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PRESENTACION

Por varios siglos, la sabiduria de Kabbalah era inaccesible a alguien que
no podia leer el hebreo. Ahora, Por primera vez hacia dentro la historia
del Mundo Occidental, los lectores de inglés(o espaiol) y estudiantes
graves de Kabbalah tienen la oportunidad de aprender la sabiduria de
Kabbalah del Kabbalista, Baal HaSulam, el mas grande del siglo XX. En
este texto, *en que el estudiante encontrara una exposicidén sistematica
y clasificada de Kabbalah a diferencia de cualquier tratado encontrado
en otros textos disponibles. Este texto viene con un comentario brillante
de Michael Laitman, un cientifico y Kabbalista que recibid la tradicion de
esa cadena ilustre que incluye al Ari, Baal HaSulam, y su profesor,
Rabash.

"La sabiduria de la Kabbalah" es un texto exhaustivo que el lector
indudablemente hard un compafiero regular en su exploracion de los
mundos superiores durante los afios venideros. Disfrute!

Bnei Baruch May 16, 2004

AL LECTOR

* Cuando Rav Laitman tradujo el texto hebreo no lo hizo literalmente, el
lector descubrird que la traduccion al espanol no sigue al texto hebreo
estrictamente.

PROLOGO

« Si usted todavia se pregunta a usted mismo, “é¢De dénde soy?”,
“¢Desde donde ha venido todo alrededor de mi?”, Usted no puede
arreglarselas sin este libro.

« Si usted estd interesado en el mundo donde usted vive y quiere
saber como qué es - usted no puede las arreglarse sin este libro.

e Si usted quiere investigar Kabbalah o por lo menos se interesa en
ella- usted no puede arreglarselas sin este libro.

e Si usted ha estado estudiando Kabbalah por mucho tiempo o
empezd a ensefarla, otra vez usted no se las arreglara sin este
libro.



*"El predambulo para la sabiduria de Kabbalah” es el principal articulo
que ayuda al hombre a entrar en el mundo de Kabbalah. Uno de los
Kabbalistas mas grandes de todos los tiempos, Rabi Yehuda Leib Alevi
Ashlag, lo escribié como una de las introducciones para el libro de
Zohar. Sin la comprension de este articulo, es imposible comprender
una palabra en el libro de Zohar correctamente.

Sin este libro, uno no puede tener éxito en Kabbalah. *-Es la llave a
toda literatura de Cabalistica: Al “Estudio de los diez Sefirot”, al principal
libro de texto Cabalistico moderno, al libro de Zohar, a los libros del
gran Ari. Este resulta ser la llave de la puerta de nuestro mundo al
Mundo espiritual.

Por mucho tiempo, no podia empezar su traduccion y comentarios.

Mi Segundo libro era un intento de mostrar la estructura basica del
universo. Fue publicado en 1983. En las épocas recientes, se ha puesto
muy urgente publicar un libro de texto en inglés sobre el parto, la
estructura basica, y correccién de los mundos y las almas.

Es dificil y complicado (torpes movimientos) describir los términos
Cabalisticos en la traduccidn, relatar las nociones de Cabalisticas en otra
lengua. Una palabra hebrea contiene una informacion interminable: su
significado numérico, la reorganizacion de letras, su inscripcion, y
sustitucién de tipo de letra con otro, de acuerdo con ciertas leyes -todo
esto hace que sea casi imposible darlo en una lengua diferente.

Para ser sincero, tuve que recibir el permiso de mi profesor. Mi profesor
fue el Rabi Baruch Shalom Alevi Ashlag - el hijo mayor de Baal HaSulam
y el Ultimo Kabbalista de las generaciones anteriores. El periodo de la
sabiduria superior descendente paré con él, y un nuevo anuncio
personal, periodo de grupo, de comprender la creacion ha comenzado;
es el ultimo escenario de la correccion y su manifestacion obvia.

Pasé 12 afios con mi profesor y me ordend que continuara la fenomenal
misién de difundir Kabbalah al mundo entero. Llamé mi escuela de
Kabbalah Bnei Baruch, en su honor. Esta escuela esta abierta a alguien
que quiere estudiar y sea realmente devota de la subida a los mundos
superiores.

El material del libro fue grabado durante mis estudios con principiantes.
Fue escrito a maquina, se tradujo del hebreo, se corrigido los
preliminares, se editd, y se prepard para la industria editorial por
docenas de mis estudiantes. Me alegro mucho de que participaron en el



proceso editorial de esto y otros libros, desde entonces aquellos que
hacen circular Kabbalah reciben la recompensa espiritual desde arriba,
i.e..., progreso.

El libro contiene el texto de original (el hebreo) del articulo “El
preambulo para la sabiduria de Kabbalah” por rabino Y. Ashlag y su
traduccion (en cursiva), complementado por mis comentarios (en la
letra regular).

Dibujos de cada proceso espiritual fueron hechos para este libro
especialmente. También contiene 52 conferencias, pronunciadas por mi
sobre el articulo “El preambulo a la sabiduria de Kabbalah”; catorce
lecciones sobre “La introduccidn para los comentarios del Sulam”; cuatro
conversaciones sobre la “Introduccién para el preambulo para la
sabiduria de Kabbalah”, y la otra informacion pertinente.

Una gran profusidn espiritual necesaria para la identificacién de
conocimientos y el progreso para la espiritualidad son encontrados en
este libro. iEl resto depende del lector!

Mis estudiantes y yo estamos agradecidos con el creador por la
oportunidad de publicar este libro, por la oportunidad mostrar Ia
Kabbalah al lector, abriendo el origen de conseguir la perfeccion, la
felicidad, y la eternidad asi.

Le invitamos (a usted) a que viaje a los mundos superiores
desconocidos, que lo estdn aguardando y revelar sus secretos a todos
aquellos, que lo desean realmente.

M. Laitman



LA PRESENTACION
AL ARTICULO
“EL PREAMBULO A LA SABIDURIA DE KABBALAH”

Todas las introducciones fueron compuestas por Rabi. Ashlag (el Baal
HaSulam) estan escritas para permitir que un lector reciba el material
esencial, lo comprenda y lo absorba. También, todas presentaciones son

composiciones Cabalisticas separadas, poseyendo su propio poder y
profundidad espiritual.
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1) Esta dicho en el libro de Zohar (capitulo semanal Tazriya,
p.40):

"Todos los mundos, el superior y el mas bajo, estan

dentro del hombre. Todo lo que es creado en el mundo
entero es para el hombre quien lo motivé y todo vive y se
desarrollan debido a el hombre."
Es necesario comprender: éno esta el hombre contento
con que este mundo y lo que esta en él, que existe para
servirle y desarrollarle, tal que también desea los mundos
superiores?

La Torah es un libro de Cabalistica. Fue escrito por el mas grande
Kabbalista Moises. El libro del Zohar es un comentario Cabalistico para
la Torah. El libro del Zohar, tanto como la Torah, estad dividido en 5

libros y capitulos semanales. Uno de los capitulos semanales es titulado
“Tazriya”.



Dice: “El creador cred al hombre con un nombre completo. Y todo lo que
es creado es completamente perfecto; todo es encontrado adentro.” De
la declaracion anterior, vemos que todos mundos, el superior, y el mas
bajo, todo lo que los llena y anima, todos excepto el creador, estan
dentro del hombre.
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2) Para explicar lo anterior, uno necesitaria exponer la
sabiduria entera de Kabbalah, a través de estudios
adicionales, el significado de estas declaraciones sera
revelado en una etapa posterior.

La idea es que la intencion del creador es otorgar el deleite.
En cuanto el creador pensaba en crear las almas y
deleitarlas, instantaneamente aparecieron ante él en su
perfeccion y maxima exaltacion. Estaban llenas del placer
infinito, del que el creador pensaba otorgarles. Su idea
solamente terminé la creacion entera y no requeria de
ninguna accion fisica.

Una pregunta surge en consecuencia: épor qué cred
mundos, la limitacion sobre la limitacion, descendiendo a
nuestro mundo relativamente diminuto, y luego puso las
almas - los seres creados — en los cuerpos insignificantes de
este mundo?

¢Si el creador es omnipotente, por qué no suministré al hombre con
todo necesario?

éPor qué no permitié que cada uno de nosotros haga algo por nuestra
propia voluntad?

Si el deseo solamente era suficiente - cada uno de nosotros habria
creado un mundo mucho mejor que este. éPor qué entonces el creador
lo hizo todo de esta manera?

Si ahora estamos sufriendo de manera qué en el futuro cosechemos el
beneficio - también destaca imperfeccion.
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3) La respuesta esta en el libro “El arbol de la vida” del Ari.
“es creado por él para demostrar la perfeccion de sus
acciones”. Sin embargo, necesitamos comprender: écomo
podia emanar del creador perfecto tal accion imperfecta?
Ademas, los seres creados deben corregir y espiritualmente
elevarse asi a través de las acciones en este mundo.

éPor qué cred tal mundo aparentemente bajo con cuerpos imperfectos y
puso almas infinitas entre ellos?

¢Fue hecho con el propdsito de que después el podrian descubrir lo que
la perfeccidn representa?

En otras palabras, el creador cre6 el mundo mas insignificante y el
hombre mas insignificante, mientras que el hombre mismo tenia que
sudar para conseguir la perfeccion.

(Este es el objetivo y la perfeccién de las acciones del creador?

El hecho es que dos partes deben ser distinguidas en las
almas: la luz y la nave. La esencia del alma es su nave (Kli),
y la abundancia con la que el creador pensaba en encantar a
las almas es la luz (Ohr), que llena la nave.

Debido a que el creador pensaba en otorgar el placer a las
almas, El se até a las almas para modelarlas en forma de un
deseo de recibir el deleite. El tamafo del deseo de recibir el
placer condiciona la cantidad del placer recibido. Usted debe
saber que el deseo de recibir el placer es la esencia del
alma. Es creado de la nada, y es llamado "Kli” - la nave del
alma. La abundancia y el deleite que llenan la nave son
definidos como la luz del alma, emanada del creador.

Esta luz se separa del creador. Solamente el deseo (el Kli), la nave, fue
creada. La luz emana del creador mismo como el placer y llena la nave.
En otras palabras, la elecciéon primaria cuyo objetivo era otorgar, la



secundaria - crear a alguien que desearia recibir el placer. En general,
hay dos componentes en la creacion:

1. La nave - el deseo de recibir el placer, el alma, Adam JaRishon,
la creacion.

2. El deleite que emand del creador.
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4) La creacion es algo que no existia antes, i.e..., Algo
nacido de la nada. Todavia, ¢como podemos imaginar algo
inexistente en el creador? Debe incluir todo completamente.
Es dicho que la creacion entera no es nada mas que una
nave (un Kli) del alma, un deseo de recibir el placer. Asi
que esta muy claro que tal deseo esta ausente en el
creador. Por lo tanto, el deseo de recibir es totalmente una
nueva creacion, inexistente antes, y es definido como nacido
de la nada.

No podemos imaginar qué es el “Cero (la nada)”. Todo lo que existe en
nuestro mundo tiene su prehistoria, su forma previa; es nacido afuera
de algo.

Por ejemplo la materia sélida es formada a partir del gas.
¢Ser moldeado de la nada que representa?

Somos incapaces de comprenderlo. Después mientras comprendamos la
espiritualidad, nos haremos participantes en la comprension de este
proceso.
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5) Uno debe saber que, en la espiritualidad, cercania y
lejania son determinadas por (semejanza) equivalencia o
diferencia de las propiedades. Si los dos objetos espirituales
tienen la misma forma, i.e., las mismas propiedades, son
atadas juntos constituyendo un solo todo. Si no hay
diferencia entre los dos objetos, no pueden ser divididos en
dos. La division es posible sélo si es encontrada una
diferencia entre sus propiedades.

El grado de la diferencia en sus propiedades determinara la
distancia entre ellos. Si todas las propiedades de dos objetos
espirituales son opuestas, entonces son infinitamente
lejanos de si, i.e..., en un estado de la lejania total.

En nuestro mundo, cuando decimos que un objeto se parece otro, quiere
decir que cada uno existe, pero son idénticos. En el mundo espiritual,
esto es imposible. Todo de adentro es diferente por la diferencia de sus
propiedades. Si no hay diferencia, los dos objetos se fusionan y moldean
uno. Si hay una Semejanza parcial de las propiedades, entonces unen
en sus propiedades comunes como dos circulos que se traslapan. Un
segmento de un circulo coincide en parte con un segmento del otro, por
lo tanto constituyen un area comun.

En el mundo espiritual, hay dos propiedades: (i) “"Recibir el placer” y (ii)
“De otorgar el placer”. No hay nada excepto estos dos. Si yuxtaponemos
uno con lo demds, veremos que sean totalmente opuestos y no
tendremos ningln punto de contacto entre ellos. Sin embargo, si la
propiedad “Recibir” es cambiada en la propiedad “otorgar”, i.e.., La
creacion y el creador tendran algunos deseos comunes, entonces se
moveran a acercarse y estableceran lazos en estas propiedades. El resto
de sus deseos opuestos se quedaran lejanos. Inicialmente la creacion
fue encausada completamente en direccion contraria el creador.
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6) ElI pensamiento del ser humano es incapaz de
comprender la perfeccion del creador infinito. No hay ningun
camino para expresarlo o describirlo. Sin embargo, sintiendo
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su influencia, podemos tener entendido que desea
otorgarnos el deleite, el objetivo es solamente darnos el
placer para si, llenarnos con la dicha.

Las propiedades de las almas son completamente opuestas a
ésas del creador. Mientras que el es un donante sin rastro
del deseo de recibir en él, las almas fueron creadas con
solamente el deseo de recibir el deleite.

Por lo tanto, no hay ninguna antitesis de propiedad y lejania
de si mas grande que esta. Por lo tanto, si las almas se
hubieran quedado en su deseo egoista de recibir el placer,
habrian sido separados del creador para siempre.

Ninguna palabra de nuestra lengua puede describirlo, porque estamos
separados de él por nuestras propiedades, y no podemos sentirlo a el.

Es digno de sefalar aqui que esta introduccién fue escrita por un
hombre, el Baal HaSulam, que habia entendido todo esto en si. Dice que
sintid al creador y sus acciones, vio su generosidad total. En nuestro
nivel del conocimiento, somos aun incapaces de sentirlo.

éPor qué no es suficiente solo desear el deleite para recibirlo?

¢Por qué tengo que acercarme cerca al creador, hacer mis propiedades
iguales a las suyas, unirme con él completamente?

éPor qué no podia crear tal estado donde la creacién se haga, por una
parte, receptora del placer, y sobre lo demas, otorgar el placer como
hace el creador?

A decir verdad, luego de la correccién final sucederia inmediatamente, la
creacion se uniria con el creador, seria llenado con su luz, se pone igual
a él.

éPor qué tenemos que lograr este proceso evolutivo entero en nuestros
sentidos, percibir cada deseo como egoista y en direccidn contraria al
creador; corregirlo entonces, hacerlo altruista, similar a él?

¢Por qué tenemos que sentir cdmo nos le acercamos, cdmo nos unimos
con él?

¢Qué adquirimos de eso?

11
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7) Ahora podemos comprender lo qué esta escrito en el
libro “El arbol de la vida”. La creacion de todos los mundos
es una consecuencia de la perfeccion del creador en todas
sus acciones. Sin embargo, si no hubiera revelado que sus
poderes en las acciones sobre las que esta funcionando los
seres creados, no habria sido Illamado "“Perfecto”. No
obstante, todavia no esta claro {como podian salir del
perfecto Creador los actos imperfectos?

Mas que, las acciones imperfectas del creador, son
imperfecciones que necesitan ser corregidos por el hombre.
Esta claro de las declaraciones anteriores que la creacion es
un deseo de recibir el placer. Aunque es muy imperfecto
debido a su ser totalmente opuesto para serlo e
infinitamente lejano del creador, esta propiedad
especialmente creada de la "Recepcion” es no obstante es lo
que es necesario para la creacion del recibir el deleite del
creador.

Aqui una pregunta aparece: “éPara qué creo todo el creador?”.

Un Kabbalista que habla solamente afuera de lo que ha conseguido
asevera que nos cred para otorgarnos su deleite

Por ejemplo, diga que vengo para visitar a una persona y veo un palacio
magnifico ante mi. El anfitrion sale para conocerme diciendo: “Lo he
esperado toda mi vida. Venga y vea lo que he preparado para usted.”
Entonces empieza a exhibir todas las exquisiteces y ofrecérmelas. Le
pregunto:
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¢Por qué usted esta haciendo todo esto?

- Lo estoy hacienda para encantarlo.

- ¢Qué hay en eso para usted si estoy encantado?

- No necesito nada pero veo su deleite.

- ¢Coémo puede ser que usted no necesita nada?

- Usted tiene el deseo de recibir el placer y no yo. Por lo tanto, mi
deleite esta en darle el placer (a usted).

Sobre el nivel humano finito, no podemos comprender el que quiera dar
sin recibir algo a cambio. Esta propiedad es completamente opuesta a
nuestra naturaleza. Por lo tanto, es dicho: "“Solamente en mis
sensaciones puedo conocerlo.” De arriba él, yo soy incapaz agarrar eso.
No tengo ninguna manera de saber si el anfitrion tiene alguna idea
confidencial o intencién.

Si el creador tiene intenciones con respecto a nosotros, pero no son
reveladas ellas, somos incapaces de saberlas. Cada uno de nosotros
somos creados como una nave que solamente puede comprender lo que
le ingresa. Eso es lo que llena nuestros corazones y mentes. Cuando
desarrollemos nuestras naves al maximo, recibiremos todo lo que
emana del creador a ellas. Entonces sentiremos que es completamente
amable y no tiene ninguna idea aparte de otorgar el deleite al hombre.

Hay los supuestos 7™, 8%, 9" y 10" milenios, después del 6™ milenio -
los 6 mil niveles del logro del creador de la creacién. Revela sus ideas,
se une con él tan completamente que ninguna pregunta queda. No es
porque la nave es llenada, pero si porque el creador admite la nave
dentro de si.

Esta equivalencia de la forma puede ser conseguida en dos maneras.
Mejoramos nuestras propiedades o el creador empeorara las suyas. La
correcciéon de las almas ocurre cuando el creador baja a su nivel
empeorando sus propiedades y se une con ellos; empiezan a mejorar
sus propiedades, simultdneamente mejorar ésas de las almas, como si
los jalara de afuera de su mancha entonces. Por ejemplo, un profesor se
relne con un grupo de jovenzuelos, fingiendo ser tan frivolo como ellos
son; empieza a comparar sus propiedades con las suyas, y luego,
mejorando a si, empieza a hacerlos un poco mejores. De este modo los
corrige, los eleva de su nivel bajo hacia la luz de la inteligencia
verdadera.

13



Por lo tanto, tiene que ser un inicio empeorando de las propiedades del
creador en orden de ponerse igual a la creacién, continuando la mejora
y la correccidn siguiente de las almas creadas alli.

Este proceso depende del creador; es llevado por él y por lo tanto es
definido como “El trabajo del creador” (Avodat Jashem). Sin embargo, el
hombre debe ser voluntario para sufrir este proceso si quiere que el
creador lo cambie. Por eso, tiene que prepararse y tener la fuerza y el
conocimiento para justificar el trabajo del creador. Tal persona es
llamada “Un hombre recto”, porque puede justificar las acciones del
creador.

Los deseos recibir y otorgar constituyen dos vectores morales vy
espirituales opuestos, las intenciones. Uno es dirigido interiormente, lo
demads es dirigido aparentemente. Sin embargo, el hecho es que
después, en el proceso de la evolucién de la creacion, estos deseos
toman muchas formas diferentes.

Cada Sefira y Partzuf representan diferentes clases de deseos.
Estudiamos los deseos en su forma "“Pura”, pero a decir verdad, un
Cabalista que los agarra, los siente como mucho mas complicados. Sin
embargo, el deseo de recibir el placer estd siempre en el corazén de la
creacidon, mientras que el deseo para otorgar esta en el corazéon de la
influencia del creador sobre seres creados. Aparentemente, el creador
puede actuar como si desea recibir, como es ilustrado en el ejemplo del
anfitrion y el invitado del Baal HaSulam. Este ejemplo incluye todos
elementos de nuestras relaciones. El anfitrién dice, “Preparé todo esto
para usted; escoja solamente las cosas que le gustan (a usted). Estaré
encantado observandolo comer. {Usted no puede darme ese placer?”
Por lo tanto, puede hacer sentar al invitado y comer. Después de tal
persuasion, el invitado siente que esta obligada a comer y disfrutar la
comida. éPor lo demas, como corresponderia con el anfitrion por todos
sus esfuerzos con el invitado?

Sin embargo, el invitado tiene un problema diferente; que hacer para
conseguir, que el deseo de recibir el placer este constantemente en
llamas dentro de él... Que es cdmo es creado, y no se consigue otra
cosa de él. Puede disfrutar el lo que recibe solamente. éCdmo puede
dar? Recibiendo: para dar por el bien de recibir. Por consiguiente, su
acto de la donacién no es nada mas que un medio de recibir el lo que
desea.
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De acuerdo con mi naturaleza, puedo recibir ambos en accién y en la
intencidn.

Mi accién puede estar dando o recibiendo, pero mi objetivo es lo mismo
- recibir el placer. Hombre pide el deleite sin querer; es nuestro deseo
natural. En otras palabras, la esencia de mi accion depende de mis
intenciones Unicamente.

Con la ayuda de la intencién, puedo invertir la esencia de mi accion.
Puedo recibir por la donacién como en el ejemplo del anfitrién y el
invitado. En todo caso, puedo recibir solamente; soy incapaz de dar
algo. Con la ayuda de la intencidn, solo puedo recibir, “Para mi propio
motivo” o “Para el de otras personas” solamente.

Por lo tanto, las relaciones entre el creador y hombre pueden tomar las
formas innumerables. Cambian sobre cada nivel del crecimiento
espiritual del hombre. El creador cambia con respecto a nosotros a
través de un sistema de sus ocultamientos, demostrando una de sus
propiedades a la vez de conformidad con nuestra habilidad de ser igual
a él.

Si el creador nos muestra sus propiedades genuinas y completamente
perfectas, de la misma forma en que lo es, no podremos igualarnos a él.
Ese es el por qué él se disminuye, se vuelve vulgar, y se nos adapta
bastante. Solamente tenemos que alcanzar este nivel diminuto, nos
ponemos en similitud al creador en una pequefia propiedad.

Tan pronto como hacemos eso, el creador empieza mostrarse a si en
esta propiedad sobre un nivel ligeramente mas alto, y en las otras
propiedades también. A través de un sistema de mundos, oculta su
perfeccion, permitiendo que nosotros nos comparemos con él y
ascendamos espiritualmente.

"Olam Jazej” (“"Nuestro mundo”) es la sensacion interior de
estar en un estado del egoismo total de hombre. Es en este
estado que el hombre siente que hay un creador que esta
sumamente lejano y totalmente escondido de él.

En vista de sus propiedades creadas, el hombre es
totalmente opuesto al creador y espiritualmente lejano a él.
Tal sensacion interior es llamada "OLAM Jazej.” Uno puede
sentarse en su habitacion y estar en "OLAM Jazej”, o en los
mundos de Assiya, Yetzira, Beria, y Atzilut - los estados
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interiores del hombre que lo vinculan con los niveles
espirituales simultaneamente.

El creador esta en un constante estado de calma total. ¢Qué representa
esto? El anfitrion, ha descubierto desde afuera lo que le mas gusta (a
usted), prepard una comida especial, y lo estd esperando. Cuando usted
viene, lo convence de que acepte su gusto. A pesar de todas estas
acciones, todavia decimos que el creador es en un estado de la calma
total, desde su intencién “ser otorgador sobre la creacion” es invariable.

Por calma absoluta, representamos un constante e inalterable deseo.
Eso existe solamente en el creador, en todos sus actos. Estos actos son
incontables, inmensos y vastos. Debido a que todas estas variaciones de
los actos se quedan iguales y solamente buscan de un objetivo, lo
definimos como un estado de la calma total.

Aqui no vemos que ningun movimiento, debido a que no hay cambio.
¢AUn como daremos por el bien del placer de que se reciba? En nuestro
mundo, lo estamos haciendo constantemente. Por ejemplo, alguien me
trajo una taza de té. ¢Por qué hizo eso? Porque disfrutaba hacerlo, por
lo demds no lo habria hecho. Nuestras acciones de dar o recibir no
importan en absoluto. Las acciones mecanicas no determinan nada.

Todo es determinado solamente por Ila intencion. Hay cuatro
combinaciones de una intencidon y accion:

-Recepcidén por el bien de la recepcion;

-Donacion por el bien de la recepcidn;

-Donacion por el bien de la donacién;

-Recepcion por el bien de la donacion.

Los las primeras dos combinaciones, “Accion - intencidén”, existen en
nuestro mundo. El tercero y el cuarto existen en el mundo espiritual. Si
el hombre puede conseguir tal intencién, quiere decir que esta en el
mundo espiritual. La espiritualidad comienza cuando uno da en orden al
favor. Este es algo que no comprendemos; la donacién por el bien de
satisfacer. éDOnde estoy aqui? Soy “Aislado” de mi ego, de mi deseo.

Doy algo y complazco a alguien sin recibir algo a cambio... ¢Esto puede
ser posible?

Entonces también hay “Recepcién por el bien de la donacién”. Cuando lo

estudiamos en los objetos espirituales - Galgalta, AB, SAG - parece
muy simple.
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En realidad, somos incapaces de imaginar tal fendmeno en nuestra vida.
El hecho es que recibir completamente el placer dando no esta
prohibido. Sin embargo, el otorgamiento simplemente debe ser
espiritual, sin dejar rastro de “ser por nuestro motivo propio”. Primero,
el hombre hace a un Tzimtzum (una restriccidn), “asciende” a tal nivel
espiritual, y adquiere una cualidad de la indiferencia completa por sus
propias necesidades. Solamente entonces puede otorgar y ser deleitado,
recibir completamente el placer por dar, i.e..., el deleite que siente no
es como consecuencia de su otorgamiento, pero una consecuencia de
que alguien disfruta su acto.

Tzimtzum Aleph

(La primera restriccién) no es justo llevar a cabo una accién en el
mundo del infinito. Si el hombre puede restringirse y no pensar en su
propio beneficio, entonces empieza a ascender, “para contar” su nivel de
espiritualidad.

El movimiento es definido como un cambio del deseo, o con exactitud,
mas cantidad de deseo que puede afadir a su intencion “Por el bien del
creador” y no “Para su propio motivo”. Si su deseo es constante en el
tamano y direccién, usted es considerado inmdévil. Suponga que usted
me desea bien solamente en 20 % de su intencion. Si su deseo es
solamente eso, entonces usted es completamente inmdvil. Si cambia
con respecto a mi, entonces usted esta en movimiento.

Mientras trepa a los niveles espirituales, el hombre estd en el
movimiento continuo con respecto a él creador. También parece cubrir
eso, respecto a si, el creador se esta dirigiendo hacia él constantemente.
Esto es porque cuando el hombre se eleva hasta un nivel mas alto, la
revelacion de si para él del creador aumenta, i.e..., Ve que el creador es
mas amable y le otorga para las necesidades.

En las sensaciones del hombre, el acercamiento es mutuo. Sin embargo,
decimos, “La luz superior es completamente inmovil”, la luz superior, no
la que viene sobre él, i.e..., la intencidon del creador, no su luz. No
podemos sentir la luz superior hasta que entra en la nave. Dentro del Kli
podemos sentir las diferentes variedades de la luz, y la manera en que
nos afecta. Sin embargo, el creador, la luz superior, es completamente
inmovil, porque su Unico inalterable deseo es otorgarnos el deleite.

¢COmo sabemos esto? Hay personas que han ascendido a tal nivel tan
alto, donde podian comprender el deseo del creador completamente con
respecto a la creacién. Llegaron al nivel del Kli mas grande y lo llenaron
con la luz del creador completamente. Son incapaces elevarse mas alto,
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pero pueden ver que todo que viene del creador a la creacion o sea la
generosidad total.

“De sus actos lo conoceré a el” - no puedo saber las ideas del creador;
puedo verificar que todo lo que hace sea para mi, para mis buenos
finales, demostrando su generosidad infinita solamente. Entonces puedo
decir que su postura para mi es completamente posible.

éQué es él para ser completamente amable? No media él mismo, pero
bastante sus propiedades que tratan de mi. El creador mismo es
incomprensible. Si en un hombre en su Kli, sea él el Baal HaSulam, el
Ari o Rabi Shimon, consigue la correccidn final (Gmar Tikkun) y recibe
todo lo que él podria del creador - ise hace el receptor Unico! Quizas él
solamente disfruta la actitud del creador y otros no lo hacen. Vemos que
en nuestro mundo el creador trate a uno mejor y a otro peor. éCdmo
podemos aseverar que es completamente amable con todos?

El hecho es que mientras sube a los niveles espirituales, el hombre
absorbe todas las naves de todas las almas, da todas las almas creadas
a la suya. Absorbe sus sufrimientos y efectla sus rectificaciones. Es
llamado “El que sufre debido a el mundo entero es recompensado por el
mundo entero”. Hombre recibe la luz descendente a todas almas. Por lo
tanto, en su estado final, cada Kabbalista proporciona tales sensaciones
como si él solamente fuera creado y es Adam JaRishon. Por lo tanto,
sabe y siente el lo que el creador hace con cada alma.

Todos existimos en un estado perfecto, pero no se siente cierto.
Nuestras sensaciones estan sin mejorar y distorsionadas; de acuerdo a
ellas, nuestro estado es imperfecto.

Nuestros sentimientos interiores son tan poco refinados que sin
embargo percibimos nuestro estado mas dichoso como imperfecto.
Incluso ahora, estamos en un estado completamente perfecto. Sin
embargo, nos son enviados tales ideas y sentimientos de que nos
parece que estamos en un estado diferente y malo, cuando es dicho,
“Cuando regresemos al creador, veremos que estabamos en un sueno”.

Entonces nos daremos cuenta de que nuestras sensaciones estaban
totalmente sin mejoria, que vimos la realidad de manera muy diferente
de lo que realmente era en el tiempo. No podiamos percibirlo
correctamente, porque nuestros sentidos fueron afinados
incorrectamente.
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A decir verdad, todas almas estan en un estado perfecto. Ningln mal
estado alguna vez fue creado por el creador. Credé un alma perfecta que
estaba llena en confluencia con él. Esta totalmente llena de la luz y es
encantada por su grandeza y poder.

éPor qué entonces existen los otros estados? Porque actualmente no hay
ninguna manera en que podemos sentir esta perfeccion.

éPor qué todos los mundos estdn dentro de nosotros? Porque a menos
que corregimos estos ocultamientos y distorsiones dentro, no podremos
intuir dénde realmente estamos.

En realidad, estamos ahi y lo sentimos, pero no en nuestro estado
actual. Un Kabbalista en este mundo estd llevando a cabo las
correcciones constantemente. Sufre y se preocupa mientras hace estas
rectificaciones en si. Mas alla, hay almas especiales en nuestro mundo
que si asumen las rectificaciones generales, “jalandonos” hacia lo bueno
del entero mundo universal.

Incluso en nuestros mayoria estados “Sin vida”, sufrimos los tremendos
cambios. No podemos sentirlos. A menudo, un dia pasa volando de la
misma manera que un momento, pero en a otras veces se alarga por la
eternidad...

Pregunta: “¢éQué representa cuando el Partzuf recibe la luz y luego la
expulsa?”

En nuestro mundo, es imposible devolver lo que ya fue recibido adentro.
Sin embargo, cuando hablamos de la espiritualidad, representamos las
sensaciones. Imagine el presentimiento estupendo, luego desgraciado,
luego estupendo otra vez, y desgraciado otra vez. Esto es de alguna
manera similar a recibir la luz y expulsarla. Este ejemplo demuestra la
quimera (fantasia) de yuxtaponer los movimientos espirituales con
nuestro cuerpo material. Son de un tipo muy diferente.

El deseo del Kli de adquirir una pantalla y comparar sus propiedades con
las del creador después de la primera restriccion es solo una de varias”
rectificaciones de "“Apariencia”, supuestos “Attires” (vestidos). La
propiedad interior, el deseo de recibir el placer, se queda igual de
conformidad con la ley espiritual de asideros: “el deseo permanece
igual”. En otras palabras, el tamafio del deseo creado nunca cambia.

El creador credé el deseo en conformidad total a la luz con la que
deseaba llenar la creacién. Ni el tamafo de este deseo, ni su cualidad,
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es sujeto de cambio. Solamente la intencién durante la recepcion de la
creacion cambia. La recepcion puede ser “Por la razéon del creador” o
“Por mi propio motivo”. Hay un anfitrién, pero puedo o no ver o sentirlo
a él; todo esto que yo veo y yo uso para mi propio motivo. Este estado
es llamado “Nuestro mundo”.

Sentir al creador y ser capaz de empujar lo que me ofrece quiere decir
que he contrariado (cruzado) al Machsom - una divisidn entre el mundo
espiritual y el nuestro. Ya no tengo una intencion de hacer el uso mi
egoismo: el deseo se queda y no disminuido, pero su uso fue
modificado de “Por el motivo propio” a “Por el motivo del creador”.

Primero, solamente me contengo de recibir “Para mi propio deseo”;
entonces puedo corregir mi intencion y hacer mi pantalla tan poderosa
que podré usar mi egoismo “Para el creador”, i.e..., empezaré a recibir
“Por su motivo”.

Mi nivel espiritual, mi lugar en los mundos espirituales, depende de
cuanto puedo recibir para su motivo. Si puedo recibir un quinto de la luz
destinada a mi por lo tanto, entonces estoy en el mundo de Assiya; si
puedo recibir los dos quintos — estoy en el mundo de Yetzira; si recibo
los tres quintos - estoy en el mundo de Beria; si recibo los cuatro
quintos - estoy en el mundo entero de Atzilut, y si recibo cinco quintos
- estoy en el mundo de Adam Kadmon. En cuanto puedo recibir todo lo
que emana del creador, regreso para Olam Ain Sof (el mundo del
infinito), i.e..., El mundo de la recepcién ilimitada.

Ese era el mundo de la recepcién ilimitada sin la pantalla, antes de
Tzimtzum Aleph (TA). Ahora, también puedo recibir la Iluz
incesantemente, pero con la ayuda de la pantalla. Este estado, que es
tan sorprendentemente diferente de la recepcidon antes de TA, es
llamado la correccion final. No hay ningln nivel en el mundo del infinito,
aunqgue las mayores y mas nuevas condiciones para la recepcion surgen.

No estudiamos el estado de la creacidn en cuanto logra el mundo del
infinito, desde todo relacionado con el estado después de que la
correccion final es llamada “Sitrey Torah” (los secretos del Torah). Todo
lo relacionado con el estado antes de la correccion final es llamado
“Ta’amey Torah” (los gustos del Torah). Ta’amey Torah puede y deber
ser estudiado por todos. Todos estamos obligados a agarrarlos. Pueden
ser obtenidos de dos maneras (mas a menudo en su combinacion): por
la “Manera del sufrimiento” o por la "Manera de la Torah”; en todo caso,
el resultado serd lo mismo, difiriendo solamente del tiempo y las
sensaciones. Todas las personas tendran que comprender el Torah
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Ta'amey, i.e..., dominar la ciencia de la Kabbalah, conseguir la luz de la
Torah.

Por lo tanto, cuando fue dicho arriba, el deseo mismo se queda igual.
Solamente la pantalla es la que cambia. De conformidad con la
magnitud de la pantalla, tomo solamente la parte de mi deseo que
puedo usar para el motivo del creador. En todo caso, que parte de mi
deseo puedo usar, recibo cierta parte de la luz en todo mis cinco niveles
de «alma» siempre.

Suponga que hay cinco platos sobre la mesa en frente de mi. Tengo que
cortar alguna capa de cada plato, mientras que “El grosor” de la capa
dependeria de la magnitud de mi pantalla. Tengo NaRaNHaY - cinco
luces - placer (Nefesh, Ruacj, Neshama, Jaya, y Yecjida) sentir en cinco
partes de mi deseo de recibir deleite (Keter, Jocjma, Bina, Zeir Anpin, y
Malcjut) siempre.

Si recibiera la luz en uno de mis deseos, quiere decir que lo recibi en
cinco partes del deseo (cinco Sefirot) estando sobre el mismo nivel de
Aviut. Quiere decir que esta recepcidn de la luz (Partzuf) aparecio
(nacid) a causa de Partzuf de - por medio de Zivug de Jaka’a (la
pantalla que interactua con la luz).

Es similar a pedir una comida de la lista. Hay varias clases dignas de
$10, $20, $30, $100, y $1000, pero cada uno consta de cinco clases, ya
que tengo una combinacién de cinco deseos siempre. Esto es cémo mi
deseo de recibir fue disefiado originalmente. De forma semejante, tengo
cinco sentidos. Cada cena consta de mis cinco deseos, Keter, Jocjma,
Bina, ZA, y Malcjut; dentro de ellos, recibo las luces, Nefesh, Ruacj,
Neshama, Jaya, y Yecjida.

La nave y la luz son los nombres comunes, pero los Partzufim tienen
nombres especificos. Por ejemplo, los Partzufim del mundo entero de
Adam Kadmon, Galgalta son llamados, AB, SAG, MA, y BON, en el
mundo de Atzilut — Atik, Aricj Anpin, Abba ve Ima, ZON, etcétera.

Después de la “Caida”, la creacion, el alma comun, Adam JaRishon, se
dividio en miles de almas. En el proceso de su correccidon, las almas
ascienden y habitan ciertos lugares en los mundos espirituales. Para dar
los nombres breves y exactos a estos niveles, son llamados Abraham,
Isaac, Jacob, Beit JaMikdash (el templo), Cohen JaGadol (el sumo
sacerdote), Shemesh (el sol), emesh Yareach (la luna). En la
correspondencia con estos niveles y estados, los nombres eran
propensos a los dias de semana, a los Sabbath, a dias feriados,
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etcétera, dependiendo de cémo entre ellos ascienden al trono y
descienden los mundos y las almas.

Ahora podemos comprender de qué realmente habla el Torah: describe
solamente la realidad espiritual, los mundos, las Partzufim, Sefirot y las
almas. Porque describen las almas y lo que les ocurre, “La lengua de las
ramas” tomadas de nuestro mundo es usada. Por lo tanto, usted no
encontrard los nombres Cabalisticos como Keter, Jocjma, Bina, Atik, y
Aricj Anpin en la Torah. Mas preciso, los nombres de especificar,
indicando un nivel positivo o una parte de él en cierto estado, son
aplicados. En tal caso, este nivel seria llamado un lugar del descanso en
un desierto o una aproximacién a la accién, por ejemplo etc. (se usan en
la Torah nombres fisicos para remplazar las palabras Cabalisticas).

Sin considerar subidas o descensos del mundo, el alma esta siempre
envuelta en alguna concha externa. Por el momento, llamamos nuestra
concha “Este mundo” o “Nuestro mundo”. Si el hombre intenta
convencer sobre si y cruza al Machsom, al lado de este mundo sentiria
otro mundo, i.e..., una fuerza mas exterior, una manifestacion mas
grande que viene del creador; el hombre verd la luz emanar de él
claramente, iniciara un contacto de elemento tangible con él.

El Hombre alcanza esto o ese nivel de conformidad con la magnitud de
la pantalla adquirida, porque cada mundo y cada nivel representan un
filtro: del mundo del infinito a nuestro mundo, hay 125 niveles, i.e...,
125 filtros entre el mundo del infinito y nuestro mundo.

Estaba totalmente lleno de la luz del mundo entero del infinito. En
nuestro mundo, soy privado de la luz totalmente, y no puedo ver ni
sentirlo a él porque todos estos filtros lo ocultan de mi. Supuestamente,
cada filtro oculta 125avo parte de la luz. Debido a que hay cinco
mundos, cada uno contiene cinco Partzufim, que incluyen cinco Sefirot
por turno, suman 5x5x5 = 125 niveles. ¢Qué es el significado de estos
niveles?

Como con vidrio, cada uno de ellos contiene la luz. Por ejemplo, tome
una pieza de vidrio rojo. ¢Por qué es rojo? Es porque contiene el color
rojo. ¢Como puedo impedir este nivel de contener la luz que me viene?
Es muy simple. Tengo que corresponder a las propiedades de ese nivel.
En otras palabras, contiene la luz para mi porque no me es permitido
recibirla.

Si me contacta sin ser diferido por el filtro, lo recibiré “Para mi mismo”,
ya que no tengo pantalla para eso. Por lo tanto, mi pantalla debe ser
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igual a las propiedades del filtro de ese nivel y en tal caso yo mismo
podria quitar fuerza a la luz. Por lo tanto, si adquiero una pantalla tan
poderosa como este nivel especial, correspondo a sus propiedades y
todas esas restricciones desaparecen para mi; dejan de existir.

Por lo tanto, gradualmente, nivel a nivel, voy aboliendo todos estos
niveles - filtros hasta que se esfuman todos y solamente la luz queda.
Tal estado significa el logro del mundo del infinito. Es interminable y no
tiene ninguna limitacidn, desde que neutralicé a todos.

Cuando llegue a cierto nivel, empiezo a sentir y agarrar todo sobre eso
muy claramente. Yo mismo me hago la propiedad de ese nivel. Por lo
tanto la Torah dice, “Todos tienen que ser como Moises”, i.e..., debe
subir al nivel a donde el llegd, ya que en los mundos espirituales
“"Moises” es el nombre de cierto nivel, y alguien que lo alcanza es
considerado ser como Moises.

Cada tiempo, el hombre incrementa la magnitud de su pantalla de
acuerdo con las propiedades del nivel antes de él. Cualquier nivel
encima de mi es definido como el creador; no puedo ver algo mas alld
de él ya que es su manifestacion para mi. Por lo tanto, cada tiempo,
tengo que corresponder a mis propiedades al creador en frente de mi.
Sobre cada nivel, es diferente, revelandome a si mas y mas.

¢Qué tanto? Supongamos que una persona podria robar $1000 mentir
antes de él, pero si hay solamente $100, no lo haria. Quiere decir que
ya tiene una pantalla por $100 asi que esta suma puede ser puesta
antes de él; podra rechazarlo, trabajara con ella altruistamente. Por lo
tanto no esta afectado por la prohibicion “No robe” con respecto a $100.

Si puede reforzar su pantalla y no robar $1000, entonces esta cantidad
no sera una limitacidon para él, y podia ser puesta ante él. Igual, debe
reforzar su pantalla antes de que la luz infinita que es destinada a
llenarlo “Sea puesta” ante él.

Cuando el hombre pueda recibir toda esta luz por el motivo del creador,
experimentara un deleite 625 mas grande que Malcjut (la creacién) en
el mundo del infinito. ¢éPor qué recibird mas placer? ¢éPor qué era
necesaria la subida al mundo del infinito de nuestro mundo de las almas
de Malcjut? éPara qué proposito eran la separacién del creador y el
regreso gradual a él?

Fue hecho con el propdsito de que, con la ayuda de la libertad de
eleccién, por la voluntad y el poder, podria conseguir un estado elevado
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como el mundo del infinito. Estar en el mundo del infinito fue
determinado por el creador, no por hombre inicialmente. Si consigue
este estado a solas, adquiere sus propias nuevas naves, su propia
pantalla, sus propias sensaciones, gana su propia eternidad y la
perfeccion.

El hecho es que debido a los esfuerzos independientes del hombre, el se
prepara para sentir lo que realmente le es otorgado en el mundo del
infinito. Cuando Malcjut del mundo del infinito nacié por idea del
creador, recibid la luz y se restringié después de la recepcién adicional,
sentia que solamente una diminuta parte de él, su nave todavia no
estaba todavia lista.

Cuando la creacion empieza a ascender de un punto totalmente opuesto
al creador, de la oscuridad completa, cuando el hombre y el deseo de
disfrutar esta luz son acumulados gradualmente, la creacion empieza a
estar encantado con la misma luz por consiguiente, pero el deleite ya es
625 veces mas grande que antes del principio de la correccidn.

La luz no cambia; todo depende del hombre, sobre el deseo de recibir la
luz. Si el hombre no estd hambriento, no podra disfrutar incluso las
mejores exquisiteces. Si estd hambriento, incluso con la corteza de pan
se dara origen del placer tremendo. Por lo tanto, todo depende de qué
poderosa es el hambre, no de la luz. Uno puede recibir una medida
ligera de la luz, pero la nave tendra un placer inmenso en eso.

Sin embargo, la luz puede llenar todo por aqui, pero si el vaso no siente
hambre, sentira solamente Ohr Nefesh, una luz muy pequeia, afuera de
toda esta luz. El universo entero y su control son disefiados
exactamente para preparar al Kli a recibir el deleite perfecto; en otras
palabras, que podria sentir él lo que el creador le otorga realmente. Para
eso, debe cambiar, entonces gradualmente y moverse de la separacion
para acercarse.

“La lengua de las ramas” existe solamente en el hebreo, pero podia ser
hecho a base de cualquier otra lengua. En otras lenguas, la relacion
entre la raiz espiritual y sus consecuencias en nuestro mundo no puede
ser seguida. No existe incluso en el hebreo moderno. Sin embargo, si
tomamos el hebreo basico con todas esas raices, entonces hay una
conexioén clara entre la raiz y la consecuencia.

Tal conexidn existe en cada lengua, pero en otras lenguas, nadie alguna

vez ha tratado de encontrarlo. Ningun Kabbalista estd apuntando a la
conexion entre lo espiritual y lo material usando la escritura china o
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latinas, etcétera. En el hebreo, gracias a Kabbalistas, sabemos estas
correspondencias, por ejemplo, por qué la letra “Aleph” esta escrita de
esta manera y no de otra.

¢Qué realmente expresamos junto a eso? Expresamos las impresiones
humanas. Uno puede tomar la lengua de la musica, los colores, o
cualquier otra lengua. Todo lo que puede ser usado para expresar las
impresion humanas, las nociones, la comprension, pueden ser utilizados
como una lengua. Es posible hablar de la espiritualidad en cualquier
lengua. El hebreo es Unico en lo que respecta a que tiene una clave
lista. Sin embargo, si hay un Kabbalista que sabe las raices de cualquier
otra lengua, podra hacer lo mismo con eso.

La fuerza que apoya las letras hebreas constituye combinaciones
expresadas en ciertas formas de letras. El hebreo estd dentro de la raiz
de otras lenguas. La inscripcidn de las letras en otras lenguas viene de
la misma raiz como las letras hebreas en realidad. Sin embargo, son
modificados asi que la conexidén entre letras en otras lenguas y sus
raices espirituales son diferentes.

