdo con la ley de la Torá, que se dirige a judíos como a no judíos, la sacralidad del Templo –derivada de la presencia eterna de Hashem en ese sitio- permanece también cuando el Templo está en ruinas y potencias extranjeras controlan el Monte. Esta sacralidad nos obliga a referirnos al Monte del Templo con suprema reverencia, incluso en nuestros días.

El pueblo judío, junto con los justos gentiles de todo el mundo, esperan ansiosamente la revelación del Mashíaj y el retorno de la Divina Presencia en toda su majestuosidad a su maravilloso lugar, reconociendo la sacralidad de lo que hubo una vez allí, sacralidad que continúa estando oculta allí como un corazón de fuego encendido dentro de lo que parecerían cenizas apagadas.

Con una sincera plegaria de corazón los seres humanos justos pueden imaginarse, en el ojo interior de sus almas, dentro del Templo Sagrado de Ierushalaim. El Baal Shem Tov enseña que la persona se encuentra realmente donde está su deseo y su pensamiento. (2) Desde este sagrado lugar vislumbramos al Todopoderoso trayendo la redención al mundo entero. De esta manera, nuestras plegarias se unirán a los ruegos y anhelos de todas las generaciones de Israel y mereceremos abundante bendición desde el cielo.

1. Ishaiahu 2:3-4.

2. Keter Shem Tov, 56. Además, el jasidismo ve el símbolo del arca de Noaj como la mejor imagen utópica de un mundo de paz y prosperidad. Dentro del arca había una atmósfera de paz y armonía en algunos aspectos mayor incluso en algunos aspectos que la alcanzada en el Templo Sagrado.
Estudio Diario: Tania: El Jasidut Jabad es una visión abarcante de todo el mundo y una forma de vida que ve el propósito central del judío como un vínculo unificador entre el Creador y Su mundo. Escrito por el Alter Rebe, el fundador de Jabad, el Tania es el texto central de Jasidut Jabad. Muestra al lector un camino para darse cuenta de su propósito y para desarrollar una relación más profunda con Di-s. (Obtenido de Chabad en Español, textos de Editorial Kehot Lubavitch Sudamericana, Bs. As. Arg.)
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Respecto de esto dijeron nuestros Sabios, de bendita memoria: "Originalmente, ascendió en el pensamiento [de Di-s] crear el mundo con el atributo de riguroso juicio; vio [sin embargo] que [de esta manera] el mundo no podría subsistir, de modo que le asoció [a su creación] el atributo de piedad". Esto [—"le asoció el atributo de piedad"—] es: la revelación de Divinidad [dentro del mundo, y de poder sobrenatural] a través de los tzadikím —justos—, y [a través de] las señales y milagros registrados en la Torá. Y al respecto fue afirmado en el Zohar: "Arriba, en el 'Lado de Santidad Suprema', hay derecha e izquierda", es decir, jésed y guevurá. Esto quiere decir que ambos, son atributos de Divinidad que trascienden el intelecto y la comprensión de los seres creados, pues "El y Sus atributos son Uno en el mundo de Atzilut", [estando de ese modo jésed y guevurá plenamente unidos a El]. Incluso la comprensión de Moshé Rabeinu —sea sobre él la paz— en su visión profética, no se extendió al Mundo de Atzilut [propiamente dicho], sino sólo en la medida en que éste se inviste en el mundo de Beriá; y aun entonces, [su comprensión del Mundo de Atzilut] no [se extendió] a estos dos atributos, jésed y guevurá, sino sólo en la medida en que estos se invistieron [previamente] en atributos que son de nivel inferior a ellos mismos, [a saber,] los atributos de nétzaj ("victoria", "eternidad"), hod ("esplendor") y iesod ("fundamento") [como se explica en Shaar HaNevuá].

Es sólo a los tzadikím en el Gan Edén (Paraíso) a quienes les es concedida la recompensa de comprender la propagación de la fuerza vital y luz que emana de estos dos atributos, jésed y guevurá. Y ésta [comprensión] es el "alimento" de las almas de los tzadikím que, en este mundo, se dedicaron al estudio de la Torá sin otro fin ulterior [que el estudio mismo]. Porque de la propagación de estos dos atributos se extiende un firmamento por sobre las almas en Gan Edén. Este firmamento se llama Raza deOraita. En él está el secreto de las veintidós letras de la Torá que fue dada [como expresión] de estos dos atributos, como está escrito: "De Su diestra [El dio] una Ley de fuego a ellos". De este firmamento gotea rocío como alimento para las almas, esto es, el conocimiento del secreto de las veintidós letras de la Torá. Pues este firmamento es el secreto [y nivel] de conocimiento (dáat) y la Torá es el "alimento" de las almas en Gan Edén, y los mandamientos son [sus] "vestimentas", como todo esto está explicado [8en el Zohar, Vaiakhel, folios 209-210, y en Etz Jaím, Shaar 44, cap. 3].

