Estudios sobre Kabalah
Las acciones de la Luz

Hay 3 acciones principales que cumple el Creador, el   cual también es

            conocido como la Luz:

            Al principio El crea un deseo y construye el alma del hombre.

            Luego, en unión con el hombre y de acuerdo a las demandas de este, 

            cuando el hombre puede tomar parte activa en el proceso, el Creador 

            le inicia en la senda de la corrección (Tikun), siempre y cuando el 

            hombre tenga el deseo de hacerlo y se encuentre preparado para ese  

            nivel.

            Y mientras el Creador conduce al hombre en el proceso de corrección, 

             en esta misma medida le llena con Su Esencia (Atzmuto).

            El Creador se manifiesta en el hombre, se aloja en su interior y  lo 

            colma.

            En otras palabras, esto significa en el lenguaje de la Cábala: que 

            la Luz crea  el recipiente (Kli), lo conduce a la corrección (Tikun) 

            y lo llena. 

            En vez de "Creador" usamos la palabra "Luz" porque de esa manera se 

            denomina a la revelación del Creador en el interior del hombre.

            Para que podamos tomar parte activa en el proceso de corrección y en 

            el llenado del recipiente, necesitamos saber de que manera debemos 

            hacerlo, donde exactamente se encuentra el "punto" en que tenemos 

            que concentrar nuestros esfuerzos, ya que de otra manera podríamos 

            estar buscando durante 20 ó 30 años, sin llegar al resultado deseado.

            En el mundo hay muchos que se ocupan de la Cábala, leen varios 

            libros, estudian durante días y noches, se visten con una ropa 

            especial, hacen ejercicios, etc.. 

            Que no hizo tanta gente durante miles de años, con el fín de recibir 

            una gota de espiritualidad, una sensación de lo superior, para poder 

            encontrar alguna conexión con el Creador, unirse con El, y en cierta 

            forma encontrar el tiempo y el lugar comunes a el Creador y al 

            hombre, donde el hombre pudiera conectarse al Creador y el Creador 

            al hombre.

            Pero el Creador no responde a la mayoría sino solo a unos pocos de 

            aquellos que están dispuestos a afrontar todos los sufrimientos 

            posibles y limitaciones, con la finalidad de conocerLe.

            Baal Hasulam (Rav Yehuda Ashlag) habla sobre esto en sus cartas: que 

            mucha gente, durante miles de años, realmente se martirizaron solo 

            con el fín de encontrar al Creador. Pero El no les contestó. Baal 

            Hasulam  consideró a este aspecto de la búsqueda, como el orgullo 

            más grande de todos los orgullos.

            Hay que entender el significado de esta frase, ya que no es tan 

            simple hacerlo. Es decir, hay algún tipo de código y tenemos que 

            buscar el verdadero, para poder establecer realmente el canal de 

            comunicación entre nosotros y el Creador – o más bien, construirlo 

            de nuevo, limpiarlo, ya que toda conexión entre el Creador y el 

            hombre ya existe de por si.

            Hoy en día como antes, nosotros estudiamos en libros que se 

            estudiaban en el pasado.  Actualmente se pregunta porqué si en el 

            pasado la gente no logró con el estudio de dichos libros establecer 

            la conexión con el Creador, porqué ahora es más grande la 

            perspectiva de lograrlo a través del estudio de los mismos libros?

            El éxito en dichos estudios depende de la exigencia que aflore en el 

            hombre en relación a los mismos, es decir, que depende de lo que el 

            quiera conseguir del estudio mismo.

            El estudio es igual que "recibir visitas", el tiempo cuando el 

            hombre tiene una solicitud y tiene el permiso de hacerla al Creador.

            Y entonces lo más importante aqui es saber que es lo que hay que 

            pedir y no dejar de hacerlo. Como alguien que esté enfermo 

            gravemente y piense todo el tiempo que debe sanar y ninguna otra 

            cosa en el mundo diferente a esta, le interese ni exista para el. 

            Así también nosotros, igual que un enfermo grave, tenemos que pensar 

            solo en nuestra enfermedad – que nos falta establecer la conexión 

            con el Creador. Y si esa conexión se realiza, junto con ella se 

            realizarán todas las otras cosas.
Los poderes que se necesitan para el trabajo

            "... si alguien le dice: "que yo me esforcé, y no lo encontré", no 

            le crea!

            Si le dice "yo no me esforcé y lo encontré", no le crea!

            Si le dice: "yo me esforcé, y lo encontré", puede creerle!

            Es importante para nosotros, entender de qué se trata esto, de “no 

            creerle”. ¿Estamos hablando sobre los mentirosos? 

            Nos  estamos refiriendo a las personas que están al servicio del 

            Creador, y ciertamente ellos son  personas dignas, y entonces ¿ por 

            que podríamos considerarlos como mentirosos?, y  ¿ cual es el 

            concepto por el cual decimos: “debe creerle”, o, “no le crea”.? 

            Para entenderlo ,  necesitamos saber primero, que es el” trabajo” . 

            Ya hemos hablado muchas veces sobre lo que se llama “el trabajo”; y 

            es cuando  una persona debe hacer acciones, que están contra su 

            naturaleza.

             Es decir, siendo que nosotros nacemos con el deseo de recibir para 

            nosotros, y siendo esa  la razón por la cual debemos conseguir la 

            conexión ( adhesión), la equivalencia de forma ,(porque sólo de esta 

            manera es cuando uno recibe lo bueno, y el goce sin el sentimiento 

            de vergüenza); por consiguiente una corrección fue hecha: lo cual es 

            necesario hacer por cada cosa a otorgar.

             Por otra parte, nosotros nos encontramos  en un completo vacío  - 

            vacío de luz,  esto que se llama oculto y ocultación, donde ninguna 

            santidad se siente, y es cuando uno está envuelto en el amor propio. 

            Por consiguiente, cuando uno empieza a trabajar para dar,- y esto va 

            contra nuestra naturaleza, esto se llama “el trabajo.”  (Se refiere 

            a  los deseos e intenciones) el cuerpo se  opone; porque ante 

            cualquier movimiento que el cuerpo no vea que es para sí mismo, se 

            opone con toda su fuerza, y se necesitan  tremendos poderes para 

            superarlo.

             Y aquí empieza el trabajo principal del cual se dice: “yo me 

            esforcé”, o ,“yo no me esforcé”; y es sobre esto que nos 

            preguntamos: ¿ cómo es  posible que, si las personas vienen y dicen 

            “yo no me esforcé, y lo encontré”, no debemos creerle?.¿ Es que 

            nosotros  no nos referimos a las personas  que ya han merecido el 

            concepto “yo he encontrado”?, y ciertamente estas personas son  

            personas dignas, y  no es aplicable a ellos decir que están 

            mintiendo. En ese caso, cómo es  posible decir “no  les crea”, como 

            si ellos estuvieran mintiendo y que en verdad  ellos hicieron el 

            trabajo.

            ¿En ese caso, por qué es que dicen que ellos no hicieron el trabajo, 

            cuando ellos dicen: “yo no me esforcé, y yo encontré?” 

            La respuesta a esto es, como anteriormente dije ; que cuando una 

            persona comienza a entrar en el trabajo de conceder , el cuerpo 

            empieza su oposición, y entonces la persona comienza  a hacer las 

            acciones utilizando los remedios especiales (Torah y Mitzvot), para 

            obtener el poder para superar el mal en él, y la ayuda que él 

            necesita recibir del Torah y Mitzvot; pero ve que ocurre todo lo 

            contrario: 

            Que cuando él pensó, que a cada momento estaba retrocediendo un 

            paso, y  sentía que no valía la pena trabajar debido al amor propio, 

            y cuando pensó que el  ya había llegado al momento ,en que el mal lo 

            había sometido , y que ciertamente este sentimiento era antiguo, y 

            que de hoy en adelante  no tendrá ninguna conexión con el mal; y de 

            repente  ve que él mismo está una vez más en el más bajo grado de 

            bajeza, y él  mismo es el amor propio, y una vez más siente la 

            ocultación  de la meta de la creación :  que es hacer lo  bueno para 

            Sus seres creados; entonces él cree que para merecerlo,  tiene antes 

            que hacer méritos amando al Creador.

             El sólo ve cómo se ama a si mismo,  y con la intención de anularse 

            ante el Creador,  dice que no hay otro dominio en el mundo,- porque 

            todo pertenece al Creador, y el es tan bajo  que no merece siquiera 

            mencionarse; en esta situación la persona no es capaz de avenirse a 

            las condiciones,  porque, en el momento que un pensamiento de 

            anulación frente al Creador viene a él, su cuerpo ( que desea 

            recibir) se le opone, y le da a entender:

             “Cómo es que usted quiere anularse ante el Creador, para lo cual  

            no debe tener existencia  propia , por eso hay sólo un dominio que 

            es del Creador, y usted no quiere elevarse siquiera con un nombre;-¿ 

            eso no está contra la naturaleza?-, porque siendo una persona, con 

            tal de que  esté viviendo, él quiere existir,  para sentir su 

            entidad, ¿ cómo uno puede decirse que uno mismo debe anularse ante 

            el Creador, para perder su entidad?”

            Y es entonces que el cuerpo dice que no acepta esto; --y esto se 

            llama el aspecto del Destierro, es decir, que todos los deseos que 

            están dentro de la persona por encima del aspecto de Israel que está 

            en él [Isra'el quiere decir  yashar - el El, es decir que la persona 

            no quiere existencia solamente, porque quiere anularse en el 'El del 

            yashar (directamente a Dios)]; tal como fue en  el destierro de 

            Egipto en que los egipcios estaban gobernando sobre la nación de 

            Yisra'el, y ellos no podían escapar de su mando, pero, como esta 

            escrito: “Yo, Dios tu Señor que te sacó de la tierra de Egipto.” 

            Es decir, que una persona por si misma no tiene el poder para 

            superarse, y salir de la dominación del cuerpo, pero sólo el Creador 

             y en Su honor puede recuperarlo  de este destierro. 

            Y ahora es cuando aparece esta pregunta: ¿ si una persona invierte 

            una cantidad grande de trabajo, y  pasa por muchas ascensiones y 

            muchas caídas, y muchas veces   siente perder la esperanza, --es 

            decir que él ya llegó a una decisión, que la razón de “todas sus 

            acciones deben hacerse por causa del Cielo” , que no son para si 

            mismo, pero que esto sólo  se aplica a las personas excepcionales 

            con  habilidades especiales, y a las personas con fortaleza que son 

            de valeroso corazón, y  que él no es capaz de llegar a esto,- y que 

            él ya decidió que él debe dejar este  entorno del sistema-, y luego, 

            él recibe una vez mas el  despertar de los sentimientos anteriores, 

            en tal magnitud , que  ya se olvidó de lo que  había decidido antes 

            de esta situación presente, y  ve que él ya esta convencido, de que 

            --“yo también puedo llegar al estado de dádiva”, para salirse del 

            amor propio.

            De repente, una vez más, él  cae de su nivel, y esta  también la  

            costumbre de olvidarse del asunto, es decir, él ya se olvidó de lo 

            que  dijo antes de esto, --que él es capaz alcanzar el trabajo de 

            dádiva, y ni siquiera  se le ocurrió  que  se caería de su nivel, 

            porque  estaba seguro   de que  progresaría , y ahora  ve que esto 

            no es como él pensara, y  los pensamientos y  situaciones como 

            estas, le suceden sin fin.

            Y de lo que ya se dijo, resulta que cuando el Creador  lo ayuda, y 

            lo saca del destierro, él no sabe qué decir. 

            Él ve esa  ayuda, porque todos sus trabajos no dieron fruto, y 

            entiende que si el Creador no lo hubiera ayudado, él ya habría  

            abandonado la escena,-- porque muchas veces tuvo tales pensamientos. 

            En ese caso, él no puede decir “yo me esforcé, y yo lo encontré”, 

            cuando  ve que con su trabajo , no ganó nada. Y, el hecho de que él 

            merecía el “yo encontré” sólo fue debido a la liberación del Creador.

             Y por consiguiente él viene y dice-- “yo no me esforcé, y yo lo 

            encontré.” Es decir, que el trabajo que él hizo no ayudó (no tuvo 

            efecto, fue irrelevante). 

            Ahora podemos entender la pregunta acerca de cómo podíamos 

            sospechar, que él estaba diciendo una mentira, y de lo anterior es 

            simple: él dice lo que él ve, y él ve que todos sus trabajos no lo 

            ayudaron en absoluto, y declara su verdad, “yo no me esforcé.” Es 

            decir, con respecto al hecho de lograr la meta, él no hizo nada. Es 

            decir, de todo el trabajo que hizo,  permanece en un estado de 

            bajeza,  aun mas humilde del que  se había sentido al principio de 

            su trabajo, mientras  que al momento en que él empezó el trabajo de 

            dádiva,  pensó que él sólo tenía un poco de mal, y ciertamente él 

            tendría la fuerza para superarlo, y estaría dentro de su posibilidad 

            hacer el trabajo de dádiva, y  no recibir nada para él. 

            ¿Y, qué  ganó del trabajo y trabajo que él invirtió? Llegó a lo más 

            bajo de la bajeza tanto que no hay otro como él. ¿En ese caso, cómo  

            puede decir que-- “yo me esforcé, y yo encontré?”

            ¿El trabajo no le causó empeorar?, y ¿no es que él debe encontrar la 

            santidad,  para entrar en  la santidad?

            En ese caso, él se está quejando con razón, porque  el trabajo no 

            merecía la pena.. Y, en ese caso, ciertamente el trabajo no es la 

            causa del lograr que él --“ ha encontrado”. Por consiguiente, él 

            dice “no me esforcé”, “y yo encontré”, y él no dice una mentira 

            desde su punto de vista.

            ¿Y ahora uno puede preguntar por qué ellos dicen “no le crea?” ¿Él 

            no está diciendo la verdad? En ese caso, lo qué nosotros estamos 

            encontrando en sus palabras, es algo que no es verdad, que por esta 

            razón el Cabalista dijo “no le crea.” 

            Pero el asunto es como sigue. Hay una regla general: “ no hay 

            ninguna luz sin una  vasija.” Es decir, es imposible un relleno sin 

            un contenedor. 

            Por consiguiente, cuando una persona hace un trabajo, e invierte 

            fuerzas y esfuerzos para llegar al estado en el  cual él está dando 

            al Creador, cuanto más usa los poderes, más impotente se siente , es 

            decir, según el grado en que él se esfuerce para alcanzar el nivel 

            de dar,  mas ve que  está lejos de él. ¿Y quién le hace entender que 

            esta lejos de estar dando? ¡Es el propio trabajo.! 

            Y esto es comparable a una persona que agarra a un ladrón, y el 

            ladrón quiere escapársele. Así, si la persona sostiene al  ladrón, y 

            el ladrón no muestra mucha resistencia, la persona no necesita 

            muchos poderes ( fuerzas) para aferrarse al ladrón. Sin embargo, si 

            el ladrón empieza a mostrar una resistencia mayor, entonces la 

            persona debe hacer los mayores esfuerzos, para que el ladrón no 

            pueda huir de sus manos, y si el ladrón demuestra mayor fuerza que 

            la persona, y entonces  ve que muy pronto se le escapara, comienza a 

            gritar por ayuda y dice “¡ AYUDA!.” 

            ¿Cuándo la persona grita por ayuda, da resultado? Específicamente en 

            una situación en que una persona no puede salvarse con sus propios 

            poderes. Entonces  empieza a gritar por  ayuda. Qué no es el caso si 

            el ladrón es un niño joven, y la persona lo agarra en su mano, no es 

            la manera mas común de pedir “ AYUDA!”, y que usted debe ayudarme, 

            para que el niño ladrón no pueda escapar , porque yo no tengo la 

            fuerza para sostenerlo, mientras quiere escaparse de mi, porque 

            ciertamente todos nos reiríamos de él, porque no es costumbre pedir  

            ayuda en una situación en que  la persona misma puede hacer las 

            cosas sin  ayuda de nadie, y la razón para esto es que en el orden 

            del mundo  que no hay ningún relleno sin una falta, y siendo así que 

            él no tiene la falta y necesita  ayuda, por consiguiente cuando él 

            pide  ayuda sin  necesidad, todos nos reímos de él, porque esto no 

            está en el sentido de la corrección de la creación.

             De esto emana que cuando una persona no necesita de otros, y  tiene 

            una  vida, y pide  ayuda y apoyo,-- que otros deben ayudarlo en su 

            sustento, cualquiera que lo ve se ríe de el, porque él está de pie y 

            pide ayuda , y nosotros vemos esto según el grado en que él pide y 

            suplica que le tengan  misericordia , y las personas lo conocen, 

            saben que él no es alguien al que le falta, se ríen de él, y no le 

            dan nada. 

            Y, sobre lo que se dijo que nosotros podemos entender por qué cuando 

            él dice “yo no me esforcé, y yo encontré”, Los Cabalistas dicen “no 

            le crea”, y según lo que nosotros explicamos él está haciendo una 

            declaración veraz, como vimos anteriormente. 

            Pero, como explicamos, que un relleno no se da sin una falta. Por 

            consiguiente, una persona debe trabajar y debe esforzarse, para 

            hacer todas las acciones posibles que deba, para llegar al nivel, 

            que todas sus acciones deben ser por causa del Cielo, y mas en la 

            medida  que sea necesario según el trabajo que él pone en el 

            servicio, es que el Creador debe ayudarlo. Y, entonces, cuando él 

            tiene una vasija, es decir, una necesidad de que el Creador lo 

            ayude, al saber que  ve que  no tiene ninguna otra alternativa de 

            tener la posibilidad de alcanzar el nivel de dádiva, entonces es el 

            momento cuando él recibe la ayuda.

            Y, según esto, resulta que los dos dichos son  verdad. Él debe decir 

            “yo no me esforcé”, es decir que su trabajo no merece la pena nada, 

            porque él ve que él no ganó nada del trabajo que él dio, sino 

            simplemente lo contrario. Es decir, que como resultado del trabajo 

            que hizo, llego al reconocimiento de que el trabajo no merecía la 

            pena para nada, es decir, uno no puede adquirir nada con el trabajo, 

            y esto es lo  que él razona, y no es aplicable aquí  creer su razón 

            anterior, -- que el trabajo no lo ayudó, mientras él lo ve delante 

            de él. Y entonces es aplicable decir “yo no me esforcé, y yo 

            encontré '. Por consiguiente él dice a todos, que su trabajo no 

            merecía la pena para nada, y él dice la verdad según su 

            razonamiento. Y, entonces los Cabalistas dicen “no le crea”, que él 

            no trabajo, y la razón para esto es que “ no hay ninguna luz sin una 

            vasija”, “no hay ningún relleno sin una falta.” 

            Por consiguiente, uno necesita el trabajo; como eso aumenta su falta 

            a cada momento, por lo cual necesitara la ayuda del Creador, --que 

            Él deba ayudarlo, hasta que él reciba una verdadera falta, por la 

            cual el Creador sepa que se creo un vacío tan grande que deba ser 

            rellenado, y entonces el Creador le da el relleno. 

            Resulta según esto, que si la persona no trabaja , no hay ningún 

            lugar vacío para que el Creador pueda darle el relleno. Así nosotros 

            vemos que el trabajo tiene  valor, de tal forma que sin el trabajo 

            no hay ningún lugar vacío, como  lo dicho, porque “no hay ningún 

            relleno sin una falta.” 

            Por consiguiente ellos dijeron; “yo no me esforcé y yo encontré; no 

            le crea!”, porque debe haber un trabajo, por medio del cual demos un 

            lugar para la salvación por el  Creador.

            Por consiguiente, cuando una persona viene y dice “yo me esforcé, y 

            yo no encontré”, ellos dijeron “no le crea.” Es decir, si la persona 

            se esforzara de verdad, y recibió una necesidad tal que el Creador 

            le hubiese dado el relleno, ciertamente el Creador le habría dado el 

            relleno; pero, ciertamente él no se esforzó todo lo  que era 

            necesario, para que él reciba el relleno. ¿Y cuándo es completa la 

            necesidad? Esto, el Creador lo sabe. Por consiguiente es incumbencia 

            de la persona agregar y aumentar su trabajo, y no huir de la escena, 

            hasta que el Creador lo ayude. 

            Y con esto es comprensible la pregunta que  hicimos  acerca de que 

            los poderes que una  persona necesita para  poder lograr el nivel en 

            que todas las acciones deben ser por la causa del Cielo;  la persona 

            debe necesitar ser tremendamente talentosa, y tienen una voluntad 

            muy poderosa, y un corazón muy valiente, y otras calidades 

            similares. Es decir, que él necesita ser una persona de gran 

            voluntad para esforzarse, o tener grandes poderes, como 

            anteriormente se dijo, que una persona  que merecía el aspecto “yo 

            encontré”, -- dice “yo no me esforcé”, cuando él ve que todos sus 

            trabajos no hicieron nada; que aun cuando él era la persona con los 

            más grandes poderes en todo el mundo, esto no lo ayudaría, porque 

            para alcanzar la adhesión con el Creador, y salir del dominio del 

            egoísmo, sólo el Creador puede sacarlo del dominio de la vasija que 

            desea recibir para si mismo, como esta escrito “yo soy Dios tu Señor 

            que te sacó de la tierra de Mitzraim (Egipto), para ser tu Señor”, y 

            no hay poderes en una persona que lo ayudaran en esto.

            Y con esto puede explicarse lo que es escrito (en la canción de 

            Januka)-- Ievanim ( los griegos) se pusieron en mi contra , entonces 

            en los días del  Jashmonaim y derrumbaron las paredes de mi torre, y 

            contaminaron todos mis aceites.

            ” Siendo que es el asunto del trabajo que nosotros necesitamos hacer 

            para poder revelar la falta, por consiguiente para saber lo que está 

            faltándole exactamente,  uno específicamente sólo puede ver cuando 

            una persona quiere figurar cerca de la santidad, es decir hacer 

            todas las acciones por  la causa del Cielo, que esto se llama el 

            aspecto de Jashmonaim cuyo propósito era sacar la santidad del 

            dominio de los poderes impuros que se llaman Ievanim ( griegos= 

            idolatría). 

            Y específicamente en el momento cuando una persona quiere figurar 

            cerca de la santidad  por medio de la ” fe sobre la razón”, entonces 

            allí  le revelan a uno las opiniones de los Ievanim que es el poder 

            impuro que se opone a la fe y entonces uno ve el intelecto de los 

            Ievanim, porque antes de que una persona empiece en el trabajo de 

            dádiva, los Ievanim no se revelaron en uno , y hasta uno mismo  

            pensó que él tenía la fe suficiente en el Creador, y que tiene el 

            poder necesario para guardar el Torah y Mitzvot, y la única cosa que 

            está faltándole es aumentar su Torah y Mitzvot que no es el caso 

            como cuando una persona quiere ser como los Jashmonaim , es decir, 

            que sólo santidad debe gobernar en el mundo, entonces los Ievanim 

            que son los poderes impuro que son contrarios a  la fe, se revela a 

            cada momento con mayor  fuerza , y específicamente quiere penetrar 

            por las paredes de mi torre, esa fe es la pared cuya  grandeza 

            depende de la medida de la fe que una persona tiene por el  Creador, 

            como esta escrito en el Zohar Santo en donde esta escrito “Noda  

            besharim baala” - cada uno según lo que él estima en su corazón en 

            materia de fe en el Creador; todos tenemos una cantidad diferente de 

            fe en el Creador, como esta escrito en el “la Introducción al 

            Estudio de los Diez Sefirot”; 14. 

            Y, de lo cual se dijo, nosotros podemos entender que cuando se 

            abrieron brechas en  las paredes de la torre, es decir, que cuando 

            vieron que no tenían fe, es decir, que  no pudieron ir sobre la 

            razón, específicamente cuando ellos quisieron entrar en el servicio 

            de dar al Creador, vinieron contra mí, y los pensamientos de los 

            Ievanim empezaron a venir,  sólo se les permitió ir según lo que el 

            intelecto indica como necesario  lo que vale la pena hacer;  en algo 

            que va contra el intelecto ellos se oponen enérgicamente, y no les  

            permite moverse, incluso lo mínimo. Es decir, y entonces empieza el 

            trabajo que específicamente, cuando uno empieza a entrar al trabajo 

            de dádiva ,sólo entonces uno ve que una persona no puede hacer algo 

            contra su naturaleza que es el deseo de recibir para él. 

            Por consiguiente, cuando el Creador hizo un milagro para ellos, es 

            decir, que Él los ayudó, entonces todos ellos dicen que todo lo que 

            trabajaron no sirvió de nada.

             Es decir, que todo el trabajo fue por nada, porque ellos no 

            pudieron conseguirlo, como esta escrito  “Usted entregó al poderoso 

            en las manos del débil, y a muchos en las manos de pocos, etc.”, es 

            decir que según las formas  de su naturaleza y su intelecto no hay 

            no hay ninguna manera de que  pudieran triunfar sobre ellos, porque 

            ellos eran débiles, y pocos, etc. 

            En ese caso, ellos razonaron  que el Creador los ayudó, y esto viene 

            a enseñarnos que cuando el Creador ayuda, no es correcto decir que, 

            El a propósito (dafka) puede ayudar solo a una persona poderosa y 

            que en el caso de  una persona débil, Él no puede ayudar. 

            Y de lo que se dijo es que nosotros podemos ver, qué grandes poderes 

            y los buenos rasgos de carácter  que  necesitan ser encontrados en 

            una persona,  para que el Creador deba ayudarlo, que él pueda ser 

            atraído más cerca a Él, y uno puede explicar, “Usted entregó al 

            poderoso en la mano del débil”, a saber, los pensamientos poderosos 

            y los deseos poderosos de los Ievanim, en las manos de Israel que 

            son los pensamientos débiles dentro de una persona que no es 

            talentosa y sus cuyos deseos  deben acrecentarse fuertemente para 

            poder superar todo los deseos de recibir, qué sólo están por causa 

            de recibir, esto que ellos no tienen, y no obstante, Usted puso por 

            sobre estos poderosos en las manos del débil, y esto se llama un 

            milagro, porque no está dentro de la habilidad de naturaleza  el que 

            los débiles puedan prevalecer encima de ellos.

             Y esto viene a enseñarnos que una persona no debe decir que esta 

            preparada ni es talentosa para prevalecer en la naturaleza, y aun 

            cuando la persona fuera  el poderoso mas poderoso, es el  Creador y 

            solo  Él quien le da la ayuda, como  lo antes expresado, cuando 

            ellos dijeron “yo no me esforcé y yo encontré, no le crea.” Es 

            decir, que  encontró – las vasijas de dádiva – que les dio  el 

            Creador.

            Y esto es como esta escrito (Salmos 33) “El rey no es guardado por 

            un gran ejército, un hombre poderoso no se salva por la gran fuerza, 

            etc., ante los ojo del Creador están  esos que Le temen,  aquéllos 

            que esperan por Su bondad, para rescatar su alma de la muerte, 

            etc.”, cuya explicación es, “observa el ojo del Creador”, es decir 

            que el Creador busca a esas personas “a quiénes esperan  por Su 

            bondad”, es decir, esa espera por el Creador que les dará las 

            vasijas de dádiva.
Esencia de la Sabiduria de la Cábala

            (de Matan Torah)

              En torno a que gira esta sabiduria. Los rostros, las sfirot y los 

              mundos. Dos ordenes: de arriba-abajo y de abajo-arriba. Nombres 

              abstractos La realidad en la sabiduria de la Cábala. Valores 

              terrenales y nombres corporeos en los libros cabalisticos.

              Ley de la raiz y la rama en relacion a los mundos. El lenguaje 

              cabalistico es el lenguaje de las ramas. La entrega de la 

              sabiduria de un sabio cabalista a un estudiante que comprende por 

              si mismo. Nombres extranos al espiritu humano.

            Antes de empezar a explicar el significado/importancia de la 

            sabiduria cabalistica , como muchos lo hicieron antes, encuentro 

            primeronecesario explicar correctamente la esencia de esta sabiduria 

            , que a mi entender pocos la saben/

            Y por supuesto que no se puede hablar primero del 

            significado/importancia de una cosa sin saber de que se trata. 

            correctamente la esencia de esta sabiduria , que a mi entender pocos 

            la saben/

            Y tambien, siendo esta sabiduria ancha y profunda como el mar , 

            tratare por todos los medios y con todo el conocimiento que tengo , 

            de dar una explicacion coherente e iluminarla de manera que toda 

            persona pueda sacar las conclusiones correctas, sin dar lugar a 

            equivocaciones por parte de los lectores , como es comun en estos 

            casos.

            En torno a que gira la sabiduria de la Cábala 

            Una pregunta como esta , la pregunta toda persona inteligente, y 

            para contestarla dare una definicion fiel, y conservadora,: que la 

            sabiduria es ni mas ni menos que un orden de raices que se combinan 

            con las leyes de "principio y continuacion (leyes de causa-y efecto) 

            y leyes fijas y absolutas , y tienen un objetivo superior " el 

            descubrimiento de Su Divinidad a los Creados en este mundo". Y esto 

            es para todos y para cada uno. Para "todos" porque toda la humanidad 

            esta comprometida en forma determinante, llegar a esta medida de 

            desarrollo , el descubrimiento de Su Divinidad , como esta escrito " 

            Porque llena esta la tierra del conocimiento de D"S como las aguas 

            al mar cubren" (Ieshaiau 11). " Y no le ensenara uno al otro el 

            conocimiento de D"S , porque todos me conoceran, de pequenos a 

            grandes " (Iernihau 31) . "Y no se ocultara Tu Maestro y tus ojos 

            veran a Tu Maestro " ( Ieshaiau 30).

            Y en lo que respecta a "cada uno" ,porque antes de que la humanidad 

            toda llegue a ese punto de perfeccion, en cada generacion habra 

            alguien muy especial que llegue a ese punto sabiduria, el 

            descubrimiento de Su Divinidad, , y ellos son los profetas y los 

            hombres de nombre, como dijeron nuestros Sabios z"l, (Bereshit Raba- 

            Cap.74 ) , " No hay generacion que no tenga alguien como Abraham y 

            Yaacov".

            Porque como vemos la Divinidad de D"S se encuentra en todas las 

            generaciones , y en nuestros Sabios se puede confiar. 

            Los Rostros, las Sfirot y los mundos

            Y de acuerdo a lo dicho, se presenta otra pregunta: que significa el 

            gran numero de rostros, sfirot, y todas las interacciones variables, 

            que los libros de Cábala estan llenos de ellos?

            Y la respuesta es que si tomamos el cuerpo de una criatura viviente 

            pequena, que su unico fin es el de alimentarse para poder sobrevivir 

            en el mundo un determinado tiempo para poder reproducirse y cuidar 

            de su especie, veremos que esta compuesto en forma complicada, por 

            una serie de miles de venas y ligamentos , como descubrieron los 

            hombres de ciencia (fisiologos y anatomistas) y por decenas de 

            millones que aun no han sido descubiertos . De esto podemos entender 

            cual es la magnitud de la combinacion de cosas y canales que debe de 

            haber para descubrir el objetivo en su totalidad. (el Creado).

            Dos ordenes: de arriba hacia abajo y de abajo hacia arriba

            Y en su totalidad esta sabiduria se divide en dos ordenes paralelos 

            e iguales como dos gostas de agua .Y no hay diferencia entre ellos, 

            solamente que el orden primero 

            desciende de arriba a este mundo, y el segundo orden empieza en este 

            mundo y va de abajo hacia arriba siguiendo exactamente todos los 

            caminos y combinaciones que se anotaron en su raiz en el momento de 

            su descubrimiento y revelacion de arriba hacia abajo.

            A primer orden se lo llama en terminos cabalisticos el orden de los 

            mundos , los rostros y las sfirot, sean los mundos fijos o 

            cambiantes. El segundo orden se llama " Hasagot" o la escala de la 

            profecia y del Espiritu Divino, y el hombre que es merecedor de ello 

            debe pasar por los todos los caminos para alcanzar el objetivo 

            determinado en cada uno de sus niveles , lentamente y de la misma 

            manera que cuando fueron dados o emanados en su revelacion de arriba 

            hacia abajo. Y esto sucede asi porque la Revelacion de Su Divinidad 

            no aparecio rapidamente, como aparecen los objetos materiales, sino 

            que aparece en continuidad, en un tiempo determinado, que depende de 

            la pureza del que lo quiera conseguir , hasta que se le revelan 

            todas los niveles, que fueron ordenados con anterioridad de arriba 

            hacia abajo.Los niveles estan ordenados uno atras de otro, uno 

            arriba de otro, como las escalas de la escalera .

            Nombres abstractos

            Las personas creen que todas las palabras y los nombres en la 

            sabiduria cabalistica son nombres abstractos, ya que la Cábala se 

            ocupa de la Divinidad y de la espiritualidad , que estan por encima 

            del lugar y del tiempo y que ni siquiera la imaginacion pueden 

            controlar. Y por ello determinaron que cualquier nombre que se 

            utiliza en esta sabiduria debera ser abstracto, y aun mas que 

            abstracto, 

            Pero esto no es real, sino que es todo lo contrario. La sabiduria 

            cabalistica no utiliza nombres que no esten de acuerdo con su 

            practicidad y realidad, y esta es una ley de hierro para todos los 

            cabalistas , " todo lo que no se puede conseguir no puede ser 

            definido con palabras o nombres". Y esto es para que sepamos que la 

            palabra "Hasaga" , que es el ultimo peldano en la escalera de la 

            comprension, viene de " "tasig iadeja" –todo lo que tu mano 

            consiga-tome-. Esto explica que hasta que algo no este aclarado 

            totalmente como si estuviera tomado entre las manos , los cabalistas 

            no le dan el nombre de Hasaga sino que lo llaman comprension, 

            cultura,o nombres parecidos.

            La realidad en la sabiduria de la Cábala

            Tambien en la realidad fisica, la de nuestros sentidos, hay cosas 

            reales que a pesar que no las entendemos, como la electricidad y el 

            magnetismo que se denominan fluidos, nadie diria que no son reales 

            desde el momento que sabemos como funcionan y no nos importa que no 

            sabemos nada al respecto , y esos nombres son tan reales y cercanos 

            a nosotros, que hasta los ninos pequenos conocen el nombre de la 

            electricidad como los nombres del pan y del azucar y parecidos.

            Y nada mas; pero si queremos profundizar mas, les diria que asi como 

            no podemos entender al Creador en lo mas minimo , de esta misma 

            manera no podemos entender a Sus Creados . Solo conocemos a nuestros 

            amigos y cercanos , aquellos que podemos tocar con nuestras manos , 

            y este conocimiento es un conocimiento de "accion", o sea, las 

            acciones que nacen y que resultan de la interaccion de nuestros 

            sentidos con los sentidos de nuestros conocidos , lo cual nos 

            satisface, a pesar de que no entendamos la esencia de ellos. Tampoco 

            conocemos nuestra esencia , lo unico que conocemos de ella es el 

            proceso de acciones (y la interaccion de las mismas ) que emanan de 

            nuestra esencia.

            Y ahora podemos entender facilmente, que todos los nombres que estan 

            en los libros cabalisticos son reales , a pesar de que no entendamos 

            al respecto. Los que los utilizan, los conocen lo suficiente , o sea 

            que conocen las acciones que son resultado de la interaccion de la 

            luz superior con lo que se consigue. Y esto es mas que suficiente . 

            Por lo cual el principio : " Todo lo que sale de Su Providencia, 

            Bendito Sea, y llega a toda la realidad de la naturaleza de la 

            Creacion, es suficiente". Porque a nadie se le ocurriria pedir un 

            sexto dedo en la palma de su mano, porque con cinco le es suficiente

            Valores terrenales y nombres corporeos en los libros cabalisticos

            Asimismo, toda persona logica, comprende que cuando tratamos un tema 

            espiritual y no debemos mencionar a D"S, no tenemos palabras ni 

            letras para expresarlo.

            Porque todas nuestras palabras estan compuestas por letras de la 

            imaginacion y los sentidos , las cuales no nos pueden ayudar.

            Tomemos por ejemplo, la palabra mas simple que se puede utilizar en 

            esos textos, como " Luz Superior" , o " Luz Simple, tambien esta luz 

            esta prestada por la luz del sol o la luz de una vela , o por la 

            satisfaccion de una persona cuando resuelve algun conflicto . Y como 

            utilizarlas cuando hablamos de aspectos espirituales , o de los 

            Caminos Divinos ?. Estas palabras seran vacias y falsas. En los 

            textos cabalisticos, en donde prima la caracterista de dar y tomar 

            (masa umatan), debe el estudioso de la Cabala utilizar las palabras 

            precisas para no confundir al lector. Porque si se equivocaria en 

            una sola palabra , causaria una gran confusion en el lector que no 

            entenderia todo lo que se dice antes o despues de dicha palabra, y 

            lo relacionado con ella. Esto lo sabe todo el que lee y estudia 

            libros cabalisticos.

            Y por ello nos preguntaremos como puede el cabalista utilizar 

            palabras no reales para explicar las relaciones cabalisticas?, ya 

            que es sabido que las palabras falsas no tienen definicion alguna, y 

            que la mentira no tiene pies para apoyarse. Primero debemos conocer 

            la ley de la raiz y la rama en la interrelacion de los mundos.

            La ley de la raiz y la rama en la interrelacion de los mundos

            Los Sabios de la Cábala encontraron cuatro mundos , los cuales son 

            denominados Atzilut – Briah – Yetzira – Asiyah, ( Emanacion – 

            Creacion – Formacion – Accion ), comenzando por el mundo mas alto 

            llamado–Atzilut- Emanacion-, hasta llegar al mundo fisico y concreto 

            , llamado – Asiyah-Accion.. La forma de estos mundos es igual en 

            todos sus detalles y aspectos. Todas las cosas que ocurren en el 

            primer mundo , todas ellas se encuentran en el mundo que esta abajo, 

            sin ningun cambio, y asi sucesivamente en los mundos que siguen 

            hasta llegar a este mundo concreto.

            Y no hay diferencia entre ellos . La unica diferenciacion entre 

            ellos es el nivel , que se manifiesta en el material contenido en 

            los detalles que se encuentran en cada uno de los mundos. El 

            material o sustancia contenido en el mundo primero es mas puro que 

            en los mundos que vienen abajo de el. La sustancia del segundo mundo 

            esta mas engrosada que en el primer mundo, pero mas pura que en el 

            mundo que esta en un nivel mas bajo que el. Y de esta manera hasta 

            llegar al mundo nuestro, en donde la sustancia es la mas engrosada y 

            mas oscura , en relacion a los mundos que lo anteceden . La forma de 

            lo que lo compone y todo lo que les ocurre son iguales en todos los 

            mundos , la relacion cantidad y calidad no tiene diferenciacion.

            Y esto se compara con un sello y un objeto que es sellado, que todas 

            las formas del sello pasan completamente y en todos sus detalles al 

            objeto sellado.

            Asi es en los mundos,; cada mundo inferior lleva el sello del mundo 

            que esta arriba de el , y todas las formas y detalles que hay en el 

            mundo superior son copiadas en cantidad y calidad al mundo inferior 

            , de manera que no hay detalle que este en el mundo inferior que no 

            se encuentre en el mundo superior de igual manera como dos gotas de 

            agua y esto se llama la raiz y la rama. Lo cual quiere decir que el 

            mismo detalle que esta en el mundo inferior , esta en condicion de 

            rama en relacion al mundo superior que es la raiz de todo detalle 

            inferior, porque la rama esta formada y existe desde la raiz.

            Y esta es la intencion de nuestros Sabios z"l, cuando dijeron " cada 

            hierba de abajo tiene Mazal (fortuna) y un guardian de arriba que le 

            ordena y le dice crecer ., es decir que la raiz, llamada Mazal, le 

            obliga a crecer y recibir todas las caracteristicas, en cantidad y 

            calidad, como el sello y el sellado explicado enteriormente. 

            Y esta es la ley de la rama y la raiz. Es aplicable a todos los 

            detalles de nuestra realidad y ocurre en cada mundo, en relacion al 

            mundo superior que le sigue.

            El lenguaje cabalistico es el lenguaje de las ramas 

            Las ramas nos revelan los ejemplos que les han sido dados por las 

            raices en los mundos superiores, ya que no hay realidad en el mundo 

            inferior que no venga del mundo superior inmediato a el. Y como en 

            el ejemplo del sello y del sellado anteriormente , la raiz del mundo 

            superior obliga a su rama , del mundo inferior, que se revele en 

            toda su forma y contenido, y a esto dijeron nuestros Sabios : Mazal 

            del mundo superior, que le corresponde a la hierba en el mundo 

            inferior, le ordena a esa hierba y la obliga a crecer de acuerdo a 

            sus condiciones. Por lo que se encuentra que cada rama en este mundo 

            define perfectamente su ejemplo en el mundo superior.

            Por ello encontraron los Sabios de la Cábala un vocabulario 

            determinado , suficiente y especifico, es el lenguaje hablado entre 

            ellos y les es asombrosamente util. Pueden hablar de las raices 

            espitiruales en los mundos superiores , cuando solamente se refieren 

            a la rama inferior concreta en este mundo , que esta determinado por 

            los sentidos fisicos, y el que escucha entiende que se refieren a la 

            raiz superior del cual esta rama fisica depende, y lo entiende por 

            su cuenta..

            Y esta es la caracteristica del lenguaje que utilizan los Sabios de 

            la Cábala . A traves de este lenguaje , son transmitidas las 

            expresiones espirituales de uno a otro, de generacion a generacion, 

            en forma oral o escrita, y se entienden entre ellos de manera 

            satisfactoria . No es posible equivocarse porque cada rama tiene su 

            determinacion natural y especifica a ella, y tambien la raiz que le 

            corresponde en el mundo superior tiene tambien su determinacion 

            especifica. 

            Debemos saber que el lenguaje cabalistico , de las ramas., es el mas 

            facil para explicar terminos de la Cábala . Es mas facil que otros 

            lenguajes . Estos lenguajes confunden al publico en su uso, porque 

            de tanto que usan las palabras , estas pierden su significado, y asi 

            resulta dificil explicar y transmitir ideas .

            Esto no sucede con el lenguaje cabalistico,de las ramas, cuyos 

            terminos fueron tomados de los nombres de la Creacion y de sus 

            eventualidades , que estan determinadas en las leyes de la 

            naturaleza, y que no cambian nunca..

            Por ello quien lee o escucha no se equivocara nunca en entender las 

            palabras , porque las leyes naturales no cambian nunca.

            La entrega de la Sabiduria de un Sabio Cabalista a un estudiante que 

            entiende por si mismo

            Asi escribio el Ramban en el prologo a su comentario a la Tora " 

            Todo el que lee este libro ,no entendera lo que yo escribo , si no 

            le es explicado por boca de un cabalista que entiende por si mismo". 

            Lo mismo escribe el Rabi Jaim Vital z"l.

            Y nuestros Sabios – Jaguiga 11- nos dicen " no debe pedirse la 

            Carroza ante personas que no sean sabias y entiendan por si mismas".

            Por lo cual entendemos que la ensenanza debera venir de un Sabio 

            Cabalista, y que el que estudia debera ser tambien sabio y entender 

            por si mismo, y aunque fuera la persona mas buena y justa ,pero no 

            es sabia ni entiende por si misma, esta prohibido ensenarle. Se 

            presenta una pregunta : Si es sabio y entiende por su cuenta para 

            que tiene que aprender de otros?

            Y ahora se comprendera mas facilmente lo que se ha dicho 

            anteriormente.

            Dijimos que con las palabras que conocemos no se puede explicar 

            ningun tema espiritual y Divino, que estan fuera del alcance del 

            lugar y del tiempo. Por ello, existe el lenguaje de las ramas , que 

            estan en relacion a sus raices superiores.

            Este lenguaje es mas adecuado , en comparacion a otros lenguajes 

            para intercambiar ideas en los estudios cabalisticos .Y es asi que 

            el que escucha y es sabio y entiende la relacion entre ramas y 

            raices, porque estas relaciones no se pueden explicar de abajo hacia 

            arriba . Lo cual significa que mirando las ramas inferiores no es 

            posible encontrar ninguna linea para comprender a las raices 

            superiores . Y por el contrario es que de lo superior estudiara lo 

            inferior, se empieza consiguiendo las raices superiores en su medida 

            de espiritualidad y, puramente, y cuando estas son conseguidas en su 

            totalidad y plenamente , puede el estudiante ver las ramas concretas 

            en este mundo y saber como cada rama se relaciona con su raiz en el 

            mundo superior, de acuerdo a un orden en cantidad y calidad.