Cuando comprendemos cierto nivel espiritual o sensacion, cuando
sentimos algo en el mundo espiritual, sabemos como llamar a esta
sensacidon. ¢Asi qué puede ser hecho si no hemos comprendido lo
espiritual, cuando las impresiones no pueden ser expresadas en
palabras, cuando aun no tenemos una lengua apropiada todavia? éQué
debemos hacer para encontrar esta lengua?

En el mundo espiritual, no hay lengua, ningln mundo, y ninguna letra;
hay solamente la sensacion de la luz de la nave. El hecho es que cada
nave espiritual tiene su rama en este mundo; todo desciende del mundo
del infinito hacia abajo a nuestro mundo. Entonces todas las sensaciones
de nuestro mundo aumentan al mundo del infinito. Por lo tanto, si
tomamos cualquier punto del mundo entero del infinito, es posible
seguir una linea recta pasando por todos los mundos hasta bajar a
nuestro mundo, a su rama.

Por lo tanto, es posible decir que el alma de Adam JaRishon, rota en 600
mil partes, existe en cada uno de los mundos espirituales. El arreglo de
los mundos espirituales es completamente idéntico. La diferencia esta
solamente en las cortinas que son desarrolladas. En cualquier mundo, el
alma siente su condicién, la influencia sobre ella, y su interaccion con
cierto nivel espiritual.
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Si uno toma la proyeccion de esta alma sobre nuestro mundo, uno
encontrara las nociones que corresponderan a las condiciones
espirituales en el hebreo. Entonces podemos tomar las palabras de
nuestro mundo, suponiendo que con su ayuda, no hablamos sobre los
objetos de nuestro mundo, pero con la ayuda de estas palabras,
hablamos de los objetos, la fuerza, y las acciones en el mundo
espiritual. Tal correspondencia completa es un resultado del uso de uno
y la misma lengua. La diferencia esta solamente en el nivel de esto o en
el de“Ese” mundo, donde la nocidon prevista existe.

Nuestra lengua es una descripcion de los objetos, las acciones, las
sensaciones, las reacciones, las interacciones.

Todo lo que hay en nuestro mundo tiene una correspondencia en el
mundo espiritual - la vision similar sobre todos los 5 niveles. Por lo
tanto, sobre cada escenario, sobre los 125 escalones sin exceptuar
ninguno, sin considerar dénde esta usted, usted puede tomar nuestra
lengua y describir qué esta ocurriendo en ese nivel siempre. Sin
embargo, solamente alguien que ya ha estado sobre ese nivel puede
comprenderlo realmente. Alguien quien no ha estado ahi todavia no
podra entender de que usted estd hablando de nuestro mundo, o del
nivel sobre a lo que se refiere en ese momento de la lectura o
escuchando su cuento.

El Torah esta escrito en la lengua de las ramas en el nivel del mundo de
Atzilut. Sin embargo las personas sin preparar comprenden lo qué esta
escrito en la Torah literalmente, pensando que esta hablando de nuestro
mundo. Lo tratan como a coleccidon de historias. Por lo tanto, la lengua
de las ramas describe los movimientos espirituales que tienen lugar
simultaneamente sobre todos niveles.

“El preambulo a la sabiduria de Kabbalah” estudia el nacimiento, el
desarrollo, y arreglo de los mundos. Cuando los mundos superiores se
extendieron abajo al nivel de nuestro mundo, las almas empiezan a
ascender de nuestro mundo al mundo del infinito.

El alma asciende porque absorbe todas las cualidades, conocimientos, y
revelaciones de los niveles previos. Por lo tanto, sabe exactamente qué
puede ocurrir sobre todos los niveles mas bajos. Los Kabbalistas estan
en el mundo de Atzilut. ¢Asi que como es que llaman a las acciones que
tienen lugar alli por los nombres de nuestro mundo? El hecho es, que no
pierden la conexién con nuestro mundo; viven en ambos mundos,
sintiendo simultdneamente qué esta ocurriendo en el mundo de Atzilut y
en nuestro mundo.
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Saben exactamente la correspondencia entre uno y otro; por lo tanto,
llaman los objetos del mundo entero de Atzilut que vienen desde los
mundos espirituales de acuerdo con las propiedades de aquellos que
salen en nuestro mundo como una proyeccién. En el mundo de Atzilut,
no hay ningun objeto hecho por el hombre (por ejemplo juegos de
radio, computadora etc.), pero todos los otros objetos y fuerzas estan
presentes alli. El Kabbalista ve que cierto objeto en nuestro mundo que
es la consecuencia del mismo centro del mundo entero de Atzilut. Por lo
tanto, da el objeto (la raiz) del mundo entero de Atzilut el mismo
nombre del objeto (rama) nacido en la de correspondencia en nuestro
mundo.

No hay conexion entre la comprensiéon de Cabalistica y la meditacién o
cualquiera de otras nociones “Misticas”. Todo lo que es estudiado por
especialistas esotéricos, misticos, y pseudo- Kabbalistas, pertenece a la
psiquis humana, y no hay manera de relacionarlo con la espiritualidad,
el logro del creador o lo Kabbalah.

La mayoria de estas personas no tienen la mas leve idea de lo que es
una pantalla, y sin la pantalla, la espiritualidad no puede ser
comprendida. Pseudo-Kabbalistas que se han enterado de la pantalla,
creen que ya lo tienen, imaginando que ya estan en el mundo del
infinito. Kabbalah es una ciencia confidencial; no puede ser “Narrada” a
alguien. Solamente alguien quien siente puede comprender.

Por lo tanto, todos métodos, las ensefianzas, y las religiones pertenecen
a la comprensién de las cualidades latentes de la psiquis humana, al
producto de la actividad de cerebro humano. Estas personas pueden
hacer mucho. Pueden curar, predecir el futuro, y relacionar el pasado -
todo lo que se refiere al cuerpo. Hombre tiene poderes en potencia de
como hacer su querer con el cuerpo fisico.

Pero sin embargo, para entrar en el mundo espiritual, uno debe tener
una pantalla. Eso es por qué las varias clases de prondsticos, los trucos,
los milagros, incluyendo ésos que existen realmente, no deben ser
confundidos con Kabbalah. Uno puede predecir el futuro de la manera
que lo hicieron Wolf Messing y Nosrtadamus; uno puede saber el pasado
mirando a una persona, pero nada de esto tiene que ver con la
espiritualidad.

Referencias al cuerpo, a nuestro mundo, que pueden ser pronosticadas

y cambiadas; no hay nada sobrenatural en eso. Cada uno de nosotros,
si desea eso, puede abandonar los disturbios de la civilizacién, y
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empezarse asociar con tales poderes, y habilidades. Perdimos estas
capacidades porque fueron sustituidos por los productos de la
civilizacion.

Cada persona tiene estas inclinaciones naturales. Las personas con estas
clases de las habilidades que son capaces de mirarse en tono de critica,
dicen que hay un creador, pero no saben nada sobre él, o no tienen
nada que ver con él. Sin embargo, predecir el futuro del hombre, ver su
pasado, o hacer algo contra su voluntad, es ajeno al mundo del espiritu.
De estas habilidades, las almas estan aisladas, mueren con la persona.

El alma es una nave, creada con la ayuda de la pantalla. Si no hay
pantalla, alli no hay alma. Mientras no hay pantalla, hay solamente “Un
punto en el corazén”, el embridn del «alma». En el proceso de adquirir
la pantalla, los primeros diez Sefirot (todavia muy pequefios) empieza a
aparecer. Mas grande la pantalla se pone, mas grande los diez Sefirot
bajo ella se ponen, pero siempre hay 10 de ellos.

Si el hombre no tiene pantalla, entonces se morird cuando nace, no
materializarad las grandes habilidades que tendria o qué haria en este
mundo.

¢Usted piensa que cuando un yogui no respire, lo hace espiritual? Para
ingresar al mundo espiritual, el hombre debe dedicar toda su fuerza,
tiempo, y deseos a este fin. Solamente los deseos necesarios para ser
uno existiendo en este mundo se necesitan. Para el mundo espiritual
abrirse, un deseo legitimo es necesario. Solamente quien desea
realmente, entrard en el mundo espiritual. Si usted combina, estudios
de Kabbalah con algo mas, aparte de cuidar su existencia, quiere decir
que su deseo es compartido.

Ahora mismo, el hombre puede juzgar solamente del nivel sobre cual
esta. No puede saber como qué serd sobre el proximo nivel. Todo
cambia totalmente sobre otro nivel, el grupo entero influyente del
hombre. Las ideas, los deseos, las reacciones y el punto de vista - todo
cambia. Todo es tomado afuera de usted, deja solamente carne, su
concha exterior; el resto es reinstalado nuevamente.

Por lo tanto, no podemos comprender cdmo podemos estar solamente
con un deseo. No podemos comprenderlo ahora, ya que no estamos
todavia sobre ese nivel. Cuando ascendamos a un nivel mas alto
gradualmente, sentiremos que este deseo es constituido realmente. Este
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deseo es el Unico requisito para entrar en los mundos espirituales; y
cuando usted cubra esta condicién, las puertas de la espiritualidad se le
abriran antes.

Debe ser apuntado que incluso un gran Kabbalista no puede pronosticar
las habilidades en potencia del hombre. Un adivino podria predecir su
futuro terrenal y fisico correctamente, pero no el futuro espiritual de un
hombre. Ademads, cuando encontramos a un Kabbalista, un adivino
genuino siente que un prondstico de su futuro estd mas alld de sus
habilidades.

Un Cabalista no estd interesado en contraer las habilidades de predecir
su futuro. Fuerza de nuestro mundo es necesaria para esto, y como una
regla, estan totalmente sin explotar en un Cabalista.

Un adivino puede nombrar todas las dolencias y los problemas
corporales de un Cabalista. Sin embargo, no tiene nada para decir de su
“Identidad”. Puede determinar su estado fisico a un momento en
particular solamente.

Un Cabalista esta buscando la conexidén constantemente con el creador y
no trata de adivinar como o qué tiene que hacer para ganar un mejor
porvenir. Nunca cruzaria que en la mente de un Kabbalista sepa su
futuro. Tal deseo pertenece a la fuerza impura y no a Kabbalah.
Agarrando el mundo superior, un Cabalista comprende las maneras de
la correccién de todas almas.

Toda informacion en el mundo espiritual consta de cinco partes
(Behinot). Un Zivug de Haka’a en el Pej de Rosh, aunque involucra
solamente un tipo de luz, resulta en la formacion de un Partzuf hecha de
cinco partes. Lo que hace quiere decir - ¢una luz? Una luz es un estado
general. Consta de cinco partes que son diferentes entre si
cuantitativamente y cualitativamente. Sin embargo, deben estar juntas,
como un todo, siempre listo. Es similar a una sensacion que es el
producto de cinco sub - sensaciones compuestas en nuestros cinco
sentidos: el tacto, el olfato, la vista, el oido, y el gusto.

Debido a que cinco luces me vienen, debe haber cinco deseos dentro de
mi. La diferencia entre ellos tiene que ser tanto cuantitativa como
cualitativa. Sin embargo, todos actiuan en Ultima instancia juntos. No
puedo hacer un deseo mas grande y otro mas pequeno. Constituyen
cierta combinacion. La luz que entra en la nave pasa cuatro niveles. Por
turno, la nave consta de cinco niveles del deseo de recibir el placer.
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Ahora examinemos paragrafo 7:

7) Y ahora se comprende lo que esta escrito en la primera
parte del libro “El arbol de la vida”: “"La creacion de todos los
mundos es una consecuencia de la perfeccion del creador en
todas sus acciones. Sin embargo, si no hubiera revelado sus
poderes en las acciones que esta llevando a cabo sobre los
seres creados, no habria sido llamado Perfecto”.

Por lo tanto, debido a que el creador es perfecto, todas sus acciones
deben ser perfectas. Eso es por qué cred los mundos. Sin embargo, los
mundos son una ocultacién del creador, la lejania de él.

Sobre esto, sin embargo, no esta claro cémo podian salir del
creador perfecto los actos imperfectos. Ademas, estas
acciones del creador son tan imperfectas que tienen que ser
corregidos por hombre. De la declaraciéon anterior, tenga
entendido que, debido a que la esencia de la creacion es un
deseo de recibir el placer, eso es muy imperfecto debido a
que su ser es completamente opuesto al creador (mientras
EL es perfecto y generoso, la creacion solamente recibe, es
imperfecta, y sus propiedades son opuestas a las suyas).
Por una parte, es infinitamente remoto y ajeno a él. Por otro
lado, es algo nuevo, nacido de la nada. La creacion fue
causada para recibir, y estar llena del deleite del creador.

Esto quiere decir que el deseo de recibir el placer, aunque totalmente
contrario al creador y completamente imperfecto, es, sin embargo,
exactamente el lo que el creador tuvo que crear.

Sin embargo, si las creaciones hubieran sido distanciadas del creador
por sus propiedades, no podia haber sido llamado el perfecto, ya que las
acciones imperfectas no pueden venir de alguien perfecto. Por lo tanto,
el creador restringio su luz, cred los mundos, la limitacion después de la
limitacion bajo a nuestro mundo, y puso el alma en el cuerpo de nuestro
mundo.

Por “Nuestro mundo”, no representamos nuestro mundo fisico, pero si el
grupo de deseos egoistas correspondientes a la etapa mas baja del
desarrollo de los mundos.

“"Estudiar la Torah” quiere decir aprender por el bien de la correccion,
no leer un libro llamado "La Torah”. “"Observar los preceptos”, son los

medios de llevar a cabo las acciones espirituales con una pantalla, para

30



no llevar las acciones mecanicas. Por estudiar el Torah y observar sus
preceptos, el alma consigue una perfeccion de la que carecia en el
principio de la creacidn. Significa la equivalencia de sus propiedades con
ésas del creador. El alma se mereceria recibir todo lo placer que estaba
en la idea de la creacion. Ahora se unira con el creador totalmente.

Quiere decir que, aparte del deleite, una recompensa adicional estd
preparada para el alma, y esta recompensa es llamada “unirse con el
creador”. Por lo tanto, no es justamente una recepcion de la luz
completa, pero uno se une con el creador, uno recibe de la luz que
aparecio debido a una equivalencia de las propiedades.

La equivalencia de las propiedades y unirse con el creador es mucho
mas alto que solo recibir la luz, ya que debido a la equivalencia de las
propiedades, el alma se eleva hasta el nivel del creador. No sélo recibe
la luz del creador sino también asciende a su nivel. Por lo tanto,
aumenta del nivel de la creacion al nivel del creador y también
comprende eso que esta encima de su naturaleza.
POYN NINI22 P71 RN /N2 NPATY NRWIN DR NYAAY INEm NNnaw avnen v (n
noon VRS VRS IR 7251 RS MY NN PYPWNY 1192 P UYa D Hapb xHw ona
N9NNN2 RMWPY 12 RN T INRND 1185 0N NIETY AMED NIRYD NP Nnwan
R DY1IPRN AT M ARY M wal mYYD nunTn ‘NNt W 0 A"wy [1aon
7078 NI NATTR 0w 10 L wY TR ARM2 MPIER PR DRI Mnvn
NIPYea M0IaT PNl W 1 mntwen nn ooy 921 wre praxna ‘i mrvian ohrapnn
Yrapns NN NN UYY L1a0n 0152 WU 1378 22w mran wynn ohapnn
1YRN MITTAN2 DRAN YAV N¥IN Nan 09a% VRY VRY DY DO 1I8YY 11
NIWNHD DN NRMPN IR T POR MINIT AMED NRNYAL DIRIY TP N3TTH INR NA1TH
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8) Solamente por permitirse la Torah y los mandamientos
con una intencidn no de recibir alguna recompensa para €so,
pero para complacer el creador, genera un poder especial
("Segula”) que permite que al alma llegue al estado de la
union total con el creador. Gradualmente, el alma avanza
adquiriendo las mas y mas nuevas propiedades iguales a las
del creador, como es dicho en el articulo “El preambulo para
la sabiduria de Kabbalah”.

Esta subida, confluyendo con el creador, consta de cinco
niveles: Nefesh, Ruacj, Neshama, Jaya, y Yecjida. Estos son
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recibidos de cinco mundos: AK, Atzilut, Beria, Yetzira, y
Assiya.

Cuando el alma asciende al mundo de Assiya, recibe la luz de Nefesh.
Cuando se eleva hasta el mundo de Yetzira, recibe la luz de Ruach. En el
mundo de Beria, recibe la luz de Neshama. En el mundo de Atzilut,
recibe la luz de Haya; y en el mundo de Adam Kadmon, recibe la luz de
Yecjida.

Cada uno de estos cinco niveles es dividido en sus propios cinco sub-
niveles también llamados Nefesh, Ruach, Neshama, Haya, y Yecjida por
turno. Los recibe de los cinco Partzufim que constituyen cada uno de los
cinco mundos.

Con la ayuda de la Torah y los mandamientos con una intencion
de complacer al creador los seres creados adquieren deseos de
sus vasijas gradualmente de los niveles antes mencionados hasta
que se unen con el creador totalmente

Por lo tanto, un deseo mas grande para otorgar es constituido
gradualmente en el alma. De conformidad con esto, el alma esta llena
de mayor cantidad y mas luz hasta que consigue una equivalencia
completa de las propiedades con el creador.

En este caso, la satisfaccion de la idea de la creacion tiene
lugar en las almas: la recepcién de todo el deleite que el
creador prepara para ellas. Ademas, debido a que las almas
adquirieron el deseo para otorgar, se unen (Dvekut) con el
creador completamente y experimentan un placer perfecto y
eterno e infinito, mucho mas grande que la recepcion de la
luz.

Asi que la creacion logra cosas:

1) La recepcion del placer se prepara para eso en forma de NaRaNHaY.
2) La equivalencia de las propiedades con el creador, i.e... Se eleva
hasta el nivel del creador y adquiere una perfeccién igual a la suya.

No podemos imaginar este nivel aun. Estamos acostumbrados a operar
con tales nociones como la vida, la muerte, el tiempo, y el placer. Sin
embargo, cuando consultamos los niveles espirituales, no tenemos ni las
palabras ni las sensaciones para imaginar o describir tales estados.
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En el proceso de adquirir la pantalla, el hombre empieza a modificar sus
propiedades, recibir la luz en consecuencia y gradualmente ascender.
Cinco niveles muy importantes (mundos) son divididos en cinco sub-
niveles (Partzufim), que contienen sus propios niveles (Sefirot) y todos
estan caracterizados por la semejaza mayor y mas grande al creador.

Mientras el hombre es aun incorrecto, cada uno de estos niveles es una
ocultacion a él del creador. Cuando el hombre recibe la correccion, en el
mismo nivel se hace una revelacidon del creador y una luz para él. En
otras palabras, por una parte, cada escenario es la ocultacién del
creador, y sobre otro - su revelacién.

Cada escenario es cierto nivel de las propiedades del creador.
Supongamos que el mundo del infinito corresponde a 100 % de las
propiedades del creador, y es el de mas alto nivel. Entonces nuestro
mundo corresponde a 0 % de las propiedades del creador. El universo
espiritual se queda esta entre ellos, y es dividido en 125 niveles, que
corresponden 125 medidas de las propiedades del creador.

Como fue dicho, tenemos que librarnos a nosotros mismos del egoismo,
porque el egoismo es un kli inferior, o nave. El momento en que
empieza a sentir el placer, esto hace disminuir el deseo; por
consiguiente, el placer se apaga. Esto quiere decir que en cuanto el
deseo estd satisfecho, el placer desaparece inmediatamente.

Por lo tanto, un kli egoista nunca puede ser satisfecho. Por lo tanto, el
egoismo nos es dado solamente para su correccién, y asi podemos
poder sentir el deleite eterno y perfecto adentro.

El Hombre siente que ha llegado a cierto nivel solamente cuando esta
ahi Entonces luego sabe sobre qué nivel esta y qué nivel ya ha pasado.
Ve el préximo nivel ante él, uno que tiene alcanzar. Mientras investiga
Kabbalah genuina seriamente de los libros auténticos, en el grupo
correcto, empieza a comprender el préximo nivel de su subida.

Al principio, siente solamente la ocultacidon de ese nivel, i.e., el creador
es escondido de él adentro. Entonces el hombre empieza a agarrar las
propiedades que posee el Creador y como puede adquirirlas. Hay
muchas etapas a lo largo de este sendero, pero la primera es la mas
dificil.

Comparado con el primer escenario, la comprension del resto de ellas es

mucho mas facil. Parte del hecho de que sobre el primer nivel, los
deseos del Kelim mas grandes nacen; precisamente ésos Kelim que
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aparece en el primer nivel, aparece después sobre el ultimo nivel. Esto
es porque hay una supuesta relacién inversa entre las luces y las naves

Ahora mismo, estamos en una condicién en la que en el presente no
sabemos realmente que Kelim estamos usando.

Aunque estamos usando un Kelim muy complicado ya, no se han
manifestado en nuestras sensaciones todavia. El Aviut mas grande de
Shoresh; Aleph, Bet, Gimel, y Dalet estda en el mundo de Assiya. Sin
embargo, la pantalla mds grande esta en el mundo de AK - esta es la
pantalla de Dalet, en Atzilut - la pantalla de Gimel, en Beria la pantalla
de Bet en Yetzira la pantalla de Aleph y en Assiya - la pantalla de
Shoresh.

Uno debe poner la atencion a lo que consultamos siempre — ya sea la
pantalla o el deseo que viste esta pantalla. Por lo tanto, éste es el
escenario mas dificil de nuestro trabajo. Entrar en el mundo de la
espiritualidad es un problema muy importante en la blusqueda espiritual
completa del hombre.

Después el hombre enfrenta los otros problemas y el trabajo se pone
totalmente diferente. Ya sabe evidentemente qué hacer; entender una
idea de los 10 Sefirot que adquirid, tener un poco de comprensidon
verdadera del universo entero. El universo es construido de acuerdo con
un principio, asi que si el hombre ha adquirido su Sefirot de 10 de
propiedad (incluso el mas bajo), entonces sabe facilmente de qué habla
el Torah.

Aunqgue sea sobre el nivel de sus 10 Sefirot.

Si, por ejemplo, un hombre nacido en la selva fuera traido al mundo
civilizado, no sabria cdémo usar ciertos dispositivos técnicos. Una
persona que crecid en un pais desarrollado, podria no saber los procesos
dentro de esos dispositivos, pero sabe como usarlos, porque vive entre
estos objetos. El mismo principio es aplicable a una persona que ha
llegado al nivel minimo en el mundo espiritual. Tiene una idea leve
sobre la espiritualidad, ya tiene Kelim (aunque el mas bajo). Los
procesos mas intimos son percibidos sobre los niveles mas altos.

Cuando un hombre adquiere una pantalla, hace el un Zivug de Haka’a y
recibe una ligera luz interior, que le da una idea sobre la espiritualidad.
No sentimos nada aparte de nosotros, sentimos el mundo dentro, el
mundo espiritual. Esta luz interior, que llena el Kli, provee la medida,
que llamamos “El nivel” o la luz, realmente el nivel de “Nefesh”, “Ruacj”,
“Neshama” “Jaya”, y “Yecjida”
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Para irse hacia adelante, el hombre debe absorber, aprobar textos de
Cabalistica constantemente a través de su mente y corazon, estar lleno
de eso constantemente. No hay ningun otro método separadamente de
investigar Kabbalah con los libros correctos, guiado por un profesor, y
trabajar en un grupo. Los esfuerzos colectivos son muy importantes.
Incluso un grupo de principiantes ya es una fuerza espiritual, a pesar de
que sus miembros apenas imaginan para qué investigan Kabbalah y qué
objetivos tienen. Podra atraer la muy luz espiritual poderosa por sus
propios esfuerzos en el futuro.

El rey David describi6é todos los estados espirituales por los que un alma
o un hombre pasaban, del mas bajo al mas alto. El rey David (David
JaMelecj, Malcjut) es llamado demasiado, porque él mismo pasé todos
los estados espirituales y los describid. Su libro “Tehilim” (los “Salmos”)
es el de mas alto nivel en Kabbalah, que incluye todos estados posibles
del alma.

Si el hombre adquiere todas propiedades del creador, todos sus deseos,
los habitos, los poderes, tal estado es llamado unirse con el creador.

Quiere decir que el hombre se pone igual a él. ¢Qué crea?
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Quiere decir que el hombre se pone igual a él. ¢Qué crea? Por la
donacién al creador, se crea, crea la pantalla, o mejor dicho se hace la
pareja igual del creador en crearse.

El creador cred el egoismo, hombre; y el hombre hace el altruismo, el
creador sin el egoismo, afuera de si mismo. Naturalmente, no lo crea
afuera de nada (“Yesh mi Ayn”) cuando el creador de la nada ha hecho
nuestro deseo de recibir el placer, el egoismo, Sin embargo, convertir
este deseo en su contrario es el objetivo de hombre. Este proceso es
llamado “Correccion” (Tikkun). En realidad, es un parto de una cualidad
totalmente nueva. Efectivamente, el creador cred el egoismo del hombre
y el hombre crea al creador

Por la donacidn al creador, se crea la pantalla, o mejor dicho se hace
pareja igual del creador de crearse. El creador cred el egoismo, hombre;
y hombre hacen el altruismo, el creador saca el egoismo, afuera de el
mismo.

EL HOMBRE AL CREAR SU PROPIA PANTALLA POR LA DONACION SE
IGUALA AL CREADOR, EL HOMBRE ES SU CREADOR
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¢Qué quiere decir que la creacion es hecha de la nada? Lo sabemos de
Kabbalists. Estudian las propiedades de todo lo creado y ven que sea
completamente definido y completo. Por lo tanto, hizo la creacién de la
nada. Cuando el hombre asciende, haciendo sus propiedades iguales a
las del creador sobre los niveles altos llamados “El décimo milenio”,
donde los secretos de la Torah son revelados, ve la creacién por si
mismo y la manera en que fue creado por el creador.

Las Unicas Fuentes que estudiamos son el libro del “Zohar”, los libros del
Ari, los libros escritos por el Baal HaSulam y el Rabash. Nada mas puede
ser leido por separado. Uno puede leer los libros de la serie “Kabbalah -
la ciencia confidencial”, pero nada mas. El Pentateuco puede ser de solo
lectura cuando el hombre puede comprender que tiene un significado
interior y Cabalistico, y que simplemente no es un relato histérico.

Por decirlo con mis palabras ahora que sabemos que la Torah
tiene un sentido interior Cabalistico y que no es un relato

simplemente histdrico si puede ser leida, si no consideramos

esto no puede ser leida para efectos de la investigacion
cabalistica

Mucho tiempo pasa antes de que el hombre empiece a ver las acciones
espirituales detras de las palabras del Torah automaticamente. Es mejor
leer el libro de los salmos; alli por lo menos los sentimientos humanos
son descritos. Aunque los sentimientos espirituales son representados
alli, son mas o menos equivalentes en nuestro mundo. Uno no sera
confundido tanto como leyendo la Torah.

Es necesario estudiar cobmo observar los preceptos en nuestro mundo.
Hay el “Shulcjan Arucj” para ese propodsito. Los mandamientos deben
ser guardados sobre un “simple” nivel. Josef Caro escribié el “Shulcjan
Arucj” especialmente para aquellos que deseaban investigar Kabbalah, y
querian saber cdmo deben ser observados sin tener que estudiar los
folios de Gemarra los preceptos y tener tiempo para la Kabbalah. Uno
no puede leer el Zohar en el arameo, solamente el comentario del Baal
HaSulam.
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9. No sera dificil para usted comprender ahora qué esta
escrito en el libro del Zohar, que todos los mundos
superiores e inferiores y todo lo que existe entre ellos
fueron creados solamente para hombre. Todos estos niveles
fueron causados solamente llenar las almas, dirigirlas a la
perfeccion, al grado de unidad con el creador, grado que

estaba ausente del momento de la idea de la creacion.

En el principio de la creacion, cinco mundos fueron
constituidos desde el nivel del creador” del mas alto, hasta
abajo a nuestro mundo donde se pone el alma en el cuerpo
material de nuestro mundo. El cuerpo material es el deseo
de recibir sin dar algo a cambio. Esta es la forma final del
deseo de recibir el placer para si. Este es el por qué las

propiedades en nuestro mundo, del hombre
completamente opuestas al creador.

son

Investigando Kabbalah, el hombre empieza a comprender
las propiedades de la donacién gradualmente. De acuerdo
con su comprension, asciende gradualmente, aprendiendo
las propiedades de los niveles descendentes que tienen la
propiedad del otorgamiento. Entonces Ilega al nivel del
deseo de solamente dar, recibiendo nada a cambio. Por
consiguiente, el hombre se une con el creador totalmente,
i.e..., Llega al estado para el que fue creado. Por lo tanto,

todos los mundos fueron creados por motivo del hombre.

Por lo tanto,, todos los mundos son creados ayudar hombre ascender
del punto cero, hacia arriba, en direccién contraria el creador, y llegar al
ultimo punto definitivamente -uniéndose con el creador, para
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encargarse del viaje entero empezando de la ocultacion completa del
creador, pasar 125 niveles, cada una representada por una revelacion
mas grande del creador.

48

Ya hemos hablado del hecho de que el creador se ocultd
deliberadamente detras de cinco mundos, constando de cinco Partzufim,
cada Partzuf tiene cinco Sefirot, en general, 125 niveles de la ocultacion.
Todo esto fue hecho para hacer a hombre completamente lejano del
creador.

El Hombre no puede sentir al creador, piensa que es independiente, cree
que tiene libertad de la voluntad - la libertad para desarrollar y utilizar
su egoismo como a el le parezca. Tales condiciones son llamadas
“Nuestro mundo”; a decir verdad, son la fuerza del creador que nos
afecta en un estado de la ocultacion completa.

Todo lo que nos rodea en este mundo es solo el ultimo nivel de las
varias fuerzas que influyen en nosotros de parte del creador. Lo que el
hombre siente, todo lo que llamamos “Nuestro mundo”, dentro y
alrededor de si, es el ultimo nivel que puede existir posiblemente en el
universo

El creador es la ocultacion de él, para descorrer esta cortina
separadamente, empieza a sentir al creador inmediatamente en esta
125ava parte minima.

No quiere decir que 125 niveles ocultan al creador de nosotros
proporcionalmente. El mas bajo el nivel, es el que mas oculta al creador.
Tan pronto como el hombre tira a las cortinas mas bajas que lo separan
del préximo nivel, la luz del creador empieza a brillar sobre él
inmediatamente, y empieza a ver al creador en este mundo detras de
todo lo que existe alrededor de él.

El inanimado, vegetal, animal y niveles humanos de la naturaleza -
todos estos estan alrededor de hombre y dentro de él, todos sus antojos
de animal y los deseos para el poder, el honor, la fama, la aspiracion
para conocimientos - para él, todo se hace como una manifestacion del
creador.

Siente como el creador lo afecta, a su “Identidad”, con la ayuda de sus
entornos y propiedades interiores. El primer nivel de la revelacion, sin
embargo el mas dificil, es el mas importante, porque superandolo, el
hombre establece el contacto inmediatamente, aunque minimo, con el
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creador, y nunca lo pierde. No hay ninguna manera de echarse atras.
Por lo tanto, el iniciar correcto es primordial.

37-49

A veces, el hombre ve que ha perdido todo lo que habia ganado, y se ha
caido de su nivel. Sin embargo, esta sensacidon es enviada
deliberadamente para permitir que él se ponga de pie incluso mas alto.
Los niveles espirituales son desarrollados de tal manera de que la
ocultacion del creador sobre cada uno de ellos depende de la correccion
de hombre. La ocultacién es dada a él sobre un nivel que esta
capacitado para superar.

Supongamos que el hombre ha corregido 10 % de su intencidon de
recibir. Esto quiere decir que no recibe el placer en estos 10 % para si,
pero si por el bien del creador. Por lo tanto, la medida de la ocultacién y
revelacién del creador es el mismo nivel, sus partes traseras y frontales.
En otras palabras, no hay nada fuera del hombre; todos los niveles son
desarrollados para él y estan dentro de él.

Todos los mundos espirituales estdan dentro el alma de hombre,
moldeando una escalera entre él y el creador. Es decir son 125 niveles
de nuestras propiedades. Alrededor de nosotros, hay solamente una
cosa: la propiedad totalmente altruista de otorgarnos y complacernos.
Llamamos esta propiedad el creador. Sin embargo, nuestra propiedad
interior es completamente egoista.

La correccion gradual de las propiedades interiores del hombre es el
proposito de su existencia en nuestro mundo. Todos deben corregirse.
La impresion del creador que el hombre adquiere durante su correccion
es llamada la “Subida espiritual” de un nivel a otro, o de un mundo al
préoximo. Todo esto tiene lugar Unico internamente.

Ya hemos dicho que el mundo circundante es solo una reaccion de
nuestras propiedades interiores a la influencia del creador, i.e..., todos
los mundos, Partzufim, Sefirot, todo de lo que alguna vez hablamos esta
dentro de la persona; no hay nada fuera. Uno puede decir que afuera
hay solamente las cuatro propiedades de la luz directa.

La luz descendente crea al hombre y todas sus propiedades interiores.
Todos los mundos espirituales en nosotros son sélo las medidas de intuir
al creador. Todos los angeles, demonios fuerza oscura y luz no es nada
mas que la fuerza interior del hombre, especialmente creada en él por el
creador para ayudarlo corregir y superar su egoismo natural
constantemente.
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Inicialmente, estaban sistematicamente restringidos, mundo - por -
mundo, y descendieron al nivel de este mundo material para insertar el
alma en el cuerpo, a la “Identidad” del hombre vestido en las
propiedades completamente egoistas, infinitamente lejanas del creador,
mas contiguo (opuesto) a sus propiedades.
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Son llamados “Las cualidades de este mundo”. Lo que es representado
aqui no son varios objetos materiales que nos rodean a nosotros -
liguidos, gases, sdlidos. Junto al mundo material, representamos las
cualidades de egoistas completamente, del menos al mas desarrollado,
sin considerar si es un bebé o el egoista mayor y mas grande en el
mundo entero.

Cuando los Kabbalists dice “El cuerpo de este mundo”, representan el
deseo de recibir. Alli el cuerpo de nuestro mundo - un deseo egoista de
recibir, y alli el cuerpo espiritual - el mismo deseo de recibir, pero ya
con la pantalla, que representa la transformacién de un deseo egoista
en uno altruista.

Es decir, para hacer al hombre desear solamente recibir, el creador puso
el alma en el cuerpo de nuestro mundo. Esto es el supuesto estado de
“Animal”, cuando el proverbio dice, “El hombre es nacido de la misma
manera que un burro salvaje”. Por lo tanto, cuando el hombre baja a
este mundo, recibe los deseos egoistas llamado “Cuerpo” y con sus
propiedades se pone completamente opuesto de él al creador,
infinitamente lejano de El.

El creador da al hombre, solamente una pequefa calidad altruista
llamada el “"Alma”. Si el hombre empieza a darse el gusto en |la Torah y
los mandamientos con la correcta de intencion, él gradualmente
adquiere las cualidades de otorgar del creador.

El de nivel mas alto es el deseo solamente de otorgar sin recibir algo
para si. Consiguiendo este estado, el hombre termina su camino al
creador y se une con él. Cercania y lejania de los objetos espirituales
tienen lugar debido a una equivalencia o la diferencia de las
propiedades. Por lo tanto, consiguiendo el estado del deseo total para
otorgar, i.e..., el Ultimo125 th nivel, el hombre es recompensado con la
revelacion completa del creador.

Por lo tanto, todos los mundos con todo lo que los llena son creados
solamente para el hombre por que el es el motivo y son para su
correccion. Observar la Torah y los mandamientos, con la intencion de
otorgar el placer al creador sin recibir algo a cambio, representa la
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adhesidén a las leyes espirituales que el hombre aprende cuando trepa a
estos peldanos.

51

Cada vez que, cuando esta en cierto estado espiritual, siempre hay una
eleccion ante él, que hacer, como pensar, sentir, escoge sus ideas,
intenciones, decisiones interiores. Aunque el creador no se nos ha
revelado todavia, tenemos que tratar de comparar todas nuestras ideas,
las decisiones, y las opiniones con nuestra intenciéon de adquirir su
deseo para otorgar.

De la misma forma en que analizamos y escogemos cada opinién y
decisién, llamado “Una orden” (Mitzva (Buena accion)). Cuando el
hombre cumple esta ley correctamente, estimula una pequefa luz,
admitiendo un poco mas de luz a entrar en su deseo espiritual.

Sobre los niveles mas altos, del hombre entra en los mundos
espirituales, corrige su deseo completamente egoista, y con la ayuda de
un Zivug de Haka’a (contacto de choque) recibe una parte de la luz. La
luz que recibe es lo llamado “la Torah”, o, “El creador”, o “La luz del
alma”.

Hay una supuesta esencia del creador (Atzmuto JaBoreh). No sentimos
la esencia del creador, solamente su influencia. Somos como una caja
negra: que es penetrada a través de nuestros cinco sentidos - la vista,
el oido, el tacto, olfato, y gusto, o con la ayuda solamente de estos
dispositivos, que ensanchan el alcance de nuestras sensaciones- todo
esto crea una imagen de este mundo en nosotros, aparentemente
existente aparte de nosotros.

Sin embargo, este mundo es solamente un producto de nuestras
sensaciones interiores, algo que nos presiona desde afuera. Es como
hacer afuera un cuerpo de arcilla y darle una clase de la sensibilidad.
Cuando lo presione, tendra una reaccién interior. Siente esta presion en
sus sensaciones; de algun modo, esto es reflejado desde adentro. El
cuerpo llama a esta influencia exterior (o mejor dicho su reaccion para
eso) cierta propiedad.

Ahora, si alguien pincha, el cuerpo llamara a este estimulo exterior (o
su reaccion a eso) alguna otra propiedad. No tiene idea qué lo afecta a
él desde afuera, pero siente solamente sus reacciones para que
abrumen. Las reacciones de toda la creacién a las numerosas
influencias exteriores crean un presentimiento dentro de ella del mundo
“Circundante”.
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Si una persona es privada de uno de sus sentidos desde su nacimiento,
audicion, la visidon, debe desarrollar una imagen del mundo circundante
con la ayuda de los cuatro restantes. La imagen da como resultado una
que es diferente de la nuestra.
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Si podemos ensanchar de algun modo el alcance de nuestros sentido
(no podemos afiadir un sentido mas), entonces la imagen del mundo
cambiara en un instante.

De todos modos, percibiremos solamente lo que “entra” en nosotros
(que es como convocamos nuestras reacciones a las influencias
externas), y no lo que esta fuera.

Otro estimulo adicional, llamado la luz del creador, nos ingresard. El
mismo se inscribird en nosotros, no nos moldeara de la misma manera
gque a una pieza de arcilla. Entrara y empezara a llenarnos de acuerdo
con la extension de la equivalencia de nuestras propiedades con las
suyas (en la medida en que nosotros desarrollemos estas cualidades).
Toda nuestra esencia es “Una pieza de arcilla egoista”; si esta “pieza”
tiene éxito en adquirir las propiedades del creador, i.e... Se entera de
que a la presencia de la luz esta, entonces no habra ninguna diferencia
entre ellos. El limite exterior entre él y la “pieza” desaparecera. Se
fusionara como uno solo; el creador llenara esta “Arcilla” en su interior,
y estara en la armonia completa, completamente unido con lo que esta
fuera.

Este estado es mas perfecto, cobmodo, eterno, y completamente bueno.
“El trozo de arcilla” debe conseguir este nivel. Hombre debe alcanzarle,
comenzando con el nivel mas bajo, llamado “Nuestro mundo”. El alma
vestido en el cuerpo, le fuerza a que trabaje antes de que pueda
ascender.

El alma en su escenario inicial es una propiedad egoista, pero en su
estado final, debe ser transformado en uno altruista. En caso de que el
hombre sea renuente a hacerlo sobre su propia voluntad, sera ayudado
desde arriba, y entonces, sera espoleado por dificiles sufrimientos, “”
sera obligado a que esté de acuerdo. Cada uno de estas “piezas del
egoismo” (almas) tiene que superar todos 125 niveles. Estas “piezas”
son divididas sélo porque cada una de ellas siente su propio y pequefio
deseo.

En el proceso de comparar sus propiedades con las del creador,

empiezan a sentir la frecuencia y la continuidad inseparable de
su mole, la union total de todas estas escisiones egoistas.
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Comprenden que representan un solo todo. Cuanto mas
corregido es el hombre, mas él se ve como una parte
completamente inseparable del todo, i.e..., depende de todo el
mundo y todo el mundo depende de él.

Si la creacién es un organismo entero, luego no importa cual parte
recibe de él y qué parte dar. Es mas facil ser corregido como un articulo
pequefio, y cuando todos los articulos se han corregido, se fusionan en
sus sensaciones en un solo todo - éste es lo que se llama: el unir de las
almas.
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Hay mucha interferencia, todo especialmente enviado a nosotros.
Definitivamente, solamente la perseverancia gana. El Hombre no tiene
que poseer ninguna inclinacion especial, el intelecto, las cualidades
especiales, o las propiedades. Debe solamente ser persistente, o
bastante, mostrar la habilidad y el valor de perdurar; solamente de esto
resultara en la victoria.

Cada uno de nosotros esta de la manera en que el creador nos hizo;
nada puede hacerse sobre esto. Todos nuestros cambios interiores en
las ideas, los deseos, y las ambiciones - todos estos son programados
en nosotros desde arriba, y deben ser corregidos todos. Es ese mismo
material, esa “pieza de arcilla” en la que debemos trabajar.

Una propiedad egoista corregida, a la que la luz del creador ingresa, es
llamada un “Kli” (la nave). Una persona que acaba de empezar su
estudio de Kabbalah puede ser todo dicha; todo entra en él, nada es
olvidado, y nada desaparece. Cuando sea necesario, lo recordara, pero
lo hara solamente después de su correccién. Cuando tenga las naves
interiores minimas y esta informacion es necesaria para su trabajo,
aparecera, “Surgird” afuera de su subconciencia.

El Hombre mismo tendra que ordenar esta informacién y trabajar con
ella. En este camino, no deben ser dadas las respuestas para sus listas
de preguntas; ahora tiene que buscar y encontrar las respuestas.

Estando sobre los niveles altos del desarrollo espiritual, el hombre no
sufre porque las almas sobre niveles mas bajos se sienten malas. Sufre
de una incapacidad de cumplir el deseo del creador con respecto a estas
almas, su estado actual; i.e..., del hecho de que no todas almas sienten
la unidn con el creador, la manera como lo hace. Ademas, trata de
acelerar este proceso por la diseminacion de Kabbalah, difundiendo los
conocimientos sobre la necesidad de la correccién naturalmente,
mientras que otros se entrometen en su mision.
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El Hombre necesita el mundo entero para terminar su trabajo espiritual,
porque no consiste solamente en la identidad - correccién, pero también
sobre cada nivel hay cierto trabajo mutuo que debe ser hecho con el
resto de las almas.

Un Cabalista debe sentir el mundo entero, sentir sus sufrimientos,
absorberlos sobre su nivel, y corregirlos. Ademas, sobre cada nivel, la
inclusién de todas las almas respecto a la suya y a si mismo respecto a
todas otras almas tiene lugar.
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10) Ahora después de haber agarrado todo esto, usted
puede investigar Kabbalah sin el miedo de materializar lo
espiritual. Los principiantes en Kabbalah estan perplejos
porque es dicho que el origen de 10 Sefirot y Partzufim del
mundo de Atzilut y abajo a los 10 Sefirot del mundo de
Assiya son completamente divinos y espirituales, i.e.., a
decir verdad es el creador mismo.

Por otro lado, es dicho que todos estos mundos fueron
creados debido al Tzimtzum (restriccion). Entonces, écomo
puede decir que los Sefirot divinos, los cudles se referian al
creador, aparecieron después del Tzimtzum? Ademas,
écomo debe tomar tales nociones como la cantidad,
aumento, caida, funcionamiento espiritual, separacion etc.?
¢Cémo puede todo esto es dicho de lo Divino y perfecto?

Es dicho, “"No cambio nada; soy por todos lados, el unico
inalterable creador”. ¢Coémo puede decir que las
transformaciones y las restricciones existen en el uno
perfecto, ya que el cambio habla del fallo?

La pregunta es simple: lo que llamamos mundos - ées el creador o la
creacion? ¢Por qué son confundidos por eso los principiantes? Es porque,
como una regla, se materializan estos. Tratan de imaginar estos mundos
en forma de objetos materiales. Es una reaccién natural para un hombre
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delimitado por su realidad. Todavia, écdmo puede ser dada la
percepcion correcta; es posible todo eso?

Hay riesgos para las personas a quienes estudian Kabbalah sin un guia
verdadero, una persona que los dirigiria constantemente, les impide
conseguir una salida del camino correcto, y de la materializacion de la
espiritualidad. Por esta razén, Kabbalah fue guardada fuera de las
masas por siglos. Si, al principio, el hombre se desvia de la manera
correcta uno millonésimo de un grado, entonces al tiempo, esta
desviacion del objetivo aumentara gradualmente.
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Por consiguiente, cuanto mas él avanza y le ven, los empates mas cerca
del objetivo, como él, mas él se muda de él. Por lo tanto, los Kabbalists
hicieron las ciertas demandas y las restricciones para aquellos que
qguerian investigar Kabbalah. Es mejor quedarse sobre el nivel mecanico
de observar los mandamientos (la luz circundante comun brilla sobre
hombre y que lo purifica despacio) que investigar Kabbalah a solas.

Desafortunadamente, vemos a Kabbalistas autodidactas y lo qué ha
llevado ante ellos; a inventar sus propios conceptos sobre el mundo
espiritual, lo pueblan con todas las clases de cuerpos, fuerzas e
interacciones, con angeles heridos, demonios, brujas, infierno, y el
paraiso, etc. Hacen esto sin tener entendido que el mundo espiritual
esta solamente dentro del alma de hombre, mientras que solamente el
creador esta fuera.

Los Kabbalists estaban profundamente preocupados por todo esto. La
orden principal no es hacer a un idolo afuera de su propio egoismo. Si
usted lo quiere o no, usted lo venera de todos modos - es un idolo
hecho dentro de usted; de su nacimiento, usted venera solamente sus
propios deseos, pensando solamente sobre cdmo satisfacer ellos.

