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Un "viento solar" es una potente corriente de partículas cargadas, principalmente
protones y electrones, que fluye desde el Sol a millones de kilómetros por hora, azotando
con violencia, la capa más externa de la atmósfera terrestre.
La magnetosfera es un escudo magnético invisible que rodea la Tierra. Hasta hace
poco, los científicos creían que este escudo protector la protegería de la intensa radiación
solar, especialmente de su capa intermedia, la plasmasfera, una capa estable de gas
electrificado. Sin embargo, los datos recibidos por los satélites de la NASA muestran que,
durante tormentas solares severas, la capa de plasma puede erosionarse por completo y ser
arrastrada al espacio exterior.
La interacción entre la Tierra y el Sol parece menos armoniosa que en el pasado. La
plasmasfera no es tan estable como se creía; ahora se la considera un entorno volátil en el
que no se puede confiar.
Una de las profecías de la Redención describe una situación en la que Di-s "retirará al
Sol de su escudo". Esto intensificará la radiación solar que llega a la Tierra, como está
escrito: “La luz del sol será siete veces más fuerte que la luz de los siete días [de la
creación]”.
Como todas las profecías de la Redención, esta también tiene un profundo significado
espiritual, que se refleja en detalles físicos de la vida real. El concepto de “luz” simboliza
la revelación y fluir. Cuando se revela la luz Divina, esto significa que la energía Divina
que da origen a todo en cada momento se hace mucho más evidente. Además, la luz denota
certeza. Cuando "la luz se enciende", tenemos claridad sobre quiénes somos y hacia dónde
nos dirigimos. Este resplandor Divino elimina toda duda, afirmando la existencia y la
cercanía de Di-s.
Hoy, ese poderoso resplandor Divino, y esa sensación de absolutismo, no llegan hasta
aquí. En otras palabras, esta luz Divina está más allá de nuestra capacidad de sentir y
absorber.
Sin embargo, pronto se eliminarán todas las barreras, y la experiencia Divina llegará a
la conciencia de cada criatura en este mundo. Sentiremos la presencia de Di-s como una
experiencia integral: sensorial, intelectual y emocional. El alma y el cuerpo se regocijarán
en esta revelación Divina, y experimentaremos un despertar espiritual, o una "luz de
retorno", como la denomina la terminología jasídica; es decir, una respuesta espiritual y
biológica de gratitud y conexión con Di-s.
Esta luz Divina no será destructiva. Al contrario, elevará al mundo entero a su nivel
óptimo de funcionamiento. Dado que todos fuimos creados por el mismo Di-s, sentiremos
nuestra conexión innata, y cesarán todas las guerras y la competencia. En su lugar, reinará
una armonía absoluta entre lo físico y lo espiritual, entre el cuerpo y el alma, uniéndonos a
todos.
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Para entender lo que está
pasando en el mundo

El Rebe de Lubavitch nos enseña
que el camino directo y rápido
para la Gueulá es el estudio en la
Torá de estos temas.
Los judíos que hablan español
tienen la posibilidad de ser
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estudiando varias obras traducidas a
este idioma.
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Jasidismo en la Parshá de la semana

