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EL PROLOGO
Mientras trabajaba en un curso de las lecciones virtuales en la academia de mundial de Kabbalah en que Michael Laitman enseñado en la Internet, hicimos todo lo posible para mantener el estilo y el espíritu de sus clases y debates.

Éste no es un texto literario, ni es una conferencia sobre filosofía. Aquí vos descubrirás las capas confidenciales, profundas de la información sobre el mundo superior.

De este modo, a través de la Kabbalah, el creador revela la idea de la creación y su luz.

En uno de sus discursos de los sábado, M Laitman nos contó sobre la actitud de su profesor, Rabash, a los manuscritos de su fenomenal padre Baal HaSulam, el comentarista sobre "El libro de Zohar". 

Mientras se publicaban los manuscritos, Rabash nunca permitió que se hiciera incluso una sola rectificación de algo qué podría ser  visto como un error. M. Laitman actuó en una manera similar, cuando estaba preparando las notas de su profesor para la publicación.

"Lo que podría parecer un error ahora se pondrá claro cuando ascendamos el nivel espiritual más alto", Rabash dijo a su discípulo Michael Laitman.

Tratamos de seguir el consejo de nuestros profesores y cometer todos los "Errores" un punto de partir y "Errores de imprenta" incorregidos. 

Este libro no fue escrito; a su última línea fue compartido con numerosos miembros del grupo virtual, que se reúnen en muchos lugares del mundo entero a escuchar estas clases de forma oral.

Mientras lees este libro, vos puedes hacerte socio de la comunidad de los Kabbalistas, siempre que vos lo trates como un texto de Cabalística muy especial lleno del significado profundo. Sucumbir a sus sensaciones, dejar la luz superior entrar en ti, corregir, y preparar tu alma, tus naves espirituales, para la recepción del deleite final - uniéndose con el creador.

Los estudiantes de Rav Michael Laitman

PREFACIO A
EL LIBRO DEL ZOHAR
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1. La profundidad de la sabiduría y el aprendizaje contenido en el sagrado libro del Zohar es ocultada detrás de un mil puertas con llave.

¿Por qué es "Ocultado detrás de un mil puertas con llave"? 
En verdad, nadie oculta nada; todo existe dentro de la base de los derechos naturales de la creación. Sin deseo en este mundo, no hay ninguna llave que pueda abrir las puerta para entrar donde uno no quiere estar. El mundo espiritual está totalmente descubierto; si una persona sólo avanza de un nivel espiritual a otro, y deja una esfera en conformidad  al que entra de la misma forma en que cambia sus propias propiedades.

En nuestro mundo un objeto puede ser cambiado de un lugar a otro por el desplazamiento mecánico, mientras que en el mundo espiritual tenemos que hacer una moción interior para pasar de una parte de ese mundo a otra. Ésto es lo que se llama una puerta con llave; mientras la persona está confinada a alguna parte, el próximo lugar le queda oculto, "Cerrado con llave" para élla.

¿Qué puede hacerse para abrirla? 
Transfórmate a ti mismo de conformidad con la parte a la que vos deseas entrar, y luego vos conseguirás entrar. Es muy simple. Todo existe dentro del hombre. Usando interiormente sus habilidades en potencia, alguien puede cambiar de lugar en el espacio espiritual, de su estado actual al estado del infinito perfecto y unirse con el Creador. 
Toda la sabiduría consiste en el método de avanzar en el espacio espiritual.

Por lo tanto es dicho que la profundidad de la sabiduría es "Ocultada detrás de un mil puertas con llave". No es ocultado detrás de ningún tipo de puerta externa.
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Todos los bloqueos y las llaves están dentro de nosotros. Llevar a cabo las acciones interiores correctamente y abrir los bloqueos con nuestras propias llaves interiores son nuestro método. Éste es el propósito de estudiar "El libro de Zohar" y la sabiduría de Kabbalah como un todo.

La lengua humana, siendo pobre y escasa, no puede servirnos ni como un instrumento apropiado, ni como un medio suficiente de la expresión para revelar el significado lleno de incluso una sola oración en "El libro de Zohar". 