Día Lunes 8 de Junio

El Portal de la Unificación y la Fe Sháar HaIjud VeHaEmuná, comienzo de Capítulo 6 

Ahora bien, el Nombre Elokím es el Nombre que indica el atributo de guevurá y tzimtzúm, y por eso es también numéricamente igual a hateva/הטבע ("la naturaleza"), pues [Elokím] oculta la Luz Suprema que trae al mundo a la existencia y le da vida, y parecería como que el mundo existe

y se conduce de acuerdo a las leyes de la naturaleza [independientemente de toda influencia sobrenatural]. Y este Nombre Elokím, [no como existe en su fuente suprema, sino como actúa a través del atributo de guevurá, de modo que el mundo parece conducirse de una manera natural,] es un escudo y una vaina para el Nombre Havaiá, ocultando la luz y la fuerza vital que fluye del Nombre Havaiá, y trayendo a la creación a existencia desde la nada, de manera que [la luz y la fuerza vital] no sean reveladas a las criaturas, las que [de no ser así] se verían totalmente anuladas.

[Puesto que es sólo a través del ocultamiento producido por el Nombre Elokím que pueden existir los seres creados,] la cualidad de esta guevurá y tzimtzúm es también un aspecto de jésed, mediante el cual es construido el mundo. Y ésta es la cualidad de guevurá que está incluida en jésed.

Día Martes 9 de Junio 
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De la inclusión mutua de los atributos, es evidente que "El y Sus atributos son Uno", pues dado que están en completa unidad con El se unen, en consecuencia, uno con el otro, y están comprendidos uno en el otro. Como dijo Eliahu: "Y Tú eres Aquel que losliga y los une...; y fuera de Ti no hay unidad entre aquellos [atributos] arriba...".

Este, entonces, es el significado de aquello que está escrito: "Lleva a tu corazón que Havaiá es Elokím". Es decir, estos dos Nombres son en realidad uno, porque incluso el Nombre Elokím, que contrae y oculta la luz [de la fuerza Divina responsable de la creación], es una cualidad de jésed, tal como el Nombre Havaiá. Pues los atributos del Santo, bendito sea, se unen a El en una unidad completa, y "El y Su Nombre son Uno", pues Sus atributos son Sus Nombres. Puesto que es así, en consecuencia sabrás que "en los cielos arriba y sobre la tierra abajo, ein od". Esto quiere decir que incluso la tierra material, que a ojos de todos parece como si realmente existiera, es nada y nulidad absoluta en relación al Santo, bendito sea. Pues el Nombre Elokím oculta y contrae [la luz y fuerza vital] sólo para las [criaturas] inferiores, pero no para el Santo, bendito sea, dado que El y Su Nombre Elokím son Uno. Por eso, incluso la tierra y todo lo que se encuentra debajo de ella es nada y nulidad absoluta en relación al Santo, bendito sea, y no es denominado con nombre alguno, ni siquiera con el nombre de od ("aparte"), el que indicaría una categoría subordinada, como en la afirmación de nuestros Sabios: "Iehudá veod likrá". También éste es el caso del cuerpo, el que está subordinado al alma y la fuerza vital que hay en su interior. [Y éste es el significado del versículo: "Alabaré a Havaiá con mi vida; cantaré a Elokím con odí". [Y el hecho de que se emplee el término Elokím en conexión con el cántico del cuerpo es] pues la vida [es decir, el alma,] se deriva del Nombre Havaiá, y el od, que es el cuerpo, su subordinado, del Nombre Elokím] — pues el alma no trae al cuerpo a la existencia a partir de la nada. Pero en relación al Santo, bendito sea, Quien trae todo a la existencia a partir de la nada, todo está absolutamente anulado en relación a El, tal como la luz del sol [lo está] en el sol.

Día Miércoles 10 de Junio

El Portal de la Unificación y la Fe Sháar HaIjud VeHaEmuná, fin de Capítulo 6 

A ello se debe que la Torá considerara necesario prevenir: "Sabe este día y llévalo a tu corazón..." [que "en los cielos arriba y en la tierra abajo, no hay otro"], para que no se te cruce por la mente que los cielos y todas sus huestes, y la tierra y todo lo que la llena, son en mérito propio entidades separadas, y que el Santo, bendito sea, llena todo el mundo del mismo modo en que el alma está investida en el cuerpo, y que El provoca el flujo de la "fuerza vegetativa" en la tierra, y el poder del movimiento en las esferas celestes, y las mueve y dirige de acuerdo a Su Voluntad, tal como el alma mueve al cuerpo y lo dirige de acuerdo a su voluntad. En verdad, sin embargo, la analogía [de alma y cuerpo] no guarda similitud alguna con el objeto en comparación, [la Divinidad y el mundo,] pues el alma y el cuerpo son realmente [entes] separados uno del otro en sus fuentes. La fuente del cuerpo y su esencia cobra existencia no del alma sino de la semilla de su padre y su madre; e incluso después, su crecimiento no es sólo del alma, sino de la alimentación y bebida que ingiera la madre en el curso de los nueve meses [de gestación], y posteriormente de su propia alimentación. No ocurre así, sin embargo, en el caso del cielo y la tierra, pues su mismo ser y esencia fueron traídos a la existencia de la nada y la nulidad absoluta únicamente a través de la "palabra de Di-s" y el "aliento de Su boca". Y también ahora, la palabra de Di-s perdura por siempre [en todas las cosas creadas,] y fluye en ellas continuamente a cada instante, creándolas de nuevo a partir de la nada, tal como, por ejemplo, la creación de la luz del sol dentro del mismísimo globo solar. Así, en realidad, ellos están anulados por completo de la existencia en relación con la "palabra de Di-s" y el "aliento de Su boca", los que están unidos a Su Esencia y Ser, como [esta unión] se explicará luego, tal como la luz solar [está anulada] en el sol. Sólo que estos son Sus poderes de contención, para esconder y ocultar, mediante el atributo de guevurá y tzimtzúm, la fuerza vital que fluye en ellos, de modo que el cielo y la tierra y todas sus huestes parezcan como si fueran entidades de existencia independiente. Sin embargo, el tzimtzúm y ocultamiento es sólo para los [mundos] inferiores, pero en relación con el Santo, bendito sea, "todo, ante El, es considerado como realmente nada", como la luz del sol dentro del sol. El atributo de guevurá de ninguna manera, Di-s libre, oculta de El, pues no es una entidad independiente; más bien, Havaiá es Elokím.