            Y cuando el estudiante sabe todo esto, y lo entiende perfectamente, 

            encuentra un lenguaje en comun con su Maestro , y es el lenguaje de 

            las "ramas". De acuerdo con este lenguaje podra el Cabalista 

            transmitir al estudiate todos los estudios relacionados con los 

            mundos superiores espirituales, lo que el mismo recibio de sus 

            Maestros, lo que el aprendio por si mismo, porque ahora tienen un 

            lenguaje en comun y se entienden entre si.

            Siendo que el estudiante no es sabio y no comprende por su cuenta, 

            no entendera el lenguaje ni la relacion entre las raices y las 

            ramas, por lo cual el Maestro no podra explicarle ni una sola 

            palabra de esta sabiduria espiritual. Y no podran discutir temas de 

            Cábala porque no tienen un lenguaje en comun para utilizar entre 

            ellos, y es como estar entre mudos. Asi, no se ensenan las Obras de 

            la Carroza, que es la sabiduria Cabalistica, sino es que el 

            estudiante es sabio y entiende por su cuenta.

            Y es aqui donde surge otra pregunta : Como es que el estudiante es 

            lo suficientemente sabio para entender la relacion existente entre 

            rama y raiz a traves del estudio de las raices superiores? Y la 

            respuesta es que debe el hombre tener la Ayuda Divina , ya que el 

            que encontro agrado en los ojos de D"S , es favorecido con 

            sabiduria, comprension y conocimiento para saber estudios 

            superiores. Ayuda asi no se puede conseguir de una persona de carne 

            y hueso. Por ello despues de haber hallado gracia ante los ojos de 

            D"S y su Providencia Divina, esta el estudiante listo para recibir 

            toda la Sabiduria Cabalistica de boca del Sabio porque ahora tiene 

            con el un lenguaje en comun. No existe otra forma.

            Nombres extranos al espiritu humano

            Por todo lo expresado anteriormente, se comprendera porque en los 

            libros cabalisticos aparecen nombres que son extranos al espiritu 

            humano. Y estas expresiones son mas frecuentes en los libros como el 

            Zohar, y los Tikunim, y los libros del Ari z"l . 

            Esto es sorprendente. Porque utilizaron nuestros Sabios palabras tan 

            bajas para explicar temas tan altos y sagrados? Pues a medida que se 

            va conociendo lo anteriormente explicado, se comprendera el tema 

            como es debido, que no se puede explicar esta sabiduria de manera 

            alguna y solamente se puede explicar mediante el lenguaje de las 

            "ramas" en relacion con sus raices superiores..

            Por lo cual esta entendido que no se puede abandonar ninguna rama 

            por mas baja que sea , porque no hay otra rama que ocupe su lugar. 

            Como no hay dos cabellos que salgan de un solo foliculo , no hay dos 

            ramas que se relacionen a la misma raiz. Si dejamos afuera una rama 

            y no la utilizamos para explicar la idea espiritual del mundo 

            superior, perdemos esta idea, y de esta manera danamos a toda la 

            sabiduria . Es como perder un eslabon en una cadena . 

            No hay otra sabiduria en el mundo como la Cábala en la cual todos 

            los temas estan unidos entre si , desde el principio al fin, como 

            los eslabones de una cadena, que al perderse un solo eslabon , por 

            mas pequeno que sea, toda la sabiduria se oscurece, se dana, ya que 

            sus temas estan unidos fuertemente entre si, y forman un todo total.

            Asi que no es extrano que los Sabios Cabalisticos, utilicen terminos 

            extranos, porque no tienen el derecho de elegirlos libremente y no 

            pueden cambiarlos por mejores o peores. Tienen que utilizar con 

            precision la rama que define a la raiz superior, con mucha exactitud 

            , y tambien explicar los temas de manera especifica y que asi la 

            reciban sus amigos, que estudian la Sabiduria.

       La Paz

            Un estudio empírico, científico sobre la necesidad del trabajo de 

            D-s 

            "El lobo también morará con el cordero, y el leopardo se acostará 

            con el niño; y el becerro y el león joven y el cebón juntos; y un 

            pequeño niño les conducirá. Y esto vendrá para pasar aquel día, el 

            que el Señor pondrá su mano otra segunda vez para recuperar al 

            remanente de su gente, que será abandonada, de Ashur, y de Egipto, 

            de Patros, y de Kush, y de Elam, y de Shin'ar, y de Hamat, y de las 

            islas del mar (Isaías 11)". 

            El rabí Shimon Ben Halafta dijo: "D-s no encontró una vasija 

            sosteniendo la bendición para Israel, sino la paz, como esto dice: 

            el Señor da la fuerza a su gente; el Señor bendice a su gente con la 

            paz (Okatzin el tratado)". 

            Después de haber demostrado en artículos anteriores la forma general 

            de Su trabajo, cuya esencia es sólo Su amor por otros, prácticamente 

            decidida como "la concesión sobre otros“, es decir, que la 

            manifestación real de Su amor es la concesión de calidad a otros. 

            Por lo tanto esto debería ser determinado como la concesión sobre 

            otros, mejor satisfecho para su contenido, apuntando para 

            asegurarnos que no olvidamos el objetivo. 

            Ahora que tenemos por cierto el método de Su trabajo, allí todavía 

            permanece para preguntarse si este trabajo es aceptable para 

            nosotros por la fe sola, sin cualquier base científica, empírica, o 

            si también tenemos una base empírica para ello, que es lo que quiero 

            demostrar en este artículo. ¿Pero primero a fondo debo demostrar el 

            sujeto sí mismo, es decir, quien es ello quien acepta nuestro 

            trabajo? 

            Pero ya que no soy un entusiasta de la filosofía formativa, como 

            tengo aversión a los estudios que están basados en la teoría, y es 

            conocido que la mayor parte de mis contemporáneos están de acuerdo 

            conmigo, ya que también somos experimentados con tales fundaciones y 

            conocemos que son raquíticos, y cuando las bases se mueven, la 

            construcción entera cae  abajo. Por lo tanto he venido aquí para 

            hablar sólo del conocimiento empírico, que comienza del 

            reconocimiento simple nadie discrepa con, por la confirmación 

            analítica, hasta que nosotros lleguemos a la determinación del tema 

            más alto. Y esto será probado sintéticamente viendo como confirman 

            Su trabajo y reafirmado por el reconocimiento simple del aspecto 

            práctico. 

            Las Contradicciones en la Providencia 

            Cada persona con su cerebro derecho examina la realidad antes de él 

            halle en ello dos contraposiciones completas. Ya que cuando uno 

            examina la creación del aspecto de su realidad y su erección, hay 

            mando evidente y afirmado de gran sabiduría y habilidad, tanto en 

            cuanto a la formación de la realidad como al asegurar su existencia 

            general. 

            Déjenos tomar como ejemplo la formación del hombre: es el amor y el 

            placer de sus antepasados la primera razón, para realizar su deber. 

            Y cuando la gota esencial es extraída del cerebro del padre, la 

            providencia ha asegurado para ello con la gran sabiduría un lugar 

            seguro que lo califica para recibir la vida. La Providencia también 

            le da su pan de cada día en la cantidad exacta, y también ha 

            preparado para ello una maravillosa fundación en la matriz de la 

            madre para que ningún forastero pueda dañarlo. 

            Y esto tiende a cada una de sus necesidades como una nana entrenada 

            quien no lo olvidaría ni un momento, hasta que él haya adquirido la 

            fuerza bastante para salir en nuestro mundo, en el que la 

            providencia de tiempo le presta solamente la bastante fuerza para 

            romper las paredes que le rodean, y como un guerrero entrenado bien 

            armado él rompe una apertura y sale al mundo. Entonces tampoco la 

            providencia le abandona, y como una madre de cariño le trae gente 

            cariñosa leal para que él pueda confiar en la llamada Madre y Padre, 

            ayudarlo por los días de su debilidad hasta que él crezca y sea 

            capaz de asegurarse. Y como el hombre es como los animales y plantas 

            y objetos, todos están preocupados para sabiamente y con compasión 

            asegurar la continuación de la especie. 

            Pero los que examinan la aseguración de existencia de aquella 

            realidad claramente pueden ver desórdenes y grandes turbaciones, 

            como si allí no hubiera ningún líder y ninguna providencia, y uno 

            puede hacer como uno quiera, construyéndose sobre la ruina de otros, 

            y el mal prospera y el honrado es pisoteado despiadadamente. 

            Tenga en cuenta, que esta contradicción es puesta ante los ojos de 

            cada persona sensible y ha ocupado a la humanidad de sus tempranos 

            días. Muchos métodos intentan explicar estas dos contraposiciones 

            que parecen existir en la providencia y ocupar el mismo mundo. 

            El Primer Método: Naturaleza 

            Este método es antiguo, porque es evidente que estas dos 

            contraposiciones no pueden ser reconciliadas, quien llegó a la 

            asunción del Creador, quien creó todo esto, y quien mira 

            vigorosamente sobre su realidad no sea que algo será extraído de 

            ella, el cual es un estúpido e insensato ser. 

            Por lo tanto, aunque él creara esta realidad y la observara con 

            sabiduría maravillosa, a pesar de que Él  mismo no tiene ninguna 

            mente de Sí mismo, y Él hace todo esto inconscientemente. Ya que si 

            había una mente y sentimiento en Él, Él seguramente no habría dejado 

            tales males funcionando en el mundo, sin compasión para el 

            atormentado. Por lo tanto ellos lo han llamado "la naturaleza", es 

            decir, un supervisor estúpido y despiadado. Por eso ellos creen que 

            no hay nadie con quien estar enfadado, o a quien rezar a o ante 

            quien justificarse. 

            El Segundo Método: Dos Autoridades 

            Los otros eran más inteligentes: ellos encontraron difícil de 

            aceptar la asunción de la supervisión de la naturaleza porque vieron 

            que la supervisión sobre la realidad, para asegurar su existencia, 

            alcanza mucho más allá de la capacidad humana, y ellos no podían 

            convenir que el supervisor mismo fuera estúpido, porque ¿Puede uno 

            dar lo que no posee? ¿Un idiota puede dar clases de culto? 

            Y como puede usted decir sobre Él, quien realiza ante nosotros tales 

            hechos astutos, que no sabe lo que  Él hace, que Él lo hace por 

            casualidad, cuando es evidente que la posibilidad no puede organizar 

            ningún hecho ordenado, mucho menos asegurar su existencia. Por esto 

            llegaron a una segunda asunción: allí hay dos supervisores - uno 

            crea y sostiene todo lo bueno y el otro crea y sostiene el mal. Y 

            ellos enormemente han elaborado aquel método con signos y maravillas 

            a lo largo de su camino.

            El Tercer Método: dioses múltiples 

            Este método nació del seno del método del segundo, porque ellos han 

            separado y han dividido cada acto para sí, es decir, la fuerza, la 

            riqueza, el control, la cólera, la belleza etcétera, y han designado 

            a cada uno su propio supervisor. Y ellos han ampliado el sistema a 

            voluntad. 

            El Cuarto Método: Dejado(Abandonado) Su operación

            Últimamente, cuando la gente se hizo sabia y vio el eslabón apretado 

            entre todas las partes de la creación, ellos reconocieron que el 

            concepto de dioses múltiples es completamente imposible, y así otra 

            vez la pregunta de la contradicción en la creación surgió. De esto 

            asumieron una asunción nueva: de verdad el supervisor está atento y 

            preocupado, pero debido a Su exaltación más allá de la concepción, 

            nuestro mundo no es considerado un grano de la arena, nada en Sus 

            ojos. Y esto no le merece la pena para molestarse con nuestro 

            negocio diminuto, porque nuestro sustento es tan desordenado y cada 

            uno puede hacer como le place. 

            Junto a estos métodos, allí existieron los métodos religiosos que 

            promueven la unidad Piadosa, pero este no es el lugar para 

            examinarlos ya que quise sólo examinar los orígenes de los que el 

            método ensuciado y sus perplejas asunciones fueron tomados y dado el 

            control y ampliados en veces y sitios diferentes. Y encontramos que 

            la base sobre la que todos estos métodos fueron construidos, es la 

            contradicción entre las dos supervisiones que están perceptibles en 

            nuestro mundo, que todos estos métodos ocurrieron sólo para reparare 

            aquella gran rotura. 

            Pero todavía el mundo actúa como siempre hace, y no sólo aquella 

            gran rotura no se repone, sino que se cultiva y se amplía ante 

            nuestros propios ojos en un abismo terrible, sin la esperanza de ver 

            una salida de ello. Y mirando todas aquellas tentativas que la 

            humanidad ha usado durante varios miles de años en vano pregunto, si 

            quizás nosotros no deberíamos pedir al supervisor reparar aquel 

            abismo después de todo, porque quizás esta gran corrección está en 

            nuestras propias manos. 

            La Necesidad a Precaución de Práctica con los Derechos(las leyes) de 

            Naturaleza 

            Claramente podemos ver todos que la especie humana debe conducir a 

            una vida social, es decir, no puede existir y sostenerse sin la 

            ayuda de otros. Por lo tanto imagínese un acontecimiento donde uno 

            se retira de la sociedad a una posición solitaria y vive allí una 

            vida de miseria y gran dolor debido a la inhabilidad de alguien de 

            asegurar las necesidades de alguien. Uno no tendría ningún derecho 

            de quejarse a la providencia del destino de alguien, y si una 

            persona, se quejara y maldijera el destino amargo de alguien, uno 

            sólo mostraría la insensatez de alguien. Esto es porque mientras la 

            providencia ha preparado para él un lugar cómodo, deseable dentro de 

            la sociedad uno no tendría ninguna justificación para retirarse de 

            ello a una posición solitaria. Tal persona no debe ser compadecida 

            ya que él va contra la naturaleza de creación y tiene la opción para 

            vivir como la providencia lo ha ordenado. Por lo tanto él no debería 

            ser compadecido. Aquella oración es convenida por toda la humanidad 

            sin discusión. 

            Y puedo agregar y acentuar sobre una base religiosa y dar esta 

            forma: ya que la providencia se extiende del Creador, quien 

            indudablemente tiene un objetivo en Sus actos, como no hay ningún 

            acto sin un objetivo, encontramos que quien rompe una ley de las 

            leyes de naturaleza que Él ha impreso en nosotros, corrompe el 

            objetivo útil. 

            Como el objetivo indudablemente es construido sobre todas las leyes 

            de naturaleza, sin ninguna exclusión, tal como el trabajador 

            inteligente no agregaría o restaría ni un fino pelo de lo que es 

            necesario para lograr el objetivo. Así, quien cambia hasta una ley 

            sola, daña y daña el objetivo útil que el Señor se ha puesto, será 

            castigado en la naturaleza. Por lo tanto, las criaturas del Señor no 

            deben compadecerle, porque este es el objetivo del Señor que él 

            profana y corrompe. Esto, creo es la forma de la oración. 

            Y creo que no es una idea buena para alguien contradecir mis 

            palabras, la forma que he dado a la oración, porque las palabras de 

            la oración son una, porque es la diferencia si decimos que el 

            supervisor es llamado naturaleza, es decir, estúpidos y sin objeto, 

            o si decimos que el supervisor es sabio, maravilloso, sabiendo y 

            sintiendo y tiene un objetivo en sus acciones 

            Ya que al final convenimos que es sobre nosotros para observar los 

            mandamientos de providencia, es decir, las leyes de naturaleza, y 

            admitimos que quien rompe las leyes de providencia, es decir, las 

            leyes de naturaleza debería ser castigado por la naturaleza y no 

            debe ser compadecido. Así la naturaleza de la oración es uniforme y 

            la única diferencia está en el motivo, el que ellos mantienen que 

            esto es necesario y mantengo que esto es útil. 

            Y de ahora en adelante no tendré que usar ambas lenguas, es decir, 

            la naturaleza y un supervisor, entre el cual, como he mostrado, no 

            hay ninguna diferencia en cuanto a las siguiente leyes, esto es lo 

            mejor para nosotros encontrar a mitad de camino y aceptar las 

            palabras de los cabalistas, aquella naturaleza (teva) tiene el mismo 

            valor numérico (en el hebreo) como la palabra D-s (Elokim) - ochenta 

            y seis. Entonces seré capaz de llamar a las leyes de D-s los 

            mandamientos de naturaleza y viceversa, ya que ellos son lo mismo, y 

            no tenemos que hablar de ellos como algo remoto. 

            Ahora es sumamente importante para nosotros observar los 

            mandamientos de la naturaleza y conocer lo que exige de nosotros, no 

            sea que despiadadamente nos castigara. Hemos dicho que la naturaleza 

            obliga al hombre a conducirse  a una vida social y esto es simple. 

            Pero tenemos que examinar los mandamientos que la naturaleza nos 

            hace necesario a observar en este sentido, es decir, el aspecto de 

            sociedad. 

            Cuando generalmente lo examinamos encontramos que hay sólo dos 

            preceptos sociales para observar, el que pueden llamar "la 

            recepción" "y la concesión". ,es decir,, cada miembro, en la 

            naturaleza, debe recibir sus necesidades de la sociedad y debe 

            beneficiar la sociedad por su trabajo para su bienestar. Y si él 

            rompe uno de estos dos mandamientos despiadadamente será castigado. 

            En exceso no tenemos que examinar en el mandamiento de recepción 

            porque el castigo es realizado inmediatamente, que previene 

            cualquier negligencia. Pero en otro mandamiento, el de concesión 

            sobre la sociedad, no sólo el castigo no ocurre inmediatamente, sino 

            que se da indirectamente. Por lo tanto este mandamiento 

            correctamente no es observado. 

            Porque aquella humanidad es llevada en una confusión atroz y la 

            lucha y el hambre y sus consecuencias no cesan en este día. Y la 

            maravilla sobre ello es que aquella naturaleza, como un juez 

            competente, nos castiga según nuestro desarrollo, ya que podemos ver 

            que el grado en el que la humanidad se desarrolla, entonces aumente 

            los dolores y tormentos que aseguran nuestra existencia. 

            Así tiene ante usted una base empírica, científica, que Su 

            providencia ha mandado que nosotros observemos con toda nuestra 

            fuerza el mandamiento de concesión sobre otros con la precisión 

            completa, de tal modo que ningún miembro de nuestra sociedad 

            trabajaría nada a menos que la medida tuviera que asegurar la 

            felicidad de la sociedad y su éxito. Y mientras estamos ociosos en 

            la realización de ello al máximo, la naturaleza no dejará de 

            castigarnos y tomar su venganza. 

            Y además de los golpes que tomamos hoy, también debemos considerar 

            la espada dibujada durante el futuro, y la conclusión justa debe ser 

            dibujada, que finalmente la naturaleza nos derrotará y todos nos 

            obligarán para unir las manos en el siguiente de los mandamientos 

            con toda la medida requerida. 

            La Prueba de Su Trabajo por Experiencia

            Pero quien desea criticar mis palabras todavía podría preguntar: 

            aunque yo hasta entonces haya probado que hay que ayudar a otros, 

            ¿dónde está la prueba que esto tiene que ser hecho en nombre del 

            Señor? 

            De verdad la historia misma ha preocupado en nuestro favor y ha 

            preparado para nosotros un hecho establecido que es suficiente para 

            una apreciación plena de esta materia y de conclusiones inequívocas: 

            alguien puede ver como una sociedad grande como el estado de Rusia, 

            con cientos de millones de población, que tiene en su disposición 

            más tierra que toda Europa, con una riqueza sin par en materias 

            primas, que ya ha acordado vivir una vida comunal y prácticamente ha 

            suprimido la propiedad privada totalmente, donde cada preocupación 

            es sólo sobre el bienestar de sociedad, mientras aparentemente ha 

            adquirido la medida llena de la virtud de concesión sobre otros en 

            su esencia llena, por lo que la mente humana puede comprender. 

            Sin embargo, vaya y vea que ha pasado con ellos: en vez de elevarse 

            y exceder los logros de los países capitalistas, ellos han 

            deteriorado cada vez más abajo hasta que ellos no sólo no logran 

            beneficiar las vidas de los trabajadores quien trabajan más difícil 

            que en los países capitalistas, ellos hasta no pueden asegurar su 

            pan de cada día y ropa. De verdad aquel hecho nos deja perplejo. Por 

            la valoración de la riqueza de aquel país no debería haber llegado a 

            tal estado. 

            Pero ellos han cometido sólo un pecado, por el que el Señor no les 

            perdonará. Aquel pecado es que todo este trabajo precioso y 

            exaltado, que es la concesión sobre otros, que ellos han comenzado a 

            realizar necesidades de ser en nombre del Señor y no para la 

            humanidad. Y porque ellos hacen su trabajo no en Su nombre, del 

            punto de vista de la naturaleza ellos no tienen ningún derecho de 

            existir. Como el intento y se imagina si cada persona en aquella 

            sociedad fuera deseosa de observar la palabra de D-s al grado el que 

            esto dice:"Y tú amarás al Señor tu D-s con todo tu corazón, y con 

            toda tu alma, y con toda tu fuerza (Deuteronomio 6, 5)", y en aquel 

            grado cada uno se precipitaría para satisfacer las necesidades de su 

            prójimo, tal como un empuje para satisfacer propias necesidades de 

            alguien, como esto dice:"Ama a tu vecino como a ti mismo". 

            Y si D-s mismo fuera el objetivo de cada hombre trabajando para el 

            bienestar de sociedad, es decir, él esperaría lograr por esta 

            adherencia de trabajo con Él, la fuente de toda la calidad y la 

            verdad y la agradabilidad en el mundo, sin duda que dentro de unos 

            años ellos se elevarían en la riqueza sobre todos los países del 

            mundo reunido. Esto es porque entonces ellos serían capaces de 

            utilizar las materias primas en su suelo rico y ellos serían un 

            ejemplo para todos los países y serían considerados benditos por el 

            Señor. 

            Pero cuándo todo el trabajo de concesión está sólo  basado en el 

            bien de sociedad, esto es una fundación raquítica de la verdad, 

            porque ¿quien y qué obligaría al individuo a trabajar para la 

            sociedad? En un principio seco, sin vida uno no puede esperar 

            encontrar la motivación hasta para individuos desarrollados. ¿Dónde 

            el trabajador o el granjero encuentra bastante motivación para 

            seguir trabajando? 

            Ya que su pan de cada día no aumentará o se disminuirá debido a sus 

            esfuerzos, cuando no hay ninguna recompensa o un objetivo. Esto es 

            conocido por los investigadores de la naturaleza que uno no puede 

            realizar ni el movimiento más ligero sin motivación, es decir, sin 

            de ningún modo beneficiarse uno mismo. 

            Cuando, por ejemplo, se mueve la mano de alguien de la silla a la 

            mesa es porque uno piensa que poniendo la mano de alguien sobre la 

            mesa uno así recibirá  mayor placer. Si uno no pensara así, uno 

            dejaría la mano de alguien sobre la silla para el resto de la vida 

            sin moverla ni  una pulgada, aún menos mayores esfuerzos. 

            Y si usted dice que hay una solución, colocarlos en la supervisión 

            para que quien está ocioso en su trabajo sea castigado según la 

            negación de sueldo, preguntaré: realmente dígame de dónde estos 

            supervisores mismos deberían tomar la motivación para el movimiento. 

            Como soportar cierto lugar y que otros cuiden de él y su 

            funcionamiento es también un gran esfuerzo, quizás mayor que el 

            trabajo sí mismo. Por lo tanto es como si uno quisiera conectar una 

            máquina sin abastecerla de combustible. 

            Por lo tanto en la naturaleza son condenados, porque las leyes de 

            naturaleza los castigarán porque son incapaces de adaptarse a la 

            obediencia de sus mandamientos, el significado de esto es que 

            realizan estos actos de concesión como el trabajo para el Señor, 

            para atravesar el objetivo de creación que es la adherencia con Él. 

            Esto fue explicado en el artículo Matan Torah (capítulo 6) que esta 

            adherencia viene al trabajador en la medida de Su generosidad 

            agradable y agradable, aumentando en la medida deseada para elevarse 

            para conocer Su validez, desarrollando más y más lejos hasta que él 

            logre la gran exageración, implícita en las palabras: "ningún ojo 

            había visto, un D-s, a parte de ti (Isaías 64, 3)". 

            E imagínese si el granjero y el trabajador vieran ante sus ojos que 

            el objetivo para el que trabajaban por el bien de la sociedad, 

            seguramente no necesitarían a ningún supervisor porque ya tendrían 

            bastante motivación para un gran esfuerzo, bastante para levantar la 

            sociedad a la felicidad última. 

            De verdad, entendiendo de este modo lleva gran cuidado y la práctica 

            confiable, pero cada uno puede ver que sin ello ellos no tienen 

            ningún derecho de existir en los ojos de la naturaleza obstinada, 

            obstinada. Esto es lo que quise demostrar aquí. 

            Así he probado por la deducción empírica - de la historia práctica 

            que se revela ante nuestros mismos ojos, que no hay ningún otro 

            remedio para la humanidad, sino la aceptación del mandamiento de 

            providencia, que es la concesión sobre otros para traer la alegría 

            al Señor, en la medida de los dos versos: el primero es  "ama a tu 

            vecino como a ti mismo", que es el atributo del trabajo en sí mismo, 

            es decir, que la cantidad de trabajo para conceder en otros, para su 

            felicidad, no debería ser menos que la medida impresa en el hombre 

            para preocuparse por sus propias necesidades. Además, él debería 

            poner las necesidades de su prójimo antes que las propias, como esto 

            dice en el artículo Matan Torah (capítulo 4). 

            El otro es "y amarás al Señor tu D-s con todo tu corazón, y con toda 

            tu alma, y con toda tu fuerza (Deuteronomio 6, 5)", que es el 

            objetivo que debe estar ante los ojos de todo el mundo trabajando 

            por las necesidades del amigo de alguien, cuya instrucción es que él 

            trabaja sólo para favorecer al Creador, hacer Su voluntad. 

            Y si usted desea escucharle dará de comer a la fruta de la tierra, 

            para la pobreza y el tormento y la explotación no será más en la 

            tierra, y la felicidad de cada uno y cada uno mismo se elevará cada 

            vez más alto. Pero mientras usted rechaza asumirse el trabajo de 

            D-s, entonces la naturaleza y sus leyes estarán de pie listos para 

            tomar la venganza y esto no dejará hasta que esto nos derrote y 

            aceptemos su autoridad en lo que ordena. 

            Ahora le he dado una investigación práctica científica, he examinado 

            por el conocimiento experimental, en cuanto a la necesidad absoluta 

            de toda la gente para asumirse el trabajo de D-s con todos sus 

            corazones y con todas sus almas y con toda su fuerza. 

            Clarificación de la Frase de la Mishnah: "todo está en el depósito y 

            una fortaleza se extiende sobre toda la vida" 

            Ahora que hemos aprendido todo lo anterior, podemos entender una 

            frase confusa del Mishnah que va así: "él (el Rabí Akiva) diría, 

            todo está en el depósito y una fortaleza se extiende sobre toda la 

            vida. La tienda está abierta y el comerciante vende por el pago 

            diferido, el libro está abierto y la mano escribe, y todo los que 

            quieren tomar prestado puede venir y tomar prestado, y la vuelta de 

            cobradores con regularidad y cada hombre de día reembolsa tanto a 

            sabiendas como inconscientemente y ellos tienen que confiar en que 

            el juicio es verdadero y todo está listo para el banquete". 

            Aquella frase no permaneció confusa para la razón inútil en cuanto a 

            su significado, que nos dice de la gran profundidad que tenemos 

            aquí. De verdad el conocimiento que hasta ahora hemos adquirido lo 

            clarifica muy bien de verdad. 

            La Rueda de Transformación de la Forma 

             Primero déjeme presentar la opinión de nuestros sabios sobre el 

            encadenamiento de las generaciones del mundo, que aunque nosotros 

            veamos los cuerpos cambiarse de una generación a la siguiente, esto 

            es sólo en el caso de los cuerpos. Pero las almas, que son el 

            corazón de la esencia del cuerpo, no se hacen ausentes por la 

            transitoriedad, sino que van de cuerpo a cuerpo, de generación en 

            generación. Las mismas almas que estaban en el momento de la gran 

            inundación durante el tiempo de Babilonia y durante el exilio en 

            Egipto etcétera hasta esta generación y hasta el final de la 

            corrección. 

            Porque que en nuestro mundo no hay ninguna alma nueva como los 

            cuerpos son nuevos, sino sólo una cierta cantidad de las almas que 

            encarnan sobre la rueda de transformación de la forma, porque ellos 

            se visten cada vez en un cuerpo nuevo y una generación nueva. 

            Por lo tanto respecto a las almas, todas las generaciones desde el 

            principio de la creación al final de la corrección es como una 

            generación que ha ampliado su vida más de varios miles de años hasta 

            que se desarrollara y se hubiera corregido como debería ser. Y el 

            hecho que mientras tanto cada uno ha cambiado su cuerpo varios miles 

            de veces es completamente no pertinente, porque el corazón esencial 

            del cuerpo, el que llaman el alma, no sufrió en absoluto por estos 

            cambios. 

            Y hay mucha evidencia que indica esto y una gran sabiduría llamaron 

            el secreto de la reencarnación de las almas, este no es el lugar 

            para elaborar sobre estoe, pero a los que creen que es exagerado 

            debido a su carencia de conocimiento en esta sabiduría, e merece 

            decir que la reencarnación ocurre en todos los objetos de la 

            realidad tangible, que cada objeto, de su propio modo, vive una vida 

            eterna. 

            Y aunque nuestros sentidos nos dicen que todo es transito, es sólo 

            como parece. Pero de hecho están sólo las encarnaciones aquí, las 

            que cada artículo no descansa un momento, sino encarna sobre la 

            rueda de transformación de la forma que no pierde nada de su esencia 

            sobre su camino, como los físicos han mostrado. 

            Y ahora venimos para clarificar las palabras: "todo está en el 

            depósito". Esto ha sido comparado con alguien que presta dinero a su 

            amigo para hacerle un compañero en el beneficio. Y para asegurarse 

            que él no pierde su dinero se lo da como la fianza y así él es libre 

            de cualquier incertidumbre. Lo mismo se aplica a la creación del 

            mundo y su existencia, en la que D-s se ha dispuesto para trabajar 

            con el hombre y finalmente el beneficio por ello es el objetivo 

            exaltado de adherencia con Él, como esto dice en Matan Torah 

            (capítulo 6) Por lo tanto hay que preguntarse: ¿quien hará a la 

            humanidad observar Su trabajo hasta que ellos finalmente vengan a 

            este final exaltado? 

            Sobre ello Rabí Akiva nos dice - "todo está en el depósito", es 

            decir, todo lo que D-s dejó en el negocio de creación y dio a la 

            gente, él no se lo dio licenciosamente, sino que se aseguró con la 

            fianza. Y usted debería preguntarse ¿qué a fianza? 

            Él responde a esto diciendo: "y una fortaleza se extiende sobre toda 

            la vida", es decir que D-s ha hecho un acto inteligente y ha 

            extendido una maravillosa fortaleza sobre toda la humanidad, de la 

            que nadie se escapará, pero cada uno debe ser cogido en aquella 

            fortaleza y necesariamente aceptar Su trabajo, hasta que ellos 

            logren su objetivo sublime. Esta es la fianza que D-s se aseguró que 

            ningún daño viene al hecho de creación. 

            Y después de esto él lo interpreta detalladamente y dice "la tienda 

            está abierta", es decir, aunque este mundo parezca ser una tienda 

            abierta sin un dueño para que alguien pueda venir y tomar le guste, 

            el Rabí Akiva nos advierte sobre el comerciante que se vende por el 

            pago diferido. Esto significa que aunque usted no pueda ver a ningún 

            comerciante aquí, debe saber que de hecho hay una razón por la que 

            él no le cobra enseguida es porque él se lo vende por pago diferido. 

            Y usted debería decir  ¿cómo él conoce mi deuda? A esto él contesta 

            -"el libro está abierto y la mano escribe". El significado es el de 

            un libro en el que cada acto es escrito no perdiendo ni uno, y el 

            objetivo gira alrededor de la ley de desarrollo que D-s ha impreso 

            en la humanidad, que constantemente nos empuja hacia delante. 

            Esto significa que las conductas corruptas en las situaciones de 

            humanidad generan situaciones buenas, y cada situación buena es nada 

            más que la fruta del trabajo en la situación mala que lo precedió. 

            De verdad estos valores de lo bueno y lo malo no mandan a la 

            situación sí mismo, sino al objetivo general, que cada situación que 

            trae a la humanidad más cerca del objetivo lo llaman bien y el que 

            se lo distancia lo llaman mal. 

            Y en aquel estándar solo "la ley de desarrollo" construye. Que la 

            corrupción y el mal que toma la forma en una situación sean 

            considerados la causa y el generador de la situación buena, en un 

            camino en el que cada situación dura solamente el  tiempo suficiente 

            para cultivarse el mal en él hasta tal punto que el público no puede 

            llevarlo más, en el que el tiempo esto debe unirse contra ello y 

            destruirlo y encontrar mejor uno para la corrección de aquella 

            generación. 

            Y la situación nueva también dura así mucho tiempo como las chispas 

            del mal que en él maduran y la subida a un nivel en el que ellos 

            pueden ser tolerados, en el que el tiempo debe ser destruido y uno 

            más cómodo es construido en su lugar. Y entonces las situaciones 

            siguen una a una y grado a grado hasta que ellos vengan a una 

            situación tan corregida donde no habrá ninguna chispa de mal. 

            Y usted encuentra que las semillas de las que cultivan las 

            situaciones buenas son nada más que los actos corrompidos mismos, es 

            decir, que cada mal expuesto que viene de las manos del mal en la 

            generación, la juntura de la mano y acumularse a una gran suma, 

            hasta que el público más pueda llevarlo. Entonces ellos le hacen 

            frente a y lo arruinan y crean una situación más deseable. Así usted 

            ve que cada mal específico se ha condicionado a la fuerza motriz por 

            la que la situación buena se desarrollará. 

            Aquellas son las palabras de Rabí Akiva, "el libro está abierto y la 

            mano escribe", porque cualquier situación en la que cualquier 

            generación es colocada, se parece a un libro. Y todos los malos 

            hacedores se parecen a manos de escritura, porque cada mal es 

            tallado y escrito en el libro hasta que ellos lleguen a una cantidad 

            que el público no puede llevar más, en el que el tiempo arruina la 

            mala situación y organiza uno más deseable. Así todo y cada acto es 

            considerado para y escrito en el libro, es decir, en la situación. 

            Y él dice "todo los que quieren tomar prestado pueden venir y tomar 

            prestado", es decir, quien cree que este mundo no se parece a una 

            tienda abierta sin un dueño, sino que hay un comerciante quien exige 

            el precio derecho para la mercancía,  es decir, esto él trabajará 

            con su trabajo durante el tiempo en el que él vive por aquella 

            tienda en una manera que está seguro traerle al objetivo de creación 

            como Él complace. 

            Tal persona es considerada como quien quiere tomar prestado, es 

            decir, hasta antes de que él alcance su mano para tomar de este 

            mundo, que es la tienda, él así toma un préstamo para pagar el 

            precio, es decir, él asume para trabajar y alcanzar Su objetivo 

            durante el tiempo en que él vive de la tienda, en un camino el que 

            él promete pagar su deuda por llegando al objetivo deseado. Por lo 

            tanto él es considerado como quien desea tomar prestado, es decir, 

            él promete devolver la deuda. 

            Y el Rabí Akiva imagina dos clases de personas: el primer tipo es el 

            de la "tienda abierta". Ellos consideran este mundo como una tienda 

            abierta sin un comerciante. Sobre ellos él dice  "el libro está 

            abierto y la mano escribe", es decir, aunque ellos no puedan ver que 

            hay una cuenta, sus actos son escritos en el libro, que está hecho 

            según la ley de desarrollo impresa en la creación contra la voluntad 

            de la humanidad, que las acciones del mal de ellos mismos instigan 

            las acciones buenas, como hemos mostrado antes. 

            Llaman el segundo tipo de personas los que "quieren tomar prestado", 

            que tenga al comerciante una cuenta y cuando ellos toman de la 

            tienda lo toman como un préstamo. Ellos prometen pagar al 

            comerciante el precio deseado, es decir, lograr por ello el 

            objetivo. Sobre ellos él dice: "los que quieren tomar prestado 

            pueden venir y tomar prestado". 

            Y si usted dice ¿cuál es la diferencia entre el primer objetivo, que 

            les viene de la ley de desarrollo, y el otro objetivo que les viene 

            por la esclavitud a Su trabajo?¿No son iguales en el logro del 

            objetivo? Y él dice más lejos: "y la vuelta de cobradores con 

            regularidad y cada hombre de día reembolsa tanto a sabiendas como 

            inconscientemente", es decir, es verdad que ambos pagan su parte de 

            la deuda diariamente. 

            Y tal como las fuerzas virtuosas que surgen por tratar con Su 

            trabajo son consideradas los cobradores leales, quien recogen su 

            deuda en partes cada día, hasta que esto sea completamente pagado, 

            ya sea las fuerzas poderosas impresas en la ley de desarrollo 

            considerado como los cobradores quienes recogen su deuda en partes 

            diariamente, hasta que sea pagado por completo, como ellos dicen "y 

            la vuelta de cobradores con regularidad y cada hombre de día 

            reembolsa". 

            De verdad hay una gran diferencia y una gran distancia entre ellos, 

            es decir, "a sabiendas e inconscientemente". La primera deuda, que 

            es recogida inconscientemente por los cobradores de desarrollo, paga 

            su deuda inconscientemente, pero las olas tempestuosas de viento de 

            chorro de desarrollo les encuentran por casualidad y los empujan, 

            obligándoles a dar un paso adelante. 

            Así su deuda es recogida contra su voluntad y en el gran dolor por 

            los descubrimientos de las malas fuerzas que los empujan. La segunda 

            clase, sin embargo, paga su deuda, que es el logro del objetivo a 

            sabiendas, de su propio acuerdo, repitiendo después de los actos 

            virtuosos que apresuran el desarrollo del sentido de reconocimiento 

            del mal. Por aquel trabajo ellos tienen un beneficio doble:  

            El primero es que las fuerzas que aparecen de Su trabajo son puestas 

            ante ellos como una fuerza magnética que tira, que les persigue en 

            su propia voluntad en el espíritu de amor. De más está decir que son 

            libres de cualquier clase de sufrimiento del que la primera clase 

            sufrirá. 

            La segunda ventaja es que ellos apresuran su logro del objetivo 

            deseado, ya que ellos son los honrados y profetas que logran el 

            objetivo en cada generación, como esto es explicado en el artículo 

            “La Esencia de Cabalá”,  del artículo “Alrededor de lo que gira esta 

            Sabiduría”. 

            Así usted ve que hay una gran distancia entre los que pagan a 

            sabiendas y los que pagan inconscientemente, como la supremacía de 

            la luz de placer y el placer sobre la oscuridad de dolor y la 

            agonía. Y él dice más adelante: "y ellos tienen que confiar en que 

            el juicio es verdadero", es decir, a los que pagan a sabiendas y de 

            buen grado él promete que "tienen que confiar", hay gran fuerza en 

            Su trabajo para traerles al objetivo sublime y esto se lo merece 

            para aprovecharles bajo Su carga. 

            Y de los que pagan inconscientemente él dice: "Y el juicio es 

            verdadero". Aparentemente hay que preguntarse por qué la providencia 

            deja a aquellas corrupciones y que las agonías existan en el mundo y 

            deja a la humanidad en ellas despiadadamente. 

            Sobre esto él dice que el juicio es "un juicio verdadero" porque 

            "todo está listo para el banquete", es decir, para el objetivo 

            verdadero. Y el placer sublime que es destinado para surgir con la 

            revelación de Su objetivo en la creación, que todo el problema y el 

            trabajo duro y la angustia que nos acontece por el tiempo, se parece 

            a un anfitrión, quien enormemente se preocupa para preparar un gran 

            banquete para los invitados. Y el objetivo previsto que finalmente 

            debe ser revelado, se parece a un banquete cuyos invitados atienden 

            con el gran placer. Por lo tanto él dice "y el juicio es verdadero y 

            todo está listo para el banquete". 

            Usted encontrará en Bereshit Rabba sobre la creación de Hombre: los 

            ángeles preguntaron: "¿que es el hombre, para que lo recuerdes y el 

            hijo del hombre para que Tú lo visites? (Salmos 8, 5)", es decir, 

            "¿para qué necesitas este problema?" Él les dice, ¿Porqué fueron 

            creadas Tzona y Alafim? Hay un proverbio sobre un rey quien tenía 

            una torre llena de bienes, pero ningún invitado. ¿Qué placer obtenía 

            entonces de su torre llena? Ellos le dijeron: Señor del mundo, el 

            Señor nuestro maestro, que grande es Su nombre en toda la tierra, 

            que hace lo que Le complace. 

            Es decir, los ángeles vieron el dolor y la agonía que debía 

            acontecer a la humanidad y se preguntaron ¿para qué necesitas este 

            problema? Y el Señor les contestó, de verdad él tiene una torre 

            llena de bienes, pero sólo invita a esta humanidad a ella. Y desde 

            luego que los ángeles sopesaron en sus mentes los placeres de 

            aquella torre que espera a sus invitados contra la agonía y el 

            problema que esperan a la humanidad, y cuando ellos vieron que le 

            valía la pena a la humanidad sufrir por el bien que les espera, 

            ellos convinieron en la creación del hombre, tal como el Rabí Akiva 

            dijo: "y el juicio es verdadero y todo está listo para el banquete", 

            así desde el principio de la creación toda la gente tiene reservas y 

            el pensamiento de que el Creador es exige venir al banquete, o a 

            sabiendas o inconscientemente. 

            Y ahora usted verá la verdad en las palabras del profeta: "el lobo 

            morará con el cordero, y el leopardo descansará con el niño (Isaías 

            11, 6)". Y él razona que "la tierra estará llena del conocimiento 

            del Señor, como las aguas cubren el mar (Isaías 11, 9)". Así 

            nosotros vemos que el profeta condiciona la paz en el mundo entero 

            con el relleno del mundo entero con el conocimiento de D-s, tal como 

            hemos dicho que la resistencia resistente, egoísta entre la gente, 

            con la deterioración en las relaciones internacionales, todo esto no 

            cesará del mundo por ningún consejo humano en ningunas condiciones. 

            Nuestros ojos pueden ver como la pobre enferma se vuelve en un dolor 

            terrible, y la humanidad ya se ha lanzado al derecho extremo como 

            con Alemania o al extremo izquierdo, como con Rusia, y no sólo ellos 

            no alivian el dolor, sino que ellos han empeorado la enfermedad y la 

            agonía y la subida de voces hasta el cielo como sabemos.

            Por lo tanto ellos no tienen ningún consejo, sino venir a la 

            aceptación de Su carga, es decir, ellos apuntan sus actos a la 

            voluntad del Señor y a Su objetivo, como Él había planeado antes de 

            la creación. Y cuando ellos hacen esto, es fácil ver que con Su 

            trabajo toda la envidia y el odio serán suprimidos de la humanidad 

            como he mostrado hasta ahora, porque entonces todos los miembros de 

            humanidad se unirán en un cuerpo con un corazón lleno del 

            conocimiento del Señor. Así, la paz mundial y el conocimiento de D-s 

            son la cosa misma. 

            Inmediatamente después de esto el profeta dice: "y llegará el día, 

            en el que el Señor pondrá su mano otra vez para recuperar al 

            remanente de su gente etc. y recogerá al dispersado de Judah de las 

            cuatro esquinas de la tierra (Isaías 11-12)". Aprendemos que la paz 

            mundial viene antes de la reunión de la Diáspora. 

            Ahora usted puede entender las palabras de nuestros sabios: "el 

            Creador no encontró una vasija sosteniendo la bendición para Israel, 

            sino la paz sola", como esto dice: "el Señor dará la fuerza a su 

            gente, el Señor bendecirá a su gente con la paz (Salmos 29, 11)". Y 

            aparentemente habría que preguntarse por las palabras "una vasija 

            para sostener la bendición para Israel ", ¿qué concluye uno de estas 

            palabras? 