Esto quiere decir que incluso si nos llevamos la frase más baja del "Zohar", que parece muy clara, la interpretación dependerá definitivamente de nuestro nivel del logro. Consiguiendo nuestro potencial interior gradualmente, adaptándonos a si mismos a las varias leyes y propiedades espirituales, empezaremos a descubrir la gran profundidad en cada palabra, frase, u oración del libro, y no las acciones y los fenómenos que percibimos hoy. La profundidad de la percepción depende del nivel del logro del investigador únicamente. 

Mis explicaciones son solo los niveles de una escalera.

La estructura del comentario para "El libro de Zohar" se parece una escalera. Esto no quiere decir que el primer volumen del libro es dirigido a principiantes y el último para los estudiantes más avanzados. Cada oración, cada palabra en el texto incluye niveles interiores de logro de todas las acciones  y los estados descritos.

El texto está escrito de tal una manera que el lector descubre gradualmente una imagen cada vez más y más clara. Debe solamente aspirar a descubrir un poco de información interior oculta en el libro. Eso es todo lo que los hombres pueden comprender en este escenario, pero esta sintonía inicial es el modo suficiente para que el libro empiece a tener efecto.

Pensé ayudar al estudiante a conseguir las alturas a las que puede ver e investigar él, lo que el libro mismo expone. Por lo tanto, en este prefacio, encuentro necesario preparar al estudiante interesado en "El Zohar suministrándole definiciones correctas, para mostrarle cómo estudiar el libro y aprender de él.
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En otras palabras, el objetivo de estudiar "El Zohar" es conseguir el mundo superior, sentirlo y controlarlo, empezar a vivir no justo dentro de los límites de este mundo, entrar en una esfera más grande, eterna y perfecta.

2. Al principio, uno debe ser consciente que cada concepto hablado en "El libro de Zohar", que está en lengua de leyendas o relatos, todo trata de los diez Sefirot: i.e., KaHaB (Keter, Jocjma, y Bina), HaGaT (Jessed, Gevura, y Tifferet), NeJoYM (Netzaj, Jod, Yesod, Malcjut), y sus derivados. Justo como el lenguaje hablado, consta de las 22 letras con sus varias permutaciones, es completamente adecuado para revelar la esencia de cualquier objeto o aprendizaje, por eso los conceptos y las permutaciones de los diez Sefirot son suficientes para exponer la sabiduría entera contenía en el universo espiritual.

Del estudio de las cuatro fases del desarrollo de la luz directa, sabemos que estas fases (la cero, la uno, dos, tres, y cuatro) son llamados respectivamente "La punta de la letra Yud ", las letras "Yud", "Jey", "Vav", y "Jey". Hacen la palabra JaVaYaJ, el nombre inefable del creador.
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¿Que hace que el JaVaYaJ represente el nombre del creador? Estos símbolos contienen la información sobre el universo entero. Lo que ocurre son sus varias interpretaciones. Si los describimos como Sefirot, corresponderán a Keter, Jocjma, Bina, Zeir Anpin (ZA) y Malcjut.  Entonces dividimos la Sefira ZA respecto a seis Sefirot Jesed, Gevura, Tifferet, Netzaj, Jod, y Yesod. Por lo tanto, estos diez Sefirot son todos los que tenemos. Keter, la actitud del Creador a la creación, es seguida por los Sefirot - derivadas, la última es Malcjut, la creación. Por lo tanto, la actitud hacia la creación del Creador desciende desde Keter a Malcjut, mientras que la actitud hacia el Creador desde la creación asciende en dirección contraria, desde Malcjut a Keter. Todo lo que es incluido en los diez Sefirot es llamado el alma o el Partzuf. Esto es todo con lo que nos las arreglamos. 

No sabemos nada más allá de eso. Solamente podemos percibir qué entra dentro de nosotros, y llamarlo nuestra vida.

Baal HaSulam dice que las combinaciones de las Sefirot y sus varias sub.-Sefirot  parcialmente usados son suficientes para describir todos estados posibles, acciones, y propiedades que tienen lugar entre el Creador y la creación.

En nuestra realidad, hay tres definiciones.

A decir verdad, no son definiciones, más bien son limitaciones, que tenemos que comprender apropiadamente. Cuando nos disponemos a estudiar el "Libro de Zohar" a través de estas tres limitaciones, comprenderemos qué dice "Libro de Zohar", y así podemos traspasar su forma mas profunda.