No hacer a un idolo medio no poniendo a su propio idolo en lugar del
creador. Si usted desea entrar en la espiritualidad, tener cualquier
contacto con eso realmente, no realizar una imagen falsa de ella en su
imaginacion, porque conduce por el mal camino. Es dicho, “Sentarse y
hacer nada es preferible a cometer un error”.

Una pregunta surge: éun hombre que investiga Kabbalah puede obstruir
las materias de las otras personas? ¢Puede explicarles algo? Puede y
debe ser él, pero muy cuidadosamente. Un libro puede ser dado para
leer; uno puede hablar de Kabbalah un poco, pero nunca argumentar el
punto.
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Puede ser prejudicial para usted. Usted perderd todo que usted ha
adquirido por sus propios esfuerzos y estudios. Kabbalah debe ser
popularizado discretamente, nunca tratar de convencer a una persona.
No ayudara de todos modos. El egoismo del hombre es mas fuerte que
cualquier influencia de afuera. Usted nunca lo hara cambiar su mente.
Usted puede dirigirlo sélo si lo quiere.
El Hombre percibe algo solamente cuando siente que puede satisfacer
su deseo
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11) De la declaracion anterior, podemos llegar a la
conclusion de que todos estos mundos, Partzufim y los
procesos que tienen lugar entre ellos (las subidas, los
descensos, las restricciones etc.), son todas las naves
interiores de la recepcion de hombre, las propiedades de su
alma.

En otras palabras, todo sobre lo que uno lee en Kabbalah se
sabe dentro del alma de hombre, y tiene dos aspectos: qué
ocurre en la idea y qué ocurre en la accion. Es similar a una
situacion en la que un hombre construye una casa: el final
de su accidn ya esta integrado en su plan original.

La idea de una casa, el plano de la “"Casa” en las ideas del
hombre, es diferente de la casa construida, porque la
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estructura que existe solamente como un plan esta hecha de
la materia de sus ideas. Cuando el proceso de Ila
construccion comienza, el plan adquiere las otras cualidades
las  propiedades  diferentes que se  materializan
gradualmente, y entran en una estructura hecha de la
madera y de piedra, etcétera.

La idea se materializa mas y mas hasta ella alcanza su
forma final, expresando la materializacion de la idea - una
casa. También con respecto a las almas, uno debe
diferenciar entre las dos partes: el plan y el movimiento. EI
estado de las almas en el mundo entero del infinito, i.e...,
Cuando fueron unidos con el creador, antes de todo las
restricciones, uno con la idea de la creacion, son llamadas
"Las almas en la idea de la creacion”.

En la idea de la creacion, estas almas estan en el creador sin
cualquier diferencia entre ellos. Este estado es llamado Ain
Sof - el mundo del infinito. Un estado similar continta en los
mundos de Adam Kadmon y Atzilut. El estado, en donde las
almas reciben, y son separadas del creador, es llamado "Las
almas en el acto de la creacion”. Esta separacion tiene lugar
sobre el nivel del mundo de Beria.

58

El mundo de Beria (La palabra "Beria” deriva de la misma raiz como la

palabra “"Barra” la cual media entre “fuera de”, y "“excepto por”) es el

primer mundo debajo del mundo de Atzilut, bajo el Parsa. Empezando

del mundo de Beria, hay una transicion de las almas en el estado de la

“Accién”

El mundo de Beria es el primer mundo, donde las almas pierden el plan
del creador por asi decir y se hacen materiales mayor cantidad,
existiendo “independientemente” por separado. Las todas las ideas y los
deseos en nuestro mundo y en los de los espirituales nos descienden
desde arriba. Lo que uno debe hacer con estas ideas y deseos en
nuestro mundo y en los de los espirituales es el tema de nuestros
estudios.

Nada que estd dentro o fuera de usted es creado por usted. Usted
reacciona frente a cualquier irritacion exterior de acuerdo con su
naturaleza de animal. Cualquier reaccion de esta clase puede ser
calculada con anticipacion y sus acciones pueden ser pronosticadas en
cualquier situacion en particular. ¢Asi que donde esta incluso la libertad
de eleccion mas leve o libertad de la voluntad aqui? La libertad de la
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voluntad esta solamente en el esfuerzo de comprender como actuaria en
mi lugar y reaccionar de forma semejante al creador.

59

De algin modo u otro, el mundo entero obedece la voluntad del
creador; ni siquiera un atomo puede moverse contra él. La diferencia
esta entre el hecho de que un Cabalista trata de correlacionar sus
acciones con ésas del creador concientemente. Con todos sus deseos,
quiere seguir al torrente que el creador puso para el universo entero.
Por lo tanto, él, entra en el estado mas comodo de “Descanso” total (la
libertad y la paz eterna).

El tiempo para, todo desaparece menos la sensacion del infinito, porque
no hay ningun disturbio, ninguna contradicciéon entre usted, el universo
entero y el creador. Es dicho que cada alma es incluida en Malcjut del
mundo del infinito, [lamado “El punto central”, de este punto es la idea,
y todas las naves salen afuera de el, todas las propiedades del alma en
accién. Este movimiento comienza en el mundo de Beria y continla en
los mundos de Yetzira y Assiya.

Todo lo encontrado en los mundos del infinito, Adam Kadmon y Atzilut,
todavia pertenece a la idea del creador. Lo sabemos de la emanacién de
las cuatro fases de la luz Directa. La luz que sale del creador es llamada
“Behina Shoresh”. Entonces la luz completa la creacion del Kli, pero no
tiene ninguna sensacion independiente. Esta fase es llamada “Behina
Aleph”.

En la fase Shoresh, la luz salié del creador; en la fase, Aleph, el Kli salio
del creador. En ambas fases todavia se estdn bajo el poder completo del
creador, totalmente en su idea; no son todavia independientes de
ninguna forma, no se han separado de él. El mundo de Adam Kadmon
corresponde a la fase Shoresh; el mundo de Atzilut corresponde a la
fase Aleph (Galgalta es Shoresh le Ohrot, AB es Shoresh le Kelim).

Tzimtzum Aleph (la primera restriccion) fue llevado a cabo
sobre el punto central, i.e..., sobre su propiedad, hasta el
punto de que es una idea con respecto a las futuras almas.
Respecto al creador, no hay ninguna restriccion en este
punto, solamente con respecto a las almas que salen de este
punto central.
60

Usted debe saber eso, todas estas naves, Sefirot, y mundos
bajan al mundo de Beria, los cuales bajan de este punto
central, por consiguiente del Zivug de Jaka’a, es llamado
“"Ohr Jozer” (la luz reflejada). Son considerados como "La
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idea de la creacién”, sin ser distinguidos como todas las
almas independientes. Sin embargo, estas transformaciones
ya son incluidas en el plan, entonces realizan en la accion,
en el proceso del descenso de las almas al mundo de Beria.
Antes del mundo de Beria, todavia estan inseparablemente
relacionados con las propiedades del creador.

Las introducciones para los libros de Cabalistico son muy complicadas;
su proposito es disponer que el hombre que investiga Kabbalah
correctamente, canalice sus esfuerzos interiores en la direccién correcta.
Si uno se desvia de este curso, es imposible comprender un libro de
Cabalistico.

La tarea del hombre es darse cuenta de qué le pasa a él, y cdmo trabaja
el creador, con él desde arriba asi que coincidan con las acciones del
creador totalmente. La persona recta es una quien justifica las acciones
del creador. Cuando el hombre da completamente y disfruta, deja la luz
superior a través de si, que regresa a su fuente entonces; es la luz (Ohr
Jozer) reflejada, que viene desde arriba como luz Directa (Ohr Yashar) y
es reflejado, llenando la nave entera totalmente. Ohr Yashar se viste en
Ohr Jozer y el hombre se hace un solo todo con el creador.

Hombre se acerca al universo hacia dentro esencialmente de dos
maneras: (i) llamada “Da‘at Ba‘alabaitim” - la opinidn de propietarios
mezquinos, i.e..., La opinidn de las masas egoistas. (ii) — "Da’‘at Torah”.
El palabra “Torah” deriva de la palabra luz (Ohr, Ohra’a - a la manera
del creador). Estos dos enfoques son completamente contrarios a si.

El problema es que mientras todavia estamos en los limites de nuestro
mundo y todavia no hemos adquirido las propiedades espirituales, no
podemos tener entendido que esos dos enfoques para el universo son
opuestos a si. Ocurre porque cuando el hombre adquiere las
propiedades espirituales, tiempo y espacio se fusionan con un punto
para él y todos los movimientos son detenidos.
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Esto es cuando empieza a ver todo tan completamente estatico, nada
ocurre alrededor de él, pero todo tiene lugar dentro de él. De acuerdo
con su estado espiritual interior, sus cualidades espirituales, vy
propiedades, el hombre empieza a ver un mundo totalmente diferente
alrededor de él.

Cada vez que estas cualidades estan transformadas en él, ve una

fotografia totalmente diferente. Entonces descubre que la fotografia
entera alrededor de él es a decir verdad completamente estatica, y
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cambia solamente dentro de él, de acuerdo con la transformacion de sus
propiedades, los drganos de recibir “La apariencia” informacion (el
externo - ilusorio, a decir verdad que solamente el hombre esta
cambiando).

A decir verdad, hay luz espiritual estatica y amorfa y homogénea
alrededor de nosotros, que es llamado “El creador”. De forma
semejante, con nuestros cinco sentidos, también tenemos cinco dones
espirituales: ojos espirituales (la vista), orejas (la audicion), nariz (el
olfato), boca (el gusto), y manos (el tacto). Dependiendo de sus
cualidades, capacidad vy sensibilidad, recibiremos las diferentes
impresiones de esta luz espiritual homogénea constantemente. La
impresién mas primitiva es la que recibimos hoy.

La luz espiritual homogénea es percibida en nuestros sentido; moldea
una fotografia acumulativa del universo en nuestro conocimiento, que
llamamos "“Nuestro mundo”, "“Este mundo”. Si nuestros sentidos
cambian a pequenos pedazos, viene a ser menos opuesto a esta luz,
acérquese hacia ella en sus propiedades y reciba las propiedades
altruistas, entonces empezaran a percibir mas correctamente, mas como
ella es en realidad.

Tales complicadas sensaciones identificadas por cada uno de nuestros
cinco sentidos propios le daran una fotografia, que es llamado el mundo
de Assiya. El mundo de Assiya no es nada mas que la medida de la
sensacion de nuestra rectificacion o diferencia de la luz, del creador. Por
lo tanto, es dicho que todos mundos estan dentro del hombre.

Si contraemos nuestros sentido aun mas, transformando nuestro
egoismo en el altruismo espiritual, recibiremos una fotografia aun mas
correcta de la luz, llamada el mundo de Yetzira, etcétera. Sobre el de
mas alto nivel, cuando nos corrijamos totalmente, percibiremos una
imagen sin distorsiones de la luz superior, la luz homogénea nos llenar3,
entrarda a través de nuestros cinco sentidos, y luego sentiremos al
creador mismo en todas sus propiedades verdaderas, las ideas, y los
deseos con respecto a nosotros.
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Hombre debe llegar a este estado de completa fusidn con el creador
mientras estd todavia en nuestro mundo. Hombre esta en actitud a
todo alrededor de él, tan bien como sus reacciones, son determinadas
por el nivel en el cual se encuentra, Todo es determinado por sus
propiedades actuales y parcialmente corregidas y no corregidas.
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Usted no puede cambiar su actitud sobre lo qué estd ocurriendo, ni
reaccionar frente a eso de manera diferente hasta que usted se cambia.
Entonces sus mejoradas nuevas propiedades interiores, naturalmente le
daran una diferente y mejor actitud (a usted).

Cuando el hombre empieza a investigar Kabbalah, le parece que podra
progresar con la ayuda de su mente de razonamiento, analizando,
investigando, y hacer las conclusiones. Uno escribe un resumen, otro
estda grabando las lecciones - es natural, porque la mente es nuestra
herramienta de la percepcion y el analisis del mundo. Sin embargo, esto
solamente es verdadero en los limites de nuestro mundo.

A decir verdad la comprensidén espiritual ocurre de manera diferente.
Cuando el hombre hace un esfuerzo, aunque sus intenciones son
completamente egoisticas, atrae una emanacién incrementante de la luz
circundante (Ohr Makif) sobre si mismo. Esta emanacion circundante ya
esta dirigida a cierta persona, y no a las masas.

Una persona que estudia de acuerdo con el método de Cabalistica, le
atrae una emanacién personal de la luz circundante. Esta luz empieza a
empujar al hombre adelante a la espiritualidad; lo “Jala” arriba. Esta es
una manera totalmente diferente: no con la ayuda de su mente; priva al
hombre de su mente terrenal en realidad: poco a poco le son enviadas
las circunstancias con las que se salta a pasar apuros. La luz le fuerza a
que actue; lo “Lanza” de un lado al otro, de una circunstancia y a otra,
despertar las nuevas sensaciones en él, prepararse para que él sienta la
espiritualidad.
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La emanacién de la luz circundante se intensifica y empezamos a
sentirnos peor. ¢Por qué? Sentimos eso, hay algo sobre el exterior, mas
fuerte, y mejor, que puede entrar en nosotros. Por lo tanto,
experimentamos los periodos de la depresion. A decir verdad, esto
quiere decir que la razén verdadera para nuestras depresiones es que
recibimos una emanacién mas fuerte desde arriba.

Hombre no puede de ninguna manera pronosticar el proximo nivel en su
desarrollo espiritual por su propia mente. Una posibilidad de controlar de
algun modo sus estados espirituales (en realidad, no son espirituales
aun) concientemente desaparece. Efectivamente, son traidos al hombre
para deshacerse de su mente terrenal, dejarlo adquirir una mente de un
tipo diferente: la fe encima de la razén. Es llamado “Entre en ibur”
(entre en el goce del estado de embridn) dentro en un Partzuf espiritual.
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Puede ser hecho cuando el hombre cierra sus propiedades intelectuales
y analiticas que pertenecen solamente a este mundo totalmente. Se
entrega a la fuerza mas alta totalmente y quiere estar totalmente
incluido adentro. Las masas rechazan este enfoque. En Kabbalah,
cuando el hombre progresa por la fe encima de la razén, controla qué
estar ocurriendo con él primero y luego cambia de su mente
concientemente.

Las masas existen en la fe debajo de la razéon. El Zohar los llama
“Domem de Kedusha”. “Domem” quiere decir “Todavia”, “Sin vida”,
“Kedusha” medios “Sagrado”, i.e..., “El nivel de fotograma sagrado”.
¢Qué representa esto? Hay cinco niveles en el universo:

- inanimado

- vegetativo

- animal

- humana

- la mas alta - Divina

Estos son lo cinco niveles de naturaleza. En el mundo espiritual, de
acuerdo con esta divisién, también hay cinco niveles del desarrollo de
las propiedades interiores de hombre.
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éCual es el significado del mas bajo nivel “Espiritualmente Inanimado”?
Uno estd en el mismo estado estatico e “Inmoévil”, uno similar al
“Bodegdn”, naturaleza muerta, quizas incluso una piedra. Esto es
porque usted fue creado asi, y le fue dicho como debe ser hecho todo.

I\\

Uno hace todo sobre un nivel de “inanimado”, sin una actitud propia de
uno, sin una intencion espiritual personal, uno solo lleva ciertas acciones
espirituales que corresponden a las leyes espirituales, pero las lleva a
cabo “Mecdnicamente”, sin involucrar su “Identidad” personal. (No salen
de usted, son instrucciones)

En el mundo espiritual, la interaccidon entre el alma humana y el creador
tiene lugar. La interaccion general entre hombre y el creador es dividida
en 620 movimientos diferentes, llamada las érdenes, 620 leyes los
movimientos espirituales que el hombre lleva cuando pasa todos niveles,
comenzando de nuestro mundo y hasta el nivel de unirse con el creador
totalmente.

Hay 620 niveles que nos separan del creador, cada uno de los cuales

serd vencido por la satisfaccién de cierto movimiento espiritual, que es
llamado una orden (una ley o la condicion)
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Este movimiento espiritual, el que es cumplido solamente por Ila
intencion del hombre, o algo por cambiar su intencion de “Para si” a “Por
el bien del creador”. El tamano de la intencion altruista con la que el
hombre lleva a cabo la accion es determinado por el nivel espiritual al
gue ha llegado.

Si llevamos todas 620 acciones espirituales, en la manera solamente
mecanica, sin corregir la intencién, como lo hacen las masas, nosotros
atraemos una luz circundante que mantiene estas masas en tal manera
en que mantiene “Calmada la naturaleza” en cierta forma. Esta luz
inspira a que ellos continden haciendo lo que les fue ensefiado, pero no
a cambiar de lugar, ellos no van de la naturaleza espiritualmente
“inanimada” de su nivel a la “Vegetal”

Para pasar de la naturaleza espiritualmente “inanimada” a Ia
espiritualmente “Vegetal”, uno debe tener el método especial que
estudiamos aqui. En cuanto el hombre pasa este umbral y se pone
espiritualmente “Vegetativo”; ya ha entrado en el mundo espiritual.
Entonces después, cuando desarrolla su naturaleza vegetal primero, es
decir si lleva a cabo ciertas acciones espirituales, corrige sus intenciones
constantemente, y lleva 100 preceptos, quizds, por lo tanto, esto
consulta la capa espiritual vegetal. Después, si efectia 100-150
preceptos, esto consulta la capa espiritual animal. Después de efectuar
200-300 preceptos, esto consulta la capa espiritual humana. Los
preceptos permanentes pertenecen a la capa divina, Keter. Ofrezco esta
idea como una ilustracion, o como un ejemplo concreto.

Todos niveles espirituales, desde cero a 620, estdn basados en el
principio de que el hombre se cambia interiormente, mejorando
constantemente, se va poniendo mas y mas similar al creador, hasta
gue no hay ninguna diferencia entre ellos.

Sin embargo, sobre nuestro nivel actual, el mas bajo, podemos observar
los mandamientos solamente mecdnicamente. EIl movimiento mecanico
nunca nos dejara pasar del “Espiritualmente inanimado” al nivel
“Vegetal”. Solamente con la ayuda de la Kabbalah, uno puede abrirse
paso a eso. Este método atrae la llamada especial de la luz circundante
en nosotros y nos jala afuera de este mundo, transformando “Una
piedra” en “Una planta”.

El Hombre nace como cualquier otro animal en este mundo, y no hay

nada espiritual en él. Lo Unico que usted puede decir del hombre, con
todas las “"Complejidad” que uno puede adquirir de todas las clase de
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ensefianzas orientales, es que todo esto pertenece al interior “Mental”
(pongamoslo soélo de esta manera) del nivel de un animal llamado
“Hombre de nuestro mundo”. Estas “sabidurias” varias hablan de la
fuerza que acompanan nuestro cuerpo fisico.

Las auras, Chacras etc. existen todas, pero son bioldgicas, estructuras
de bioenergia del cuerpo humano. Los animales los poseen también;
como una regla, son cada vez mas conscientes de los -bio y psico-
campos que son del hombre. Algunos pueden desarrollar estas
habilidades.

Todo esto se refiere al cuerpo fisico, pero la ciencia no ha ejercido esta
investigaciéon. En la actualidad ha empezado a desarrollar mayor
cantidad, y muchas cosas no estan claras aun, pero en principio, todo
esto estd sujeto a las pruebas y a la investigacion sobre una base
completamente cientifica, no involucrando ninguna rectificacién
espirituales del hombre mismo. Por supuesto, el hombre influye en estos
campos moralmente, pero todavia se queda egoista, o algo de un
egoismo altruista (dar para su propio motivo)

Por lo tanto, el hombre nace con todos estos temperamentos mentales,
que puede desarrollar. Hay solamente una rareza mas: aparte de los
deseos egoistas, el hombre puede recibir solamente un deseo mas, que
es inexistente en nuestro mundo. Este es un deseo de dar, que es un
deseo espiritual. Es llamado “Nekuda she balev” (un punto en el
corazoén).

Después revisaremos como es insertado en un corazéon humano. A decir
verdad, es insertado en la “Identidad” egoista de hombre, i.e., nuestro
organismo entero es construido sobre nuestra “Identidad” egoista. De
repente, un punto, un embridon de la “Identidad” espiritual y altruista,
entra en el egoismo. En principio, este punto no tiene nada que ver con
el hombre, porque es una criatura totalmente egoista.

Bioldgicamente, el hombre es muy similar a los animales. Es diferente
de ellos solamente por este “Punto negro”.

éPor qué es llamado “Negro”?

¢No es espiritual?

Es porque no estd todavia lleno de la luz. Con la ayuda de la Kabbalah,
cuando la luz circundante individual empieza a brillar, ilumina este
“Punto negro”, y por lo tanto, empieza a sentir la tension, la disparidad
entre si y la luz.
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Continuando a estudiar, el hombre empieza a desarrollar este punto
gradualmente; se dilata, hasta que diez Sefirot son moldeados adentro.
Tan pronto como hay los primeros diez Sefirot en el “"Punto negro”, son
incluidos en la estructura del Partzuf espiritual mas alto; entonces esto
es llamado “Ibur” (la concepcién). Este punto es un embrién del alma.
Los primeros 10 Sefirot adquiridos por el hombre son Ilamados el alma,
la nave del alma. La luz que los llena es llamada “La luz del alma”.

El Hombre debe desarrollar este punto hasta un grado donde se le
permitird que él convierta todas sus propiedades egoistas en unas
altruistas. Un “Punto negro” empieza a “Hincharse” cuando el hombre le
anade el egoismo y lo convierte en el altruismo. Este punto es la Sefira
Keter. Afuera de él, con la ayuda del egoismo adicional, 10 Sefirot
empiezan a desarrollarse. Cuanto mas egoismo el hombre le afiade, mas
grande el Kli espiritual, llamado el “«alma»

Sin embargo, si esto no ocurre, entonces cuando el hombre nace como
un animal, se morira como un animal. Por otra parte, si ha desarrollado
su Kli espiritual incluso un poquito, aunque no ha alcanzado el mundo
espiritual, y si ha sido influido por la luz espiritual, queda en él para
siempre. Porque esta calidad recién constituida no se refiere al cuerpo,
no muere con él, consulta el “Punto negro”, que es espiritual, i.e.,
eterno. Por lo tanto este trabajo, este esfuerzo no se pierde.

¢Como puede ganar al menos 10 de los mas bajos Sefirot afuera de este
punto uno? Supongamos que tomamos un gramo de nuestro egoismo vy
le suministramos una pantalla. El egoismo mas la pantalla combinada
con este punto nos da al Kli espiritual mas bajo. No hay necesidad para
una pantalla hasta donde el “Punto negro” concierne, porque el hombre
lo recibe desde arriba.

Ahora volvamos a la cuestidon de la propia voluntad. En el libro del Baal
Ha - Sulam, “Pri Jacjam. Igrot %, esta escrito”, cuando fue dicho de
parte del Baal Shem Tov, antes de que uno lleve a cabo cualquier
movimiento espiritual (un mandamiento es representado), no hay
necesidad de pensar en la providencia personal del creador, pero sin
embargo, el hombre debe decir: “Si no me ayudo, entonces équién lo
hace?””

Sin embargo, después de que termina esta accion con la confianza total
de que todo depende solamente sobre él individuo y el creador no existe
en absoluto, tiene que poner en orden sus ideas y creer que no ha
llevado a cabo este movimiento espiritual por sus propios esfuerzos,
pero si solamente gracias a la presencia del creador, porque por EL era
su intencion inicial.
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Uno también debe actuar de forma semejante en actos diarios,
regulares, porque lo espiritual y lo terrenal son parecidos. Por eso antes
de que el hombre se vaya de casa para ganar lo que tiene que ganar
durante el dia, debe cambiar la idea del refrdn de la Providencia
personal del creador totalmente: “Si no me ayudo, entonces équién lo
hard?”, y hacer exactamente lo qué las demas personas hacen para
ganar su vida en el mundo entero.

Pero por la noche, cuando vuelve en casa con lo que ha cobrado, de
ninguna manera debe pensar que lo ha cobrado es por sus propios
esfuerzos, pero si creer que si no se hubiera ido de casa en absoluto,
habria conseguido lo mismo. Debido a que fue planeado por el creador
con anticipacién cuanto tuvo que cobrar durante ese dia, por la noche
tuvo que recibirlo de todos modos.

A pesar del hecho de que en nuestra mente, estos dos enfoques para la
misma accion se contradicen, y ni nuestra mente ni por nuestro corazon
lo percibe, el hombre debe creer en eso de todos modos. Parece
contrario a nosotros, porque nuestras propiedades son contrarias a las
de el creador, y no han entrado en el espacio espiritual aun, donde
todos los contrario se unen en un todo solo y todas contradicciones
desaparecen, "Estan ahogadas” en la union.

Hay la providencia divina llamada JaVaYal - que quiere decir que el
creador controla todo y el hombre no puede de ninguna manera tomar
parte en este control, y que todas sus ideas, los deseos, los
movimientos, etcétera, estan dados a él desde afuera. Entonces hay la
providencia divina llamada “Elokim” con Gematria (el valor numérico de
las letras hebreas y las palabras) igual a “Teva” (la naturaleza). Esta es
la Providencia a través de la naturaleza, cuando el hombre, sin
considerar el control total del creador, actia de acuerdo con su
naturaleza.

Si el hombre trata de combinar estas dos clases de Providencia dentro
de él (aunque no las combinan en su mente, ni en su corazén, se va en
realidad encima de su mente), estos intentos resultan en su union
definitivamente, y ve que no hay contradiccién. Sin embargo, hasta que
lleguemos a tal unidn, haremos la misma pregunta constantemente:
équién ha hecho esto - el creador o yo?

Ademas, ninguna de estas preguntas es conseguida hasta que venimos
al nivel donde JaVaYal - Elokim estan de acuerdo; entonces podriamos
comprender.
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Hablamos aqui de la actitud del hombre al movimiento. Antes de actuar,
el hombre decide estar bajo el control de Elokim concientemente; le da
una oportunidad de analizar sus acciones y su actitud hacia ellos. Por lo
tanto, yuxtapone estos dos sistemas y trae su “Identidad” a la
semejanza con el creador, recordando su existencia constantemente.

Si el hombre se olvida o no estd al tanto de la existencia de los dos
sistemas, es influido en solamente por la naturaleza (Elokim), no por la
providencia personal del creador (JaVaYal). Sin yuxtaponer estos dos
sistemas, aceptando a solamente uno de ellos (controla todo o lo hago),
asiste que el creador o hombre no existe. El progreso por el creador del
hombre es solamente posible cuando puede combinar estos dos
sistemas providenciales enérgicamente en si antes de cada movimiento.
70
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12) le daré un ejemplo (a usted) de nuestro mundo.
Supongamos que un hombre se esta escondiendo de
desconocidos para que nadie lo pueda ver o lo sintamos a él,
pero no puede esconderse de si. Es igual con los 10 Sefirot
qgue llamamos Keter, Jocjma, Bina, Jesed, Gevura, Tifferet,
Netzaj, Jod, Yesod, y Malcjut. Son sdélo 10 cortinas detras de
las que el mundo del infinito es ocultado. Las almas tendran
que recibir lo que iluminara las 10 transferencias de Sefirot
a ellas del infinito en el futuro.
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Note bien, que son infinitas, las 10 pantallas escondidas y las
almas.

Si un alma estd detras de todas las 10 “Tapas”, no siente el mundo del
infinito en absoluto. Cuando el alma se “"Despega” estas “Tapas”, ella se
acercan al mundo del infinito y empiezan a sentirlo mas y mas.

Las medidas de las sensaciones del mundo del infinito son llamadas los
mundos: Adam Kadmon, Atzilut, Beria, Yetzira, Assiya, o niveles de la
escala espiritual, 620 niveles, 125 niveles, 10 niveles, Sefirot. No
importa como uno las llame; el sendero y la distancia son los mismos.

Las almas adquieren las propiedades de la luz que dependen de cuanto
de ella y de qué nivel de los 10 Sefirot la reciben, detras de cual
“Tapa” ocurren. La luz dentro de los 10 Sefirot es completamente
homogénea y estatica sobre todos los niveles de todos los mundos,
mientras que las almas recibiendo son divididas en 10 niveles,
correspondiendo a las propiedades de los hombres de estos niveles.

Esto quiere decir que el creador es indivisible e inalterable en el infinito.
Estando sobre uno de los niveles, el «alma» recibe a través de las
cortinas protectoras del creador y, naturalmente, ya recibe la luz
distorsionada.

Cada uno de estos nombres- Keter, Jocjma, Bina, Jesed, Gevura,
Tifferet, Netzaj, Jod, Yesod y Malcjut - que representa cierta propiedad
a ocultar y revelar al mismo tiempo. Por una parte, cada nombre habla
de cuanto oculta al creador, y por otro lado, habla de cuanto revela al
creador si asciendo a ese nivel. Estas son dos instrucciones contrarias -
la medida de la ocultacién y la medida de la revelacidn.

Todas éstas pantallas, sobre las que hablamos ahora que
ocultan, actuan solamente en el mundo de Beria y abajo,
estan solamente en estos tres mundos Beria, Yetzira y
Assiya, para las almas que reciben esta luz .

¢Qué representa esto?

Las almas ni siquiera pueden estar mas altas que los mundos de Beria,
Yetzira, y Assiya, pero si solamente cuando ascienden con estos
mundos. En otras palabras, las almas estan siempre en estos tres
mundos. La nociéon “La subida de los mundos” quiere decir que, si el
hombre deja este mundo, puede estar en el mundo de Assiya, luego en
el mundo de Yetzira, luego en el mundo de Beria, pero no puede
ascender encima del mundo de Beria. Si asciende, lo hace solamente
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dentro de estos mundos. A través de sus esfuerzos, hace a estos
mundos ascender con él. Estos mundos son sus tapas. Con estos
mundos asciende a Atzilut, y luego al mundo del infinito.

En los mundos de Adam Kadmon y Atzilut, las almas existen
solamente en la idea, siendo inseparable del creador. Por lo
tanto, estas 10 "Tapas” actuan solamente en los 10 Sefirot
en los mundos Beria, Yetzira, y Assiya. Sin embargo, incluso
en estos mundos las 10 "“Tapas” son consideradas
completamente divinas, abajo muy al final del mundo de
Assiya.

No hay diferencia entre los Sefirot y el creador, exactamente
tan antes de todas las restricciones. La diferencia esta
solamente en el Kelim del que los 10 Sefirot constan, ya que
en los mundos Adam Kadmon y Atzilut, el poder de los 10
Sefirot que todavia no se ha manifestado suficientemente,
para estos 10 Sefirot esta solamente en una idea. Su Kelim
empieza a expresar el poder ocultarse solamente en los
mundos de Beria, Yetzira, y Assiya.

Sin embargo, es atribuible a “Las tapas”, la luz remanente de estos 10
Sefirot incambiables, como decir: “Yo Nunca cambio, - que el creador
dice sobre si — yo soy omnipresente y “"Cambio” solamente a los ojos del
hombre, dependiendo solamente sobre su habilidad de sentirme y del
grado de correccidén de sus propiedades, sus ojos”.
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13) Las preguntas que podrian surgir:

¢Si no hay ninguna manifestacion de las almas que reciben
la luz en los mundos Adam Kadmon y Atzilut, entonces por
qué los 10 Sefirot estan alli, los 10 Kelim? ¢Por qué estan los
mundos Adam Kadmon y Atzilut, si no hay ninguna alma
ahi?
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71/72

¢Si estos mundos no ocultan o dificultan algo, entonces cual
es su papel? éTambién, si dificultan la Iluz por varias
medidas, entonces cual es su papel?

Hay dos respuestas:

A) todos los mundos y los Sefirot deben desarrollarse de
esta manera.

B) en el futuro, las almas deben recibir de los 10 Sefirot en
los mundos Adam Kadmon y Atzilut, la subida de los mundos
Beria, Yetzira y Assiya a los mundos Atzilut, y luego a Adam
Kadmon. Por lo tanto, debe haber pasos, lugares preparados
con anticipacion en estos mundos, por esto los mundos que
Beria, Yetzira, y Assiya podran subir alli, entrar en ellos, y
recibir una revelacion mas grande del creador.

Por lo demas, un alma no puede ascender; puede hacerlo solamente con
los mundos de Beria, Yetzira, y Assiya, porque ésta es la manera en que
las almas tendran que ascender alli, y estos mundos brillardn sobre las
almas al tiempo. Entonces cada uno de ellos recibira su nivel afuera, de
estos 10 Sefirot.
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14) Por lo tanto, vemos que Kabbalah habla de todos los
mundos y niveles, pero sobre todo del creador. Hace
referencia al Kelim, a las naves que miden los estados de
ocultamiento para las almas, por eso es que después podran
recibir la luz del mundo del infinito de acuerdo con sus
niveles. Todos estos ocultamientos de las cortinas afectan
solamente a aquellos que son supuestamente destinados a
recibir la luz y no a uno, a quien le gusta la fuente,
escondida detras de ellas, i.e., ellos no influyen en el
creador.
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Los mundos son niveles como filtros sin vida en nuestro mundo;

dificultan la luz, pero contrarios a las almas vivas, no pueden tomar

parte en el proceso de la comunicacién concientemente con el creador.

La Sefira (pantalla, mundo) solo es un dispositivo sin vida para ocultar

la luz espiritual a las almas.

¢Qué clase de dispositivo es ése?

Ya hemos hablado de este dispositivo, dentro de nosotros es nuestro

egoismo.
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15) por lo tanto, podemos dividir a estos Sefirot y Partzufim
en tres partes: la esencia del creador, las naves, y la luz. No
tenemos ninguna manera de comprender o sentir al creador
mismo, ni en nuestras sensaciones, o en nuestra mente.

Siempre hay dos propiedades opuestas en las naves, la
"Ocultacion” y la “Revelacién”, primero porque las naves-
vasijas ocultan al Creador, estas 10 naves-vasijas, llamadas
los 10 Sefirot, representan los niveles de la ocultacion. Sin
embargo, después de que las almas son corregidas, de
acuerdo con las condiciones espirituales determinadas por
los 10 Sefirot, estos niveles de la ocultacion se convierten en
los niveles de la revelacidn, el logro del Creador.
73-4

Por lo tanto, resulta que las naves-vasijas consisten de dos
propiedades contrarias a si, y el grado de la revelacion
dentro de la nave-vasija (hombre, el alma) es el mismo
como el grado de la ocultacion. La mas tosca nave-vasija (el
alma), i.e..., la mayor ocultacion al creador y mas egoista se
pone en el proceso de correccion, la mas poderosa luz le es
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mostrada adentro al final de la correccion. Por lo tanto,
estas dos propiedades opuestas a decir verdad son sélo una.

La luz dentro de los Sefirot es una medida de la luz del
Creador recibida por las almas de acuerdo con sus
propiedades corregidas. Todo sale del Creador: tanto las
naves-vasijas como la luz que las llena. Por lo tanto,
siempre hay 10 luces dentro de las 10 naves- vasijas, i.e...,
10 niveles de la revelacion de acuerdo con las propiedades
de las naves- vasijas.

No podemos distinguir entre el Creador y su luz. Aparte de
la nave- vasijas, El es imperceptible, imposible de agarrar.
Podemos conseguir solamente lo que entra en nuestro
Kelim, nuestras propiedades corregidas. Comprendemos
solamente lo que viene de él, lo que se viste en nuestras
naves- vasijas, i.e..., nuestras propiedades que constan de
los 10 Sefirot. Por lo tanto, aquello que percibimos en el
Creador lo declaramos la luz, aungue es una sensacion
subjetiva dentro de las propiedades corregidas de nuestras
almas.

La nave siente que existe por separado, pero ésta es una ilusion.

¢{Qué podemos comprender sobre el creador?

Revelamos nuestras propias propiedades corregidas. De acuerdo con lo
que los llamamos, la generosidad, la piedad, etcétera atribuimos estas
propiedades al creador. El propdsito de la creacion, el titulo de nuestra
union con el creador, esta tendido en una semejanza total, en revelar
toda su grandeza, la eternidad y la perfeccion.
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“EL PREAMBULO A LA SABIDURIA DE LA KABBALAH"

PROLOGO

El articulo “El preambulo para la sabiduria de Kabbalah” fue escrito por
el Baal HaSulam como uno de los prélogos al “Libro de Zohar”. En
general, el Baal HaSulam escribi6 tres prélogos al libro del Zohar:

“El proélogo al libro de Zohar”

“Prefacio al libro de Zohar”

“El preambulo a la sabiduria de Kabbalah”

Para un entendimiento del “Libro de Zohar”, debemos saber de la
estructura entera de la creacién; como fueron construidos todos los
mundos, las leyes de su funcionamiento, cémo influyen en las almas, y
vice versa, como las almas afectan los mundos, cdémo el creador
gobierna el universo entero, y como influyen en su Providencia a los
seres creados.

El propdsito de investigar Kabbalah es sentir los mundos espirituales y el
alcanzar el universo en su completa magnitud; experimentar las
sensaciones mas alld del poder del nacimiento y la muerte; trascender
el tiempo; alcanzar en una de las reencarnaciones un estado de forma
tal que el hombre pueda vivir en todos los mundos al mismo tiempo,
totalmente unido con la fuerza suprema; comprender al Creador
completamente - i.e., para conseguir el propdsito de la existencia del
hombre en este mundo; y todo mientras todavia viva en este mundo.

Los estudios de Kabbalah suministran al hombre las respuestas para
todas sus preguntas. Estudia todas conexiones causa - y - efecto en
este mundo; estudia el mundo superior del que todo desciende al
nuestro. La revelacién de los mundos superiores ocurre constantemente,
gradualmente, y dentro del hombre. El Hombre crea los sentido
adicionales, mas sensibles que sus propios sentidos regulares dentro de
si mismo, que le permiten que él sienta la fuerza adicional del universo,
la parte de este que le es ocultada a la persona comun.

Kabbalah es llamada una sabiduria confidencial, porque solamente él
que la comprende, es quién siente la fotografia legitima del universo, es
solamente para él que esta ciencia se pone obvia. Porque educa al
hombre de manera muy diferente, Kabbalah ha sido siempre distinguida
de la religion comun. Desarrolla un sentido de la critica, andlisis,
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investigaciéon instintiva y deliberada clara de si y de su entorno. Sin
estas cualidades, el hombre no puede investigar ni este mundo, ni el
superior.

Uno puede ver como esta de alejada y separada la Kabbalah de la
religion comun por el hecho de que los expertos mas grandes sobre
leyes religiosas y mandamientos en nuestro mundo — muchos rabinos y
jefes de las masas religiosas, ni estudian ni estan al tanto de la
Kabbalah. Esta ignorancia de ninguna manera les impide observar los
mandamientos fisicamente o llevar una vida religiosa. No se relaciona
con el hecho de que la Kabbalah habla sobre efectuar alguna accién,
pero si sobre la manera de crear la intencién correcta “Por el bien del
creador”, que no tiene nada que ver con la religién comun.

La educacion Cabalistica es completamente individual y contradice
totalmente la educacién de las masas. Un Kabbalista debe ser dejado en
la libertad de identidad - de conocimientos y herramientas, con la ayuda
de los medios que pueden desarrollarle constantemente. De ninguna
manera su desarrollo interior debe ser limitado. Si el hombre es
instrucciénado con toda clase de modelos de otras personas, o le son
impuestos sobre su “Identidad”, el deja de ser libre, para él. La Torah
dice “el conocimiento (opinién) de la Torah es contraria al conocimiento
(opinidon) de de las masas egoistas”. Por lo tanto, Kabbalistas
representan un grupo completamente distinto y auténomo, aunque
fueron relacionados con la comunidad religiosa oficialmente.

Durante los afos recientes, la actitud general hacia los Kabbalistas ha
cambiado drasticamente. Si durante los siglos previos sus libros fueran
guemados y fueron perseguidos por las masas religiosas, hoy Ila
situacion es diferente, y el mundo religioso trata a los Kabbalistas
genuinos con mucha mas tolerancia. Hay razones espirituales para eso,
todo lo que ocurre en nuestro mundo es una consecuencia de los
fendmenos espirituales que estan en los mundos superiores.

Estamos en el final del periodo del desarrollo humano, en la vispera del
entrar de toda la humanidad en el mundo espiritual. Nunca ha habido
tantas personas que se interesan en Kabbalah. Hoy, los estudios de
Kabbalah son considerados honorables y prestigiosos. Todo esto
muestra que los fenomenales cambios han sido enviados desde arriba.

Solo hace 200 afios, durante el periodo de la supuesta ilustracion

(Jaskala), habia una retirada de religion tradicional. Fue enviado desde
arriba solo con el propdsito de que las mismas almas podrian regresar a
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la Torah; no sélo a su parte general abierta sino también a la Kabbalah
después.

Cada generacion consta de las almas de generaciones previas vestidas
de los nuevos cuerpos. Estas almas descienden en nuestro mundo,
acumulando la experiencia con cada reencarnacion. Ademas, con el
tiempo las condiciones espirituales externas también cambian

Hace 400 anos, un gran Cabalista conocido como el Ari fundd la
Kabbalah moderna. Sus obras estan destinadas a las almas que
empezaron a descender de su tiempo a este mundo hacia delante.
Desde ese periodo, un cambio cualitativo en las almas descendente a
nuestro mundo comenzd. Aparece un esfuerzo obvio por la espiritualidad
entre otros. Por lo tanto, la prohibicion sobre estudios de Kabbalah fue
rescindida. En el libro “El prélogo para “Las puertas de la subida” del Ari,
dice que, de su tiempo en adelante, Kabbalah puede ser investigado por
alguien que tiene ese deseo.

Hoy, una diseminacion masiva de Kabbalah debe comenzar en todo el
mundo. El mundo ha llegado al momento cuando todas raices
espirituales ya han descendido desde arriba; todo lo descrito en la Torah
ya ha ocurrido en nuestro mundo. Ya ha habido exiliados, las
destrucciones. Lo Unico que no ha ocurrido todavia es el logro de la
espiritualidad por las almas, el ascenso de este mundo al nivel espiritual
y la unién de estos dos mundos. Este proceso comenzé en el siglo XX, y
ahora nos juntaremos rapidamente de la misma manera que una bola
de nieve.

Usando http://www.kabbalah.info del Internet, podemos ver como esta
creciendo rapidamente un mayor el interés en Kabbalah entre ésos que
hasta hace poco no tenian nada que ver con ella. Las personas ya
comprenden que Kabbalah no es una ensefianza sobre un poco de
fuerza astrolégica - espiritual. Empiezan a darse cuenta de que
Kabbalah provee evidentemente un acuerdo del universo entero.

¢Cual es la fuerza que gobierna el mundo?

Se dan cuenta de que solamente estos conocimientos salvaran especie
humana del desastre inminente.

Las personas que no pueden encontrar la satisfaccion sobre el nivel de
este mundo vienen a Kabbalah, esperando recibir las respuestas para
sus preguntas mas esenciales. En el futuro, millones de personas
investigaran Kabbalah. Aquellos que estan estudiando hoy la ensefiaran
a las generaciones sucesivas.
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En los procesos de la vida del hombre, sus intenciones se van a través
de los cambios continuos. Se mueven de los deseos animales (instalarse
en este mundo cdémodamente, beneficiarse de todo), a la aspiracién por
conocimientos, y luego al ascenso espiritual.

Somos construidos asi. Gradualmente, investigando Kabbalah, el
hombre cambia sus deseos por este mundo a los mas altos y
espirituales, para descubrir el mundo espiritual y entrar en él

Posteriormente, las propiedades del hombre se ponen altruistas. Una
nave-vasija egoista es muy pequefia y puede no incluir cada placer
preparado para nosotros por el Creador. Por lo tanto, transformando las
propiedades egoistas en unas altruistas, ampliamos la capacidad de
nuestra vasija de recibir toda la informacion espiritual adentro,
conseguir un estado de eternidad y perfeccion infinita.

Hay una opinién equivocada de que la persona que ha comprendido lo
espiritual, especialmente quién ya ha llegado a cierto nivel espiritual,
debe aparecer como si vuela alto en el cielo, y estda “fuera de este
mundo”, como si no hubiera ninguna cualidad negativa en él.

El Hombre asciende al mundo espiritual interiormente a la extensién de
su “Ascendencia”, al titulo que intuye y comprende su propio egoismo.
El Hombre asciende cuando su egoismo natural le es revelado
progresivamente. Corrigiéndolo hasta cierto punto, el hombre se eleva
hasta un nivel espiritual mas alto, que corresponde a la medida de su
correccion.

A lo mas alto que se eleva una persona, poseera las propiedades
egoistas cada vez mas y mas grandes. Sin embargo, reciben la
correccion. Mi Rabi era un gran Cabalista. Al mismo tiempo, podia estar
irritado o sentir el jubilo bastante o mas que cualquier ser humano
comun.

El egoismo son las cosas de las que estamos hechos. Era lo Unico creado
por el Creador, y el universo entero estd hecho solamente de este
material egoista. No podemos corregir el egoismo por si mismo;
podemos modificar la manera en que lo usamos solamente. Siendo
corregido, el hombre no aisla su Kli egoista de si mismo. Cambia la
intencién para la que lo aplica

Un Kli con una intencidon altruista es llamado espiritual. Este Kli que
cambia, es una vasija de recibir el placer y los conocimientos, pasa por
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la correccion, y crece en tamafo durante el proceso del desarrollo
espiritual.

Un Cabalista no sera reconocido por sus apariencias. Todos no son
personas llenas de energia, resueltas que ni dejan este mundo, no se
esconden (menos cajas especiales, cuando es el mandato directo del
Creador). Muchos a los que las tentaciones les estan tendidas esperan a
un Cabalista cuando avanza espiritualmente; muchos disturbios
imprevistos vienen de manera repentinamente. Es solamente al llegar a
un nivel mas alto que ve por qué le habia sido dado todas esas, sus
privaciones. Nada es hecho en vano; todo es dado solamente para el
progreso espiritual adicional; es cualquier cosa enviada a un hombre
sobre cierto nivel, debe ser aceptada por la fe encima de la razéon. Note
esto bien.

Una persona que esta listo para dejar todo, que nada necesita, no puede
ir hacia adelante. Mientras que por investigar Kabbalah, el hombre se
pone mas egoistas; todas sus cualidades negativas se exponen. Parece
corrompido a sus propios ojos. Esto continGa hasta que no puede llevar
mas sus propias propiedades. Después, es forzado a que grite al creador
en busca de ayuda definitivamente. En este momento, pide que el
creador lo libre de su egoismo y le pide reemplazarlo con el altruismo,
porque evidentemente ve cuanto pierde debido a sus cualidades
egoistas.