Día Jueves 11 de Junio
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Teniendo en cuenta lo antedicho, podremos comprender ahora la afirmación del sagrado Zohar, que el versículo Shemá Israel es Ijudá Ilaá ("Unidad de nivel superior") y [que la frase] Baruj shem kevod maljutó leolám vaed es Ijudá Tataá ("Unidad de nivel inferior"). [El vínculo entre la última frase y la Unidad Divina es:] Ya que vaed es [equivalente a] ejad a través de la sustitución de letras.

La causa y razón de este tzimtzúm y ocultamiento con el que el Santo, bendito sea, oscureció y ocultó la fuerza vital del mundo haciéndolo parecer como una entidad de existencia independiente [es la siguiente]: Todos saben que el propósito de la creación del mundo es la revelación de Su soberanía, pues "no hay rey sin pueblo". La palabra am/עם ("pueblo") está etimológicamente relacionada con la palabra omemot/עוממות ("aminorado, extinguido"), pues ellos, [los súbditos,] son entidades separadas, distintas y distantes del nivel del rey. Pues incluso si [el rey] tuviera muchos hijos, el término "soberanía" no se aplicaría a ellos, ni tampoco siquiera sobre nobles solamente. Sólo "en un pueblo numeroso está la gloria del rey".

El Nombre [Divino] que indica el atributo de Maljut ("Realeza"), es el Nombre de Adnut ("Señorío"), pues [Su soberanía radica en el hecho de que] El es el Señor de todo el universo. Así, son este atributo y este Nombre los que traen al mundo a la existencia y lo sostienen de manera que sea tal cual es ahora: una entidad completamente independiente y separada, y no absolutamente anulada, pues con el retiro de este atributo y este Nombre, Di-s libre, el mundo retornaría a su fuente en "la palabra de Di-s" y el "aliento de Su boca", donde sería completamente anulado, y el término "mundo" no podría serle aplicado de ninguna manera.
Día Viernes 12 de Junio
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El término "mundo" puede aplicarse exclusivamente a [aquello que posee] las dimensiones de espacio y tiempo, refiriéndose "espacio" a este, oeste, norte, sur, arriba y abajo, y "tiempo" a pasado, presente y futuro. Todas estas dimensiones carecen de relación con los sagrados atributos supremos [del Mundo de Atzilut]. Sólo en lo que concierne al atributo de Maljut de Di-s es posible decir que El es Rey "arriba sin fin y abajo sin limite", y del mismo modo en todas las cuatro direcciones. Lo mismo es cierto respecto de la dimensión del tiempo, [como está escrito:] "Di-s reina, Di-s reinó, Di-s reinará". Así, la fuerza vital del espacio, e igualmente del tiempo, y su venida a la existencia desde la nada, y su existencia en tanto existan, es del atributo de Maljut de Di-s, y del Nombre Adnut.

Ahora bien, dado que el atributo de Su Maljut está unido a Su Esencia y Ser en una unión absoluta, como se explicara, el espacio y el tiempo, [creados de Maljut,] están por ende también anulados totalmente en relación a Su Esencia y Ser, tal como la luz del sol [que se encuentra todavía dentro del globo solar] está anulada en el sol.

Y ésta es [la idea de] la alternación [de las letras] del Nombre Adnut con [las letras de] el Nombre Havaiá. El Nombre Havaiá indica que El trasciende el tiempo, que "El fue, es, y será, todo en un mismo instante", como está explicado [en Raaiá Mehemná sobre Parshat Pinjás]; y análogamente trasciende el espacio, pues continuamente trae a la existencia toda la dimensión del espacio por entero, desde el nivel más alto al nivel más bajo, y en las cuatro direcciones.