3. Primera definición (ó limitación).

Existen cuatro categorías del conocimiento llamados:
-  la Materia,

-  la forma de la Materia,

-  Abstracción de forma,
-  La esencia.
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      El Zohar habla solamente sobre la materia y la forma de la materia.
Si vamos de afuera a adentro en nuestro análisis, descubrimos que la esencia, la forma abstracta, la forma de la materia, y la materia están organizados uno sobre otro. Esto  es cómo percibimos cualquier objeto en nuestro mundo.  

Por ejemplo, he aquí mi taza, que tiene la forma de una vasija (hebreo: Kli). El material del que esta hecha es arcilla. Cuando hablo de ella sin cualquier referencia a su forma o sobre el material de la que está hecha, me refiero a su forma abstracta como un Kli. 
¿En general, qué es un vaso o una taza? 
Hablo de algo abstracto, aislado de un centro especial y concreto. 
Luego sigue  la esencia, una categoría, algo que constituye la noción de una taza, un Kli para mí.

Éstos son los cuatro grados del logro interior de cualquier definición, objeto, acción, o propiedad.

Es lo mismo con respecto a los diez Sefirot. Uno debe ser consciente que el libro de Zohar no se preocupa en absoluto con tales conceptos como la esencia de los Sefirot o su forma abstracta., entonces la forma es el mensaje de lo Material, el libro habla de la forma de los Sefirot o la Materia que contienen.

Si tomamos la esencia, la forma abstracta, la forma material y el material (en el orden que bajan a este mundo), nuestro logro empieza desde lo material y se eleva. Baal HaSulam dice "El Zohar" solamente habla de los primeros dos niveles del logro, el material y la forma de lo material. Así que esta es la primera de nuestras limitaciones en relación con el estudio del "Zohar". 

Forma en lo material
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4. Segunda definición (limitación).

Todo lo que existe en la realidad divina que es concerniente a la creación de las almas y sus formas de existencia está condicionado por los siguientes tres estados:

- El mundo del infinito

- El mundo de Atzilut, y 

- Los tres mundos llamaron a Beria, Yetzira y Assiya.

El mundo del infinito es completamente divino y se remite a el estado antes del Tzimtzum Aleph y al estado de la corrección final.

El mundo de Atzilut es el mundo de nuestra corrección. Mientras este ahí, corrijo, representa la base, la fuente de nuestra vida y mejoramiento.

Los mundos de BYA son la esfera en la que existimos.

Sepa que "El libro de Zohar" investiga solamente los mundos de BYA (Beria, Yetzira y Assiya) y nada más. 
Se toca a los Mundos del infinito y Atzilut solamente en el grado de lo que los mundos de BYA reciben de ellos. Por lo demás, "El libro de Zohar" no se preocupa por ellos en absoluto.

Los mundos del infinito y Atzilut por ellos  mismos  ningún interés tienen para nosotros. Lo que necesitamos saber es dónde estamos y cómo pueden ayudarnos estos mundos.
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 "El libro de Zohar" siempre habla sobre una aplicación práctica de todo lo que estudiamos. Solamente trata sobre qué es conseguido en el alma de hombre, que existe, actúa, falla y facilita la corrección de hombre, pero nunca habla de algo abstracto.

Por consiguiente, nuestro enfoque a "El Zohar" debe simplemente ser práctico. Debemos disponernos a si mismos con el propósito de que la luz que emana puede mostrarnos evidentemente lo que tenemos que corregir.

La esencia y la forma abstracta se refieren a lo que está encima de nuestra corrección. 

También conseguiremos la esencia y la forma abstracta, pero después, después de la corrección final; por lo tanto "El libro de Zohar" no habla de eso. Ni menciona los mundos del infinito y Atzilut, a donde ascenderemos después de la corrección final. Ésta no es nuestra tarea en curso.

Nuestra misión es sufrir 6000 años (niveles) de corrección; por lo tanto "El Zohar" habla solamente sobre este proceso. Me describe, a través de mí, el mundo del infinito y Atzilut, se las arregla solamente con lo qué trate de mí en mi materia y en mi forma. En absoluto nada está dicho de ellos que no este de algún modo relacionado conmigo.
5. Tercera definición (limitación):

En cada uno de los mundos de BYA, hay tres aspectos

-  diez Sefirot

-  Las Almas, y

-  El resto de la realidad. 