Por otro lado, alguno quien no siente eso no puede ver estas cualidades
negativas en si. No puede creer ni siquiera que el hombre pueda ni
siquiera venir a hacer tales pedidos. Por lo tanto, no hay insistencia o
coercion en Kabbalah, solamente el método que lleva a un discipulo a la
comprensiéon de sus cualidades egoistas negativas por la manera de
sentir, iqué él es contrario a la eternidad y a la perfeccién!

Solamente la Kabbalah puede llevar a que un hombre a transformar sus
propiedades con las que puede venir a hacerse acorde con los mas altos
niveles espirituales. Hay dos partes de Torah: |la parte obvia y abierta y
la parte secreta oculta en ella. La parte abierta habla sobre observar los
mandamientos mecanicamente. Es llamado abierto porque es muy obvio
como el hombre la cumple. Esta participacién de la Torah es estudiada y
llevada por las masas.

Por lo tanto, una restriccion es impuesta sobre esta parte, “Nada para
anhadir y nada para reducir”.
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Por ejemplo, uno no debe afadir Tzitzit (flecos sobre un chal de oracién
ritual) mayor cantidad de una ropa, o poner una Medusa (una caja que
contiene un pasaje de las escrituras sagradas asegurado sobre el puerta
- mensaje de una casa judia), o verificar la Buena salud de comida con
microscopio, donde a uno le es ordenado que lo verifique con su simple
vista, etcétera. Muy a menudo, aquellos que no comprenden la esencia
del Torah y su propdsito en este mundo, concentran mayor cantidad en
el rendimiento mecanico.

La segunda parte de la Torah, la confidencial, habla de la intencion del
hombre (Kavana) en todas sus acciones. Solamente esta intencion
enfocada puede transformar la accion del hombre en su contrario, sin la
supresion, usando su egoismo natural. Debido a que la intencién de
hombre es ocultada de aquellos alrededor de él, la parte del Torah que
ensefa la intencion correcta es llamado la parte confidencial, o la
Kabbalah. Le Ensefla a uno a como recibir todo, lo preparado para él y
por el Creador.

Esta parte de la Torah apoya un aumento constante de la intencion, asi
que eso es lo mas grande para el hombre, conseguir el mundo
espiritual. Siente el mundo espiritual a la extensién de su intencion, a
partir del nivel mas bajo del universo hasta la intencién completa sobre
su egoismo verdadero entero - el de mas alto nivel del universo, uno
termina de unirse con el creador.

Durante los 6000 anos anteriores, varias clases de almas han
descendido a nuestro mundo, del mas puro en las primeras
generaciones del mundo, a los unos que son mas corruptos de nuestro
tiempo. Para la correccion de las primeras almas, incluso la Torah no era
necesaria. Los mas dificiles hechos de su existencia, su sufrimiento de
animal ya representaban su correccion. El proceso de acumular el
sufrimiento durante la existencia del alma en masa de nuestro mundo
resulta en la necesidad espiritual (ocultada del alma) de entrar en el
mundo superior mientras todavia vive en éste.

Sin embargo, las primeras almas no acumularon suficientes sufrimientos
para sentir la necesidad de dejar su propio egoismo. Sus primitivas,
maneras animales de pensar (Aviut insuficiente) de que no podia
generar la necesidad del ascenso espiritual entre ellas, no las empujaron
hacia el Creador.

Todas las experiencias privadas emotivas, sufrimientos y conocimientos

de las almas descendentes son acumulados en una vasija espiritual
comun, un alma general llamada “Adam”. Después de dos mil afios de
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acumular esta experiencia comun, la especie humana sintié la necesidad
por una satisfaccion mecanica e inconsciente de las 6rdenes, mientras
que las reglas del mundo espiritual, que no tienen ningun
comportamiento sobre nuestro mundo, no eran en cualquier manera
relacionada con ellas.

Por consiguiente, a aquellos que no saben su origen espiritual
verdadero, le parece tan raro. En ese periodo, la Torah fue dada a la
especie humana, aunque solamente a un grupo pequeifio de las
personas. En el proximo y el ultimo periodo de dos mil —afios, un deseo
deliberado a lo espiritual y la necesidad para la correccién de la
identidad, empiezan a manifestarse. Se pone especialmente poderoso
en la época del gran Cabalista Ari y continla derecho hasta nuestra
generacion.

El estado final del universo entero es la correccion final (Gmar Tikkun),
donde el punto mas bajo de la creacion consigue el mismo estado como
el mas alto. El creador en un golpe cred este estado. Ya estamos todos
adentro.

¢{Entonces, por qué nos son dadas las instrucciones para su logro?

Se trata del hecho de que no podemos sentir nuestro verdadero estado
con nuestros deseos egoistas actuales.

De acuerdo con Kabbalah, si no lo hacemos, se desarrollara o
corregimos nuestros sentido de acuerdo con la instrucciéon (“La Torah”
deriva de la palabra Ohra’a, la instruccion), seremos exhortados,
obligado por la fuerza y sufriendo. La instruccion es dada para acortar el
periodo se vera afectado incrementando la velocidad de este rito de
transito, hacer el sufrimiento diferente conforme al tipo y sustituir el
sufrimiento del odio por el sufrimiento del amor.

¢Por qué necesita nuestro sufrimiento el creador?

Podia haber hecho el proceso de nuestro crecimiento espiritual sin dolor.
Por supuesto, podia haber sido. Sin embargo, queria que nosotros
produjéramos algunos tipos de queja en contra de él con el propdsito
de que podriamos recurrir a él para obtener la ayuda, entrar en el
contacto con él, sentir la necesidad para con él. Esta conexién con él es
el propédsito verdadero de la creacidon, mientras que la correccion es
solamente los medios para ese fin.

El aparecer de la necesidad por la ayuda del creador, con respecto a la
conexiéon con él, es posible solamente cuando sentimos un hambre
legitima por el deleite espiritual. La sensacion de la falta de la perfeccion
debe preceder al presentimiento de la perfeccién. Todo en la creacion es
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comprendido solamente de su estado opuesto. Primero, un deseo es
creado; solamente entonces uno puede intuir el placer de su satisfaccion
por la cosa deseada. No podemos sentir nuestra condicion final y
perfecta en este momento sin preceder a los sufrimientos de la falta de
esta perfeccidn.

Sentimos nuestra condicion actual tan imperfecta todo debido a la falta
de los (deseos) de Kelim corregidos correspondientes. Si empezamos a
corregirlos, entonces por cada Kli corregido empezaremos a sentir parte
de un estado perfecto verdadero. Ademas, en cuanto corregimos todo
nuestro Kelim, sentiremos la perfeccion completa. Para terminar nuestra
correccién, debemos crear la posibilidad de sentir cada matiz de la
perfeccidon en nosotros mismos.

Este proceso exhaustivo toma 6000 afos, i.e..., 6000 niveles de la
correccion que son llamados el periodo de la existencia de este mundo,
en otras palabras, el periodo de sentir nuestro fallo. Existimos todos en
cuerpos bioldgicos en los que “Una computadora bioldgica es instalada.
El nuestro es mas sofisticado que esos de los organismos de los
animales porque el nuestro desempena un egoismo mas grande. Esta
computadora es nuestra mente. No es nada mas que una calculadora
mecanica nos permite para elegir el mejor estado comodo para
cualquier momento dado.

Esto no tiene nada que ver con la espiritualidad. La espiritualidad
comienza cuando un “Punto negro en el corazén”, que es plantado en
hombre desde arriba, después empieza el esfuerzo del mundo superior.
Debe ser desarrollado un deseo a el estado de espiritual lleno - “El
Partzuf”, en que después uno recibe la informacion de Partzuf espiritual,
las sensaciones espirituales.

Si no hay ningun punto semejante en una persona, podria ser un genio,
pero de acuerdo con los criterios espirituales, se queda nada mas que
como un animal muy desarrollado, no esta sobre los niveles del mundo
espiritual.

Dijimos que Kabbalah se las arregla con la pregunta mas importante en
la vida del hombre. Existimos en un mundo completamente
incomprensible, que investigamos con la ayuda de nuestros cinco
sentidos. Cualquier cosa a nosotros desde afuera a través de estos
sentidos es procesada en nuestra mente, que sintetiza y nos entrega
esta informacion como una fotografia del mundo. Por lo tanto, lo que
nosotros vemos como la realidad circundante no es nada mas que la
interpretacion de la luz exterior de nuestros sentidos sin mejoria.
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A decir verdad, éste es solamente un fragmento del universo. Quiere
decir que lo que percibimos es una diminuta parte de lo que nos rodea.
Si tuviéramos sentido diferentes, percibiriamos otros fragmentos, i.e.,
intuiriamos este mundo de manera diferente. Nosotros vemos que el
mundo alrededor de nosotros ha cambiado, mientras que a decir verdad
todos cambios ocurren en nosotros, en nuestras impresiones mientras
que el mundo se mantiene lo mismo. Esto es porque, aparte de
nosotros, solamente la luz simple y superior del creador existe.

Intuimos cdmo nuestro organismo reacciona frente a las influencias
exteriores. Todo depende de la sensibilidad de nuestros o6rganos. Si
fueran mas susceptibles, sentiriamos como los atomos golpean nuestros
cuerpos. Comprenderiamos, sentiriamos, percibiriamos no los objetos
mismos, pero si su interaccion; no su esencia, pero si su forma exterior
y material. De forma semejante, ningun dispositivo inventado por
nosotros puede hacer constatar una accién en si; solamente la reaccion
a eso.

Algo que nos pueda gustar por estar al tanto de nuestro mundo, en el
orden de comprender el significado de nuestra existencia adentro,
depende de la base de nuestra comprensién, sobre la clase de preguntas
que hacemos. Nuestra naturaleza, nuestras cualidades innatas, nos
determinan el nivel de nuestra curiosidad intelectual. El Creador,
habiendo programado nuestras propiedades, nos determina desde el
interior de algun modo, qué interés recibir, qué investigar, qué
comprender, qué descubrir. En ultima instancia sin embargo, el Creador
nos lleva a mostrarse.

Las varias ciencias con que las que los seres humanos se las arreglan,
revelan solamente los temas sobre el mismo hombre. Todo lo que estd
aparte del hombre se queda inaccesible. Por lo tanto, la pregunta sobre
el significado de nuestra vida no puede ser solucionada con la ayuda de
la ciencia porque las ciencias no descubren nada fuera de nosotros,
solamente lo que estd en relacidon con nosotros, con nuestros sentidos,
con nuestros dispositivos, con nuestras reacciones y ésos dispositivos
nuestros que se comunican con el mundo exterior.

Las preguntas humanas mas globales, el parto, que representa la vida y
la muerte, pueden ser solucionados solamente comprendiendo qué esta
aparte de nosotros; no descubriendo e investigando nuestras reacciones
al mundo exterior, pero si por los conocimientos objetivos con respecto
a el mundo exterior. Esto es exactamente lo que es inaccesible a
investigacion cientifica. Solamente cuando el hombre entra en el mundo
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espiritual, recibe el obsequio de comprender la realidad objetiva; como y
qué realmente existe aparte de él.

Hay un método con cuya ayuda uno puede recibir la informacion
completa sobre el universo entero; i.e., lo que existe mas alla de los
limites de las impresiones humanas y los sentimientos, lo que esta
ocurriendo aparte de uno mismo. Este método es llamado Kabbalah.
Uno quien lo domina es llamado un Kabbalista.

Este es un método muy especial y antiguo. Fue creado por las personas
que mientras vivian en nuestro mundo, se las arreglaron para intuir los
mundos espirituales y nos pasaron sus sensaciones. El método
Cabalistico que usaron durante todos los siglos fue descrito con mas y
mas meticulosidad, tardando en consideracién a las propiedades de las
generaciones para las que era representado. Se fue formando de esta
manera hasta su llegada a la forma en que estamos hoy, capaces de
estudiar. Este es el resultado de cinco mil afios de desarrollo espiritual.

Cada generacién tiene sus éxitos Cabalisticos, guiado por la experiencia
previa, se trabajé en desarrollar un método del dominio espiritual, el
mundo exterior, apropiado para su generacion. Los libros de texto que
usaron para investigar Kabbalah hace 2-3 mil afios, o incluso hace 400-
500 afios, no nos son de buen uso ahora. Podemos usarlos solamente
en una capacidad muy limitada. El Ultimo gran Kabbalista que adapté
Kabbalah para el uso de nuestra generacién era Rabi Yehuda Leib Alevi
Ashlag (1885-1955). Escribié el comentario al libro del Zohar y a los
libros del Ari. Su libro de texto de 6 volimenes, “El estudio de los diez
Sefirot”, es el principal trabajo sobre Kabbalah y es la Unica instruccién
practica para que nosotros dominemos la espiritualidad.

Para ayudar a los principiantes que estudian este trabajo fundamental,
el Rabino Y. Ashlag escribié “El preambulo a la sabiduria de Kabbalah”,
gue era un resumen conciso de qué esta escrito en “El estudio de los
diez Sefirot”. Suministra un entendimiento de la estructura del universo,
levantar ligeramente el velo para el logro este objetivo y explica el papel
de nuestro mundo para agarrar el universo entero.
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1) Rabi Janania ben Akashia dijo, “El creador deseaba
recompensar Israel asi que les dio la Torah y los
mandamientos....” En hebreo "Como premio” ("Lizkot”) es
similar a la palabra “Hacerlo purificar” (“"Lezakot”). Midrash
"Bereshit Rabat”dice, "Las ordenes son dadas solamente
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para purificar a Israel con su ayuda”.Aqui dos preguntas
surgen:

¢Cual es el privilegio que el creador otorgd a Israel?

¢Qué son esta “Impureza” y “Aspereza” que esta en nosotros y de
que tenemos que purificarnos a si mismos con la ayuda de la
Torah y los mandamientos?

Estos temas han sido hablados en mis libros “"Panim Meirot
uMasbirot” y “"El estudio de los diez Sefirot”. Examinemos
brevemente.

La intencion del creador fue dar el placer a seres creados.
Para esto, prepard un deseo enorme en las almas de recibir
este placer contenido en el Shefa (la abundancia que el
creador quiere otorgarnos). El "Desear recibir” es una vasija
para la recepcion del deleite contenida en el Shefa.

A mas grande el "Deseo de recibir”, mas placer entra en la
vasija. Estas dos nociones se interconectan de una manera
tal que es imposible separarlias.

Es solamente posible sefAalar que el placer hace referencia al
Shefa (i.e., al Creador) mientras el “"Desear recibir” hace
referencia a la creacion.

Ambas nociones vienen del Creador directamente y son
incluidas en la idea de la creacion. Mientras la abundancia
desciende directamente del Creador, el "Desear recibir”,
también incluido en el Shefa, es la raiz, la fuente de los
seres creados.

El "Desear recibir” es algo esencialmente Nuevo, algo que
nunca existia antes, porque no hay rastro del "Desear
recibir” en el Creador. Resulta que el "Desear recibir” es la
esencia de la creacion, desde el principio hasta el final, el
unico “"material” del que la creacion esta hecha. Todos los
varios seres creados son simplemente “Partes” diferentes del
"Desear recibir”. Ademas, todos eventos que les pasan son
los cambios que pasan a este “"Desear recibir”.
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Todo lo que llena a los seres creados y cumple su "Desear
recibir” viene del Creador directamente. Por lo tanto, todo lo
que existe alrededor de nosotros en realidad sale del
Creador, directamente como la abundancia, o
indirectamente como, por ejemplo, el "Desear recibir”, eso
no existe en el Creador mismo, pero fue creado por él para
encantar a sus criaturas.
89
Debido a que el deseo del creador era otorgar a los seres creados, tuvo
que crear a alguien capaz de recibir su abundancia. Por consiguiente,
integré al deseo de recibir el placer en la creacién. {¢Por qué? Hay una
regla: el creador creé todo lo que existia en nuestra naturaleza. La
pregunta “¢Por qué recibimos tal naturaleza?” hace referencia al estado
de estar antes del origen de la creacién y estd mas allda de nuestra
comprensidén. Podemos conseguir eso que hace referencia a la creacion
solamente, pero no antes o después de ella. Por lo tanto, nuestra
naturaleza permite que nosotros recibamos solamente el placer que esta
en equilibrio con nuestro deseo.

Por ejemplo, si un hombre estd hambriento disfruta la comida; mientras
que, si es ofrecida comida mientras no esta hambriento, no obtiene
placer. Todo es una combinacion de una deficiencia y el satisfacer esta.

Al mas fuerte deseo, es mas grande el placer de llenarlo.
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2) Por lo tanto, el "Desear recibir” en todas las variedades
fue incluido en la idea de la creacion desde el origen. Fue
conectado con el deleite que el Creador preparo para
nosotros inseparablemente. El "Desear recibir” es una
vasija, mientras que el Shefa es la luz que llena la vasija.
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Estas luces y vasijas son los unicos componentes de los
mundos espirituales. Estan inseparablemente relacionados
en si. Juntos bajan desde arriba, nivel por el nivel

90
A mas lejos del Creador sean estos niveles, se pone mas
grande y tosco el "Desear recibir”. Por otro lado, el mas
grande y mas tosco “"Desear recibir” se pone, mas lejano del
creador. Esto ocurre hasta que viene al punto mas bajo
donde el "Desear recibir” llega a su tamafio maximo. Esta
condicion es deseable y necesaria para el origen de la
ascension hacia la correccion.

Este lugar es llamado “"El mundo de Assiya”. En este mundo
el "Desee recibir” es definido como “El cuerpo de hombre”,
mientras que la luz es llamada "La vida de hombre”. La
diferencia entre los mundos superiores y este mundo (OLAM
Jazej) es que en los mundos superiores el “"Desear recibir”
no es todavia suficientemente tosco, y todavia no esta
separado totalmente de la luz. En nuestro mundo, el "Desee
recibir” llega a su desarrollo final y se pone totalmente
separado para la luz.
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3) El orden descendente, antes mencionada del desarrollo del
“"Desear recibir” es dividido en cuatro niveles (Behinot-aspectos).
Este orden es codificado en el misterio del nombre del creador. El
universo accede al orden de estas cuatro letras, JaVaYaJd (Yud -
Jey - Vav - Jey). Estas letras corresponden a los diez Sefirot:
Jocjma, Bina, Tifferet (o Zeir Anpin), Malcjut y su raiz.

éPor qué hay diez?

71



Es porque el Sefirot Tifferet incluye 6 Sefirot: Jesed, Gevura,
Tifferet, Netzaj, Jod y Yesod.
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La raiz de todos estos Sefirot es llamada Keter, pero a
menudo no es incluido en el recuento de los Sefirot; por lo
tanto, uno dice JuB - TuM. Estas cuatro Bejinot
corresponden a los cuatro mundos: Atzilut, Beria, Yetzira, y
Assiya. El mundo de Assiya también incluye este mundo
("OLAM Jazej”). No hay ninguna creacion por sencilla que
sea que estando en este mundo no tenga su raiz en el
mundo del infinito, en el plan de la creacidn. El plan de la
creacion es el deseo del creador de complacer todos los
seres creados.

Incluye tanto la luz como la vasija. La luz viene
directamente del Creador, mientras que el nuevo deseo de
recibir el placer fue creado por el Creador de la nada. Para
qgue el "Desee recibir” llegue a su desarrollo final, debe
pasar con la luz por los cuatro mundos de Atzilut, Beria,
Yetzira, y Assiya (ABYA). Entonces el desarrollo de la
creacion es terminado con la creacion de la luz de adentro y
la vasija, llamado “El cuerpo”y "La luz de la vida”.

La conexidén entre el Creador y la creacion es llamada “El mundo del
infinito” (el Ain Sof). Los objetos espirituales mas bajos como ellos lo
comprenden, les dan los nombres de la luz superior. Debido a que el
deseo del Creador era otorgar el placer sobre los seres creados, cred a
alguno que podria recibir este placer de él, y la creacion del deseo de
recibir el placer llamado “Malcjut” o “El mundo del infinito” era suficiente
para eso.

p-74

Debido a que en este estado Malcjut, recibe para su propio motivo,
ninguna restriccion hace sobre la recepcion, después Malcjut lleva a
cabo una restriccidén sobre la recepcién del luz - placer.

Es dicho que el “"Desear recibir” fue finalizado en el mundo de Assiya.
¢Asi que quiere decir que el mas grande “Desear recibir” existe en este
mundo de Assiya?

AUn mientras que el mundo de Assiya es solamente Bejina Shoresh y
tiene la luz mas débil, hay la luz de Keter en el mundo de “AK. La nocién
del mundo de Assiya tiene dos significados:
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a) La Behina Dalet entera llamada mundo de Assiya.

b) El mundo de Assiya por si mismo
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Para comprender el significado de la primera nociéon uno tiene que saber
que de la vasija terminada es llamada "“Behina Dalet”; pero, a decir
verdad la verdadera vasija (el Kli) ya esta presente en Behina Aleph.
Keter es “El placer de “Desear otorgar” sobre la creacién”; Jocjma es “El
“Desear recibir” este placer” y esta totalmente lleno de la luz. Sin
embargo, el Kli debe pasar cuatro niveles mas hasta su desarrollo final.

Estudiamos todo desde el punto de vista de nuestra naturaleza porque
todas leyes salen de las raices espirituales. En nuestro mundo, el valor
del placer del hombre depende de que la fuerza suya luche por
conseguirlo. La pasion insoportable causa el gran placer, mientras que
un deseo diminuto resulta en el placer pequeno. Para que el hombre
comprenda un deseo verdadero, dos condiciones son necesarias:

A) El hombre no puede luchar por conseguir algo de lo que ha nunca
oido hablar antes. Tiene que saber qué quiere, i.e., una vez ya lo ha
tenido él.

B) Pero no puede estar luchando por conseguir algo que ya tiene. Por lo
tanto cuatro niveles del desarrollo del Kli son necesarios para que él
reciba la forma final.

Malcjut tenia la luz entera del mundo del infinito. Sin embargo, la vasija
es caracterizada por la diferencia de sus propiedades de las del Creador,
que no existia en el mundo del infinito. Con el siguiente desarrollo de la
vasija, nos damos cuenta de que la verdadera vasija estd carente de la
luz.

En el mundo de Assiya, el Kli no recibe nada en absoluto, porque quiere
solamente recibir; por lo tanto, es definido como una vasija genuina.
Estd tan lejos del creador que no sabe nada sobre su raiz. Por
consiguiente, el hombre tiene que creer que es creado por el Creador,
aunque le es inviable sentirlo.
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Conclusion: la vasija no es alguien o algo que tiene mucho; al contrario,
es alguien o algo sumamente lejano. Esta desconectado de la luz
totalmente. Mientras recibe solamente para su propio motivo, la vasija
no tiene “"Deseo de dar”; todo lo que puede hacer es creer que tal deseo
existe... El Hombre sélo no puede comprender por qué tiene que luchar
por conseguir la donacion.

¢Cual es el punto de la existencia para tal nave que no tiene ninguna
chispa de la luz y es sumamente lejana del creador?
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Tales naves tienen que empezar a trabajar por el bien del otorgamiento
con objetos que son, hasta ahora, irreales.

El Baal HaSulam da el siguiente ejemplo. En el pasado, todo era muy
costoso asi que a los nifios les fue ensefiado a escribir sobre la pizarra
primero con una pieza de tiza. Entonces podian borrar lo que habian
escrito, y solamente a aquellos que habian aprendido a escribir
correctamente les fueron dados papeles legitimos.

Lo mismo es cierto con nosotros. Primero, recibimos juguetes, y luego,
si aprendemos a afiadir la intencidn a nuestro deseo por el motivo del
creador, podremos ver la luz verdadera. El Kli es creado de tal manera
como para acostumbrarse al trabajo verdadero.

Antes de que las almas aparezcan, todas acciones son llevadas a cabo
por el Creador. Junto a esto, muestra la fusion de las almas, cdmo
deben actuar. Por ejemplo,

¢Codmo aprende uno a jugar al ajedrez?

Los movimientos son hechos para el alumno y de este modo, aprende.
Eso es por qué los mundos bajan desde arriba. El Creador lleva a cabo
todas las acciones relacionando ambas, los niveles mas altos y los mas
bajos. Entonces en la segunda etapa, las almas empiezan a ascender
solas.

Mientras tanto, luchamos por conseguir juguetes y no por la
espiritualidad; por lo tanto, la luz de la Torah es ocultada a nosotros. El
Hombre no podria recibir los enormes deleites ofrecidos a él por el
motivo del Creador.

El Baal HaSulam nos da un ejemplo. Un hombre pone todos sus objetos
de valor sobre la mesa - oro, plata, diamantes. Repentinamente, los
desconocidos vienen a su casa. Teme que pueden robar sus tesoros.
¢Qué puede hacer? Apaga la luz con el propodsito de que nadie puede ver
que hay cosas preciadas en la casa.

No carecemos del deseo por la espiritualidad porque el “Deseo de
recibir” estd ausente en nosotros; si, porque no podemos ver algo. No
podemos ver la madera mirando los arboles. Cuanto mas el hombre “se
Purifica a si”, el empieza a ver mejor. Entonces su Kli (el “Desear
recibir”) crece gradualmente, porque quiere sentir los placeres mas
grandes.

Por ejemplo, si uno se las arregla para recibir 0.5 Kg. de placer por el
bien del otorgamiento, le es dado 1 Kg. Entonces, si esa cantidad
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también fuera recibido con la intencion para el motivo del creador”, le es
dado 2 Kg. de placer, etcétera.

Los sabios dijeron sobre eso: “El que ha alcanzado los mas alto niveles
de Torah tiene deseos mas grandes.” Todavia no podemos ver algo
hasta que nuestros deseos adquieren la intencidn de recibir por el bien
del otorgamiento. En este juicio, la Unica diferencia entre una persona
secular y religiosa es que el primero aspira a recibir solamente los
placeres de este mundo, mientras que el Ultimo también desea el deleite
del mundo por venir.

El poder del deseo de recibir de los seres creados sobre todo, es tan
gran que los sabios dijeron sobre eso, “El fallo de la ley sobre las
personas es esto: lo mio es lo mio, y lo suyo es suyo; y el solamente
por el miedo al hombre no dice, “Lo suyo es mio”.
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4) La necesidad de desarrollar el "Desear recibir” sobre los
cuatro niveles (Behinot) por los cuatro mundos de ABYA es
causada por la regla existente, de acuerdo con la cual
solamente el difundir de la luz seguido por su siguiente
expulsion, hace a la nave apta para el uso.

Una explicacion:

Cuando la vasija esta llena de la luz, estan
inseparablemente conectados. La vasija es a decir verdad
inexistente; se anula como cuando la llama de una vela
desaparece al lado de la llama de un soplete o antorcha.
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El deseo esta satisfecho asi que deja de existir. Puede
reaparecer solamente después de que la luz se retira de él,
deja de satisfacerlo. La razon para esta auto - aniquilacion
de la vasija esta tendida en su contraste total con la luz. La
luz viene directamente de la esencia del Creador, de la idea
de la creacion. Esta luz es un “"Desear otorgar” y no tiene
nada que ver con un “Desear recibir”. La vasija es
completamente opuesta a esa luz; es un “Desear recibir”
inmenso de la luz.

La vasija es una raiz, una fuente de algo muy nuevo,
inexistente antes de la creacion. La vasija no tiene "Deseo
de dar”. Debido a que la luz y la vasija estan
inseparablemente conectadas, el "Desear recibir” es anulado
por la luz. La vasija adquiere cierta forma solamente
después de la expulsidon de la luz de ella. Solamente
entonces, la vasija empieza a antojarse por la luz. Este
deseo apasionado determina la forma necesaria de “"Su
"Deseo de recibir”. Cuando la luz vuelve a entrar a la vasija,
se hacen dos objetos distintos - la vasija y la luz, o el
cuerpo y la vida. Tome una buena nota de eso, porque éstas
son las mas profundas nociones

Cuando el Kli empieza a recibir, debe sentir: “Ahora recibo el placer”.
Pero la luz que lleva ese placer no deja a este “YO” abrirse y ser sentido
por el Kli. Por lo tanto, el “YO” se anula. Quiere decir que el Kli no siente
que recibe, aunque lo hace asi.

Rabino Baruch Ashlag da este ejemplo. Un anciano gané $100.000 en
una loteria. Sus amigos estaban asustados de darle las noticias,
pensando que podria tener un ataque cardiaco y morir de la sobre-
emocion.

Uno de ellos dijo que podia pasar la informacién sin causar cualquier

dafio. Vino al anciano y le preguntd,

¢“Usted compartiria $10 conmigo si usted ganara en la loteria?”

iPor supuesto lo harial!”, contesté el anciano.

— “Y si usted ganara $100, ¢{usted todavia estaria de acuerdo de
compartir el premio conmigo?”

— ¢"Por qué no?” el anciano contesto.

— Siguié y hasta que la suma alcanzaba $100.000, entonces el
invitado preguntd,

— {¢“Usted esta listo para firmar nuestro acuerdo?”
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“iIndudablemente lo estoy!” - el anciano exclamo.
— A ese mismo momento el invitado se desplomd sobre el piso y se
murio.

Vemos que el hombre pueda morir del gran jubilo, por el demasiado
poder de una luz que anula el “Desear recibir”. En tal caso, el Kli
desaparece y la luz salta y se retira para animar al Kli a luchar por
conseguirla.

éPor qué entonces la luz no anula el Kli, la Behina Dalet, al regresar
hacia ella?

Cuando el Ohr y Kili estan juntos en el Behina Aleph, tanto el “Desear
otorgar” como el “Desear recibir” deben extenderse alli. Sin embargo,
debido a que son opuestos a si, el “Desear otorgar” anula el “Desear
recibir”, i.e., les impide extenderse.

Después de que el Behina Dalet fue constituido, la luz no puede
anularlo, ya que representan dos fuerzas existentes. En la Behina Aleph
la luz no deja el “"Desear recibir” extenderse y crecer; pero en cuanto se
ha desarrollado, no puede entrometerse en él “Desear recibir”.

Por ejemplo, dos hombres estan peleando. Uno de ellos impide al otro a
entrar en su casa.

éImporta si estan peleando fuera o el intruso ya esta adentro?

Si decimos eso, que solo existe el Creador, que desea otorgar el placer y
la creacion que lucha por conseguir este placer, ies suficiente tener
Keter como a un donante y Jocjma como a un receptor!
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En la fase de Jocjma el "Desear recibir" es uno con la luz, esta ultimo
previene la sensacién que recibe. Este estado no es perfecto sin
embargo, ya que el Kli debe sentir que recibe. Por ejemplo, el hombre
da algo a su amigo, pero no puede siente que le da. En este caso el
donante infringe la orden, "No siente hacer un sacrificio".

Por lo tanto, esta claro por qué no nos son dadas cosas importantes
(preciadas). Debido a que estamos muy contentos con los placeres
ligeros, no somos respetables para que nos sean dadas cosas valiosas.
Por lo tanto, el desarrollo de 4 fases es necesario para el parto del Kli, el
que siente cuando recibe.
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Atzmuto

Keter
Behina Shorash

Keter

Fiaura 1. Four Behinot iphases!. Behina Shoresh.

vida), porque es la luz entera de la vida
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5) Como fue dicho arriba, la
creacion se desarrolla de
acuerdo con cuatro fases,
Bejinot, codificadas en los
nombres JaVaYal y llamados
Jocjma, Bina, Tifferet y Malcjut.
Bejina Aleph (1) es llamado
“Jocjma”, que contiene tanto la
luz como la vasija hecha del
“Desear recibir”. Esta vasija
contiene la luz entera llamada
Ohr Jocjma (la luz de la
sabiduria) Ohr Jaya (la luz de la
dentro de la creacion

Keter Atzmuto Sin embargo, Bejina Aleph
o todavia es mirado como la
Hochma Qhr Keter ..
BehinaShoresh  |UZ 4 la vasija de adentro
Heter no se ha manifestado
Ohr Hochima al:lnl existiendo
Bt potencialmente. Todavia
china Aleph

Hama  estd inseparablemente

Ohr Eina

relacionado con la luz en
el estado de la identidad -

enmape  @bolida. Después, de

Figura 2. Four Behinot { phases). Behina Bet.

creador se ha despertado dentro de ella.

fina Bejina Bet (2) entra en la
existencia, porque al final
del desarrollo Jocjma
deseaba adquirir la
equivalencia de las
propiedades con la luz que
estaba dentro de ella. El
“Desear otorgar” al
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La naturaleza de la luz es un puro, “Desear dar”. Como una respuesta
por el despertar de ese deseo, el creador envid una nueva luz diferente
llamada “Ohr Jassadim” (la luz de la piedad). Por lo tanto, Bejina Aleph
casi se libera totalmente del Ohr Jocjma, dada por el creador. Ohr
Jocjma podria estar presente en la vasija correcta, i.e. solamente., el
“Desear recibir”. Tanto la luz como la vasija en Bejina Bet son
totalmente diferentes de éstas en Bejina Aleph, ya que la nave en Bejina
Bet es el "Desear otorgar” y la luz es Ohr Jassadim. Ohr Jassadim es el
placer de ser como el Creador.

El "Desear otorgar” resulta de la equivalencia de las propiedades con las
del Creador que, en los mundos espirituales, lleva a unirse con él.
Entonces Bejina Gimel aparece. Después de la luz interior que la
creacion pasa al nivel de Ohr Jassadim, agota la casi completamente
Ohr Jocjma (cuando sabemos que Ohr Jocjma es la fuerza vital principal
en la creacion), Bejina Bet sintid su deficiencia. Al final de su desarrollo,
atrajo a una parte del Ohr Jocjma con el propdsito de que podia
empezar a brillar dentro de su Ohr Jassadim.
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Keter Atzmuto Con ese fin, volvio a
Hochma Ohr Keter _ despertar una parte de
i e su deseo interior de

recibir y molded una

Chr Hochma
enmaepn NUEVA Vasija llamada
wemi - Bejina Gimel, o Tifferet.

Ohr Bina La luz dentro de ella es
wimae ONr Jassadim con la
Hina luminiscencia de Ohr

Jocjma porque la parte

Chr Bir Chr Hochma
ésmm principal de esta luz es
zianpin - Qhr Jassadim, Ohr
Jocjma seria menos
importante. Bejina
Dalet lo sigue porque la
vasija de Bejina Gimel también deseaba atraer a Ohr Jocjma al final de
su desarrollo, pero esta vez gueria todo, como habia estado en Bejina
Alef.

Figure 4. Four Behinot { phases). Behina Girmel.

A su vez, de este deseo despertado resulta en una situacién donde
Bejina Dalet siente el deseo apasionado que Bejina Aleph tenia. Ademas,
ahora, después de expulsar la luz una vez, la creacidon sabe qué malo es
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sentirse asi, entonces desea esta luz mucho mas que en la etapa mas
temprana de Bejina Aleph.

Por lo tanto, la emanacion de la luz y su siguiente expulsién crean una
vasija. Si la vasija recibe la luz ahora otra vez, precedera a la luz. Por lo
tanto, el Bejina Dalet es una fase final en la creacion de la vasija
llamada Malcjut.

éPor qué la luz misma se hizo una razén del Kli para el desear dar?
Observamos una ley en nuestra naturaleza: cada rama anhela ser como
su raiz. Eso es por qué, tan pronto como la luz de Jocjma vino, el Kli lo
recibié. Sin embargo, cuando sentia que la luz habia venido del dador,
deseaba estar como el dador y no recibir. Quiere decir que dos acciones
salen de Keter:

A) el deseo de otorgar el placer sobre la creacidon, que cred el “Desear
recibir”, y eso es Bejina Aleph

B) el deseo para otorgar actla en la creacidon, porque esta ultima siente
que la luz que recibe viene del deseo del donante superior, y por lo
tanto quiere dar.

Podemos ver un ejemplo de esto en el mundo material. Una persona da
un regalo a otro, y el ultimo lo recibe. Entonces empieza a pensar y
comprende: “iEs un donante y soy un receptor! iNo debo tomarlo!” Ese
es el por qué devuelve el obsequio. Al principio cuando recibid el regalo,
estaba bajo la influencia del donante y no sentia que era un receptor.
Sin embargo, después de la recepcidn empezd a sentir que es un
receptor, que lo hizo declinar del presente.

Es necesario sefialar que esta persona tiene un “Desear recibir”, porque
recibid el regalo al principio. iPero no pregunté por eso! Por lo tanto, no
es llamado un Kli. El Kli es un estado en el que uno siente que hay
placer, mendiga, y suplica al donante darselo.

éPor qué es el Aviut de Bina mas grande que el de Jocjma, i.e., por qué
tiene uno “desear recibir” mas grande, pero desea solamente dar?
Jocjma es el vaso que no siente aun que recibe; el donante lo controla
completamente. Sin embargo, Bina ya se siente como un receptor; por
lo tanto, su Aviut es mas grande.

Hay dos clases de la luz:
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A) la luz del propésito de la creacién llamado “Ohr Jocjma” viene del
Creador (el “Desear otorgar” sobre la creacion); es Behina Aleph.

B) la luz de la correccion de la creacién llamada “Ohr Jassadim”, que se
extiende gracias a la creacién; eso es el termino de Bejina Bet.

¢COmo uno puede decir que Ohr Jassadim se extiende gracias a la
creacion? ¢No es el creador el origen de la luz y el placer?

Es porque el placer del Creador viene a la creacién debido a su
compromiso de confluirla con la fuente del placer.

El origen de la creacion ocurre de la siguiente manera:

La luz sale del creador, el Ohr - el placer.

Ragt Phime Katar Esta emanacion de la luz del creador es
reah) . llamado la fase de cero (0), o la raiz
O Hochma —___| (Shoresh).
Phasa 1 + La luz crea al Kli, que puede sentir,
mﬂi Hochma absorber todo el placer que contenia en la
luz. Supongamos que el Creador queria
1. Obr Hossatim dar 1 Kg. de placer a la creacion. En tal
caso, debe haber creado el "Desear recibir”
P!{;:ﬂhf Bina ese placer (Kli) con la capacidad de 1 Kg.,
Bat) que podia absorber el deleite entero.
Onrebma | ‘| —-Ote Hassadkm Tal estado del Kli, estd totalmente lleno de
la luz del Creador es llamado fase Aleph
"Borna \ T Zankr Anpin (1). Esta fase es caracterizada por el deseo
Qimal) de recibir el placer. La luz que lleva el
Ot Hookeme ——____| placer es llamada “Ohr Jocjma”. El Kli en
esta fase recibe el Ohr Jocjma; por lo
Phasa 4 + ot tanto, la fase misma es llamada “Jocjma”.
{Bﬂﬁ World B Sof}

El Kli recibe la luz del creador, siente el
placer total y adquiere su propiedad - el “Desee dar”, a favor de. Por
consiguiente, en lugar de recibir, el Kli desea dar ahora, y deja de recibir
la luz. Debido a que un nuevo deseo, contrario al inicial sale en el Kili,
pasa a un nuevo estado, que es llamado fase Bet (2), el "Deseo de dar”,
o Bina.

El Kli ha dejado de recibir la luz. La luz continda interactuando con el Kii

y la luz dice esto, que negandose a recibir la luz, ni cumple el propdsito
de la creacidon, ni con el deseo del Creador. El Kli analiza esta
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informacién y llega a una conclusién de que no cumple el deseo del
creador realmente.

Y encima de todo, el Kli siente que la luz es una fuerza vital, y que no
puede prescindir de ella. Por lo tanto, el Kli, todavia con deseo de dar,
decide empezar a recibir una parte esencial de la luz. Asi es que el Kii
acepta recibir la luz para dos razones: primero, porque quiere cumplir el
deseo del creador, esto razén siendo la principal; y en segundo lugar,
siente que realmente no puede existir sin la luz.

La reciente aparicion, de un “Deseo de recibir” una pequefia cantidad
de la luz en el Kli, crea una nueva fase que es llamada Bejina Gimel (3),
o Zeir Anpin.

Mientras Gimel simultdaneamente da y recibe sincronizadamente un
poco, el Kli empieza a darse cuenta de que el deseo del creador es llenar
totalmente el Kli con la luz asi que podria poder disfrutarlo
infinitamente. Debido a que el Kli ya ha adquirido a un poquito de la luz
de Jocjma necesaria para su existencia, decide recibir el resto de la luz
ahora. Esto es el deseo del creador, y el Kli reasume recibir la luz del
creador de la misma forma en que hizo en fase 1.

La nueva fase es llamada Bejina Dalet (4). Es diferente de la fase 1, en
lo que respecta a que expresd su “Desear recibir”, separadamente lo
hizo por su propia determinacion.

La primera fase fue llenada con la luz por el deseo del Creador
inconscientemente. No tenia ningln deseo suyo propio. La 4th fase es
llamada “El reino de los deseos”, o lo Malcjut. Este estado, Malcjut, es
llamado “El mundo del infinito” (el Olam Ain Sof) - el deseo infinito,
ilimitado deseo de recibir placeres, estar lleno de la luz.

Bejina Shoresh (0) es el deseo del creador de crear la creacién y darle el
placer maximo. En esta fase, como en unas semillas, o embrién, toda
creacion subsiguiente es incluida con ese fin hasta el final, abarcando la
actitud del creador a la futura creacion.

Bejinat Shoresh (0) es la idea de la creacion entera. Todos procesos
siguientes son solamente la comprension de esta idea. Cada fase
siguiente es la consecuencia légica de la previa. El desarrollo sigue
desde arriba y cada fase precedente es “Mas alta” que la anterior, i.e...,
la fase precedente incluye todos los siguientes.
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En el transcurso de este desarrollo el Creador baja a nuestro mundo, los
nuevos niveles entran en la existencia; todo en evolucién de perfecto a
imperfecto. El Creador cred la luz, el placer, afuera de si, afuera de su
esencia. Por lo tanto, es dicho que la luz se crea “Yesh mi Yesh”
(existencia fuera de lo existente), i.e., que la luz ha existido para
siempre. Sin embargo, con la apariencia de fase 1 del deseo de recibir el
placer, la vasija, el Kli, es llamada “Yesh mi Ayn” (existente fuera de lo
no - existente), i.e..., el creador lo trajo de la nada; porque ni siquiera
existia el mas leve “Deseo recibir” en el Creador.
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Eehina Bet Eehina Aleph Eehina Shoresh
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Figure 6. Four Behinot of Ohr Yashar

El primer deseo independiente de la creacién existe en fase dos. En esta
fase, el “Desear otorgar” aparece por primera vez. Este deseo aparecid
bajo los efectos de la luz, que fue recibida del Creador, y ya habia sido
incluido en la idea de la creacion. Sin embargo, el Kli lo siente como su
propio e independiente deseo. Lo mismo es cierto de nuestros deseos:
todos son enviados desde arriba, del Creador; pero consideramos que
ellos sean de nosotros mismos.

Sintiendo el “"Deseo de dar” de la misma fase dos, contrario al “Deseo
recibir”, el Kli deja de sentir el placer de recibir, deja de recibir la luz
como el placer. La luz se filtra y lo deja que se quede vacio.

En la fase uno, el deseo de recibir el placer fue creado. El Unico deseo es

el que estd ausente en el Creador. Este deseo mismo es la creacion.
Posteriormente, hay solamente las diferencias de este deseo de la fase 1
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en el universo entero; el deseo de recibir el placer de recibir o de la
donacion, o de la combinacién de estos dos deseos. Separado del
Creador hay solamente una cosa - el deseo de recibir el placer.

La vasija (el Kli) quiere recibir siempre. El material de la que esta hecho
no cambia. El Hombre puede comprenderlo solamente cuando se da
cuenta del mal y comprende su naturaleza egoista. Todo esto que es
incluido en nuestra naturaleza; en cada celda de nuestro cuerpo, no hay
nada mas que el deseo de recibir el placer.

Fase dos, ahora vaciandose, deja de sentir que existe; es creado por la
luz y esta sin ella, tiene ganas de morirse. Por lo tanto, desea recibir por
lo menos un poquito de la luz del creador. El placer de recibir la luz es
llamado “Ohr Jocjma”, mientras que el placer de la donacion es llamado
“Ohr Jassadim”.

Fase dos (Bina) quiere dar, pero descubre que no tiene nada para dar,
que “Estd moribundo” sin Ohr Jocjma. Por eso es qué decide recibir un
poquito de luz, Ohr Jocjma.

Esto es lo que constituye la tercera fase, Bejina Gimel (3). En esta fase,
hay dos deseos diferentes en la vasija: el “"Desear recibir” y el “Desear
otorgar”. Pero el "Deseo de dar” prevalece. A pesar del hecho de que no
tiene nada para otorgar al creador, el “Deseo de dar” todavia existe
adentro. Este deseo es llenado con la luz de Jassadim. También tiene
una pequena parte de la luz de Jocjma adentro, que satisface el “"Desear
recibir”.

La cuarta fase, Malcjut, estd naciendo gradualmente de la tercera. El
“Desear recibir” crece mas fuertemente, presionando hacia afuera el
“Desear dar”, y después el “Desear recibir” se queda como el Unico
deseo. Por lo tanto, esta fase es llamada “Malcjut”, i.e., el reino del
deseo, el deseo de absorber todo, el placer entero (Ohr Jocjma).

Esta fase es una terminacion de la creacién, y debido a que recibe todo
infinitamente, incesantemente, es llamada “El mundo del infinito”.

Estas son las cuatro fases de la luz de Directa que vienen del Creador. El
resto de la creacién, todos los mundos, angeles, Sefirot, almas - todo es
solamente una parte de Malcjut. Debido a que Malcjut desea ser como
las fases que le preceden, la creacidn entera es un reflejo de estas 4
fases.
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Behiinat Dalet
Clam HaTambzum imiz =g of Bhing Dale

Figure 7. Four Behinot in Behina Dalet
Comprenderlo, explicar como son reflejadas en cada uno de los mundos,

como estas cuatro fases afectan nuestro mundo; cdmo nosotros,
trabajando activamente con la ayuda de la realimentacién desde arriba,
odemos afectarlos articipar en el proceso general del universo;
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6) Las cuatro fases antes mencionadas corresponden a los
diez Sefirot de los que cada esencia creada consta. Estas
cuatro fases corresponden a los cuatro mundos de ABYA,
que incluyen el universo entero, y todos los detalles
existiendo en realidad. Bejina Aleph es llamado Jocjma, o el
mundo de Atzilut. Bejina Bet es llamado Bina, o el mundo de
Beria. Bejina Gimel es llamado Tifferet, o el mundo de
Yetzira. Bejina Dalet es llamado Malcjut, o el mundo de
Assiya.