Día Sábado 13 de Junio

El Portal de la Unificación y la Fe Sháar HaIjud VeHaEmuná, Capítulo 5 

Sháar HaIjud VeHaEmuná, en medio de Capítulo 7 

Ahora bien, aunque Di-s trasciende el espacio y el tiempo, Se encuentra no obstante también abajo, dentro del espacio y el tiempo; es decir, El Se une con Su atributo de Maljut, del que se derivan y cobran existencia espacio y tiempo. Y esto es Ijudá Tataá, [o "Unidad de nivel inferior",] [10el entrelazamiento de [las letras del Nombre] Havaiá con [las letras del Nombre] Adnut], o sea, que Su Esencia y Ser, llamada con el Nombre de Ein Sof, llena por entero toda la tierra, temporal y espacialmente. Pues en los cielos arriba y en la tierra [abajo] y en las cuatro direcciones, todo está igualmente permeado con la luz Ein Sof, pues Di-s Se encuentra en la tierra abajo exactamente como en los cielos arriba, pues todo, [cielo y tierra,] está dentro de la dimensión de espacio, el que está totalmente anulado en la luz del Ein Sof que se inviste en él a través de Su atributo de maljut que está unido a El. Sólo que [estos —tiempo y espacio— no se anulan] porque Su atributo de maljut es el atributo de tzimtzúm y ocultamiento, [cuya función es] esconder la luz Ein Sof [de modo que no sea percibida por los seres creados], para que la existencia de tiempo y espacio no se anule completamente y no [ocurra que no] existan las dimensiones de espacio y tiempo en absoluto, siquiera para los [mundos] inferiores.

Día Lunes 14 de Junio

El Portal de la Unificación y la Fe Sháar HaIjud VeHaEmuná, Capítulo 7 

Ahora bien, de la exposición precedente se podrá comprender el versículo [que dice:] "Yo, Havaiá, no he cambiado". Esto quiere decir: no hay [en El] cambio alguno; tal como El estaba solo antes de la creación del mundo, del mismo modo está solo luego de que fuera creado. En consonancia está escrito: "Tú fuiste [el mismo] antes de ser creado el mundo; Tú eres [el mismo luego de que el mundo ha sido creado]", sin cambio alguno en Su Ser, ni [siquiera] en Su conocimiento, pues conociéndose a Sí Mismo, El conoce todas las cosas creadas, dado que todas derivan de El y están anuladas en relación a El. Como declaró Maimónides —sea su memoria bendición— que El es el Conocedor, El es lo Conocido, y El es el Conocimiento mismo: todos son uno. Esto [—continúa diciendo Maimónides—] está más allá de la capacidad de la boca para expresarlo, más allá de la capacidad del oído para escucharlo y del corazón [o mente] del hombre para conocerlo cabalmente. Pues el Santo, bendito sea, Su Esencia y Ser, y Su Conocimiento, son todos absolutamente uno, de todo lado y ángulo, y en toda forma de unidad. Su Conocimiento no es adicionado a Su Esencia y Ser como ocurre en el alma del hombre, cuyo conocimiento es adicional a su esencia, y es uno de su componentes. Porque cuando el hombre estudia un tema y lo sabe,su alma racional ya estaba dentro de él antes de estudiarlo y saberlo, y luego este conocimiento fue agregado a su alma. Y así, día tras día, "Los días hablan, y una multitud de años enseñan sabiduría". Esta no es una unidad simple, sino compuesta.

El Santo, bendito sea, en cambio, es una unidad perfecta, sin composición alguna o elemento de pluralidad en absoluto. Por ende, uno debe llegar a la conclusión de que Su Esencia y Ser, y Su Conocimiento, son todos absolutamente uno, sin composición alguna. Por eso, tal como es imposible que criatura alguna del mundo comprenda la Esencia del Creador y Su Ser, del mismo modo es imposible comprender la esencia de Su conocimiento [que es uno con Di-s Mismo]; sólo [es posible] creer, con una fe que trasciende el intelecto y la comprensión, que el Santo, bendito sea, es Uno y Unico. El y Su Sabiduría son todos absolutamente uno, y conociéndose a Sí Mismo, El percibe y conoce a todos los seres superiores e inferiores incluyendo aun a un pequeño gusano en el mar y a un diminuto mosquito que pudiera hallarse en el centro de la tierra; no hay nada que esté oculto de El. Este conocimiento no Le agrega multiplicidad y composición en absoluto, dado que es sólo un conocimiento de Sí Mismo; y Su Ser y Su conocimiento son todos uno.

Y como esto es muy difícil de proyectar en nuestras mentes, por eso dijo el Profeta [Isaías]: "Pues como los cielos están más alto que la tierra, así son Mis caminos más altos que los vuestros, y Mis pensamientos [más altos] que los vuestros"; y [análogamente] está escrito: "¿Puedes, investigando [intelectualmente], encontrar a Di-s?..."; y está escrito: "¿Tienes Tú ojos de carne, y ves Tú como ve el hombre?" — pues el hombre ve y conoce todo con un conocimiento que es externo a él mismo, en tanto que el Santo, bendito sea, [lo sabe todo] conociéndose a Sí Mismo. Estas son las [parafraseadas] palabras [de Maimónides]. [Véase Hiljot Iesodéi HaTorá; y los Sabios de la Cabalá han concordado con él, como se explica en Pardés de Rabí Moshé Cordovero, de bendita memoria].