Las diez Sefirot constituyen la luz pura descendente en forma de emanaciones gradualmente decrecientes. Por lo tanto, extendiendo nuestra habilidad para comunicarnos con estos diez Sefirot, es así como percibimos la luz. Las almas vestidas sobre estos diez Sefirot existen dentro de la realidad que las rodea. De esta manera, un elemento esta dentro del otro. Hay almas de dos clases: superiores y humanas. En una etapa posterior comprenderemos la noción de "Las almas superiores."
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El resto, la realidad circundante es la comprendida por "Ángeles", "Batas", y "Palacios."

Éstas son las fuerzas espirituales inferiores que rodean el alma humana. Sus nombres demuestran la semejanza a nuestro mundo: los "Ángeles" son similares a los animales; las "Batas" son la fuerza que son externas con respecto a él hombre, pero muy cerca de él; en la semejanza a nuestro mundo, los "Palacios" son la fuerza que constituyen el entorno más lejano del hombre.

En todo caso, uno debe saber eso, aunque "El libro de Zohar" explica meticulosamente cada detalle de cada mundo cada minuto.
Sin embargo, uno no debe engañarse pensando que todo es explicado sobre todos los mundos. "El Zohar" revela y expone solamente esto, cuál aspecto tratar  - las almas humanas, y hace caso omiso a todo lo que está relacionado con los diez Sefirot o rodean al alma totalmente (i.e., Las almas superiores, los ángeles, batas, y palacios).
Cualquier otro aspecto que puede ser expuesto o explicado es hecho tan solamente con el propósito de comprender qué es eso que las almas reciben.  "El Libro de Zohar" no pronuncia una sola palabra sobre algo que no se relaciona con las almas.

Estos tres aspectos fundamentales sirven de nuestro punto de la partida:

- para no pasar más allá de la base de materia y la forma en materia
- para no pasar más allá de la base de los mundos BYA

- para no pasar más allá de la base de las almas humanas.

21 

Si nos quedamos dentro de la base de estas tres limitaciones, comprenderemos correctamente que desea suministrarnos "El libro de Zohar". Por lo tanto, recibiremos su mensaje por el canal que desciende de él a nosotros con exactitud, y estableceremos el contacto con el libro. 
No exigiremos nada que no está adentro, ni algo que no necesitamos. Recibiremos solamente lo que es necesario para nuestra corrección. Cada palabra en él habla exactamente de eso.

Por ejemplo, si una persona con un marco filosófico de la mente trata de comprender abstractamente qué esta escrito en el libro, fallará definitivamente.

Por lo tanto, "El Zohar" ve al ser “Ocultado detrás de un mil puertas con llave". 

Si la persona desea revelar algo sobre la forma abstracta y la esencia, pero aun no ha conseguido el nivel espiritual necesario, no podrá hacer eso desde el nivel de nuestro mundo por la vía del razonamiento filosófico. Con ese fin, tendrá que alcanzar el nivel correcto del mundo entero de Atzilut o el mundo del infinito, y empezar su investigación allí. En general, "El libro de Zohar" no tiene nada que ver con estos asuntos; investiga el proceso de nuestra corrección exclusivamente. En cuanto nos hemos corregido y conseguido la realidad superior, conseguiremos todos los conocimientos adicionales sobre la forma abstracta, la esencia, los mundos de Atzilut e infinito, los diez Sefirot, las almas superiores, ángeles, batas, y palacios.

"El Zohar" no puede decirnos sobre todo esto hasta que, con su ayuda, corregimos la materia y la forma de lo material, i.e., los mundos  de BYA, el cuál es el lugar de la existencia de nuestras almas.  Solamente después de que el deseo creado sea corregido será posible decir cómo conseguir los niveles espirituales más altos. Mientras este deseo permanezca, se quede egoísta, será incapaz de agarrar algo encima de su propio nivel.