Ahora comprendamos la naturaleza de estos cuatro Bejinot existiendo
en cada alma. Cada alma (Neshama) se origina en el mundo del infinito
y desciende al mundo de Atzilut, adquiriendo alli las propiedades de
Bejina Aleph. En el mundo de Atzilut, todavia no es llamado
“Neshama”, por este nombre indica el grado de separacién del creador
que resulta en una caida del nivel del infinito, de un estado de unién
completa con el creador, y adquiere un poco de “Independencia” a cierto
grado de separacion. Sin embargo, no es aln una vasija totalmente
moldeada, asi que nada la separa de la esencia del creador hasta ahora.

Como ya sabemos, que mientras esta en Bejina Aleph, la vasija no es
aun tal, porque con este escenario se anula con respecto a la luz. Por lo
tanto, en el mundo de Atzilut, todo lo que es dicho todavia es
completamente divino - “El es uno y su nombre es uno”. Incluso las
almas de otras criaturas que pasan por este mundo se unen con el
creador.
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7) Bejina Bet controla en el mundo de Beria; i.e., su vasija
es el "Desear otorgar". Por consiguiente, cuando el alma
llega al mundo de Beria, llega a este escenario del desarrollo
de la vasija y ya es llamado “Neshama”. Esto quiere decir
que se separd de la esencia del Creador y adquiridé un cierto
grado de independencia. Sin embargo, esta vasija esta
quieta muy “Pura”, “Transparente”, i.e., sus propiedades
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muy cercanas a las del creador. Por lo tanto, es mirado
como un ser totalmente espiritual.
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8) Bejina Gimel controla el mundo entero de Yetzira;
contiene cierta cantidad del “Desear recibir”. Por lo tanto,
cuando el alma viene al mundo de Yetzira, llega a este
escenario del desarrollo de la vasija, se retira del estado de
“Neshama”, y es llamado "“Ruacj” ahora. Esta vasija ya
posee a cierto Aviut, i.e., alguna parte del “Desear recibir”.
Es sin embargo todavia considerado espiritual, ya que esta
cantidad y calidad del “"Desear recibir” son insuficientes para
ser separado en sus propiedades de la esencia del creador
totalmente. Una separacién completa de la esencia del
creador es un cuerpo, que es ahora completamente vy
evidentemente “Independiente”
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9) Bejina Dalet controla el mundo entero de Assiya; es el
escenario final del desarrollo de la vasija. En este nivel, el
“Desear recibir” alcanza el pico de su evolucién. La vasija
entra en un cuerpo totalmente separado de la esencia del
Creador. La luz interior de Bejina Dalet es llamada “Nefesh”.
Este nombre sefiala a la falta del movimiento independiente
en este tipo de la luz. Ademas, recuerden que nada existe en
el universo que no conste de su propio ABYA (cuatro
Bejinot).

¢Cual es la diferencia entre el “"Desear recibir” y el alma? El “Desear

recibir” es llamado Bejina Dalet. Es el corazdon de todo; siente y
consigue todos los niveles. Como una regla, “La luz” es nombrada el
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“«alma»”. La luz sin uno quien lo comprenda es llamada la “Luz”. La luz
con uno quien la consigue es llamada “El alma”.

Por ejemplo, cinco personas estan mirando un avién a través de
binoculares, y cada uno tiene mejor binocular que los otros. Ahora, el
primero dice que el tamafio del avién es 20 cm. El segundo lo alega que
es 1 m. Cada uno de ellos dice su verdad porque basan sus
especulaciones en lo que ven, pero sus opiniones de ninguna manera
afectan al avién.

La razdén de la diferencia de las opiniones consiste en la diferencia de la
calidad de los lentes de los binoculares. Lo mismo ocurre con nosotros;
no hay cambio en la luz, todos los cambios estdan en ésos que la
consiguen, y cualquier cosa que comprendemos es llamado “El alma”.
En nuestro ejemplo los binoculares son la equivalencia de las
propiedades, y en este juicio hay diferencias entre ésos quiénes las
consiguen, y aln mas en eso que es conseguido, el alma.
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10) La luz Nefesh, de la vida instalada en el cuerpo, viene
directamente de la esencia del Creador. Pasando por los
cuatro mundos de ABYA, se muda del Creador gradualmente
hasta que adquiere una vasija, un cuerpo asignado a ella.
Solamente entonces la vasija es considerada como
constituida totalmente. En este estado del desarrollo de la
vasija, la luz dentro de ella es tan pequefia que su origen no
puede ser sentido, i.e., la creacion (la vasija) deja de sentir
al Creador.

Sin embargo, con la ayuda de la Torah y los mandamientos con la
intencién de otorgar el deleite al creador, la creacidn puede purificar su
vasija llamada el cuerpo, y recibir toda la luz preparada para ella por el
Creador en la idea de la creacion. Eso es el lo que Rabi Hanania ben
Akashia representaba diciendo, “El Creador deseaba recompensar Israel
asi que les dio la Torah y los mandamientos...”
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Aqui explica la nocion “Aviut”, que tenemos a “Lezakot”, purificar. Bejina
Dalet es llamado Aviut, porque recibe por el bien de su propio disfrute.
El propdsito es conseguir la equivalencia de las propiedades, i.e., para
recibir por el bien del otorgamiento. Eso es lo que es definido como
“Zakut” - la purificacién. Uno puede llegar a tal nivel aprendiendo la
Torah con la intencidon de adquirir el “Deseo dar”.

No puede haber dos deseos contrarios simultdneamente en el Kli; es el
“Desear recibir” o el “Desear dar”. Si hay dos deseos en un Kli, es
dividido en dos partes, en dos Kelim, proporcionadamente.

El “Tiempo” en el mundo espiritual es la conexidén causa - y - efecto
entre objetos espirituales, el parto de lo mas bajo debido al mas alto.
Hay causas y los efectos en los mundos espirituales, pero no hay
ninguna brecha de tiempo entre los dos. En nuestro mundo, como una
regla, un poco de tiempo pasa entre una causa y un efecto.

Si decimos “Antes”, representamos la causa; pero si decimos “Después”,
representamos el efecto. Nos pondremos acostumbrados a tales
nociones como "“La falta del tiempo y el espacio” gradualmente.
Rambam escribié que todo nuestro material, el universo entero, estaba
debajo de la velocidad de la luz. Si algo supera la velocidad de la luz, se
parara el tiempo, y espacio se contraen en un punto. Esto es también
conocido de la teoria de la relatividad de Einstein.

¢éQué hay mas alld de eso? Mas alla de eso estd el mundo espiritual
donde espacio y el tiempo no existen, i.e., son tomados por una persona
que comprende que ellos son como iguales al cero. El espacio espiritual
puede ser comparado con nuestro mundo espiritual interior donde uno
se siente satisfecho o drenado (lleno o vacio).

Hay solamente el creador y la creacién en el mundo entero. La creacién
es el “"Desear recibir” la luz, el placer del creador. En nuestro mundo,
este deseo es inconsciente; no podemos sentir el origen de la vida, del
placer. En nuestro mundo, el deseo de recibir el placer es egoista. Si el
hombre puede corregirlo y empezar a usarlo altruistamente, empieza a
sentir la luz, el creador, el mundo espiritual en el mismo Kli. El mundo
espiritual y el creador son lo mismos.

El deseo corregido del hombre es llamado "El alma". Un alma es dividida
en partes diferentes, almas particulares. Entonces se ponen en
disminucion y se mudan del creador de acuerdo con sus propiedades y
entran en el hombre nacido en este mundo. Un alma puede entrar en
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una persona mayor a cualquier época de su vida. Ocurre de acuerdo con
un programa dado desde arriba.

(EEn cualquiera de sus vidas?) (£Que es su vida cuando se habla
de una persona?) (¢Como es eso de que un alma entra en un
cuerpo de un adulto en cualquier momento de su vida?)

109

Las almas se reemplazan en una, y en la misma persona durante su
vida. A decir verdad, es similar a la ropa que un hombre se cambia
constantemente. Lo mismo es cierto con el alma; cambia su vestido
material, su cuerpo fisiolégico, lo deja, y esta siendo reemplazado por
otra alma. El cadaver se muere, pero el alma se cambia su vestido por
otro, se viste en otra persona.

El propdsito del hombre mientras vive en este mundo, estando en este
cuerpo, a pesar de todos esos que son sus deseos egoistas, es luchar
por llegar al nivel espiritual del que su alma descendié. Consiguiendo
este objetivo, el hombre llega a un nivel espiritual, que es 620 veces
superior al actual. Corresponde a los 613 mandamientos y las siete
ordenes adicionales.

Todas las almas tienen la misma tarea - conseguir su correccidon
completa. Eso quiere decir subir 620 veces mas alto. El Hombre puede
elevarse hasta ese nivel con la ayuda de los estorbos corporales. Ese es
el significado de estar en nuestro mundo, en nuestro cuerpo. La Unica
diferencia entre las almas estd en sus condiciones iniciales y finales,
dependiendo de la calidad del alma y sobre desde qué parte del alma
comun viene. Cuando todas las almas se combinan en uno, aparece un
totalmente nuevo estado de cantidad y calidad del deseo comun y el
volumen de la informacion.

Hay ciertas clases de almas que ya han terminado su propia correccion y
han bajado a nuestro mundo para corregir a otras. Tal es el alma de
Rabi Shimon bar Yocjai, el que encarno después en el Ari, y luego
definitivamente en el Baal HaSulam. A veces tal alma desciende a influir
en el mundo como un todo, criar a futuros Kabbalists a veces.

Después de la correccion final, no habra ninguna diferencia entre las
alma. La diferencia entre ellas existe solamente en su camino para el
objetivo. Es dicho, que las personas de Israel entraron en el exilio para
diseminar los conocimientos sobre la espiritualidad y por lo tanto,
dibujar a otros pueblos a la manera de la correccion, a ésos que eran
dignos de la correccion y ascenso.
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Note bien, que el movimiento material similar al espiritual tiene lugar en
nuestro mundo, en nuestros cuerpos.

La conexidn entre lo espiritual y los mundos materiales es unilateral;
viene desde arriba, de lo espiritual a lo material. EI Hombre es
empujado por el sentimiento de la verglenza. Al sentir la verglenza,
Malcjut del mundo del infinito se contrajo y dejo de recibir el placer. La
verglienza era tan insoportable, que era mas grande que el placer.

éQué es la vergienza?

Es completamente diferente del presentimiento que sabemos. La
verglienza espiritual aparece exclusivamente cuando el hombre siente al
Creador. Es el sentir de la discrepancia espiritual entre el Creador y el
hombre. Aunque recibe todo del Creador, el hombre no puede darle lo
mismo a cambio. La vergienza es caracteristica solamente de las almas
mas altas que ya han entrado en el mundo espiritual y han ascendido a
los niveles donde el Creador puede ser sentido.

Las sensaciones no pueden ser expresadas. Si el hombre sabe esto o
tiene este presentimiento, eso puede estar excitado en él desde afuera,
pero no serd hecho de nuevo. Las sensaciones espirituales son
particularmente indescriptibles porque solamente uno quien las consigue
las siente. En ambos, nuestro mundo y en el espiritual, el hombre que
siente algo no puede siquiera expresarlo ni demostrarlo con sus
sensaciones a alguien mas. Es una experiencia sumamente personal.

Sentimos solamente eso que entra en nosotros. No sabemos lo que esta
aparte de nosotros, lo que no pasa a través de nuestros sentidos. La
ciencia descubre algo nuevo constantemente, pero no sabemos qué ha
sido descubierto, aun no, y no hay ninguna manera en que podemos
saberlo con anticipacion. Todavia estd mas alld de nosotros, alrededor
de nosotros; no se ha entrado nuestra mente y no siente todavia.

Por sus “"Descubrimientos”, la ciencia solamente determina la existencia
de ciertos hechos en la naturaleza. La esfera de lo no descubierto
continla existiendo alrededor de nosotros y aparte de nuestras
sensaciones. Kabbalah es también una ciencia; sin embargo, no
investiga nuestro mundo, pero si el espiritual, suministrando al hombre
juicios adicionales. Entrando en el mundo espiritual, podemos
comprender mejor el nuestro. Todos los eventos que tienen lugar en el
mundo espiritual nos descienden, mientras que todos los efectos en
nuestro mundo ascienden al mundo espiritual de acuerdo con lo ley de
la circulacion continua e interaccion de toda informacion.
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Nuestro mundo es el Ultimo y mas bajo de todos niveles de los mundos
existentes. Por lo tanto, el Kabbalista, que entra en el mundo espiritual,
puede ver las almas descendentes y ascendentes, las causas y los
efectos de todos procesos espirituales y materiales.

¢La ciencia de Kabbalah es comprobable?

Mirando nuestro mundo desde arriba, uno puede ver que las todas las
ensefianzas y las religiones terminan donde el mundo interior del
hombre, su psicologia interior llega al limite. Mientras es imposible
demostrar algo espiritual sobre el nivel de nuestro mundo, sera
imposible demostrar algo. Solamente uno quien asciende lo vera. Por lo
tanto, Kabbalah es llamado una ciencia confidencial. Si el hombre nace
ciego en nuestro mundo, es imposible explicarle el significado de “Ver”.

En Kabbalah, hay un método del identidad - logro estrictamente
cientifico y razonable y critico. Cuando un sentido (juicio) adicional
aparezca, el hombre empieza a hablar con el Creador, a sentirlo. El
Creador empieza a abrir su propio mundo interior - lo Unico que hombre
puede sentir y comprender. Como cualquier otro ser creado, el hombre
puede sentir solamente lo que desciende del Creador a él.

¢Quizas el Creador tiene otras cosas de las que no habla?

Por supuesto, lo hace. También recibimos la mas y mas nueva
informacion, las nuevas sensaciones, que no habian sido introducidas en
nosotros antes. Sin embargo, uno no puede dar el juicio sobre algo que
todavia no ha recibido del Creador.

Hombre consigue todo en Kabbalah yéndose a través de los 6000
niveles, o supuestos “Seis mil afos”. Al haber terminado su subida
espiritual, constando de 6000 niveles, el hombre se eleva hasta el nivel
mas alto del logro - el 7th milenio o el “Sabbath”.

Entonces tres subidas mas vienen - los 8th, 9th y 10th milenios, donde
el hombre consigue los Sefirot: Bina, Jocjma y Keter mas altos. Estos
niveles estan encima de la creacidn. Pertenecen al Creador que da tales
logros a las almas corregidas totalmente, semejante a unirse con él.

Nada esta escrito sobre esto en cualquier lugar; no hay lengua capaz de
describirlo. Consulta los secretos de Torah. Por lo tanto, cuando a uno
se le pregunta sobre el Creador, no podemos responder. Hablamos
solamente sobre la luz que emana de él. Conseguimos la luz y
conseguimos al Creador por lo tanto. Lo que conseguimos, lo llamamos
al “Creador”, algo que nos cred. Resulta que nos conseguimos a si,
nuestro mundo interior, y no a él en realidad.
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Estando totalmente lleno de la luz, Malcjut sentia que, aunque habia
complacido al Creador recibiendo su luz, estaban sus propiedades
totalmente en direccién contraria a El. Solamente quiere recibir el
placer, mientras que el Unico deseo del Creador es dar el placer.

En este estado del desarrollo, Malcjut, por primera vez, sintié una
|lastima candente porque habia visto al donante y sus propiedades, vy
toda la diferencia inmensa entre ellos.

Como consecuencia de esta sensacion, Malcjut decide liberarse de la luz
totalmente, como en fase 2 (Bina), con la Unica diferencia de que aqui la
creacion desea recibir el placer apasionadamente y siente cuan contrario
es al Creador este deseo.

La expulsion de la luz fuera de Malcjut es llamada “Tzimtzum Aleph”
(TA). Debido a él TA, Malcjut se queda totalmente vacio. El creador
actué hasta la fase cuatro. Empezando con el sentimiento de la
verglienza, la creacién empieza actuar por si “independientemente”, el
se siente que la verglienza es su fuerza motriz.

Después de la restriccion, Malcjut no quiere recibir mas luz. Siente su
contraste con el Creador que le da este placer. Estando lleno de la luz, y
cumpliendo el deseo del Creador por lo tanto, ahora Malcjut se ha
puesto contrario al Creador definitivamente. Qué debe hacer para no
sentir la verglienza y ser similar al Creador, i.e.,

¢Recibir, porque EL lo quiere y dar de la manera en que EL lo hace?

Malcjut puede conseguir tal estado si no recibe por su propio motivo, no
para satisfacer su propio deseo de recibir el placer, pero por la intencion
hacia el Creador. Esto quiere decir que recibira la luz ahora sélo porque,
haciéndolo, da el placer al Creador. Es similar al invitado que, sin
embargo ni siquiera esta hambriento, se niega a recibir por el gusto por
su propio motivo, pero recibe para complacer el anfitrion.

Para este propodsito, Malcjut crea una pantalla - una fuerza que resiste
el deseo egoista de recibir el placer para su propio motivo, tal que
ninguna atencién presta al donante. Esta fuerza empuja toda la luz
venida hacia él. Entonces, con la ayuda de la misma pantalla, Malcjut
calcula qué cantidad de la luz puede recibir por el bien del creador.

Malcjut abre solamente a la parte de la luz medida por la pantalla que

puede recibir por el motivo del Creador. La parte restante de Malcjut,
i.e., el resto de sus deseos, quedan vacios. Si pudiera llenarse

100



totalmente con la luz y recibir por el bien del otorgamiento, se habria
puesto similar al Creador junto a sus propiedades. Terminaria la
correccion de su egoismo y empezaria a usarlo solamente para
complacer al Creador.

Tal estado de la correccion total de Malcjut es “El propdsito de la
creacion” y es llamado “El Fin de la correcciéon” (del deseo egoista de
recibir el placer). Pero es imposible llegar a tal estado en un momento,
una accién, porque es totalmente contrario a la naturaleza egoista de
Malcjut. Malcjut recibe su correccién en partes, en partes durante un
periodo de tiempo.

La luz que ingresa el Kli es llamada “Ohr Yashar” (la luz directa). La
intencién del Kli de recibir la luz solamente por el motivo del creador es
llamada “Ohr Jozer” (la luz reflejada). Con la ayuda de esta intencién, el
Kli refleja la luz. La parte del Kli que recibe la luz es llamado “Tocj” (la
parte interior). La parte del Kli que permanece vacia es llamada “Sof”
(terminacion). Juntos, Tocj y Sof moldean el (cuerpo) de “Guf” - el
deseo de recibir el placer de Guf. Uno debe apropiarse de la
consideracion de que, cuando los libros de Cabalistica hablan del
“Cuerpo”, siempre esta representado el “Desear recibir”.

Con la excepcidon de nuestro mundo, el universo espiritual entero es
construido solo sobre este principio— recibir por el bien del creador.
Aparece que el universo es solamente los cambios de Malcjut vaciado en
TA, que se llena ahora con la ayuda de la pantalla. La parte exterior
menos importante ahora de este Malcjut es llamada los mundos de
Adam Kadmon, Atzilut, Beria, Yetzira y Assiya. Sin embargo, la parte
interior permanente de Malcjut es llamada “El alma”, Adam.

El proceso de llenar Malcjut con la luz es cualitativo y cuantitativo. Este
es un proceso que vamos a investigar mucho. Consiste en el hecho en el
que cada parte diminuta de Malcjut que descendid a nuestro mundo
debia corregir por si mismo uniéndose con el creador. Y cada una de
estas particulas esta dentro de cada hombre. Es su “Identidad”
verdadera.

La parte de Malcjut que no recibe la luz aun, pero solo hace un analisis
preliminar, calculando cuanta luz puede recibir para el motivo del
creador, es llamado “El Rosh” (cabeza). Tanta luz como Malcjut puede
recibir, tanto placer que puede dar al creador. Malcjut tiene una
completa libertad de voluntad; puede decidir no recibir en absoluto, o
recibir como mucho lo que quiere. Controla su egoismo y escoge sélo
este estado de ser similar al creador. Funciona en su egoismo, i.e., no
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solamente él decide no recibir para su propio motivo, y recibe por el
bien del creador.

Malcjut tiene que sentir el placer, porque este es el deseo del Creador;
pero la intencidon debe ser altruista. Ese es el por qué no puede recibir
por el motivo del Creador toda la luz que viene de él. Aparece una
contradiccion entre la intencion y el placer mismo. Si Malcjut no disfruta,
tampoco el Creador. Todo su placer esta en satisfacer a Malcjut

La luz que ingresé al Tocj de Malcjut es llamada “Ohr Pnimi” (la luz
interior). El lugar donde la pantalla se situa es llamado “El Pej” (boca).
La pantalla en el hebreo es “Masacj”. El limite donde el Kli deja de
recibir la luz es llamado “El Tabur” (ombligo). La linea que significa el
final del Kli es llamada “El Sium” (la terminacién) o “Etzbaot Raglin”
(dedo del pie).

La parte de la luz que Malcjut no puede recibir, debido a una pantalla
débil se queda afuera y es llamado “Ohr Makif” (la luz circundante). La
luz que Malcjut recibe dentro debe corresponder a su intencidn de recibir
esta luz por el motivo del creador. Esta intencién, como es sabido, es
llamada “La luz reflejada”. Por lo tanto, la luz desde la cabeza entra en
el cuerpo y se mezcla con la luz reflejada.

El Tocj, lleno de la luz, es completamente similar al creador y es en un
estado del intercambio continuo del placer con él. El creador emana el
placer, que es sentido por las almas de acuerdo con su medida del
“"Hambre”, el deseo de recibirlo. El problema aqui es desear sentir al
creador y recibir el placer de él. Este es el lo que la Kabbalah nos
ensefa.

Uno puede sentir al creador solamente al grado de la semejanza de sus
propias propiedades. El sentido que percibe eso, que siente al creador,
es llamado “El Masacj” (la pantalla). La entrada dentro al mundo
espiritual empieza con una pantalla minima aparece en el hombre,
cuando empieza a sentir el mundo exterior y comprende que es el
creador.

Entonces, investigando Kabbalah, el hombre incrementa la magnitud de
su pantalla y empieza a sentir el creador mas y mas. La pantalla es la
fuerza de la resistencia para su egoismo y la medida de su semejanza al
creador. Permite que él ponga en armonia su intencion de acuerdo con
la intencion al creador. Hasta el punto de que los deseos de hombre
sean iguales a su medida de la semejanza a ésos de los del creador,
empieza a sentir al creador.
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Nada existe en el universo excepto el deseo del creador desear
“otorgar” y el deseo inicial de la creacion “De recibir”. Cada proceso
siguiente es la correccién de este deseo “De recibir” con la ayuda del
deseo “otorgar”. Todavia,

¢Como puede el hombre cambiar algo que fue creado por el creador - el
deseo “De recibir”, si es su misma esencia?

La respuesta es que ocurre solamente con la ayuda de la intencion “De
recibir por el bien del otorgamiento”. La creacidon se pone igual al
Creador en sus propiedades, su nivel espiritual. Cada esencia creada
debe conseguir tal estado no solo durante una o algunas vidas. Este
proceso tiene lugar durante todas y cada generacién. Somos la
consecuencia, o el producto de las generaciones previas; nuestras almas
han estado aqui mas de una vez, y han descendido aun una y otra vez.
Acumulan la experiencia del sufrimiento y el estado de preparacion al
que se acercan mas y mas cerca del espiritual.

Una de las naturalezas del hombre es la pereza, y es un muy buen
presentimiento. Si no fuera por la pereza, se habria esparcido sobre
todo tipo de diferentes clases de ocupaciones, sin dar la preferencia a
algo. Uno no debe asustarse de la pereza; nos protege de las
actividades superfluas.

Las acciones del Creador se ponen evidentes en las primeras dos fases:
La fase de cero, llamada “La raiz”, es la luz que emana del Creador.

La primera fase, llamada “Jocjma” es el “Desear recibir” la luz, la vasija
(el Kli), creada por la luz en si, eso es para poder recibir el placer
contenido en esta luz. Ademas, hasta el final de la entera creacioén, todo
ocurre solamente como la reaccion a la luz dentro del Kli. Todo ocurre
solamente debido a la interconexidon entre estos dos componentes - la
luz y la vasija, el placer de “"Desear de dar” y del "Desear de recibir” ese
placer.

La segunda fase, llamada “Bina”, es la primera reaccion del Kli a la luz
que lo llena; el Kli adquiere la propiedad del “"Otorgamiento” de la luz y
quiere ser igual hacia ella. Por eso es el por qué expulsa la luz.

La tercera fase, llamada “Tifferet”, o “Zeir Anpin”, es la primera accién
llevada a cabo por el Kli. Comprende que el Creador quiere que él reciba
y disfrute la luz. Por lo tanto, empieza a recibir a pequefa cantidad de
luz. Este es “deseo de recibir” en la tercera fase.
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La cuarta fase es llamada “Malcjut”. En la tercera fase en el Kli esta el
“"Desea recibir” la luz entera de Jocjma que emana del Creador, y
desarrolla este deseo, hasta que luego es llamado Malcjut.

Esta cuarta fase es el deseo completo, la Unica creacion. Podemos ver
que la creacidn tiene solamente un deseo - el recibir y disfrutar la luz de
Jocjma. Inicialmente, la Unica posibilidad del otorgamiento es el no
recibir para su propio motivo, pero si por el bien del Creador.

Sin embargo, para hacerse un dador es necesario sentir al Creador y
recibir solamente por el bien de otorgarle el placer. Usted se hace
pareja.

El le da (a usted) y usted a él. Usted se pone igual en sus propiedades y
aspiraciones; usted sufre si el no recibe el placer, pero tanjbién sufre si
usted no disfruta lo que EL ha preparado para usted. El y usted se
hacen complementarios.

La cuarta fase, Malcjut, entonces es subdividida en cinco partes. Esto
ocurre, porque no puede corregir todo de su egoismo inmediatamente,
i.e., no le es viable recibir la luz entera preparada para el por el motivo
Creador. El “"Deseo de recibir” por el motivo de otra persona no es
natural; por lo tanto, gradualmente la creacion debe “llegar a usar” a
este deseo.

Malcjut quiere ser similar a las fases precedentes. Por lo tanto, se divide
en cinco partes:

(A) La parte de raiz de Malcjut es similar a la fase de raiz de la luz de
Directa;

(B) La primera parte de Malcjut es similar a la primera fase de la luz de
Directa;

(C) La segunda parte de Malcjut es similar a la segunda fase de la luz
de Directa;

(D) La tercera parte de Malcjut es similar a la tercera fase de la luz de
Directa;

(E) La cuarta parte de Malcjut es Malcjut mismo, que no es similar a

ningunas de las propiedades previas. Por lo tanto, es completamente
egoista.
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Estas fases son declaradas en consecuencia:
. Inanimado

. Vegetativa

. Animal

. Humana y

. Espiritual

G PDhWN =

Las almas son creadas después de la ultima parte de Malcjut. El resto
del universo, los mundos y todo lo que lo llena y habita, es creado
afuera de las partes precedentes de Malcjut. La diferencia entre los
niveles de la creacion esta en el nivel del deseo de recibir el placer: del
mas bajo en la naturaleza, al mas grande en el hombre y al mas alto en
las almas.

A través de las reencarnaciones, el hombre siente deseos de toda clase.
Uno quien tiene incluso un deseo inconsciente de ponerse mas cerca del
Creador y tiene también el resto de los deseos mas turbulentos. La
pregunta que se pone ahora asi, éen qué proporcion estan estos deseos
representados en él, y qué deseo debe elegir para sus acciones?

Con la ayuda del grupo y el Rabi (el profesor), uno puede reemplazar
todos sus deseos con el solo deseo de conseguir al Creador. Mientras se
dirige hacia ese objetivo, el resto de los deseos crecen y obstruyen este
progreso. Vienen deseos de toda clase, incluyendo relaciones sexuales,
dinero, el poder, la fama, los conocimientos, y los varios idolos del
mundo material.

Al Hombre le son dadas tentaciones de toda clase desde arriba; es
atraido por la posibilidad de crecer rico, de ser ascendido a un puesto
alto etc... Ocurre con el propdsito de que el hombre puede conseguir
conocerse, darse cuenta de sus aspiraciones vy defectos, su
insignificancia en soportar los placer tentadores. Todo esto es solamente
para que pueda aprender qué es este deseo de recibir el placer que el
Creador ha modelado en él.

Kabbalah es una ciencia de los conocimientos de la identidad, de
mostrar el Creador en identidad uUnica. El Hombre se da cuenta de qué
es lo mas importante para él. Importa qué hace con su tiempo libre,
sobre lo que piensa el resto del tiempo. Un Cabalista debe trabajar. El
tiempo libre puede ser usado en la manera correcta solo si es planeado
de antemano. Si usted piensa sobre la pregunta “éPara qué estoy
viviendo?” durante su tiempo libre, entonces permitira que usted
piense el resto del tiempo correctamente.
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Al ascender espiritualmente, uno debe tener un objetivo a corregir, i.e.,
es necesario tener el “Desear recibir”, el egoismo. Solamente esto, el
“Desear recibir”, corregido con la ayuda de la intencidn de recibir por el
bien del Creador, hace que a la vasija entre la luz que planeada el
Creador. Resulta que a mas egoista se pone el hombre mejor. Porque el
egoismo del hombre crece regularmente durante su enfoque por el
Creador. Es necesario hacer al egoista mas grande afuera del hombre.
De este modo, podria llegar a sentir que algo en él requiere la
correccion.

El egoismo hace al hombre percibir la manifestacion segura del Creador
negativamente. Sin embargo, este sentido muy negativo del Creador
nos trae a él. Durante la subida espiritual, copiando mas cerca al
Creador, todas las emociones negativas se convierten en unas positivas.

La “Identidad” interior del hombre es la Creadora. Nos sentimos
separados de él sélo porque nuestro egoismo aun no es corregido.

La creacidn entera consta de cinco Behinot: Keter, Jocjma, Bina, Tifferet
o0 Zeir Anpin y Malcjut, las cudles corresponden a 10 Sefirot. ¢{Por qué
hay 10? El asunto es que Tifferet consta de 6 Sefirot: Jesed, Gevura,
Tifferet, Netzaj, Jod, Yesod. Sefialemos que el nombre de “Tifferet”
representa ambos, uno de los 5 Behinot, y uno de su Sefirot
particulares.

Esta Sefira, es una de las 6, determina las cualidades particulares del
Tifferet comun. Sin embargo, es mas acostumbrado usar el nombre Zeir
Anpin (ZA) en lugar de Tifferet. Este nombre (el tetragramaton) es mas
aceptado, especialmente en la escuela del Ari. Estos 10 Sefirot incluyen
el universo entero.

Sefira Mundo Letra

Keter Adam Kadmon | El punto de la letra Yud (Kutzo shel Yud)
Jocjma Atzilut Yud

Bina Beria Jey

ZA Yetzira Vav

Malcjut Assiya Jey

Nuestro mundo es una parte del mundo de Assiya. Aunque nuestro
mundo esta formalmente debajo de el mas bajo nivel espiritual, como
alli en la esfera espiritual, no hay ningun lugar a tal propiedad egoista,
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este nuestro mundo es considerado que esta en el nivel final del mundo
de Assiya.

La razén para la creacion de los mundos consiste en el hecho de que,
para dar el placer a la creacion, el Creador tiene que crear algunas
condiciones:

- La creacion debe querer recibir el placer.

-Este deseo debe provenir de la creacion misma.

-Debe ser independiente, que no es el mismo como en la condicidon
previa.

-La creacion debe poder reinar sobre este deseo para que el deseo no
puede ni tener el poder sobre la creacién, ni determinar su
comportamiento.

-La creacién debe ser independiente de escoger si recibirda el placer
siendo una creacioén, o siendo similar al Creador.

La creacion debe ser capaz de actuar libremente entre la dos fuerza
contrarias: su propio egoismo y el Creador; debe escoger su ruta por
separado y partir sobre ese sendero.

Para suministrarle a la creacion (el hombre) con estas condiciones, el
Creador debe:

-Distanciar la creacién de la luz;
-Crear las condiciones de libertad de la voluntad;
-Crearle una oportunidad de conseguir el universo y el desarrollo;

- Crear una oportunidad (écual es la diferencia entre una condicidn
y una oportunidad?) de libertad de accion.

El Creador crea tales condiciones gradualmente para la creacion. Por la
creacion, representamos al hombre en nuestro mundo, en el estado
donde ya empieza a darse cuenta de si en relacién con el universo o
empieza a trepar a los niveles espirituales. Tal estado es deseable para
el origen del trabajo espiritual de hombre y es llamado “Este mundo”.

107



¢Por qué tenia el Creador, que estad en el nivel espiritual mas alto, que
constituir la creacidon afuera de una propiedad egoista que es contraria a
él?

éPor qué inicialmente llena totalmente la creacién con la luz, que luego
se vacia de la luz, y haciendo bajar a la creacidon a el estado de “Este
mundo” (Olam Jazej)?

El asunto es que la creacion no es independiente; aunque esta llena de
la luz, por estar completamente sofocado por la luz. La luz determina
sus condiciones a la creacion, y el deseo de recibir el placer, el KiIi,
transfiere sus propiedades a ella.

Para la creacién de un Kli independiente, completamente libre de la
ayuda de la luz, la luz debe mudarse de él totalmente. Hay una regla
simple: el difundir de la luz dentro del Kli, con la consiguiente expulsidon
de ella, hace al Kli apropiado para su funcion de darse cuenta y escoger
la manera del llenado por separado. Tal Kli genuino e independiente
puede aparecer solamente en nuestro mundo.

El descenso de la luz desde arriba por sobre todos los mundos para
cubrir en este mundo constituye la fase preparatoria de la formacién
genuina del Kli. A cada fase, solamente la luz determina todas las
formas, etapas, y calidades del Kli. Tan pronto como el Kli expulsa la luz
totalmente, se pone completamente independiente y puede asumir las
diferentes decisiones.

Cualquier alma (un nombre mas para el Kli) que desciende de cierto
nivel espiritual es considerado como parte del Creador y es llenado con
su luz, hasta que se alinea en el cuerpo - deseo del hombre y hasta que
empieza a trabajar con él.

Solamente después de que un alma desciende a nuestro mundo y
aprende Kabbalah comprende su verdadero estado. Entonces en el
hombre, en quien un deseo para el progreso espiritual aparecié, puede
pedir al Creador que lo llene con la luz espiritual que lo elevara. Sin
embargo, el hombre no se eleva espiritualmente al nivel del cual su
alma descendio, pero si a 620 veces mas alto.

éCOmo avanza el hombre? Si le fuera dado desde arriba un incentivo
para el logro de lo espiritual, no debe perderlo. Hombre puede ser
empujado varias veces desde arriba, suministrandole el interés por la
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espiritualidad. Sin embargo, si no usa este deseo correctamente, sera
dejado en paz hasta su préxima reencarnacion al final.

El Kli es forzado a elevarse espiritualmente por la luz circundante, Ohr
Makif. Brilla desde afuera, porque no puede entrar en el Kli egoista aun.
Pero esta luz afecta el deseo del hombre por la espiritualidad y lo hace
crecer tan considerablemente, que todo lo que quiere es la subida
espiritual. Entonces recibe la ayuda desde arriba. Incrementara la
influencia de la luz circundante y por lo tanto, empezar a sentir las
sensaciones espirituales, entrara por la fuerza a su espacio espiritual,
solo puede hacer esto:

A) Bajo la orientacion de un Cabalista verdadero;
B) Con la ayuda de libros de estudio genuinos;

C) A través de la comunicacion con los miembro de su grupo (estudios
colectivos, el trabajo, las comidas)

Olam Jazej ("Este mundo”) es el estado donde el hombre ya siente que
el Creador se oculta de él. En este momento, no lo sentimos aun.
Hemos sido anunciados que el Creador existe, nos enteramos de él,
pero en todo caso, no podemos sentirlo. Cuando el hombre empieza el
presentimiento de que hay algo fuera de nuestro mundo, algo escondido
de él, es llamado la ocultacion doble del Creador.

El egoismo es la propiedad del hombre que automaticamente lo hace
obtener el beneficio de todo lo que hace. Solamente en esto ve el
propdsito de sus acciones. El altruismo es una propiedad que no
podemos comprender totalmente; es cuando la persona hace algo sin
cualquier beneficio para si. La naturaleza nos dotd a nosotros solamente
con las propiedades egoistas. El altruismo esta mas alla de los limites de
nuestro conocimiento.

Solamente alguien que siente al Creador puede adquirir esta propiedad.
Usando la lengua de la Kabbalah, cuando la luz ingrese el Kli, pasara sus
propiedades altruistas a él. El Hombre no puede ser corregido todo a
solas, y no es exigido a hacerlo. Bajo la orientacion de su profesor,
durante las lecciones de grupo, tiene que despertar tales deseos
espirituales, esos que causarian que la luz lo ingrese.

Para obtener eso, uno debe trabajar mucho sobre sus ideas y los deseos

de saber qué exactamente es necesario, aunque no puede desearlo aun.
Si el hombre lleva a cabo una accién en nuestro mundo que parece
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aparentemente altruista, quiere decir en realidad que calculd su futura
recompensa con anticipacion.

Cualquier movimiento, incluso el mas leve, es hecho solamente sobre la
base de un calculo. Por consiguiente, parece que para el hombre hacer
el calculo, estaria mejor que lo que esta ahora. Si el hombre no hiciera
tales calculos, no podria moverse, porque cierta cantidad de energia es
necesaria para el movimiento incluso en el nivel molecular de la
naturaleza, y esta energia es nuestro egoismo, i.e..., el deseo de recibir
el placer.

Esta ley “Viste” luego a las leyes fisico - quimico generales. En nuestro
mundo, el hombre puede recibir solamente o dar por el bien de recibir.

Es digno de notar aqui que los deseos que hacen a toda la especie
humana felices son también egoistas, por el hombre, ver a si como una
parte de especie humana, los deseos de complacer a estos mismos
parten de esa ley.

Kabbalah permite la descripcién de ambas acciones interiores llevadas a
cabo por el hombre, y ésas que el Creador lleva a cabo sobre él, i.e...,
sus interacciones. Kabbalah es una descripcién fisico - matematica de
los objetos espirituales y sus acciones, expresado en férmulas, graficos
y tablas.

Todos estos, describen los movimientos espirituales interiores de un
Cabalista, y solamente a uno quien puede reproducir estas acciones en
si, y comprende qué representan estas formulas, puede saber por lo
tanto, qué esta detras de ellos.

Un Cabalista puede pasar esta informacién a su discipulo solamente
cuando el dltimo llega a por lo menos el primer nivel espiritual. Tal
informacion es pasada “De palabra” (milla Pej le Pej), porque la pantalla
esta en el nivel de “Pej” del Partzuf espiritual. Si un estudiante todavia
no ha adquirido la pantalla Partzuf, no puede comprender algo
realmente; no puede recibir algo de su profesor aun.

Cuando un Kabbalista lee un libro Cabalistico, debe sentir cada palabra,
cada letra interiormente, justo como las personas ciegas sienten cada
letra del alfabeto del sistema de Braille.

Hemos estudiado cuatro fases de la formacién del Kli (0O Shoresh o
Keter, 1 Jocjma, 2 Bina, y 3 Tifferet). éPor qué hay cuatro y no cinco? Es
porque el quinto es el Kli mismo, y no la fase de su formacion.
Empezando de Malcjut, no hay mas fases; el Kli es creado, nacido
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totalmente, moldeado en su deseo egoista de recibir el placer de la luz
de Jocjma. El Kli es independiente no sélo en su deseo sino también en
la puesta en practica de su deseo de actuar.

Sin embargo, si la luz, el placer, satisface el Kli, determina la manera en
que debe actuar al Kli, porque lo sofoca llenandolo con el deleite. Eso es
por qué el Kli es realmente libre en su intencién solamente cuando no
esta lleno de la luz. Todavia eso no es suficiente aun; la luz no debe ser
sentida incluso desde lejos; i.e..., el Creador debe ocultarse totalmente
del Kli, Malcjut. Solamente entonces Malcjut puede ser independiente,
libre en sus decisiones y acciones.

Cuando el Kli puede darse cuenta de sus deseos por separado, cuando
esta totalmente libre de la influencia de la luz y el placer, y la luz no
puede dar ordenes al Kli pone sus condiciones, tal estado, es llamado
“"Nuestro mundo”, o “Este mundo”. Este estado puede ser conseguido si
la luz lo es retirada no soélo de la parte interior del Kli sino también
gradualmente distanciado por si mismo de afuera del Kli. En nuestro
mundo, el hombre no siente al Creador ni sobre el interior ni sobre el
exterior; i.e..., el no cree en su existencia.

La expulsion de la luz del Kli es llamada la restriccion del deseo de
recibir el placer, o solo la restriccién, el Tzimtzum Aleph. Cambiar de
lugar la luz, enviarla afuera del Kli se consigue con la ayuda de un
sistema de oscurecer pantallas que son Illamadas mundos. Hay
solamente cinco tales pantallas; i.e..., hay cinco mundos. Cada uno de
estos mundos consta de cinco partes llamados “Partzufim” (el plural de
Partzuf). Cada Partzuf incluye cinco partes llamados “Sefirot” (el plural
de Sefira). Por consiguiente, Malcjut es tan lejano de la luz que no lo
siente en absoluto. Este es el hombre en nuestro mundo.
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En Kabbalah, estudiamos las
propiedades de los mundos,
Partzufim y Sefirot; i.e..., las
propiedades de pantallas que
ocultan el mundo espiritual, el
Creador de nosotros. El
propdsito de este estudio es
saber qué propiedades debe
adquirir para neutralizar el
ocultamiento, las acciones de
todos estos mundos, Partzufim y
Sefirot del hombre; elevarse
hasta el nivel de estos o0 a ese
nivel espiritual de Sefira, Partzuf
o mundos.

Adquiriendo las propiedades de
cierto Partzuf en cierto mundo,
el hombre neutraliza el
ocultamiento de la acciéon de
este nivel inmediatamente y lo
consigue.

En este momento, solamente los
niveles mas altos esconden al
Creador, la luz de él.
Gradualmente debe conseguir
todas las propiedades de todos
los niveles, arranca del mas
bajo inmediatamente encima de
nuestro mundo, y hasta el de
mas alto nivel, su correccion
final.

Regresemos a Malcjut, a la 5th
fase del desarrollo del KiIi.
Cuando Malcjut siente que
recibe mientras el Creador da,

percibe que el contraste de su estado con el del Creador sea tan
repugnante que decide dejar de recibir el placer. Debido a que no hay
ninguna coaccion en el mundo espiritual, y el placer no puede ser
sentido, si no hay ningun deseo por él, la luz desaparece, deja de ser

sentida en el Kli.
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Malcjut lleva a cabo Tzimtzum Aleph (TA). En las fases previas, el Kli no
se habia sentido el recibir, y solamente en la 5th fase, cuando decide
recibir por separado, el Kli siente su oposicion para con el Creador.
Malcjut solamente puede hacer TA, porque para hacer el Tzimtzum,
primero uno debe sentir su oposicién completa con el Creador.

Otro nombre para Malcjut es el «alma», pero el nombre “"Alma” puede
referir a ambos al Kli, y a la luz adentro. Mientras al leer un texto, uno
siempre debe recordar si habla sobre la creacién o sobre con qué es
llenada. En la primera caso, es una parte de la creacion misma, un
deseo. En la segunda caso, es la participacion del Creador, la luz.

Cuando un alma desciende del mundo del infinito al mundo de Atzilut, se
hace el alma de la fase Aleph, pero no el alma legitima. La diferencia
entre ella y el Creador no es jun sentida. Es como un bebé en el Utero
de su madre; no puede ser llamado independiente aun, aunque ya
existe. Esta todavia en la fase interina.

El mundo de Atzilut es completamente espiritual, porque el Kli no es
sentido adentro; es sofocado por la luz totalmente y es un solo todo con
la luz. Las almas de resto de los seres creados, por ejemplo, animales,
descendiendo desde arriba por el mundo de Atzilut, también son
considerados uno con el Creador. Sin embargo, en nuestro mundo, los
seres creados estan totalmente carentes de la luz e infinitamente
lejanos del Creador.

Los mundos son niveles de la cercania al Creador en la subida del
hombre y las medidas de la lejania de él en el descenso de las almas.
No importa sobre qué clase de almas hablamos. Aunque toda la
naturaleza constituye un solo todo, algunas clases de seres creados,
difieren en el grado de su libertad de eleccion, pueden ser diferenciados
por mas o menos libertad en la eleccion del objetivo.

De todos los seres creados, solamente el hombre tiene una libertad
verdadera de la voluntad; el resto de la naturaleza asciende o desciende
con él, porque todo en nuestro universo esta relacionado con el hombre.
Es imposible hablar de a cierto numero de almas que pasan de esta
manera, porque es dificil dar un calculo cuantitativo aproximado.

Particulas de otras almas mas fuertes y mas altas podrian salir en cada
uno de nosotros. Empiezan a hablar en nosotros y a empujarnos hacia
delante. A decir verdad, el alma no es nada predeterminado,
permanente, algo que acompana nuestro cuerpo fisioldgico durante su
vida bioldgica entera. Por ejemplo, el Ari, en su libro de “Shaar
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JaGilgulim” (“Las puertas de la reencarnacion”) describe la clase de las
almas y en qué sucesion tomaron la raiz en él.

Un alma no es nada indivisible. Une y separa, crea nuevas partes
constantemente de acuerdo con las demandas de la correccion del alma
comun. Incluso durante la vida de hombre, algunas de las partes de las
almas toman la raiz o le dejan, las almas constantemente “circulan” de
uno en otro.

El mundo de Beria corresponde a la fase Bet — Bina, el “"Desear otorgar”,
a favor de. El Kli del mundo entero de Beria es llamado “Neshama”; por
primera vez tiene su propio deseo, el “Desear otorgar”; por lo tanto, es
“muy claro”, - deseos no egoista en si y es considerado completamente
espiritual.

El mundo de Yetzira corresponde a Gimel - fase de Tifferet, o ZA, en el
que tanto el “Desear otorgar” (aproximadamente 90 %) como el
“Desear recibir” (aproximadamente 10 %) aparecen. Hay una pequefa
luz de Jocjma sobre el fondo brillante de Ohr Jassadim. El Kli en esta
fase pasa del estado de Neshama a Ruach. Aunque los deseos del Kli ya
son egoistas hasta cierto punto, a pesar de todo el “Desear otorgar” se
impone; por lo tanto, el Kli del mundo entero de Yetzira todavia es muy
espiritual.