Día Martes 15 de Junio 
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A la luz de lo que fuera dicho arriba, es posible comprender el error de algunos sabios a sus propios ojos —¡Di-s los perdone!— que erraron y malinterpretaron en su estudio de los escritos del AríZal, y entendieron literalmente la doctrina de tzimtzúm que se menciona allí, [es decir,] que el Santo, bendito sea, apartó a Sí Mismo y a Su Esencia —Di-s libre— de este mundo, y sólo guía desde lo Alto, con Providencia individual, a todos los seres creados que están en los cielos arriba y en la tierra abajo. Ahora bien, fuera del hecho de que es totalmente imposible aplicar la doctrina de tzimtzúm literalmente —pues éste sería uno de los fenómenos corpóreos— al Santo, bendito sea, Quien está apartado de ellos por infinitas miríadas de separaciones; [además,] en esta cuestión tampoco hablaron sabiamente, dado que ellos son "creyentes, hijos de creyentes" en que el Santo, bendito sea, conoce a todos los seres creados en este mundo inferior y ejerce [Su] Providencia sobre ellos, y forzosamente Su conocimiento de ellos no Le agrega pluralidad e innovación, pues El conoce todo conociéndose a Sí Mismo. Así, para decirlo de alguna manera, Su Esencia y Ser y Su Conocimiento [de los seres creados] son todos uno.

Y esto es lo declarado en Tikuním, Tikún 57: "No hay lugar vacío de El, ni en los [mundos] superiores ni en los inferiores"; y en [la sección del Zohar llamada] Raaiá Mehemná, sobre Parshat Pinjás [leemos]: "El lo aprehende todo y nadie puede aprehenderlo a El... El abarca todos los mundos... y nadie sale de Su dominio; El llena todos los mundos...; El liga y une una clase a su clase, superior con inferior, y no hay proximidad entre los cuatro Elementos salvo a través del Santo, bendito sea, cuando está dentro de ellos". Hasta aquí son sus palabras.

El significado de "nadie puede aprehenderlo a El" es que no hay alguien, [siquiera] entre las "Inteligencias Supremas"26*, que pueda, con su intelecto, captar la Esencia y Ser del Santo, bendito sea; tal como está escrito en Tikuním: "[El está] oculto a todos los [mundos espirituales, quienes, ellos mismos, están] ocultos [a las criaturas físicas], y ningún pensamiento puede aprehenderte a Ti en absoluto". Y aun en los mundos inferiores [no hay quien Lo "capte"], pese a que "El llena todos los mundos", [pues esta investidura] no es como [aquella de] el alma del hombre [que se inviste] dentro de su cuerpo, y es aprehendida dentro [de éste] al grado de que [el alma] es afectada e influenciada por los cambios que involucran al cuerpo y su dolor, tales como golpes o frío o el calor del fuego, y similares. El Santo, bendito sea, sin embargo, no es afectado por ninguno de los cambios de este mundo, de verano a invierno y de día a noche, como está escrito27: "Aún la oscuridad no oscurece para Ti, y la noche ilumina como el día", pues El no es aprehendido en absoluto dentro de los mundos, pese a que El los llena.

Día Miércoles 16 de Junio
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Y éste es también el significado de "El rodea todos los mundos". [No es que Di-s, líbrenos el Cielo, no esté dentro de los mundos sino simplemente rodeándolos, sino que] esto significa, a modo de ejemplo: cuando un hombre reflexiona acerca de un tema intelectual con su mente o acerca de un asunto físico en sus pensamientos, entonces su intelecto y pensamiento rodea esa cosa cuya imagen se forma en su pensamiento o en su mente, pero estos no rodean la cosa de manera real y concreta. El Santo, bendito sea, sin embargo, acerca de Quien está escrito: "Pues Mis pensamientos no son [como] vuestros pensamientos...", Su pensamiento y conocimiento de todos los seres creados rodea concretamente a todas y cada una de las criaturas; pues [el conocimiento de Di-s] es realmente su fuerza vital y aquello que las trae a la existencia desde la nada, en la práctica concreta.

Y "El llena todos los mundos" es la fuerza vital que se inviste dentro de la esencia del ser creado. Es poderosamente contraída dentro de éste conforme la naturaleza intrínseca del ser creado que es finito y limitado en cantidad y calidad, [donde "calidad"] denota su significación e importancia. Un ejemplo [de esto] es el sol, cuyo cuerpo es finito y limitado cuantitativamente, siendo aproximadamente [su diámetro] 167 veces el tamaño del globo terráqueo, y cuya calidad y significancia, es decir, su luz, también está limitada en cuanto a la extensión a la que puede emitir luz, pues no puede iluminar indefinidamente dado que es una cosa creada [y por eso inherentemente limitada]. Análogamente, todos los seres creados son finitos y limitados, pues "de la tierra al cielo es un viaje de 500 años...".

Por ende, [puesto que los seres creados son limitados y finitos,] la fuerza vital que está investida en ellos es contraída en gran medida, poderosamente, pues debe pasar primero por numerosas y poderosas contracciones hasta que seres creados, por naturaleza finitos y limitados, puedan ser traídos a la existencia de su poder y luz.