            Pero estas palabras se hacen claras a ellos como la profecía de 

            Isaías de que la paz mundial debe venir antes de la reunión de la 

            Diáspora. Es por eso que esto dice "el Señor dará la fuerza a su 

            gente (Salmos 29, 11)", que en el futuro, cuando el Señor dé Su 

            fuerza a la gente, es decir, la resurrección eterna, entonces "el 

            Señor bendecirá a su gente con la paz (Salmos 29, 11)". Esto 

            significa que Él primero bendecirá a Su gente - Israel - con la paz 

            en el mundo entero, y luego Él "pondrá su mano otra vez para 

            recuperar el remanente de su gente (Isaías 11, 11)".

            Nuestros sabios dijeron sobre la razón de las palabras - por lo 

            tanto la bendición de la paz del mundo entero precede ala fuerza, es 

            decir, el rescate, porque "D-s no encontró una vasija para sostener 

            la bendición para Israel, sino la paz". Es decir, mientras el amor 

            propio y el egoísmo existan entre las naciones, Israel tampoco será 

            capaz de adorar al Señor en la pureza, como la concesión, como dice 

            en la explicación de las palabras "y usted será para mí un reino de 

            sacerdotes (Éxodo 19, 6)" en el artículo “La Promesa”. Nosotros 

            vemos esto de la experiencia, porque la venida a la tierra y el 

            edificio del Templo no podrían persistir y recibir la bendición que 

            D-s ha jurado a nuestros padres.

            Y es que ellos dijeron: "D-s no encontró una vasija para sostener la 

            bendición", es decir, hasta entonces Israel no tenía una vasija para 

            sostener la bendición de los padres. Por lo tanto el juramento por 

            el que podemos heredar la tierra para toda la eternidad aún no ha 

            sido realizado, porque la paz mundial es la vasija exclusiva que nos 

            permite recibir la bendición de los padres, como se dice en la 

            profecía de Isaías.

            Introducción al “Zohar” (1 a 10)

            1) En esta introducción querría aclarar asuntos que son al parecer 

            simples. Asuntos que cada uno manosea y con los que mucha tinta a 

            sido derramada para aclararlos. Es que aún no hemos alcanzado un 

            conocimiento concreto y suficiente de ellos. Aquí están las 

            preguntas: ¿Qué es nuestra esencia?. ¿Cuál es nuestro papel en la 

            larga cadena de la realidad de la cual somos pequeños eslabones?. 

            Cuando nos examinamos, nos hallamos en ser corrompidos tan bajo como 

            podamos serlo. Y cuando examinamos al Trabajador que nos ha 

            concebido estamos obligados a estar llenos de elogio. Y, ¿no es 

            necesario que de un perfecto trabajador saldrán sólo trabajos 

            perfectos?. Nuestra mente nos dice que Él es completamente 

            benevolente, más allá de toda comparación. Entonces, ¿Cómo Él creó 

            tantas criaturas que sufren y agonizan a través de todas sus vidas?. 

            ¿No es la naturaleza del bien dar o por lo menos no dañar así?. 

            ¿Cómo es posible que el infinito, sin inicio y sin final, extraerá 

            de sí mismo criaturas transitorias, mortales y finitas en sí 

            mismas?. 

            2) Con el fin de aclarar todo lo anterior necesitamos hacer algunas 

            investigaciones. Así es!, Dios prohíbe, donde está prohibido, el 

            significado en su esencia, para que no tengamos concepción 

            cualquiera y así no tener idea de Él. Pero adonde la pregunta es 

            requerida, significa una pregunta en Sus acciones, tal como la Torá 

            nos dice: “Conocéis vosotros al Dios de vuestro padre”, y como dice 

            en el poema de la unificación: “Por tus acciones te conocemos”.  

            Investigación 1: ¿Cómo podemos imaginar una nueva creación, que 

            significa algo nuevo, que no sea parte de Él, cuando es obvio para 

            alguien de mente justa que no hay nada que no sea parte de Él?. 

            ¿Cómo uno da lo que uno no tiene?. 

            Investigación 2: Si decís que a partir del aspecto de Su 

            Todopoderío, Él ciertamente puede crear existencia a partir de la 

            existencia, significando algo nuevo que no está en Él, allí aparece 

            la pregunta: ¿Qué es aquella realidad que puede ser concebida, la 

            cual  no tiene lugar en Él y que es completamente nueva?. 

            Investigación 3: Tratando con lo que cabalistas han dicho, que el 

            alma de un hombre es una parte de Dios, de tal manera que no hay 

            diferencia entre Él y el alma, sino que Él es el “todo” y el alma es 

            una “parte”. Ellos lo han comparado a una roca esculpida de una 

            montaña. No hay diferencia entre la roca y la montaña, excepto que 

            Él es un “todo” y la roca es una “parte”. Así debemos preguntar: una 

            roca esculpida de la montaña es separada de ella por un hacha hecha 

            para aquel propósito, causando así la separación de la “parte” del 

            “todo”. Pero, ¿cómo podemos imaginar aquello, acerca de Él, que Él 

            separó una parte de Su esencia, significando un alma, al punto tal 

            de que puede sólo ser comprendida como parte de Su esencia? 

            3) Investigación 4: Puesto que la carroza del Lado Maligno y las 

            cáscaras están en el otro extremo de Su santidad, y que nada más 

            distante y remoto puede ser concebido, ¿Cómo puede ser hecha y 

            extraída a partir de la santidad, mucho menos que desear 

            mantenerla?. 

            Investigación 5: El asunto del ascenso de los muertos: Puesto que el 

            cuerpo es tan despreciable que inmediatamente al nacer está 

            sentenciado a perecer y ser enterrado. Además, “El Zohar” dijo que 

            antes que el cuerpo se pudra enteramente, el alma no puede ascender 

            a su lugar en el Cielo, mientras hayan aún remanentes de él. Por 

            consiguiente, ¿porqué el alma debe retornar y ascender en el 

            renacimiento de los muertos?. ¿No podría el Creador satisfacer las 

            almas sin eso?. Aún más, es que aturdiendo nuestros sabios, dijeron 

            que las personas muertas están destinadas a elevarse con sus 

            defectos, así que ellas no serán equivocadas con otras, y después, 

            Él sanará sus defectos. Debemos comprender, ¿porqué Dios vigilaría 

            que ellas no estarían equivocadas con otras, que por eso Él 

            recrearía sus defectos y luego habría de sanarlos?  

            Investigación 6: Considerando que nuestros sabios dijeron que el 

            hombre es el centro de la realidad, que los mundos superiores y este 

            mundo corpóreo y todo en ellos no fueron creados sino por Él, y 

            obligó al hombre a creer que el mundo hubo sido creado para él. 

            Aparentemente es difícil de comprender, que por este humano pequeño, 

            quien no comprende nada más que un puñado de la realidad de este 

            mundo y mucho menos de los mundos superiores, cuya altura es 

            inmensurable, el Creador se inquietó en crear todo esto para él. Y 

            así, ¿porqué el hombre habría de querer todo aquello?. 

            4) Con el fin de comprender estás preguntas e investigaciones, el 

            truco es empezar a mirar en el fin que está en el propósito de la 

            creación. Nada puede ser comprendido en el medio del proceso, sino 

            sólo en su final. Y está claro que no hay acto sin propósito, sólo 

            el demente puede actuar sin propósito. 

            Conozco que hay aquellos quienes arrojan sobre sus espaldas la carga 

            de la Torá y Mitzvot (preceptos), diciendo que el Creador ha creado 

            la realidad, luego la dejó sola, que debido a la  inutilidad de las 

            criaturas, no es digno para el Creador exaltado de mirar sobre sus 

            caminos pequeños. Además, sin el conocimiento, ellos han hablado que 

            no es posible comentar sobre nuestra nadería y bajeza, antes 

            sentenciemos que nos hemos creado con toda nuestra naturaleza 

            mancillada.

            Pero mientras juzgamos que el Creador, quien es perfecto en 

            cualquier manera, es el único quien creó y diseñó nuestros cuerpos 

            con todos sus atributos despreciables y admirables, seguramente 

            desde el fondo de la mano del trabajador perfecto no puede emerger 

            un acto imperfecto, puesto que cada acto testifica a su ejecutante. 

            ¿Cuál es la falta de un mal vestido, si algún mal sastre lo hizo?

            Tal como esto encontramos en el Talmud (Ta´anit 20): Un cuento a 

            cerca del rabino Elazar quien se antepuso a un hombre lo más 

            repugnante. Él dijo entonces: “Cuán repugnante es aquel hombre”. El 

            hombre respondió: “Ve y dile al Artesano que me hizo: cuán 

            repugnante es este instrumento que Tú hiciste”. Por eso, aquellos 

            quienes claman que debido  a nuestra nadería y bajeza, no es digno 

            para Él mirarnos, y que por consiguiente Él nos ha dejado, hacen 

            nada más que mostrar públicamente su ignorancia.

            Intentad e imaginad, si tú hubieséis conocido a algún hombre quien 

            crearía criaturas precisamente así, ellas   sufrirían y agonizarían 

            sus vidas enteras como hacemos nosotros, y no sólo aquello, sino 

            arrojarlas detrás de su espalda y aún no esperar cuidarlas, como 

            para ayudarlas un poco. ¿Cuán despreciable y bajo querrías 

            juzgarlo?. ¿Puede tal cosa ser pensada por Él?.  

            5) Por consiguiente, el sentido común dicta que comprendamos el 

            opuesto que parece estar en la superficie, y decidir que somos 

            realmente criaturas dignas y nobles, de importancia inmensurable, 

            actualmente dignas del Trabajador que nos hizo. Si deseáis encontrar 

            defectos en nuestros cuerpos, entonces detrás de todas las excusas 

            que te deis, caéis sólo en el Creador, quien nos creó y en la 

            naturaleza dentro de nosotros; está claro que el nos creó y no 

            nosotros. Él también sabe todos los caminos que fluyen desde la 

            naturaleza y los atributos que Él creó en nosotros. Es como hemos 

            dicho,  que hemos de contemplar el fin del acto. Entonces seremos 

            capaces de comprender todo, como dice el dicho: “No muestres a un 

            tonto un trabajo incompleto”.  

            6) Nuestros sabios han enseñado que el Creador creó el mundo por 

            ninguna otra razón sino la de entregar a Sus criaturas. Aquí es 

            donde debemos ubicar nuestra mente y corazón, es el objetivo final 

            del acto de la creación del mundo. Debemos tener presente, que 

            puesto que el pensamiento de la creación es de entregar a Sus 

            criaturas, Él hubo de crear en las almas una gran cantidad de deseo 

            de recibir, al cual Él hubo pensado otorgar. Para la medida de cada 

            placer y deseo depende la medida del deseo de recibirlo. Cuanto más 

            grande el deseo de recibir, más grande el placer y menos el deseo, 

            menos el placer de la recepción. Así el pensamiento de la creación 

            en sí mismo, dicta la creación de un excesivo deseo de recibir, de 

            corresponder al inmenso placer que Su pensamiento todopoderoso 

            entrega sobre las almas. Para el gran deleite y el gran deseo de 

            recibir debemos estar de acuerdo.  

            7) Una vez que hemos aprendido esto, hemos empezado a comprender la 

            segunda investigación a su plenitud y con completa claridad. Hemos 

            aprendido cuál es la realidad con que uno puede fundamentar claras 

            resoluciones, que no es una parte de Su esencia, con la intensidad 

            que podemos decir que es una nueva creación (existencia a partir de 

            la existencia). Y nuevamente, conocemos con seguridad que el 

            pensamiento de la creación es el de entregar a Sus criaturas, Él 

            necesariamente creó una medida  del deseo de recibir de Él la 

            generosidad y el gozo que Él hubo planeado para ellas. Así vemos que 

            el deseo de recibir, el cual ciertamente no fue una parte de Su 

            esencia antes que Él lo hubiese creado en las almas, porque de quién 

            podría Él recibir, que es algo nuevo que no está en Él.

            Y junto con eso comprendimos, concordando con el pensamiento de la 

            creación, que no hubo necesidad de crear nada más que el deseo de 

            recibir. Para esta nueva creación es suficiente para Él colmar el 

            pensamiento entero de la creación, que Él hubo pensado entregarnos. 

            Pero toda la satisfacción en el pensamiento de la creación, 

            significa todos los beneficios que Él hubo planeado darnos, resultan 

            directamente de Su esencia, y Él no tiene necesidad de recrearlos, 

            puesto que ellos están ya extraídos (existencia a partir de la 

            existencia) en el gran deseo de recibir que está en las almas. Así 

            vemos que el asunto entero de la creación renovada, desde el inicio 

            hasta el fin es sólo el “deseo de recibir”.  

            8) Ahora hemos llegado a comprender las palabras de los cabalistas 

            en la tercera investigación. Nos admiramos de cómo fue posible decir 

            acerca de las almas que fueron una parte de Dios arriba, semejante a 

            una roca que es esculpida de una montaña, que no hay diferencias 

            entre ellos excepto que una es una “parte” y la otra el “todo”.  Y 

            nos admiramos: hay una cosa para decir, que la roca que es esculpida 

            de la montaña llega a ser separada por un hacha para aquel 

            propósito, pero ¿cómo puedes decir aquello acerca de Su esencia?. Y, 

            ¿con qué fueron las almas divididas de Su esencia y excluidas del 

            Creador para llegar a ser criaturas?.

            Desde arriba comprendemos claramente que como el hacha corta y 

            divide un objeto físico en dos, así el cambio espiritual de forma lo 

            divide en dos. Por ejemplo, cuando dos personas se aman la una a la 

            otra, decís que se pegaron una a otra como un cuerpo. Y cuando ellas 

            se odian la una a la otra, decís que están lejos una de otra  como 

            el oeste del este. Pero no hay una pregunta próxima o lejana en este 

            caso, sino que va a mostrar la semejanza de forma, que cuando ellas 

            son iguales en forma, que cada una ama lo que la otra ama y odia lo 

            que la otra odia, ellas llegan a ser amantes y se pegan una a otra. 

            Y si hay algún cambio de forma entre ellas, significa que una de 

            ellas gusta de algo que la otra odia, y tal entonces la intensidad 

            que ellas difieren en forma que ellas llegan a distanciarse y 

            odiarse una a otra. Y si, por ejemplo, están opuestas en forma, 

            significando que todo lo que una gusta es odiado por la otra, y todo 

             lo que la otra odia es gustado por la otra, están consideradas tan 

            lejos una de la otra como el este y el oeste, significando una el 

            extremo de la otra. 

            9) Y vosotros encontráis que en la espiritualidad el cambio de forma 

            actúa como el hacha en el mundo corpóreo, y la distancia entre ellas 

            es proporcional al contraste de la forma. A partir de esto 

            aprendemos, que puesto el deseo de recibir placer ha sido impreso en 

            las almas, y puesto que la forma está ausente en el Creador; a causa 

            de quién puede Él recibir, que la diferencia de forma que las almas 

            adquirieron las separan de Su esencia, como el hacha que esculpe una 

            roca de la montaña. Y debido a la diferencia de forma las almas 

            fueron separadas del Creador y llegaron a ser criaturas. Sin 

            embargo, todo lo que las almas adquieren de Su luz está extendido a 

            partir de Su esencia como la esencia a partir de la esencia. 

            Por lo tanto, Él expulsa aquéllas hasta que la luz que reciben en su 

            vasija (el cual es el deseo de recibir) sea correspondida, no hay 

            diferencia entre ellas y Su esencia. Esto es debido a que ellas 

            reciben, existencia a partir de la existencia, directamente de Su 

            esencia, y la diferencia entre las almas y Su esencia es sólo que 

            las almas son una parte de Su esencia. Esto significa que la 

            cantidad de luz que ellas reciben en sus vasijas (siendo el deseo de 

            recibir) está ya separada de Dios porque está siendo recibida a 

            través de la diferencia de forma del deseo de recibir, la cual hizo 

            una parte a través del cual ellas fueron separadas del “todo” y 

            llegaron a ser una “parte”. Así la única diferencia  entre ellas es 

            que una es un “todo” y la otra es una “parte”, como la roca que es 

            esculpida de una montaña. Y escudriñamos esto meticulosamente porque 

            es imposible extenderse más allá en una cuestión suprema.   

            10) Ahora podemos comprender la cuarta pregunta: ¿Cómo es posible 

            que a partir de Su Santidad surgirán la carroza de la contaminación 

            y las cáscaras, puesto que están en el otro extremo de Su Santidad y 

            cómo puede ser que Él las apoyen y sostengan?. Además, debemos 

            primero comprender la esencia de la contaminación y las cáscaras. 

            Conoced, que es el gran deseo de recibir, el cual dijimos que es la 

            esencia de las almas por creación. Y debido a que ellas están 

            deseando recibir el relleno entero que está en el pensamiento de la 

            creación, no se queda en aquella forma dentro de las almas, porque 

            si fuese, ellas habrían tenido que permanecer eternamente separadas 

            de Él, porque la diferencia en forma las habrían separado de Él. 

            Y con el fin de enmendar la separación que descansa sobre la vasija 

            de las almas, Él creó todos los mundos y los separó en dos sistemas, 

            así como dice el verso: “Uno frente al otro Dios los hizo”, los 

            cuales son los cuatro mundos santos de ABYA y opuestos a estos los 

            cuatro mundos impuros ABYA. Y Él grabó el deseo de entregar en los 

            mundos santos de ABYA y sacó de ellos el deseo de recibir para sí 

            mismos, y lo emplazó en el sistema de los mundos impuros de ABYA que 

            han llegado a ser separados del Creador y de todos los mundos santos 

            de ABYA. 

            Por aquella razón las cáscaras son llamadas “muerte”, como el 

            versículo dice: “los sacrificios de la muerte (Salmos 106, 28)”. Y 

            la maldad es atraída a ellas, así como nuestro sabio dice: “la 

            maldad es llamada muerte cuando aún vive”, porque el deseo de 

            recibir grabado en ellas en oposición de forma a Su Santidad las 

            separa de la Vida de Vidas, y están alejadas de Él desde un extremo 

            al otro. Es así porque Él no tiene interés en la recepción, 

            solamente en el otorgamiento, mientras las cáscaras quieren sólo 

            recibir para su propio placer, nada hacen con el otorgamiento, y no 

            hay más grande oposición que aquélla. Vosotros ya conocéis que la 

            lejanía espiritual empieza con alguna diferencia  de forma y 

            finaliza en la oposición de forma, la cual es la más remotísima 

            distancia posible en el último grado. 

            Introducción al “Zohar” (11 a 19)

            11) Los mundos encadenados en la realidad de este mundo corpóreo 

            significan un lugar donde hay un cuerpo y un alma, y un tiempo de 

            corrupción y otro de corrección. El cuerpo, el cual es el deseo de 

            recibir para sí mismo, está extendido desde su raíz en el 

            pensamiento de la creación, a través de los sistemas de los mundos 

            impuros, tal como el versículo dice: “y un potro de asno, será 

            convertido en hombre” (Job 11,12) y permanecerá bajo la autoridad de 

            aquel sistema por los primeros trece años, el cual es el tiempo de 

            la corrupción.  

            Y por observar la Torá y Mitzvot (preceptos) a partir de los trece 

            años, con el fin de entregar alegría a su Creador, empieza a 

            purificar su deseo de recibir, y lentamente lo cambia con el fin de 

            entregar, a través del cual extiende un alma sagrada desde su raíz 

            en el pensamiento de la creación. Y pasa a través del sistema de los 

            mundos sagrados y se viste en el cuerpo. Y este es el tiempo de la 

            corrección.

            Y así él acumula grados de santidad a partir del pensamiento de la 

            creación en el Infinito, hasta que ellos ayudan a cambiar su deseo 

            de recibir para sí mismo a recibir con el fin de entregar alegría a 

            su Creador, y no para sí mismo en alguna forma. Y por eso, uno 

            adquiere equivalencia de forma con su Creador, porque la recepción 

            con el fin de entregar es considerada un otorgamiento puro. 

            En Masechet Kidushin se dice, que en compañía de un hombre 

            importante ella da y él afirma – por eso tú estás santificada. 

            Porque la recepción con el fin de satisfacer al dador es considerada 

            otorgamiento absoluto. Por aquello uno adquiere adhesión completa 

            con Él, la adhesión espiritual no es más que identidad de forma, 

            como nuestros sabios dijeron, “uno no se pega a Él, sino a sus 

            atributos”, y por aquello un hombre llega a ser digno de recibir 

            gozo, placer y nobleza dentro del pensamiento de la creación. 

            12) Así hemos explicado claramente la corrección del deseo de 

            recibir que está grabado en las almas por el pensamiento de la 

            creación. Él ha preparado para ellas dos sistemas de mundos, uno 

            frente al otro, a través de los cuales las almas pasan y se dividen 

            en dos aspectos, el cuerpo y el alma, y se visten una en la otra. 

            Y a través de la Torá y Mitzvot ellas finalmente cambian el deseo de 

            recibir a deseo de otorgar, y entonces pueden recibir todos los 

            placeres en el pensamiento de la creación. Y en compañía con esto 

            ellas adquieren una adhesión sólida con Él  porque a través del 

            trabajo en la Torá y Mitzvot han logrado similitud de forma con su 

            Creador, la cual es considerada el final de la corrección. Y 

            entonces, puesto que no hay por mucho una necesidad por el maligno 

            Otro Lado, sería eliminado de la tierra y la muerte cesaría para 

            siempre. Y todo el trabajo que fue dado al mundo en los pasados seis 

            mil años, y a cada persona por la duración de sus 70 años de vida, 

            sólo es con el fin de llevarlas al final de la corrección, a la 

            similitud de forma mencionada arriba. 

            El objetivo de la formación y extensión de los sistemas de las 

            cáscaras y la impureza a partir Su Santidad está también 

            completamente claro ahora, que hubo de ser con el fin de extender 

            por ellos la creación de los cuerpos, los cuales luego los 

            corregirían a través de Torá y Mitzvot. Si nuestros cuerpos, con sus 

            deseos corruptos de recibir, no habrían sido extendidos a través de 

            los sistemas impuros, nunca habríamos sido capaces de corregir los 

            deseos; uno no puede corregir aquello que no está en él. 

            13) Además tenemos aún que comprender, ¿Cómo podría el deseo de 

            recibir, cuando es tan imperfecto y corrupto, haberse extendido 

            desde el pensamiento de la creación en el Infinito, cuya unidad está 

            más allá de las palabras y más allá de la descripción?. Además, por 

            el verdadero pensamiento de crear las almas, Su  pensamiento 

            completa todo, Él no necesita una acción en el camino que hacemos. Y 

            debidamente alejadas vinieron a estar todas las almas (y mundos) que 

            fueron destinadas a ser creadas, llenadas con todo el placer, gozo y 

            nobleza que Él ha planeado para que posean, en la perfección final 

            adonde las almas fueron destinadas a recibir en el fin de la 

            corrección, significando que después el deseo de recibir en las 

            almas ha sido completamente corregido y convertido a puro 

            otorgamiento, completamente idénticas al emanador. 

            Esto es porque en Su Eternidad, el pasado y el presente son como 

            uno, y el futuro es como el presente y en Él no hay tal cosa como el 

            tiempo. Y debido a eso nunca hubo el objetivo del deseo corrupto de 

            recibir en su estado separado en el Infinito. Al contrario, aquella 

            similitud de forma, se destinó a ser revelada en el fin de la 

            corrección, apareció instantáneamente en el Infinito. Y nuestros 

            sabios dijeron acerca de aquello: “Antes que el mundo haya sido 

            creado hubieron Él y Su nombre como uno”. Pues la forma separada del 

            deseo de recibir no ha sido revelada en la realidad de las almas que 

            se extendieron en el pensamiento de la creación, más bien ellas 

            fueron unidas a Él en similitud de forma, como “ Él y Su nombre como 

            uno”. 

            14) Así vosotros encontráis necesariamente esto en totalidad, tres 

            situaciones para el alma: 

            Primera situación: Su presencia en el Infinito, en el pensamiento de 

            la creación, donde ya ellas tienen la forma futura del Fin de la 

            Corrección. Segunda situación: Su presencia en los seis mil años, 

            los cuales fueron divididos por los dos sistemas en un cuerpo y un 

            alma, cuando el trabajo en la Torá y Mitzvot fue dado a ellas, con 

            el fin de convertir su deseo de recibir a un deseo de entregar 

            alegría a sus Creador, y no para sí mismas. Durante aquel tiempo no 

            habrá corrección para los cuerpos, solamente para las almas. Eso 

            significa que ellas tienen que eliminar cualquier aspecto de 

            recepción para sí mismas, y quedar sin embargo con un deseo de 

            otorgamiento, el cual es la forma del deseo en las almas. Incluso 

            las almas de los sabios no serán capaces de regocijarse en el 

            Paraíso después de su partida, sino sólo después que el cuerpo se 

            pudra en el polvo. Tercera situación: este es el estado del Fin de 

            la Corrección de las almas, después de la muerte. En este momento la 

            completa corrección vendrá a los cuerpos, para entonces la recepción 

            por sí misma, la cual es la figura del cuerpo, adoptará la forma del 

            puro otorgamiento, y llegará a ser digno de recibir para sí mismas 

            todos los placeres, deleites y bondades en el pensamiento de la 

            creación. Y con todo eso ellas lograrán adhesión sólida debido a su 

            equivalencia de forma con el Creador, puesto que ahora toma placer 

            completo en el otorgamiento. Y en breve usaré desde ahora los 

            nombres de estas tres situaciones, que significan la primera 

            situación, la segunda situación y la tercera situación. Y recordáis 

            todo lo que está aquí dicho en cada situación. 

            15)  Cuando examináis las tres situaciones de arriba, encontraráis 

            que una necesita completamente de la otra, en una manera que si una 

            fuese a ser ocultada, la otra sería también ocultada. 

            Si, por ejemplo, la tercera situación, la cual es la conversión de 

            la forma de recepción a la de otorgamiento, no se hubo 

            materializado, ciertamente entonces la primera situación nunca se 

            habría materializado. Esto es porque la perfección  no se 

            materializó allí, sólo a causa de que la futura tercera situación ya 

            hubo sido materializada como si estuviese presente. Y toda la 

            perfección que fue dibujada en aquel estado es similar a una 

            reflexión del futuro en el presente. Si el futuro podría ser 

            ocultado, no habría ningún presente. Por consiguiente la tercera 

            situación necesita de la existencia de la primera. 

            Más aún, cuando algo de la segunda situación es ocultada, porque 

            allí es donde está todo el trabajo que es destinado a estar en la 

            tercera situación, significa el trabajo de la corrupción y la 

            corrección y la continuación de los grados. Así, ¿cómo llegará a ser 

            la tercera situación?. Por consiguiente vemos que la segunda 

            situación necesita de la existencia de la tercera. 

            Y así es con la existencia de la primera situación en el infinito, 

            donde la perfección de la tercera situación reside. Definitivamente 

            será adaptada, significando que la segunda  y tercera situación se 

            materializarán, en completa perfección, ni más ni menos en cualquier 

            manera. Así, la primera situación en sí misma necesita la 

            materialización de los dos opuestos sistemas en la segunda situación 

            con el fin de permitir la existencia de un cuerpo en el deseo de 

            recibir, el cual ha sido corrompido por el sistema impuro, 

            permitiéndonos así corregirlo. Y si no hubiese habido un sistema de 

            mundos impuros, no tendríamos aquel deseo de recibir, y no podríamos 

            haberlo corregido y llegar a la tercera situación, “uno no puede 

            corregir aquello que no está en él”. Así no necesitamos preguntar 

            cómo el sistema impuro vino a ser desde la primera situación, pues 

            es la verdadera primera situación que necesita su materialización y 

            que forme de existencia en la segunda situación. 

            16) Por consiguiente, uno no debe sorprenderse de cómo fue que la 

            elección ha sido tomada de nosotros, puesto que nosotros debemos 

            estar obligados a llegar a la tercera situación, puesto que ya está 

            presente en la primera. La cosa es que hay dos caminos que el 

            Creador ha puesto para nosotros en la segunda situación para 

            traernos la tercera situación: A) La Vía de la observancia de la 

            Torá y Mitzvot. B) La Vía del Dolor, puesto que el dolor refina al 

            cuerpo y eventualmente nos obliga a convertir nuestro deseo de 

            recibir a la forma de un deseo de otorgar y juntarnos a Él. Es como 

            nuestros sabios dijeron: “Si vosotros te arrepentís, bien, si no, Yo 

            colocaré sobre vosotros un rey como Haman, y él hará arrepentidos”. 

            Nuestro sabios dijeron: “Si ellos están de acuerdo, Yo aceleraré su 

            tiempo, y si no, será a su debido tiempo”.  Esto significa que si, 

            estamos de acuerdo, a través de la primera vía, por observancia de 

            la Torá y Mitzvot, aceleraremos así nuestra corrección, y no 

            necesitaremos la desagradable agonía y el alargamiento del tiempo 

            que toman con el fin de obligarnos a la reforma. Y si no,  “será a 

            su debido tiempo”. 

            Esto significa que sólo el dolor obligará nuestra corrección y el 

            tiempo de la corrección será forzado sobre nosotros. En general, la 

            Vía del Dolor es también el castigo de las almas en el Infierno. 

            Pero el Fin de la Corrección, el cual es la tercera situación, es 

            una obligación absoluta, en una vía o en la otra, a causa de la 

            primera situación. Nuestra elección está solamente entre la Vía del 

            Dolor y la Vía de la Torá y Mitzvot. Así lo hemos hecho muy claro de 

            cómo las tres situaciones de las almas están conectadas una a la 

            otra y necesariamente necesitan una de la otra.

            17)  A partir de todo lo anterior comprendemos completamente la 

            tercera pregunta, que cuando nosotros examinamos, nos hallamos en 

            ser corrompidos tan bajo como podamos serlo. Pero cuando examinamos 

            al Creador quien nos creó, debemos exaltarnos porque no hay más alto 

            que Él, como proviniendo del Creador quien nos creó, porque la 

            naturaleza de lo completo es ejecutar actos completos.

            Ahora, podemos comprender, que nuestro cuerpo, con todos sus 

            pequeños incidentes y posesiones no es nuestro real cuerpo, puesto 

            que nuestro real cuerpo, el cuerpo eterno y completo, ya existe en 

            el Infinito, en la primera situación, donde él toma su forma 

            perfecta a partir de la futura tercera situación, significando 

            recibir en la forma de entregar, que es equivalente en forma con el 

            Creador. 

            Y si nuestra primera situación necesita que recibamos la cáscara de 

            aquel cuerpo en la segunda situación, en su forma corrupta y 

            repugnante, la cual es el deseo de recibir para sí mismo, la cual es 

            la fuerza que nos separa del infinito, de modo que lo corrija y nos 

            permita recibir nuestro cuerpo eterno en la práctica, en la tercera 

            situación, no necesitamos protestar en contra de eso. Nuestro 

            trabajo no puede ser hecho, no obstante en unos cuerpos así de 

            transitorios e inútiles como los nuestros, ya que “uno no corrige 

            aquello que no está en él”. 

            Así nosotros estamos en aquel estado digno y perfecto, adaptado a un 

            operador perfecto quien nos ha hecho en aquella segunda situación, 

            ya que este cuerpo no nos hace defectuosos en alguna forma, puesto 

            que está yendo a morir y sólo está aquí por el tiempo necesario para 

            ocultamiento y recepción de nuestra forma eterna. 

            18) Con aquello colocamos la quinta pregunta: ¿Cómo podría ser que a 

            partir de lo eterno se extenderían acciones inútiles y 

            transitorias?. Y vemos además que ellas ya han sido extendidas como 

            deberían, dignas de Su eternidad, significando seres perfectos y 

            eternos. Y nuestra eternidad necesita que la cáscara del cuerpo nos 

            haya sido dada solamente por un trabajo inútil y transitorio, pues 

            si hubiese estado en la eternidad,  habríamos permanecido separados 

            de la  Vida de Vidas por toda la eternidad. 

            Hemos dicho antes (ítem 13), que esta forma de nuestro cuerpo, la 

            cual es el deseo de recibir para sí mismo, de alguna manera no está 

            presente en el pensamiento de la creación, ya que estamos concebidos 

            como la tercera situación, no obstante es una obligación en la 

            segunda situación, con el fin de permitirnos corregirlo. Y no 

            debemos considerar otros seres en el mundo sino el hombre, puesto 

            que el hombre es el centro de la creación. 

            Y todas las otras creaciones no tienen un valor en sí mismas, sino 

            en la intensidad que ellas son útiles en llevar al hombre a su 

            integridad. Por consiguiente ellas suben y bajan con él sin ninguna 

            consideración por sí mismas.

            19) Con aquello también colocamos la cuarta pregunta: puesto que la 

            naturaleza del bien es dar, ¿cómo Él inicialmente creó seres que 

            serían atormentados y agonizados a lo largo de sus vidas enteras?. 

            Porque, así como dijimos, toda nuestra agonía es necesitada por 

            nuestra primera situación, donde nuestra completa eternidad que 

            viene de la futura tercera situación nos obliga a ir ya sea por la 

            “Vía de la Torá” o por la “Vía del Dolor”, y llegar a nuestro estado 

            eterno en la tercera situación (ítem 15).

            Pero esta agonía es sentida solamente por la cáscara de nuestro 

            cuerpo, creado sólo para perecer y ser enterrado. Y esto nos enseña 

            que el deseo de recibir para sí mismo, es creado sólo a fin de ser 

            erradicado, abolido del mundo y convertido a un deseo para otorgar. 

            Y los dolores que sufrimos son sólo descubrimientos de su  nadería y 

            el daño en él. Además, cuando todos los seres humanos convengan en 

            abolir y erradicar su deseo de recibir para sí mismos, y no tengan 

            otro deseo sino el de entregar a sus amigos, todas las 

            preocupaciones y amenazas en el mundo cesarían de existir. Y todos 

            estaríamos asegurados de una vida completa y saludable, puesto que 

            para cada uno y cada uno de nosotros habría de ser un mundo completo 

            listo a satisfacer cada necesidad.  

            Además, cuando cada uno tenga sólo el deseo de recibir para sí 

            mismos, a partir de aquí se originarán los dolores, las guerras y 

            matanzas de las cuales no podemos escapar. Ellos despiertan en 

            nuestros cuerpos con toda clase de heridas y malestares y vosotros 

            encontráis que todas las agonías en nuestro mundo son sólo 

            manifestaciones que son ofrecidas a nuestros ojos, de modo que nos 

            empujan a anular la cáscara maligna del cuerpo y emprender la 

            completa forma del deseo de recibir. Y es como dijimos, que la Vía 

            del Dolor en sí misma puede llevarnos a la forma deseada. Tengan en 

            mente que los preceptos (Mitzvot) entre hombre y hombre vienen antes 

            que los preceptos entre el hombre y Dios, porque el otorgamiento a 

            su amigo lo lleva a entregar a su Creador. 

            Introducción al “Zohar” (20 a 29)

            11) Los mundos encadenados en la realidad de este mundo corpóreo 

            significan un lugar donde hay un cuerpo y un alma, y un tiempo de 

            corrupción y otro de corrección. El cuerpo, el cual es el deseo de 

            recibir para sí mismo, está extendido desde su raíz en el 

            pensamiento de la creación, a través de los sistemas de los mundos 

            impuros, tal como el versículo dice: “y un potro de asno, será 

            convertido en hombre” (Job 11,12) y permanecerá bajo la autoridad de 

            aquel sistema por los primeros trece años, el cual es el tiempo de 

            la corrupción.  

            20)  Después de todo lo que hemos dicho, llegamos a la resolución de 

            la primera pregunta: ¿Cuál es nuestra esencia?. Nuestra esencia es 

            como la esencia de todos los detalles de la realidad, que es ni más 

            ni menos que el deseo de recibir. Pero no es como es ahora en la 

            segunda situación, que es sólo el deseo de recibir para sí mismo, 

            sino como yace en la primera situación en el infinito, intencionado 

            en su forma eterna, que es la recepción con el fin de entregar 

            alegría a su Creador. 

            Y aunque aún no hemos alcanzado la tercera situación, y aún nos 

            falta tiempo, eso no altera en alguna manera nuestra esencia, porque 

            nuestra tercera situación es necesitada de la primera. Así “todo lo 

            que es obligado a ser reunido, es considerado reunido”. Y la falta 

            de tiempo es considerada una deficiencia sólo cuando hay duda de que 

            completará o no lo que necesita ser completado en ese momento. 

            Y puesto que no tenemos dudas acerca de eso, es como si hubiésemos 

            ya llegado a la tercera situación, y el cuerpo, dado a nosotros en 

            su actual forma corrupta, en ninguna forma agrieta nuestra esencia, 

            puesto que el cuerpo y todas sus posesiones están para ser 

            erradicadas completamente junto con el completo sistema impuro, del 

            cual se origina. “Y todo lo que es obligado a ser quemado, es 

            considerado quemado”, y considerado como que nunca existió. Además 

            el alma que es vestida en aquel cuerpo, cuya esencia es también sólo 

            de un deseo, pero de un deseo de otorgamiento que es extendido desde 

            los cuatro mundos sagrados de ABYA existe para siempre. Pues aquella 

            nueva forma de deseo de otorgamiento es igualada en forma con la 

            Vida de Vidas y no es en alguna forma intercambiable.  

            21) Y no seas descaminado por los filósofos quienes dicen que la 

            verdadera esencia del alma es una sustancia de la mente, y que sólo 

            existe a través de los conceptos que aprende y a partir de ahí crece 

            y ellos son su esencia. Y la pregunta de la duración del alma luego 

            de la partida del cuerpo depende sólo en la intensidad de los 

            conceptos que ha adquirido, que en la ausencia de tales conceptos, 

            allí no queda nada a continuar. Esta no es la Vía de la Torá. Es 

            también inaceptado por el corazón, y alguien quien trató siempre de 

            adquirir algo de conocimiento sabe y siente que la mente en sí misma 

            es una posesión y el poseedor.  

            Pero como dijimos, toda la sustancia de la creación renovada, tanto 

            la sustancia de los objetos espirituales y la sustancia de los 

            objetos corporales, no son ni más ni menos que un deseo de recibir. 

            Y aunque dijimos que el alma es toda deseo de otorgar, esto es sólo 

            a través de las correcciones de la luz reflejada que ella recibe 

            desde los mundos superiores. Además, la verdadera esencia del alma 

            es también un deseo de recibir. La diferencia que nosotros podemos 

            expresar entre un objeto y el otro es por consiguiente aparente sólo 

            en su deseo, pues el deseo en cualquier esencia creó necesidades, y 

            las necesidades crearon pensamientos y conceptos de modo de lograr 

            aquellas necesidades, para lo cual el deseo de recibir necesita su 

            recepción.  

            Y justamente como los deseos humanos difieren de uno al otro, así 

            son sus necesidades, pensamientos e ideas. Por ejemplo, aquellos 

            cuyo deseo de recibir está limitado a deseos bestiales, sus 

            necesidades, pensamientos e ideas todas se dirigen a satisfacer 

            aquel deseo en su bestialidad. Y aunque ellos usan la mente y la 

            razón como los humanos lo hacen, esto es, sin embargo, suficiente 

            para el esclavo ser como su maestro. Esto es como una mente bestial, 

            puesto que la mente es esclavizada y sirve al deseo bestial.  

            Y aquellos cuyo deseo de recibir toma principalmente deseos humanos, 

            tal como la dominación, sobre otros y respeto, los cuales están 

            alejados de la bestia, la mayoría de sus necesidades, pensamientos e 

            ideas giran sólo alrededor de la satisfacción de aquel deseo tanto 

            como puedan. Y aquellos cuyos deseos son principalmente por el 

            conocimiento, la mayoría de las necesidades, pensamientos e ideas 

            están para satisfacer aquel deseo tanto como puedan.  

            22) Estos tres deseos están mayormente presentes en cada hombre, 

            pero se mezclan en diferentes cantidades, y por eso los cambios de 

            una persona a la siguiente. Y a partir de los atributos corpóreos 

            podemos deducir acerca de los objetos espirituales, relacionados a 

            sus valores espirituales.  

            23) También las almas humanas, los objetos espirituales, que a 

            través de los vestidos de la luz reflejada que recibieron de los 

            mundos superiores a partir de los cuales ellas vinieron, tienen sólo 

            el deseo de otorgar alegría a su Creador, y aquel deseo es su 

            esencia. Echado aquel deseo de una vez y vestido en el cuerpo del 

            hombre, genera en él necesidades y deseos e ideas para satisfacer su 

            deseo de otorgar a su máxima plenitud, intencionado en otorgar 

            alegría a sus Creador, proporcional al tamaño de su deseo.  

            24) Puesto que la esencia del cuerpo es más un deseo de recibir para 

            sí mismo, y todas sus manifestaciones y posesiones son cumplimientos 

            de aquel deseo corrupto de recibir, el cual ha sido inicialmente 

            creado de modo que sea exterminado del mundo con el fin de llegar a 

            la completa tercera situación en el Fin de la Corrección, por 

            consiguiente haciéndolo transitorio y mortal. Esto es, junto con 

            todas sus posesiones, como una fugaz sombra, nada deja cuando se va. 

            Y puesto que la esencia del alma es más un deseo de otorgar, y todas 

            sus manifestaciones y posesiones son cumplimientos de aquel deseo de 

            otorgar, lo cual ya existe en la primera situación eterna y en la 

            futura tercera situación, por consiguiente es inmortal e 

            irreemplazable. El alma, con todas sus manifestaciones es eterna y 

            existe para siempre. La desaparición no se aplica a ellas en la 

            partida del cuerpo. Al contrario, la ausencia de la forma corrupta 

            del cuerpo, la fortalece grandemente, así la capacita para ascender 

            a los Cielos. Así hemos mostrado claramente que la persistencia en 

            ninguna manera depende en los conceptos que ha adquirido, como 

            claman los filósofos, sino su eternidad está en su verdadera 

            esencia, intencionado en su deseo de otorgar, el cual es su esencia. 

            Y los conceptos que adquiere son su premio, no su esencia.  

            25) A partir de aquí surgimos con la solución completa de la quinta 

            pregunta: puesto que el cuerpo es así de corrupto que el alma no 

            puede vivir en él luego de que se pudre en la tierra, ¿porqué 

            retorna en el renacimiento de los muertos?. Y también la pregunta 

            acerca de las palabras de nuestros sabios: “Los muertos están 

            destinados a ser revividos con sus defectos, así que ellos no serán 

            equivocados con otros”.  

            Y claramente lo entenderás a partir del pensamiento de la creación 

            en sí misma, intencionado a partir de la primera situación. Porque 

            hemos dicho que puesto que el pensamiento fue para satisfacer a Sus 

            criaturas, este pensamiento necesita que Él  debe haber creado un 

            deseo exageradamente abrumador, para recibir la gran liberalidad en 

            el pensamiento de la creación. Ya que “el gran gozo y el gran deseo 

            de recibir van mano a mano”. Y hemos establecido ahí, que este 

            exagerado deseo de recibir es la sustancia renovada completamente 

            que Él ha creado, pues Él no necesita nada más con el fin de llevar 

            a cabo el pensamiento de la creación. Y esta es la naturaleza del 

            trabajador perfecto, que Él no ejecuta nada innecesariamente, como 

            el poema dice: “de todo tu trabajo ni una cosa fue olvidada, tú no 

            restaste nada ni sumaste nada”.  

            También hemos dicho que este exagerado deseo de recibir, ha sido 

            removido completamente del sistema sagrado y fue dado al sistema de 

            los mundos impuros, a partir del cual se extienden los cuerpos de 

            este mundo y sus vidas. Hasta que un hombre alcance los trece años 

            de edad, y atraviese el trabajo en la Torá y Mitzvot empezando a 

            lograr un alma sagrada, es el momento en el cual él es nutrido por 

            el sistema de los mundos sagrados, en la intensidad del tamaño del 

            alma sagrada que ha alcanzado.  

            Hemos también dicho arriba, que durante los seis mil años que son 

            dados a nosotros para el trabajo en la Torá y Mitzvot, ninguna 

            corrección llega al cuerpo, intencionado a su deseo exagerado de 

            recibir. Todas las correcciones que vienen a través de nuestro 

            trabajo importa sólo a Nefesh, la cual por eso sube los grados de 

            santidad, lo cual significa sólo el realce del deseo de otorgar, que 

            se extiende con el alma.  