La cuarta fase totalmente egoista, Malcjut, gobierna el mundo entero de
Assiya. Aqui el “Desear recibir” es por si mismo el Guf (cuerpo), que es
completamente lejano del Creador. La luz que llena el Kli del mundo
entero de Assiya es llamada “Nefesh”; este nombre indica que el Kli y la
luz son espiritualmente inmdviles de forma semejante a la naturaleza
del inanimado de nuestro mundo.

El Kli se pone mas Tosco cuando desciende gradualmente a través de los
niveles de los mundos, y abandona la luz hasta que esta totalmente
vacio, i.e..., no siente la luz en absoluto. Por lo tanto, se pone
totalmente libre de la luz y del Creador en sus ideas y movimientos.

Ahora, si el Kli mismo prefiere el sendero del desarrollo espiritual a los
“" placeres egoistas mezquinos, podrd ascender a través de los niveles
de los mundos de Assiya, Yetzira, Beria, Atzilut, Adam Kadmon, y
gradualmente llegar al mundo del infinito, i.e..., unirse con el Creador
infinitamente, ponerse igual a él.
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Cada hombre tiene un supuesto punto negro en su corazén, un embridn
del futuro estado espiritual. En personas diferentes, este punto esta en
un estado diferente del estado de preparacion para la percepcion
espiritual. Hay personas que no pueden comprender las nociones
espirituales en absoluto; no tienen interés entre ellas. Sin embargo, hay
personas que se despiertan repentinamente, y son desconcertadas por
el hecho de que se ponen interesados en tales temas “abstractos”
repentinamente.

Como con todos los otros animales, la vida del hombre esta bajo los
efectos de las influencias de sus padres, el ambiente, los rasgos de su
personalidad. No teniendo ninguna libertad de la voluntad, solamente
procesa la informacién disponible de acuerdo con factores exteriores e
interiores. Entonces lleva a cabo las acciones que le parecen mejor.

Todavia, todo cambia cuando el Creador empieza a despertar al hombre.
Una persona se despierta bajo los efectos de la influencia de pequena
parte de la luz que el Creador le envia con anticipacion. Al recibir esta
parte, su punto interior empieza a requerir el llenado adicional,
forzandole a que busque la luz. Por lo tanto, empieza a buscarla en las
ocupaciones diferentes, las ideas, las filosofias, las doctrinas, los grupos
de estudio, hasta que viene a Kabbalah. iCada alma en la tierra tiene
gue irse a lo largo del mismo sedero!

Hasta, que con la ayuda de la pantalla, su punto negro, llega la talla de
un Partzuf pequefio, el hombre es considerado que no tiene ninguln
alma, Kli sin Partzuf, y naturalmente, ninguna luz en él. La presencia de
incluso el Partzuf espiritual mas bajo, teniendo las luces de Nefesh,
Ruach, Neshama, Haya, Yecjida (NaRaNJaY), demuestra el parto de un
hombre y deja su estado de animal (que somos considerados seres
humano, a propdsito).

El Hombre hace referencia a tal estado espiritual donde uno ya ha
pasado la barrera espiritual (Machsom) separando este mundo de lo
espiritual, el mundo de Assiya; i.e..., Uno que ha adquirido el Kli
espiritual declarada el alma.

La experiencia acumulada por el alma en cada uno de sus

reencarnaciones en este mundo se queda con él, y se acaba de
generacién a generacién, solamente cambiando sus cuerpos fisioldgicos
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como cuando uno se cambia una camisa. Todos los sufrimientos fisicos
corporales también se registran en el alma, y a cierto momento, traen al
hombre a un deseo de conseguir la espiritualidad.

El vestir de un alma dentro del cuerpo de una mujer significa que no
tiene que irse a través de correccidon espiritual personal en esta
reencarnacion. Una mujer no avanza espiritualmente a solas, excepto
ayudando circular la sabiduria de Kabbalah y recibir el ascenso espiritual
a través de su marido.

La Torah dice que los corazones de aquellos que gobiernan el mundo
estan en manos del Creador. Esto hace referencia a todos politicos, a
cabezas de estados, a dictadores - todos aquellos sobre los que especie
humana depende. Todos no son nada mas que marionetas en manos del
Creador, a través de quien EL controla todo.

Hay solamente una ley en el reino espiritual - la ley de la equivalencia
de las propiedades espirituales. Si las propiedades de dos personas son
iguales, similares, estan espiritualmente cerca. Si las personas difieren
en sus ideas, puntos de vista, se sienten separados y lejano a si, incluso
si estan fisicamente cerca.

Las proximidades o distancias espirituales dependen de la semejanza de
las propiedades de los objetos. Si los objetivos coinciden totalmente en
sus propiedades, deseos, se fusionan. Si dos deseos son contrarios a si,
se dice que estd lejano uno del otro. A mas similitud de dos deseos, mas
cercanos son en el mundo espiritual.

Si solo uno de los numerosos deseos de dos objetos fuera coincidente,
estos dos objetos tienen contacto solamente en un punto. Si no hay ni
siquiera un deseo en nosotros que es similar a el de el creador, quiere
decir que somos completamente lejanos de él y no tenemos nada con
que sentirlo. Si aparece soélo un deseo en mi que es similar al creador,
entonces con él podré sentir al creador.

La tarea de un hombre es hacer que todos sus deseos sean similares a
ésos del creador, entonces gradualmente. El hombre se fusionara con
un centro espiritual totalmente con él, y no habra diferencia entre ellos.
El Hombre conseguira todo lo que el creador tiene: la eternidad los
conocimientos totales, y la perfeccion. Este es el propdsito final de la
correccion de los deseos naturales de todo hombre.

Malcjut, al expulsar toda la luz en TA, decidié recibirlo con la ayuda de
una pantalla. La luz de Directa viene hacia él, presionando en la
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pantalla, queriendo entrar. Malcjut se niega a recibir la luz, recordando
la verglenza en llamas sentida cuando estaba lleno de ella. La negativa
de recibir la luz implica reflejarla con la ayuda de la pantalla. Tal luz es
llamada “Ohr Jozer” (la luz reflejada). La reflexion misma es llamada
“Haka’a “(un golpe) de la luz en la pantalla.

Ohr Yashar E! reflejo del placer (la luz) tiene
lugar dentro de hombre con la

ayuda de la intencién de recibir

este placer solamente para el

Ohr Hozer motivo de,I creador. EI'I-.Iombre
calcula cuanto puede recibir para

complacer al creador. Preparar el

Masach placer, quiere recibir en Ia
intencién para otorgar al creador;

recibir, disfrutar por el bien del

Kli creador por asi decirlo.

La vestimenta de la Luz Directa en
la luz reflejada permiten que Malcjut, después de TA, que amplie y
reciba una parte de la luz. Eso representa, que en este momento se
pone similar al creador uniéndose con él. El propdsito de la creacion es
llenar Malcjut totalmente con la luz del creador. Entonces toda recepcién
de la luz sera igual al otorgamiento y representara la total unidad de la
creacion entera con el creador.

Por vestir el placer préximo en su intencién (la luz reflejada), Malcjut
anuncia que quiere sentir este placer sélo porque, haciéndolo, da gusto
al creador. En este caso, la recepcion es igual al otorgamiento, ya que el
significado de una accién es determinado por la intencién del Kli, no por
la direccion mecanica de la accidn, hacia dentro o hacia fuera. El placer
sentido en este caso sera doble: de recibirlo y de otorgarlo al creador.

Rabino Ashlag ilustra la situacidn maravillosamente con el ejemplo de
una relacion entre un invitado y su anfitridn, el invitado, recibiendo el
placer del anfitrién, lo gira como si estuviera en la donacion. Visita al
anfitrién, que sabe exactamente qué le gusta mas. El invitado se sienta
en frente del anfitrién, y el anfitrion pone sus cinco platos favoritos ante
él invitado, la cantidad exacta a combinar con su apetito.

Si el invitado no hubiera visto al donante, el anfitrién, habria engullido la
comida y se habria comido todas las exquisiteces sin dejar un poco, ya
que exactamente era lo que deseaba desvergonzadamente. Sin
embargo, el anfitrién, sentado en frente de él, lo averglienza asi que el
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invitado se niega a comer. El anfitridn insiste, explicdndole cuanto desea
complacerlo, darle el deleite.

Finalmente, trata de decirle al invitado que coma, el anfitrién le dice que
la negativa del invitado lo hace sufrir. Al darse cuenta de eso, que
tomando la cena dara placer al anfitrion, convirtiéndose a si en un
donante en vez de un receptor, i.e., poniéndose igual al anfitrién en sus
intenciones y propiedades, solamente entonces el invitado acepta
comer.

Si aparece una situacién donde el anfitrién quiere complacer al invitado
poniendo sus gusto ante él, y el invitado, a cambio, come con la
intencion de devolver el placer al anfitriéon, disfrutar eso, a esta
condicién se le ha llamado la interaccién por el golpe (Zivug de Haka’a).
Sin embargo, puede tener lugar solamente después de la negativa
completa previa del invitado de recibir el placer.

El invitado solamente acepta el gusto cuando complace al anfitrion
recibiéndole, como si el le hiciera un favor. Lo recibe solamente a la
extension de su habilidad de creer que no lo hace sobre su propio
placer, pero si por complacer al anfitrién, en otras palabras, al creador.

Asi que, {por qué necesitamos todos estos placeres en nuestro mundo si
son todos sobre la base del sufrimiento? Cuando un deseo es cumplido,
el placer “Es extinguido” y desaparece.

El placer es sentido solamente cuando alli esta ardiendo “El deseo de
recibir” .Con la ayuda de la correccién de nuestros deseos, anadiéndoles
la intencion “Por el bien del creador”, podemos disfrutar infinitamente,
sin sentir el “Hambre” antes de recibir el placer. Podemos recibir el
enorme deleite concediendo el placer al creador, con la ayuda de
incrementar constantemente el presentimiento de su grandeza en
nosotros mismos.

Debido a que el creador es eterno e infinito, nosotros, sintiendo su
grandeza, creamos el Kli eterno e infinito - el hambre por él en nosotros
mismos. Por lo tanto, podemos disfrutar eternamente e infinitamente.
En el mundo espiritual que cualquier recepcion del placer asciende a un
“Desear recibir” mas grande y continla por siempre.

El llenado se pone igual a la donacion: el hombre da, ve cuanto el
creador lo disfruta, y adquiere un “Desear dar” mas grande. Sin
embargo, el placer de la donacion también debe ser altruista, i.e., por el
bien del otorgamiento, y no por el bien de recibir el placer. De otra
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manera, sera generoso por el propio interés— disfrute, como cuando
damos mientras vamos por nuestros propios fines.

Kabbalah ensefia al hombre a que reciba el placer de la luz con la
intencién por el bien del creador. Si el hombre puede apantallar todos
los placeres de este mundo, podra sentir el mundo espiritual en un
instante. Entonces el hombre estara incluido en la influencia de la fuerza
espiritualmente impura. Le suministran con el egoismo espiritual
adicional gradualmente. Desarrolla una nueva pantalla sobre esas
fuerzas impuras, con la ayuda de la fuerza pura, y luego puede recibir
una nueva parte de la luz, que corresponde a la cantidad del egoismo
corregido por él. Por lo tanto, el hombre tiene la libertad de voluntad
siempre.

La nocion de la “Pantalla” contiene la diferencia entre lo espiritual y lo
material. Recibir el placer sin la pantalla es un placer egoista comun de
nuestro mundo. El punto es preferir los placeres espirituales a los
materiales y desarrollando la pantalla, recibira el placer eterno, que es
dirigido a nosotros de acuerdo con la idea de la creacién.

Sin embargo, la pantalla puede aparecer solamente bajo los efectos de
la influencia de la luz del creador, sobre el deseo egoista del Kli. El
momento que el creador mismo revela al hombre, su pregunta de quién
necesitara sus esfuerzos, desaparece en un instante. Asi que toda
nuestra obra se reduce a so6lo una cosa: sentir al creador.

Para superar cualquier nivel de ocultacion, el hombre debe adquirir las
propiedades de este nivel. Haciéndolo, “Neutraliza” la restriccion, asume
la influencia del ocultar el nivel a si para que la ocultacidon se convierte
en la revelacion y el logro.

Por ejemplo, cojamos a una persona de la cual cada propiedad
pertenece a nuestro mundo. Sus propiedades son tan bajas que esta
bajo los efectos de la ocultacion de todos cinco mundos. Si, debido a la
correccion, sus propiedades se ponen similares a las del mundo de
Assiya, entonces la luz del creador de este mundo deja de ser ocultada
a él, que quiere decir que el hombre ha ascendido al nivel de Assiya
espiritualmente.

Una persona, cuyas propiedades y sensaciones ya estan en Assiya siente
la ocultacion del creador sobre el nivel del mundo de Yetzira.
Corrigiendo sus propiedades de acuerdo con aquellos niveles de Yetzira,
neutraliza la ocultacién de la luz del creador sobre este nivel y empieza
a sentirlo sobre el nivel de Yetzira. Resulta que los mundos son las
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pantallas que ocultan al creador de nosotros. Sin embargo, cuando el
hombre pone la pantalla sobre su egoismo similar a esos niveles,
haciéndolo, el revela la parte de la luz del creador que esta pantalla de
este mundo estaba ocultando.

Alguien gque esta en cierto mundo espiritual sentira la ocultacién sobre
ese nivel y uno encima de él, pero no sobre uno mas abajo. Asi que, si
el hombre esta sobre el nivel de Sefira Heded del Partzuf ZA del mundo
de Beria entonces de este nivel hacia abajo, todos los mundos, todo los
Partzufim y todo los Sefirot ya estan en él en su estado corregido. Estos
niveles pasados son los niveles de la revelacion para él; por lo tanto,
absorbid su egoismo, lo corrigié con la ayuda de la pantalla, y mostro al
creador sobre este nivel.

Sin embargo, el creador todavia es ocultado de él sobre todos los
niveles mas altos. En general, hay 125 niveles de nuestro mundo al
creador: cinco mundos con cinco Partzufim en cada mundo, con cinco
Sefirot en cada Partzuf.

Sin embargo, el creador todavia es ocultado de él sobre todos los
niveles mas altos. En general, hay 125 niveles de nuestro mundo al
creador: cinco mundos con cinco Partzufim en cada mundo, con cinco
Sefirot en cada Partzuf.

Lo principal es tomar el primer paso en el mundo espiritual; después se
pone mucho mas simple. Todos los niveles son similares entre si, y la
diferencia entre ellos esta solamente en el material, no en el disefo. El
mundo de Adam Kadmon consta de cinco Partzufim: Keter (Galgalta),
Jocjma AB), Bina (SAG o Abba ve Ima, o Avi en pocas palabras), ZA
(corto, a veces es llamado a KadshBaruclu Israel) Malcjut (Shecjina,
Leaj, Raquel).)

Sobre cada nivel espiritual, dependiendo de donde el hombre este,
cambia su nombre, y de acuerdo a donde este ahora, es llamado faradn,
Moshe (Moses), o Israel. Todos estos son los nhombres del creador, los
niveles del hombre de conseguir al creador. Como una regla, los libros
de Cabalisticos son escritos por Kabbalistas quienes han pasado todos
estos niveles de la correccion.

Los niveles que siguen no son los niveles de la correccién, pero son de
una persona individual que logra y contacta con el creador. No son
investigados. Pertenecen a los supuestos “Los secretos del Torah”
(Sodot Torah) que son dados como un obsequio a unos quienes se han
corregido totalmente. A diferencia de éstos, los niveles de la correccién
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que pertenecen a los gustos del Torah (Ta’amey Torah); deben ser
investigados para ser conseguidos.

El expresar de la informacién Cabalistica es el expresar de la luz. El
transferir de las propiedades del nivel espiritual mas alto al mas bajo es
llamado el “Descenso” o la “Influencia”, y del bajo al mas alto - la
“Plegaria”, la “Oracion”, MAN. La conexién existe solamente entre dos
Partzufim adyacente, uno encima del otro. Ninguna comunicacién es
posible entre dos niveles discontinuos. Cada nivel mas alto es llamado el
creador con respecto al mas bajo; su relacién para con el nivel mas bajo
puede ser comparada en una proporcién del universo a un grano de
arena.
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11) Ahora podemos comprender la diferencia entre lo
espiritual y lo material. Si el "Desear recibir” ha alcanzado a
su desarrollo final, i.e..., consiguié la etapa de Behina Dalet,
es llamado el “"Material” y pertenece a nuestro mundo (Olam
Jazej). Si el “Desear recibir” todavia no ha llegado a su
desarrollo final, entonces tal deseo es considerado espiritual

y corresponde a los cuatro mundos de ABYA, que estan
encima del nivel de Kav Ein Sof
nuestro mundo.

|\\

Usted debe comprender que todas
subidas y descensos en los mundos
superiores no son de ninguna
manera los movimientos en un poco
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de espacio imaginario, pero si son simplemente los cambios en la
magnitud del “Desear recibir”. El objeto mas remoto de Behina Dalet
esta en el punto mas alto. El objeto mas cercano a Behina Dalet es el
mas bajo en su nivel.

Aqui el nombre “Olam Jazej” representa el mundo de Assiya.

El “Desear recibir” en Behina Dalet estd absolutamente completo; éste
es el deseo solo de recibir sin dar algo a cambio. Todas subidas y
descensos en los mundo espirituales de ninguna manera hacen
referencia a la nocion de lugar, Unicamente hablan del aumento o el
decrecimiento de la semejanza de las propiedades interiores del hombre
con las del creador.

Si uno lo compara con nuestro mundo, entonces la subida puede ser
imaginada como un estallido del placer y optimismo, mientras que la
bajada seria un pésimo humor. Hablamos de la semejanza de las
propiedades sin embargo, la referencia del humor solamente acompafa
la comprension de que es la subida espiritual. En Kabbalah, todas
acciones hacen referencia a los sentimientos interiores de hombre.

Depende del hombre mismo qué propiedad debe usar. Lo que importa
realmente es la medida del egoismo en el que hombre funciona correcto
ahora y “Para el motivo de quién”, i.e., por el bien del creador, que sera
una subida, o para si mismo, que corresponde a una caida. Es
importante cdmo usa su egoismo y en qué direccion.
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12) Uno debe comprender que la esencia de cada nave-
vasija y la creacién entera es solamente el “Desear recibir”.
Nada fuera de la base de este deseo tiene que ver con la
creacion, pero se refiere al creador. Entonces épor qué
miramos el “Desear recibir” como algo aspero, repugnante y
que requiere la correccion? Fuimos enviados a “Purificarlo”
con la ayuda de la Torah y los mandamientos; por lo demas,
no podremos conseguir el propésito final de la creacion.

El deseo de recibir el placer fue moldeado por el creador y por lo tanto

no esta sujeto a cambios. El Hombre puede escoger solamente qué
tamafo de un deseo puede usar ahora y “Para el motivo de quién”. Si
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cada uno de sus deseos que usa solamente para si mismo, le benefician,
entonces son egoismo o “Impureza espiritual”. Si el hombre quiere usar
sus deseos de recibir el placer mientras deleita al creador
simultaneamente, entonces tiene que elegir solamente entre sus deseos
con los que puede hacerlo realmente.

Por lo tanto, deseando actuar altruistamente, el hombre primero debe
verificar qué clase de deseos puede usar para recibir el placer con el
proposito regresar el placer al creador. Solamente entonces puede
empezar a llenarlos con el placer. Todos los deseos de hombre son los
deseos de Malcjut. Son divididos en 125 partes llamados niveles.
Gradualmente, usando deseos egoistas mas grandes y mas grandes por
el bien del creador, el hombre asciende espiritualmente. El uso de todos
los 125 deseos privados de Malcjut son llamados “la correccion completa
del egoismo”.

A veces es mas conveniente dividir los deseos de Malcjut en 620 en
lugar de 125 partes. Tales partes del deseo o mejor dicho su uso por el
bien del creador son llamados los "Mandamientos”, los movimientos por
su motivo. Cumpliendo estos 620 movimientos, los mandamientos, el
hombre asciende al mismo nivel 125 th.
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13) Como todos objetos materiales son separados de si por

la distancia en el espacio, los objetos espirituales también
son separado de si debido a la diferencia en sus propiedades
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interiores. Algo asi puede ser visto en nuestro mundo. Por
ejemplo, los dos hombres tienen visiones similares, se
complementan entre si, y ninguna distancia puede influir en
la empatia entre ellos. Sin embargo, cuando sus vistas son
muy diferentes, se odian y ningunas proximidad pueden
unirlos.

Por lo tanto, la semejanza en sus visiones, une a las
personas, mientras que las diferencias los separan. Si la
naturaleza de una persona es completamente opuesta a la
naturaleza de la otra, estas personas son tan lejanas de si
como el este es del oeste. Lo mismo ocurre en los mundos
espirituales: mudandose, el acercamiento, confluir - todos
estos procesos ocurre solamente de acuerdo con la
diferencia o la semejanza entre las propiedades interiores de
los objetos espirituales. La diferencia en las propiedades los
separa mientras que su semejanza los trae mas cerca

El “Desear recibir” es el elemento principal de la creacién;
ésta es la nave necesaria para la comprension del proposito
incluido en la idea de la creacion. Este es el deseo que
separa a la creacion del creador. El creador es el total
“Desear otorgar”; no tiene un vestigio del “"Desear recibir”.
Es imposible imaginar un contraste mas grande que esto:
entre el creador y la creacién, entre el “Desear otorgar” y el
“Desear recibir”.

El lugar espiritual implica estar con las propiedades de uno
en uno de los 125 niveles de la escala espiritual. De esto, se
sigue que la nocidn de ‘“lugar” representa calidad,
propiedad, medida de la correccidon. Incluso en nuestro
mundo, la cercania en el espacio fisico no causa dos
caracteres diferentes cerca de si; son solamente la
semejanza de sus propiedades, las ideas y los deseos los
que pueden llenar la brecha entre ellos. Sin embargo, la
diferencia en las propiedades, las ideas, y los deseos cambia
de lugar los objetos fuera de si.
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Después de esto, Malcjut se
expande de conformidad con la

14) Para salvar a la creacidon de tal lejania del creador, el
Tzimtzum Aleph (TA, la primera restriccion) tuvo lugar vy
separé a Behina Dalet de los objetos espirituales. Esto
ocurrié en tal manera que el “Desear recibir” se convirtid en
un vacio de la luz en el espacio. Después del Tzimtzum
Aleph, todos los objetos espirituales tienen una pantalla
sobre su nave-vasija - Malcjut en orden de evitar recibir la
luz dentro de Behina Dalet.

En cuanto la luz superior trata de participar en la creacidn, la
pantalla la empuja. Este proceso es llamado un golpe (Haka’
a) entre la luz superior y la pantalla. Debido a este golpe, la
luz reflejada aumenta y viste a los 10 Sefirot de la luz

su pe_rior. La _IUZ Inside Behina Dalet:

reerJada, vestida Keter Behina Shoresh

sobre la luz Hochma E=hina Alaph
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altura de la luz reflejada, por lo tanto entonces se extiende hacia abajo,
dejando a la luz entrar. Uno dice que la luz superior se viste en la luz
reflejada. Esto es llamado la (cabeza) de “"Rosh” y el*Guf” (cuerpo) de
cada nivel. El contacto de golpe de la luz superior con la pantalla causa
el levantar de la luz reflejada. La luz reflejada viste a 10 Sefirot de la luz
superior, por lo tanto constituyendo a los 10 Sefirot de Rosh.

Los 10 Sefirot de Rosh no son aun las vasijas-naves legitimas;
solamente pasan por sus raices. Es solamente después de que Malcjut,
con la luz reflejada, se extiende hacia abajo, que la luz reflejada se
convierte en las naves para la recepcion de la luz superior. Entonces las
luces se visten en las naves, llamadas “El cuerpo” de este nivel especial.
Las naves legitimas y completas son llamadas “El cuerpo”.

La creacidon es constituida completamente egoista. Ademas, de acuerdo
con esta propiedad son tan lejanas como podrian ser del creador. Para
ayudar a la creacién afuera de tal estado, el creador modeléd un deseo
de hacer AT en Malcjut, i.e., para separar a Behina Dalet de toda
Behinot pura, dejandola completamente vacia en el espacio lleno de
nada.

Camino a la creacion, la luz superior (Ohr Elyon) choca con la pantalla,
que esta en frente del deseo de recibir el placer de Behina Dalet, y que
lo empuja totalmente. Este fendmeno es definido como una interaccion
por el golpe entre la luz superior y la pantalla y es llamado “Haka’a”
(golpe). La luz es dividida por la pantalla en 10 partes, Sefirot, la luz
reflejada, se viste en la luz superior, dividiéndolo en 10 Sefirot por lo
tanto. La combinacion de 10 Sefirot de la luz reflejada y los 10 Sefirot
de la luz superior moldean el Rosh (cabeza) del Partzuf (objeto
espiritual).

Por lo tanto, la luz reflejada, i.e., el deseo de retornar al creador el
placer que de él uno recibe, se hace la condicion para recibir este placer,
i.e., la nave-vasija de recepcién (Kli Kabbalah) en el lugar de Behina
Dalet. Behina Dalet no estd acta para recibir el placer sin la pantalla
debido a sus deseos egoistas. Vemos eso que la pantalla puede cambiar
su intencién egoista en altruista, él gira respecto a el “Desear recibir”
por el creador. Solamente después de que la creacion desarrolla tal
intencién la luz superior puede propagarse en la nave-vasija y viste en
los deseos - Kelim, moldeado por la luz reflejada.
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15) Después de la primera restriccion, las nuevas naves de
la recepcion aparecen en lugar de Behina Dalet. Son
constituidas debido a un contacto de golpe entre la luz y la
pantalla. Sin embargo, todavia tenemos que comprender
como esta luz se convirtid en una nave-vasija de la
recepcion después de ser la luz reflejada de tal nave-vasija.
Ahora que la luz se hace una nave-vasija, i.e., empieza a
tener un papel opuesto.

. Para explicar lo anterior,
Ohtﬁﬂfhf Ohr Yashar tomemos un ejemplo de este
I A mundo. Hombre respeta un
Y \‘ “Desear dar” naturalmente, al
------- ¥ mismo tiempo, se resiente por
Ohr Hozer Rosh recibir sin dar algo a cambio.
Supongamos que una persona
Masach — 1 viene a la casa de su amigo, y
le sea ofrecida una comida.
Ohr Quf Naturalmente, se negaria a
Kli
L &
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comer por mas hambriento que pueda estar, porque odia ser un
receptor que no da nada a cambio.

Su anfitrién, sin embargo, empieza a persuadirlo, aclarandole que es el
invitado a comer su comida, le complaceria enormemente a su anfitrion
que aceptara. Cuando el invitado siente que es verdadero lo que el
anfitrion dice, accedera en aceptar la comida, desde que no se sienta
como un receptor mas. Ademas, ahora el invitado siente que le estd
dando al anfitrion deleite, con su disposicion a comer. Resulta que a
pesar de su hambre — no era una nave-vasija genuina de recibir comida
- el invitado ni siquiera podia tocar las exquisiteces hasta que su
verglienza fuera calmada por las persuasiones del anfitrion.

Ahora vemos cdmo viene a la vida una nueva nave-vasija para recibir la
comida. El poder gradualmente en crecimiento de la persuasién del
anfitrion y la resistencia del invitado convierten a la recepcion en el
otorgamiento definitivamente. El acto de recibir se quedaba igual;
solamente la intencion fue transformada. Sdélo la fuerza de la resistencia
y no hambre (la verdadera nave-vasija de la recepcidén) se convirtidé en
la razén para aceptar el placer.

Donde Behina Dalet sea mencionado, Malcjut es representado, i.e.,
recepcion por el bien de la recepcién. Hay un movimiento y la razén de
esta accion.

¢Cual es la razén para la recepcion antes de la restriccion?

Es el desear recibir el placer. Quiere decir que recibir es una accioén por
el bien de recibir. Después de la restriccion, los Partzufim no usa Behina
Dalet; la Unica luz recibida por eso viene de la pantalla por la luz
reflejada.

La razdn para recibir también existia antes de que la restriccion quedara
después, porque sin un deseo y sin luchar por conseguir algo, es
imposible recibir. Sin embargo, esta razén no es suficiente para la
recepcion; debe estar acompafiado de una razén adicional i.e., la
intencion por el bien del otorgamiento.

Malcjut esta listo a renunciar a los placeres de animales; lleva a cabo la
restriccion sobre ellos. Recibe solo porque es el deseo del creador. De
acuerdo con eso, la recepcidn por el bien del otorgamiento parece
diferente. El acto de recibir no surge de la primera razon, pero si de la
Segunda - recibir por el bien de la donacién; sin embargo, para eso, la
primera razon debe acompafiar a la segunda, si no hay ningln deseo de
recibir el placer,

écomo podria disfrutar?
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Por ejemplo, hay una orden de disfrutar la comida de Sabbath; pero ¢ési
no hay hambre, cdmo puede uno recibir el placer de comer?
Por lo tanto la primera razén - el “Desear recibir” debe quedar (Aunque

debido a

la verglenza no es posible recibir), pero solamente en

presencia de la razon adicional - el “Desear dar”.
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16) Con la ayuda del ejemplo del anfitrion y el invitado
podemos tener entendido iahora lo que es un Zivug Haka’a
(contacto de golpe), que resulta en el parto de nuevas naves
de recibir la luz superior en lugar del Behina Dalet. La
interaccion tiene lugar porque la luz golpea la pantalla que
desea entrar en el Behina Dalet. Se parece a un anfitrién
que trata de convencer a su invitado de que coma. La fuerza
de la resistencia del invitado es similar a la pantalla. Cuando
la negativa de comer se convierte en una nueva nave, asi
qgue la luz de Reflejada se hace una nave de recibir en el
lugar de Behina Dalet, que tuvo ese papel antes de la
primera restriccion.

Sin embargo, debemos aguardar que ocurre solamente en
los objetos espirituales de los mundos de ABYA, mientras
que en los objetos relacionados con la fuerza impura y en
nuestro mundo, el Behina Dalet continua siendo una nave
recibiendo. Por lo tanto ni en la fuerza impura ni en nuestro
mundo hay luz, debido a la diferencia entre las propiedades
de Behina Dalet y las del creador. Por lo tanto, los Klipot
(fuerza impura, un “Desear recibir” la luz sin la pantalla) y
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pecadores son llamados muertos, ya que el deseo de recibir

la luz sin la pantalla los separa de la vida de vidas, la luz del

creador.
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144

FIVE LEVELS OF MASACH
CINCO NIVELES DEL MASAC]
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17) Las tres definiciones basicas son ahora claras para nosotros:

1)

2)

El Ohr es una emanaciéon directa de la luz del creador,
mientras que el Kli es un “Desear recibir” creado por la
luz. La luz contiene un inexpresado“Desear recibir”, pero
cuando este deseo se desarrolla, la nave-vasija (Malcjut)
es separada de la luz. Malcjut es Illamado “Su
nombre” (Shemo) (“El y su nombre son uno”). El valor
numérico de la palabra “Shemo” es idéntico a la palabra
“Ratzon” (deseo).

Los 10 Sefirot o los 4 mundos de ABYA corresponden a
los 4 Behinot (las fases). Deben estar presentes en
cualquier ser creado. ElI "Desear recibir", o el KIli,
"Desciende" del nivel del creador por estos 4 mundos y
consigue su completo desarrollo en nuestro mundo.
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3) La primera restriccion y el Masacj de Behina Dalet
producen una nueva nave en el lugar de Behina Dalet. La
nave- vasija es una intencién de otorgar al creador, y es
lamado “Ohr Jozer”. La cantidad de la luz recibida

depende de la intensidad del deseo.
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18) Aclararemos ahora que las cinco Behinot de la pantalla
de acuerdo con el tamano del Kli son cambiadas durante el
golpe de contacto con la luz superior.

Después de la primera restriccidén, la nave Behina Dalet deja
de recibir. La luz reflejada (Ohr Jozer), que sube encima de
la pantalla debido al golpe de contacto, ahora tiene ese
papel (de vasija). Sin embargo, Behina Dalet con su fuerte
“Desear recibir” tiene que acompafar al Ohr Jozer. Sin eso,
el Ohr Jozer es completamente inutil para ser una nave-
vasija de la recepcién.

Recuerde la situacidn entre el anfitrion y su invitado. La
fuerza de la negativa de comer del invitado se ha hecho una
nave de recepcién, asumiendo el papel del hambre, esa
funcién la cual habia perdido debido a la verglienza. Durante
esa hegativa, de recibir, en realidad se convierte en un acto
de la donacion. Sin embargo, no podemos decir que el
invitado no tiene las acostumbradas necesidades de las
naves de recibir. Sin ellas, no podra complacer el anfitrion
comiendo sus exquisiteces. (No olvidemos nunca que vasija
es sindnimo de deseo a satisfacer.)

Por negarse, al hambre (al “Desear recibir”), adquiere una
Nueva forma - uno "“Desear de recibir” por el bien de
otorgar al anfitrién, al creador. La verglienza se ha
convertido en un mérito ahora. Ahora que las naves- vasija
acostumbradas a la recepcion guardan su funcion como
antes, pero adquiriendo una nueva intencién, ge..., para
recibir por el motivo del creador. La aspereza de Behina
Dalet, el estado de estar opuesto al creador, le impide ahora
de ser una nave- vasija de recepcion.

Sin embargo, gracias a el juego de pantalla en Behina Dalet,
que golpea y refleja la luz, la luz toma una Nueva forma
llamada el Ohr Jozer - la luz de Reflejada — mientras recibir
se convierte en donacién, como en el ejemplo con el
anfitrion y el invitado. Sin embargo, la esencia de la forma
queda lo mismo, porque el invitado no comeria sin un
apetito .Todavia todo lo puede del deseo de recibir de Behina
Dalet, el placer es incluido en el Ohr Jozer, haciéndolo una
nave apropiada.
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Hay dos fuerzas siempre presente en la pantalla. La primera
es Kashiut, la fuerza de la resistencia a recibir la luz; el
segundo es Aviut, la fuerza de Behina Dalet el “Desear
recibir”. Debido a un golpe de contacto de Kashiut con la luz,
el Aviut cambia sus propiedades, convirtiendo totalmente la
recepcidon en el otorgamiento. La dos fuerza funcionan en
todas cinco partes de la pantalla: Keter, Jocjma, Bina,
Tifferet y Malcjut

Las cinco partes estan en la pantalla a través de las que recibe la luz
(cinco Zivugey de Jaka’a). El Ohr Jozer no es una nave genuina;
puede solamente como asistir en el recibir de la luz. EI deseo de recibir
el placer, Behina Dalet, que era una nave-vasija antes de la primera
restriccion, todavia conserva ese papel; solamente que su intencidn
cambia.

El mas grande egoismo, el del hombre, es el que estd mas capacitado
de recibir luz, siempre que haya una pantalla que se ajuste a su
egoismo. En lugar de resentirse por sus deseos indignos, el hombre
debe pedir al creador una pantalla que corregira esos deseos
haciéndolos solamente altruistas.
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A menudo no sabemos ni lo que motiva nuestras acciones ni lo que son
nuestros legitimos deseos. A veces sentimos una necesidad por algo
pero no tenemos idea qué es. El Hombre esta en un estado de ensuefio
constante hasta que l|la Kabbalah lo despierta y abre sus ojos.
Inicialmente ni siquiera poseemos un deseo genuino de recibir el placer.
Kabbalah funciona en los deseos espirituales, que son mucho mas
fuertes que ésos que son de nuestro mundo.
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[The Preamble to the Wisdom of Kabbalah, P.18)

Gracias a la nueva intencién del Kli, del “Deseo de recibir”, obtiene
una nueva forma: un “Desear otorgar”, o mas precisamente, un “Desear
recibir” por el bien del creador. El Hombre empieza a recibir ahora para
complacer al creador. Al descubrir la diferencia entre sus propias
propiedades y las del creador, Behina Dalet siente la vergienza. La
pantalla puesta por Malcjut refleja la luz y por lo tanto cambia la
intencién. La esencia del “Desear recibir” queda, pero ahora estd
recibiendo por el motivo del Creador.

Hay dos niveles en estudios de Kabbalah. El primero es para
principiantes, cuando no hay sensacion del material estudiado.
Después del estudio adicional sin embargo, un Cabalista recibe
un presentimiento de los fendmenos y los términos descrito en el
libro.

Uno debe sefialar que la luz es en realidad inmdvil; ni participa en algo
ni se retira de ningun lugar. Sin embargo, dependiendo de sus
propiedades interiores, la nave siente la luz de manera diferente,
distinguiendo los diferentes “Gustos” o los diferentes placeres adentro.
Si la nave disfruta la recepcion directa de la luz, entonces tal
placer es llamado Ohr Jocjma. Si la creacion recibe el placer de la
semejanza de sus propiedades a ésos del creador, entonces esta clase
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de deleite es llamado Ohr Jassadim. La acogida alterna o de Ohr
Jocjma o de Ohr Jassadim crea el "Movimiento”.
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Cuando el hombre empieza sobre su ruta espiritual, se da cuenta
de qué malvada es su naturaleza inicialmente. Esta idea lo lleva
al origen de la correccion. Por consiguiente, asciende, empieza a
sentir mas y mas influencias sutiles de las fuerzas superiores.

La luz descendente del creador después de la primera restriccion
representa un rayo angosto de la luz viniendo del infinito al punto
central del universo. Todos los mundos espirituales (AK y ABYA) son
vestidos con este rayo. Del punto de la influencia del creador, estamos
en el muy céntrico lugar de todos los mundos.

La providencia personal del creador es implementada con la ayuda del
rayo de luz. Este rayo cae a cierta alma, vistiéndola en todos los
mundos, empezando de Adam Kadmon (AK), continuando luego a
Atzilut, a Beria, Yetzira y al mas extremo, a Assiya.

Una persona comun es diferente de un Cabalista por el hecho de que no
tiene pantalla, por lo tanto no puede palpar, reflejar la luz, o crear su
propia nave-vasija espiritual. Tal nave-vasija es Toj, la parte interior del
Partzuf donde la creacidon recibe la luz del creador. En rigor, lo_gue
llamamos el creador es su luz, ya que estamos imposibilitados de
conseguir la esencia del creador.

El creador influye en todas personas como si hunca hubieran dejado el
mundo de infinito (Ain Sof), i.e. estan en un estado inconsciente. Tal
influencia es llamada “Derej Igulim”, con la ayuda de circulos y
esferas, i.e., a través de la luz circundante general de la creacion
entera. El difundir de la luz en forma de un circulo significa la falta de
una fuerza restrictiva, la falta de la pantalla.

La tarea del hombre es tomar un control parcial en sus propias manos
sobre su destino, asi, haciéndose pareja del Creador. Entonces el
Creador no lo tratard como lo hace el Creador con todas otras criaturas,
pero si por separado, mas con la ayuda de el rayo de luz (Derej Kav).
En este caso, el hombre mismo toma el control en lugar del creador.

Repacemos,
“"Derej Igulim”, influencia del Creador sobre todas

personas
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“Derej Kav"”, influencia del Creador por separado con
el hombre que toma un control parcial en sus propias
manos, él toma el control en lugar del Creador
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19) Como establecimos, las tres primeras Behinot
anteriores a Dalet no son considerados naves-vasijas
aun. Solamente Behina Dalet es una verdadera nave.
Debido a que estas tres primeras Behinot son las
razones, las fases que preceden a la creacion de
Behina Dalet, esta, Dalet asumio sus propiedades a la
terminacion de su desarrollo. Fueron impresas
adentro, creando sus propios cuatro niveles del
“"Desear recibir” dentro de Behina Dalet. Todo empieza
con Behina Aleph, el “Mas puro”, el “Mas débil”
“Desear recibir”. Sigue a la Behina Bet, que es un
poco “Mas tosca” entonces y tiene un Aviut mas
grande que el Behina Aleph, i.e., tiene un mas alto
nivel del “Desear recibir”.

Behina Gimel tiene un Aviut mas grande que el de
Behina Bet. Viene el turno del Behina Dalet, que tiene
el mas grande Aviut, i.e. definitivamente., el mas
grande “Desear recibir”. Su deseo llegé al nivel mas
alto y mas perfecto y final. Debe ser anotado que la
raiz (Shoresh) de estas cuatro Behinot es Keter
(conocido como el mas alto de todos y el mas cercano
del creador), que también dejé su marca en Behina
Dalet. Por lo tanto es que, mencionamos todos los
cinco niveles del “"Desear recibir” incluidos en Behina
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Dalet, que por lo demas son llamado Keter, Jocjma,
Bina, Tifferet y Malcjut.

Las tres Behinot precedentes a Malcjut son llamadas “La I|uz”;
solamente Maljut es el Kli, por que él es el querer recibir por su
propio motivo. Por consiguiente, hace una participacion independiente,
separada del Creador. Las Bejinot previas no estan separadas del
Creador; por lo tanto, son definidas como la luz.
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Cuando la ultima fase o Malcjut sean llenada totalmente con la luz,
empieza a sentir las propiedades de todas las Bejinot precedentes:
primera la adyacente, Tifferet, luego Jocjma, que cred a Bina, entonces
la fuente (Shoresh) y definitivamente la idea en conjunto - Keter.

Esto quiere decir que todas las propiedades previas de todas las Bejinot
estan incluidas en Malcjut e influyen en él. Es entonces Dalet de Dalet
(i.e., la Ultima parte — Dalet del Dalet entero) y todas las propiedades
previas que adquirié de la luz. Comprendiendo la luz que lo llena, Bejina
Dalet consigue la grandeza del creador. Descubre el esfuerzo en si para
ponerse similar al "Desear otorgar”; a la manera que el creador lo hace.

éQué es “ser otorgador”? El creador es el origen de la luz. El Kli no
puede otorgar algo; puede solamente pensar hacerlo. El creador creé el
“Desear recibir”, el resto son sélo diferentes grados de la Creacion.
Solamente una intencién puede cambiar de “Por el motivo propio” a el
de “Por el bien del creador”.

¢Cual es la diferencia hay entre Aviut Keter y Aviut Bina? ¢(No son
llamados tanto ambos “El "Desear otorgar””? Keter es el "Desear dar”,
Jojma recibe, y Bina, al recibir la luz, la devuelve al creador.

Esto puede ser comprendido del ejemplo tomado del Mishna. “El hombre
que estudia la Torah por el bien del creador” quiere decir que se niega a
recibir algo, que corresponde a Aviut Keter. "“Los secretos de Torah son
revelados a él” quiere decir que no pidid por esto, pero los recibidé desde
arriba - de Bejina Jocjma.

Por recibir, el hombre tiene que vencerse y oir, “Yo rechazo eso, porque
todo lo que yo quiero es otorgar”. Ahora vemos que es hecha una
diferencia: iel hombre desea dar después de recibir la luz o antes de
recibirla!
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20) Los cinco niveles del “Desear recibir” incluidos en Behina

Dalet son llamados por los nombres de los 10 Sefirot de la

luz superior porque Behina Dalet era una nave-vasija que
recibe esta luz antes de TA ("El y su nombre son uno”).

Todos los mundos, el universo entero, fueron incluidos en
Behina Dalet de la luz de Directa (Malcjut del mundo del
infinito).

Cada Bejina contenida en Malcjut asumio las propiedades de
la Bejina correspondiente en los 10 Sefirot de la luz superior.
Behina Shoresh del Behina Dalet asumié las propiedades de
Keter, “Vestidas de él”, uno de los 10 Sefirot de la luz
superior. Bejina Aleph del Bejina Dalet se “Vistid” en la luz
de Jocjma de los 10 Sefirot, etcétera. Incluso después del
TA, cuando Bejina Dalet dejé de ser una nave-vasija de la
recepcion, sus cinco niveles del “Desear recibir” todavia
tienen los nombres del cinco Sefirot: Keter, Jocjma, Bina,
Tifferet y Malcjut...

Somos Bejina Dalet de Dalet, mientras que todos los cuatro Sefirot
precedentes son los mundos. Interactuando con los mundos, podemos
recibir sus propiedades para corregir la Bejina Dalet. Todos los mundos
estan dentro de nosotros, tanto como todo trabajo espiritual. Nuestra
tarea es sentir la luz del creador cuando Malcjut va por el mundo del
infinito y consigue por lo tanto corregirse.

¢Que quiere decir que Bejina Dalet consigue las propiedades de las
Bejinot precedentes? Quiere decir que empieza a sentir que, ademas del
“Desear recibir”, también hay el “Desear otorgar”, que estaba ausente
adentro. Malcjut todavia quiere recibir el placer; sin embargo, es
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imbuido ahora del “Desear dar”; i.e., ahora lucha por recibir el deleite
de la donacioén.

Las propiedades y los deseos dentro del Kli cambian gradualmente de un
gran deseo por la recepcién simple de la luz, a un “Desear dar” todo.
Estos cambios son causados por la luz; el comportamiento del Kii
depende de esta influencia Unicamente.
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Estudiamos los 10 Sefirot, los 10 aspectos de la relacién entre el creador
y la creacion. Primero, Malcjut refleja totalmente la luz, y luego calcula
cuanto puede recibir dentro. Si funcionara en todos esos cinco deseos,
podia recibir la luz en todas las cinco partes. Si Malcjut no tiene la
suficientemente fuerza anti- egoista para recibir toda la luz para el
motivo del creador, recibe solamente esa parte afuera de las cinco
partes de la luz para la que tiene una pantalla.

La habilidad de soportar los deseos de recibir el placer esta en términos
de la fuerza de voluntad. La fuerza de la resistencia en la pantalla es
llamada rigidez (Kashiut). La intensidad del deseo de recibir el placer,
la pasién por la satisfaccion, es llamada grosor (Aviut). Dentro de la
pantalla, dos de las propiedades de Malcjut chocan: éstas son la
“Recepcidon” y la fuerza anti- egoista del “Otorgamiento” de la pantalla.
Si mi “Desear recibir” egoista, tiene un Aviut que iguala 100 %, y una
fuerza de la resistencia o la rigidez, que iguala solamente 20 %,
entonces puedo recibir nada mas que 20 % por el motivo del creador.
Solamente el Kashiut determina qué cantidad de egoismo puedo usar.