Día Jueves 17 de Junio
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Pues la fuente de la fuerza vital es "el aliento de la boca" del Santo, bendito sea; éste se inviste en las Diez Aserciones de la Torá. Y el "aliento de Su boca" podría haberse expandido sin fin ni límite, y creado mundos infinitos en su cantidad y calidad, y dado [a ellos] vida para siempre, y este mundo [corpóreo, cuyos seres, todos, son limitados y finitos,] no habría sido creado en absoluto. (Pues tal como el Santo, bendito sea, es llamado "Infinito", así son todos Sus atributos y acciones [infinitos], "pues El y Sus atributos son Uno"; esto es, la fuerza vital que emana de Sus atributos —a saber, Bondad y Piedad y Sus demás atributos sagrados— [emana de ellos] a través de la investidura de ellos en el "aliento de Su boca" —[como declara el versículo que la creación resulta del habla de Di-s y el "aliento de su boca" cuando dice:] "pues El habló, y [el mundo] cobró existencia"—. Y [lo que es más, la creación se produjo a través de jésed, como está escrito:] "el mundo es construido mediante jésed", [de modo que la creación tiene lugar] a través de "la palabra de Di-s y el aliento de Su boca" que se transforma en un recipiente y "vestimenta" para este [atributo creativo de] jésed, "como la tortuga, cuya vestimenta es componente integral de su cuerpo").

El Santo, bendito sea, sin embargo, contrajo la luz y la fuerza vital de modo que pueda expandirse de "el aliento de Su boca", y la invistió en la combinación de las letras de las Diez Aserciones, y las combinaciones de sus combinaciones, por medio de sustituciones y transposiciones de las letras mismas y sus valores numéricos y equivalentes. Pues cada sustitución y transposición indica el descenso de la luz y la fuerza vital de grado en grado, de modo que pueda crear y dar vida a criaturas cuya calidad y significancia es inferior a la calidad y significancia de las criaturas creadas con las letras y palabras de las Diez Aserciones mismas, dentro de las cuales está investido el Santo, bendito sea, en Su Gloria y Esencia — que son Sus atributos.

El valor numérico señala la disminución progresiva de la luz y la fuerza vital hasta que de ella queda sólo el nivel final, el que es la suma y número de clases de poderes y grados contenidos en la luz y fuerza vital investidos en una combinación particular de una palabra determinada. (Fue sólo luego de todas estas contracciones y otras como ellas, como lo decretara Su Sabiduría, que la luz y fuerza vital pudo investirse incluso en los inferiores [seres creados], tales como las piedras inanimadas y el polvo. Por ejemplo, el nombre éven/אבן ("piedra") indica que su fuente está en el Nombre [Divino] Ba"n/ב״ן que numéricamente es igual a 52 (נ״ב), con una alef/א agregada a él de otro Nombre, por algún motivo conocido por su Creador. Ahora bien, el nombre ב״ן mismo pertenece a mundos muy superiores, pero a través de numerosas y poderosas contracciones, de grado en grado, descendió de él una fuerza vital tan extremadamente condensada que pudo investirse en una piedra. Y ésta [muy enormemente condensada fuerza vital]es el alma del ser inanimado, la que le da vida y lo trae a la existencia a partir de la nada a cada instante, como se ha explicado previamente. Este es el nivel de "El llena todos los mundos", en oposición al nivel de "El rodea todos los mundos", [donde la fuerza vital no es contraída en proporción a la capacidad espiritual de los seres creados]).

Cada poder y grado [de la fuerza vital] podría crear seres de acuerdo a su propio nivel, incluso ilimitados en cantidad y calidad, dándoles vida por siempre, dado que es el poder de Di-s lo que se propaga y emana del "aliento de Su boca" y no hay restricción [a Su habilidad de crear mundos ilimitados]. Su calidad, sin embargo, no estará en un nivel tan alto como la calidad y el nivel de las criaturas que podrían ser creadas del poder y grado de las letras mismas.

Día Viernes 18 de Junio

El Portal de la Unificación y la Fe Sháar HaIjud VeHaEmuná, comienzo de Capítulo 8 

Ahora bien, lo que ha dicho Maimónides, sea su memoria bendición —que el Santo, bendito sea, Su Esencia y Ser, y Su conocimiento, son totalmente uno, una unidad perfecta y de ninguna manera un compuesto— se aplica igualmente a todos los atributos del Santo, bendito sea, a todos Sus sagrados Nombres, y a las denominaciones que los Profetas y Sabios, Le han atribuido —tales como Gracioso, Misericordioso, Benevolente, y similares—. Esto es cierto también respecto de ser [Di-s] llamado Sabio, como está escrito: "Y El también es sabio..."; y análogamente respecto de Su voluntad, [como está escrito:] "Di-s desea a quienes Le temen" y "El quiere realizar bondad", y "El desea el arrepentimiento de los malvados y no desea su muerte y sus maldades" y [del mismo modo:] "Tus ojos son demasiado puros como para contemplar el mal". [Sin embargo,] Su voluntad, Su sabiduría, Su atributo de bondad y piedad, y Sus demás atributos, no agregan pluralidad y composición, Di-s libre, a Su Esencia y Ser, sino que Su Esencia y Ser, y Su voluntad, sabiduría, entendimiento, comprensión, y Su atributo de bondad, poder, piedad y belleza —que se compone de Su bondad y poder—, y del mismo modo Sus demás atributos, todos, constituyen una unidad absolutamente perfecta, que es Su mismísima Esencia y Ser. Y como Maimónides —sea su memoria bendición— declaró: "Esto está más allá de la capacidad de la boca para expresarlo, más allá de la capacidad del oído para escucharlo y del corazón del hombre para conocerlo cabalmente". Pues el hombre visualiza en su mente todos los conceptos que desea concebir y comprender — todos tal como se encuentran dentro de sí mismo. Por ejemplo, si desea observar la esencia de la voluntad, o la esencia de la sabiduría o del entendimiento o de la comprensión, o la esencia del atributo de bondad y piedad y similares, las visualiza todas tal como éstas están dentro de sí mismo. Pero en verdad, el Santo, bendito sea, es "elevado y exaltado" y "Santo es Su Nombre". Es decir, El es Santo y separado por muchas miríadas de grados ad infinítum, muy por encima de la calidad, tipo o clase de alabanzas y exaltaciones que las criaturas pudieran captar y concebir en sus mentes.