            Y por aquella razón el cuerpo está obligado a morir, ser enterrado y 

            pudrirse, porque no ha sido corregido en ninguna forma. Pero además 

            el cuerpo no puede permanecer en el camino, pues si él aboliría el 

            exagerado deseo de recibir, Dios lo prohíbe, el pensamiento de la 

            creación no podría ser llevado a cabo. Significa que todos los 

            grandes placeres que Él piensa para entregar a las criaturas será 

            recibido, pues “el gran deseo de recibir y el gran placer van mano a 

            mano”. Y en la intensidad que su deseo disminuye, así disminuye el 

            gozo y el placer a partir de la recepción.  

            26) Ya hemos establecido que la primera situación necesita de la 

            tercera situación, para materializarse completamente como fue en el 

            pensamiento de la creación, no omitiendo ni una cosa. Por 

            consiguiente, la primera situación necesita el renacimiento de los 

            muertos. Esto significa que su excesivo deseo de recibir, el cual ya 

            ha sido erradicado y corrompido en la segunda situación, debe ahora 

            ser revivido en toda su exagerada medida, sin ninguna restricción 

            cualquiera sea, intencionado con todos sus defectos.    

            Luego empieza el trabajo de nuevo, con el fin de convertir aquel 

            excesivo deseo de recibir en otorgamiento. Y entonces tendremos 

            nuestra ganancia duplicada: De modo que tenemos un lugar en el cual 

            recibimos todos los gozos y placeres y la dulzura en el pensamiento 

            de la creación, puesto que ya tenemos el cuerpo con su excesivo 

            deseo de recibir, el cual va mano a mano con estos placeres.  

            Puesto que nuestra recepción en aquella manera sólo será con el fin 

            de otorgar alegría a nuestro Creador, aquella recepción será 

            considerada como completo otorgamiento. Y eso nos traerá a la 

            equivalencia de forma, lo cual es adhesión, lo cual es nuestra forma 

            en la tercera situación. Así vemos que la primera situación necesita 

            el renacimiento de los muertos. 

            27) Además no puede haber un renacimiento de los muertos, sino sólo 

            cerca al Final de la Corrección, que está hacia el fin de la segunda 

            situación. Pues una vez que hemos estado de acuerdo con la negación 

            de nuestro excesivo deseo de recibir y hemos estado de acuerdo sólo 

            con el deseo de otorgar, y una vez que hemos sido dotados con todos 

            los grados maravillosos del alma, llamados Nefesh, Ruach, Neshama, 

            Chaya, Yechida, a través de nuestro trabajo en la negación de aquel 

            deseo de recibir, hemos llegado a la perfección más grande, hasta 

            que el cuerpo podría ser revivido con todo su excesivo deseo de 

            recibir, y no seamos por mucho tiempo dañados por él y separados de 

            la santidad. 

            Al contrario, nos sobreponemos a él y le damos la forma de 

            otorgamiento. Y además  esto es hecho con cada atributo corrupto que 

            queremos remover. Que primero debemos removerlos completamente, 

            hasta que nada queda. Luego podemos recibirlos nuevamente y 

            conducirlos a través de la línea media. Y en tanto no lo hayamos 

            removido completamente, es imposible conducirlos en la forma de la 

            línea media deseada.  

            28) Nuestros sabios dijeron: “Los muertos están destinados a ser 

            revividos con sus defectos y luego ser curados”.  Significa que en 

            el inicio el mismo cuerpo es revivido, lo cual es el excesivo deseo 

            de recibir, sin ninguna restricción, ciertamente intencionado como 

            creció bajo la alimentación de los mundos impuros antes que la Torá 

            y Mitzvot lo haya corregido en alguna manera. Y este es el 

            significado de – en todos sus defectos. 

            Y nos embarcamos en un nuevo tipo de trabajo – insertar todo aquel 

            exagerado deseo de recibir en la forma de otorgamiento. Luego es 

            curado, porque ahora logró equivalencia de forma. Y ellos dijeron 

            que la razón es que “nadie puede decir que es otro”. Significa que 

            no puede ser dicho que está en una forma diferente de la que tuvo en 

            el pensamiento de la creación, puesto que ahí yace aquel excesivo 

            deseo de recibir, dirigido a recibir toda la liberalidad en el 

            pensamiento de la creación.  

            Es sólo que en el intermedio está siendo dado a las cáscaras para la 

            purificación. Pero en el final, no debe haber un diferente cuerpo. 

            Pues si fuese disminuido en alguna manera, debería se considerado 

            enteramente diferente e indigno de recibir toda la liberalidad en el 

            pensamiento de la creación como lo recibió en la primera situación.  

            29) Ahora podemos resolver la segunda pregunta: ¿Cuál es nuestro 

            papel en la larga cadena de la realidad en que somos sólo pequeños 

            eslabones, durante el corto tiempo de nuestras vidas?. Tenga en 

            mente que nuestro trabajo a lo largo de los setenta años de nuestros 

            días es dividido en cuatro: 1era. División: Es lograr el excesivo 

            deseo de recibir sin restricciones, en su entera forma corrupta 

            debajo de las manos de los cuatro mundos impuros de ABYA. Pues si 

            nosotros no tenemos aquel deseo corrupto de recibir, no podemos 

            corregirlo, pues “uno no puede corregir lo que no está en él”.  

            Así, el deseo de recibir que es dado en el nacimiento no es 

            suficiente, pero debe ser encunado por las cáscaras impuras, por no 

            menos de trece años. Esto significa que las cáscaras deben dominarlo 

            y darle sus luces, ya que sus luces incrementan su deseo de recibir. 

            Que es porque los sentimientos que las cáscaras suministran al deseo 

            de recibir con sólo incrementar el deseo del deseo de recibir.  

            Por ejemplo, cuando un infante nace, tiene un deseo por las cosas 

            más pequeñas y nada más. Sin embargo, cuando el Lado Maligno colma 

            su medida, inmediatamente crece y él quiere el doble como mucho. 

            Luego, cuando el Lado Maligno le da la doble cantidad, él 

            instantáneamente quiere cuadriplicar la cantidad. Y si no lo vence a 

            través de la Torá y Mitzvot y lo vuelve en otorgamiento, se 

            incrementa a lo largo de toda su vida, hasta que muere sin lograr la 

            mitad de sus deseos. Esto es considerado en que está en la mano del 

            Lado Maligno y las cáscaras, cuyo papel es el de expandir e 

            incrementar su deseo de recibir y hacerlo exagerado y sin 

            restricciones en alguna manera, de modo que se provee de todo el 

            material que necesita para trabajar y reparar. 

          Introducción al “Zohar” (30 a 41)

            30)  2da división: Desde los trece años en adelante. En este momento 

            el punto en su corazón, el cual es el trasero de la santidad, es 

            dotado de fuerza. Aunque esté vestido en su deseo de recibir en el 

            nacimiento, empieza sólo a despertar después de los trece años, y 

            luego empieza a entrar al sistema de los mundos sagrados, en la 

            intensidad que observe Torá y Mitzvot.  

            Y su papel principal es el de lograr e incrementar el deseo 

            espiritual de recibir, porque en el momento del nacimiento tiene 

            sólo un deseo de recibir cosas materiales. Por consiguiente, aunque 

            ha logrado el deseo excesivo de recibir antes que cumpliera trece 

            años, no es aún la terminación del crecimiento del deseo de recibir, 

            pues el primer crecimiento del deseo de recibir se relaciona sólo a 

            lo espiritual.  

            Porque, por ejemplo, antes que él cumpliese los trece años deseó 

            recibir toda la riqueza y respeto en este mundo corpóreo, el cual es 

            aparentemente no eterno, y para todos nosotros es sólo una sombra 

            fugaz. Visto que cuando logra el deseo espiritual excesivo de 

            recibir quiere tragar – para su propio gozo – toda la riqueza y 

            placeres en el mundo superior eterno, lo cual es una posesión 

            eterna. Así la  mayoría del deseo excesivo de recibir es completado 

            sólo con el deseo de recibir espiritualidad.  

            31) Nuestros sabios dicen: “La sanguijuela tiene dos hijas, 

            llorando, dan, dan (Proverbios 30, 15)”. Una sanguijuela significa 

            el Infierno. Y la maldad está apresada en aquel Infierno y llora 

            como perros “Hav Hav (Heb: dar dar)”, significando: “danos la 

            riqueza de este mundo y la riqueza del próximo mundo”.  

            Es aún mucho más importante el grado a partir del primero, porque a 

            parte de lograr el tamaño completo del deseo de recibir y todo lo 

            material él necesitará para su trabajo, es este el grado que lo trae 

            a Para su Nombre. Como nuestros sabios dijeron: “ Uno debería 

            observar siempre la Torá y Mitzvot No Para su Nombre, porque a 

            partir de observar No Para su Nombre, uno viene a Para su Nombre”.   

            Y por consiguiente el grado que viene después de los trece años es 

            considerado sagrado. Es como un siervo sagrado quien sirve a su 

            dueña, la cual es la Divinidad Sagrada. Ya que el siervo lo trae a 

            Para su Nombre y logra la inspiración de la Divinidad. Además uno 

            debería tomar cada medida sentada para traerlo a Para su Nombre, 

            porque si no se esfuerza por aquello y no viene a Para su Nombre, 

            uno cae en el abismo del siervo impuro, el cual es el opuesto al 

            siervo sagrado, cuyo papel es de confundir al hombre que a partir de 

            No Para su Nombre no vendrá a Para su Nombre. Y acerca de ella ha 

            sido dicho: “la doncella que es heredera de su dueña (Proverbios 30, 

            23)”, ya que ella no dejará a un hombre cerca de la dueña, quien es 

            la Sagrada Divinidad.  

            Y el grado final en aquella división es que desea enamorarse 

            apasionadamente de Dios, como si uno se enamorase de un amor 

            corporal, hasta que el objeto de la pasión permanezca ante los ojos 

            de uno todo el día y toda la noche, tal como el poeta dice: “cuando 

            Lo recuerdo, Él no me deja dormir”.  Luego es dicho acerca de él: 

            “pues el deseo realizado es un árbol de la vida (Proverbios 13, 

            12)”. Porque los cinco grados del alma son el árbol de la vida, el 

            cual continúa por quinientos años, cada grado dura cien años, 

            significando que lo traerá para recibir todos los cinco aspectos  de 

            NRNCY (Nefesh, Ruach, Neshama, Chaya, Yechida) clarificados en la 

            tercera división.  

            32) 3ra. división: Es el trabajo en la Torá y Mitzvot,  intencionado 

            con el fin de otorgar y no con el fin de ser premiado, lo cual 

            limpia el deseo de recibir para sí mismo y lo convierte en deseo de 

            otorgamiento. Y con la intensidad que purifica el deseo de recibir y 

            llega a ser digno de recibir las cinco partes del alma llamadas 

            NRNCY.  

            Esto es porque ellas son sólo aplicables con el deseo de otorgar y 

            no pueden vestirse en su cuerpo mientras el deseo de recibir esté en 

            control, lo cual es opuesto en forma al alma, o incluso sólo 

            diferente. Esto es porque la materia del vestido y la equivalencia 

            de forma van mano a mano. Y cuando logra un completo deseo de 

            recibir y no necesita nada para sí mismo, encontrará que ha logrado 

            equivalencia de forma con sus superiores NRNCY, los cuales se 

            extienden desde el origen en el Infinito en la primera situación, a 

            través de los sagrados ABYA para ser gradualmente vestidos en él.   

            4ta. división: Es el trabajo que es conducido luego del renacimiento 

            de los muertos. Significa que el deseo de recibir, el cual ya ha 

            sido completamente borrado a través de la muerte y la sepultura, es 

            ahora revivido en su peor forma de un excesivo deseo de recibir, 

            como nuestros sabios dijeron: “Los muertos están destinados a ser 

            revividos con sus imperfecciones”. Y luego es convertido a una 

            recepción en la forma de otorgamiento. Sin embargo, hay individuos 

            distinguidos a quienes les ha sido entregado este trabajo mientras 

            aún viven en este mundo.  

            33) Y ahora queda la sexta pregunta. Nuestros sabios dijeron que los 

            mundos no fueron creados sino para el hombre. Y esto parece muy 

            peculiar, que para tal pequeño hombre, cuyo valor no es más que un 

            manojo comparado a la realidad ante nosotros en este mundo, mucho 

            menos comparado a los mundos espirituales superiores, el Creador 

            iría al problema de crear aquello para él. E incluso más peculiar es 

            ¿porqué el hombre necesitaría de todos estos vastos mundos 

            espirituales?.  

            Y deberías saber que alguna alegría de nuestro Creador a partir del 

            otorgamiento sobre Sus criaturas depende en la intensidad que las 

            criaturas Lo sienten, que Él es el benevolente y es Él quien las 

            satisface. Ya que entonces Él toma gran placer en ellas, como cuando 

            un padre que juega con su favorito hijo, al grado de que el hijo 

            siente y reconoce la grandeza y sublimidad de su padre y su padre le 

            muestra todos los tesoros que ha preparado para él. Como el verso 

            dice: “Efraín mi querido hijo, un muchacho querido, pues siempre que 

            hablo de él, Yo sinceramente aún lo recuerdo: por consiguiente mis 

            entrañas son movilizadas por él, seguramente tendré misericordia en 

            él, dice el Señor (Jeremías 31, 19)”.  

            Observa cuidadosamente estos mundos y puedes aprender y saber los 

            grandes placeres del Señor con las criaturas completas quienes han 

            logrado la capacidad de sentir y reconocer Su grandeza en todas las 

            maneras que Él ha preparado para ellas, hasta que Él se relaciona a 

            ellas como un padre se relaciona a su hijo querido. Y no necesitamos 

            continuar con esto, pues es suficiente para nosotros saber que por 

            esta alegría y placer con las criaturas completas, fue digno Su 

            tiempo en crear todos los mundos, superiores e inferiores 

            igualmente. 

            34) Con el fin de preparar a Sus criaturas para alcanzar el antes 

            mencionado grado exaltado, el Creador pensó en cuatro grados que se 

            desarrollan uno fuera de otro. Ellos son llamados: inanimado, 

            vegetativo, animal y “hablante”, y ellos son además las cuatro fases 

            del deseo de recibir por el que cada uno de los mundos superiores 

            están divididos. Pues aunque la vasta mayoría del deseo está en las 

            cuatro fases del deseo de recibir, es imposible para él 

            materializarse de una sola vez, sino por las precedentes tres fases 

            que lo exponen gradualmente y lo desarrollan, hasta que su forma ha 

            sido completada.  

            35) El la primera fase del deseo de recibir, llamado inanimado, el 

            cual es la exposición preliminar del deseo de recibir en este mundo 

            corpóreo, hay pues un movimiento general que incluye la totalidad de 

            la categoría inanimada. Pero en los componentes en particular no hay 

            ningún movimiento aparente. Esto es porque el deseo de recibir 

            genera necesidades y las necesidades generan el movimiento 

            suficiente para lograr lo que necesita. Y puesto que hay sólo una 

            pequeño deseo de recibir, este domina la totalidad de la categoría 

            en una vez, pero su poder sobre los componentes es indistinguible.  

            36) El vegetativo es agregado al anterior, el cual es la segunda 

            fase del deseo de recibir. Su tamaño es más grande que el inanimado 

            y su deseo de recibir domina a cada uno de los componentes de la 

            categoría, porque cada componente tiene su propio movimiento privado 

            que se expande hacia arriba, abajo y a los lados, y se mueve donde 

            el sol brilla. El asunto de comer, beber y la extracción del 

            desperdicio es también aparente en cada componente. Sin embargo, 

            carece de una sensación individual e independiente en cada 

            componente.  

            37) Sobre aquella viene la categoría animal, la cual es la tercera 

            fase del deseo de recibir. Su medida está ya completada en una gran 

            intensidad, pues este deseo de recibir ya genera en cada componente 

            separado una sensación independiente e individual, la cual es la 

            vida que es única para cada componente por separado. Además ellos 

            aún no tiene la sensación de los otros, significando que ellos no 

            tienen la preparación necesaria de participar en el dolor de los 

            otros o en sus alegrías, etc.  

            38) Encima de todo vienen las especies humanas, las cuales son la 

            cuarta fase del deseo de recibir. Es la medida final y completa, y 

            su deseo de recibir incluye la sensación de los otros también. Y si 

            quieres conocer la precisa diferencia entre el deseo de recibir en 

            la tercera fase que está en el animal, y la cuarta fase del deseo de 

            recibir en el hombre, te diré que es como el valor de una sola 

            criatura contra la realidad toda. Pues el deseo de recibir en el 

            animal, el cual carece de la sensación de los otros, puede generar 

            sólo necesidades y deseos en la intensidad que ellos estén grabados 

            en aquella criatura sola.  

            Mientras que el hombre, quien puede sentir a otros, llega a ser 

            necesitado de todo lo que otros también tienen, y es así llenado con 

            la envidia para adquirir todo lo que otros también tienen. Cuando 

            tiene una porción en particular, quiere duplicarla, por consiguiente 

            sus necesidades se multiplican para siempre hasta que quiere 

            engullir todo lo que hay en este mundo entero.  

            39) Y después hemos mostrado que el propósito de los deseos de la 

            creación es de otorgar a Sus criaturas, así que ellas puedan conocer 

            su genuinidad y grandeza, y recibir todo el gozo y el placer que Él 

            ha preparado para ellas, como el verso dice: “Efraín mi querido 

            hijo, un muchacho querido (Jeremías 31, 19)”. Tú claramente 

            encuentras que este propósito no se aplica a lo inanimado y las 

            grandes esferas tales como la tierra, la luna, o el sol, sin embargo 

            luminosas, y no para lo vegetativo y no para lo animal, pues ellos 

            carecen la sensación de los otros, incluso entre sus propias 

            especies. Por consiguiente ¿Cómo puede la sensación de lo Piadoso y 

            Su otorgamiento aplicarse a ellas? 

            El hombre solo, después de haber sido preparado con la sensación de 

            los otros de su propia especie quienes son similares a él, después 

            de penetrar en la Torá y Mitzvot, se transformará su deseo de 

            recibir a un deseo de otorgamiento, y viene a la equivalencia de 

            forma con su Creador. Entonces recibe los grados que han sido 

            preparados para él en los mundos superiores, llamados NRNCY, y por 

            eso llega a ser calificado para recibir el propósito del pensamiento 

            de la creación. Después de todo, la intención de la creación de 

            todos los mundos fue para el hombre solo.  

            40) Y sé que es completamente inaceptado en los ojos de algunos 

            filósofos. Ellos no pueden convenir que el hombre, al cual ellos 

            piensan como inferior e indigno, sea el centro de la creación 

            magnificente. Pero ellos son como un gusano que nace dentro de un 

            rábano y creen que el mundo del creador es así de amargo y así de 

            oscuro como el rábano en el cual nacieron. Pero tan pronto como las 

            cáscaras del rábano se rompan y se asome afuera, se maravilla y 

            dice: “!Creí que el mundo entero era del tamaño de mi rábano, y 

            ahora veo ante mí un mundo grande, bello y maravilloso!” 

            Así también están aquellos quienes sumidos en la cáscara del deseo 

            de recibir con el que nacieron,  y no saborearon las especies 

            únicas, las cuales son la Torá y las prácticas Mitzvot, que puedan 

            romper esta cáscara dura y convertirlo en un deseo de otorgar 

            alegría a su Creador. Es verdad que ellos deben determinar su falta 

            de valor y vacuidad, como lo que son realmente, y no pueden 

            comprender que su realidad magnificente no ha sido creada sino para 

            ellos.  

            Además, si hubiesen penetrado en Torá y Mitzvot con el fin de 

            otorgar alegría a su Creador con toda la pureza requerida, y tratado 

            de salir de aquella cáscara, hubieran nacido y recibido el deseo de 

            otorgar, sus ojos inmediatamente se abrirían y lograrían todo el 

            placer y lo dulce, más allá de las palabras, grados de sabiduría, 

            inteligencia y mente clara, que han sido preparados para ellos en 

            los mundos espirituales. Luego dirían a sí mismos como nuestros 

            sabios dijeron: “Un buen invitado ¿qué dice?: Todo lo que el 

            anfitrión hizo, lo hizo para mí solo”. 

            41) Pero ahí aún queda por clarificar ¿porqué el hombre necesitaría 

            todos aquellos mundos superiores que el Creador ha construido para 

            él?. ¿Qué uso tiene de ellos?. Tenga en mente, que la realidad de 

            los mundos es dividida generalmente en cinco categorías, las cuales 

            son: 1. Adam Kadmon, 2. Atzilut, 3. Briah, 4. Yetzirah, 5. Asiah. 

            Además en cada uno de ellos hay un número infinito de detalles, los 

            cuales son las cinco sefirot: Keter, Chochma, Binah, Tifferet y 

            Malchut. Porque el mundo de Adam Kadmon es Keter, y el mundo de 

            Atzilut es Chochma, y Briah es Binah y Yetzirah es Tifferet y el 

            mundo de Asiah es Malchut. Y todas las luces que se visten en 

            aquellos cinco mundos son llamadas YCNRN, como la luz de Yechida que 

            brilla en Adam Kadmon, la luz de Chaya que brilla en Atzilut, la luz 

            de Neshama que brilla en Briah, la luz de Ruach que brilla en 

            Yetzirah y la luz de Nefesh que brilla en Asiah. Todos estos mundos 

            y cada cosa en ellos son incluidos en el nombre sagrado “Yod Hey Vav 

            Hey”, y el extremo de Yod. En el primer mundo, en Adam Kadmon, no 

            tenemos percepción. Por consiguiente el extremo de Yod del nombre lo 

            indica, y no hablamos de eso, y siempre mencionamos sólo los cuatro 

            mundos ABYA. Yod es el mundo de Atzilut, Hey es Briah, Vav es 

            Yetzirah y Hey del fondo es Asiah. 

            Introducción al “Zohar” (42 a 50)

            42)  Hemos explicado los cinco mundos que incluyen toda la realidad 

            espiritual que se extiende desde el Infinito hacia este mundo. 

            Además ellos están incluidos uno en el otro y en cada uno de estos 

            mundos hay cinco mundos, las cinco sefirot: Keter, Chochma, Binah, 

            Tifferet y Malchut, donde las cinco luces (NRNCY) están vestidas, 

            las cuales corresponden a los cinco mundos.   

            Y además de las cinco sefirot KCBTM en cada mundo existen las cuatro 

            categorías espirituales: inanimado, vegetativo, animado y 

            “hablante”, donde el alma del hombre es considerada como el 

            “Hablante” en aquel mundo, y el Animado es considerada como los 

            ángeles en aquel mundo. La categoría Vegetativo es llamada las 

            ropas, y la categoría Inanimado son las salas. Y todas ellas están 

            vestidas una sobre otra: el “Hablante” la cual es las almas de la 

            gente, está vestida en las cinco sefirot santas – KCBTM - en aquel 

            lugar. El Animado, la cual es los ángeles está vestida sobre las 

            almas, el Vegetativo – la cual es las ropa – viste a los ángeles y 

            el Inanimado – la cual es las salas – gira alrededor de ellas.   

            La vestidura significa que ellas sirven una a la otra y evolucionan 

            a partir de la otra, como hemos aclarado con el corpóreo Inanimado, 

            Vegetativo, Animado y “Hablante” de este mundo, que las tres 

            categorías: Inanimado, Vegetativo, Animado, no se extendieron 

            independientemente, sino sólo si lo hace la cuarta categoría, la 

            cual es el hombre, quien puede evolucionar y ascender por ellas. Por 

            consiguiente, el propósito de ellas es el de servir al hombre y ser 

            útiles a él.  

            Y así es en todos los mundos espirituales. Las tres categorías: 

            Inanimado, Vegetativo, Animado, en aquel mundo se extienden sólo con 

            el fin de servir y ser útiles al “Hablante” en aquel mundo, el cual 

            es el alma del hombre. Por consiguiente es considerado que todas 

            ellas visten al alma del hombre, lo que significa servirle.  

            43) Cuando el hombre nace, inmediatamente recibe un alma sagrada. 

            Pero no un alma actual, sino el trasero de ella, significando su 

            última categoría, la cual es llamada “un punto” debido a su 

            pequeñez. Y está vestido en un corazón del hombre, significando en 

            su deseo de recibir, el cual es fijado primeramente en un corazón 

            del hombre.  

            Y conoce esta norma, pues todo lo que encontrarás en la realidad en 

            general, lo encontrarás en cada mundo, incluso en la partícula más 

            pequeña de ellos. De modo que justamente hay cinco mundos en 

            realidad, los cuales son las cinco sefirot KCBTM, así hay cinco 

            sefirot KCBTM en cada mundo, y hay cinco sefirot en la partícula más 

            pequeña de aquel mundo.  

            Así hemos establecido que su mundo está dividido en: Inanimado, 

            Vegetativo, Animado y “Hablante” (IVAH). Y ellos corresponden a las 

            cuatro sefirot CBTM: el Inanimado corresponde a Malchut, el 

            Vegetativo a Tifferet, el Animado a Binah, el “Hablante” a Chochma y 

            la raíz de ellos corresponde a Keter. Además, incluso en la 

            partícula más pequeña de cada especie en IVAH hay cuatro categorías 

            internas de IVAH, así que en un componente aislado de la especie 

            “Hablante”, significando incluso en una persona, hay también IVAH, 

            lo cual es las cuatro partes de su deseo de recibir, donde el punto 

            de la santidad está vestido.

            44) Antes de los trece años de edad no puede haber ninguna detección 

            del punto en su corazón. Pero después de los trece años, cuando 

            empieza a penetrar en la Torá y Mitzvot, incluso sin ninguna 

            intención, o sea sin ningún amor o miedo, como habría de ser alguien 

            quien sirve al rey, incluso No Para Su Nombre, el punto en su 

            corazón empieza a crecer y revelar su acción.     

            Las Mitzvot hacen necesario un objetivo, incluso actos sin objetivo 

            pueden purificar su deseo de recibir, pero sólo en el primer grado, 

            llamado Inanimado. En la intensidad que purifica la parte inanimada 

            del deseo de recibir construye los 613 órganos del punto en su 

            corazón, el cual es el Inanimado del alma sagrada. Cuando todas las 

            613 mitzvot estén completadas en acción, que completa los 613 

            órganos del punto del corazón, el cual es la parte inanimada del 

            alma sagrada, cuyos 248 órganos espirituales estén construidos a 

            través de la observancia de las 248 mitzvot de “hacer” (preceptos 

            que tienes que ejecutar en la acción), y sus 365 tendones 

            espirituales estén construidos a través de la observancia de las 365 

            mitzvot de “no hacer”, hasta que llegue a ser un partzuf entero 

            (cara espiritual) de la santidad en Nefesh, el alma asciende y viste 

            a Malchut en el mundo espiritual de Asiah. 

            Y todas las partículas del Inanimado, Vegetativo y Animado en aquel 

            mundo, las cuales corresponden a aquella sefirá (singular de 

            sefirot) de Malchut de Asiah, sirven y ayudan a aquel partzuf de 

            Nefesh del hombre que ha ascendido ahí, en la intensidad en que el 

            alma las educa. Pues aquellos conceptos llegan a ser alimento 

            espiritual para ella, dándole fuerza para crecer y multiplicarse, 

            hasta que pueda extender la luz de la sefirá de Malchut de Asiah en 

            toda la perfección deseada, para iluminar un cuerpo del hombre. Y 

            aquella luz completa ayuda al hombre a agregar trabajo en la Torá y 

            Mitzvot y recibir los grados restantes.  

            Y como hemos establecido, que inmediatamente en el nacimiento de un 

            cuerpo del hombre, un punto de la luz de Nefesh nació y se vistió 

            dentro de él, así es aquí, cuando su partzuf de Nefesh de la 

            santidad nace, un punto de un grado superior nace con ella, 

            significando que el último grado de la luz de Ruach de Asiah es 

            vestido dentro del partzuf de Nefesh. 

            Y así es en cada grado. Que con cada nuevo grado que nace, aparece 

            instantáneamente el último grado del próximo grado en altura. De 

            allí la entera conexión de lo superior y lo inferior a través del 

            tope de la escalera. Y a través de aquel punto del grado superior 

            llega a ser capaz de ascender al próximo grado.  

            45) La antes mencionada luz de Nefesh es llamada la luz del 

            Inanimado de la santidad del mundo de Asiah. Corresponde a la pureza 

            de la parte inanimada del deseo de recibir en un cuerpo del hombre. 

            Brilla en la espiritualidad más semejante a la categoría inanimada 

            en el mundo corpóreo, cuyas partículas no se mueven 

            independientemente, sino que hay un movimiento general que circunda 

            a todos los detalles igualmente. Y así es con la luz del partzuf de 

            Nefesh de Asiah, aunque hay 613 órganos para ella, los cuales son 

            613 formas de recibir la liberalidad, aún estos cambios no son 

            aparentes, sino sólo una luz general cuya acción los circunda a 

            todos por igual, sin distinción de detalles.  

            46) Tenga en mente, que aunque las sefirot son Divinas, y no hay 

            diferencia en ellas desde la cabeza de Keter en el mundo de Adam 

            Kadmon, a través del fin de Malchut en el mundo de Asiah, hay aún 

            una gran diferencia relacionada a los receptores. Pues las sefirot 

            son consideras luces y vasijas. Y la luz en las sefirot es pura 

            Santidad. Pero las vasijas, llamadas KCBTM en cada uno de los mundos 

            inferiores – Briah, Yetzirah, Asiah- no son consideradas Santidad. 

            Ellas son consideradas coberturas que ocultan la luz del Infinito 

            dentro de ellas y racionan una cierta cantidad de luz para los 

            receptores, que cada uno recibirá de acuerdo a su grado de pureza.  

            Y a partir de este aspecto, aunque la luz es una, nombraremos las 

            luces en las sefirot como NRNCY porque la luz es dividida de acuerdo 

            a los atributos de las vasijas. Malchut, la cual es la cobertura más 

            áspera, oculta toda la luz del Infinito. La luz que deja pasar a los 

            receptores es sólo una pequeña porción relacionada a la purificación 

            del cuerpo inanimado del hombre. Esta es llamada Nefesh.  

            La vasija de Tifferet es más delgada que Malchut y la luz que pasa 

            del Infinito se relaciona a la purificación de la parte vegetativa 

            del cuerpo del hombre, porque hay más luz activa ahí que en la luz 

            de Nefesh. Esta es llamada Ruach.  

            La vasija de Binah es más delgada aún que Tifferet, y la luz que se 

            extiende desde el Infinito se relaciona a la purificación de la 

            parte animada del cuerpo del hombre, y es llamada la luz de Neshama. 

            La más delgada de todas es la vasija de Chochma. La luz que se 

            extiende se relaciona a la purificación de la parte “hablante” del 

            cuerpo del hombre. Es llamada la luz de Chayah, y su acción está más 

            allá de la medición.  

            47) En el partzuf Nefesh, el cual el hombre a logrado a través de la 

            observancia de la Torá y Mitzvot sin propósito, ahí ya se viste un 

            punto a partir de la luz de Ruach. Y cuando uno se esfuerza en 

            observar la Torá y Mitzvot con el propósito deseado, él purifica la 

            parte vegetativa de su deseo de recibir y en la intensidad con que 

            construye el punto de Ruach en el partzuf, al ejecutar las 248 

            mitzvot de “Hacer” con el correcto propósito, el punto se expande a 

            través de sus 248 órganos espirituales. Y por observar las 365 

            mitzvot de “No Hacer” el punto se expande a través de sus 365 

            tendones.  

            Cuando esté completada con todos los 613 órganos, asciende y se 

            viste sobre la sefirá de Tifferet en el mundo espiritual de Asiah a 

            donde se expande desde el Infinito una luz más grande, llamada la 

            luz de Ruach, la cual viene a purificar la parte vegetativa de un 

            cuerpo del hombre. Y todos los componentes de lo inanimado, 

            vegetativo y animado en el mundo de Asiah, los cuales se relacionan 

            a la estatura de Tifferet, ayudan al partzuf de Ruach del hombre a 

            recibir las luces de Tifferet en toda su integridad, como fue hecho 

            anteriormente en la luz de Nefesh. Debido a eso es llamado el 

            “Vegetativo Sagrado”.  

            La naturaleza de su luz es como el vegetativo corpóreo, donde uno 

            puede diferenciar el movimiento sustancial en cada integrante, así 

            es la luz espiritual del vegetativo capaz de iluminar los caminos de 

            cada órgano de los 613 órganos en el partzuf de Ruach, cada uno de 

            ellos designa la acción relacionada a ese órgano. Con la intensidad 

            del partzuf de Ruach, ahí también se extendió el punto del siguiente 

            grado en altura, significando un punto de la luz de Neshama, el cual 

            está vestido en su interior.  

            48) Y por observar los secretos de la Torá y Mitzvot purifica la 

            parte animada de su deseo de recibir, y construye el punto del alma, 

            que está vestido en sus 248 órganos y 365 tendones. Cuando la 

            construcción está completada y llega a ser un partzuf, asciende y 

            viste a la sefirá de Binah en el mundo espiritual de Asiah, la cual 

            es mucho más delgada que la vasijas precedentes: Tifferet y Malchut. 

            Por eso se extiende una gran luz desde el Infinito en la vasija, la 

            cual es llamada la luz del alma.  

            Y todos los componentes de lo Inanimado, Vegetativo y Animado en el 

            mundo de Asiah que se relacionan al grado de Binah ayudan al partzuf 

            de Neshama del hombre en recibir todas las luces a partir de la 

            sefirá de Binah. Esto es llamado “Animado Sagrado” porque 

            corresponde a la purificación de la parte animada del cuerpo del 

            hombre. Y así es la naturaleza de su luz, como hemos visto con el 

            animado corpóreo (Cáp. 37), la cual da a un individuo una sensación 

            de libertad e independencia del resto del partzuf, a cada órgano de 

            los 613 órganos del partzuf.  

            Hasta que sus 613 órganos sean considerados 613 partzufim (caras), 

            únicos en su tipo de luz, cada uno en su propia forma y la 

            supremacía de esta luz sobre la luz de Ruach en la espiritualidad 

            sea como la supremacía de lo animado sobre lo inanimado y lo 

            vegetativo en el mundo corpóreo, ahí se extiende un punto de la luz 

            sagrada de Chayah, la cual es la luz de la sefirá de Chochma con la 

            extensión del partzuf de Neshama vestido en su interior. 

            49)  Y cuando ha logrado la gran luz llamada Neshama, donde cada uno 

            de los 613 órganos de aquel partzuf ilumina en su propia y única 

            manera, cada uno como un partzuf independiente, abre ante él la 

            posibilidad de observar cada mitzvah de acuerdo a su genuino 

            intento, pues cada órgano del partzuf de Neshama ilumina la vía de 

            cada mitzvah que está relacionada a aquel órgano.  

            Y a través de la gran fuerza de aquellas luces purifica la parte 

            “hablante” de su deseo de recibir y lo convierte en deseo de 

            otorgamiento. Y el punto de la luz de Chayah, el cual está vestido 

            dentro de sus 248 órganos espirituales y 365 tendones, se construye 

            a sí mismo en consecuencia.  

            Cuando está completado en un partzuf entero asciende y viste la 

            sefirá de Chochma en el mundo espiritual de Asiah, el cual es una 

            inmensurable y delgada vasija. Por consiguiente extiende una luz 

            tremenda desde el Infinito llamada la luz de Chayah o “Neshama a 

            Neshama”. Y todos los detalles de lo Inanimado, Vegetativo y Animado 

            en Asiah que se relacionan a la sefirá de Chochma lo ayuda en 

            recibir la luz de Chochma a lo más pleno.  

            Y esto también es llamado el “Hablante Sagrado”, que corresponde a 

            la purificación de la parte “hablante” de un cuerpo del hombre. Y la 

            estatura de aquella luz en la Santidad es como la estatura del 

            “hablante” en el mundo corpóreo, significando que logra la sensación 

            de otros. Así, la medida de aquella luz sobre la medida de lo 

            Inanimado, Vegetativo y Animado espiritual es como una medida del 

            “Hablante” corpóreo sobre el Inanimado, Vegetativo y Animado 

            corpóreo. Y la luz del Infinito que se vistió en aquel partzuf es 

            llamada: “Yechidah”.  

            50) Además debes conocer que estas cinco luces: NRNCY, que fueron 

            recibidas del mundo de Asiah no son más que NRNCY de la luz de 

            Nefesh y como que aún no tiene nada de la luz de Ruach. Esto es 

            porque la luz de Ruach está sólo presente a partir del mundo de 

            Yetzirah en adelante, y la luz de Neshama a partir del mundo de 

            Briah, y la luz de Chayah a partir de Atzilut y Yechidah a partir de 

            AK.  

            Todo lo que está en lo general es encontrado en lo particular 

            también, y en el más pequeño detalle posible. Así hay la totalidad 

            de NRNCY en el mundo de Asiah también, aunque es sólo NRNCY de 

            Nefesh. Y por el mismo principio hay un NRNCY en Yetzirah, el cual 

            es un NRNCY de Ruach. Y hay un NRNCY de Neshama en Briah, un NRNCY 

            de Chaya en Atzilut y un NRNCY de Yechidah en AK. La diferencia 

            entre cada mundo es como hemos especificado anteriormente 

            considerando la diferencia entre cada uno de los NRNCY de Asiah. 

            Introducción al “Zohar” (51 a 63)

            51)  Y ahora conoces que el arrepentimiento y la purificación no 

            pueden ser aceptados a menos que sean totalmente permanentes, que 

            ahí él no fallará nuevamente, como el verso dice: “¿Cómo podemos 

            decir una verdadera tshuva (arrepentimiento)?. Hasta que Él quien 

            conoce todos los misterios testifique que él no fallará nuevamente”. 

            Y salga eso que dijimos, que si uno purifica la parte inanimada del 

            deseo de recibir logra el partzuf de Nefesh de Asiah, y asciende y 

            viste a la sefirá de Malchut de Asiah.  

            Eso significa que él será dotado definitivamente con la permanente 

            purificación de la parte inanimada, en una forma que nunca fallará 

            nuevamente. Y entonces puede ascender al mundo espiritual de Asiah, 

            pues ha logrado la purificación y equivalencia de forma con aquel 

            mundo.  

            Así como los otros grados, los cuales hemos dicho que son Ruach, 

            Neshama, Chaya y Yechidah, frente a los cuales están su parte 

            vegetativa, animada y “hablante” del deseo de recibir, ellos han de 

            ser purificados, así que se visten y reciben aquellas luces, aunque 

            su purificación no ha de ser permanente, “hasta que Él quien conoce 

            todos los misterios testifique que él no fallará nuevamente”.  

            Esto es porque la totalidad del mundo de Asiah, con todas sus cinco 

            sefirot KCBTM, son nada más que Malchut la cual se relaciona sólo a 

            la purificación de lo inanimado. Y las cinco sefirot son sólo las 

            cinco partes de Malchut. Por consiguiente, puesto que él ha logrado 

            ya la purificación de la parte inanimada del deseo de recibir, se 

            iguala en forma con el mundo de Asiah. Puesto que cada sefirá del 

            mundo de Asiah recibe a partir de su correspondiente sefirá en los 

            mundos superiores, por ejemplo: Tifferet de Asiah recibe del mundo 

            de Yetzirah, el cual es todo Tifferet y la luz de Ruach. Binah de 

            Asiah recibe del mundo de Briah, el cual es todo Neshama. Chochma de 

            Asiah recibe de Atzilut, el cual es todo Chochma y la luz de Chaya. 

            Así, aunque ha purificado permanentemente  sólo la parte inanimada, 

            si él ha purificado las tres partes restantes de su deseo de 

            recibir, aún cuando no lo ha hecho permanentemente, puede recibir 

            aún las luces de Ruach, Neshama y Chaya de Tifferet, Binah y Chochma 

            de Asiah , aunque no permanentemente. Esto es porque cuando una de 

            estas tres partes del deseo de recibir ha despertado, inmediatamente 

            pierde estas luces.   

            52) Después que él purifica la parte vegetativa de su deseo de 

            recibir permanentemente asciende al mundo de Asiah, donde logra el 

            grado permanente de Ruach. Ahí puede también lograr las luces de 

            Neshama y Chaya de Binah y Chochma de Yetzirah, consideradas como 

            Neshama y Chaya de Ruach incluso antes que haya purificado 

            permanentemente las partes animada y “hablante”, como vimos en el 

            mundo de Asiah. Pues después que ha purificado permanentemente la 

            parte vegetativa de su deseo de recibir está ya en equivalencia de 

            forma con la totalidad del mundo de Yetzirah, en su más alto grado. 

            53) Después que purifica la parte animada de su deseo de recibir y 

            lo convierte en deseo de otorgamiento “hasta que Él quien conoce 

            todos los misterios testifique que él no fallará nuevamente”, está 

            ya en equivalencia de forma con el mundo de Briah y asciende y 

            recibe permanentemente la luz de Neshama. Y a través de la 

            purificación de la parte “hablante” de su cuerpo puede ascender 

            hasta la sefirá de Chochma y recibe la luz de Chaya, aunque aún no 

            lo haya purificado permanentemente, como con Asiah y Yetzirah. Pero 

            la luz que recibe también no es permanente.  

            54) Y cuando él purifica permanentemente la parte “hablante” en él, 

            logra la equivalencia de forma con el mundo de Atzilut y asciende y 

            recibe permanentemente la luz de Chaya. Y cuando asciende aún más 

            alto, logra la luz del Infinito y la luz de Yechidah es vestida en 

            la luz de Chaya, y aquí no hay nada más para agregar.  

            55) Y así se aclara nuestra pregunta: ¿Por qué el hombre necesita 

            los mundos superiores que el Creador creó?. ¿Qué ha necesitado de 

            ellos?. Pues ahora verás que es imposible para el hombre lograr 

            traer alegría a su Creador, sino a través de la ayuda de estos 

            mundos. Pues logra las luces y los grados de su alma, llamados 

            NRNCY, de acuerdo a la medida de la pureza del deseo de recibir. Y 

            en cada grado que logra, las luces de ese grado en la purificación 

            lo ayudan.  

            Así asciende en los grados hasta que logra el juego del propósito 

            del objetivo que es el pensamiento de la creación (vea Cáp. 33). “El 

            Zohar” dice en el verso: “él, quien viene a purificarse es ayudado”: 

            ¿Ayudado en qué?. Y contesta que es ayudado con un alma sagrada. 

            Pues es imposible purificar como es deseado por el pensamiento de la 

            creación, sino es por la ayuda de todos los grados NRNCY del alma.  

            56) Y debes conocer que los anteriormente NRNCY de los que hemos 

            hablado hasta aquí son cinco partes, por las cuales toda la realidad 

            es dividida. Además todo aquello que es la totalidad, existe incluso 

            en la más pequeña partícula de la realidad. Por ejemplo, incluso en 

            la parte inanimada del Asiah espiritual solo, hay cinco grados de 

            NRNCY para alcanzar, los cuales están relacionados a los generales 

            NRNCY.  

            Así es imposible lograr incluso la luz del inanimado de Asiah sino 

            por las cuatro partes del trabajo. Por consiguiente, ningún hombre 

            de Israel puede excusarse a sí mismo de observarlos a todos, de 

            acuerdo a su estatura. Y debería observar la Torá y Mitzvot con el 

            intento, con el fin de recibir Ruach de su estatura. Y debería 

            penetrar en los secretos de la Torá de acuerdo a su estatura, de 

            modo de recibir Neshama de su estatura. Y lo mismo se aplica a los 

            Ta´amin (gustos) de las Mitzvot, pues es imposible completar incluso 

            la más pequeña luz de la santidad sin ayuda de ellas.   

            57) Ahora puedes comprender la aridez y la oscuridad que nos ha 

            sobrevenido en esta generación, como nunca hemos visto antes. Esto 

            es porque incluso los adoradores de Dios han abandonado el estudio 

            de los secretos de la Torá. El RAMBAM ha dicho acerca de esto: si 

            una hilera de mil ciegos caminara a lo largo de un camino, y hay por 

            lo menos uno entre ellos quien puede ver, ellos están seguros de 

            tomar la vía correcta y no caer en los abismos y obstáculos a lo 

            largo del camino, puesto que ellos toman después la escalera 

            señalada. 