Después de TA, Malcjut quiere cambiar solamente el método de aplicar
su deseo. Malcjut comprende su “Egoismo”, se da cuenta de que el
“Desear recibir” es su naturaleza. Sin embargo, esta propiedad no es
negativa; todo depende Unicamente del método de su uso. La sensacion
de las propiedades del creador, del “Desear otorgar” y de las Bejinot
previas aparece adentro del deseo egoista (Bejina Dalet). Ahora Malcjut
solamente tiene que ponerse como ellas, i.e., debe hacer su deseo de

recibir el placer similar al de las Bejinot previas.
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Para ese propodsito, empuja la luz entera de su egoismo llevando a cabo
Tzimtzum (la limitacién) sobre si. Calcula que tanto puede asimilar de
las propiedades del Creador - Behinot O, 1, 2, y 3.

152

140



La pantalla sabe exactamente cuanta luz puede dejar de acuerdo con su
egoismo. El Kashiut de la pantalla, su fuerza de voluntad, la fuerza de
resistir la tentacion de recibir el placer, debe corresponder a
precisamente su Aviut, el “"Desear recibir”.

Los recuerdos dejados del estado previo antes de estar lleno de la luz,

gue ayudan a Malcjut a calcular sus futuras acciones, son llamados “Un
registro” o “Una memoria” (el Reshimot). El logro espiritual es llamado
la_inversion.
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21) Ya nos hemos se enterado de que el material de la
pantalla es llamado Kashiut. Es similar a un cuerpo sdlido
que no permite que algo lo ingrese. Igual, la pantalla
previene la entrada a la luz superior a Malcjut, i.e., a Behina
Dalet. La pantalla detiene y refleja toda la luz que estaba
destinada a llenar a Malcjut. Las cinco Bejinot de Aviut en
Bejina Dalet son incluidas en la pantalla de acuerdo con su
Kashiut. Por lo tanto, la pantalla lleva a cabo cinco golpes
de contactos ( Zivugey de Jaka’ a) con la luz de acuerdo
con sus cinco Behinot de Aviut.

La luz reflejada por la pantalla, constando de todos los cinco
Bejinot de Aviut, sube hacia atrds, envuelve la luz préxima y
alcanza a su fuente, la Bejina Shoresh. Sin embargo, si
solamente 4 de las 5 partes del Aviut estan presentes en la
pantalla, entonces su luz reflejada “vera” solamente cuatro
partes del placer.
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En la ausencia de las Bejinot Dalet y Gimel, la 5 th y las 4 th
partes de la rigidez en la pantalla, puede reflejar al Ohr
Jozer solamente hasta el nivel de Bina. Si hay solamente el
Behina Aleph en la pantalla, entonces su Ohr Jozer es muy
pequefo y puede envolver la luz Directa solamente hasta el
nivel de Tifferet en la ausencia de Keter, Jocjma, y Bina. Si
hay solamente el Behina Shoresh de Kashiut en |la pantalla,
entonces su resistencia al poder es muy débil y el Ohr Jozer
puede envolver la luz proxima de Malcjut, mientras que los
nueve primeros Sefirot estan ausentes.

La pantalla es caracterizada por dos propiedades.

Una de ellas es Kashiut (la fuerza); no deja entrar la luz en Malcjut.
Cualquier medida de la luz que viene a entrar, la pantalla la empuja y
refleja.

La segunda propiedad deL Masacj es su aspereza, egoismo, Aviut (el
grosor). Esto es lo que puede ser anadido a la fuerza de la pantalla de
Behina Dalet y ser usado para la recepcion para el motivo del creador.

Debido a que hay cinco deseos para cinco clases del placer en Malcjut,
refleja a todos ellos, por lo tanto evitando la recepcidon egoista del
placer.

La pantalla es como una cortina que puedo descorrer cuando la luz del
sol me perturba. En el mundo material, sabemos de qué material es
hecha una cortina. En el mundo espiritual, el material de la pantalla es
llamada “Kashiut”, que es su fuerza, severidad, o rigidez. Uno describe
como “Muy firme, dificil” a una persona que no acepta las opiniones de
las otras personas pero mantiene la suya con vehemencia.

La conclusiéon: el creador (el deleite de “Desear otorgar” sobre seres
creados) prepard el “Desear recibir” y llenar los deseos. Sin embargo, la
creacién es firme en su decisién de no recibir nada para su propio
motivo. Este es el propdsito de la pantalla.
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Figure 10, Koma Keter Figure 11, Koma Hochma.
{The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.21) (The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.21)

iAqui tenemos que tomar nota, una nota importante: no hay ninguna
restriccion del deseo! Si el hombre ve el placer ante él, quiere
recibirlo en su totalidad en un instante. Sin embargo, puede recibir
aplicando la intencion de que por el bien del otorgamiento; esto no
quiere decir que del “Desear recibir” ese placer entero esta ausente en
él. Ahora podemos formular una ley: el hombre hace una restriccion
sobre el placer que no puede rechazar y recibe el placer que puede
dejar.
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Por ejemplo, el hombre dice a su cuerpo en el Dia de la Expiacion o Gran
Perdén; "iSepa que hoy usted no deben recibir comida!, asi que ino
sienta el hambre!" Sin embargo, su cuerpo no lo hace, no lo escucha...
éporqué es que EL lo diseid de tal manera? El creador cred el "Desear
recibir"; por lo tanto, es invariable. Si este deseo desaparece, entonces
el hombre no sigue vivo.
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{The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.21) {The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.21)

Algunas personas hablan de la eliminacién de los deseos. He aqui lo que
el Rabi Israel de Ruzhin dijo de esta conexion: “El, que elimindé un
deseo, recibira dos a cambio”. Es imposible y superfluo eliminar el

“Desear recibir”; uno debe rezar por una oportunidad de usarlo con la
intencion por el motivo del creador.
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Figure 14, Koma Malchut.
{The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.21)

Figure 15, Tzimtzum.
{(The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.21)

La diferencia entre los seres creados depende del tamafio del “Desear
recibir”. Alguien con las aspiraciones grandes es llamado grande;
alguien con uno “Desear recibir” pequefio es llamado pequeno.

Mi nivel espiritual es determinado por como mi luz Reflejada puede
envolver totalmente la luz Directa entera que me viene, todos los
placeres anticipados por mi, que podria recibirlos por el motivo del
creador. Puedo estar sobre el nivel de Malcjut, ZA, Bina, o tal vez
Jocjma o Keter.

Malcjut del mundo del infinito se divide en muchas partes, pero todas
son diferentes de si solamente junto a las propiedades de la pantalla. En
el mundo de Assiya, Malcjut es similar al creador en quizas 20 %, 40 %
del mundo entero de Yetzira, 60 % del mundo entero de Beria, 80 % del
mundo entero de Atzilut, y en el mundo de Adam Kadmon (AK) Malcjut
es 100 % igual al creador.

Los niveles son diferentes solamente por la fuerza de su pantalla. No
hay pantalla en nuestro mundo. Por lo tanto, no podemos sentir al
creador y existimos en un espacio completamente vacio. Tan pronto
como el hombre adquiere la pantalla, ya empieza a sentir el mundo
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espiritual sobre el nivel mas bajo del mundo de Assiya. Ascendemos con
la ayuda del incrementar la fuerza de la pantalla.
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¢Qué es la transicion de un nivel espiritual a otro?

Se quiere adquirir las propiedades de un nuevo nivel mas alto. Si en
cierto nivel, el hombre puede incrementar la magnitud de su pantalla;
esto puede elevarlo al proximo nivel. A mas alto el nivel, es mayor la
diferencia de la sensacion del logro del universo.

Hemos dicho que cuando hay cinco Behinot de Aviut en la pantalla, el
Ohr Jozer alcanza el de mas alto nivel (la luz de Keter, Ohr Yecjida).
Entonces el Kli recibe todas las luces: Keter, Jocjma, Bina, Tifferet y
Malcjut de todo las Bejinot precedentes.

En la ausencia de la Bejina mas tosca (Dalet) en la pantalla, i.e., la
intencion por el motivo del creador sobre los deseos mas intensos, la
luz mas alta (Keter, Yecjida) estd también ausente en el Kli mientras
que la pantalla alcanza el nivel de la luz de Jocjma (Ohr Jaya).

En la ausencia de Aviut Dalet y Gimel en la pantalla, las luces de Keter y
Jocjma (Ohr Yecjida y Jaya) estan ausentes en el Kli; funciona en Aviut
Bet y la luz de Bina (Ohr Neshama)

Si el Aviut de la pantalla es Aleph, entonces las luces de Tifferet y
Malcjut (Ohr Ruacj y Nefesh) estan presentes.

Definitivamente, la pantalla con el Aviut Shoresh eleva al Ohr Jozer
solamente hasta el nivel de la luz de Malcjut (Ohr Nefesh), y solamente
esta luz esta presente en el Kii.

Para hacerlo mas facil, generalmente decimos que el Masacj esta listo
ante Malcjut, aunque tenemos que tener entendido que el Masacj se
extiende sobre todos los deseos del Kli del Malcjut entero.

éPor qué la mas alta luz esta perdida a la ausencia del Aviut
Dalet?

Ocurre porque hay una relacién inversa entre el Ohr y el Kli, la luz y la
nave. Si la pantalla tiene un Aviut de maximo, da nacimiento al Ohr
Jozer mas alto, i.e., a la luz de Keter. Quiere decir que con la pantalla
“Mas fuerte”, el Ohr Jozer puede envolver todos los placeres soportando
la pantalla antes y dejarlos dentro del Partzuf.
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22) Los cinco niveles (Bejinot) de los 10 Sefirot de la luz
Reflejada aparecen debido a cinco clases de los de Zivugey
de Jaka’a (contacto de golpe) de la luz superior con los cinco
niveles del Aviut de la pantalla. Esta luz no es percibida o
conseguida por alguno si no hay nave-vasija receptora.

Estas cinco fases aparecen de las cinco Bejinot de Aviut de
Bejina Dalet, que eran cinco naves receptoras de Bejina
Dalet antes TA; envolvian los 10 Sefirot: Keter, Jocjma,
Bina, Tifferet y Malcjut. Después de TA, estas mismas cinco
Bejinot uniéndose con los cinco Bejinot de la pantalla, y con
la ayuda de la luz reflejada otra vez se ponen de naves-
vasijas receptoras en lugar de las cinco Bejinot de Bejina
Dalet, las que tuvieron ese papel antes de TA.
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Ahora podemos tener entendido que si la pantalla tiene
todos estas cinco Behinot de Aviut, entonces posee cinco
naves para envolver los 10 Sefirot, i.e., para recibir la luz
superior. Si el Aviut de la Bejina Dalet esta ausente en la
pantalla, tiene solamente cuatro naves-vasijas y puede
recibir solamente las cuatro luces que corresponden a
Jocjma, a Bina, a Tifferet y a Malcjut pero no puede recibir la
luz de Keter.

Si el Aviut de Behina Gimel esta ausente en la pantalla, tiene
solamente tres naves-vasijas y puede recibir solamente las
tres luces que corresponden a Bina, a Tifferet y a Malcjut.
Las luces que corresponden tanto a Keter y a Jocjma como
las naves correspondientes a Bejinot Gimel y a Dalet estan
ausentes adentro.

Si la pantalla tiene solamente dos niveles de Aviut, Behina
Shoresh, y Aleph, posee solamente las dos naves
correspondiendo a las luces de Tifferet y Malcjut. Por eso tal
Partzuf carece de las tres luces de Keter, Jocjma y Bina,
tanto como de las tres naves que corresponden a las Bejinot
Bet, Gimel, y Dalet.

Si la pantalla tiene solamente Aviut Shoresh, entonces tiene
solamente una nave con solamente la luz de Malcjut
(Nefesh). Las luces remanentes, Keter, Jocjma, Bina y
Tifferet, estan ausentes adentro.

Por lo tanto, el tamano de cada Partzuf depende solamente
del Aviut de la pantalla (el grosor). La pantalla con el Aviut
de Behina Dalet crea a un Partzuf constando de cinco niveles
incluyendo Keter. La pantalla con Aviut de Behina Gimel crea
a un Partzuf constando de cuatro niveles hasta Jocjma,
etcétera.

Hay cinco niveles del deseo de recibir el placer en la pantalla, i.e., 5
niveles de la fuerza anti- egoista de resistencia al placer. Dos son sus

grosor (Aviut) y fuerza (Kashiut), debe ser equilibrada.

Entonces Malcjut tiene la libertad de la voluntad y puede hacer sus
propias decisiones, ya que es independiente de sus propios deseos y

placeres.
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Figure 16. Koma Keter. Figure 17. Koma Hochma.
(The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.22) (The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.22)
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El Ohr Yashar es igual al Ohr Jozer, que quiere decir que la creacidn
desea otorgar el mucho placer que preparo para él, el Creador. La Ohr
Jozer (intencion) se viste por asi decirlo sobre el deleite del creador;
esto demuestra que el Kli no lo quiere para si, pero le devuelve el
deleite que era para él al Creador.

En ausencia de un deseo mas (la ausencia del “Desear otorgar” es
representada y no la de un egoista “Desear recibir”, puesto que estos
nunca desaparecen), Gimel, la pantalla pueden envolver solamente tres
luces en su luz Reflejada. Por lo tanto, no podra “Ver” las luces de
Yecjida y Haya. Esto es por lo qué no podemos sentir la luz del creador
en nuestro mundo. Inicialmente no poseemos la pantalla y la luz
reflejada por ella sin lo cual es imposible ver o sentir la luz del Creador.

La cantidad de la luz Reflejada depende de la fuerza de la pantalla: a
mas fuerte la pantalla, mas alto el nivel de la luz Reflejada, a mas lejano
vea el Kli y mayor cantidad puede recibir por el fin del creador. Cuando
la pantalla crece mas débil, el Kli ve menos y consecuentemente menos
puede recibir por el fin creador.

No hay ningln cambio en la pantalla. Todos cambios estan solamente en
el Aviut. La pantalla es la fuerza de la resistencia al egoismo; estd
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presente en cada propiedad. La diferencia esta en el Aviut, en el nimero
de los deseos egoistas suministrados con la pantalla. Estudiamos
solamente cuatro niveles de Aviut, ya que Keter no tiene Aviut (el
“Desear recibir”); él solamente tiene las necesidades de otorgar.

El deseo de dar el placer a los seres creados - Keter - provocd el
“Desear recibir” en las Sefirot mas bajas; por lo tanto, Keter es una raiz
de Aviut. Cuando el centro espiritual mas bajo es incapaz de recibir
con la intencion por el bien del creador, usa el Aviut Shoresh, i.e.,
puede llevar a cabo solamente los actos de la donacién con la
intencion por el motivo del creador.

Hay la luz - el placer, el Kli - el "Desear recibir” y la pantalla - la
fuerza de resistir el placer. El Kli crea la pantalla para ponerse como el
creador. iNo hay nada mas en el universo entero!

159
Uno debe recordar esto constantemente y tratar de interpretar Kabbalah
con la ayuda de estos tres componentes.

No podemos sentir ningun placer espiritual porque carecemos de incluso
una pantalla minima. La fuerza de la pantalla determina con qué placer
el Cabalista funciona. Después de TA el Kli incluye no solo el “Desear
recibir”, pero si el “Desear recibir” con la pantalla, i.e., no para si
mismo, pero si para el creador.

Cuando no hay pantalla para cierto deseo, quiere decir que un
Kabbalista no puede trabajar con eso..., es inaccesible para llenarlo de
la luz; por lo tanto decimos que esta ausente ese deseo. No desaparece;
s6lo que no esta funcionado. El nivel espiritual (Koma) de un Partzuf
depende de la intensidad del deseo ajustado a la pantalla.

La oposicion al deseo mas intenso - Dalet, da el nacimiento al Partzuf de
mas alto nivel — Keter. La oposicion al deseo del nivel Gimel da el
nacimiento al Partzuf de Jocjma, que estd un paso debajo de Keter. La
fuerza de oposicion al deseo del nivel Bet crea al Partzuf del nivel de
Bina, a paso mas bajo que el precedente, i.e., puede compararse con el
creador aun menos que con la pantalla Gimel.
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Figure 18. Koma Bina. Figure 19. Koma ZA.
(The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.22) (The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.22)

Si la pantalla puede resistir el deseo - Aleph, quiere decir que el nivel
espiritual del Cabalista es Tifferet. Si puede resistir el deseo mas bajo -
Shoresh, entonces da a luz al Partzuf mas diminuto, Malcjut.

Los deseos egoistas deben ser solamente usados a la extensidén de la
fuerza de voluntad de resistirlos. Uno no puede funcionar en los
deseos incorrectos sin la pantalla; deben ser neutralizados y
restringidos. Los deseos ni aparecen o desaparecer; son creados por el
creador. Solamente su uso depende de hombre.

Todo depende de la fuerza de la resistencia, la intencion, de la pantalla
que convierte un receptor en un donante. Eso es todo sobre lo que es el
“Juego” entre el creador y la creacién: transformar un deseo egoista en
uno altruista, i.e., dirigirlos hacia el creador.

Todos deseos estan en Malcjut del mundo del infinito; los usa de
conformidad con la pantalla, que aparece adentro en cada caso. Hay
pantallas que ayudan a que Malcjut construya mundos y aquellas que
constituyen a varios Partzufim. Ciertas clases de pantallas promueven la
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aparicion de las almas. Estos son todas partes de Malcjut del mundo del

infinito.
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Figure 20. Koma Malchut.
(The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.22)
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Figure 21. Tzimtzum.
(The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.22)
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Abandonar un cierto placer es mas facil, que recibirlo de alguien, que se
lo da (a usted). Uno puede siempre recibir por el fin del Creador, menos
que abandonar el placer y no “trabajar” con él.

Dejar cierto placer es mas facil que recibirlo de alguien que se lo da (a
usted). Uno puede recibir menos luz por el bien del creador a que uno
pueda rendirse. O uno puede escoger no "Funcionar" en absoluto en
€so.

Si un Kli decide recibir de manera egoista, i.e., tiene un deseo sin una
pantalla, la luz se acerca al Kli (el Kli atrae la luz) primero, pero tan
pronto como la luz desea entrar en él, la ley de T.A., cierra respecto a la
accién y la luz se retira de adentro.

Cuando Malcjut o el mundo del infinito llevaron a cabo TA, el creador
aceptd esta ley. Por lo tanto, no podemos usar nuestro egoismo
abiertamente. Estamos bajo los efectos de la influencia de esta ley; por
lo tanto, no podemos sentir cualquier placer espiritual hasta que
conseguimos crear una pantalla para ellos.

é¢Ademas, qué son los placeres de este mundo?
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Constituyen las micro- dosis de la luz (el Ner Dakik) del Malcjut entero
del mundo del infinito, que nos fue permitida para ser sentida por
nosotros y puede existir fuera de TA.

Trascender este mundo es posible solamente al adquirir la pantalla. Si
hay la pantalla para un placer mas grande, entonces es también
asequible para uno mas pequefo. Para dejar de recibir el deleite para
uno mismo, uno debe afadir una intencion a ese placer (el Ohr Jozer) y
recibir él placer por el bien del donante.

El movimiento en el mundo espiritual ocurre solamente debido a que
uno fortalece o debilita la fuerza de la pantalla. La creacion entera,
Malcjut del mundo infinito, adquiere gradualmente la pantalla para todos
sus deseos. Cuando todos de los deseos de Malcjut estén equipados con
la pantalla, conseguird el estado de “La correccién final” (el Gmar
Tikkun).Este es el significado de todas las acciones de la creacidn.

La creacidén de la pantalla, su interaccion con la luz, que el Ohr Jozer
envuelva la luz, es llamada “Una orden”, una Mitzva (Buena accién). La
luz recibida es llamada “La Torah”. En general hay 620 niveles, los
pasos, las medidas de la interaccién con la luz de la pantalla para recibir
todas las particulas luminosas en los deseos de todo Malcjut. Cuando
Malcjut esta totalmente lleno de la luz del creador, eso quiere decir que
ha recibido la Torah entera y ha conseguido la perfeccion.
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23) Necesitamos comprender por qué, en la ausencia de la
nave-vasija de Malcjut, la luz de Keter estd ausente, y por
qué la luz de Jocjma esta ausente cuando la nave- vasija de
Tifferet estd también ausente. Sobre la faz de eso, todo
debiera ser lo contrario. Si el Aviut del Behina Dalet esta
ausente en la pantalla, entonces la luz de Malcjut (Nefesh)
debiera estar ausente. Si dos naves estan ausentes - Behina
Gimel y Behina Dalet - las luces de Tifferet y Malcjut
también debieran estar perdidas.

Supuestamente, si no hay fuerza de la resistencia al deseo mas grande
(Malcjut), entonces la luz de Malcjut presumiblemente debia estar
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ausente, i.e., la luz que satisface este deseo. Entonces épor qué
afirmamos que la luz mas grande (Keter) estd ausente en este caso?
¢No es esta la luz, que llena a Behina Keter?

Esto puede ser explicado por la relacion inversa entre la luz y la nave,
i.e., el primer deseo mas bajo (Keter) es llenado con la luz mas baja de
Malcjut (Nefesh), hasta ahora inconexo al Kli constituido y tomando su
lugar temporalmente. Sin embargo, cuando el deseo crece
gradualmente, o mejor dicho adquiriendo la pantalla para mas deseos
las luces mas grandes llenan al Kli Keter.

Mientras tanto Jocjma, Bina, Tifferet, y Malcjut estan lleno de las varias
luces hasta que Malcjut esta definitivamente lleno de la luz de Nefesh vy
Keter — con la luz de Yecjida...
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24) El hecho es que hay una relacién inversa entre las luces
y las naves. Primero, las naves mas altas aparecen vy
empiezan crecer en el Partzuf, de Keter y abajo Jocjma,
etcétera hasta Malcjut.
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Por lo tanto llamamos las naves de acuerdo con la orden de
su crecimiento: Keter, Jocjma, Bina, Tifferet y Malcjut a
(KaHaB - TuM), de arriba hacia abajo. Las luces entran en el
Partzuf en una orden opuesto, primero las mas bajas: la luz
mas baja — Nefesh (su lugar esta dentro de Malcjut), luego
Ruacj (la luz de Zeir Anpin), etcétera hasta Yecjida...

Por lo tanto, nhombramos las luces en el siguiente orden:
Nefesh, Ruach, Neshama, Haya y Yecjida (NaRaNHaY), de
abajo hacia arriba, de acuerdo con el orden de su entrada en
el Partzuf. Cuando el Partzuf tiene solamente una nave (esta
puede ser solamente Keter), la primera luz en ingresar no es
Yecjida, que debe estar dentro de él, pero si Nefesh, que es
la luz mas baja.

Cuando dos naves mas altas, Keter y Jocjma, aparece en el
Partzuf, entonces la luz de Ruacj también entra en ellas. La
luz Nefesh sale de las naves Keter y desciende a las naves
Jocjma, mientras que la luz de Ruacj entra en las naves
Keter. Cuando las terceras Naves Bina aparecen en el
Partzuf, la luz Nefesh sale de las naves Jocjma y baja a las
naves Bina, mientras que la luz Ruacj baja a las naves
Jocjma y la luz Neshama entra en las naves Keter.

Cuando la cuarta nave Tifferet aparece en el Partzuf, la luz
Jaya entra en ella; la luz de Nefesh sale de la nave Bina y
desciende a la nave Tifferet. Mientras la luz Ruacj baja a la
nave Bina, la luz Neshama entra en la nave Jocjma vy la luz
de Jaya entra en la nave Keter.

Cuando la quinta nave Malcjut aparece en el Partzuf, la Luz
Yecjida entra en ella. Todas las luces estan en sus
posiciones ahora, desde la luz Nefesh sale de la nave
Tifferet, y desciende a la nave Malcjut, mientras que la luz
Ruacj baja a la nave Tifferet, la luz Neshama entra en la
nave Bina, la luz Jaya entra en la nave Jocjma, y la luz
Yecjida entra en la nave Keter.

| A\Y n”

Cuando el Partzuf Consta de cinco partes del “Desear recibir
(el Kelim Keter, Jocjma, Bina, Tifferet y Malcjut) esta lleno
de la luz, Nefesh estd en Malcjut, Ruacj estd en Tifferet,
Neshama estd en Bina, Jaya esta en Jocjma y Yecjida esta
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en Keter. Esto parece lo que es un Partzuf totalmente
llenado.

Sin embargo, la formacion, i.e., la correccion del Kelim, adquirir su
pantalla, ocurre desde el mas solidario (Keter) al mas egoista (Malcjut)
de arriba hacia abajo. Su relleno con las luces empieza con la mas débil
(Nefesh) al placer mas intenso (Yecjida)
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Figure 22. Ohr is Out of Kli. Figure 23. Entry of Ohr Nefesh.
(corresponds to fig. 21) (corresponds to fig. 20)
(The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.24) (The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.24)

Gradualmente, todas las luces entran, primero en Keter, uno después
del otro... El llenado del Partzuf ocurre siempre de acuerdo al orden:
Keter - Jocjma - Bina - Tifferet — Malcjut. Las luces entran de acuerdo
al orden: Nefesh — Ruach - Neshama - Haya - Yecjida. La regla dice: el
Kli empieza a crecer de la Sefira mas alto, mientras que las luces entran

del mas bajo. Es similar a dos cilindros entrando entre si.
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De acuerdo con el orden de su entrada en el Partzuf de Nefesh a
Yecjida, las luces son NaRaNHaY abreviadas, del mas bajo al mas
grande; mientras el Kelim es abreviado de acuerdo con su orden
descendente KaHaB - TuM.
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Vemos que lo mismo ocurre en nuestra vida: si quiero resistir un poco
de placer mientras me quedo de algun modo conectado a él, empiezo
siempre del mas bajo, gradualmente paso a los deleite mas y mas
intensos, Hasta que estoy muy seguro que incluso los placer mas
grandes los puedo recibir no lo son para mi propio motivo.
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Figure 24. Entry of Ohr Ruach. Figure 25. Entry of Ohr Neshama.
(corresponds to fig. 19) (corresponds to fig. 18)
(The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.24) (The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.24)

Cuando decimos que un Nuevo Kli nace, quiere decir que hay una
pantalla para el placer correspondiente, la fuerza de resistir este deleite,
la intencion de recibir por el motivo del creador. Por consiguiente, el
Partzuf estd siendo llenado con la luz que se horma con la fuerza que se
esta oponiendo.

La pantalla aparece como consecuencia de estudios enfocados y trabajo
en un grupo con la intencion correcta. Cuando un Cabalista adquiere una
pantalla para el deseo mas bajo, solamente trabaja con ese. El resto de
sus deseos sdélo son puestos y restringidos. Debido a los esfuerzos del
hombre, la pantalla crece mas fuerte, i.e., una fuerza adicional de
resistir un deseo mas grande aparece y el hombre empieza a funcionar
en dos deseos y recibe dos luces.

Esto continla hasta que hay una pantalla para todos cinco deseos,

cuando todas las luces pueden ser recibidas por el bien del creador.
Cada vez que un hombre puede funcionar en los nuevos deseos, los
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precedentes vienen mas cerca de la perfeccién, porque al mismo tiempo
que la luz que estaba adentro, una nueva luz mas poderosa entra
causando un placer mas grande.

Si una persona, que estudia constantemente en un grupo de
personas del mismo parecer y escucha las explicaciones del
profesor, puede concentrarse en los mismos temas espirituales
después mientras esta en varios estados y circunstancias de
nuestro mundo, entonces la préxima vez que viene para estudiar
sentira mas que el tiempo previo. Recibira una luz mas alta,
porque trabaja con Kelim mas puro ahora y no piensa en los
placeres de animal. Esto es el lo que representa la relacion
inversa entre el Ohrot y el Kelim (las luces y las naves).
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La regién de Israel es diferente a todos otros lugares por su nivel mas
alto del egoismo. Es el lugar mas dificil para el trabajo espiritual. Sin
embargo, al mismo tiempo, es Unico y mas favorable.

Las semanas que pasé afuera me senti como en un vacio. Hay minimo
avance espiritual en el mundo exterior. Tengo grupos de estudiantes en
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el extranjero, pero es imposible avanzar fuera de Israel. Los Cabalistas
deben vivir aqui solamente.

Esta regidén tiene un potencial espiritual especial. EI Baal HaSulam
escribid que Jerusalén era el lugar de la destruccion del templo. La
fuerza mas fuerte esta presente alli, pero son las fuerzas impuras mas
fuerte, los Klipot.

¢El Kli Keter, el Aviut de Shoresh, es diseiado para los mas bajos
o los mas grandes placeres?

- Es para el deleite mas grande - el Ohr Yecjida, que entra en Keter en
ultimo lugar, cuando el Masacj se pone a oponerse al deseo mas intenso
de Malcjut lo suficientemente fuerte. En otras palabras, funcionando en
los deseos mas bajos, creando para ellos la intencién de recibir el placer
por el motivo del creador, el Cabalista recibe el deleite mas grande - el
Ohr Yecjida, que entra en el Kli Keter mas puro.

Si, satisfaciendo sus deseos de animal mas toscos, el hombre puede
pensar en el creador y el propdsito de la creacidon, entonces mientras
aprende, estudiando textos de Cabalistica y también rezando,
establecera el mayor contacto seguramente con el creador.

Hay cinco deseos de recibir el placer en el Kli. Su “Tamano” o “Volumen”
dependen solamente de la pantalla. El nivel del deseo que puede
resistir, condiciona la luz que ingresara al Kli, i.e., el nivel que es del KiIi.
Primero, uno trabaja con el Kli de Aviut de Shoresh y crea la pantalla
gradualmente para Aviut Aleph.

Cuando este proceso esté terminado, usted podra recibir la misma
pantalla para el Aviut Aleph y trabajara con ella. Después, poco a poco,
usted crea una pantalla para Aviut Bet, Gimel, y Dalet. El Kli con el Aviut
inicial, Shoresh, la pantalla debe tener rudimentos para todas las cinco
Bejinot, para desarrollar la pantalla para todas estas clases de Aviut.

167

El Kli se construye gradualmente, yendo de los deseos mas diminutos, a
los mas grandes. Ocurre en este orden, para evitar la recepcién egoista
del placer. Los deseos son medidos de acuerdo con la intensidad del
placer sentido. Eso es como la especie humana progresa de deseos
pequefios a mas grandes.

Empezando a funcionar en el deseo mas bajo (Keter), el hombre lo
transforma en uno altruista con la ayuda de la pantalla. Entonces recibe
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la luz Nefesh, sintiendo el gran placer, porque el creador es mostrado
parcialmente de adentro, i.e., de acuerdo con el tamafo de la correccion
del Kli, se pone igual al creador.

El Ohr Nefesh es un placer de estar unido con el Creador en el mas bajo
nivel, la quinta parte, donde uno puede sentir la eternidad, la sabiduria
los conocimientos totales el deleite, exquisitez y la perfeccién.

Tal estado del Kli implica trascender los limites de nuestro mundo,
nuestra naturaleza. Hasta ahora, el Kli esta inhabilitado para ver ese
estado mas alla. Sin embargo, como se desarrolla mas, empieza a sentir
estados mas y mas perfectos, recibiendo los placeres mas y mas
grandes.

La recepcion de Ohr Nefesh del hombre representa la recepcién de todas
las cinco partes de esa luz: Nefesh de Nefesh, Ruach de Nefesh,
Neshama de Nefesh, Haya de Nefesh, y Yecjida de Nefesh. Cualquier Kli,
cualquier recepcion, también consta de cinco partes. Es similar a la
manera en que recibimos la informacién en este mundo a través de
nuestros cinco sentidos: la vista, el oido, el olfato, el gusto y el tacto.

Todas estas cinco luces deben manifestar en el Kli Keter, donde la luz
Nefesh entra primero. Lo mismo ocurre con el resto de las luces. Toda la
parafernalia religiosa externa solo insinda los movimientos espirituales.
Grandes Kabbalists en cada generacion introdujeron ciertas reglas en la
vida de las masas religiosas para atarlos al Torah y educarlos por lo
tanto.

Por ejemplo, hay la tradicidon de llevar puesto dos batas, que simboliza
los dos tipos de “Levushim” (ropa) que visten al alma del mundo

entero de Atzilut. Todos estos rituales religiosos tienen un significado de
Cabalistico.
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La principal ley espiritual es la de la equivalencia de las propiedades del
hombre, de sus deseos, con los del creador.

La luz del creador es homogénea por naturaleza. Cierto Kli, depende de
sus parametros interiores, se distinguen en varias a la luz homogénea
"Gustos”, clases diferentes de placeres: el Ohr Yashar, el Ohr Jozer,
el Ohr Elyon, el Ohr Pnimi, el Ohr Makif, etcétera. Esta es la misma
luz; todo depende de cdmo el Kli lo percibe. Antes de entrar en el Kli, es
llamado la luz superior simple (el Ohr Elyon Mufshat), ya que ninguna
diversidad de las propiedades puede ser distinguida adentro.

161



Esto se parece el ejemplo del Baal HaSulam sobre el mana divino, que
ningun sabor tiene, mientras que todos intuyen el sabor que
corresponde a sus propiedades. Si la luz superior simple brilla en la
cabeza del Partzuf, es llamado Partzuf “"El Ohr Yashar” (la_luz directa).
La luz reflejada por la pantalla (el Ohr Jozer) envuelve al Ohr Yashar,
y cuando entran en el Kli tanto, esta luz recibe otro hombre - el Ohr
Pnimi (la luz interior) o el Ta’amim (los gustos).

Debido a que el Partzuf recibe solamente cierta parte de la luz préoxima,
la parte sin recoger de ella es dejada aparte del Kli. Esta parte de la |luz
es llamada “El Ohr Makif” (la luz circundante). El Partzuf recibira esta
luz gradualmente en pequefias partes. El estado en el gue la luz
circundante entera podrd ingresar el Partzuf es llamado Gmar Tikkun
(la_correcciodn final).

La luz que se retira del Kli_es llamada “Nekudot” - puntos, porque
Malcjut es llamado un punto, un punto negro, atribuible a sus
propiedades egoistas, que son inhabilitados para recibir la luz después
de TA. Al llenar el Partzuf con la luz interior, la luz circundante presiona
la pantalla en el Tabur para que el Kli pudiera recibir luz opuesta desde
el exterior.

Sin embargo, el Partzuf no tiene el Masacj correcto para esta luz. Por lo
tanto, si la recibe (ya carece de la intencién por el motivo del creador),
tal recepcidn sera egoista. Debido a que la restriccién para recibir la luz
es una consecuencia del deseo egoista de Malcjut (el punto negro), la
luz que se retira de Malcjut es llamada “Nekudot”.
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Cuando la luz interior se retira del Partzuf y brilla sobre él desde lejos,
provoca una sensacién especial, una impresién dentro del Kli, llamados
los recuerdos (Reshimot). Estos recuerdos constituyen la informacion
esencial sin la que el Partzuf no puede saber qué hacer después.
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25) Hasta que la formacion de todos los cinco Kelim en
el Partzuf ha sido terminada, sus cinco luces no estan
en sus lugares; ademas, son organizados en un orden
inverso. En la ausencia del Kli Malcjut, la luz Yecjida
esta ausente en el Partzuf. En la falta de las dos
vasijas Malcjut y Tifferet, alli ninguna luz Yecjida y
Jaya estan. Por una parte, las naves puras nacen, de
Keter a Malcjut; por otro lado, las luces mas débiles
(arrancando de Nefesh) son las primeras en entrar en
ellos.

Debido a que cualquier recepcién de la luz ocurre en
las naves mas puras, cada nueva luz debe ingresar el
Kli Keter. Cuando la nueva luz ingresa el Kli Keter, la
luz que estaba ahi desciende al Kli Jocjma. Cuando hay
un Masacj para las naves Jocjma, Ohr Ruach entra en
el Kli Keter y el Ohr Nefesh baja a Jocjma.
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Cuando la pantalla crece mas fuerte, las siguientes
naves son moldeadas: Bina, Tifferet y Malcjut, y las
luces Neshama, Haya, y Yecjida son habilitadas, a
poder pasar por Keter y llenar todas las naves, una por
una. Todas las luces entraran en sus lugares legitimos:
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Nefesh en Malcjut, Ruacj en Tifferet, Neshama en Bina,
Jaya en Jocjma Yecjida en Keter

Recuerde esta regla sobre la relacion inversa entre las
luces y naves Y usted podra distinguir si las luces o las
naves son representadas en cierto contexto sin
confundirse siempre. Hemos aprendido sobre las cinco
Behinot (niveles) de la pantalla y como los niveles del
Kli aparecen uno bajo los demas en la correspondencia
con ellos.

Cada nueva luz es miles de millones de veces mas intensas que la
precedente. Por lo tanto, cada siguiente nivel es percibido como un
mundo totalmente diferente. En nuestro mundo, donde no tenemos
pantalla en absoluto, no podemos ver la luz que esta antes de nosotros.
Uno puede ver con la ayuda de la luz reflejada (el Ohr Jozer) y
solamente a la extension de Malcjut reflejada por él.

Sin embargo, investigando Kabbalah estimulamos al Ohr Makif hasta
que crea el Kli Keter principal en nosotros, donde recibiremos el Ohr
Nefesh en un instante. Este estado significa nuestro parto espiritual,
cruzando la barrera (el Machsom) entre nuestro mundo y el espiritual.
Quiere decir que estamos sobre el nivel mas bajo del mundo de Assiya.

Por Continuar trabajando en nuestra correccién, adquirimos la préoxima
pantalla del Aviut Aleph y recibimos la luz Ruach. Después, adquirimos
las pantallas para el Kelim Bet, Gimel, y Dalet y recibimos en
consecuencia las luces Neshama Haya, y Yecjida. Ahora todas las luces
estan en sus lugares correctos.

¢Como podemos poner una pantalla?

Si pudiera saber y sentir mis propiedades egoistas hoy, iescaparia de las
rectificaciones! No hay nada que mi egoismo odie mas que la pantalla.
Sin embargo, no puedo librarme de lo espiritual por la razén de que soy
inconsciente de mi propio egoismo o no comprendo mis propiedades. Tal
como un estado inicial “Inconsciente” es deliberadamente creado al que
no podriamos resentirnos por la espiritualidad, pero que podemos
aspirar hacia él por una curiosidad y desear mejorar nuestro futuro.
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Por lo tanto, el principio consiste en cruzar la barrera a pesar de nuestra
propia naturaleza. Ocurre inconscientemente; el hombre no sabe hacia
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qué va o cuando podria ocurrir. Después de cruzar al Machsom, el
hombre empieza a ver que, hasta ese momento, estaba en un estado de
ensuefo.

Los dos procesos preceden al cruzar del Machsom, el primero siendo una
comprensiéon de su mal propio. Hombre empieza a comprender qué
perjudicial es su egoismo para él. El sequndo proceso consiste en la
comprension de que la espiritualidad es muy atractiva, y no hay nada
mas util, magnifico, o eterno que eso.

Estos dos puntos opuestos (comprension del mal y atraccion de lo
espiritual) cuajan en la persona comun para crear un nivel de cero.
Cuando avanzan espiritualmente, empiezan a mudarse de si. Al mismo
tiempo, la espiritualidad se pone elevada en los ojos de hombre,
mientras que su egoismo es percibido como malvado.

Esta diferencia entre ellos, de su evaluacion propia, de lo espiritual y la
critica del egoismo, aumenta tan tremendamente que provoca en uno
protestas interiores, un pedido sobre una solucién para el problema. Si
esta protesta llega a la intensidad requerida, la pantalla es dada a uno
desde arriba.

El estudio del egoismo, su correccion y uso correcto, constituye el viaje
entero de hombre del estado inicial al ultimo final (el Gmar Tikkun). En
los mundos espirituales, el hombre continla a estudiar su egoismo sobre
cada nivel. A lo mas alto que nosotros ascendemos, mas egoismo es
anadido a nosotros, asi que eso funcionando en eso, podemos
convertirlo en el altruismo.

Todo lo que decimos es visto desde el punto de vista de la creacion. No
podemos decir algo sobre el creador, ya que no sabemos quién es
realmente. Sobre un nivel personal, s6lo sé cémo es percibido en mis
sensaciones. Solamente los filésofos tienen la época de especular sobre
algo que nunca podra ser conseguido. Por lo tanto, esta ciencia se ha
degenerado totalmente.
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Kabbalah opera solamente con lo que los Kabbalists intuian y muy
claramente provocaron sobre si y nos relataron en una especial lengua
Cabalistica. Todos pueden reproducir ese proceso interiormente como en
un estricto experimento cientifico.
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El instrumento de tal experimento es la pantalla que hombre debe crear
en el punto central de su propio egoismo; este “Yo” se desarrolla con la
ayuda del método llamado Kabbalah.

Hay dos clases de pantalla. La primera es colocada en frente del
Kli en el Pej de Partzuf, en Malcjut de Rosh. Refleja la luz
entera, como si soportara la guardia sobre la puesta en practica
del TA. La segunda pantalla recibe la luz; trabaja con el Aviut que
es colocado en Malcjut de Guf. Absorbe todo el egoismo que
puede ser transformado en la recepcion por el bien del creador.

En general, la pantalla estd siempre en Malcjut, el punto mas bajo del
Partzuf. Reflexién y recepcién son dos de sus acciones. El primero
moldea Rosh mientras la segunda constituye al Guf del Partzuf. Para ver
los detalles adicionales, vea Part 3 (“Histaklut Pnimit"”), capitulo 14,
p... 5 del “"Estudio de los diez Sefirot”
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26) Comprendemos evidentemente la nocion del Masacj (la pantalla),
puesta sobre el Kli Malcjut (Behina Dalet) después de TA , y también las
cinco clases del Zivugey de Haka’a que ocurren sobre esta pantalla
para crear cinco niveles de 10 Sefirot, uno debajo del otro. Ahora
aprenderemos sobre los cinco Partzufim del mundo de Adam Kadmoan.
(A.K.) que precede a los cuatro mundos de ABYA.

Sabemos que el Ohr Jozer se eleva como consecuencia del Zivug de
Haka’'a vestido con los 10 Sefirot de la luz superior; esto es suficiente
solamente para crear “Las raices” de lo que en el futuro Kelim seran
definidos como los 10 Sefirot de Rosh.

Malcjut se extiende de arriba hacia abajo, de acuerdo con la altura del
nivel de los 10 Sefirot de Rosh. De eso resulta la creacién del Kelim

llamado “Guf” (cuerpo) del Partzuf (ver14). Por lo tanto, siempre hay
dos clases de los 10 Sefirot en el Partzuf: los del Rosh y los del Guf.

En cada Partzuf, dos clases de los 10 Sefirot deben ser determinados:

los de Rosh y los de Guf. Aquellos que no saben el hebreo lo encuentran
mucho mas facil investigar Kabbalah, porque no toman literalmente
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tales términos de Cabalisticos como Pej - boca, Rosh - cabeza, Guf -
cuerpo, Tabur - ombligo etc... Pueden comprenderlos
abstraidamente, y tales personas no realizan una imagen materialista
afuera de estos términos.

Estos estudiantes perciben todos los términos antes mencionados
facilmente como fuerza, deseos, intenciones, y no como partes del
cuerpo. No hay ningun cuerpo en el mundo espiritual, solamente el
deseo de recibir el placer, la intencién de que, para el motivo de qué o
de quién uno puede recibir este placer, y el placer mismo.

El lugar donde el Masacj reflecta, reside en el lugar llamado el Pej. Al
principio, el Masacj empuja toda la Ohr Yashar que esta ante el Masacj,
como diciendo, no quiere recibir algo para su propio motivo. Entonces
un calculo es hecho en el Rosh para determinar cuanto puede ser
recibido de todos modos, no para su propio motivo, pero si por el bien
del creador. Entonces, el Ohr Jozer viste a los 10 Sefirot de la luz

superior (de Ohr Elyon) de abajo hacia arriba.

Eso es suficiente solamente para tomar una clara decision; la nave raiz
(Shorshey Kelim). Los 10 Sefirot de la luz reflejada que visten a los 10
Sefirot de la luz de Directa juntos moldean los 10 Sefirot del Rosh del
Partzuf.

Para terminar la formacion del Kelim y recibir la luz realmente, los 10
Sefirot de Ohr Yashar se visten en los 10 Sefirot de Ohr Jozer. "Pasan" a
través del Masacj, se extienden desde arriba, por lo tanto, ensanchan la
décima Sefira del Rosh - Malcjut de Rosh hacia abajo para sus propios
10 Sefirot - de Keter a Jocjma y moldean al Kelim de Guf.

Antes de que Malcjut pudiera recibir por el bien del creador, estaba
comprimido, restringido al tamafo de un punto. Sin embargo, recibiendo
la pantalla, adquiri6 una nueva intencion de recibir por el bien del
creador, y luego se "Dilatd" de un punto a 10 Sefirot, recibiendo la luz
en el Guf.
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27) Tan pronto como el primer Partzuf del mundo de Adam
Kadmon nace, después de TA, Behina Dalet inmediatamente
dejo de ser un Kli de recibir la luz superior, siendo por lo
tanto corregido por el camino de la pantalla. La luz superior
descendid para cubrir el Kli Malcjut de acuerdo con su
naturaleza.

Sin embargo, la pantalla, que se colocé ante Malcjut, reflejé
y devolvio la luz al origen. Debido a este golpe de contacto,
el Ohr Jozer ascendid al nivel de Keter de Ohr Elyon. Este
Ohr Jozer se ha hecho el embrién de las naves-vasijas (“El
Shorshey Kelim”) para los 10 Sefirot de Rosh el primer
Partzuf de Adam Kadmon

Después, usando el poder de los 10 Sefirot de Rosh, Malcjut
de Rosh con Ohr Jozer que se expandid y se extendidé de
arriba hacia abajo, por lo tanto, creo 10 nuevos Sefirot, que
son verdaderos y acaban dentro Kelim en si. Todo lo que
existia potencialmente en el Rosh se ha manifestado y ha
tomado la forma en el Guf definitivamente. Por lo tanto, la
creacion del Rosh y el Guf del primer Partzuf del mundo
Adam Kadmon fue completada.

Después del TA, cuando Malcjut hizo una restriccion sobre la recepcién
de la luz, decidid recibir una parte de ella, con la ayuda de la pantalla
por el bien del creador. La primera recepcion moldeé el primer Partzuf
del mundo de Adam Kadmon (Keter o Galgalta). En general, hay cinco
Partzufim en el mundo de Adam Kadmon...