Día Sábado 19 de Junio

El Portal de la Unificación y la Fe Sháar HaIjud VeHaEmuná, fin de Capítulo 8 

Pues la primera [y superior] calidad y rango en las criaturas es sabiduría, razón por la cual se la llama "el comienzo". Pues es verdaderamente el comienzo y la fuente de toda la fuerza vital en las criaturas, ya que de la sabiduría derivan el entendimiento y la comprensión, y de ellos fluyen todos los atributos emocionales del alma racional, tales como el amor, la bondad y la piedad, y sus similares. Esto es visto vívidamente en el hecho de que un niño, al carecer de comprensión, está siempre enojado y es hosco, e incluso su amor es hacia cosas triviales que no merecen ser amadas, debido a que carece de la comprensión [necesaria] para amar cosas que merecen amor, pues el amor [de la persona] varía con [el nivel de] la comprensión.

De los atributos emocionales del alma fluyen palabras y letras de pensamiento, pues el alma piensa sobre aquello que ama o cómo realizar [actos de] bondad y misericordia. Y así es con los demás atributos emocionales. Dentro de cada pensamiento en el mundo hay investido algún atributo emocional que lleva [a la persona] a pensar ese pensamiento, y este atributo es la fuerza vivificadora de aquel pensamiento. De las letras del pensamiento proceden las letras del habla y son su real fuerza vivificadora. El habla, [a su vez,] lleva a la acción, [como ser] de caridad y bondad, como en el caso de un rey que ordena a sus servidores dar [caridad]. Y aun cuando [es] el mismo hombre [el que] ejecuta alguna acción, el poder del alma y su fuerza vital que se inviste en este acto es como la nada absoluta al ser comparado con el poder del alma y su fuerza vital que se inviste en el habla del hombre; [son, comparados uno con otro como la relación y comparación entre el cuerpo y el alma. Análoga [a la distancia que hay del cuerpo al alma] es la relación de las letras del habla con las letras del pensamiento, y análoga es la relación de las letras del pensamiento respecto de la esencia del atributo emocional que está investido en él y lo anima; y análoga es la relación de la esencia y fuerza vital del atributo emocional en comparación con la sabiduría, el entendimiento y la comprensión que en conjunto constituyen el intelecto del cual este atributo fue derivado. Todo esto es válido en cuanto al alma del hombre y al alma de todos los seres creados, en todos los mundos superiores e inferiores. En todos ellos, jojmá ("sabiduría") es el comienzo y la fuente de la fuerza vital.[image: image3.png]









� Hay 8 sinónimos de “belleza” en hebreo, ver El Arte de la Educación. En el hebreo moderno, el sinónimo más frecuentemente usado es este, iofi. ¡Note que el valor de este sinónimo es 100 y puede ser entendido como un acróstico para la frase “10 veces 10” (י פְּעָמִים י, iud peamim iud), un ejemplo verdaderamente bello de auto-referencia!


� Iov 28:7.


� Ver Tikunei Zohar 22 (68b): “La Corona Celestial es la culminación de los 50 Portales del Entendimiento, y este es el que no fue dado a Moshé, y de él habla el verso ‘La ruta que ningún pájaro de presa conoce” (Job 28:7). Y de esto está dicho, “lo que es maravilloso para ti, no lo investigues.” Ver Pardés Rimonim 12:3.


� El nivel más alto de la Corona es el origen último de los números transcendentales (como π), que aparece en el Mundo de la Acción. Ver nota 24 y �HYPERLINK "http://www.dimensiones.org/canales/basicos/2%20intro%20avanz/21%20fe.htm"�Sefirot�.


� Los sabios discuten si la Torá fue escrita con la escritura del hebreo antiguo (ktav raatz, o daatz) o escritura de bloque (Ashuri). En el hebreo antiguo la samej no tiene forma de círculo. Su conclusión es que fue dada a Moshé con escritura en bloque, y esto requiere que el interior de la letra samej (y la mem final, similar a un cuadro) milagrosamente floten en las Tablas del Pacto. Vea más ampliamente en Torá Shleimá de Harav Kasher, v. 21 y nuestra clase de Tevet 5769 sobre este tema.