            Pero si no hay tal persona, tropezarán indudablemente sobre cada 

            valla en el camino y caerán en el abismo. Y así es con el asunto en 

            cuestión ante nosotros. Incluso si sólo los adoradores de Dios 

            fuesen procedidos con la interiorización de la Torá y fuesen a 

            extender una luz completa desde el Infinito, la totalidad de la 

            generación querrían seguirlos, y cada uno estaría seguro de ser 

            exitosos. Pero si los adoradores de Dios se han distanciado a sí 

            mismos de esta sabiduría, no es de admirarse que la totalidad de la 

            generación esté fallando debido a ellos. ¡Y debido a mi gran 

            tristeza no puedo proseguirlo más allá!.    

            58) Además he conocido la razón: que es principalmente debido a la 

            fe que ha disminuido en general, especialmente la fe en los hombres 

            santos, los hombres sabios de todas las generaciones. Y los libros 

            de Cabalá y “El Zohar” están llenos de parábolas tangibles. Por 

            consiguiente la gente está miedosa de que ellos fracasen con la 

            materia y pierdan más que lo que ellos ganen. Y esto es lo que me 

            incitó a escribir una completa interpretación de los escritos del 

            ARI y conocer al sagrado Zohar. Y he quitado completamente aquella 

            preocupación, pues he probado el mensaje espiritual detrás de todo, 

            el cual es abstracto y vacuo de toda semejanza física, encima del 

            espacio y del tiempo como los lectores verán, con el fin de permitir 

            a toda Israel estudiar “El Zohar” y ser calentada por su sagrada 

            luz.  

            Y he denominado aquel comentario “El Sulam” (escalera), para mostrar 

            que su propósito es, como con cada escalera – que si tienes un ático 

            lleno de bondades, entonces necesitas una escalera para alcanzarlo, 

            y luego toda la bondad del mundo está en tus manos. Pero la escalera 

            no es un propósito en sí misma, pues si te detienes en la mitad del 

            camino y no ingresas al ático, el propósito no será cumplido.  

            Así es con mi comentario del Zohar. Porque aún no ha sido creada la 

            vía para clarificar a estos mundos lo más profundamente. Pero sin 

            embargo he construido una vía y una entrada para todos, que usándola 

            pueden ascender y escrudiñar en la profundidad del libro del Zohar 

            en sí mismo, pues sólo entonces mi propósito de este comentario será 

            completado.  

            59) Y todos aquellos quienes conocen todas las entradas y salidas 

            del sagrado libro del Zohar, que son quienes comprenden lo que está 

            escrito en él, unánimemente convenimos que fue escrito por el Santo 

            Tanna (sabio) rabino Simón Bar Yochai. Sólo aquellos quienes están 

            lejos de la sabiduría dudan este origen y tienden a decir, dando fe 

            en cuentos fabricados por oponentes, que su escritor es el rabino 

            Moshe De León, u otros de su tiempo.  

            60) Y como en mí, después del día que he sido enriquecido con una 

            mirada en este sagrado libro a través de la luz de Dios, no ha 

            cruzado por mi mente la pregunta de su origen, por la simple razón 

            que el contento del libro trae a mi corazón el mérito del Tanna 

            rabino Simón Bar Yochai más lejos que el de otros sabios. Y si 

            claramente vería que su escritor es alguien de otro nombre, tal como 

            el rabino Moshe De León, entonces apreciaría su mérito más que el de 

            otros sabios, incluyendo al rabino Simón Bar Yochai.  

            Además, juzgando por la profundidad de la sabiduría de este libro, 

            su fuese a encontrar que su escritor es uno de los cuarenta y ocho 

            profetas, lo habría encontrado más aceptable que relacionarlo a uno 

            de los sabios, e incluso más si encontrase que Moisés en sí mismo lo 

            hubiese recibo de Dios en el Monte Sinaí. Entonces mi mente 

            realmente estaría en paz, pues tal composición es digna de él. Por 

            consiguiente, puesto que he sido bendecido presentando una 

            interpretación que permite a cada examinador comprender su 

            contenido, creo que estoy completamente excusado por traerme a mí 

            mismo dentro de aquel examen. Esto es porque cualquier examinador 

            del Zohar se colocará ahora por no menos que el Tanna rabino Simón 

            Bar Yochai como su escritor.  

            61) Aquello nos trae la pregunta: ¿Porqué no fue “El Zohar” revelado 

            a generaciones anteriores, cuyos méritos fueron indudablemente más 

            grandes y más dignos que los de las últimas?. Debemos también 

            preguntar, ¿porqué no fue revelado el comentario del “Zohar” antes 

            del tiempo del ARI?, ¿porqué no fue revelado a sus predecesores?. Y 

            la más perpleja de todas las preguntas: ¿porqué fueron reveladas las 

            palabras del ARI y los comentarios del “Zohar” recientemente hoy?.   

            La respuesta es que el mundo, durante los seis mil años de su 

            existencia, es similar a un partzuf que es dividido en tres partes: 

            cabeza, interior y final, significando – CBD (Chochma, Binah, 

            Da´at), CGT (Chesed, Gvurah, Tifferet) y NHY (Netzah, Hod, Yesod). O 

            como nuestros sabios dijeron: “Dos mil años de Tohu (caos), dos mil 

            de Torá y dos mil de los días del Mesías”. En los dos primeros 

            milenios, los cuales son como la cabeza o como CBD, las luces fueron 

            muy pequeñas, y fueron considerados como una cabeza sin cuerpo, el 

            cual sólo tiene la luz de Nefesh, debido a que hay una virtud 

            contradictora entre las luces y las vasijas: con las vasijas la 

            regla es que las primeras vasijas crecen primero en cada partzuf, y 

            con las luces es lo opuesto – las luces más pequeñas visten primero 

            en el partzuf.  

            Así, tan extenso como que hay sólo partes superiores de las vasijas, 

            es decir las vasijas CBD, sólo la luz de Nefesh puede vestirse en el 

            partzuf, las cuales son las luces más pequeñas. Esto es lo que fue 

            escrito a cerca de los primeros dos milenios, los años Tohu. Y la 

            segunda era del mundo, la cual es las vasijas de CGT que visten a la 

            luz de Ruach en el mundo, la cual es la Torá. Por consiguiente los 

            dos milenios del medio son llamados Torá. Y los dos últimos milenios 

            son las vasijas de NHYM (Netzah, Hod, Yesod y Malchut). Por 

            consiguiente en aquel momento la luz de Neshama se viste en el 

            mundo, la cual es la luz superior, de aquí el nombre: los días del 

            Mesías. 

            Cada partzuf es construido de la misma manera: en sus vasijas de 

            CBD, de CGT, hasta el pecho, las luces son cubiertas y las 

            misericordias reveladas no empiezan a iluminar. Esto significa que 

            la aparición de la luz de Chochma sólo ocurre desde el pecho hacia 

            abajo, es decir en NHYM. Esta es la razón por la que más adelante 

            las vasijas de NHYM fueron reveladas al mundo, las cuales son los 

            últimos dos milenios, la sabiduría del “Zohar” en particular y la 

            sabiduría de la Cabalá en general fueron ocultadas del mundo.  

            Pero durante el tiempo del ARI, cuando el tiempo de la terminación 

            de las vasijas debajo del pecho hubieron estado más cerca, ahí se 

            reveló en el mundo la luz de la sabiduría sublime a través del alma 

            del Santo rabino Isaac Luria (“El ARI”), quien estuvo listo en 

            recibir la gran luz. Y por consiguiente hubo descubierto el objetivo 

            primario en el libro del “Zohar” y la sabiduría de la Cabalá, hasta 

            que eclipsó a todos sus predecesores.  

            Sin embargo, puesto que estas vasijas no estuvieron completadas 

            (puesto que él murió en 1572), el mundo no fue aún digno de 

            descubrir sus mundos, y fueron sólo hablados a unos pocos, a quienes 

            se les prohibió hablarla de ellos al mundo.  

            Y ahora, en nuestro tiempo, cuando estamos acercándonos al final de 

            los últimos dos  milenios, estamos dando el permiso de revelar sus 

            palabras y las palabras del “Zohar” a todo el mundo en una gran 

            medida, de tal manera, que desde nuestra generación en adelante las 

            palabras del “Zohar” llegarán a ser más y más reveladas en el mundo, 

            hasta que la medida completa sea descubierta como Dios lo desea.  

            63) Ahora puedes comprender que realmente no existe un final al 

            mérito de las primeras generaciones sobre las últimas, como que esta 

            es la norma en todos los partzufim (caras) sea de los mundos o de 

            las almas, que el más delgado es construido primero en el partzuf. 

            Por consiguiente las vasijas más delgadas de CBD fueron construidas 

            primero en el mundo y en las almas. Así, las almas que descendieron 

            en los primeros dos milenios fueron más superiores que las últimas. 

            Pero, ellas no podrían recibir la luz plena porque carecieron de las 

            vasijas inferiores en sí mismas y en el mundo, las cuales son CGT y 

            NHYM.  

            Y posteriormente también, en los dos milenios del medio, cuando las 

            vasijas de CGT llegaron al mundo y a las almas, las almas fueron 

            además en sí mismas muy delgadas, porque el mérito de las vasijas de 

            CGT es más cercano a aquel de las vasijas de CBD. Aún las luces 

            estuvieron ocultadas en el mundo debido a la ausencia de las vasijas 

            debajo del pecho del mundo y de las almas. Por consiguiente en 

            nuestra generación, aunque la esencia de las almas es la peor, lo 

            cual es porque ellas no podrían ser construidas hasta este día, sin 

            embargo ellas son las vasijas que completan el partzuf del mundo y 

            el partzuf de las almas a partir del punto de vista de las vasijas, 

            y el trabajo no es completado sino a través de ellas.  

            Por ahora, cuando las vasijas de NHY y todas las vasijas, cabeza, 

            interior y final están en el partzuf, las medidas completas de la 

            luz (cabeza, interior y final) están siendo extendidas a todos 

            aquellos quienes son dignos. Por consiguiente, sólo después de la 

            terminación de estas almas despreciables pueden las luces supremas 

            ser reveladas, y no antes.   

            El reino secreto

            La Cabalá  es conocida como una sabiduría confidencial. Precisamente 

            es debido a este secreto que se dio lugar a las numerosas leyendas, 

            falsificaciones, cosmografía, ignorantes argumentos y malas 

            conclusiones.

            Sólo al final del siglo 20  fue que la sabiduría de la Cabalá pudo 

            ser revelada a todos circulando incluso alrededor del mundo.

            Por consiguiente al dirigirme al lector al principio de este libro, 

            me siento obligado a rasgar las capas seculares de esta sabiduría 

            antigua que es común a toda la humanidad.

            La sabiduría de la Cabalá no tiene que ver con la religión, no hay 

            nada más relacionado a ella que la física, química o matemática.

            La Cabalá no es una religión y esto se hace obvio porque las 

            personas religiosas no saben nada sobre ella y no entienden una 

            palabra en ella. Es en primer lugar, el conocimiento más profundo 

            sobre las leyes del Universo, el método de aprehender el mundo, el 

            logro del Propósito de la Creación que se mantuvo fuera de las masas 

            religiosas.

            La Cabalá estaba esperando hasta que la humanidad madura acepte esta 

            sabiduría y la use correctamente. Es el conocimiento que se legó a 

            toda la gente del mundo y le permite al hombre controlar su destino.

            La Cabalá trata sobre el reino escondido a nuestros cinco sentidos. 

            Sólo opera con las nociones espirituales, con cosas que pasan más 

            allá de nuestra percepción, en el mundo superior. Sin embargo, la 

            Cabalá  pide prestado los nombres del idioma de nuestro mundo para 

            nombrar los objetos espirituales, fuerzas y acciones. Esto es 

            necesario, porque no tenemos ninguna palabra a nuestra disposición 

            que pueda describir los fenómenos no terrenales. Pero porque una  

            cierta fuerza desciende desde cada objeto en el mundo superior para 

            formar un objeto correspondiente en el nuestro, un cabalista que 

            vive en ambos mundos ve esta conexión y describe la realidad 

            espiritual usando los nombres de nuestro mundo.

            Sin embargo lo que cuentan los cabalistas a aquellos que no han 

            logrado todavía el reino espiritual parecen experiencias terrenales. 

            La Cabalá habla exclusivamente de lo que pasa en el mundo superior. 

            El uso de palabras familiares en las definiciones propicia las 

            concepciones falsas y las concepciones erróneas. La Cabalá prohíbe 

            imaginar una conexión entre los nombres de nuestro mundo y sus 

            raíces espirituales. Esto es considerado como el error más grande en 

            la Cabalá.

            Por esto se prohibió durante tantos años hasta este tiempo: el 

            desarrollo del hombre era insuficiente para dejar de imaginar toda 

            clase de brujas, fantasmas, ángeles y demonios donde se trata de 

            algo completamente diferente.

            Sólo a partir de los 90” del siglo 20 está permitido estudiar La 

            Cabalá y se recomienda diseminar esta sabiduría. ¿Por qué es así? 

            Porque las personas dejaron de pensar sobre las fuerzas naturales 

            como las criaturas varoniles, las sirenas, los centauros, etc. Ellas 

            están listas para imaginar el mundo superior como un dominio de 

            fuerzas, los campos de fuerzas, la materia anterior al mundo. Este 

            dominio de fuerzas e ideas es el tema de la Cabalá.

            Deseándole éxito en lograr el Mundo Superior.

                       Michael Laitman

            ¿Para qué estoy viviendo?

            ¿De qué trata la Cabalá?

            La Cabalá trata la pregunta sobre el propósito de la vida. Hombres 

            muy jóvenes se hacen esta pregunta, pero luego la olvidan por el 

            resto de su vida. El hombre no puede traumatizarse indefinidamente 

            con esta pregunta sin contestar.

            La respuesta sólo puede encontrarse en una fuente- la sabiduría de 

            la Cabalá- que sólo estaba disponible a algunos escogidos a lo largo 

            de los siglos. Las generaciones fueron y vinieron pero sólo los 

            representantes de las últimas generaciones pueden recibir la 

            contestación a la pregunta más importante.

            ¿Pero es igual hoy, cuando la Cabalá de ser una doctrina 

            confidencial paso a ser accesible prácticamente a todos nuestros 

            contemporáneos,  se la piensa para aquellos que habiendo madurado e 

            incluso envejecido, y no dejan de hacerse esa pregunta infantil?- 

            ¿cuál es el propósito de mi vida y el de toda la humanidad?.

            Las personas que sienten muy fuertemente esta pregunta se acercan a 

            la Cabalá. Ellas no se sienten satisfechas, llenas en su vida 

            diaria. No sufren ni manías ni depresiones – simplemente no pueden 

            alcanzar la paz en esta vida. ¿ Por qué? La Cabalá da la respuesta a 

            esta pregunta.

            Las fases del desarrollo de los deseos

            El desarrollo de la humanidad durante los miles de años de su 

            existencia es un desarrollo y realización de niveles diferentes de 

            deseo. Los deseos y la búsqueda de la manera de satisfacerlos 

            determinan  este o ese nivel de la evolución de la civilización y 

            todo lo que nosotros definimos como progreso tecnológico y 

            científico. Debido al hecho de que los deseos constantemente 

            mejoran, es decir varían de menores a más grandes avances de la 

            humanidad. La Cabalá divide el complejo entero de deseos en cinco 

            fases:

            -Los deseos primarios: Para la comida, el sexo, el sueño.

            -Segunda fase: Deseo en lograr riqueza. 

            -Tercera fase: Deseo de poder y fama.

            -Cuarta fase: Sed de conocimiento.

            -Quinta fase: La aspiración a la espiritualidad, al Creador.

            La necesidad por el sexo y la comida son los deseos animales, porque 

            los animales también los tienen. Incluso en completo estado de 

            aislamiento el hombre siente hambre y el impulso de reproducirse, es 

            decir de tener relaciones sexuales. Los deseos de riqueza, poder, 

            fama y conocimiento ya son deseos humanos, porque para satisfacerlos 

            debe rodearse de otras personas.

            El hombre nace, sus deseos animales y humanos se desarrollan y 

            entonces descubre que su realización no lo satisface, porque a su 

            aspiración interna y verdadera no la puede comprender todavía ni la 

            puede formular porque cae fuera de los límites de este mundo. Este 

            deseo recibe el hombre. Ni se da por naturaleza como el deseo del 

            animal, ni se desarrolla bajo la influencia de una sociedad  como 

            los otros deseos humanos.

            La Cabalá llama a este nivel de deseo- el deseo de luz espiritual o 

            el alma de hombre-. La Cabalá enseña que la construcción espiritual 

            del alma general se llama Adán. Esta construcción consiste en 

            600.000 partes, cada una de ellas se divide a su vez en una multitud 

            de fragmentos que se localizan dentro de los deseos terrenales.

            La emergencia de un nuevo tipo de deseos

            Los deseos terrenales se llaman el Corazón del Hombre y un fragmento 

            de los anteriores (deseos espirituales) es llamado un Punto en el 

            Corazón. Durante su vida biológica en este mundo el hombre debe 

            llenar su deseo espiritual completamente. Él regresará repetidamente 

            a nuestro mundo hasta que alcance su meta.

            Así, cada generación en nuestro mundo constituye las mismas 600.000 

            almas, vestidas en los cuerpos de nuestro mundo. Cada generación son 

            las 600.000 almas moviéndose en fila hacia delante para ser llenada 

            por la luz espiritual: el cuerpo muere, y el alma se mueve vestida 

            en un nuevo cuerpo, nuevamente avanzará hasta llegar a cierta fase 

            de desarrollo, el de la Luz Suprema.

            La mayoría de las personas perciben las necesidades limitadas por la 

            estructura de nuestro mundo. Ellas incluyen las aspiraciones 

            creativas, intelectuales, culturales del hombre y la necesidad de 

            investigar y entender la estructura mundial. Lo cual testifica que 

            las almas vestidas en los cuerpos de estas personas no han alcanzado 

            todavía el deseo de la espiritualidad- la quinta fase en el 

            desarrollo-. Las almas de ese tipo, no producen las aspiraciones de 

            desarrollarse fuera de los cuerpos mundanos en que se instalan.

            Pero hay un pequeño (hasta ahora) número de almas de un tipo 

            diferente. Instaladas en una zona de la albúmina, esta alma fuerza 

            al hombre hacia algo no terrenal y eterno. Como todos los otros 

            hombres, él prueba satisfacerse con lo que el mundo puede 

            proporcionar, pero sin lograrlo. Él ve cómo otras personas piden 

            riquezas y éxito y comprende que él es sólo un valiente. Él 

            participa de estos juegos, a menudo con éxito, pero no le trae 

            ninguna satisfacción. Gradualmente, procesándose en este mundo se 

            defrauda y desencanta, el hombre empieza a sentir que su alma exige 

            llenarse de algo diferente.

            Habiendo recibido el deseo de espiritualidad, el hombre siente que 

            ya no puede llenarse con los placeres terrenales y percibe que su 

            vida esta vacía. Es entonces que empieza a llenar su vida con un 

            nuevo deseo, el deseo de espiritualidad.

            La búsqueda y desilusión son los momentos culminantes de este nuevo 

            tipo de deseo, tan característico de nuestro tiempo. Empezando a la 

            mitad del siglo 20 cada vez más las personas despiertan a este deseo 

            espiritual recibido anteriormente. En combinación con todos los 

            otros deseos, crea un conflicto en el Corazón del Hombre. El quinto 

            tipo de deseos causa incomodidad interna y finalmente lleva a la 

            persona a la Cabalá. Tales personas vienen a nosotros y nosotros 

            empezamos a explicarles cómo ellas pueden llenar este deseo. 

            Pero como el deseo espiritual desciende del anterior, no puede 

            llenarse de los objetos de nuestro mundo. La Cabalá puede mostrarle 

            al hombre cómo puede llenarse este deseo más exaltado. Los 

            cabalistas que llenan este deseo espiritual (Cabalá- la recepción- 

            en hebreo)  llaman a este relleno la Luz o, más bien la Luz Suprema.

            Esta luz Suprema se llama El Creador, porque El crea el deseo y su 

            hartura. Sin embargo, este deseo no se nota en el hombre que sigue 

            viviendo como todos los otros.  

            Buscando la satisfacción y el proceso de llenarla

            La vida humana es un proceso de búsqueda interminable. Continuamente 

            en busca de algo que pueda satisfacer sus nuevos deseos: sigue 

            buscando después de la comida, sexo, riqueza, poder y conocimiento. 

            Todos estos deseos se alternan constantemente y lo hace estallar. El 

            hombre consagra su vida entera para satisfacerlos.

            Muchas personas en la historia de la humanidad lograron llenar su 

            deseo espiritual. En sus libros nos cuentan sobre la búsqueda de la 

            satisfacción y el proceso de lograrlo. Sus explicaciones y la 

            descripción de este proceso se han desarrollado en una ciencia 

            llamada Cabalá. Tales personas se llaman cabalistas.

            Los cabalistas dicen que mientras está en nuestro mundo el hombre 

            debe llenar su alma de la Luz para volver a subir al mismo nivel 

            espiritual que tenía antes de descender e investirse en el Corazón 

            del Hombre, es decir el deseo de su corazón. Nuestra tarea, sin 

            tener en cuenta todos los otros deseos llamados “ el corazón” o “ el 

            cuerpo”, es llenar ese punto de la Luz Suprema.

            Dicen los cabalistas que el llenar el alma de la luz le da al hombre 

            una sensación del mundo superior. Esto significa que él puede vivir 

            simultáneamente (sentir) en  ambos, el mundo superior y el nuestro. 

            Él une estos dos mundos en él. El estado en que se maneja 

            completamente en nuestro mundo y corrige y llena su alma al nivel 

            espiritual más alto, es llamado el Extremo de la Corrección de un 

            Alma o simplemente el Extremo de la Corrección.

            La Cabalá habilita a la persona- desde el momento que ha sentido la 

            aspiración a la espiritualidad y debido a esto ha recibido la 

            primera información sobre Cabalá- dominar un método para llenar su 

            alma, lograr un estado de deleite infinito, la sensación de 

            eternidad, conocimiento absoluto y perfección. Es más, él recibe la 

            oportunidad de comprenderlo ahora, en este mundo, en esta vida, en 

            lugar de regresar de nuevo y nuevamente a éste, no el mejor de los 

            mundos, investigando y padeciendo desde el nacimiento hasta la 

            muerte.

            Como las almas están siempre cambiando, mejorando y desarrollándose, 

            la tarea de la Cabalá es crear un método de recepción del relleno 

            espiritual conveniente para cada generación. Esta ciencia se llama 

            Cabalá- la recepción- porque ofrece llenar el alma con la Luz.

            La Cabalá le enseña al hombre a recibir la Luz Suprema y llenar su 

            alma, es decir de ambos deseos, los terrenales y los espirituales. 

            Es posible, porque todos nuestros deseos se crean por esto muy 

            rápido. Sólo este deseo directo puede satisfacernos.

            ¿Qué es el deseo espiritual?

            Las primeras cuatro categorías de deseos se sienten y se entienden 

            claramente, pero no tenemos ninguna idea sobre lo que es un deseo 

            espiritual.

            El hombre no descubrirá “lo espiritual” mientras siga satisfaciendo 

            sus deseos por medio de los objetos de este mundo. El ve estos 

            objetos y sabe exactamente qué son. Pero cuando un deseo espiritual 

            despierta en él, no ve posiblemente ninguna fuente que pueda 

            llenarlo. Simplemente se siente mal. Algo incierto “tira” de él. ¿ 

            Pero adónde?. El hombre no sabe adónde ir porque la fuente de placer 

            le es disimulada. Normalmente escoge olvidarse del deseo.

            Como los niños nos preguntamos: “¿para qué estamos viviendo?”, luego 

            las hormonas encendidas por la adolescencia suprimen esta pregunta y 

            el testamento para descubrir el significado y la fuente de la vida. 

            Nuestras aspiraciones sexuales e intelectuales nos llevan fuera de 

            la solución de este problema. Entonces vuelve la pregunta  para 

            perturbarnos nuevamente. A aquellos que no pudieron llenar el vacío 

            y exijan una respuesta a esa pregunta, descubren la Cabalá o más 

            bien es llevada a descubrirla: El momento de llenar el alma humana 

            ha llegado.

            El espacio espiritual

            Cuando el cuerpo muere el alma pasa a un recién nacido. De una vida 

            a la próxima el alma aumenta gradualmente la rapidez para 

            manifestarse en el hombre. El vive muchas vidas sin sentir a su alma 

            - una aspiración al mundo superior -. No lo confunda con la terrenal 

            aspiración a la arrogancia, que son normalmente la disposición para 

            la creatividad, poesía, música y arte.

            El hombre siente la manifestación del alma como un deseo nuevo, el 

            anhelo que es como un vacío, y no tiene la menor idea de cómo 

            llenarlo. En este momento empieza la búsqueda; finalmente llegará el 

            hombre a la Cabalá. Así llegan todas las personas en el mundo a la 

            Cabalá porque es el único método para llenar el alma.

            En cuanto el hombre descubra la Cabalá, libros y un grupo, un así 

            llamado “periodo preparatorio” comienza. Este periodo puede durar 

            durante algunos años (mínimo 3 años).

            Luego el hombre entra en las sensaciones del mundo superior, en 

            decir, en forma clara y distinta de otras comienza a sentir al 

            Creador. El espacio espiritual se abre ante él. Los hallazgos 

            periféricos de ese espacio del que el Creador es el mismo centro. El 

            espacio espiritual es un reino de propiedades similares a un campo 

            físico con una manifestación máxima de poder en el centro y el 

            debilitamiento gradual hacia el perímetro hasta que esa propiedad 

            desaparece completamente al cruzar la frontera en que empieza 

            nuestro mundo.

            Cambiando sus propiedades respecto del Creador, el hombre puede 

            entrar al espacio espiritual: la diferencia entre las propiedades 

            del hombre respecto de las del creador lo hace remoto, mientras las 

            propiedades similares a las suyas nos llevan a acercarnos a El. Una 

            equivalencia completa causa la unión. Nosotros en nuestro estado 

            inicial, estamos opuestos a las propiedades del Creador, estamos 

            totalmente fuera de este campo y no podemos sentir al Creador.

            Habiendo completado el periodo de la preparación, y el hombre 

            alcance el estado mínimo de similitud con el creador, cruza la 

            barrera (Machsom) entre nuestro mundo y el superior. Entonces 

            comienza su avance espiritual; sintiendo al Creador de forma 

            distinta, corrige sus propiedades concientemente y se acerca a Él.

            Esta manera de acercamiento gradual al Creador a través de la 

            similitud de propiedades avanza en la corrección consecutiva, es 

            decir la sustitución de todas las 620 propiedades egoístas por 

            propiedades altruistas. La Cabalá describe el proceso de ascensión a 

            través de 620 pasos. Habla sobre los métodos de corregir los deseos 

            en cada uno de esos pasos. Como resultado el hombre cada vez se 

            dirige hacia el Creador a un nivel más alto.

            El hombre deberá corregir todos sus 620 deseos paso a paso, es decir 

            escalando todos los 620 niveles, mientras está en su cuerpo físico, 

            viviendo en este mundo. Al completar su ascensión espiritual, se 

            asocia totalmente con el alma y no tiene que volver al mundo 

            material encarnado.

            Hay ciertas almas que encarnan para cumplir una misión muy especial, 

            ayudando a otras almas incluidas en este mundo. El ejemplo más 

            llamativo es el consistente en el descenso del alma exaltada de 

            Abraham, Moisés, Rashbi, el Ari y Baal HaSulam.

            ¿A la muerte del hombre, qué muere, el cuerpo o el alma?

            El hombre no muere, su cuerpo biológico lo hace. Originalmente, 

            todos nosotros sólo sentimos nuestro cuerpo – los deseos 

            terrenales-. Entonces un deseo por la espiritualidad despierta en 

            nosotros. Este deseo no es de este mundo, pertenece al Creador. Si 

            el hombre lo desarrolla, comienza a sentir no sólo las propiedades 

            de su cuerpo sino el alma- una parte de las propiedades del Creador 

            – en él.

            Si el hombre se corrige para que los deseos del espíritu supriman 

            los deseos del cuerpo y el cuerpo se asocie completamente con el 

            alma, percibe la muerte de su cuerpo como la eliminación de una 

            cobertura del alma.

            El cuerpo se muere pero las percepciones del hombre aislado de su 

            cuerpo siguen todavía viviendo en él. Si nosotros vivimos dentro de 

            los deseos de nuestro mundo (sexo, comida, poder y conocimiento), 

            nosotros recibimos el llenarnos a través del cuerpo, es decir a 

            través de sus cinco sentidos. Podemos excitar nuestro cerebro 

            uniéndolo a electrodos con impulsos eléctricos y sentir los placeres 

            recibidos a través de los cinco sentidos ostensiblemente. En este 

            caso nosotros influimos directamente el centro del  placer enviando 

            el mismo impulso eléctrico que recibe de los receptores sensoriales. 

            Este es un ejemplo de cómo afectar el centro del placer que recibe 

            todas las señales.

            El alma, pantalla y deleite

            Nosotros recibimos en forma directa los deseos espirituales. Para 

            satisfacerlos necesitamos un sentido especial llamado “pantalla” 

            (Masach). En cuanto el hombre adquiera este sentido, comienza a 

            percibir el placer sensible, a través de ella. Entra en nuestro 

            deseo de disfrutarlo a través de la pantalla. Este deseo de 

            disfrutar la Luz Suprema se llama “el alma“.

            La luz como fuente de placer no se siente a menos que el hombre 

            adquiera un sentido adicional capaz de recogerla. Todos los 

            componentes: la Luz (el placer), la pantalla (los medios de 

            recepción) y el alma (el receptor) no está de ninguna manera 

            conectados con nuestro cuerpo físico. No importa si el hombre tiene 

            cuerpo físico o no.

            En cuanto el hombre establezca el contacto con la Luz Suprema, 

            comienza a corregirse para ser llenado por ella. La semejanza 

            gradual, rápida y consecutiva de nuestras propiedades con las del 

            relleno se llama ascensión espiritual. El cuerpo es sólo un medio 

            para el avance espiritual en este proceso excitante. Por otra parte 

            no tiene ningún otro interés.

            Un placer pequeño no puede sentirse en absoluto comparado con un 

            gran deleite: el deleite más grande lo suprime. Por consiguiente, 

            aunque un cabalista vive en el mismo mundo en que nosotros lo 

            hacemos, él realmente ya está en el mundo superior. Sin embargo 

            porque nosotros no podemos percibir su mundo, todas sus sensaciones 

            están más allá de nuestra percepción, del otro lado del Machsom.

            Cuando el ser humano sienta con su alma y no con su cuerpo físico, 

            tomará la muerte como si fuera un cambio de ropa. Las sensaciones 

            que adquirió en el mundo no desaparecen, y el mundo de él vive en 

            las estancias con él después de sus cambios de cuerpo. Todos los que 

            se mantienen en la tierra pueden y deben completar su forma de 

            acuerdo con el plan del Creador.  

            ¿En qué datos esta basada La Cabalá?

            La Cabalá sólo usa datos precisos- probados-. No se tiene ninguna 

            teoría ni suposición en cuenta. Toda la Cabalá se recibió de las 

            personas que personalmente lograron las sensaciones espirituales a 

            través del Punto del Corazón, a través del alma. Ellas probaron y 

            describieron sus sensaciones. Los resultados de su investigación 

            forman la ciencia de la Cabalá.

            Como cualquier otra ciencia, la Cabalá opera con precisión 

            matemática, física y gráfica (los diagramas y tablas). En lugar de 

            tratar con los sentimientos, los cabalistas usan vectores, fuerzas 

            de gravitación y supresión de deseos: sus correlaciones son 

            numéricamente moderadas, se definen deseos y su satisfacción con 

            precisión.

            En nuestro mundo no podemos medir los esfuerzos internos de ningún 

            hombre, ni sus sensaciones subjetivas, como mucho podemos comparar 

            las percepciones e impresiones de dos personas diferentes con 

            precisión. Uno sólo puede simpatizar con los psicólogos y 

            psiquiatras que son completamente incapaces de operar con los 

            parámetros del alma del hombre.

            La historia y el idioma de la Cabalá

            Todo lo que nosotros sabemos sobre el mundo superior antes de que 

            nosotros lo descubramos sólo fue escrito por las personas que 

            personalmente lo lograron. Ellos describieron a su manera, sus 

            sensaciones, las conclusiones y ofrecieron las recomendaciones para 

            que nosotros pudiéramos seguir en su camino. Los cabalistas cuentan 

            sus jornadas en el mundo superior desde el tiempo de Abraham.

            Abraham fue el primer cabalista conocido. El comenzó a preguntarse 

            por el sentido de la vida que después lo llevo a la revelación de la 

            Fuerza Suprema.  Él describió sus impresiones de la revelación 

            divina en el libro titulado “Sefer Yetzirá.” Esto fue hace 3700 

            años. Abraham usó el idioma de la Cabalá en su libro que puede 

            comprarse hoy en cualquier librería que vende  literatura religiosa. 

            El próximo gran Cabalista fue Moshe (Moisés). Él logró al Creador y 

            describió sus logros en el libro que él llamó “Torá”–“Pentateuco.” 

            Moisés también usó el idioma de la Cabalá (“El Idioma de las Ramas”, 

            basado en la similitud entre el mundo superior y el nuestro) para la 

            descripción de sus impresiones espirituales. Porque todo en este 

            mundo se forma por las fuerzas que descienden del mundo superior, 

            cada objeto, acción o fenómeno en nuestro mundo es como una rama que 

            crece desde el mundo superior. 

            Moisés pidió prestado los nombres de los objetos y acciones de 

            nuestro mundo para describir los objetos y acciones del mundo 

            superior. En la superficie su relato se parece a una historia sobre 

            este mundo, pero tras de las palabras de nuestro mundo la 

            descripción del reino espiritual está completamente disimulada. Sólo 

            aquellos que viven en las sensaciones del mundo  superior entienden 

            la historia de Moisés adecuadamente. 

            “El Talmud” (Del Principio de la Era Común) es un libro que describe 

            las leyes del mundo superior en la forma de leyes jurídicas de 

            nuestro mundo. Las leyes descritas aparentemente en “El Talmud” 

            hablan sobre la conducta del hombre en este mundo, pero es sólo una 

            apariencia exterior del texto. Los cabalistas ven un relato 

            escrupuloso de la realidad superior. 

            También se usan los idiomas de narrativa y profecía para la 

            descripción del dominio espiritual. Da lo mismo para un cabalista en 

            qué idioma un libro sobre el Creador es escrito. En todo caso, como 

            un músico que oye la música mientras está mirando las notas, un 

            cabalista siente lo que el autor describió en un texto cabalista.

            Lo material y los sentidos espirituales 

            Nosotros nacemos con cinco sentidos: la vista, el oído, el olfato, 

            el gusto y el tacto a través de ellos es que nosotros recibimos un 

            poco de información de fuera. Nuestro cerebro procesa esta 

            información y produce un cuadro combinado del mundo circundante. 

            Estas sensaciones se llaman “este mundo” o “mi mundo.” Precisamente 

            hablando, nosotros no sabemos lo que existe alrededor de nosotros. 

            Nosotros apenas determinamos nuestra reacción a un poco de 

            influencia externa.

            Nuestro oído esta diseñado con una membrana (membrana timpánica) que 

            separa nuestra parte interna y la realidad exterior. Esta membrana 

            puede ser más sensible, saludable o dañada. Nosotros definimos un 

            sonido como fuerte, débil, alto, bajo o incluso imperceptible. La 

            calidad del sonido que oigo no depende de lo que se siente por 

            fuera; es determinado por los parámetros de mi sentido, es decir por 

            mis cualidades internas. Lo que yo siento no son las fluctuaciones 

            exteriores, sino la reacción de mi sensor a ellos. De hecho, percibo 

            algo dentro de mí y lo llamo un sonido externo.

            Lo mismo se refiere al resto de nuestros sentidos. Resulta que 

            nosotros somos un sistema completamente cerrado: cada uno de 

            nosotros siente sus reacciones internas a una influencia desconocida 

            externa. Nosotros nunca podemos percibir objetivamente algo que pasa 

            afuera. Cualquier cosa que nosotros sentimos en nuestros sentidos se 

            procesa por nuestro cerebro y la información se presenta de una 

            cierta manera. Fuera de  nuestros sentidos nosotros no tenemos 

            ninguna idea de lo que esta información es. Nosotros nos cerramos 

            con llave dentro de nosotros.

            ¿Qué me puede proporcionar el sentido adicional conscientemente 

            adquirido? No permite recibir la información por medio de mis cinco 

            sentidos naturales en mis deseos egoístas (interpretado como todo lo 

            que se refiere a la ganancia personal, es decir siendo filtrado), 

            sino en forma directa e imparcial.  De esta manera puedo lograr un 

            logro genuino del universo absoluto y objetivo. Esto es lo que la 

            Cabalá puede permitirnos hacer. Como cualquier otra ciencia, la 

            Cabalá se caracteriza por la repetibilidad de la experiencia, de los 

            datos registrados, etc. Lo digo como alguien, que completó una 

            educación científica antes de descubrir la Cabalá. 

            La Cabalá es una ciencia y no tiene nada que ver con la religión. Si 

            usted le pregunta lo que ella sabe de Cabalá a cualquier persona 

            religiosa, usted descubrirá miedo y resentimiento. Si  bien 

            exteriormente un cabalista se parece a una persona religiosa, su 

            visión del mundo y actitud frente a la vida es totalmente diferente. 

            La actitud de las masas religiosas claramente se distingue de la de 

            los cabalista.

            Gematría del alma 

            Si dos Cabalistas leyeran una y la misma descripción del mundo 

            superior, percibirán un cierto cuadro. ¿Pero cómo podrán comparar 

            sus sensaciones? Todos las sentimos según las propiedades internas 

            del alma. Si un cabalista tiene una pantalla más grande que otro y 

            su nivel espiritual es más alto, las imágenes que él puede ver serán 

            definitivamente diferentes. Si usted está en la calidad 5 y yo estoy 

            en la 10, usted entiende naturalmente más que yo. 

            La calidad del alma es una combinación de todas sus propiedades. El 

            hombre en nuestro mundo tiene un juego entero de propiedades: la 

            codicia, el celos, la misericordia, etc., pero todos las tenemos en 

            una proporción diferente. 

            Estudiando la Cabalá uno puede averiguar los deseos del alma, puede 

            describir y puede formular su estructura. El Creador creó un solo 

            deseo–el alma al que llamó “Adán.” 600.000 estructuras fijas, las 

            almas separadas pueden singularizarse fuera de él. Cada alma (común 

            e individual) incluye 620 partes internas, los deseos. Su 

            combinación determina la estructura del alma. 

            Cada una de estas estructuras del alma reciben su nombre según su 

            principal calidad distintiva. Tiene un valor numérico llamado 

            Gematría. La Gematría se expresa por las propiedades de la 

            combinación de las letras, es decir las letras en idioma hebreo son 

            usadas en lugar de números. Para definir las almas numéricamente, 

            ellos usan los nombres, porque no  había ningún número originalmente 

            en hebreo (ellas se designan por las letras). 

            Entonces el logro absoluto se logra. 

            Como resultado de su corrección, todas las almas se unen en una alma 

            común y se interrelacionan dentro de un sistema unificado. Esta 

            construcción del alma común liga todas las almas individuales 

            juntas, para que finalmente cada una de ellas sienta lo que todas 

            las otras sienten. Entonces el logro absoluto se logra. Semejante 

            estado se llama la Última Corrección. 

            Después el alma que recibe la Luz asciende a la Fuente–al Creador-, 

            se iguala a Él. Los niveles superiores de la Última Corrección se 

            llaman “los secretos de la Torá.” Ellos no se mencionan ni discuten 

            en cualquier libro. Estos estados se manifestarán, cuando el mundo 

            entero alcance un nivel definido en un periodo del  año 6000-- según 

            el calendario judío. Nosotros tenemos un poco más de doscientos años 

            avanzados; nuestros esfuerzos pueden acortar ese periodo 

            considerablemente. 

            ¿Por qué la Cabalá es una ciencia sobre la recepción de placer? 

            En la Cabalá nosotros entendemos cómo satisfacer todas las 

            manifestaciones del placer: el material, moral, intelectual o 

            físico. Además, aquí nosotros hablamos del deleite que es absoluto, 

            eterno, perfecto e infinito. 

            El deleite sólo se siente cuando un deseo muy fuerte está presente– 

            hay un deseo claro como el cristal- por algo que no es disponible. 

            El placer recibido extingue el deseo que a su vez reduce el placer 

            al instante. El más grande deleite sólo se siente durante el primer 

            contacto del deseo con lo que deseamos, de la forma como la 

            percepción del primer trozo de comida lo es en la boca de un hombre 

            hambriento. Entonces el  hambre mengua, el deseo desaparece y se 

            sacia. La comida deja de traer el deleite que se sentía al principio 

            de la comida. Los gourmet dejan los platos más deliciosos para el 

            final de una fiesta, porque el deleite mayor compensa la falta de 

            deseo. 

            Si nosotros empezamos investigando los varios tipos de placer que 

            nosotros recibimos del conocimiento, poder, riquezas, sexo y comida, 

            notaremos que todos ellos disminuyen con la recepción de lo que 

            deseamos. A menudo el hombre trabaja durante años para conseguir lo 

            que quiere, pero habiendo recibido el objeto, deja de disfrutarlo. 

            Sólo a la desaparición de la fuerza de la sensación de placer, 

            buscamos nuevos deleites. 

            Publicidad, moda etc. nos  proporcionan los nuevos deseos, y 

            nosotros nos dejamos llevar en la persecución constante tras los 

            placeres anticipados. Una vez que los deseamos y recibimos, nos 

            sentimos obligados a buscar el nuevo goce. Este proceso es 

            interminable. El hombre nunca puede ser satisfecho realmente. 

            Constantemente se está moviendo. 

            La Cabalá le enseña al hombre cómo recibir sin que desaparezcan los 

            placeres: eternos, absolutos y perfectos, que los reveló como paz 

            permanente y deleite. Este método se llama “Hochmat HaKabbalah” (La 

            Ciencia de La Recepción). Se nos dio a nosotros por el Creador, para 

            que nuestros deseos enormes se satisfagan inmediatamente, y entonces 

            los nuevos deseos que surgirían, se cumplan y así sucesivamente. La 

            ausencia de un hueco entre un deseo y su relleno nos permitiría 

            disfrutar paz interminable y deleite. Los deseos más grandes llevan 

            a los placeres mayores. 

            ¿Cómo tal deseo puede crearse? No existe en nuestro mundo. El alma 

            está opuesta a nuestro mundo entero. Difiere de este mundo por su 

            propiedad de altruismo llamada “pantalla” en Cabalá. El proceso de 

            adquirir una pantalla es un asunto de los estudios de la Cabalá. 

            Nosotros hablamos sobre un acercamiento estrictamente práctico, 

            sobre dominar un método especial. Puede lograrse en el proceso de 

            estudiar ciertos libros de los cabalistas. 

            El libro de texto del cabalista “El Estudio de las Diez Sefirot” 

            tiene la estructura siguiente: El Ari (un gran cabalista del  siglo 

            16) escribió el libro “El Árbol de Vida”, sigue el comentario 

            escrito por otro gran Cabalista Yehuda Ashlag (en el siglo 20). 

            Luego en la parte que tituló “La Reflexión Interna”, da una 

            explicación más detallada de la primera parte en un idioma 

            diferente. La parte se llamó “Los Significados de las Palabras” que 

            proporciona las preguntas que se refieren al significado de las 

            palabras usadas. Finalmente la parte “Las Preguntas y Respuestas”, 

            trata con las descripciones y explicaciones de los fenómenos 

            espirituales.

            Aunque los autores de libros cabalistas no asistieron a alguna 

            institución educativa, ni supieron de los métodos de instrucción 

            modernos, sus trabajos tienen una estructura completamente 

            académica. Ellos absolutamente aplicaron su conocimiento profundo de 

            la naturaleza humana. 