Ideas de Redención

Tazría Metzorá - No todo está perdido

Dando vida a la belleza
Esta semana se cumple la tercera semana de Sefirat HaOmer, un tiempo en el que nos enfocamos en
la cualidad de Tiferet: La belleza, el equilibrio y la armonía. Corresponde al tercer día de la creación,
cuando Hashem reunió el agua para formar la tierra firme y creó árboles, hierba y vegetación. En el
tercer día, Hashem pronunció dos veces las palabras ki tov, "y fue bueno", porque había paz entre los
mundos superiores e inferiores.
Tiferet representa nuestra capacidad de unir fuerzas opuestas. Esto significa no solo encontrar un
punto de encuentro, sino sintetizar dos perspectivas para crear una nueva y multidimensional.
Tiferet está profundamente ligado a la Torá. A través de cada Mitzvá que realizamos, unimos nuestra
alma Divina con el mundo físico, creando algo nuevo y hermoso que nunca antes había existido. Este es
la verdadera novedad, la novedad de la creación que deleita a Hashem, trayendo belleza al mundo.
En tiempos de desafío o conflicto, la cualidad de Tiferet nos permite navegar con la verdad, alcanzando
el equilibrio perfecto entre Jesed y Guevurá, respondiendo a cada situación con claridad y compasión.
¿Cuándo necesitamos más recurrir a la cualidad de Tiferet? Cuando la vida parece injusta, cuando
estamos enojados o cuando estamos en conflicto con alguien. Tiferet nos da la capacidad de encontrar la
calma en medio de la tormenta y de aceptar la perspectiva del otro, incluso cuando no estamos de
acuerdo.
Tiferet representa la armonía perfecta que el Mashíaj traerá al mundo. En el tiempo de la Redención,
reinarán la paz y la unidad, y todas las contradicciones se disiparán a la luz de la presencia de Hashem.
Se revelará la verdadera belleza de la creación y se restaurará la armonía entre el cielo y la tierra.
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La Torá de esta semana es doble: Tazría, que trata principalmente sobre las leyes del parto, y Metzorá, la purificación de un
leproso. Los sabios intentaron evitar el término Metzorá como nombre de la Parshá y, en su lugar, la denominaron por sus
dos primeras palabras: Zot Tihié, así será. En otras fuentes, esta Parshá se llama Tahará, purificación. El Rebe anterior,
Rabí Iosef Itzjak, omitió por completo el nombre de la Parshá en sus escritos y solo mencionó la fecha.
Curiosamente, fue solo en las últimas generaciones, después del período de los Rishonim, que se extendió la costumbre de
llamar a la Parshá Metzorá. Si nuestros sabios evitaron usarlo debido a su connotación negativa, ¿Por qué se retomó en
generaciones posteriores?
Podemos comprender el significado espiritual de la historia de Metzorá explicando primero un detalle aparentemente menor.
El versículo inicial de la Parshá dice: "Y será llevado ante el Cohen" para ser purificado. Sin embargo, la ley prohíbe al
Metzorá acercarse al Cohen. Debe permanecer fuera del campamento y esperar a que el Cohen venga a él.
En las enseñanzas jasídicas, el Metzorá simboliza a una persona que se ha desviado del camino de la Santidad. Calumnió a
otros y sembró discordia y división. Esto lo llevó a hablar mal de los eruditos de la Torá y, finalmente, contra Di-s mismo.
Por estas faltas, la Torá decreta que debe sentarse "solo", fuera del campamento, simbolizando su aislamiento de todo asunto
de Santidad.
Sin embargo, incluso para esta persona, no todo está perdido. La Parshá del Metzorá comienza: "Y será llevado ante el
Cohen". Incluso una persona en este estado espiritual tan bajo regresará finalmente al campamento de la Santidad. Y si no
regresa por voluntad propia, las circunstancias de su vida lo llevarán allí. De ahí el tono pasivo del versículo: "Será traído".
Sin embargo, el deseo de Di-s no es que la Teshuvá no se imponga a una persona contra su voluntad, sino que sea parte
integral de su alma. 
Por lo tanto, el versículo continúa: "y el Cohen irá fuera del campamento"; el Cohen va hacia él para influirlo con el bien y
traerlo de vuelta a casa. En otras palabras, primero hay un despertar desde lo alto para atraer al Metzorá, seguido de un
despertar interno del Metzorá mismo para devolverlo al camino de la Torá.
En tiempos anteriores, la palabra Metzorá tenía una connotación fuertemente negativa, simbolizando el peor tipo de
impureza. Por lo tanto, los sabios evitaron usar ese nombre para la Parshá. En nuestra generación, sin embargo, nos
acercamos rápidamente a la Era del Mashíaj, cuando el Metzorá estará completamente purificado. El Metzorá se
transformará de un símbolo de impureza a un emblema de esperanza y transformación. Por lo tanto, en nuestra generación,
utilizamos el término Metzorá para recordarnos que nadie está perdido para siempre y que todo judío regresará algún día.
                                                                                         (HAGEULAH - Adaptado de las enseñanzas del Rebe de Lubavitch)           
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