� Génesis 2:13.


� Avot 5:1.


� Rosh Hashaná 32b.


� Rashi explica que sabemos a partir de otro verso que los cielos y la tierra fueron creados por la palabra de Dios: “Con la Palabra de Dios fueron creados los cielos” (Salmos 33:6).


� Génesis 2:18. Note que el Nombre de Dios usado en este verso es Havaiá-Elokim completo, no sólo Elokim.


� Zohar III, 11b-12a. Aquí el Talmud señala una correspondencia entre las Diez Aserciones y los Diez Mandamientos. Ver también El Arte de la Educación, pp. 237ss.


� De acuerdo al Talmud, las primeras tres aserciones son “En el principio,” “Que haya luz,” y “Que haya un firmamento.” Estas tres corresponden al modelo Cabalístico básico de la creación introducido por el Arizal, refiriéndose a luz, agua, y firmamento (אמר).


� Señalado en Bereishit Rabbah 17:6. Ver Zohar I, 35a.


� Ver loc. cit.. Los sabios aquí declaran que la primer samej en la Torah es encontrada en el verso, “Dios causó un profundo estado de somnolencia en el hombre y este se durmió. Y Él tomó uno de sus costados y cerró (וַיִסְגֹר) su carne en su lugar” (Génesis 2:21). Aunque, hay dos ejemplos anteriores de la letra samej en la descripción de los cuatro ríos primordiales, “El nombre del primero [rio] es Pishon, el que circunda (הַסֹבֵב) toda la tierra Javilah… Y el nombre del segundo rio es Gijon, el que circunda (הַסוֹבֵב) toda la tierra de Kush.” (Génesis 2:11). ¿Por qué son ignoradas? Una réplica es que estos ejemplos aparecen en lo que es meramente una descripción, no un acto de creación. Dando nuestro análisis, podemos agregar que efectivamente la samej en “cerró” (וַיִסְגֹר, refiriéndose a la creación de Eva) es efectivamente una extensión de la Decima Locución (“Dios dijo, ‘No es bueno que el hombre esté solo, le hare una compañera que le corresponda”) y aquí realmente completa las 22 letras que hacen la circunferencia de las siete aserciones. Por otra parte, como se ha señalado muchas veces, en el círculo, la circunferencia representa el femenino mientras que el diámetro representa el masculino. Es solo conveniente por lo tanto que la letra samej (ס), cuya forma es la de un círculo deba ser introducida en la creación del femenino.


� Génesis 1:2.


� Éxodo 13:4.


� Como lo explicó el Rashash.


� Esta idea está narrada en la famosa historia contada por el Alter Rebbe, el fundador de Jabad. Una vez escuchó a su esposa decir a sus amigas, “Meiner zogt…” (“El mío dice”), refiriéndose a su esposo como “mío.” El Alter Rebbe se conmovió profundamente por esto, “Si por un mandamiento que he cumplido [el mandamiento de fructificar y multiplicarse] he llegado a ser “el mío” para mi esposa, cuanto más pertenezco a Dios cuya miríada de mandamientos cumplo.”


� Por cierto, si sumamos las guematrias de los tres patriarcas (אַבְרָהָם יִצְחָק יַעֲקֹב), las cuatro  matriarcas (שָׂרָה רִבְקָה רָחֵל לֵאָה ) y las 12 tribus (רְאוּבֵן שִׁמְעוֹן לֵוִי יְהוּדָה יִשָׂשכָר זְבֻלוּן דָן נַפְתָּלִי גָד אָשֵׁר יוֹסֵף בִנְיָמִין ), encontramos que es 4900 = 702, donde 70 es el valor de “si” (כֵּן, ken ).


� Ver Rashi a Génesis 17:22.


� Ver nuestra lectura del 4 de Shevat, 5767.


� Éxodo 7:26, 9:1, y 10:1.


� Hiljot Teshuvá 7:5.


� El valor de un número irracional puede que nunca sea conocido exactamente. Pero los números irracionales no son tan transcendentales como lo es π, por ejemplo. Las matemáticas modernas identifican 4 tipos de números: números naturales (incluyendo enteros positivos y negativos), números racionales, números irracionales, y números transcendentales. Estos cuatro tipos corresponden a los Cuatro Mundos, como sigue:


número�
mundo�
ejemplo�
�
natural�
Emanación�
-1, 0, 1�
�
racional�
Creación�
1/2�
�
irracional�
Formación�
��
�
trascendental�
Acción�
π, e�
�



Intuitivamente, podríamos habernos inclinado a pensar que el trascendental (como su nombre parece implicar) pertenece al Mundo más alto, Emanación. Pero, el principio de este modelo es que “lo que está más alto, desciende más bajo”. Así es justamente debido a su trascendencia especial que los números trascendentales descienden al Mundo de la Acción. 


� Refiriéndose a la nota previa, se hace claro que nuestra incapacidad de conocer π afecta nuestra habilidad de entender el mundo natural, el Mundo de la Acción. Por esta simple razón no podemos comprender totalmente las leyes de la naturaleza.


� Para profundizar en esto, vea nuestro próximo volumen (Hebreo) sobre la unificación de la Torá y la Ciencia.
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