Naturalmente, no alcanzará el nivel de la forma abstracta o la esencia en los mundos de Atzilut y del infinito, porque ya quiere poseer la propiedad del otorgamiento. Ni podrá conseguir existir 
22 

más allá de las almas humanas, especialmente en las diez Sefirot divinos, en la luz pura que emana del Creador. 
"El libro de Zohar" está escrito de tal manera que puede influir a la persona que desea suficiente y absolutamente recibir su energía y en la manera correcta, i.e., para ser corregido. A menos que la persona tenga esta intención con respecto a "El Zohar", entonces sólo hojea sus páginas siendo inconsciente del gran poder que del libro emana.  Es enfocador, por eso es que su luz nos afecta solamente bajo la condición de que nosotros aspiremos por la corrección y el logro del mundo superior. El método de establecer el contacto con el origen superior de la corrección es llamado Kabbalah. Todo lo que incluye es dado solamente para acostúmbrarnos a la luz superior.

6. Vos ya sabes que los diez Sefirot son llamados Jocjma, Bina, Tifferet, Malcjut y su raíz, Keter. Son diez porque Tifferet consta de seis Sefirot llamados Jesed, Gevura, Tifferet, Netzaj, Jod, y Yesod. Recuerda siempre eso cuando mencionamos los diez Sefirot, representamos HuBTuM.(JuBTuM)
Es decir, Jocjma, Bina, Tifferet, y Malcjut. Como una regla, incluso el nombre Keter es omitido, porque Keter representa al Creador. Es conseguido de cuatro Sefirot: seguidos Jocjma, Bina, Tifferet, y Malcjut.
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Keter no es designado ni siquiera por una letra, pero por una punta semejante al gancho de la posible letra “Yud”. Esto es similar a la luz descendente: en cuanto empieza a crear algo,  se convierte en la fase uno.

La luz siendo solo inalcanzable, por lo tanto no ponemos atención a ella. Podemos hablar de sus propiedades de otorgamiento, cuando lo sentimos dentro de nuestro Kli. En la fase dos decimos que nos otorga el deleite. Por eso en el primer caso, hablamos de qué es en sí, y en el segundo la luz - lo que nos da.

7. En "El libro de Zohar" estos diez Sefirot, HuBTuM, son llamados por los nombres de cuatro colores: blanco, rojo, verde, y negro.

- El blanco corresponde al Sefira de Jocjma
- Rojo corresponde al Sefira de Bina

- Verde corresponde a la Sefira de Tifferet, 

- Negro corresponde a la Sefira de Malcjut.
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En nuestro mundo éstos Sefirot crean los colores básicos.

Esto es similar a un instrumento óptico que tiene cuatro lentes con colores que corresponden a los mencionados arriba. A pesar del hecho de que la luz es una, mientras pasa un lente, adquiere un color y se hace una de las cuatro luces: blanco, rojo, verde, o negro.

24 

Por lo tanto, la luz que es encontrada en cada uno de los Sefirot es la luz del Creador, simple y única. En verdad, (i.e., Los diez Sefirot) la luz es totalmente incolora. 
Los diez Sefirot (más íntimos) de la luz directa no tienen ningún color, pero cuando pasan por los mundos, adquieren los colores diferentes, se visten en varias conchas, y por lo tanto nos lo manifiestan antes. Eso es cómo percibimos este mundo.

Podemos describir lo mismo en una manera diferente. Hay solamente la luz simple y completamente amorfa alrededor de nosotros. Sin embargo, en nuestras propiedades interiores cambiamos a saltos simples tales imágenes como la naturaleza de de los niveles inanimado, vegetal, animal, y ser humano, los mundos, etcétera. Esto es conseguido con la ayuda de nuestro Kelim interior. No hay nada así en la luz misma. 

Por lo tanto, la luz que es encontrada en cada uno de los Sefirot es la luz del Creador. Esta luz es simple y única, del Rosh (cabeza) del mundo de Atzilut al Sof (final) del mundo de Assiya. 

La diferenciación de esta luz en los Sefirot HuBTuM ocurre en las vasijas (naves) de Kelim, también llamada HuBTuM. Cada Kli (Sefira) está como un fino tabique a través del que la luz del Creador pasa. Ésta es la manera en que cada tabique del Kli da un color diferente a la luz circudante. 
Por lo tanto, el Kli de Jocjma del mundo de Atzilut pasa la luz a blanca.