            El hecho de que el material se presenta en acuerdo completo con los 

            libros científicos modernos, una vez más da énfasis a que la Cabalá 

            es una ciencia.

            ¿Cómo los deleites de nuestro mundo pueden compararse a aquellos en 

            el mundo espiritual? 

            Ellos son incomparables. El nivel más bajo del mundo superior nos 

            dota de billones de veces mayor tiempo de beatitud constante que 

            todos los placeres que son sentidos en todo momento por todas las 

            personas en la tierra. Cosas así es la naturaleza de los niveles 

            espirituales: un billón de veces superiores que el nivel más bajo. 

            ¿Cómo podemos ascender al mundo superior? 

            Hay sólo una manera para cruzar el Machsom y entrar en el mundo 

            superior–usted necesita recibir una fuerza espiritual, una pantalla. 

            Sin atraer la Luz Circundante a través del estudio de libros 

            cabalistas el hombre se confina a las sensaciones de este mundo. No 

            hay fuerza en este mundo que podría proporcionarme una pantalla. Es 

            por eso porque el cabalista escribió sus libros. 

            Un cabalista vive en el mundo espiritual. En su libro describe lo 

            que siente allí. Mientras estoy leyendo su libro no puedo imaginar 

            las cosas sobre las que escribe, pero anhelo entenderlo, sentir lo 

            que siente. Así, leyendo un texto de un cabalista  deduzco la 

            influencia de la Luz del nivel que describe. Brilla lejos en mí, 

            mientras me estoy corrigiendo y elevándome. Una actitud diferente 

            hacia los libros de los cabalistas se prohíbe. 

            Uno necesita un gran deseo de estimular la emanación de la Luz 

            Circundante suficientemente grande como para subir al mundo 

            superior. Normalmente el deseo de hombre es frustrado. Algunas 

            personas poseen un deseo enorme y pueden entrar en el mundo 

            espiritual independientemente. Pero aquellas son pocas. Los 

            cabalistas nos aconsejan aprovecharnos de un efecto de grupo, de la 

            unión de las almas, de la unión de los deseos. 

            De hecho es así en el nivel de la Última Corrección, todas nuestras 

            almas se unen en una alma común llamada “Adán.” Si nosotros nos 

            unimos en un grupo, estudiamos juntos, positivamente nos afectamos 

            causando nuestro deseo espiritual de crecer, recibiremos un deseo 

            combinado poderoso para la corrección. 

            Si el hombre adquiere los deseos de diez de sus amigos, esto será 

            bastante para atraer la Luz Circundante muy intensa capaz de 

            adaptarlo al primer nivel espiritual.

            Hace muchos años el cabalista formuló un método de organizar un 

            grupo, explicó qué relaciones deben mantenerse entre los estudiantes 

            y deben describirse la conexión entre ellos. La aprehensión de los 

            cambios mundiales espirituales para que fuera un muy dinámico y vivo 

            proceso que incluye las comidas colectivas en las fiestas, fines de 

            semana y viajes. Todo debe servir a una sola meta–una correcta- en 

            un grupo en adelante. 

            ¿Y  si nosotros no lo queremos todavía? 

            Si el hombre no está interesado en la espiritualidad, tiene dos 

            posibilidades: olvidarse de todo, o asistir a las clases de Cabalá. 

            Él espera adquirir un deseo para él. Es similar a la manera en que 

            el anuncio nos afecta. 

            ¿Por qué nosotros tenemos que actuar esta manera? 

            Porque en este caso usted adelanta hacia la meta. Además, haciendo 

            muchas cosas innecesarias en su vida, evitará sufrimientos que lo 

            obligarán en todo caso a que venga a la Cabalá. No desea simplemente 

            regresar a este mundo y volver a empezar de nuevo.

            Aquellos, quiénes no sienten ningún deseo de descubrir el propósito 

            de vida, necesitan escuchar  los materiales de Cabalá, ser imbuidos 

            con la necesidad de estudiar Cabalá. Nosotros esperamos a las 

            personas que implacablemente buscan el significado de vida. Éstas 

            son las personas en cuyo corazones el punto espiritual está 

            despertando. Muchas personas vienen y van, pero sólo son pocas, 

            quiénes están listas a sacrificar todo por lograr la meta, la 

            estancia. Hay más de ellas cada año. 

            A lo largo de los siglos el cabalista señaló que desde 1995 muchas 

            personas empezarán a descubrir la Cabalá, porque éste es el tiempo 

            de corrección en masa a alcanzar el nivel desde el que cada alma 

            descendió. 

            EXODO - Desde lo físico hasta lo espiritual

            Las personas de este mundo son personas ordinarias. Pero a un persa 

            llamado Abram (más tarde Abraham), el Creador se reveló a Sí mismo. 

            Llegó a se un “yehudi” (Judío), de la palabra “Yechudi” 

            (solo-único), él y el Creador llegaron a ser uno. Entonces ¿Quién es 

            este Abraham? Él es un hombre que estaba dotado con una chispa 

            espiritual, una sensibilidad del Creador. Pero aparte de eso él era 

            una persona ordinaria.

            No hay ninguna santidad en ningún órgano de nuestro cuerpo. Así no 

            sucede nada si un corazón que no funciona bien es reemplazado por 

            otro corazón humano o por el corazón de un cerdo. Nuestro corazón es 

            pura materia como el de cualquier animal. Ellos no son sagrados, no 

            están conectados con el Creador.

            Así que no hay diferencia entre un Judío y un Gentil, salvo la 

            chispa del Creador encontrada en el Judío. Eso significa que si esa 

            chispa existe en el corazón de una persona, esa persona es llamada 

            Judía. Si ella desaparece, el Judío de nuevo se convierte en Gentil. 

            Lo segundo, en cambio, es una situación imposible, porque la 

            santidad siempre aumenta y nunca disminuye. Es una ley espiritual, 

            por la cual todo es llevado más cerca del Creador.

            El éxodo al mundo espiritual es un proceso lento. Al principio un 

            hombre es capturado por los deseos de este mundo. Gradualmente, el 

            hombre se da cuenta de la falta de sentido de su existencia física, 

            como si no existiera esa chispa, el hombre es sólo uno  de tantos...

            La Haggadah dice: “Al principio, nuestros padres adoraron dioses 

            extraños”. Adorar un dios extraño (paganismo) es un estado posible 

            solamente después de que uno ha hecho contacto con el Creador, él ha 

            llegado a ser consciente de la oposición entre sus atributos y los 

            del Creador y ha elegido actuar contra el deseo del Creador. Por 

            esto, el paganismo tiene un cierto grado de conciencia, de habilidad 

            para manejarse más allá de la naturaleza que se tiene desde el 

            nacimiento.

            En efecto, nuestros padres adoraron dioses extraños, pero entonces 

            el Creador se les reveló a Sí mismo, y la luz que vino con ello fue 

            aceptada como una orden para emigrar desde Mesopotamia a la Tierra 

            de Israel. Así, nosotros vemos que en este mundo también, uno se 

            mueve de un sitio a otro, siguiendo la voluntad interna de uno, 

            siguiendo el corazón de uno.

            Los cabalistas escriben que podemos vivir en la Tierra de Israel, 

            provistos con algo comparado a su nivel espiritual. De lo contrario 

            estaremos exiliados de aquí justo como antes. El Creador ha vuelto a 

            traer nuestros cuerpos, pero continua nuestro deber de realizar 

            nuestro regreso interior al estado espiritual llamado la Tierra de 

            Israel para ser dignos de esta tierra, ¡que es todo lo que 

            necesitamos!

            Abraham el Patriarca es un testimonio de ello. Una vez llegó a ser 

            un Judío, D-s le dijo: “Vete de tu tierra y de tu patria y de la 

            casa de tu padre a la tierra que Yo te mostraré”. Y Abraham  se 

            movió (interiormente) a la Tierra de Israel: él empezó a desarrollar 

            vasijas espirituales, vasijas de otorgamiento.

            Pero para alcanzar la unidad con el Creador, más que la habilidad de 

            dar (otorgar por otorgar), hay que tener la habilidad para recibir 

            en orden de otorgar, a través de las vasijas de recepción, 

            corregidas por el ánimo de otorgar al Creador. Pero ¿dónde obtenemos 

            esas vasijas, esos deseos? Cuando uno se encuentra en la Tierra de 

            Israel y quiere otorgar al Creador, uno se da cuenta que no tiene 

            nada para darLe, y uno llega a estar hambriento, hambriento de 

            otorgar.

            Entonces, uno se exilia a Egipto. Pero ¿Por qué?¿Para qué? Porque 

            renunciando a nuestro deseo de recibir vamos en contra de nuestra 

            propia naturaleza humana. Puede ser que nadie pueda comprenderlo. 

            Ningún otro método, sino la Cabalá lo usa porque este acto se opone 

            a la naturaleza humana. Todos los otros métodos son producto de 

            nuestra naturaleza interna y se proponen hacer nuestra vida más 

            confortable, placentera, todos menos la Cabalá la cual fue concedida 

            a Abraham junto con la sublime revelación del Creador.

            Pero, ¿Realmente esto se hace en Egipto?

            Por lo dicho anteriormente, el hombre está confundido, hambriento 

            (tanto física como espiritualmente), las metas materiales toman 

            prioridad, así que uno puede darse cuenta de cómo es superior el 

            espíritu a la materia. Se puede obtener placer espiritual en actos 

            materiales. Pero el verdadero sabor del placer material permanece 

            solamente para el prudente( aquel quien aspira a la sabiduría, quien 

            asciende al espíritu para vivir los verdaderos deseos), por ello es 

            quien debe confrontar los más grandes placeres.

            Cuando uno progresa en los estudios, se ve a sí mismo como más y más 

            viciado. Todos los peores deseos se despiertan en él. Precisamente 

            éste es el exilio a Egipto, cuando uno quien aspira a ascender por 

            la escala hacia el espíritu, cae bajo el gobierno del deseo de 

            recibir.

            Es por esto por lo que se dice que los hermanos de José le visitaron 

            en Egipto . El exilio a Egipto ocurre cuando uno pierde sus vasijas 

            de otorgamiento, cuando caen bajo el gobierno de las vasijas de 

            recepción. Este estado permanece tranquilo mientras dura la 

            progresión en la espiritualidad.

            Cuando uno empieza a estudiar, se está lleno de vida, despreocupado. 

            Pero después de unos meses las cosas cambian. La espiritualidad no 

            es tan tentadora como lo era antes, las interrupciones materiales 

            aparecen y uno siente que nunca verá abiertas las puertas del Cielo. 

            ¿Porqué ocurre esto?

            Porque las vasijas de recepción deben ser desarrolladas, una cortina 

            (masaj) tiene que ser alcanzada y desplegada sobre los deseos de 

            Egipto. En verdad, se tienen las vasijas de otorgamiento, pero están 

            ocultas. Cuando empieza el trabajo en Egipto, uno echa de menos la 

            espiritualidad, pero cuanto más se la echa de menos, más se la 

            encuentra inalcanzable.

            El tiempo de la “esclavitud en Egipto”dura tanto como uno se siente 

            esclavo, hasta que se eleva un nuevo rey, uno que no conoció José. 

            Uno siente el gobierno de su faraón interior sobre él, llevándole 

            contra el Creador.

            Pero, si el deseo de recibir me permite disfrutar ¿Qué es lo que 

            falla?¿Cómo es que su gobierno es nocivo para mí?

            Si quiero algo más que la satisfacción del deseo, por ejemplo, si 

            quiero contactar con el Creador, pero siento que los placeres 

            materiales me alejan de El, empiezo a percibirles como un obstáculo, 

            como algo malvado que va en mi contra.

            Entonces, una batalla interna empieza dentro de mí. Empiezo a 

            preguntarme si “Yo” es quien quiere pegarse al Creador, o si “Yo” 

            busca los placeres materiales. Entonces ¿Quién es mi “Yo”?

            Una guerra estalla entre ambos deseos: en una mano Moisés y Aarón y 

            en la otra el Faraón. Uno no puede decir quien gana, porque los 

            magos del faraón hacen los mismos milagros que el Creador. Por lo 

            tanto, la huida del gobierno de la naturaleza solamente es posible 

            después de que el Creador golpee diez veces (las diez plagas de 

            Egipto) 

            Para mi neutral “Yo”sentir de donde procede la luz, requiere sentir 

            los diez golpes- justo como el Faraón que está dentro de mí se opone 

            al Creador- así que yo puedo  separarme de él y poder alcanzar un 

            estado donde el faraón mismo dirá:¡Vete!¡Me has traído bastante 

            dolor!

            Los diez golpes muestran al hombre que el gobierno del Faraón es una 

            cosa odiosa, intolerable. Entonces, el hombre mismo quiere escapar 

            de ello. Quiere, ¡ No puede! Por consiguiente, para que la huida del 

            Faraón tenga efecto, se requieren ciertas condiciones externas. Debe 

            haber un apuro, ocultación y la oscuridad de la noche.

            Solamente entonces el hombre puede acumular sus deseos de 

            otorgamiento, separarles de su propio deseo de recibir y ocultarles 

            de ello. La huida se realiza de noche, cuando las luces espirituales 

            están apagadas. La fe se sobrepone a la razón, yendo contra su 

            propio juicio para escapar de su naturaleza.

            Se dice: “Si tú has trabajado y lo encuentras, entonces cree”. Eso 

            significa que uno ha puesto bastante trabajo para que el Creador sea 

            revelado, pero no es consciente que este trabajo es suficiente para 

            salir de este mundo y entrar en el mundo superior. La salida de 

            nuestra naturaleza es un hecho repentino.

            El hombre no tiene control sobre este proceso, él simplemente toma 

            parte en él. Él camina sobre la tierra, entre las paredes del Mar 

            Rojo, las barreras, y entra...en un desierto.¿Qué ha ganado con 

            ello? El hombre entra en Egipto con una chispa de el Creador, 

            echando de menos al espíritu y sale con las vasijas de la recepción 

            vacías- la sensación de un desierto.

            Se dice que Israel marchó con “joyas de plata y joyas de oro y  

            vestidos”. Esto significa que el hombre deseos corruptos para 

            recibir y debe empezar ahora a trabajar con ellos y corregirlos. 

            Tanto cuanto estas vasijas pertenezcan a Egipto, le darán solamente 

            la sensación de oscuridad, de un desierto. Pero cuando les corrija y 

            les use correctamente, recibirá a través de ellos la luz superior.

            Así el hombre entra en el desierto. No está todavía en la Tierra de 

            Israel. Ahora necesita de la luz para poder distinguir cuanto de 

            cada atributo es digno de usar para su progresión en el mundo 

            espiritual. La recepción de esta luz es llamada “la recepción de la 

            Torah”.

            Una persona que salga de este mundo hacia el espiritual, empieza a 

            trabajar en tres líneas. Una izquierda, una derecha y una 

            intermedia. Debemos darnos cuenta que no somos los que estamos 

            trabajando, es el Creador, es el trabajo del Creador. ¡Debemos 

            aceptar Su trabajo sobre nosotros! Todo ha sido creado en su estado 

            perfecto, pero la criatura solamente puede calcular la perfección 

            desde su opuesto. Esto es por lo que el hombre debe experimentar 

            todos los estados imperfectos. El trabajo del hombre es un proceso 

            de auto-conciencia; conciencia del trabajo que el Creador está 

            haciendo sobre él.

            Hay un mundo y dentro de él un alma. El contacto con el Creador se 

            compone de tres partes: OLAM (el mundo), Shanah (un año), Neshamá ( 

            un alma). Shanah es la extensión de contacto entre OLAM y Neshamá. 

            El mundo OLAM proviene del mundo He´elem (ocultación). Esto 

            significa que OLAM es la extensión de la ocultación del Creador.

            ¿Es posible obtener resultados espirituales desarrollando actos 

            físicos?

            Todo lo que hace el hombre, lo hace porque quiere. La roca, que no 

            tiene movimiento, también quiere mantener su condición. La planta 

            quiere crecer. Extraña la luz y crece hacia ella.

            El deseo del hombre está siempre expresado por cierto acto. Esto es 

            porque cualquier movimiento que un animal haga es exactamente el 

            movimiento que debe ser hecho.

            Aunque cada deseo es expresado en el exterior, el hombre no siempre 

            es consciente de sus deseos. Desde fuera, uno no puede entender el 

            propósito de los actos del otro. Por esto la ciencia que estudia las 

            intenciones es llamada “La Sabiduría de lo Oculto”, porque nadie 

            sabe lo que está en el interior de tu corazón, a menudo incluso tú 

            mismo. Pero como siempre la forma exterior indica el deseo interior.

            Nosotros no estamos todavía en los mundos espirituales y no podemos 

            unir otras almas a nuestra pantalla. Mientras tanto, nuestro trabajo 

            se mantiene en el nivel de este mundo, desplegando la sabiduría de 

            la Cabalá. Este acto es totalmente espiritual. A través de él, uno 

            ayuda a otros a unir su camino a través de actos físicos; uno ayuda 

            a la apertura de la espiritualidad en este mundo.

           Hanukah

            ¿Cuál es la raíz espiritual de Hanukkah? ¿Por qué encendemos velas, 

            y quienes fueron los Maccabim?

            Hay una raíz en el mundo espiritual para todo lo que existe - una 

            raíz que inicia y motiva nuestro comportamiento, nuestros 

            pensamientos, nuestras emociones, y los diferentes eventos que 

            experimentamos. Todo lo que imaginemos posible.

            El reino de la Cabalá describe la preciosa realidad tal como es 

            revelada a esos que han alcanzado el mundo del espíritu. Cualquiera 

            que desee entender el curso de nuestras vidas puede alcanzar ese 

            mundo. Este ofrece a los que llegan  a sus puertas una oportunidad 

            de controlar en forma consciente sus vidas, para alcanzar un placer 

            supremo que nunca antes habían sentido.

            Esos que se unen con este mundo lo sienten como una completa 

            realidad, describiéndolo en nuestro lenguaje, justo como nosotros 

            describimos nuestra propia realidad.

            Si tu y tu amigo observan una flor, es bastante posible que cada uno 

            tenga una diferente impresión de ésta en la mente. Por ejemplo, 

            puedes admirar su belleza y tu amigo su escencia. Pero ambos estarán 

            de acuerdo que por ejemplo ésta sea una rosa roja.

            Similarmente, cualquiera que se una con el mundo eterno, describe lo 

            que ha visto en un lenguaje que solo aquellos que han estado ahí 

            comprenderán.

            En el mundo del espíritu, no hay flores, Hay anhelos y deseos que se 

            abren por sí mismos en un predeterminado orden. Cualquiera que 

            alcance ese mundo pasará por las mismas fases que sus predecesores.

            El ciclo del desarrollo espiritual es llamado un “año” por que en 

            cada una de las fases, uno se encara con los mismos deseos a que se 

            ha enfrentado en las fases previas, pero en un nivel mas profundo, 

            ayudándolo  a entenderse a sí mismo mucho mejor.

            Así, un Cabalista observando sus propios deseos vive a través de 

            seis mil años de crecimiento antes de que alcance su destino y 

            triunfe al recibir todos los placeres que un humano puede sentir. 

            Debido a que el asunto es el desarrollo interno, que está separado 

            de la realidad física en la cual vivimos, un Cabalista puede vivir 

            los seis mil años (fases) en tan solo cinco o diez años de su vida.

            En el curso de esos años encuentra situaciones recurrentes  de 

            revelación que lo ayudan a ascender al siguiente grado. Los 

            Cabalistas llaman a esos grados “días festivos” y “Sábados.”

            Los días festivos y Shabbath en nuestro mundo fueron determinados 

            por los Cabalistas para permitir a esa gente que deseaba pero que no 

            era Cabalista, actuar en la carne de acuerdo con el mundo 

espiritual.

            Eso es por lo que celebramos las fiestas cada año y el Shabbath cada 

            semana. Un Cabalista puede, no obstante, celebrar el Passover 

            internamente aún cuando la fiesta esté meses lejos, por que no hay 

            conexión entre nuestro estado espiritual y el tiempo físico en el 

            que vivimos.

            De todas los días festivos, Hanukah y Purim son considerados 

            especiales. Hay un número de razones para eso. Primero, éstos no 

            están escritos en la Torá. Segundo, se dice que cuando todas las 

            correcciones sean hechas, todas las fiestas serán canceladas a 

            excepción de esas dos. Tercero, las dos fiestas están conectadas con 

            la reconstrucción del templo. 

            Espiritualmente, el templo significa el lugar donde el Creador y la 

            criatura se unen.

            La destrucción del templo es una ruptura de la unión entre ambos. 

            Esa unión es la que los Cabalistas están tratando de reconstruir.

            Hay dos fases de reconexión. En la primera, el humano debe aprender 

            como elevarse por arriba de la naturaleza egocéntrica y alcanzar una 

            herramienta (llamada vaso de otorgamiento) con la cual se unirá al 

            mundo espiritual. Esta es la fase de corrección.

            Después de eso viene la fase de recepción, cuando el humano puede 

            recibir tremendos placeres usando la nuevamente adquirida 

            herramienta.

            Un hombre sediento, que sostiene en su mano un vaso quebrado, debe 

            primero reparar el vaso antes de poder llenarlo y tomar de él. El 

            que se siente separado de la espiritualidad debe primero enmendar su 

            unión con el Creador antes de que pueda recibir las cosas ofrecidas. 

            Hanukah marca y celebra el alcanzar los vasos de otorgamiento. Esta 

            es una fiesta espiritual, que pertenece a la primer mitad del 

            trabajo - la corrección. Esto es por lo que uno puede dividir su 

            nombre en dos: Hanu (estático, descansado) Kah como un símbolo del 

            descanso, el descanso que el humano toma una vez que se ha corregido 

            su vaso antes de empezar a llenarlo.

            Las velas de Hanukah simbolizan la Luz de Misericordia que uno 

            adquiere cuando ha alcanzado el mundo espiritual. La luz se 

            incrementa gradualmente durante el día de fiesta, por lo que se 

            enciende una vela extra cada día.

            Las festividades que celebramos mantienen una compleja relación  

            entre varias situaciones en nuestra alma. 

            Israel se interpreta como la fuerza que nos lleva directamente al 

            Creador (Isra viene de la palabra Yashar, directo, y Él es la 

            palabra Hebrea para Dios, la palabra Israel significa “directamente 

            a Dios”), la razón espiritual detrás de este mundo.

            Los Griegos son los deseos que se oponen al desarrollo espiritual 

            del hombre. Ellos le dicen a él que es irracional ir mas allá de las 

            leyes de la naturaleza, para comulgar con el mundo superior. Ellos 

            claman que no tiene racionalidad. El Griego debilita la fuerza de 

            Israel usando argumentos lógicos que se originan en la acumulación 

            propia de experiencias en este mundo.

            Los Griegos no quieren exterminar a Israel, como lo hizo Haman, 

            ellos simplemente querían matar el que Israel alcanzara la vida. 

            Querían poner estatuas hechas por el hombre en el templo y hacer que 

            Israel hiciera reverencia  ante ellas. Ellos no lucharon por la 

            denominación materialista, lucharon por una espiritual.

            El Israel dentro del hombre debe de reunir el esfuerzo del poder de 

            la fe contra los argumentos griegos. Israel le dice a los griegos 

            que eso está correcto desde el punto de vista lógico pero Israel 

            cree que es posible ir mas allá de las barreras de la razón, al 

            mundo de las causas. Mientras  más fuertes se volvieron  los 

            griegos, más poderosa se volvió la fe de Israel. Esta guerra siguió 

            y siguió hasta que pareciera un milagro que pudiera ganar Israel. 

            Pero el milagro ocurrió.

            El milagro de Hanukkah es que uno al final tiene éxito en la unión 

            con lo que era largamente anhelado. Mas allá un bello, y encantador 

            mundo aparece mucho más maravilloso que uno pueda imaginar. Entonces 

            se da uno cuenta  lo real que ha sido el camino de Israel y porqué 

            es bueno apegarse a éste por ahora.

            La victoria sobre los griegos es el cimiento del camino de cualquier 

            criatura en el reino espiritual. Este le permite a uno cumplir las 

            correcciones que lo llevarán a la frontera final, que es el Purim, 

            la lucha en la cual uno tiene éxito en alcanzar la eterna recompensa 

            que el Creador ha preparado para todos.

           Guerra eterna en el Cielo y en la Tierra

            Sobre el pavimento, una llorosa muchacha se arrodilló frente a las 

            velas. Gritó sin pausas, sin esperanzas, y su falda negra se empapó 

            con sus lagrimas. Frente a ella, rosas rojas frescas dispuestas en 

            hileras, ocultando las manchas oscuras en el pavimento debajo de 

            ellas. 

            "Un muchacho estuvo en este punto ayer" le dijo a su amigo y comenzó 

            a gritar. Ella dijo que este no era el momento oportuno para un 

            reportaje periodistico, había habido demasiada sangre. Era el día 3 

            de Junio. Y nadie en el mundo podría ofrecerle suficiente consuelo a 

            esta muchacha arrodillada frente a las velas. El 1º de Junio, justo 

            en este punto, ella había perdido todas sus esperanzas. Todo lo que 

            quedó fue su desaliento y su ensangrentado amor. 

            En un articulo sobre el Holocausto, encontré por casualidad este 

            breve dialogo: ¿"Dónde estuvo su D os cuando los Judíos fueron 

            empujados a las cámaras de gas"? 

            El estaba parado en la entrada, llorando, fue la respuesta. Cité 

            este dialogo al Rabbi Laitman. "Hermosas palabras pero absolutamente 

            insignificantes si uno no comprende el objetivo de la Creación" dijo 

            él. 

            Pero la sangre de ese muchacho y el dolor de la aquella muchacha 

            requiere al menos alguna explicación sino consuelo, que 

            probablemente será imposible. A pesar del objetivo de la Creación – 

            al menos alguna clase de justificación. 

            Rabbi Laitman: Si busca consuelo, yo no soy la persona adecuada. No 

            le diré nada tanto de la sangre como de los sufrimientos, y si bien 

            yo estoy tan apenado como usted. Mi pena es de una clase diferente; 

            no puedo participar de su pena. Pero si usted quiere comprender 

            porqué y que sucede hoy día en Israel, y que es lo que deberíamos 

            hacer acerca de ello, se lo puedo explicar. 

            Nosotros – nuestro mundo – estamos localizados en el punto mas bajo 

            en el Universo. El Creador nos ha colocado aquí para permitirnos, 

            según su plan, elevarnos independientemente al punto mas alto del 

            Universo. Nosotros deberíamos igualarnos con el Creador en los 

            terminos de perfección, estar plenos de tranquilidad y 

            conocimientos. Para alcanzar esto, nosotros deberíamos superar los 

            125 peldaños de la escala espiritual que se eleva de nuestro mundo 

            al Creador mismo. Esta escala está formada por cinco etapas (Fig. 1) 

            y cada una de esas cinco etapas a su vez, está formada por cinco 

            "partzufim" (objetos espirituales), los que a su vez están 

            constituidos por cinco sefirot. Si sumamos todos estos elementos 

            obtenemos la cifra de 125 sefirot, calidades y etapas. 

            Todo lo que usted explicó es información absolutamente teórica. ¿Qué 

            podemos hacer con ella? ¿Cómo se relaciona con las catástrofes de 

            nuestro mundo, con esa mancha de sangre en el pavimento? ¿Por qué 

            nosotros debemos pagar el precio por el hecho de que de acuerdo con 

            el plan del El Creador fuimos colocados "en la parte más baja del 

            Universo" 

            Rabbi Laitman: Con esta clase de preguntas y demandas no llegaremos 

            a ninguna parte en nuestra conversación. Una vez que usted haya 

            aprendido y entendido las leyes del universo, y haya aprendido a ver 

            la naturaleza de los mundos espirituales mas allá de nuestro pequeño 

            mundo material, solo entonces usted tendrá sus respuestas. 

            Naturalmente, hoy usted no me preguntó por qué se estrella contra el 

            pavimento un hombre que saltó desde un séptimo piso o por qué se 

            ahogó por no saber nadar. 

            A usted e parece normal porqué usted conoce algunas de las 

            indispensables leyes física y no tiene ninguna duda acerca de su 

            credibilidad. 

            Sin embargo, desde finales del siglo 20ª, de acuerdo con la curva de 

            desarrollo de La Creación, usted y todos nuestros contemporáneos 

            están obligados a aprender las leyes de los mundos espirituales, que 

            son tan indispensables como las leyes físicas de nuestro mundo. 

            Debemos entenderlas como entendemos la Ley de la Gravedad, sin tener 

            ninguna duda acerca de su existencia. Estamos muy retrasados, sobre 

            todo los Judíos, en adoptar las leyes espirituales. Ignorantemente 

            las hemos violado, y habiendo hecho esto, con ira protestamos cuando 

            nos ahogamos, nos estrellamos y nos quemamos. 

            Si usted observa la curva de desarrollo de la Creación, su 

            corrección y rescate (Fig. 2), usted puede ver que todos estos 

            procesos y sus fechas han sido predefinidos. Antes, esta información 

            había sido ocultada de la gente, y solo unos pocos tenían acceso a 

            ella. Hoy día está libremente disponible. Esta información es muy 

            importante para la humanidad de hoy día. Es mas importante que la 

            ley de la gravedad. No es solamente nuestra misma existencia en este 

            mundo que depende de ello, como así también de la dirección futura 

            de toda la humanidad, y sobre toda la de los Judíos. 

            Todas nuestra almas son parte de una misma alma, llamada "Adam". 

            Esta alma es la única creada por El Creador de acuerdo con su plan – 

            El Programa de la Creación – esta alma debe distanciarse por sí 

            misma de El Creador hasta tal punto de alcanzar a sentir toda la 

            amargura, la humillación, la vanidad, la imperfección y la 

            inestabilidad de este estado. Esto es hecho para hacerlo querer 

            parecerse a El Creador, para retornar y elevarse a Él. 

            Todo el tema de este descenso desde El Creador, y subsecuentemente 

            el ascenso para regresar a Él, es para que el alma adquiera por sí 

            misma el deseo de parecerse a El Creador. Cuando regresa a El 

            Creador a causa de su propio deseo, el alma percibe un infinito y 

            enorme placer, eternidad, conocimiento superior, tranquilidad y 

            perfección que tenía en su estado original. 

            El ascenso del alma desde nuestro mundo a El Creador es gradual – 

            atravesando 125 etapas – y es el grado en el que el alma adquiere 

            las cualidades de El Creador. El retorno del alma a El Creador 

            debería ocurrir durante nuestra vida terrenal, y no después de la 

            muerte, como a menudo fue descripto por los poetas. La parte mas 

            baja de esta etapa es El Mal Absoluto, la etapa mas alta de esta 

            escala es el Bien Absoluto. Todas las etapas intermedias son 

            victorias relativa de El Bien sobre El Mal. El ascenso por la escala 

            se considera como la lucha continua de el hombre contra el mal; esto 

            es la naturaleza egoísta del hombre. 

            Si el hombre alcanza un entendimiento de la estructura general de 

            los mundos, comprendería que toda su vida es una continua batalla 

            contra su Mal Interior: la gradual expulsión del mismo y su 

            reemplazo por las cualidades de El Creador, El Bien. Hasta que todo 

            el Mal no haya sido reemplazado por El Bién, la batalla continuará. 

            Por otra parte, cuanto mas activamente nos comprometemos con El Bién 

            para expulsar a El Mal, 

            El Mal se torna mas intenso y despiadado. La razón de esto es que 

            cuanto mas alto asciende el alma por esta escala, las mas poderosas 

            y opuestas fuerzas de El Bién y de El Mal se alzan nuevamente una 

            contra otra. El alma se encuentra entre estas dos fuerzas – y esta 

            no es una metáfora poética. La lucha entre El Bién y El Mal es un 

            estado permanente de el alma en su camino para alcanzar La Creación. 

            ¿Una guerra eterna? 

            Rabbi Laitman: Por supuesto. La incapacidad para comprender y la 

            mala predisposición a ver las constantes diferencias que separa a El 

            Bién y El Mal – el permanente estado de guerra entre ellos - conduce 

            al hombre a la esperanza de qué aquí sobre la Tierra, es posible 

            alcanzar la paz en cualquier momento. Todo lo que se necesita es la 

            buena voluntad para intentarlo y negociarlo. 

            Nunca, durante su historia, ha existido humanidad sin guerras, 

            choques, distanciamientos, y preparativos para la guerra, o la 

            curación de las heridas después de la guerra. Esto es un hecho. 

            También es un hecho de que si en alguna parte del mundo existe una 

            guerra, va a buscar a los Judíos. Ellos están alli, ya sea ocultos o 

            evidentes. Ellos están ocultos porque el rastro de diez de las 

            Tribus Judías se ha perdido, pero, una vez que hemos aprendido las 

            razones de las guerras y la de sus participantes, muy probablemente 

            encontraremos a nuestro compatriotas allí – ya sean ocultos o 

            evidentes. Este será simpre el caso hasta el final mismo, hasta la 

            corrección eventual de El Mal, y su reemplazo por El Bién. 

            ¡Usted pinta una perspectiva tan desesperanzada! 

            Rabbi Laitman: El verdadero proceso que eventualmente nos conduciría 

            a la perfección, la eternidad y la tranquilidad, que es el objetivo 

            de la Creación. 

            Pero nosotros no queremos ver el final de este proceso. 

            Rabbi Laitman: ¿Quién le dijo a usted esto? Observe una vez más la 

            curva del rescate. Por miles de años la humanidad ha avanzado 

            inconcientemente hacia el objetivo de la Creación. Desde la última 

            década del Siglo 20º el ascenso conciente del alma comenzó – 

            exactamente como fuera pronosticado en el libro del Zohar y en los 

            escritos de los grandes Kabbalistas como el Ari, el Gaón de Vilna y 

            Baal Sulam. Nosotros somos la primera generación obligada a comenzar 

            con este proceso conciente de correción, pero nunca tuvimos que 

            hacerlo con nuestra propia familia todavia. Nosotros nunca nos hemos 

            molestado para saber algo acerca de eso todavía. Es por eso que hay 

            cuerpos inanimados de muchachos y muchachas, y es por eso que hay 

            manchas de sangre en el pavimento y mares de lagrimas. 

            ¿Pero como podemos conscientemente participar en este proceso si 

            todo está predefinido y la curva está dibujada? 

            Rabbi Laitman: La unica manera es estudiar esta curva y 

            deliberadamente cambiar este proceso, llegando al entendimiento de 

            la naturaleza constante de las Leyes del Universo. El hobre debería 

            comprender que el grado de la corrección depende solamente de él 

            (este hecho constituye la libre elleción) y de que existe cierto 

            tiempo que se le dá al proceso de corrección. Si el hombre llega 

            tarde, la naturaleza misma lo empujará hacia delante mediante 

            acontecimientos trágicos, demostrandole a él su 

            Estado incorrecto, el que el hombre debe comenzar a corregir. 

            Esto significa que estos sufrimientos, tragedias y catastrofes por 

            las que hemos pasado, son solo las consecuencias de nuestras 

            cualidades incorrectas, no corregidas a tiempo por medio de nuestros 

            propios esfuerzos. Actos terroristas y guerras, explosiones y 

            tragedias continuarán, a menos que comencemos nuestra guerra interna 

            con El Mal en el mundo espiritual, mientras nos preparamos al mismo 

            tiempo para nuestra guerra externa aquí. Este es el trabajo interno 

            para corregir nuestra propia naturaleza, nuestro ego, y para 

            descubrir y vencer el mal dentro nuestro. No hay ningún psícologo o 

            psiquiatra que conozca este metodo. Este método para desarrollar y 

            corregir el alma fue elaborado por los Judíos (como nuestra misión 

            predeterminada). Debímos haber comenzado a aprender este método hace 

            mucho tiempo. 

            Durante la decada de 1930, en visperas de la Segunda Guerra Mundial, 

            el mas grande Kabbalista del Siglo 20º, Baal Sulam, llamó a los 

            Judíos a hacer esto. Ellos no lo escucharon. Nosotros estamos 

            obligados a comenzar a gobernar nuestra corrección, nuestro 

            universo. Pero nosotros mientras tanto debemos dejar de soñar acerca 

            del fin de la guerra. 

            Usted nos priva de cualquier esperanza de paz y consuelo, mientras 

            todas las otras religiones llaman a la paz. 

            Rabbi Laitman: Yo estoy mostrando el cuadro real de la 

            contra-reacción entre El Bien y El Mal. Estoy tratando de mostrar 

            los cálculos por los que las explosiones ocurren y las guerras 

            comienzan. Yo no escribo palabras de consuelo, pero si para que 

            conozcamos como podemos luchar contra El Mal. Si comenzamos nosotros 

            mismo a generar las correcciones de acuerdo con el plan de La 

            Creación, nosotros no tendríamos esa sensación de empate entre El 

            Bien y El Mal, que toma forma de trágicas catastrofes y actos 

            terroristas en nuestro mundo, tan bruscamente. Todo depende de 

            nuestra participación en el proceso de corrección y cuan activa es 

            esa participación. 

            Si nosotros mismos corregimos y avanzamos hacia la percepción de los 

            mundos espirituales en el modo de andar qué fue predefinido en el 

            plan de nuestro desarrollo, gradualmente comenzaremos a sentir mas y 

            mas consuelo, iluminación y tranquilidad. Para asistirnos en nuestra 

            corrección, la supervisión superior intencionadamente creó ese modo 

            de andar que nosotros podemos realizar en correspondencia a nuestro 

            potencial interno y la condiciones externas. 

            Es por eso que las conferencias en nuestros grupos se concentran en 

            los metodos para la corrección del alma y no solo en las relajantes 

            lecturas de los Salmos. Todas las religiones hablan sobre 

            sufrimientos y recompensas. La Kabbalah en ningún caso afirma que 

            nuestras tragedias son el pago por el cuál seremos admitidos en el 

            Jardín del Eden. Nuestras tragedias no son el pago pero sí una 

            consecuencia de una de nuestras cualidades espirituales no 

            corregidas a tiempo. Las tragedias continuarán mientras nosotros 

            mismos no corrijamos nuestras cualidades. He aquí una analogía: si 

            mi automovil no funciona correctamente, el mismo se detendrá 

            constantemente, a no ser que me ocupe de conocer las causas. Y si 

            retraso la reparación, los problemas aumentarán y me conducirán a 

            accidentes y catástrofes. 

            En ningún caso quiero pintar cuadros atractivos sobre el futuro: 

            estamos en medio de una lucha constante contra El Mal y solo 

            podremos corregirlo si abolimos sus poderes contra nosotros; solo 

            así evitaremos guerras y actos terroristas. Hemos entrado en una 

            etapa consciente de corrección y de ahora en adelante, nuestra 

            naturaleza nos impulsará a actuar conscientemente. Cuanto mas nos 

            quedamos atrás, mas duro será el impetu, porqué la guerra entre La 

            Santidad y las fuerzas oscuras continuará hasta que terminemos 

            nuestras correcciones. 

            ¿Quiere significar que El Creador ha postulado el objetivo de La 

            Creación por el sufrimiento del ser creado? ¿Cómo puede estar 

            justificado ello? 

            Rabbi Laitman: Solo si usted ve el cuadro completo. A menos que 

            usted haga, usted no puede justificarlo no puede cambiar nada y, 

            nuevamente usted estará parado delante de otra muchacha llorosa. 

            Solo será capaz de cambiar si aprende Sus Caminos, y solo entonces 

            podrá justificar al Creador y sus Objetivos. Pero antes de esto, a 

            pesar de todas las bellas palabras y frases. Cada hombre sensible 

            hoy dia, con los conocimientos adecuados, le es posible no solamente 

            trazar la trayectoria de los planetas, de los cometas, de los atomos 

            y de los genes humanos, pero también los medios, leyes y objetivos 

            del Creador, al menos debería ejercer cierto interes en este campo 

            del conocimiento. Interpreto que hoy dia, la gente es holgazana y 

            poco curiosa, y eso puede causar muchas tragedias. A menos que el 

            objetivo sea alcanzado, cada uno en este mundo tendrá que luchar 

            tanto a nivel material como espiritual. Uno no contradice al otro. 

            Nosotros aprendemos ciencias menos útiles, de las que no dependen 

            nuestra vida o nuestra muerte, o estados eternos luego de nuestra 

            muerte. ¿Por qué nosotros mismos nos permitimos descuidar estos 

            conocimientos tan importantes? 

            El Universo inicialmente creado consiste en dos entidades opuestas. 

            Es por eso que la guerra que es la subyugación de El Mal por El 

            Bién, es necesaria. Se trata de una guerra tanto interna como 

            externa aquí en la Tierra. Toda la vida de el rey David, un 

            prototipo de nuestro reino y estructura del Estado, es un ejemplo 

            para nosotros: el luchó durante 40 años y escribió Salmos durante 40 

            años. El es un ejemplo de cómo uno debe comportarse en este mundo: 

            en un estado de guerra constante contra ambos enemigos internos y 

            externos. El claramente nos ha mostrado que el ascenso espiritual es 

            una guerra espiritual, y que la guerra en nuestro mundo es una 

            reflexión material de esto. 

            Hoy, nosotros deberíamos comprender que es inútil esperar la paz; 

            simplemente no llegará. Al contrario, los conflictos y choques 

            militares en todas partes se intensificarán. Nosotros somos capaces 

            de transferir esta guerra al nivel de nuestro mundo espiritual, 

            ganar allí, y ver como la paz descenderá a nuestro mundo. De ninguna 

            manera debemos olvidar que la guerra tanto a nivel material como a 

            nivel espiritual es inevitable y constante hasta que se produzca la 

            corrección total. No debemos engañarnos nosotros mismos al creer que 

            la guerra fisica puede ser evitada por acuerdos, concesiones, rezos 

            y otras acciones en nuestro mundo. Esto solo puede ser hecho por el 

            trabajo de corrección de nuestra alma. 

            La guerra fisica no podrá evitarse con la aniquilación fisica del 

            enemigo, ni tampoco con las guerras victoriosas que nosotros hemos 

            tenido a lo largo de la corta historia de nuestros 50 años de 

            nuestro Estado. La corrección (aniquilación de El Mal, la 

            reunificación con El Bien, acercamiento a El Creador), solo puede 

            ser alcanzada en el mundo superior. El cesa de las guerras no es mas 

            que la mera consecuencia de la reunión con El Creador, lograble solo 

            mediante el estudio de la Kabbaalah. Nosotros deberíamos destruir a 

            nuestros enemigos como lo hizo el Rey David, hasta alcanzar las 

            fronteras de sus conquistas – "Kibbush David" – que contenían a la 

            Tierra de Israel en sus fronteras naturales, incluyendo a Siria y 

            Jordania. 

            ¿Pero que son las fronteras naturales de Israel? 

            Rabbi Laitman: Las fronteras naturales de Israel en nuestro mundo 

            contienen el territorio que es influenciado por el poder superior, y 

            que se corresponde con la Tierra Espiritual de Israel. Cada parte 

            del globo terrestre es influenciado por un poder superior especifico 

            que desciende desde el mundo superior. Por eso se dice: "Cuando se 

            cambia de lugar, se cambia el destino". La gente que vive en el 

            mismo lugar tiene similares estructura corporal, rasgos faciales y 

            carácter, pero cuando se mudan a otro lugar por un largo período, 

            sus características internas y externas cambian también. 

            Existen 70 fuerzas de poder en le mundo espiritual que descienden en 

            nuestro mundo y producen 70 naciones. Cada nación ocupa su propio 

            territorio. Hoy dia todo en nuestromundo está entremezclado, pero 

            esas 70 fuerza todavia descienden de los mundos superiores y cada 

            uno de ellos está activo sobre el territorio nativo de cada nación. 

            Cuando uno puede ver los poderes que descienden de los mundos 

            superiores, uno puede indicar las fronteras exactas de Israel. 

            Pero este no es el punto. La preocupación principal es la corrección 

            del alma. Hasta que no se produzca esta corrección, las guerras, 

            tanto espirituales como físicas no se podrán detener. Es por eso que 

            bajo ninguna circunstancia debemos debilitar a nuestros ejercitos y 

            permanecer silenciosos, permitiendole a nuestros enemigos hacer todo 

            lo que ellos quieren. Al contrario, si nosotros entendiéramos que la 

            guerra podría terminar con la victoria total sin ningún tipo de 

            acuerdo con El Mal ( de acuerdo con el Plan de La Creación), sería 

            suficiente con atacar a El Mal espiritualmente para someterlo 

            externamente. Debemos corregir El Mal interior mediante su captura y 

            destrucción, erigiendo el Edificio de El Bién. Lo mismo deberíamos 

            hacer en nuestro mundo fisico exterior. 