El Masacj en el Kli Malcjut empujo la Luz Superior entera. Con la ayuda
de un golpe (Haka'a) en el Masacj, cuya fuerza era igual a todas las
cinco Behinot, la luz (el Ohr Jozer) Reflejada subioé al nivel de Keter de la
luz de Directa (el Ohr Yashar) y vistid a los 10 Sefirot de Rosh del
primer Partzuf de AK. Entonces Malcjut se expandid, y la luz se difundio
dentro, moldeando a los 10 Sefirot de Guf.
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La parte del Kli (Guf), que estaba llena de la luz, es llamada el Tocj de
Guf (la parte interior), y la luz de adentro es llamada “El Ohr Pnimi” - la

luz interior. La parte del Guf que se queda vacia es llamada el Sof
(final), y la luz en ella es llamado el Ohr Hassadim.
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Esta parte se niega a recibir cualquier placer, porque no tiene una
pantalla correcta; asi que si recibe la luz, resultard en la recepcion del
placer para su propio motivo. El limite que separa el Tocj y el Sof es
llamado el Tabur (ombligo). La luz que no ha ingresado el Kli es
llamado el Ohr Makif (la luz circundante).

Cada Partzuf ve qué luz esta en frente de él solamente con la ayuda de
la luz reflejada. Si el poder de la luz reflejada iguala el poder de la
pantalla sobre todos las cinco Behinot, puede ver la luz de Keter. Divide
esta luz en cinco partes, llena el Toch con ellas, dejando el Sof vacio. La
luz de cualquier intensidad puede brillar en el Partzuf de Rosh, pero Pej
de Rosh de Malcjut verd solamente como mucho el Ohr Jozer y la
admite.

Nuestros sentidos estan basados en el mismo principio. Hagalos mas
susceptibles y veran objetos muy pequefios, sentiran microbios etc. En
otras palabras, no todo depende de lo que nos rodea realmente, pero si
de que somos capaces de detectar, con la perceptibilidad de nuestros
sentidos.

Cada Partzuf siguiente tiene una pantalla mas pequefia de cantidad y
cualidad de deseos (Behinot) que el precedente; por lo tanto, su Ohr
Jozer es mas pequeiio y ve la luz de un nivel mas bajo. Se parece a una
persona cuya vista se ha deteriorado y quien solamente puede ver
objetos en una corta distancia.
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Si la pantalla tiene la fuente de fortaleza del Behina Gimel, puede ver la
luz del nivel de Jocjma con respecto al Partzuf precedente. Respecto a
si, recibe las mismas cinco partes de la luz de NaRaNJaY, pero del nivel
general de Jocjma, no Keter. Tomemos el ejemplo de este mundo: una
persona alta y uno baja constan de las mismas “Partes” naturalmente.
Sin embargo, decimos que uno de ellos tiene una cabeza mas alta que la
otra, el Ultimo es por asi decirlo mas pequefio por una cabeza, es mas
bajo.

Estudiamos los mundos descendentes. Cuando el universo era relevante
en la existencia, el Partzuf Adam JaRishon (el primer hombre) fue
creado. Entonces este Partzuf se dividi6 en 600,000 fragmentos
llamados las almas. Cada uno de estos fragmentos tiene que recibir su
parte de la luz superior.
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Cuando el alma, un fragmento del Partzuf Adam JaRishon, llega a cierto
nivel en el mundo espiritual, recibe una pequefa parte de la luz. Aunque
no ha recibido la luz entera atribuida a ella, el alma percibe este estado
completamente perfecto. Entonces un poco mas de egoismo le es
anadido (al alma) y otra vez empieza a pedir mayor cantidad.
Corrigiendo esta porcidon del egoismo, recibe una nueva parte de la luz
en las naves recién corregidas, y entonces se da cuenta que solamente
asi ha conseguido una perfeccién mas grande.

Si un hombre carece de este deseo interior, la necesidad o el punto en

su corazon, es imposible que comprenda como puede estar interesado

en la espiritualidad. A propdsito, la adivinacion del futuro, amuletos, la
medicina alternativa y las bendiciones no tienen nada que ver con la
espiritualidad. Kabbalah interpreta la espiritualidad como la aspiracion
por el creador, sus propiedades. A decir verdad, descubrimos que nos
parecieron a nosotros sobrenaturales, resultan ser el trabajo de los
fraudes de dotados que usan siempre la fuerza de nuestro mundo
desconocida por la mayoria de las personas, tanto como psicologia y los
poderes interiores del cuerpo humano y estos no son espiritualidad.
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28) Después de lo anterior, el nacimiento del Partzuf
Galgalta, habia un golpe de contacto mas con la pantalla del
Kli Malcjut. Sin embargo, esta vez la Behina Dalet no estaba
adentro. La pantalla tiene solamente cuatro naves ahora:
Keter, Jocjma, Bina, y Tifferet. Por lo tanto, el préoximo
Partzuf del mundo de Adam Kadmon, aparecia un nivel
debajo del Partzuf Galgalta, sobre el nivel de Jocjma, es
llamado AB. En este caso, el Ohr Jozer se viste en las cuatro
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luces del NaRaNJ] mientras la quinta parte, la Ohr Yecjida,
esta ausente.
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Las Behinot Dalet y Gimel estdn ausentes en la pantalla del tercer
Partzuf. Por lo tanto, aparecié un nivel mas bajo que el Partzuf AB, i.e.,
Sobre el nivel de Bina, y las luces Yecjida y Jaya no estan adentro. Estan
dos pasos mas bajos que el primer Partzuf y solamente un paso mas
bajo que el segundo. Es llamado Bina o SAG

Entonces un Zivug de Jaka'a ocurre sobre el Masacj con el Aviut Aleph;
a saber, el Rosh y el Guf aparecié sobre el nivel de Tifferet con las luces
Nefesh y Ruach, mientras que las luces Neshama, Jaya, y Yecjida estan
ausentes. No hay Kelim Dalet, Gimel, ni Bet; por lo tanto, las luces
correspondientes estan también faltantes. Este Partzuf es llamado
Tifferet o MA.

El quinto Partzuf final aparecié sobre el Aviut Shoresh con la luz Nefesh.

Es llamado Malcjut BON.
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29) Asi que hemos investigado la formacién de los cinco
Partzufim del mundo de Adam Kadmon llamado Galgalta,
AB, SAG, MA y BON, donde cada Partzuf siguiente es un
paso mas bajo que el precedente. Por ejemplo, no hay
ninguna luz Yecjida en el Partzuf AB, y no luz de Jaya en
SAG (estaba en AB). La luz de Neshama esta ausente en el
Partzuf MA. El nivel de cada Partzuf depende del grosor de la
pantalla sobre cudl un Zivug de Jaka‘'a es hecho (ver 18 de
§). Sin embargo, todavia no hemos aclarado la razén de la
disminucion del grosor de la pantalla en la formacion de un
nuevo Partzuf.
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Figure 29, Five Fillings of Galgalta.
(The Preamble tothe Wisdom of Kabbalah. P29

Después del TA en que Malcjut adquiere una pantalla con cinco grados
de la severidad, entonces podra trabajar con todos cinco niveles de sus
deseos. Usando la fuerza de la pantalla, refleja la luz entera y en la luz
reflejada alcanza el nivel de Keter. “Ve"” que todas las cinco partes de luz
que llegan a iluminar: las luces en los Sefirot, Keter, Jocjma, Bina,
Tifferet, y Malcjut, que estan en el Rosh.

Aproximadamente 20 % de cada luz puede ser recibido en el Tocj. El
nivel general de esta luz es determinado de acuerdo con la luz mas alta
- Yecjida, que corresponde al nivel de Keter (Komat Keter). En el
segundo Partzuf, Malcjut puede recibir menos luz, ya que pierde el nivel
mas alto del deseo - el Aviut Dalet y luz de Yecjida.

La cantidad de la luz en el tercero, cuarto, quinto Partzufim es cada vez
mas pequefa. Su nivel es mas y mas bajo debido a la disminucién del
Aviut que ocurre de Gimel a Bet en el tercer Partzuf, de Bet a Aleph en
el cuarto y de Aleph a Shoresh en el quinto. De acuerdo con el grado de
Aviut, alli en el tercer Partzuf en SAG ninguna luz Yecjida y Jaya hay,
ninguna luz Yecjida Jaya y Neshama - en el cuarto y ninguna luz Yecjida
Jaya, Neshama y Ruach - en el quinto.
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Figure 30. World AK .
(The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.29)

Mirados los Partzufim de esta manera solamente con respecto a si,
donde cada Partzuf que sigue es “Una cabeza” por debajo que el
precedente por el nivel, la fuerza, y la calidad de la luz. Sin embargo,
cada uno de ellos tiene sus propios 5 (o 10, para Sefira, Tifferet consta
de 6 Sefirot) Sefirot KaHaB - TuM vy 5 luces NaRaNHaY,
respectivamente.

Cada Partzuf debe tener un juego de todas esas 10 partes de las que
consta la creacién. Los Partzufim son diferentes solamente por la fuerza
de su pantalla. Por lo tanto, cuando la pantalla crece mas débil, un
nuevo Partzuf nace un paso mas bajo que el precedente.

Después de T.A., el Kli consta del “Desear recibir” y el Masacj. El llenado
del Kli ocurre conforme con la fuerza y el tamano de este Masacj. La
pantalla puede empujar los placeres que corresponden a su cinco,
cuatro, tres, dos, o un deseo. Cada Partzuf consta de cinco partes,
definido como:

Keter El punto de empezar la letra Yud
Jocjma Yud
Bina Jey
Tifferet Vav
Malcjut Jey
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Estas letras son las conchas del Partzuf, las cinco piezas permanentes
que constituyen su Kli. De acuerdo con la fuerza de la pantalla, el
Partzuf llena estas partes con la luz mas o menos intensiva - el Ohr
Jocjma o el Ohr Jassadim. Ohr Jocjma es denotado por la letra Yud vy el
Ohr Jassadim - por la letra Jey. Por lo tanto, podemos desighar cada
Partzuf por una letra clave o un numero.

Cuando fue explicado en el articulo “Las letras de Amnon - Saba”
(p.104): “Cada Partzuf consta de cinco partes = 5 Sefirot: un punto y 4
estampas con letras: Keter-punto + Jocjma-Yud + Bina-Hey + ZA -
Vav + Malcjut-Jey = JaVaYal”. La diferencia entre todos 125 Partzufim
esta en la luz que los llena, mientras que la concha JaVaYal se queda lo
mismo. Esto es porque el deseo no puede ser constituido a sin menos
luz que la que el creador lleva para completar cinco etapas preliminares,
donde solamente el quinto escenario constituye el parto de la nueva
creacidon - un nuevo deseo.

El universo entero y todos los mundos son solamente los 10 Sefirot, o el
creador su hombre es JaVaYal:

Sefira Letra Partzuf Mundo Luz
Keter Point Galgalta AK Yecjida
Jocjma Yud AB Atzilut Jaya
Bina Jey SAG Beria Neshama
ZA Vav MA Yetzira Ruacj
Malcjut Jey BON Assiya Nefesh

El llenado de JaVaYal con la luz es Ilamado su revelacidén, porgue es en
ese grado que el creador se revela en este deseo. Por este movimiento,
las letras aparecen afuera del estado de la ocultacién y el vacio.

En general, hay cinco Partzufim: Keter (Galgalta), AB, SAG, MA, BON.
Keter es el principal Partzuf, la fuente del resto de ellos. Dentro del
Partzuf de Keter 10 Sefirot estdn en un simple e interior JaVaYal.
Ademas, cada una de las cuatro letras de su JaVaYal se pone afuera y
crea a un nuevo Partzuf que se viste en el Partzuf Galgalta.

Yud Partzuf Jocjma, AB
Jey Partzuf Bina, SAG
Vav Partzuf ZA, MA

Jey Partzuf Malcjut, BON
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Por lo tanto, el Partzuf Keter es denotado por un JaVaYal simple,
mientras que los Partzufim que se viste en él denotados por un llenado
de JaVaYal. El registro de JaVaYal con la luz que lo llena es llamado
“Milluy” (el llenado). Para una designacién breve del Partzuf, la nocion
Gematria (el valor numérico de los llenados) fue presentada.

Las letras del alfabeto Hebreo:

Nombre Pronunciacion Gematria
Aleph [a], [e] 1
Bet b, v 2
Gimel g (gate) 3
Dalet d 4
Jey [a], [e] 5
Vav v, [u], [0o] 6
Zayn z 7
Jet h (how) 8
Tet t 9
Yud y, i (in) 10
Cjaf h, k 20
Lamed I 30
Mem m 40
Nun n 50
Samech S 60
Ayn [a], [€e] 70
Pey p 80
Tzady tz 90
Kuf k 100
Reish r 200
Shin sh, s 300
Tav t 400

La Gematria del Partzuf que no esta lleno de la luz, i.e., la Gematria del
JaVaYal vacio es igual a Yud + Jey + Vav + Jey =10+ 5+ 6 + 5 = 26.

El llenado de cada letra forma la Gematria del llenado de JaVaYal: cada
letra hebrea tiene un nombre completo: A-Aleph, B-Bet, etcétera, de
acuerdo con la tabla.

Por lo tanto, hay 4 tipos de llenados de JaVaYal: a) AB; b) SAG; c)
MA; d) BON.
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A) JaVaYal con el llenado de AB:

- Yud: Yud+Vav+Dalet =10+6+4 = 20
- Jey: Jey+Yud=5+10= 15
- Vav: Vav+Yud+Vav=6+10+6= 22
- Jey: Jey+Yud=5+10= 15

Sumar: 72 = 20 + 15 + 22 + 15 = AB, donde la letra A no significa
para Aleph= 1, pero si Ayin = 70 (son solo pronunciados del mismo
modo, por lo tanto en ingles o espafiol son caracterizados por la misma
letra).

JaVaYal, lleno de tal luz, es llamado el Partzuf AB, el Partzuf

Jocjma, porque la letra Yud en su llenado representa al Ohr Jocjma. Tal
llenado de JaVaYal es llamado JaVaYal con el llenado de Yud.

B) JaVaYal con el llenado de SAG. El Partzuf, lleno con la luz de Partzuf
de Jassadim, es llamado SAG, por lo cual su Gematria: SAG = Samech
(60) + Gimel (3) =63

- Yud: Yud+Vav+Dalet=10+6+4=20

- Jey: Jey+Yud=5+10=15

- Vav: Vav+Aleph+Vav=6+1+6=13
- Jey: Jey+Yud=5+10=15

Sumar: 63 = 60 + 3 = Samecj + Gimel = SAG. Si el Kelim y su llenado
se originan en el Tzimtzum Aleph (TA), entonces hay Yud en el llenado
del JaVaYal. Nos enteraremos de que después habia otra restriccién de
Tzimtzum Bet (TB). Por lo tanto, si el Kelim esta lleno de la luz de la
segunda restriccion, luego en el llenado de JaVaYal la letra Aleph esta
presente en lugar de Yud.

La diferencia entre AB y SAG esta en el llenado de Vav: en AB la
Gematria de letra de Vav = 22 por el llenado con la luz de Jocjma, y en
SAG la Gematria de la letra Vav = 13, por que se llena con la luz de
Jassadim. De la declaracién anterior, esta claro que AB se origina en TA
y en el Partzuf SAG su letra Vav, o ZA, se obtiene del TB.

C) JavaYal con el llenado de MA

- Yud: Yud+Vav+Dalet = 20
- Jey: Hey+Aleph = 6

- Vav: Vav-Aleph-Vav = 13
- Jey: Hey+Aleph = 6
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Tal relleno de JaVaYal es llamado MA: 20+ 6 + 13+ 6 =45=40+ 5
= Mem + Jey =. MA. La letra Jey es pronunciada como [a].

D) JaVaYal con el llenado de BON:

- Yud: Yud+Vav+Dalet = 20
- Jey: Hey+ Hey = 10
- Vav: Vav+ Vav = 12
- Jey: Hey+ Hey = 10

Tal llenado de JaVaYal es llamado Nun + Bet BN= 20 + 10 + 12 + 10
= 52 = 50 + 2, y es pronunciado en la orden invertido: BON.

Malcjut del mundo del infinito es un simple “El deseo de recibir”.

La pantalla, por la manera de dividir Malcjut en partes diferentes,
provoca la variedad de sus formas:

- La division de Malcjut respecto a cinco partes generales son
llamada “"Mundos”.

- La division de cada mundo respecto a cinco partes mas es
llamada “Partzufim”.

- La division de cada uno de los Partzuf respecto a cinco partes
mas es llamada “Sefirot”.

Cada Sefira consta de cinco mas sub- Sefirot por turno, que
consta de sus propios 10 Sefirot, etcétera por turno hasta el
infinito.

Nuestro mundo es un reflejo del mundo espiritual mas bajo, y tiene los
mismos tipos y clases de objetos como en el mundo espiritual, excepto
por que estan por asi decirlo hechos de una sustancia diferente. Constan
de un deseo fisico de recibir el placer sin la pantalla, de la parte de la
luz, totalmente separados del creador. Lo sentimos como el placer, pero
no sentimos su origen. Por lo tanto, estudiando el mundo espiritual, uno
puede conseguir la naturaleza entera de nuestro mundo, todas las leyes
totalmente ahi.

GALGATA = Yud+Jey+Vav+Jey=10+5+6+5=26.

|AB 72 SAG 63 MA 45 |BON 52
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Yud+Vav+Dalet
=10+6+4 = 20
Jey+Yud=5+10=
15

Vav+Yud+Vav=6+

10+6= 22
Jey+Yud=5+10=
15

0+6+4=20
15
=6+1+6=13

15

Yud+Vav+Dalet=1
Jey+Yud=5+10=
Vav+Aleph+Vav

Jey+Yud=5+10=

Yud+Vav+Dale
t= 20
Jey+Aleph =
6
Vav-Aleph-Vav
= 13
Jey+Aleph =
6

Yud+Vav+Dalet
= 20

Jey+ Jey =

10

Vav+ Vav =
12

Jey+ Jey =

10

EL QUITAR FUERZA DEL MASAC)

PARA LA CREACION DEL PARTZUF

180




Q1879 MYIYNY TOHNN MIITIN

2 AIRIMY NN NUnY Ot nmp MY 'Na nixTnn mbeinwn my prany 122 (¢
mnYn o ohwt v 92 Yw a"na orINAnnn nuanTnn 921 101 5w PRI paxna
1874 Y91 N0, 91T JORN MIITIN IV 200 1720 Doy [ 1wyT miabnn Ty »yMhar

7NN DY DPan o YR aI1NIan

30) Para comprender el desarrollo de los niveles espirituales,
expresados por los cinco Partzufim decrecientes desde el
mundo de AK, y todos niveles de los cinco Partzufim de cada
uno de los cuatro mundos de ABYA, abajo de Malcjut del
mundo de Assiya, tenemos que aprender apropiadamente
qué es el reducir de Masacj de Guf. Esto ocurre en todos los
Partzufim de los mundos AK, Nikudim y Atzilut (el mundo de
la correccion).
Todos los niveles, empezando con el mundo del infinito (el OLAM Ain
Sof) y bajando a nuestro mundo, son creados de acuerdo con uno y el
mismo plan. El mas lejano nivel es el del mundo del infinito, donde se
pone la pantalla mas fina y mas débil. Debido a esto, Malcjut recibe
cada vez en que sus niveles descienden mas bajo y mas bajo, menos y
menos luz, hasta que gradualmente Malcjut baja de su estado superior -

el OLAM Ain Sof y llega a su estado mas bajo - nuestro mundo.
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31) El hecho es que cualquier Partzuf, o incluso cualquier
nivel espiritual, tiene dos clases de la luz: el Ohr Makif (la
luz circundante) y el Ohr Pnimi (la luz interior). Como esta
claro, en el primer Partzuf Galgalta del mundo de AK, la luz
circundante es la luz del mundo del infinito, que llena al
universo entero. Después de TA y la aparicion del Masacj, se
da lugar el golpe de contacto (el Zivug de Haka’a) entre la
luz entera del mundo del infinito con el Masacj.

El Ohr Jozer que aparecié como consecuencia de este Zivug
permitié que una parte de la luz superior entrara en el mundo de
restriccion (el OLAM JaTzimtzum) y creo a los diez Sefirot de Rosh
y los diez Sefirot de Guf por lo tanto,, como es dicho en 25(
Hasta que la formacion de todos los cinco Kelim ....... )-

Sin embargo, la luz entera no ingreso al Partzuf Galgalta. Ahora la
luz del mundo del infinito no llena el universo entero, como era el
caso antes de TA. Ahora ahi estan Rosh y Sof, i.e., Mientras los
diez Sefirot se extendieron hacia abajo, la luz se detiene en el
punto de "Este mundo”, en “el Limite” Malcjut (Malcjut
Masayemet), como esta dicho: "Sus pies se estan parando en el
monte de olivos”.

Ademas, ahora hay una nocion "De adentro hacia fuera”. De
forma semejante a la descendente de los diez Sefirot
difundiéndose, Keter, Jocjma, Bina, Tifferet, Malcjut (KaHaB -
TuM) y en Malcjut restrictivo, que también existen la extension de
los diez Sefirot KaHaB - TuM de adentro hacia fuera.

Aqui los Sefirots son llamados: Moja — cerebro (Keter), Atzamot
- huesos (Jocjma), Gidin — tendones (Bina), Basar — carne
(Tifferet), y Or-piel (Malcjut; “"O” con la letra "Ayn”, no con
"Aleph”, i.e., "La luz”). Concerniente a él mundo del infinito,
donde el universo entero fue llenado con la luz del Partzuf
Galgalta, sélo hay un rayo débil de la luz. Or-piel (Malcjut) limita
el Partzuf sobre el exterior, impidiendo a la luz “extenderse” mas
lejos y llenar el espacio vacio.

La cantidad de luz (su rayo débil) recibida en Galgalta es llamada
“"El Ohr Pnimi” (la luz interior). La enorme cantidad de Iuz del
mundo del infinito, que no entré en Galgalta, se quedaba en el
exterior. Ahora esta luz es llamada el Ohr Makif (la luz
circundante); no puede entrar en el Partzuf pero lo rodea bastante
sobre todos lados.
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Cualquier parte de Malcjut es llamada un nivel, si ha llenado cada uno
de sus deseos con la luz usando una pantalla. Cada nivel recibido por
Malcjut divide la luz préoxima en dos partes: el Ohr Pnimi, que entra en
el Partzuf, y el Ohr Makif.

La pantalla ve la luz entera venir hacia ella con la ayuda de la Ohr Jozer,
y luego determina cuanto puede recibir con la ayuda de la pantalla por
el bien del creador, y cuanto debe dejar fuera. La pantalla divide la luz
en dos partes siempre.

El Ohr Pnimi (la parte recibida) es solamente un débil rayo de la luz, que
entré en Malcjut, i.e., al espacio vacio, dejado después de TA (antes de
TA, Malcjut fue llenado totalmente). Vemos la fuerza del egoismo, que
permitio justo a un rayo débil de la luz entrar en Malcjut con la ayuda de
la pantalla. Ademas, solamente hace referencia al primer Partzuf de AK
- Galgalta. Los Partzufim restante son llenados con una uniforme y poca
luz.

Entonces con la ayudad de este rayo de luz, Partzufim adicionales son

creados. Muy cerca al centro de este circulo oscuro — Malcjut, después
de TA, estd nuestro mundo. En el mundo de Atzilut un Partzuf muy
especial, Adam JaRishon, nacié. Consta de dos componentes: las
cualidades de Bina y Malcjut. Entonces este Partzuf se divide en
Partzufim distintos y numerosos, llamados “almas”.

Adquiriendo la pantalla, las almas constituidas pueden llenar
gradualmente el circulo entero con la luz. Tal estado es llamado “La
correccion final” de las almas con la ayuda de la pantalla - “El Gmar
Tikkun”. Después de eso, el adicional ensanchando de Malcjut consiste
en el logro del creador, no dentro de si, pero encima de sus
propiedades.
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Esto ya consulta esa parte de Kabbalah llamada “Los secretos del
Torah”. El resto de la Kabbalah, todo lo que esta debajo de este nivel y
referido a “"Ta’amey Torah”, puede y debe ser estudiado por todos.
Kabbalists deben abrir "Ta’amey Torah” a todos pero debe ocultar “Los
secretos del Torah”

Hay muchas clases de el Ohr Makif tantos como de Ohr Pnimi. Uno de
ellos se destaca (brilla) sobre el hombre cuando no tiene pantalla aun,
cuando no ha corregido el presentimiento - y el hombre empieza a
anhelar lo espiritual. Ocurre debido a él Ohr Makif que brilla sobre él.
Aqui la luz es lo principal y el deseo es secundario.
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El Ohr Makif se empieza a destacar- brillar cuando el hombre adn no
comprende de ddénde es esta luminiscencia, pero la espiritualidad
empieza a atraerlo. Cuando empieza a aprender, despierta la otra clase
de luminiscencia, que lo corrige gradualmente sobre si mismo; con su
ayuda, el hombre empieza a ver sus defectos, mas y mas que abren el
mundo circundante. Gradualmente la luz crea la imagen espiritual ante
él, gque se pone mas clara y mas clara, como si apareciera de una niebla.

Somos rodeados por el Creador, que esta detras de todos los objetos
alrededor de nosotros, y desea traernos mas cerca de él. Para este
proposito, usa los objetos de la naturaleza. En nuestro mundo, lo hace
con la ayuda de las personas - familia, jefe, conocidos. Nos manda las
situaciones complicadas y los sufrimientos deliberadamente, por eso,
tratando de escaparse de ellos, vendriamos mas cerca a él.

Sin embargo, el hombre esta inclinado a ver la razéon de todas sus
desgracias en su fierecilla esposa, jefe enfadado o las personas que lo
rodean. Sin embargo, ésa es la manera que debe ser, porque el Creador
es ocultado de él. El Hombre aun no ha llegado al nivel donde puede ver
solamente al Creador detras de todo que le pasa. Ademas, debe
reaccionar de acuerdo con sus propios sentimientos, no como si
solamente el Creador es el que existiese en el mundo entero. Mientras
sobre el nivel fisico, sea imposible ver la fuerza espiritual en los objetos
circundantes.
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Retratamos los Partzufim muy relativamente. Aunque es dicho que
Galgalta parece un rayo débil de la luz, lo imaginamos en forma de un
rectangulo para indicar la correlacion entre las partes del Partzuf. El
Partzuf con sus partes es creado gradualmente en las sensaciones del
hombre. Estudiamos cdmo de un punto, una Sefira es creada en el
hombre, entonces un Partzuf -embrién; crece después, cuando el
hombre empieza a recibir la luz superior en él.

Esta dicho, “Sus pies subiran en el monte de olivos y se pararan
en él'. El aceite de oliva simboliza al Ohr Jocjma. El proceso entero de la
recepcion y el corregir del Ohr Jocjma es sumamente complicado. En el
hebreo Jar (montafia) también representa “Jirjurim” - las dudas, los
sufrimientos y los esfuerzos mientras sube a una montafia. De abajo, en
nuestra parte, esta subida continla hasta el Macjsom, donde el mundo
espiritual empieza. En el Gmar Tikkun, el Ohr Jocjma llenara a no sdlo el
Tocj sino también el Sof de Galgalta.
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32) Ahora aclaremos qué es el Ohr Makif del mundo de AK
(por decirlo mejor Galgalta), que es infinitamente fenomenal
e inagotable. No es una cuestion de la luz del mundo del
infinito es el Ohr Makif. Quiere decir que, cuando el golpe de
contacto tuvo lugar, la enorme luz del mundo del infinito
golped la pantalla del Malcjut de Rosh Galgalta. Aunque
deseaba entrar en Bejina Dalet, como si ningun TA hubiera
ocurrido, la pantalla pard y lo reflejé, impidiéndole alcanzar
el interior de Bejina Dalet (ver 14 de §). Para salvar la...

Este Ohr Jozer del que practicamente se ha hecho la vasija
de la recepcion de la Luz Superior. (Nave). Sin embargo,
hay una diferencia tremenda entre la recepcion por Bejina
Dalet antes de TA y la recepcidon con la ayuda del Masacj y la
Ohr Jozer después de eso. Cuando ya hemos dicho, qué la
luz entera que entré en Galgalta sdélo era un rayo débil
comparado con lo que era antes de TA...
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La parte de la luz superior que no podia entrar en el Partzuf
se ha convertido en el Ohr Makif de Galgalta. Hay una regla:
nada alguna vez desaparece en el mundo espiritual, por lo
tanto la luz del mundo del infinito que era para Bejina Dalet
no ha desaparecido, salta a cumplir su predestinacion y
entrar en Malcjut asi que ahora empieza a llenar los mundos
AK y ABYA, aunque de acuerdo con un principio totalmente
diferente. Ahora la creacidon consigue solamente esa parte
de la luz que puede recibir, no para su propio motivo, pero
si por el bien del Creador.

Ocurre debido a la gran cantidad de golpes de contactos
entre la luz y los Masacjim de los mundos y los Partzufim,
hasta que Bejina Dalet se corrige con su ayuda y llega al
estado de la absoluta perfeccion, concebida por el Creador al
principio de la creacion.

Entonces la luz entera del mundo del infinito lo ingresara;
pero ahora la creacion sera la pareja de la creadora en
crearse, "Ganando" la recepcion de la luz. Por lo tanto, el
golpe de contacto entre la luz y el Masacj no resulta en una
desaparicion o una transformacion de la luz.

Pero por el momento, antes de la correccion final (el Gmar
Tikkun) la luz del infinito se convierte en el Ohr Makif (la luz
circundante), que quiere decir que tendra que entrar en este
Partzuf en el futuro. Sin embargo, en el momento actual
rodea el Partzuf y brilla sobre él como si viniera del
"Exterior".

Esta luminiscencia exterior se extiende por todos los mundos
en forma de las rectificaciones, capaz de llevar a Malcjut a
estar totalmente lleno de la luz del mundo del infinito.

Como ya lo hemos dicho, la luz reflejada por la pantalla se viste en la
luz Directa (el Ohr Yashar) y se desempena como el Kli para recibir la
Ohr Pnimi por el Guf. El Ohr Jozer es Kavana (la intencién), gracias a
que la luz puede ingresar por el Guf por el bien del Creador. La pantalla
tiene suficiente fuerza solamente para vestirse y recibir una pequefa
parte de la luz sélo en el Tocj comparada con la luz con la que Malcjut
fue llenado en Bejina Dalet del mundo entero de Ain Sof. Los deseos
vacios constituyen el Sof del Partzuf; mientras que la luz a la que no le
era viable entrar en ellos y fue dejada alrededor del Partzuf, esta es
llamada "El Ohr Makif".
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En el mundo espiritual, todos los procesos tienen lugar de acuerdo con
la relacién causa - y - efecto. No hay tiempo, nada cambia o desaparece
alli. Todo que lo fue continua siéndolo, y todo lo nuevo simplemente se
viste en él. Lo previo continla la existencia y es la causa de todo lo
nuevo, ese es su efecto.
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La pantalla que empujo al Ohr Yashar no le impidid difundirse en
Malcjut, pero sélo le dio una nueva forma al proceso. Ahora ocurre en la
manera de uno recibir con la ayuda de numerosos "Zivugey de Haka'a "
en los cinco mundos de AK, Atzilut, Beria, Yetzira y Assiya.

Este proceso sigue hasta la correccién final, cuando la Bejina Dalet sea
corregida en todo, sera perfecciéon. Entonces la luz del infinito se
extendera en ella como habia hecho antes de TA. En este proceso, el
Masacj no introduce algo que impediria conseguir la perfeccién.

La luz del mundo del infinito no concluird hasta que llene el Malcjut
entero. Hasta ahora lo rodea desde afuera como el Ohr Makif, listo para
entrar en él en el instante en que la pantalla aparece. La luminiscencia
del Ohr Makif puede corregir Malcjut y permitir que él reciba la luz
adentro.

La luz golpea la pantalla, porque tal es su naturaleza; cuando queria
llenar la Bejina Aleph asi que después desea llenar la vasija de la
recepcion constantemente - el "Desear recibir". Por ejemplo, a veces el
hombre tiene algunos tipos de deseos escondidos; el placer exterior lo
impresiona y despierta un deseo, lo despierta. Entonces el hombre
empieza a sentir que este placer quiere inscribirse en él.

En el mundo espiritual, cada movimiento es nuevo porque la creacion
hace un Zivug de Haka’a sobre cada nueva parte del "Desear recibir"
que no ha estado involucrado aun en la correccion. Cada nuevo
movimiento es el efecto del precedente y la causa de lo siguiente.

La luz que emana del creador es una y la misma, luz simple; pero con
cada nuevo deseo, el Kli cambia a varias clases de placer adentro que
corresponden a este nuevo deseo. Todo depende del Kli. De acuerdo con
sus propiedades interiores, el desear (si quiere recibir para su propio
motivo o por el bien del creador, si quiere recibir en absoluto) distingue
ciertas clases de placeres en la luz. La vasija (el Kli) debe ser creada con
el propédsito de que podra escoger todos esos numerosos placeres en la
luz que fueron incluidos en él desde el principio.
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Por un lado, la luz que emana del Creador crea los Masacjim, pantallas,
que ayudan al gradual llenando de partes diferentes de Malcjut con la
luz, y continla de este modo hasta el Gmar Tikkun. Por otro lado,
debemos decir que la luz es la causa que despierta el deseo del Kli,
sobre lo cual debe trabajarse duro para crear su propia pantalla.
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33) Ahora, ha llegado el tiempo de aprender sobre el
impacto entre el Ohr Makif y el Ohr Pnimi, que resulta en un
reducir de la pantalla y la pérdida siguiente de su de mas
alto nivel de Aviut.

Estas dos clases de la luz tienen propiedades muy opuestas,
aunque la pantalla, colocada en Pej de Rosh del Partzuf de
Malcjut, las conecta inseparablemente.

Estan en constante contradiccion, resultando la concusion
entre ellas. El mismo Zivug de Haka’a que ocurrid sobre esta
pantalla, por una parte, provoco una clasificacion del Partzuf
con la luz interior (el Ohr Pnimi); y por otro lado, el mismo
Zivug de Haka’a produce la luz circundante (el Ohr Makif)..
De este modo, impidié a la luz del infinito que entrara en
Bejina Dalet.

La pantalla, colocada al Pej de Rosh divide la luz simple descendente
desde arriba en dos contrarias, aunque, conectadas: el Ohr Pnimi,
parcialmente recibida adentro, con la ayuda de Ohr Jozer y el Ohr Makif,
a la que pantalla impide de entrar en el Guf (Bejina Dalet) y la deja en
el exterior del Partzuf.
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Gracias a la misma intencion del hombre (recibir para el motivo del
creador), una parte de la luz es recibida mientras que lo demas es
sacado afuera. El Partzuf (Hombre) recibe exactamente como mucho, la
luz que puede recibir con la intencion por el bien del creador.
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34) EI Ohr Pnimi y el Ohr Makif son concernientes con el
Masacj, aunque sus acciones son contrarias si son acordes a
la habilidad del Masacj de dejar una parte del Ohr Yashar
gue se ha vestido sobre el Ohr Jozer dentro del Partzuf,
impide al Ohr Makif entrar en él. La cantidad de la Iluz
rechazada circundante fuera del Partzuf excede en mucho el
Ohr Pnimi.

La pantalla, con su Aviut y Kashiut, no permite que el Ohr
Makif entre en el Partzuf tanto como resista al Ohr Yashar.
La concusion entre el Ohr Makif y el Aviut de la pantalla es
llamada Bitush - el impacto entre el Ohr Makif y el Ohr
Pnimi. (Nuestra reaccion a algo, nuestra impresion a
aquellos fenémenos)(Resultado del deseo interno: el Ohr
Makif y el Ohr Pnimi-el placer por dentro y el placer que me
espera por fuera.)

Este impacto ocurre solamente en el Guf del Partzuf, ya que
may es donde la recepcion de la luz en las vasijas tuvo
lugar; sin embargo, una parte considerable de la Iluz fue
dejada fuera. En los 10 Sefirot de Rosh, este impacto no
ocurre, pues el Ohr Jozer no es todavia aun mirado como
una verdadera nave-vasija de la recepcion. Solamente
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moldea al Shorshey Kelim (raices, fuentes de las naves-
vasijas).
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Por lo tanto, la luz que esta dentro de ellos es Ohr Pnimi todavia no
genuina. Debido a la misma razén, el Ohr Makif no puede ser distinguido
alli. Debido a que todavia no hay ninguna diferencia entre ellos, no
puede haber impacto en el Rosh del Partzuf. Solamente después de que
la luz se difunde al Partzuf hacia abajo del Pej por via de los 10 Sefirot
de Guf (donde las luces se visten en las naves-vasijas, i.e., los 10
Sefirot de la luz reflejada), entonces el impacto entre el Ohr Pnimi y el
Ohr Makif si tiene lugar.

La cantidad de Ohr Makif circundante del Partzuf es incomparablemente
mas grande que el Ohr Pnimi dentro de él. En un intento de entrar en el
Partzuf, el Ohr Makif ataca el Masacj que le dio origen a él.

¢Qué quiere decir que el Ohr Makif ataca a la pantalla?

Malcjut tiene un deseo apasionado de recibir el placer. Siente que la luz
contiene sélo el placer que tanto gustaria recibir. Por lo tanto, empieza a
atraer la luz.

Esto demuestra que, para sentir y luego recibir el placer, uno debe tener
una nave-vasija apropiada, una nave-vasija que ha pasado a través de
un desarrollo interior intrincado.

¢Por qué percibimos el Ohr Makif como venido de afuera de nosotros?
Porque, en el Sof de cada Partzuf, hay deseos sin llenar que sienten la
luz como los placeres que estan tan lejanos, afuera de su alcance. O
bastante, de estos deseos vacios como la luz exterior golpeandolo,
"Exigiendo" ser disfrutados.

Los choques mutuos de la luz circundante (el placer), con el deseo de
Malcjut de recibir el placer y la fuerza de la pantalla que resiste estos
deseos, son llamados el Bitush Pnim u Makif, el impacto entre el
interior y las luces circundantes. En rigor, el Ohr Makif ni el Ohr Pnimi
chocan. Es asi, que ellos se atacan en la pantalla entre ellos. Ocurre en
el Masacj colocado en el Tabur del Partzuf, donde la recepcién de la luz
termina evidentemente.

Esto es claro solamente en el Tabur cuanta luz entro al Partzuf (el
placer), y cuanto quedo fuera de él. En los 10 Sefirot de Rosh del
Partzuf, no hay ningln impacto semejante, porque el Ohr Jozer no es
aln la nave-vasija para recibir al Ohr Yashar, pero se desempefa
solamente como un embrién del Kli. El impacto comienza solamente
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después de que el Ohr Yashar, vestido de la intencion (el Ohr Jozer), se
extiende en el Tocj bajando al Tabur.
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La espiritualidad no puede ser conseguida a través de la mente; el Kii
espiritual es un sentido que no comprende al creador, pero lo siente. Si
el hombre puede sentir al creador, la esfera espiritual, entonces el
conocimiento le viene gradualmente.
1WIWT IMIN NPPI N2 990 JORN DR JItn RARNY TY N 1 wenan mm(nb
NPT JONR” N12Rn ,N0RY AYYRnY N1rayn Y2 1unn 72y It LwRIT naaw 11oen
9" RAPIN LURIT MAYRT 70NN NIMI RINY L Aa0T U0 P11 IRw 89 T
771 IRw1 ®H1 .nMRY a"N pa pinn RINw nont abynnw nrayn 9an JaInw 10T
DNRN NRIWNY PTI.NMRD A"ND 57100 NYe KD Ty Dww ,n5end nunney nrayn
INWI K990 5w Nray 90 17 Jonn RTRY INR 2% TR DAY Dranmn praTn
my 5921 MmN L, URIT JoRN YR MY NN NRYN L WRIT 18T Jon? mwn nray pioa
nab Ny quaT Jonnw ,N10n NN .0Yh DMR PHMY NN DR PR 1D ,wnn TR mnY
7197 JORIW NRINT A2 21 9921 R¥NI ,URIT TONANI 1T TORN 9921w 1101 LWRIT
RURT 2P RAPIN ,NWIN NP DY 12 MK LWTNN ARONT AN 1YOY Ny wR1T
JURT RN a0 S nThin 125 awn Xin UPURT nnon s IR
35) Este impacto continda hasta que el Ohr Makif liquida al
Aviut de Masacj de Guf en el Tabur. Como consecuencia de
esto, el Masacj del Guf empieza a ascender hacia la pantalla,
colocado en el Pej de Rosh, que es la raiz, la causa de la
pantalla de Guf, Después de fusionarse con la pantalla en el
Pej de Rosh, el Masacj de Tabur también se involucra en el
Zivug de Haka’a, que esta teniendo lugar constantemente
entre el Masacj en Pej de Rosh y la luz. De este Zivug
resulta la formacion de un nuevo Partzuf y el surgimiento de
10 nuevos Sefirot llamados AB de AK o el Partzuf Jocjma del
mundo de Adam Kadmon. En relacion con el primer Partzuf
Galgalta - Keter, este nuevo Partzuf es considerado su
resultado, su "Hijo".

La luz circundante pone la gran presidn sobre la pantalla que esta
posicionada en el Tabur, en un intento de entrar en el Kli. Sin embargo,
el Masacj no puede soportarlo. Por una parte, le es inviable recibir mas
luz con la intencién por el bien del creador; por otro lado, no puede
qguedar bajo tal presion.
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Por lo tanto, la mejor solucion es regresar a su estado previo en el Pej
de Rosh que, totalmente se niega a recibir la luz. El Masacj del Tabur
empieza a rozar (asciende) al Pej. Sobre si, destierra toda la luz del Kli y
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se une con el Masacj en Pej de Rosh, i.e., regresa al estado previo
donde la luz estaba solamente en el Rosh del Partzuf, pero ausente del
Guf del Partzuf.
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Figure 31. Levels of Hizdakchut of Partzuf.
(The Preamble to the Wisdom of Kabbalah. P.35)

El pequefio placer que el Kli disfrutd recibiendo la luz en el Tocj le ha
dado una idea del gran placer que esta esperando fuera. La recepcidén
de este placer solamente quité fuerza a la pantalla. Es mucho mas
facil rechazar totalmente cierto placer que recibirlo en pequefia partes,
por el placer que fue recibido dentro se quita fuerza a la fuerza de
voluntad, i.e.,la intencidon de recibir el placer por el bien del creador. (La
tentacién)

Como Ohr Pnimi y Ohr Makif ambos presionan sobre la pantalla con su
placer, la pantalla se debilita bajo esta presién doble, y es forzado
totalmente dejar de recibir la luz. Se pone libre de todo Aviut, sube al
Pej de Rosh y se une con el Masacj completamente, que nada recibe en
absoluto, pero sélo empuja la luz.

Mas adelante, el material estudiado puede ponerse mas técnico,

pero uno no debe perder las esperanzas. Investigar Kabbalah es
un proceso interior complicado.
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A veces la Kabbalah es percibida en las sensaciones (y es la mejor
manera), pero a veces no es percibido en absoluto. Eso es natural.

Uno debe seguir con aprendizaje persistente. A cierto momento, usted
sentird el material penetrante dentro. Mientras tanto, incluso si es
imposible comprender, uno debe continuar estudiando para no perder
contacto con el esquema general, y a cada vez anadirle otro nuevo
elemento.

El plan general se parece a esto: la luz, creciendo mas grueso y mas
grueso gradualmente, crea el Kli afuera de si y para si. Si el Kli pasa a
través de cuatro fases de su desarrollo, convirtiéndose en Malcjut, i.e.,
la Unica creacion.
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Entonces el objetivo que se hace es la separacién completa de él del
creador; la creacidn no debe sentir ni el Ohr Pnimi ni el Ohr Makif, i.e.,
Los placeres ni interiores, ni exteriores, que podian, determinan sus
condiciones para esto.

Tiene que adquirir libertad total de la voluntad y la posibilidad de sus
propios deseos y acciones, dirigido a la correccion de sus deseos
egoistas y el progreso espiritual hacia el creador.

El primer deseo independiente de Malcjut era ponerse como el creador
en sus propiedades. Ese es el por qué hace la primera restriccidon en su
"Desear recibir", sobre Behina Dalet, y lo deja sin la luz. Entonces Crea
el sistema de descenso de los mundos. Los mundos espirituales no son
nada mas que las fases de la limitacion; son cortinas, pantallas. En
total, hay cinco de ellos: los mundos de AK y ABYA (Adam Kadmon,
Atzilut, Beria, Yetzira y Assiya).

Al crear los mundos desde arriba a abajo al punto mas bajo, la creacidn
se encuentra en el vacio total y la oscuridad; no siente al creador en
absoluto. La especie humana esta en tal estado.

Cuando, como consecuencia del estudio, el hombre empieza a sentir que
el Ohr Makif se destaca sobre él, que el creador omnipotente estd
ocultando en algun lugar detras de todo esto, que cada fendmeno tiene
su propia causa y efecto vagamente, quiere decir que ya esta sobre
cierto nivel espiritual llamado el Olam Jazej.

Ahora estamos estudiando la estructura descendente de todas las
pantallas y mundos que ocultan al creador de Malcjut. Entonces, si
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Malcjut, por el poder de su propio deseo, crea la pantalla, protegiéndolo
de la luz - placer, se pone por asi decirlo igual a esta pantalla, a este
nivel, y la pantalla sirve de revelacion del Creador.

Si el hombre desea observar todas 620 leyes de la revelacion del
creador por separado, dejan de ser restrictivas para él, y luego la
pantalla correspondiente es neutralizada sobre cada nivel. El Hombre
adquiere las propiedades de la pantalla, y no hay juicio en ocultar al
Creador sobre esta fase, debido a que no hay peligro de que reciba la
luz por su propio motivo.
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Mientras espiritualmente asciende, los Kabbalistas perciben todos estos
procesos, habiendo estudiado interiormente el descenso de los mundos
antes. Por una parte, es necesario investigar Kabbalah para adquirir

conocimientos; por otro lado, el hombre debe sentir todo lo que estudia.
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36) Después de que el Partzuf AB de AK nacio y termind su
desarrollo moldeando el Rosh y el Guf, el proceso del Bitush
Ohr Pnimi be Ohr Makif se reanudd adentro, como en el
primer Partzuf de AK. Su Masacj de Guf (la pantalla de su
cuerpo espiritual) perdié todo esos Aviut gradualmente y
unio sus propiedades con el Masacj de Rosh.

Ahora a este Masacj le ocurre, que esta involucrado en un Zivug entre la
luz superior y la pantalla que esta posicionada en el Pej de Rosh. A
dentro el Zivug de Haka’a es renovado y da luz a un nuevo Partzuf en
el nivel de Bina, que es llamado SAG de AK. Es considerado como la
consecuencia del Partzuf AB de AK, ya que aparece debido a un Zivug

194