Por esto es que el Kli de Atzilut (nave de Atzilut) es similar a la luz misma, y la luz del creador no sufre ningún cambio mientras pasa por él.

Éste es el secreto del mundo de Atzilut sobre el que "El libro de Zohar" dice: "Él, la luz, y su esencia son uno". De conformidad con esto, la luz del mundo de Atzilut es definida como la luz blanca. Sin embargo, con respecto al Kelim de los mundos de Beria, Yetzira, y Assiya, la luz que pasa por ellos cambia y se oscurece.

Considere, por ejemplo, que la luz se hace la luz roja del Sefira Bina del mundo entero de Beria, la luz verde de Tifferet en el mundo de de Yetzira y la luz negra de Sefira Malcjut del mundo entero de Assiya, respectivamente
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Es otro Kelim allí ya; por lo tanto, la luz asume el color. Esto

Ocurre porque el Kelim en los mundos de Beria, Yetzira, y Assiya (como en Bina, ZA, y Malcjut) son parcialmente o totalmente incorrectos con respecto a la luz. Si "El Zohar" habla de los colores, podemos interpretarlos como las propiedades de las Sefirot. Por ejemplo, cuando hablamos del color verde, quiere decir que la propiedad de ZA esta implicada, y estamos en su nivel o recibimos a través de ella.

8. Sin contar con lo que fue mencionado de arriba, la alegoría de las cuatro luces contiene una pista adicional importante. Las luces superiores son llamadas "Sefer". (Libro).
La sabiduría contenida en cada libro no es revelada al estudiante en el color blanco que contiene la luz que desciende del Creador a nosotros, lleva su sabiduría, se revela. 
Esta sabiduría no es conseguida del color claro y blanco de la luz de los diez Sefirot, o de la esencia. Es conseguida de la materia y la forma en el materia, de los mundos de BYA, a través de nuestras almas, i.e., de la reacción Malcjut a lo que desciende desde arriba. Por lo tanto, no podemos agarrar la luz clara de Keter o la luz simple de Atzilut, pero si conseguir las de los mundos de Beria, Yetzira, y Assiya, a través de los colores negro, verde, y rojo.

Éstos colores nos dan una idea de lo que son el infinito, la eternidad, y la perfección. Aunque solo estas propiedades están sin color, somos totalmente inviables de conseguir este acromatismo. Podemos agarrarlo después de que incluimos todos los colores existentes y la variedad inmensa de sus combinaciones en nosotros mismos, solamente después de que se entremezclan dentro de nuestro Kelim totalmente corregido.
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Cada cual de estos colores toma su propio lugar en el Kelim. Solamente del logro total, por consiguiente de absorber la paleta entera de los colores, venimos al color blanco, y luego a al acromatismo total.

En otras palabras, no conseguimos el color blanco. Revelamos todo a través de las Sefirot Bina, Tifferet y Malcjut. Estos tres Sefirot, los cuáles son los tres mundos de BYA, son los colores en los que el libro de cielo esta escrito. Las letras y sus permutaciones son reveladas a través de los tres colores mencionados de arriba. La revelación de la luz divina es mediada solamente a través de ellos.

Además, debemos percibir lo siguiente. Mientras el color blanco en un libro es sus cimientos, todas las letras están "Relacionadas" con él libro.

Debido a que la página de un libro es blanca, las letras negras están de pie contra su fondo. Parecer ser clavados hacia la página, mientras que el color blanco los respalda. Ocultando el color blanco de la página, invadiendo su palidez total, las letras nos pasan su sabiduría.

Por consiguiente, no percibimos el color, pero si el Kli, las letras que leímos. En otras palabras, no leímos las letras a ellas mismas, excepto las desviaciones que lanzamos respecto a la luz, i.e., formas negras y verdes, y rojas, donde, como vemos, la luz está ausente. Percibimos el color blanco incluso a través de su ausencia, porque somos seres creados y percibimos todo afuera de nuestras deficiencias (Jesronot), los deseos.

VEMOS EN UN TEXTO LAS LETRAS Y NO VEMOS EL FONDO SOBRE LAS CUALES ELLAS ESTAN PERO PERCIBIMOS INDIRECTAMENTE EL FONDO LEER NO ES LO MISMO QUE VER.