            Es un error creer que tan solo por estudiar Torah y leer los Salmos 

            vamos a poder detener la guerra y los ataques terroristas, como a 

            menudo piensan los Ortodoxos. Esto sería verdad si estuviéramos en 

            el estado de Corrección Final ("Gmar Tikum"). Es también una ilusión 

            el pensar que los acuerdo y concesiones pueden detener los ataques 

            terroristas y las guerras como a menudo presumen los "ortodoxos" 

            incrédulos. Ello contradice totalmente el Plan de la Creación y solo 

            conduce a la escalada de El Mal, y así solo se profundiza el 

            problema. 

            Es esencial comportarse como El Rey David. El luchó simultáneamente 

            contra El Mal tanto en el mundo material como el espiritual, es 

            decir, uno debería hacer la guerra tanto afuera como adentro de uno 

            mismo. Las condiciones en las que estamos son mejores que las que 

            tenía el Rey David porqué nuestro tiempo es el comienzo de la 

            Correción Final y la venida del Mesías. 

            Por lo tanto, como está escrito en el libro de "Zohar", solo 

            mediante los estudios del libro de "Zohar" es posible influir en las 

            fuerzas superiores, ganar soble El Mal y salvar al mundo entero de 

            las catastrofes que vienen. 

            Conozco mucha gente que estudia Kabbalah y el libro "Zohar" y estoy 

            seguro que probablemente había muchos de ellos en el pasado. Pero 

            parece no haber resultados visibles . 

            Rabbi Laitman: El resultado es la consecuencia de la corrección. 

            Esto no puede conseguirse solo con el trabajo de esa gente 

            especifica. Recuerde a los Profetas y sus mensajes a la nación 

            entera. Necesitamos estudiar Kabbalah sobre una base nacional, como 

            en las escueslas. Esto no significa que cada uno se convierta en un 

            kabbalista y aprenda profundamente los secretos de su enseñanza. El 

            tema esencial es hacer que la gente entienda las leyes basicas del 

            desarrollo y corrección del alma como esta descripto en la Kabbalah. 

            Esta es la exigencia de nuestro tiempo. El tiempo de la gente solo 

            sabia y kabbalista ha pasado. 

            Además de el entendimiento apropiado de los estudios, nosotros 

            también deberíamos desarrollar un entendimiento apropiado de las 

            guerras y considerar nuestras guerras como la corrección. ¡Nosotros 

            deberíamos cambiar totalmente el modo de ver la guerra! No 

            deberíamos tratar de escapar pero si comportarnos bastante como 

            adultos cuando se produce la necesidad de corregir el almam; 

            nosotros debemos comprender que no debería haber nada en este mundo 

            que contradiga al mundo espiritual. En el mundo espiritual hay una 

            guerra continua. Si la terminamos en el, la terminaremos en nuestro 

            mundo también. 

            Hoy vemos que el regreso del exilio se transforma en un nuevo exilio 

            – el escape del miedo. La gente no desea vivir de acuerdo con su 

            escenario de "lucha eterna". El numero de románticos decrece 

            constantemente. 

            Rabbi Laitman: Eso es verdad. Mucha gente desea dejar Israel. Y 

            muchos se marcharán. Haciendo eso agregarán mas Mal a su cuenta 

            privada espiritual. Ellos no desean oir las explosiones cerca de sus 

            hogares, pero en varios años ellos se convertirán en victimas de 

            catástrofes aún mayores. Todo está predefinido y nadie puede escapar 

            a este hecho.. Nadie puede escapar de su misión – como en el caso 

            del Profeta Jonah. El encuadre de cada alma tiene lugar en el mundo 

            superior de acuerdo con la reencarnación, el destino de cada alma y 

            su estado finito. A no ser que Ud aprenda esas maneras, mis palabras 

            le sonarán vacías. 

            El conocimiento de la Kabbalah permite al hombre no ocultarse de la 

            guerra, pero manejarlo espiritualmente, plenamente conciente de que 

            seguramente ganaremos esa guerra. La luz espiritual bajará sobre 

            nosotros en abundancia inesperada y entonces nosotros ganaremos por 

            el conocimiento de las luchas concientes, desilusiones y caidas en 

            las guerras privadas de cada uno, y en nuestra mutua guerra 

            nacional. 

            Con la ayuda de la Kabbalah somos capaces de adquirir el control 

            sobre hechos que han de producirse, y esto nos conducirá deliberada 

            y concientemente a librar algún espacio para El Creador. No debemos 

            engañarnos pensando que la paz vendrá pronto. La separación entre 

            los dos poderes es inevitable y nosotros, Los Judíos, seremos los 

            únicos que determinaremos este proceso. Nosotros tuvimos muchas 

            guerras durante la existencia del Estado. Hay algunas guerras que no 

            se han sentido en lo absoluto. 

            Si uno conoce de antemano sobre la necesidad de la guerra y 

            comprende su elevado propósito y sus bases morales, el enemigo es 

            derrotado tan eficientemente y tan exanguemente, que la guerra nos 

            pasará inadvertida. El Creador dijo: "Los seguiré a ustedes en sus 

            guerras y peleré con ustedes en los campos de batalla". Esto es 

            porque son las guerras de El Creador. La vision de cómo esto sucede 

            en el mundo superior y alcanza sus objetivos, hace que el hombre 

            practicamente no sienta la guerra en este mundo. 

            Pero todavía la sentimos y con bastante dolor en este mundo. ¿Si uno 

            puede transferir esta guerra al nivel de guerra con El Mal, por que 

            no sucedió hasta ahora y por qué no podemos verlo suceder? 

            Rabbi Laitman: Las condiciones de ocultamiento y oscuridad en las 

            que existimos, nuestra inconciencia y nuestra ineficacia, son la 

            consecuencia de un estado espiritual. Nosotros solo podemos 

            cambiarlo si estudiamos Kabbalah, el libro de "Zohar". Aunque no 

            apliquemos algún esfuerzo conciente para establecer la conección con 

            El Creador, conseguir acceder al mundo superior, las circustancias 

            nos obligarán a volver a El y a hacer contacto con El. El universo 

            entero esta organizado de tal modo que deberíamos ir a la guerra 

            contra el faraón, contra El Mal, juntos con El Creador. Toda nuestra 

            guerra interna debería conducirse de esa manera, sintiendo que no 

            somos nosotros los que hacemos la guerra, sino que es El Creador. 

            Unicamente podemos tener esta percepción a travez de la metodología 

            Kabbalistica. 

            Pero recuerdo que usted había dicho que no hay nadie que pueda ser 

            obligado en el mundo espiritual ni forzado a interesarse en las 

            estructuras del universo y de la Divina Supervisión temas tratados 

            en la Kabbalah. 

            Rabbi Laitman: Correcto. Es imposible obligar a nadie a estudiar 

            Kabbalah mientras la gente no padezca algún sufrimiento. Lo 

            inevitable obligará al hombre a desarrollar y yo supongo que en uno 

            o dos años la gente comenzará a ver y sentir en que dirección 

            deberían moverse. En cualquier caso el tiempo está de nuestro lado. 

            Si el 10% de los Judíos sintiera que necesita estudiar Kabbalah y le 

            dedica varias horas por semana, y otro 50-70% se interesase en la 

            necesidad e importancia de este trabajo, y de el estudio de esta 

            metodología de cómo influir en la supervisión superior, ello podría 

            dramaticamente cambiar el equilibrio de los poderes espirituales y 

            conducirían a la llegada del Mesías. 

            De generación en generación, es decir de reencarnación en 

            reencarnación, el alma desciende a este mundo y se rencarna en el 

            cuerpo fisico a fin de conducir la guerra contra ello. Nosotros no 

            percibimos esta guerra, ella sucede dentro nuestro en el nivel 

            inconciente y es vista por nosotros como una lucha por la vida, como 

            una necesidad de sobrevivir, como la anulación de los sufrimientos y 

            el logro de placeres. Esta es nuestra guerra interna. 

            También hay guerras externas, originadas en el egoísmo humano y el 

            deseo de tener poder sobre sus gustos: luchas entre pueblos, 

            facciones, toda clase de competencias incluida la guerra entre 

            naciones. Una vez que el alma pasó un cierto numero de 

            reencarnaciones de esta guerra inconciente (el hombre no comprende 

            las razones y objetivos de sus pruebas y los procesos de la 

            reencarnación están ocultos para él), ello deviene en una nueva 

            etapa – una consciente. Para pasar esto de una manera rapida e 

            indolora los kabbalistas desarrollaron un metodo especial que es 

            necesario estudiar durante esta etapa consciente de corrección. Por 

            estas razones la Kabbalah es llamada las matemáticas del alma. 

            Los Kabbalistas de los siglos pasados escribieron que esta etapa 

            podría comenzar después del regreso del cuarto exilio – en 1990 para 

            ser más precisos como fuera advertido en el siglo XVI por el Gaón de 

            Vilna. Rabbi Yehuda Ashlag (Ba'al Sulam) habló del año de 1995. De 

            una u otra manera, este proceso ha comenzado y nosotros podemos ver 

            que la enseñanza secreta judía ocultada durante siglos – la 

            enseñanza de la corrección privada – se hace cada vez mas urgente 

            para un número creciente de personas. 

            Ba'al Sulam escribió que el estudio de los kabbalistas cambiaron el 

            equilibrio entre los poderes de las tinieblas y de la luz. Como una 

            consecuencia de ello los correspondientes cambios descendieron sobre 

            el mundo. Este balance de poderes no viene a mostrarnos que no hay 

            guerra. La guerra hasta la correción final es inevitable. Pero esto 

            no tiene porqué causar millones de muertes. La guerra es una 

            separación entre los poderes y no se detendrá hasta la Corrección 

            Finita. Nosotros estamos ahora en esta última etapa. 

            ¿Pero que es esto de que nosotros podemos influir si la guerra es 

            inevitable y es además el estado permanente de los mundos 

            espirituales y de nuestro mundo? 

            Rabbi Laitman: Estudiando Kabbalah, nosotros podemos influir en el 

            equilibrio de poderes de El Bién y El Mal tan efectivamente que ello 

            causará cambios en el sistema de la supervision superior de tal 

            manera que nosotros simplemente no sentiremos la guerra, o la 

            resistencia a El Mal. 

            ¿Cuál es la guerra hoy día entre Judíos y Arabes? La explicación 

            kabbalistica de las diferencias entre los Judíos y Gentiles (Otras 

            Naciones) está basada en el analisis de la estructura del alma mutua 

            – La Creación en su parte externa corresponde a los Gentiles, 

            mientras que la parte interna a los Judíos ("Ivrim" de la palabra 

            "Ever" – los que pasaron el limite de este mundo y entraron al mundo 

            espiritual) o Israel ("Ysrael" – "directo a Dios" – "yasar" directo 

            "El" – Dios). 

            Dentro del alma hay una guerra constante entre la parte externa 

            (material, egoista) – "Gentil" – y la parte interna – "Los Judíos". 

            Los Arabes, quienes están luchando con los Judíos – esto es uno 

            mismo, mis cualidades son mi naturaleza, a las que yo debería 

            derrora al mismo tiempo que a los Arabes propiamente dichos al mismo 

            tiempo. Nos volveremos Judíos -–dentro del verdadero significado de 

            ello – solo cuando derrotemos a los gentiles en nosotros mismos, lo 

            que significa que seremos corregidos. 

            Este no es el estado en el que estamos hoy día – este será nuestro 

            futuro estado. Si fueramos corregídos hoy día, no tendríamos que 

            luchar. 

            Paz – "Shalom" – deriva del vocablo "Shlemut" – perfección. Esto 

            puede alcanzarse si El Bién ha subyugado totalmente a El Mal hasta 

            hacerlo servir a El Bien.. En el estado incorregido es imposible 

            imaginar que el poder de El Mal pueda ser usado para servir a El 

            Bien a fin de alcanzar la unificación con D'os pero solo el cambio 

            en la intención de ello puede ser suficiente. 

            Esta paradoja puede ser comparada con las tragedias privadas del 

            hombre, cuando aparentemente no puede saber acerca del Supremo – 

            acerca de D'os – porqué es de El que el sufrimiento proviene. Pero 

            actualmente, solo dolor y sufrimiento llevan a la gente a pensar en 

            la divinidad y no hay lugar en el que ocultarse de esta paradoja. 

            Después del 1º de Junio encontré esta paradoja: un grupo de 

            adolescentes sentados en "shiv'a" en la casa de dos muchachas, dos 

            hermanas que fueron asesinadas. Mi camarografo y yo durante la 

            grabación de una entrevista para un programa de televisión, 

            súbitamente, inesperadamente para mi, formulé una inapropiada 

            pregunta: "Creen en Dios?" Yo esperaba una torpe, sino agresiva 

            respuesta. Los ocho animadamente contestaron: "Sí, por supuesto que 

            creemos. ¿Cómo puede alguien sobrellevar esta vida luego de lo 

            ocurrido sin fé en Dios?" respondieron estos adolescentes de 15 años 

            con aros en sus orejas. 

            Rabbi Laitman: Un individuo desarrollado y maduro aprende de las 

            experiencias de sus generaciones pasadas. La muchedumbre cierra sus 

            ojos, sufridamente por un instante de su propio dolor . No quieren 

            saber de ninguna tragedia del pasado. La ceguera no termina por la 

            cantidad de sufrimiento, pero sí por su interna(espiritual) madurez. 

            El tema del significado de la vida, de las causas de pruebas y 

            sufrimientos, encuentra a un hombre no preparado independientemente 

            de su edad. Posiblemente, ya a la edad de 10 años, el comienza a 

            sentir esta cuestión dentro de el mismo, aunque aparentemente el no 

            haya vivido ningún sufrimiento en su vida y crezca dentro de una 

            familia segura. La cuestión viene a el desde su ultima reencarnación 

            en este mundo. 

            Ahora casi no avanzamos hacia el final de la Corrección porqué 

            tratamos estos contratiempos inconscientemente. Estamos en el mismo 

            lugar y solo los acumulamos mientras su numero no se acerque a 

            nuestro nivel de sufrimiento – y entonces, recibimos un nuevo golpe. 

            Cuando el total de la amargura de esos golpes cause la necesidad de 

            deshacerse de ellos, nos volveremos inteligentes. 

            Existe la ilusión que el camino de los sufrimientos es el camino de 

            la espiritualidad. Este no és el camino. Este es el tiempo de 

            acumular los sufrimientos hasta que el umbral sea alcanzado y esto 

            genera la necesidad de entender sus causas. La guerra por otro lado 

            es inevitable y continuará hasta la corrección total del mundo. 

            Estudiando Kabbalah, podemos suavizar la guerra y reducir el 

            sufrimiento, o hasta podremos transferirlos al nivel espiritual. 

            Pero a no ser que la mayoría de nuestro pueblo comprenda que ademas 

            de una guerra externa existe otra guerra interior, el sufrimiento se 

            incrementará. 

            Este proceso se ha producido durante miles de años porqué la 

            realización de la causa superior y el objetivo debe examinar en 

            profundidad nuestra naturaleza egoista. Por ahora seguimos tratando 

            a nuestro cuerpo (que ya sea sufre o disfruta) como nuestro unico y 

            principal activo, ya que no sentimos nuestra alma. Pensamos que 

            somos nuestro cuerpo (mente e intelecto están incluidos en esta 

            noción) y nos identificamos nosotros mismos solo con ello. 

            ¡Desde luego, nosotros somos nuestro cuerpo y nuestro intelecto! 

            ¿Todo lo demás está oculto a nosotros, entonces, como podemos 

            manejarnos con otras nociones que no percibimos? 

            Rabbi Laitman: Hoy dia es posible entender y tenemos pruebas 

            suficientes que nuestro cuerpo – su vida – es algo insignificante, 

            un fragmento volatil comparado con la eternidad suprema. Pero 

            estamos tan relacionados con nuestro cuerpo que no podemos pensar 

            acerca del alma, solo acerca del cuerpo. La Kabbalah ha sido dada 

            para elevar al hombre por encima del mundo material, corrigiendose 

            el mismo, sentir su alma y establecer un contacto con El Creador. 

            De acuerdo con el plan de El Creador, las circunstancias nos 

            conducirán a la necesidad de comprender que hay algo mas en nosotros 

            junto a nuestro cuerpo. Esto es nuestra alma y este es el tema 

            principal. Está presente en todos y cada uno de nosotros. Algo que 

            no conocemos no tiene sentido. Ese algo es inmenso, eterno y vacio. 

            Ahora la gente puede comenzar a descubrir ese vacio y a llenarlo. El 

            descubrimiento de el alma – ese vacío inmenso – ha tomado miles de 

            años, y ahora hemos alcanzado su ultima etapa.

             La Libertad

            " Tallado (harut) sobre las piedras " 

                     No se pronuncian  "talló" (harut), sino más bien "la 

            libertad" (herut). 

                     Para mostrar que ellos son liberados del ángel de la 

            muerte. 

                                                                      (Midrash 

            Shmot Raba, 41)   

             Estas palabras tienen que ser clarificadas. ¿Cómo es el asunto de 

            recepción de la Torah relacionado con la liberación de alguien de la 

            muerte? Además, una vez que ellos han logrado un cuerpo eterno que 

            no puede morir, por la recepción de la Torah, cómo ellos lo 

            perdieron otra vez, ¿Puede el Eterno volverse ausente? 

             La libertad de Desear 

             Para entender el concepto sublime - " la liberación del ángel de 

            muerte ", primero debemos entender el concepto, como esto 

            normalmente es entendido por toda la humanidad. 

             Es una opinión general que la libertad es considerada una ley 

            natural, que se aplica a todo lo que está vivo. Así podemos ver que 

            los animales que caen en el cautiverio mueren cuando su libertad es 

            negada. Y esto es un testimonio verdadero que la providencia no 

            acepta la esclavitud de ninguna criatura. Esto es una buena razón 

            por la  que la Humanidad ha luchado durante varios cientos de años 

            pasados, antes de que haya logrado una cierta cantidad de libertad 

            para el individuo. 

             Aún el concepto, expresado en aquella palabra - "la libertad" - 

            permanece confuso. Y si investigamos en el corazón de esta palabra, 

            no habrá casi nada más. Ya que antes de que usted busque la libertad 

            de alguien, usted debe asumir que cualquier individuo, en y por sí, 

            tiene aquella calidad, la llamada libertad, es decir, él puede 

            actuar según su propia opción libre.

            El Placer y el Dolor 

             Sin embargo, cuando examinamos los actos de un individuo nosotros 

            los encontramos forzados. Se le obliga a hacerlos y no tiene ninguna 

            libertad de opción. En cierto modo, él se parece a un guisado, que 

            se cocina sobre una estufa; no tiene ninguna otra opción, sólo 

            cocinar. La Providencia ha enjaezado la vida con dos cadenas: placer 

            y dolor. Todas las criaturas vivas no tienen ninguna libertad de 

            opción entre el placer y el dolor, y la única ventaja que el hombre 

            tiene sobre animales es que él puede apuntar a un objetivo remoto. 

            Esto es, él puede estar de acuerdo con una cierta cantidad de dolor 

            actual, por la opción de ventaja futura o de placer, para ser 

            logrado después de algún tiempo. 

             Pero de hecho no hay más que un cálculo aparentemente comercial 

            aquí. Es decir, la ventaja futura o el placer, parecen mayores que 

            el dolor actual, o la agonía, sentidos en este momento. Hay sólo un 

            asunto de deducción aquí, que el dolor es deducido del placer 

            aspirado, y allí permanece algo extra. 

             Así sólo el placer es ampliado. Y entonces  a veces pasa, que uno 

            es atormentado, porque uno no encontró que el placer logrado, que de 

            sobra había esperado, se  comparara con la agonía sufrida, y por lo 

            tanto uno está en déficit. Esto es como los comerciantes hacen. 

             Y cuando todo es dicho y hecho, no hay ninguna diferencia aquí 

            entre el hombre y el animal. Y si este es el caso, no hay ninguna 

            opción libre en absoluto, sino una fuerza que tira, y atrae hacia 

            cualquier placer de evitación, y de rechazo de circunstancias 

            dolorosas. Y la providencia les conduce a cada lugar mediante estas 

            dos fuerzas, sin preguntar su opinión sobre el asunto. 

            Incluso la determinación del tipo de placer o la ventaja, está 

            completamente fuera de la propia opción libre de alguien, sino más 

            bien, sigue el deseo de otros. Por ejemplo: me siento, me visto, 

            hablo, como. Hago todo esto no porque quiera sentarme así, o  

            conversar así, o vestir así o comer así. Lo hago porque los otros 

            quieren que yo me sienta, me vista, hablen y coma así; es conforme a 

            los deseos de sociedad, no de mi propio libre albedrío. 

             Además, en la mayor parte de los casos, hago estas cosas contra mi 

            voluntad. Ya que yo sentiría el comportamiento mucho más cómodo 

            simplemente, sin llevar ninguna carga. Pero estoy encadenado en cada 

            movimiento a los sabores y los modales de otros, que arreglan la 

            sociedad. 

             Entonces usted me dice, ¿dónde está mi libertad de opción? De otra 

            parte, si asumimos que la voluntad no tiene ninguna libertad, 

            entonces somos todos algo así como máquinas, manejados y creados por 

            fuerzas externas, que le hacen interpretar en la manera en que lo 

            hace. Esto significa que estamos encarcelados en la prisión de la 

            providencia, que, usando estas dos cadenas - el placer y el dolor – 

            nos empuja y nos tira a su voluntad, a donde considera oportuno. 

             Resultando que parece no haber ninguna cosa como el egoísmo en el 

            mundo, ya que nadie aquí está libre y está en pie sobre sus propios 

            pies. No soy el dueño del acto, y no soy el ejecutante porque quiero 

            funcionar, sino que soy realizado, de una manera obligatoria, sin la 

            consideración de mi propia opinión. Por lo tanto la recompensa y el 

            castigo se extinguen. 

             Y esto es bastante extraño no sólo para el ortodoxo, quien cree en 

            Su providencia, y puede confiar en Él y confiar en que él apunta 

            sólo para lo mejor en cada acto. Esto es extraño hasta  para quienes 

            creen en la naturaleza, ya que según lo anterior, estamos 

            encarcelados todos por las cadenas de la naturaleza ciega, sin la 

            conciencia o la responsabilidad. ¿Y nosotros, la especie escogida, 

            de mente y de conocimiento, nos hemos hecho un juguete en las manos 

            de naturaleza ciega, perdiéndonos quien sabe dónde? 

            La ley de Causalidad

              Vale la pena tomar algún tiempo para comprender una cosa tan 

            importante, el significado de cómo existimos en el mundo en términos 

            "de egoísmo", ya que todos y cada uno de nosotros nos consideramos a 

            nosotros mismos como un único ser, actuando solo, independiente de 

            fuerzas externas, ajenas y desconocidas. ¿Y cómo es este ser  - de 

            egoísmo - revelado antes de nosotros? 

             Es un hecho que hay una obligación general entre todas las piezas 

            de la realidad que cumplen con la ley de causalidad, por vía de la 

            causa y el efecto. Y como en el todo, en toda y cada pieza en sí. Es 

            decir, que todas y cada una de las criaturas en el mundo, de los 

            cuatro tipos - inerte, vegetativa, animada y parlante, cumple con la 

            ley de causalidad por vía de la causa y el efecto. 

             Y además, cada forma particular de comportamiento particular,  que 

            una criatura tiene en este mundo, es empujado por causas antiguas, 

            obligándole a tomar aquel cambio específico de comportamiento y 

            ningún otro. Y esto es evidente para todo aquel que examina las 

            maneras de naturaleza, desde un punto de vista puramente científico, 

            sin la más mínima tendenciosidad. De verdad debemos analizarlo para 

            permitirnos examinarlo desde todos los lados. 

             Los Cuatro Factores

             Ten en mente, que cada aparición, que ocurre a los seres del mundo, 

            debe ser entendida, no como la existencia que viene de la ausencia, 

            sino como la existencia que viene de la existencia, es decir de una 

            entidad real que ha sido despojada de su antigua forma para tomar la 

            actual. 

             Por lo tanto debemos entender, que en cada aparición en el mundo 

            hay cuatro factores, que de los cuatro juntos, surge aquella 

            aparición. Ellos son:

            A.     La base.  

            B.     La conducta de causa y el efecto, relacionado con el propio 

            atributo de la base, que permanece 

              inalterado.  

            C.     La causa interna y efecto, que cambia como consecuencia del 

            contacto con fuerzas ajenas. 

            D.     La causa y efecto de fuerzas ajenas, que actúan sobre ello 

            desde fuera. 

            Y los clarificaré uno por uno: 

            El Primer Factor: la base, el Primer Asunto

             A. "La base", es decir el primer asunto, relacionado con este ser. 

            Porque " no hay nada nuevo bajo el sol ", y cualquier acontecimiento 

            que ocurrirá en nuestro mundo, no es la existencia desde la 

            ausencia, sino más bien la existencia desde la existencia. Esto es 

            una entidad que se ha desnudado de su antigua forma, y ha tomado 

            otra, diferente desde el principio, y aquella entidad es considerada 

            "la base". En ello descansa la fuerza destinada para ser revelada y 

            determinada al final de la formación de aquella aparición. Por lo 

            tanto esto seguramente es considerado como su causa principal. 

            El Segundo Factor: la Causa y el Efecto que Contiene en Sí 

              B. Esto es una conducta de causa y efecto, que está relacionado 

            con el propio atributo de la base, que no  cambia. Tome, por 

            ejemplo, un tallo de trigo que se pudre en la tierra, como 

            consecuencia de la cual muchos tallos de trigo crecen. Así, aquella 

            fase putrefacta es considerada "la base". Esto significa que la 

            esencia del trigo se ha desnudado de su antigua forma, que es la 

            forma de trigo, y ha tomado la forma de trigo putrefacto, que es la 

            semilla, que llamamos - "la base", despojada ahora de cualquier 

            forma. Ahora, después de pudrirse en la tierra, se ha hecho digno de 

            preparación en otra forma, que es la forma de muchos tallos de 

            trigo, destinado para nacer de esa base, que es la semilla. 

             Y como es sabido por todos, esta base está  destinada para hacerse, 

            no cereal, ni avena, ya que esto puede ser comparado con su antigua 

            forma, que ahora ha sido desnudada, ser el tallo solo de trigo. Y 

            aunque esto  cambia en cierto grado, tanto en la calidad como en la 

            cantidad, ya que en la antigua forma había solamente un tallo, y 

            ahora hay diez o veinte tallos, y en el gusto y el aspecto también, 

            la esencia de la forma de los restos de trigo permanece inalterada. 

            Así hay una conducta de causa y el efecto, atribuida al propio 

            atributo de la base, que nunca cambia, aquel cereal nunca surgirá 

            del trigo, como hemos dicho. Esto se llama esto el segundo factor. 

             El Tercer Factor: la Causa Interior y Efecto

             C. Esta es la conducta de la causa interior y el efecto de la base 

            que cambia en el encuentro con las fuerzas ajenas de su ambiente. El 

            significado, es que encontramos que de un tallo de trigo, que se 

            pudre en la tierra, resultan muchos tallos, a veces más grandes y 

            mejores que de lo que eran antes de la siembra. 

             Por lo tanto, debe haber factores adicionales implicados aquí, que 

            han colaborado con la fuerza oculta del ambiente, es decir "la 

            base". Y debido a esto, las adiciones en la calidad y la cantidad, 

            que estaban ausentes de la forma anterior de trigo, ahora se han 

            hecho evidentes. Estos son los minerales y los materiales de la 

            tierra, la lluvia y el sol. Todo ellos operan sobre él, asignando  

            sus fuerzas y participando con la fuerza en la base misma, que por 

            la causa y el efecto, ha producido la multiplicación de cantidad y 

            la calidad en aquella aparición. 

             Debemos entender que este tercer factor participa con el interior 

            de la base, porque la fuerza ocultada en la base los controla. Al 

            final, todos estos cambios pertenecen al trigo y a ninguna otra 

            planta. Por lo tanto los determinamos como factores internos. Sin 

            embargo, ellos se diferencian del segundo factor que permanece 

            inmutable en cada aspecto, mientras que el tercer factor cambia 

            ambos de la calidad como de la cantidad. 

             El Cuarto Factor: la Causa y el Efecto Por Fuerzas Ajenas 

             Es una conducta de causa y el efecto por factores ajenos que actúan 

            sobre él de fuera. Es decir, que ellos no tienen una relación 

            directa con el trigo, como los minerales, o el llover o el sol, sino 

            que son factores ajenos a él, como plantas cercanas, o 

            acontecimientos externos como el granizo, el viento etc.

              Y usted encuentra que esos cuatro factores que se combinan en el 

            trigo en todo su crecimiento. Y en cada situación particular el 

            trigo está sujeto durante ese tiempo, siendo condicionado por los 

            cuatro. La calidad y la cantidad de cada estado están determinadas 

            por ellos. Y como hemos visto en el trigo, así es la regla en cada 

            aparición en el mundo, hasta en los pensamientos y las ideas. 

             Si, por ejemplo, nos imaginamos algún estado conceptual en un 

            cierto individuo, como un estado de una persona que es  religioso, o 

            no religioso, o un ortodoxo extremo, o no tan extremo, o el 

            intermedio - entenderemos que aquel estado es determinado en el 

            hombre por los cuatro susodichos factores. 

             Bienes Hereditarios 

             El primer factor es la base, que es su primera sustancia. Para el 

            hombre es la existencia creada desde la existencia, es decir de las 

            mentes de sus antepasados. Resulta, por lo tanto, que hasta cierto 

            punto, esto se parece al copiar de libro a libro para reservar, es 

            decir, casi todos los asuntos que fueron aceptados y logrados en los 

            antepasados son copiados en él también. 

             Pero la diferencia es que está en una forma abstracta. Como el 

            trigo sembrado, que es considerado una semilla hasta que se haya 

            podrido y ha sido despojado de su antigua forma. Así es el caso con 

            la gota de semen, de la que el hombre nace, no hay nada en ello de 

            las formas de sus antepasados, sino una fuerza abstracta. 

             Porque las mismas ideas que eran conceptos en sus antepasados, se 

            han convertido en meras tendencias en él, llamados instintos o 

            hábitos, hasta sin saber por qué él hace lo que él hace. Ya que 

            ellos de verdad son  fuerzas ocultas que él ha heredado de sus 

            antepasados, de un modo que no sólo los bienes materiales nos vienen 

            por la herencia de generación en generación. 

             Y de aquí florecen varias tendencias como las que encontramos en la 

            gente: una tendencia de creer, o criticar, una tendencia de 

            conformarse con vida material, o un deseo de ideales, despreciando 

            una vida sin ninguna exigencia, tacaña, consentida, insolente, o 

            tímida.

             Todos estos cuadros, que aparecen en la gente, no son su propiedad, 

            la que ellos han adquirido, sino la mera herencia que les habían 

            dado sus antepasados. Es sabido, que en la mente de un hombre hay un 

            lugar especial, donde estas tendencias residen. Lo llaman la " 

            medulla oblongata " (el cerebro alargado), o el subconsciente, y 

            todas las tendencias son encontradas allí. 

             Los conceptos de nuestros antepasados, adquiridos por sus 

            experiencias, se han hecho meras tendencias en nosotros, siendo 

            considerados lo mismo que el trigo sembrado, que se había salido de  

            su antigua forma y había permanecido desnudo, pero con fuerzas 

            potenciales, habiendo considerado tomar formas nuevas. En nuestro 

            asunto, estas tendencias, se considera que toman las formas de 

            ideas, y que por lo tanto se considerados la primera sustancia, y 

            esto es el factor primario, la llamada base. En ello residen todas 

            las fuerzas de las únicas tendencias que él ha heredado de sus 

            antepasados, que son definidas como la herencia hereditaria. 

             Tenga en cuenta, que algunas de estas tendencias vienen en una 

            forma negativa, es decir, lo contrario de lo que había en sus 

            antepasados. Es por eso que ellos dijeron: " Todo lo que está oculto 

            en el corazón del padre se hace evidente en el hijo “. 

            La razón de esto es que " la base " sale de su antigua forma para 

            tomar una nueva. Por lo tanto está cerca de negar las formas de los 

            conceptos de sus antepasados, como el trigo que se pudre en la 

            tierra se despoja de la forma en que existió antes. Sin embargo, 

            esto todavía depende de otros tres factores. 

             La Influencia del Entorno

             El segundo factor es una conducta de causa directa y el efecto, 

            relacionada con el propio atributo de la base, que no  cambia. Es 

            decir, como hemos clarificado con el trigo que se pudre en la 

            tierra, que el ambiente en el cual los restos de base, como el 

            suelo, minerales y la lluvia, el aire y el sol, el acto de la 

            siembra, como hemos dicho, forman una cadena larga de causa y el 

            efecto, que  lleva por un proceso largo y gradual, paso a paso, 

            hasta que madura

             Y la base ha vuelto a tomar su antigua forma, es decir la forma de 

            trigo, pero con una calidad y  cantidad diferente. Y su aspecto 

            general permanece completamente inalterado, ya ningún cereal o avena 

            nacerán de él. Ellos cambian en su aspecto particular de cantidad - 

            que de un tallo, salen una docena o dos docenas de tallos, y en la 

            calidad - que es mejor o peor que la antigua forma del trigo. 

             Es lo mismo aquí, aquel hombre, como "una base", es colocado en el 

            ambiente, es decir en la sociedad. Y le obligan a estar bajo la 

            influencia de ella, como el trigo de su ambiente, porque la base es 

            sólo una forma cruda. Así, de un lado a otro se ponen en contacto 

            con su entorno y ambiente, él es impresionado por ellos por un 

            proceso gradual o por una cadena de situaciones, uno por uno, como 

            la causa y el efecto.

              En aquel tiempo, las tendencias incluidas en su base toman la 

            forma de conceptos. Si, por ejemplo, uno hereda de sus antepasados 

            una tendencia a la tacañería, cuando crece, construye para él 

            conceptos e ideas, que concluyen decididamente que es bueno ser 

            tacaño. Así, aunque su padre fuera generoso, él puede heredar de él 

            la tendencia negativa, la de la tacañería, porque la ausencia es tan 

            herencia como la presencia.

              O si uno hereda de sus antepasados una tendencia de ser 

            mentalmente abierto. Él construye ideas y dibuja de ellas 

            conclusiones que es bueno ser mentalmente abierto. ¿Pero dónde un 

            hallazgo estas sentencias y motivos? Uno los toma de su ambiente, 

            inconscientemente, ya que ellos implantan sus opiniones y sabores en 

            él en un proceso de causa gradual y el efecto. 

             Y esto es hecho para que el hombre los considere como propio, como 

            si él los hubiera adquirido por su pensamiento libre. Aquí también, 

            tomo con el trigo, está la parte inmutable de la base y esto es que 

            las tendencias heredadas permanecen tal como ellos estaban sus 

            antepasados. Esto es el segundo factor.

             El Hábito se Convierte en la Segunda Naturaleza 

             El tercer factor es una conducta de causa directa y el efecto, por 

            la que la base va a través y es cambiada por ellos. Porque las 

            tendencias heredadas en el hombre se han vuelto, debido al ambiente, 

            en conceptos, deben trabajar en direcciones que estos conceptos 

            definen. Por ejemplo, un hombre de naturaleza tacaña, que por la 

            sociedad esta tendencia se ha convertido en un concepto, y él ahora 

            puede entender la tacañería por alguna definición razonable. 

             Asumamos que él se defiende por aquel comportamiento así que él no 

            necesite otros. Resulta que él ha logrado una escala para la 

            tacañería, que durante algún tiempo, cuando ese miedo está ausente, 

            él será capaz de dejar este rasgo. Resulta que él ha mejorado de la 

            tendencia original que él había heredado de sus antepasados. A veces 

            uno logra desarraigar completamente una tendencia mala. Esto se hace 

            por el hábito, que tiene la capacidad de convertirse la segunda 

            naturaleza. 

             En esto la fuerza de hombre es mayor que la de una planta. Ya que 

            el trigo no puede cambiarse, sino en  su parte privada, mientras que 

            el hombre tiene la capacidad de cambiarse por el poder de causa 

            ambiental y el efecto, hasta en las partes generales, que deben 

            completamente desarraigarse y convertirse en una tendencia opuesta. 

             Factores Externos 

             El cuarto factor es una conducta de causa y el efecto que afecta la 

            base, por las fuerzas que son completamente ajenas a ella, y 

            funcionan sobre ella desde fuera. Es decir que estas fuerzas no 

            están relacionadas con la conducta de crecimiento de la base, para 

            actuar directamente sobre ella, sino más bien funciona 

            indirectamente. Por ejemplo, cuestiones monetarias, cargas diarias, 

            o los vientos etc., que en y por sí mismos   tienen un completo, 

            lento y gradual orden de situaciones por vía " de la causa y el 

            efecto ", que cambia los conceptos del hombre para mejor o para 

            peor. 

             Así, he establecido los cuatro factores naturales por los cada uno 

            de los pensamientos e ideas que vienen a nuestras mentes es sólo un 

            productos suyo. Y si uno sienta y medita el día entero mucho tiempo, 

             no será capaz de agregar o cambiar lo que aquellos cuatro factores 

            le dan. Cualquier adición que él puede agregar está en la cantidad: 

            tanto si es una gran mente o una pequeño, pero en la calidad él no 

            puede agregar ni un poco. Ya que ellos determinan el carácter y la 

            forma de la idea y la conclusión irresistiblemente, sin preguntar 

            nuestra opinión. Así estamos en las manos de estos cuatro factores, 

            como la arcilla en las manos de un alfarero. 

             Libre Opción 

             Sin embargo, cuando examinamos estos cuatro factores, encontramos 

            que aunque nuestra fuerza no sea bastante para afrontar el primer 

            factor, que es "la base", todavía tenemos la capacidad y la opción 

            libre para defendernos contra los otros tres factores, por los que 

            la base cambia en sus partes individuales. A veces esto cambia su 

            parte general también, por el hábito, que lo dota con una segunda 

            naturaleza. 

             El Ambiente como un Factor

              Esa protección significa que siempre podemos complementar en 

            materia de la elección de nuestro ambiente, los amigos, los libros, 

            los profesores etcétera. Como una persona que ha heredado de su 

            padre unos tallos de trigo, que él puede hacer nacer de esta pequeña 

            cantidad docenas de tallos por su elección del ambiente para su 

            "base", que es el suelo fértil, con todos los minerales necesarios y 

            las materias primas que alimentan el trigo en abundancia. Hay 

            también el asunto del trabajo en el mejoramiento de las condiciones 

            ambientales para hacer encajar las necesidades de la planta y el 

            crecimiento, por lo que el sabio hará bien para escoger las mejores 

            condiciones y encontrará bendiciones para su trabajo, y el idiota 

            tomará de lo que viene antes de él, y así girará la siembra a una 

            maldición más bien que a una bendición. 

             Así, toda su alabanza y el espíritu dependen de la opción del 

            ambiente en el cual sembrar el trigo. Pero una vez que lo han 

            sembrado en la posición seleccionada, su forma absoluta es 

            determinada según la medida que el ambiente es capaz de suministrar.

             Así es el caso con nuestro tema, ya que es verdad que la voluntad 

            no tiene ninguna libertad, pero es impresionada por los cuatro 

            anteriores factores. Y la obligan a pensar y examinar como ellos 

            sugieren, negando cualquier fuerza de escrutinio o de cambio, como 

            el trigo en su ambiente. 

             Sin embargo, hay libertad para la voluntad al principio para 

            escoger tal ambiente como libros y tales guías - que le conceden 

            conceptos buenos. Y si uno no hace esto, sino que está dispuesto a 

            ir a cualquier ambiente y leer cualquier libro que caiga en sus 

            manos, él está destinado a la caída en un ambiente malo, o a gastar 

            su tiempo en libros sin valor, que son abundantes y más fáciles para 

            adquirir, que le llevan a ensuciar conceptos, que lo hacen pecar y 

            condenar. Él ciertamente será castigado, no debido a sus malos 

            pensamientos y hechos, sobre los que él no tiene ninguna opción, 

            sino porque él no escogió el ambiente bueno ya que, como hemos 

            visto, en él que hay definitivamente una opción.  

            Por lo tanto, quien se esfuerza  continuamente en escoger un mejor 

            ambiente es digno de alabanza y de recompensa. Pero  no debido a sus 

            buenamente acciones o pensamientos, que le vienen sin su opción, 

            sino debido a su esfuerzo por adquirir un ambiente bueno, que le 

            trae estos pensamientos y hechos buenos. Como el Rabino Yehoshua Ben 

            Prehya dijo: " haga un rabino para usted y cómprese un amigo”. 

             El Deber en la Elección de un Ambiente Bueno 

             De ahí usted puede entender las palabras de Rabino Yosi Ben Kasma 

            (Avot 86), quien, en respuesta a una oferta de vivir en la ciudad de 

            otra persona y ser pagado por ello miles de monedas de oro, le 

            contestó: “ Incluso si usted me da todo el oro y la plata y joyas en 

            el mundo, viviré sólo en un lugar de Cabalá ". ¿Estas palabras 

            parecen demasiado sublimes para ser comprendidas por nuestra mente 

            simple?, porque ¿cómo puede ser que él ha dejado miles de monedas de 

            oro por una tan pequeña cosa, como vivir en un lugar donde no hay 

            ningún discípulo de Cabalá, mientras que él mismo era un gran sabio 

            que no tuvo que aprender de nadie? De verdad un gran misterio. 

             Pero como hemos visto, esto es una cosa simple que debería ser 

            observada por todos y cada uno de nosotros. Ya que aunque cada uno 

            tenga " su propia base ", las fuerzas no se revelan abiertamente 

            sino por el ambiente en que uno está, como el trigo que sembraron en 

            la tierra, cuyas fuerzas no se hacen evidentes, sino por su 

            ambiente, que es el suelo, la lluvia y la luz del sol. 

             Así, el Rabino Yosi Ben Kasma correctamente asumió que si él debía 

            dejar el ambiente bueno que él había escogido y caía en un ambiente 

            dañino, es decir, un lugar sin discípulos de Cabalá, no sólo sus 

            antiguos conceptos estarían comprometido, sino que todas las demás 

            fuerzas, ocultas en su base, que él aún no había revelado en la 

            acción, permanecería ocultas. Esto es porque ellos no estarían 

            sujetos al ambiente correcto que los activaría. 

             Y como hemos clarificado antes, sólo en materia de la elección por 

            parte del hombre del ambiente, su reinado sobre él es medido, y del 

            que él es digno de alabanza o de castigo. Por lo tanto no hay que 

            preguntarse como un hombre sabio como el Rabino Yosi Ben Kasma para 

            escoger el bien y declinar el mal y por no haber sido tentado por 

            cosas materiales y corpóreas, como él deduce allí: " Cuando uno 

            muere uno no toma con él la plata o el oro, o joyas, sino sólo 

            buenamente acciones y Cabalá”. Y entonces nuestros sabios 

            advirtieron: " Haga un rabino para usted y cómprese un amigo ", así 

            como la opción de libros, como hemos mencionado. Ya que sólo en esto 

            puede un ser reprochado o elogiado, es decir en su opción de 

            ambiente. Pero una vez que él es escogido que el ambiente, él está 

            en sus manos como la arcilla en las manos del alfarero. 

            El Control de la Mente sobre el Cuerpo 

             Algunos hombres contemporáneos sabios, después de haber meditado 

            sobre la anterior materia, y habiendo visto cómo la mente del hombre 

            es sólo una fruta que supera los acontecimientos de vida, llegaron a 

            una conclusión: que la mente no tiene ningún control sobre el 

            cuerpo, sino sólo los acontecimientos de vida, impresos en los 

            tendones físicos del cerebro controlan y activan al hombre. Y la 

            mente de un hombre se parece a un espejo que toma las formas delante 

            de él, que aunque el espejo sea el portador de estas formas, no 

            pueda activar o mover las formas reflejadas en él. 

             Así es la mente. Aunque los acontecimientos de vida, en todos sus 

            factores de causa y efecto, sean vistos y reconocidos por la mente, 

            esta es completamente incapaz de controlar el cuerpo, traerlo al 

            movimiento, es decir, traerle más cerca del bien o más lejos del 

            mal, porque el espiritual y el físico son completamente remotos el 

            uno al otro. Y no puede haber ningún instrumento intermediario entre 

            ellos para permitir a la mente activar y funcionar sobre el cuerpo 

            corpóreo, como hemos hablado en profundidad.

             Pero donde son fuertes, ellos también deterioran. Porque la 

            imaginación del hombre le sirve no menos que el microscopio sirve al 

            ojo, sin él no puede ver ninguna cosa dañina debido a su pequeño 

            tamaño. Pero una vez que él ha visto el factor dañino por el 

            microscopio, el hombre mismo se distancia del factor nocivo.

             Resulta, que es el microscopio el que lleva al hombre a la acción, 

            a distanciarse del factor dañino, y no el sentido, porque el sentido 

            no descubrió el factor nocivo. Y en ese grado la mente totalmente 

            controla el cuerpo del hombre para distanciarse del mal, y traerle 

            cerca del bien. Es decir, que en todos aquellos sitios donde el 

            atributo del cuerpo no logra reconocer el factor tanto caritativo 

            como dañino, necesita el ingenio de la mente. 

             Además, ya que el hombre conoce su mente, que es una conclusión 

            verdadera de las experiencias de vida, por lo tanto puede tomar la 

            mente y el conocimiento de una persona de confianza, y aceptarlo 

            como la ley, aunque los acontecimientos de su vida aún no le hayan 

            revelado estos conceptos. Esto se parece a una persona que pide el 

            asesoramiento de un doctor y le obedece aún cuando él no entienda 

            nada con su propia mente. Así uno emplea la mente de otros tanto 

            como uno emplea la propia. 

             Como hemos clarificado antes, hay dos caminos de la providencia 

            para asegurarse que el hombre llega a ese objetivo bueno y resuelto. 

            Ellos son: 

            A.     El camino de agonía. 

            B.     El camino de Cabalá. 

             Toda la claridad en el camino del Cabalá se deriva de esto. Porque 

            estos claros conceptos que fueron revelados y reconocidos después de 

            una cadena larga de acontecimientos en las vidas de los profetas y 

            otros hombres de D-s, llega un hombre que totalmente los utiliza, y 

            se beneficia de ellos como si estos conceptos vinieran de los 

            acontecimientos de su propia vida. Así usted ve que uno es liberado 

            de todas las terribles experiencias que hay que experimentar antes 

            de que él pueda desarrollar aquella mente clara. Así uno ahorra 

            tanto tiempo como dolor. 

             Esto puede ser comparado con un hombre enfermo que no obedecerá las 

            órdenes del doctor, antes de que entender cómo aquel asesoramiento 

            lo curaría, y por lo tanto comienza a estudiar la medicina. Él 

            podría morir de su enfermedad antes de que aprendiera la sabiduría 

            de la medicina. 

             Así es el camino de agonía, contra el camino de Cabalá. Porque él 

            no cree en los conceptos que la Cabalá y la profecía aconsejan que 

            él adopte sin el auto-entendimiento, debe llegar a estas 

            concepciones por sí sólo. Es decir, sólo a través de alguien que 

            sigue la cadena de causa y efecto de los acontecimientos de la vida, 

            que son muy apresuradas experiencias, capaces de desarrollar el 

            sentido de reconocimiento de mal en ellos, como hemos visto, sin la 

            opción de alguien, sino porque uno trabaja en la adquisición de un 

            ambiente bueno que conduce a estos pensamientos buenos y actos. 

             La Libertad del Individuo 

             Ahora hemos llegado a un entendimiento cuidadoso de la libertad del 

            individuo. Sin embargo, se relaciona sólo con el primer factor, que 

            es "la base", la primera sustancia de cada hombre, es decir todas 

            las características que heredamos de nuestros antepasados, y en los 

            que nos diferenciamos el uno del otro. 

             Porque incluso cuando miles de personas comparten el mismo 

            ambiente, de tal modo que los otros tres factores actúan igualmente 

            sobre ellos, usted todavía no encontrará a dos personas que 

            compartirán el mismo atributo. Esto es porque cada uno de ellos 

            tiene su propia base única. Esto se parece a la base del trigo, que 

            aunque esto cambie mucho por el poder de los tres factores 

            restantes, todavía conserva la forma preliminar del trigo y nunca 

            tomará otra forma. 

             La Forma General del Antepasado Nunca es Perdida 

             Así es, que cada "base" que había salido de la forma preliminar del 

            antepasado y había tomado una forma nueva como consecuencia de los 

            tres factores que le fueron agregados, y como consecuencia de esto  

            ha cambiado considerablemente, todavía conserva la forma general del 

            antepasado y nunca adoptará la forma de otra persona que se parece a 

            él, tal como la avena nunca se parecerá al trigo. 

             Así, todas y cada una de las bases es una cadena larga en y por sí, 

            comprendiendo varios cientos de generaciones, y la base incluye los 

            conceptos de todos ellos. Pero ellos no son revelados en él de la 

            misma manera en que ellos aparecieron en sus antepasados, que es en 

            forma de ideas, sino sólo como formas abstractas. Por lo tanto, 

            ellos existen en él en forma de fuerzas abstractas, llamadas 

            "tendencias" "e instintos", sin que él sepa su razón o por qué él 

            hace lo que él hace. Así, nunca puede haber dos personas con el 

            mismo atributo. 

             La Necesidad de Conservar la Libertad del Individuo 

             Conoce, que esto es una posesión verdadera del individuo, que no 

            debe ser dañada ni cambiada. Porque finalmente, estas tendencias en 

            la base materializarán y tomarán la forma de conceptos, cuando aquel 

            individuo crezca y logre una mente por sí mismo. Y como consecuencia 

            de la ley de evolución que controla aquella cadena y lo empuja hacia 

            adelante. Aprenderemos más adelante, que todas y cada una de las 

            tendencias están obligadas a convertirse en un concepto sublime de 

            valor inmensurable. 

             Resulta que quien erradica una tendencia de un individuo y la 

            desarraiga, causa la pérdida de aquel concepto sublime y maravilloso 

            del mundo, destinado para materializarse al final de la cadena, 

            porque aquella tendencia nunca estará otra vez en ningún otro 

            cuerpo, sino en ese en particular. 

             Así entendemos que cuando una tendencia particular toma la forma de 

            un concepto, este no puede ser distinguido como bueno o malo. Sino 

            que tales distinciones sólo pueden existir cuando son todavía 

            tendencias o conceptos inmaduros, y de ninguna manera son 

            reconocidos así cuando toman la forma de conceptos verdaderos. 

             De lo anterior aprendemos que un terrible error inflige a aquellas 

            naciones que fuerzan su reinado sobre minorías, privándolos de 

            libertad, de la capacidad de vivir sus vidas por las tendencias que 

            ellos han heredado de sus antepasados. Ellos son considerados no 

            menos que como asesinos. 

             Incluso los que no creen en la religión y la orientación útil 

            pueden entender el deber de conservar la libertad del individuo, de 

            la mirada de los sistemas de naturaleza. Porque podemos ver que cada 

            nación que alguna vez cayó, no le vino, sino debido a la opresión de 

            minorías e individuos, que por lo tanto se habían rebelado contra 

            ella y la habían arruinado. Por lo tanto está claro que la paz no 

            puede existir en el mundo si no tenemos en cuenta la libertad del 

            individuo. Sin ella, la paz nunca puede ser, y la ruina prevalecerá. 

             Así claramente hemos definido la esencia del individuo con 

            exactitud extrema, después de la deducción de que todo lo del gran 

            público. Pero ahora afrontamos la pregunta ¿dónde, por fin, es el 

            individuo él mismo? Porque todo lo que hemos dicho hasta ahora, es 

            tomado como la característica del individuo, heredado de sus 

            antepasados. ¿Pero dónde está el individuo mismo? ¿Dónde está quien 

            es el heredero, quien exige que nosotros protejamos su propiedad?

              Pero de todo lo que se ha sido dicho hasta ahora, todavía no hemos 

            encontrado el punto 'de mí' en el hombre, que lo colocará ante 

            nuestros propios ojos como una unidad independiente. Pero 

            finalmente, ¿qué tengo que hacer con el primer factor, que es una 

            cadena larga, comprendida por miles de personas, uno tras otro, de 

            generación en generación, que ponen la imagen del individuo como un 

            heredero? ¿Y qué tengo que hacer con los otros tres factores, 

            comprendidos por miles de personas, permaneciendo una contra otra en 

            una generación? Lo esencial es que cada individuo es sólo una 

            máquina colectiva, esperando para ser usado por el colectivo, como 

            se ve. Es decir, que él ha llegado a estar sujeto por dos tipos de 

            colectivo: 

            A.     De la perspectiva del primer factor, él ha llegado a estar 

            sujeto a un colectivo grande de generaciones

                             pasadas, permaneciendo uno tras otro.  

            B.     Desde la perspectiva de otros tres factores, él ha llegado a 

            estar sujeto a su colectivo contemporáneo. 

             Y es verdad una cuestión universal. Por eso hay muchos que se 

            oponen el anterior método natural, aunque ellos reconozcan su 

            validez. Y toman en su lugar métodos metafísicos, o el dualismo, o 

            transcendentalismo, para crear para ellos una imagen de algún objeto 

            espiritual, y como esto se ubica dentro del cuerpo o el alma. Y esta 

            es ese alma, que aprende y que maneja el cuerpo, y que es la esencia 

            del hombre, su ' mí’.

             Y quizás estas interpretaciones podrían aliviar la mente de 

            alguien, pero el problema es que no tienen ninguna solución 

            científica en cuanto a como es posible para un objeto espiritual, 

            tener cualquier clase de contacto con átomos físicos, llevarles a 

            cualquier clase de movimiento. Y su sabiduría no les ayuda encontrar 

            un puente sobre cual cruzar aquella grieta amplia y profunda que se 

            extiende entre la entidad espiritual y el átomo corpóreo. Así, la 

            ciencia no ha ganado nada de todos estos métodos metafísicos. 

             El deseo de recibir - la Existencia desde la Ausencia 

             Necesitamos sólo la sabiduría de la Cabalá para avanzar un paso 

            aquí, en una manera científica. Porque toda la sabiduría de los 

            mundos está incluida en la sabiduría de la  Cabalá. Aprendemos, en 

            el tema de " las luces espirituales y vasijas ", que la principal 

            novedad desde el  punto de vista de la creación, donde Él ha creado 

            la existencia desde la ausencia, se aplica a un aspecto sólo, 

            definido como el "deseo de recibir”. Todos los otros asuntos en toda 

            creación, no son definitivamente la novedad, ya que ellos no son la 

            existencia desde la ausencia, sino la existencia desde la 

            existencia. Es decir, que ellos directamente son extraídos de Su 

            esencia, como la luz se extiende del sol. Aquí tampoco, hay ninguna 

            novedad, ya que la sustancia del sol se extiende en apariencia. 

             Pero el deseo de recibir, sin embargo, es la novedad completa. Es 

            decir, que antes de la creación, tal cosa no existió en realidad, 

            porque Él no tiene ningún aspecto del deseo de recibir, ya que Él 

            precede todo, porque ¿de quien Él recibiría? Por lo tanto, este 

            deseo de recibir, que Él extrajo como la existencia desde la 

            ausencia es la novedad completa. Así todo el resto no tiene ninguna 

            novedad, que se pueda llamar "la creación". Así, todas las vasijas y 

            los cuerpos, tanto de mundos espirituales como de físicos, se 

            consideran, la sustancia material o espiritual, de una naturaleza de 

            " querer recibir”. 

             Dos Fuerzas en el Deseo de Recibir: la Fuerza de Rechazar y la 

            Fuerza de Atraer. 

             Y usted tiene que ver más lejos, que en esa fuerza, llamada el " 

            deseo de recibir ", distinguimos dos fuerzas:  

            A.     La fuerza de atracción.  

            B.     La fuerza de rechazar.  

            La razón es, que cada cuerpo, o el vasija, definido según el deseo 

            de recibir, en verdad es limitado, por la calidad y la cantidad que 

            él recibirá. Por lo tanto, toda la cantidad y la calidad que está 

            fuera de  sus límites, parecen ir contra su naturaleza, y por lo 

            tanto él los rechaza. Así, este " deseo de recibir ", aunque sea 

            considerado una fuerza de atracción, le obliga a llegar a ser una 

            fuerza de rechazar también. 

             Una Ley para todos los Mundos 

             Aunque la sabiduría de la Cabalá no mencione nada de nuestro mundo 

            corpóreo, allí hay sólo una ley para todos los mundos. Por lo tanto 

            todas las entidades corpóreas de nuestro mundo, es decir, todo lo 

            que hay dentro de aquel espacio, sea inerte, vegetativo, animado, un 

            espiritual o un objeto corpóreo, si queremos distinguir el único, el 

            propio aspecto de cada uno de ellos, como se distinguen el uno del 

            otro, hasta en la más pequeña de las partículas, se reduce a no más 

            que un " deseo de recibir ", que es toda su forma particular, desde 

            el  punto de vista de la creación renovada, limitándolo tanto en la 

            cantidad como en la calidad, que induce la presencia de la fuerza de 

            atracción y la fuerza de rechazar. 

             Pero algo más que esas dos fuerzas dentro de él es considerado la 

            generosidad de Su esencia. Y aquella generosidad es igual para todas 

            las criaturas como no hay ninguna novedad atribuida a ello por la 

            creación, siendo la existencia ampliada desde la existencia. Y esto 

            no puede ser atribuido a ninguna unidad particular, sino sólo a las 

            cosas que son comunes a todas las partes de creación, pequeña o 

            grande. Casa uno de ellos recibe de aquella generosidad según su 

            deseo de recibir, y bajo esta limitación cada individuo y unidad es 

            definido. 

             Así tengo claramente - y científicamente - probado el “mí” (el ego) 

            de cada individuo científicamente, por una prueba completamente 

            crítica desde todos los lados, incluso con respecto al sistema de 

            los materialistas fanáticos automáticos. De ahora en adelante no 

            necesitamos aquellos métodos tullidos, bañados en la metafísica. 

             Y desde luego esto no diferencia, si esta fuerza, siendo el deseo 

            de recibir, es un resultado y una fruta de la estructura que se 

            había materializado a través de  la química, o que la estructura es 

            un resultado y una fruta de aquella fuerza. Ya que sabemos que el 

            asunto principal es que sólo esta fuerza, impresa en cada ser y 

            átomo del " deseo de recibir ", es considerado la unidad, donde es 

            separado de su ambiente. Y esto es verdad tanto para un átomo solo 

            como para un grupo de átomos, llamados cuerpo.

             Y todos los demás aspectos, donde hay algún exceso de esa fuerza, 

            no están relacionados de ningún modo con aquella partícula o aquel 

            grupo de partículas, del aspecto de su “mí”, o solamente en general, 

            que es la generosidad, ampliada a ellos desde D-s, donde es un 

            asunto colectivo para todas las partes de creación, sin distinguir 

            cuerpos específicos creados. 

             Ahora entenderemos el asunto " de la libertad del individuo " según 

            la definición del primer factor, el que llamamos "la base", donde 

            todas las generaciones anteriores, que son los antepasados de aquel 

            individuo, tienen impresa su naturaleza. Y como hemos clarificado, 

            que el significado de la palabra individuo no es sino las fronteras 

            del " deseo de recibir ", impreso en ese grupo de partículas. 

             Así usted ve que todas las tendencias que él ha heredado de sus 

            antepasados son de verdad nada más que las fronteras de su " deseo 

            de recibir ", del lado de la fuerza de atracción que hay en él, o 

            del lado de la fuerza de rechazar que también está en él, que 

            aparece antes de nosotros como tendencias para la tacañería o la 

            generosidad, una tendencia de mezclarse o quedarse aislado etcétera. 

             Por esto, ellos realmente son su “mí” (el ego), que lucha por su 

            existencia. Así, si erradicamos hasta una sola tendencia de aquel 

            individuo particular, como se considera, estamos separando un órgano 

            real de sus huesos. Y esto también es considerado como una pérdida 

            genuina para toda la creación, porque no hay ningún otro como él, ni 

            tampoco aparecerá otro como él en el mundo entero. 

            Después de que hemos clarificado a fondo el justo derecho del 

            individuo según la ley natural, déjenos girar y ver solamente como 

            es de práctico, sin comprometer la teoría de la ética y la 

            diplomacia. Y lo más importante: Como es aplicado este derecho por 

            nuestra santa Cabalá.

             Yendo con la Mayoría.

             Nuestras escrituras dicen: " Yendo con la mayoría”. Esto significa 

            que en cualquier parte donde hay una discusión entre el colectivo y 

            el individuo, nos obligan a actuar según la voluntad del colectivo. 

            Así usted ve que el colectivo tiene un derecho de expropiar la 

            libertad del individuo. 

             Pero nos encaramos con una pregunta diferente aquí, aún más grave 

            que la primera, porque esta ley hace retroceder a la humanidad en 

            vez de avanzar. Mientras la mayor parte de humanidad está aún 

            subdesarrollada, y el desarrollado es siempre una pequeña minoría, 

            resulta que si usted sigue la voluntad del colectivo, que es el 

            subdesarrollado y de corazón precipitado, las opiniones y los deseos 

            del sabio y el desarrollado, que es siempre la minoría, nunca son 

            tenidos en cuenta. Así usted sella el destino de la humanidad a la 

            regresión, ya que no será capaz de dar ni un sólo paso adelante. 

             Aunque, como se dice en el ensayo " la Paz " sobre " la obligación 

            de atención con las leyes de naturaleza ", ya que la providencia nos 

            ordena llevar una vida social, estamos obligados a observar todas 

            las reglas que tratan del sostenimiento de la sociedad. Y si 

            subestimamos su importancia, hasta en un pequeño grado, la 

            naturaleza tomará su venganza en nosotros, independientemente de si 

            realmente entendemos la razón de la ley. 

             Y podemos ver que no hay ningún otro arreglo para vivir dentro de 

            nuestra sociedad, sino el " de Yendo con la mayoría ", que pone cada 

            discusión y tribulación en la sociedad en orden. Así, esta ley es el 

            único instrumento que da un derecho de existir a la sociedad. Por lo 

            tanto este considerado uno de los preceptos naturales de 

            providencia, y debemos aceptarlo y guardarlo meticulosamente, 

            independientemente de nuestro entendimiento. 

             Esto es comos otros preceptos (Mitzvot) de la ah, que son todas las 

            leyes de naturaleza y Su providencia, que nos viene desde arriba 

            hacia abajo. Y ya he descrito como toda la obstinación que 

            descubrimos en la conducta de naturaleza en este mundo, es sólo 

            porque se amplía y se toma de leyes y de  conductas de mundos 

            superiores, espirituales. 

             De ahí, usted también puede entender que los Mitzvot de la Torah no 

            son más que leyes y conductas, puestas en mundos superiores, que son 

            las raíces para todas las conductas de naturaleza en este mundo, 

            como dos gotas en una charca. Así hemos probado que la ley " de 

            Yendo con la mayoría " es la ley de providencia y la naturaleza. 

             Un Camino de Torah y un Camino de Dolor.

             Todavía la pregunta sobre el retroceso que había ocurrido como 

            consecuencia de aquella ley aún no está resuelta. Y es de verdad 

            nuestra preocupación encontrar modos de reparar esto. Pero la 

            providencia, en y por sí, no carece de nada debido a esto, ya que ha 

            envuelto profundamente al género humano de dos caminos: " el Camino 

            de la Torah ", " y el Camino del Dolor”. De tal modo, que es la 

            garantía del desarrollo continuo de la humanidad y del progreso 

            hacia el final, sin ninguna reservas. De verdad, obedecer esta ley 

            es un compromiso natural, necesario. 

             El Derecho del Colectivo para Expropiar la Libertad del Individual

             Y nos debemos preguntar más cosas: porque las cosas son 

            justificadas cuando los asuntos giran alrededor de las cuestiones 

            que están entre dos personas. Entonces podemos aceptar la ley " de 

            Yendo con la mayoría ", a través de la obligación de providencia, 

            que nos instruye del cuidar del bienestar y la felicidad de mis 

            amigos. Pero la ley " de Yendo con la mayoría " es considerada 

            válida por la Torah en asuntos que son discusiones entre el hombre y 

            D-s, aunque estos asuntos parezcan ser no pertinentes para la 

            existencia de sociedad. 

             Por lo tanto, la pregunta todavía está en pie: ¿Cómo podemos 

            justificar esa ley, que nos obliga a aceptar la opinión de la 

            mayoría, la cual es, como hemos dicho, subdesarrollada, y rechazar y 

            anular la opinión del desarrollado, que es siempre una pequeña 

            minoría? 

             Pero como hemos mostrado, los Mitzvot y la Torah, no se dieron, 

            sino para purificar Israel, es decir desarrollar en nosotros el 

            sentido de reconocimiento del mal, impreso en nosotros desde el 

            nacimiento, que generalmente es definido como nuestro amor propio. Y 

            llegar al puro bien, definido como " el Amor al Prójimo ", que es un 

            tránsito al amor de D-s. 

             Y los preceptos entre el hombre y D-s caen en estos criterios, que 

            son los instrumentos de virtud que separan al hombre del amor 

            propio, que es dañino para la sociedad. Así es obvio que los temas 

            de discusión en cuanto a los preceptos entre el hombre y D-s, se 

            relacionan con el problema del derecho de existir de la sociedad. 

            Así, ellos también caen en el marco " de Yendo con la mayoría”.

             Ahora podemos entender la conducta de discriminación entre Halacha 

            (la ley judía) y Aggada (un tipo de literatura judía). Porque sólo 

            en Halacha está la ley " del individuo y el colectivo, Halacha como 

            un colectivo”. Y esto no está en Aggada, porque los asuntos de 

            Aggada están sobre los asuntos que conciernen a la existencia de 

            sociedad. Ya que ellos hablan exactamente de del asunto de la 

            conducta de la gente en asuntos acerca del hombre y de D-s, en 

            aquella misma parte donde la existencia y la felicidad física de la 

            sociedad no tienen ninguna consecuencia. 

             Así, no hay ninguna justificación para el colectivo para anular la 

            opinión del individuo " y cada hombre hizo lo que era recto para sus 

            propios ojos”. Mientras que en cuanto al Halachot (el ritual judío - 

            las leyes que tratan con un sujeto específico) que trata de la 

            observación de los preceptos de la Torah, todos ellos caen en la 

            supervisión de sociedad, donde no pueden haber ninguna orden, sino 

            por la ley " de Yendo con la mayoría”.

              La sociedad debería seguir la Ley " de Yendo con la mayoría” 

             Ahora hemos llegado a un entendimiento claro de la sentencia de la 

            libertad del individuo. Porque de verdad hay una pregunta de dónde 

            el colectivo toma el derecho de expropiar la libertad del individuo 

            y negarle la cosa más preciosa en la vida - la libertad. 

            Aparentemente, aquí no más que la fuerza bruto. 

             Pero como claramente hemos explicado antes, esta es una ley natural 

            y el decreto de providencia, porque la providencia nos obliga a 

            todos a llevar una vida social, es obvio que obliga a todas y a cada 

            persona a asegurar la existencia y el bienestar de sociedad. Y esto 

            no puede existir, sino por la imposición de la conducta " de Yendo 

            con la mayoría ", ignorando la opinión del individuo. 

             Así usted ve que este es el origen de cada derecho y justificación 

            que el colectivo tiene para expropiar la libertad del individuo, 

            contra su voluntad, y colocarlo bajo su autoridad. Por lo tanto se 

            entiende que con respecto a todos aquellos asuntos que no conciernen 

            a la existencia de la vida material de la sociedad, no hay ninguna 

            justificación para el colectivo para robar y abusar de la libertad 

            del individuo de ningún modo. Y si ellos lo hacen, son considerados 

            atracadores y ladrones que prefieren la fuerza bruta a cualquier 

            derecho y justicia en el mundo, porque aquí la obligación del 

            individuo para obedecer la voluntad del colectivo no se aplica. 

             En la Espiritualidad " Tomar después del Individuo” 

             Resulta que por lo que a la vida espiritual concierne, no hay 

            ninguna obligación natural sobre el individuo para cumplir con la 

            sociedad de cualquier modo. Al contrario, aquí se aplica una ley 

            natural sobre el colectivo, que es la de someterse a la autoridad 

            del individuo. Y esto es clarificado en el artículo “La Paz”, que 

            hay dos caminos con los que la providencia nos ha envuelto y 

            rodeado, para traernos al final. Y ellos son: 

            A.     Un Camino de Dolor, que nos impone aquel desarrollo, 

            independientemente de nuestra opinión.  

            B.     Un Camino de Torah, que nos desarrolla deliberadamente, sin 

            cualquier hecho de atormentarse o

                             coacción.  

            Y como lo más altamente desarrollado en la generación es 

            definitivamente el individuo, resulta que cuando la gente común 

            quiere liberarse de la agonía terrible, y asumir el desarrollo 

            consciente, que es el Camino de la Torah, no tienen ninguna otro 

            opción, sino sólo someterse ellos mismos y su libertad física a la 

            disciplina del individuo, y obedecen las ordenes y remedios que él 

            les ofrecerá. 

             Así usted ve que en asuntos espirituales la autoridad del colectivo 

            es invalidada y la ley " de Tomando después del Individuo 

            (desarrollado) " es aplicada. Ya que ello fácil de ver, que el 

            desarrollado y culto en cada sociedad, es siempre una pequeña 

            minoría. Por lo tanto resulta que el éxito y el bienestar espiritual 

            de sociedad son embotellados y sellados en las manos de pocos. 

             Por lo tanto el colectivo es obligado a mirar meticulosamente la 

            opinión de pocos, que ellos no echarán a perder al mundo. Ya que 

            ellos deben tener por seguro, con absoluta certeza, que las 

            opiniones más desarrolladas y verdaderas, están nunca están en manos 

            del colectivo, sino más bien en las manos de los más débiles, es 

            decir, en las manos de una minoría indistinguible. Porque cada 

            sabiduría y todo lo qué es precioso, entra en el mundo en pequeñas 

            cantidades. Por lo tanto somos advertidos de conservar las opiniones 

            de cada individuo, debido a la inhabilidad del colectivo de decir 

            errores desde lo recto entre ellos. 

             La Crítica Trae el Éxito, la Carencia de ella Causa la Degeneración 

             Debemos agregar, que la realidad ofrece a nuestros ojos la 

            contradicción extrema entre los asuntos físicos, en conceptos e 

            ideas respecto al anterior sujeto. Porque el asunto de la unidad 

            social, que puede ser una fuente de alegría y éxito, es practicado 

            sólo entre cuerpos, y temas corporales de las personas, y la 

            separación entre ellos es la fuente de cada calamidad y desgracia. 

             Pero con los asuntos de conceptos e ideas, es lo completamente 

            opuesto. Es decir, porque la unidad y la carencia de crítica son 

            consideradas la fuente de todo el fracaso y el mayor óbice a cada 

            progreso y la fertilización didáctica. Porque sacar la conclusión 

            correcta depende principalmente de la multiplicidad de desacuerdos y 

            separación, entre las opiniones. Cuantas más contradicciones haya 

            entre las opiniones y más crítica haya, más se incrementará el 

            conocimiento y la sabiduría y las materias llegan a ser más 

            adecuadas para el examen. 

             La degeneración y el fracaso de inteligencia se derivan sólo de la 

            carencia de crítica y el desacuerdo. Es fácil de ver que cada base 

            para el éxito físico es la medida de la unidad de sociedad, y la 

            base para el éxito de la inteligencia y del conocimiento, es la 

            separación y el desacuerdo entre ellos. 

             Por lo tanto resulta, que cuando la humanidad tiene éxito en 

            materia del éxito de los cuerpos, es decir, llevándoles al grado de 

            amor completo por el prójimo, todos los cuerpos en el mundo se 

            unirán en un solo cuerpo y un solo corazón. Y sólo entonces toda la 

            felicidad buscada para la humanidad será revelada en toda su gloria. 

            Pero contra esto, debemos procurar no traer las opiniones de gente 

            demasiado cercana, ya que esto podría terminar en el desacuerdo y la 

            crítica del sabio, porque el amor del cuerpo trae con él el amor de 

            la mente. Y si la crítica y el desacuerdo desaparecen del mundo, 

            todo el progreso en conceptos y las ideas cesarán también, y la 

            fuente de conocimiento en el mundo se desecará. 

             Esta es la prueba de la obligación de cuidar la libertad del 

            individuo en cuanto a conceptos e ideas. Porque el desarrollo entero 

            de la sabiduría está basado en esta libertad del individuo. Así, 

            somos advertidos para conservarlo con mucho cuidado, en un modo que 

            todas y cada una de las formas de dentro de nosotros, a las que 

            llamamos "el individuo", que es la fuerza particular de una persona 

            sola, generalmente llamadas el " deseo de recibir”. 

             La Herencia Ancestral 

             Todos los detalles que este “deseo de recibir” incluye, al que 

            hemos definido como "la base", o el Primer Factor, cuyo significado 

            incluye todas las tendencias y la costumbre, heredada de sus 

            antepasados, imaginamos como una cadena larga, consistiendo de miles 

            de personas que una vez estaban vivos, y están de pie uno sobre el 

            otro, que cada uno de ellos es una gota esencial de sus antepasados. 

            Y esa gota, la que cada uno de nosotros recibe, trae con ella los 

            bienes espirituales de sus antepasados, en su " medulla oblongata " 

            (el cerebro alargado), también llamado subconsciente. Así el 

            individuo antes de nosotros toma, en su subconsciente, todos los 

            miles de herencias espirituales de todos los individuos 

            representados en aquella cadena, que son sus antepasados. 

             Así, tal como las caras de todas las personas se diferencian, sus 

            opiniones también. No hay dos personas sobre la tierra cuyas 

            opiniones sean idénticas, porque cada persona tiene una gran y 

            sublime posesión, la que él hereda de sus antepasados, de los que 

            los otros no tienen ni un fragmento.

             Por lo tanto, todos aquellos bienes son considerados la 

            característica del individuo, y la sociedad está atenta para 

            conservar su sabor y espíritu, e impedir que el ambiente se 

            enturbie, y conservar la integridad de la herencia de cada 

            individuo. Entonces, la contradicción y la diferencia entre ellos 

            permanecerán siempre, para asegurar la crítica y el progreso de la 

            sabiduría para toda la eternidad, que es la ventaja de la humanidad 

            y sus verdaderos deseos eternos.

             Y después de que hemos llegado a una cierta cantidad de 

            reconocimiento en el hombre mismo, al que hemos determinado como una 

            fuerza y un " deseo de recibir ", siendo el punto esencial de los 

            seres desnudos, también hemos aclarado, con todas sus fronteras, la 

            medida de la posesión original de cada cuerpo, al que hemos definido 

            como " la herencia hereditaria”. Y el significado de ello consiste 

            en que todo el poder de las tendencias y los atributos que han 

            entrado en su "base" por la herencia, que es la primera sustancia de 

            cada hombre, es la gota preliminar de semen de sus antepasados. 

            Ahora clarificaremos los dos aspectos del deseo de recibir. 

             Dos Aspectos: A) La fuerza Potencial B) la Fuerza Real 

             Para empezar, debemos entender que este “mí”, que hemos definido 

            como el " deseo de recibir ", aunque sea la esencia misma de hombre, 

            no puede existir en realidad ni siquiera un segundo. 

             Porque eso que llamamos Fuerza Potencial, es decir antes de que 

            esto se haya hecho real, esto sólo existe en nuestro pensamiento, es 

            decir, sólo el pensamiento puede definirlo. 

             Pero de hecho, no puede haber ninguna fuerza verdadera en el mundo 

            que esté latente e inactiva. La fuerza sólo existe en el mundo 

            cuando es revelada por la acción. De igual manera, usted no puede 

            decir sobre un niño que tiene una gran fuerza, cuando no puede 

            levantar ni el peso más ligero, sino usted puede decir que usted ve 

            en aquel niño que cuando crezca, tendrá una gran fuerza. 

             Sin embargo, realmente decimos que la fuerza que encontramos en el 

            hombre cuando él ha crecido estuvo presente en sus órganos y su 

            cuerpo incluso cuando él era un niño, pero la fuerza había sido 

            ocultada, y no era evidente. 

             Es verdad que en nuestras mentes nosotros podríamos determinar la 

            fuerza futura, porque la mente así lo afirma. Sin embargo, en el 

            cuerpo real del niño, allí seguramente no hay ninguna fuerza, ya que 

            ninguna fuerza es revelada en sus acciones. 

             Y así es con el apetito - no aparecerá en la realidad del cuerpo de 

            un hombre, cuando los órganos no pueden comer, es decir cuando él 

            está saciado. Pero, incluso cuando uno es saciado, hay fuerza de 

            apetito, aunque esto sea ocultado dentro del cuerpo. Después de 

            algún tiempo, cuando el alimento haya sido digerido, reaparece de 

            nuevo desde una fuerza potencial a una fuerza real. 

             Sin embargo, tal sentencia, de determinar una fuerza potencial, que 

            aún no ha sido revelada, pertenece al proceso de pensamiento culto. 

            Pero esto no existe en realidad, porque cuando estamos saciados, 

            sentimos ciertamente que la fuerza de apetito se ha ido y si usted 

            la busca, no la encontrará en ninguna parte. 

             Resulta que no podemos mostrar una fuerza potencial como un sujeto 

            que existe por sí mismo, sino sólo como un predicado. Es decir, 

            cuando una acción ocurre en realidad, en ese momento la fuerza es 

            revelada dentro de la acción.   

             Y por la vía de la deducción, necesariamente encontramos aquí dos 

            cosas - un sujeto y un predicado, que son una fuerza potencial y una 

            fuerza real, así el apetito es la imagen sustancial e imaginada del 

            plato - que es el predicado y la acción. En realidad, sin embargo, 

            vienen como uno sólo. Y nunca ocurrirá que una persona sentirá 

            apetito sin imaginar el plato que quiere comer, de un modo en el que 

            estos, son dos mitades de la misma cosa. La fuerza del apetito debe 

            ser vestida de aquella imagen. Llamamos aquella acción "el deseo", 

            es decir la fuerza de apetito revelado en la acción de la 

            imaginación. 

             Y así es con nuestro tema - el general deseo de recibir, que es la 

            esencia misma de hombre. Se revela y existe sólo por la preparación 

            en las formas de los objetos que probablemente van a ser recibidos. 

            Para entonces esto existe como el sujeto, y de ningún otro modo. 

            Llamamos aquella acción la Vida, es decir el Sustento de Hombre, lo 

            que significa que la fuerza del deseo de recibir se prepara y actúa 

            dentro de los objetos deseados. Y esa medida de revelación es la 

            medida de su vida, como hemos explicado en el acto que llamamos el 

            Deseo. 

             Dos Creaciones: A) el Hombre B) un Alma Viva 

             De lo anterior claramente podemos entender el verso: " Y el Seño 

            D-s formó al hombre del polvo de la tierra, y respiró en las 

            ventanas de su nariz el aliento de vida; y el hombre llegó a ser una 

            alma (Nefesh) viva (Chayah)" (Génesis 2, 7). Aquí encontramos dos 

            creaciones:

            A)     El Hombre por sí mismo, 

            B)     El alma viva por sí misma. 

            Y el verso dice que entonces el primer hombre fue creado, como el 

            polvo de la tierra, que es una colección de partículas en la que 

            reside la esencia de hombre, es decir su " deseo de recibir”. Esto 

            deseo de recibir está presente, como hemos clarificado, en cada 

            partícula de realidad, de la que emanaron los cuatro tipos: inerte, 

            vegetativo, animado y parlante. En ese aspecto el hombre no tiene 

            ninguna ventaja sobre cualquier otra parte de creación, como el 

            verso dice: " El polvo de la tierra".

             Pero hemos visto que esta fuerza, llamada el deseo de recibir, no 

            puede existir sin preparar y actuar en un objeto deseado, una acción 

            llamada Vida. Y según esto encontramos que antes de que el hombre 

            haya llegado a las formas humanas de recepción de placer, que se 

            diferencian de aquellos de otros animales, él es considerado una 

            persona sin vida, muerta. Y esto es porque su deseo de recibir no 

            tiene ningún lugar en el cual preparar y exponer sus acciones, que 

            son las manifestaciones de vida. 

             Y se dice: " y respirado en sus ventanas de la nariz el aliento de 

            vida ", que es la forma general de recepción conveniente para el 

            hombre. Las palabras " el aliento " en el hebreo toman el 

            significado 'de valor', y el origen de la palabra 'el aliento' es 

            entendido desde el verso: " El espíritu de D-s me ha hecho, y el 

            aliento del Todopoderoso me ha dado la vida " (Job 33, 4). La 

            palabra alma (Neshama) tiene la misma estructura de sintaxis que las 

            palabras 'perdido' (Nifkad), “acusado” (Ne'esham) etcétera. 

             Y el significado de las palabras - " y respirado en las ventanas de 

            su nariz " consiste en que él insertó en él un alma (Neshama) y una 

            apreciación de la vida, que es suma total de las formas que son 

            dignas de recepción en su Deseo de recibir. Entonces, esa fuerza, el 

            deseo de recibir, que fue abrigado en sus partículas ha encontrado 

            un lugar para prepararse en una forma y un acto, es decir en 

            aquellas formas de recepción que él logró del Señor, y esa acción es 

            llamada Vida, como hemos dicho. 

             Y el verso finaliza: " Y el hombre llegó a ser un alma viva”. Es 

            decir que desde que el deseo de recibir ha comenzado a actuar por 

            las medidas de esas formas de recepción, la vida había sido revelada 

            instantáneamente en él y " se hizo un alma viva”. 

             Sin embargo, antes del logro de esas formas de recepción, aunque la 

            fuerza del deseo de recibir hubiera sido impresa en él, todavía es 

            considerado un cuerpo sin vida, porque allí no hay ningún lugar para 

            la acción de llegar a ser. 

            Y como hemos visto antes, aunque la esencia de hombre sea sólo el 

            deseo de recibir, todavía es tomado como la mitad de un todo, porque 

            debe ser preparado en una realidad que viene su camino. Por eso, el 

            deseo de recibir y la imagen de su posesión es en realidad lo mismo, 

            porque sino no tendría el derecho de existir ni siquiera un momento. 

             Por lo tanto, cuando la máquina del cuerpo está en su pico, que es 

            su edad madura, su " el ego " está de pie todo derecho que ha sido 

            impreso en él en el nacimiento. Por esto él siente en él una 

            cantidad grande de la voluntad recibir, es decir él quiere lograr la 

            riqueza y el honor y todo lo que haya en su camino. Esto es debido a 

            la perfección "del ego" del hombre, que atrae las formas de 

            estructuras y conceptos que prepara y se sostiene por ellos. 

             Pero, cuando ha pasado la mitad su vida, comienzan los días de la 

            pendiente, que por definición son sus días de muerte. Esto es porque 

            una persona no muere en un instante, tal como él fue traído a la 

            vida en un instante. Más bien su vela, siendo su "ego", se marchita 

            y muere poco a poco, y con ello muere las imágenes y los bienes los 

            que él quiere recibir. 

             Porque ahora él comienza a dejar ir muchos de los bienes que él 

            había soñado en su juventud, y deja ir sus bienes mayores, según sus 

            años avanzan, hasta que en sus días viejos, cuando la sombra de la 

            muerte se derrama sobre él, una persona se encuentra en 'los tiempos 

            de ninguna petición’. Esto es porque su deseo de recibir, que es su 

            "ego" se marchita y muere y todo lo que es abandonado es una chispa 

            diminuta, ocultada al ojo, es decir que no está preparada para 

            ningún activo. Por lo tanto no hay ninguna petición y esperanza en 

            ese tiempo para cualquier clase de recepción. 

             Así hemos probado que el deseo de recibir, con la imagen del objeto 

            que se espera recibir, es realmente la misma. Y su revelación es 

            igual, su estatura es igual y así es la longitud de sus días. Sin 

            embargo, hay una distinción significativa aquí, en forma de ceder en 

            el momento de la declinación de la vida. Porque esa cesión no es un 

            resultado de saciedad, sino de desesperación. Es decir esto cuando 

            "el ego" comienza a morir, durante el tiempo del declinar, siente su 

            propia debilidad y la muerte próxima. Por lo tanto él deja ir y 

            desiste de los sueños y las esperanzas de su juventud. 

             Observe con cuidado la cesión debido a la saciedad, que no causa 

            ninguna pena y no se puede llamar " la muerte parcial ", sino como 

            un operador quien es hecho funcionando. De verdad el abandono 

            causado por la desesperación está lleno de dolor y de disgusto, y 

            por lo tanto se puede llamar " la muerte parcial”. 

            La liberación del Ángel de la Muerte 

             Y ahora, después de todo lo que hemos aprendido, encontramos un 

            modo de entender las palabras de nuestros sabios en su significado 

            verdadero cuando ellos dijeron: " Tallado (harut) sobre las piedras 

            " No pronuncian esto " talló " (harut), sino más bien " la libertad 

            " (herut), ya que ellos han sido liberados del ángel de la muerte. 

            Por eso se ha dicho - en los artículos: “La Revelación de Piedad 

            (Matan Torah)” y “La Obligación (Ha'arvut)” - que antes de la 

            recepción de la Torah, ellos habían tomado sobre sí mismos terminar 

            con cualquier característica privada al grado que es expresado en 

            las palabras " un Reino de Sacerdotes " (Mamlechet Cohanim), y ellos 

            habían asumido el objetivo de creación, serLe fieles en la forma 

            igual, que como Él concede y no recibe, así ellos van a conceder y 

            no recibir, que es el grado último de adhesión, expresada en las 

            palabras la Nación Santa, como se dice en el final de la Obligación. 

            Y ya le he traído para comprender que la esencia de hombre, es decir 

            su “mí”, definido en el deseo de recibir, es sólo la mitad, y no 

            puede existir, sino por su preparación en alguna imagen de un activo 

            o una esperanza para un activo. Porque sólo entonces nuestra asunto 

            es completo, y puede ser llamado la Esencia de Hombre. 

             Resulta, que los Hijos de Israel, cuando ellos lograron la       adhesión 

            completa sobre aquella ocasión santa, sus vasijas de recepción 

            habían sido completamente vaciadas de todo el activo mundano, y Le 

            fueron fieles de igual forma. Esto significa que ellos no tenían 

            ningún deseo de poseer algo para ellos, sino sólo en el grado enque 

            ellos podrían conceder la alegría, que su Hacedor disfrutara en 

            ellos. 

             Y ya que su deseo de recibir se había preparado en una imagen de 

            aquel objeto, se ha preparado y ha vinculado con él como una unidad 

            completa. Por lo tanto seguramente ellos se han hecho libres del             ángel de la muerte, ya que la muerte es necesariamente un aspecto   de

            ausencia y la negación de la existencia de un cierto objeto. Pero 

            sólo mientras haya una chispa que quiere existir para su propio 

            placer, se puede decir que aquella chispa no existe, sino que está 

            ausente y muerta. 

             Mientras que si no hay ninguna chispa tal en el hombre, sino todas 

            las chispas de su esencia son preparadas para la concesión de 

            alegría a su Hacedor, entonces no estará, ni ausente, ni muerto. 

            Porque incluso cuando el cuerpo anula, sólo anula desde el  aspecto 

            de recepción para su propia satisfacción, en la que el deseo de 

            recibir es preparado, y no tiene ningún derecho de existir, sino a 

            través suyo. 

             Sin embargo, cuando él aspira al objetivo de la creación, y D-s 

            toma el placer de él, en donde Su voluntad es hecha, la esencia del 

            hombre entonces se viste de Su alegría y él logra la inmortalidad 

            total, como Él. Resultando que ahora él ha logrado la liberación    del 

            ángel de la muerte. Como el Midrash dice:"La  Libertad del ángel de 

            la muerte”. Y en el Mishna: " tallado (harut) sobre las piedras "                           No  
            pronuncian "talló" (harut), sino más bien "la libertad" (herut), 

            porque no hay ningún hombre libre, sino el que estudia Cabalá ". 
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