Toda la sabiduría está en el mundo de Atzilut porque Atzilut es el mundo de Jocjma. Beria, Yetzira, y Assiya corresponden a Bina, a ZA, y a Malcjut.  El mundo de Adam Kadmon (AK) es  Keter.

Los mundos del infinito y AK son lo mismos con respecto a nosotros porque todo lo que está encima de Tzimtzum Bet y no es incluido en Tzimtzum Aleph es inalcanzable para nosotros antes de la corrección final. De esto se sigue que ambos mundos son incluidos en la noción del mundo del infinito. Solamente conseguimos el mundo de Atzilut por los mundos de BYA porque es una forma corregida por el Tzimtzum Bet.
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9. "El Zohar" dice que conseguimos el mundo de Atzilut tan su luminiscencia blanca como letras contra un fondo blanco en los tres mundos de BYA. Estos tres mundos son los colores, las letras y sus permutaciones, como en un libro. Esto es manifestado en dos maneras: si los tres mundos de BYA reciben la luz de Atzilut en su lugar (bajo el Parsa).

Es decir el mundo de Atzilut es una montura, mientras que todas las letras, los colores y sus permutaciones son condicionados por nuestras coordenadas en los mundos de Beria, Yetzira, y Assiya. Cuando la luz del infinito pasa completamente al Mundo de Atzilut y entra en los mundos de BYA, podemos estar allí y recoger la luz entre ellos, o podemos elevarnos hasta Atzilut y recibir la luz allí.

Podemos movernos libremente dentro de los mundos de BYA: de Assiya a Yetzira a Beria, e incluso a Atzilut. Nuestras almas pueden moverse siempre que transforman sus propiedades interiores. El alma se eleva hasta el nivel al que sus propiedades interiores corresponden.

Si los tres mundos de BYA reciben la luminiscencia del mundo de Atzilut mientras en su lugar, cuando la luz está en disminución muchas veces desde lo alto mientras pasa por el Parsa abajo del mundo de Atzilut, entonces se hace simplemente la luminiscencia del Kelim de Atzilut.
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Es decir el Kelim del mundo de Atzilut brilla ligeramente en los mundos de BYA. La luz que pasa de Atzilut a los mundos de BYA es llamada "Ohr de Tolada" (luz del parto), i.e., luminiscencia microscópica en la comparación con la luz del mundo entero de Atzilut.
Por lo demás, los mundos de BYA (con las almas entre ellos) superan el Parsa al lugar del Sefirot Bina, Tifferet, y Malcjut de Atzilut, y  se "Visten" del mundo de Atzilut, i.e., recibe la luz, donde brilla.
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En este caso, reciben la luz de Atzilut indudablemente. Primero, tenemos que entrar en los mundos de BYA, alcanzar su punto más alto en el mundo de Beria, ponerse tan cerca del Parsa como sea posible, y forzar a todos los mundos de BYA a que salgan a Atzilut. Con los mundos de BYA ascenderemos al mundo de Atzilut y recibiremos la luz que está ahí.

10. A pesar de todo, esta alegoría no refleja la esencia totalmente, porque el libro de la sabiduría de este mundo consta de un fondo blanco y el color de las letras en las que no hay espíritu (Ruach) de la vida.

En realidad, la alegoría sobre el mundo de Atzilut está como una página en blanco, y el logro en los mundos de BYA, son similares a las letras, está muy sin vida. No expresa la imagen pasmosa y vasta que  el hombre consigue cuando entra en estos mundos, los nuevos universos espirituales, siente las almas superiores, ángeles, palacios. Descubre una vida estupenda y efervescente, revela la fuerza que no gobiernan nuestro mundo diminuto, pero si el universo inmenso. 

Naturalmente, este ejemplo deja de expresar tales impresiones. ¿Por qué es cierto? Baal HaSulam dice:…, porque el libro de la sabiduría de este mundo consta de un fondo blanco y el color de las letras en las que no hay espíritu de la vida. La revelación de la sabiduría (en nuestras sensaciones) no esta dentro de su esencia, pero si fuera de ella, i.e., en el intelecto uno las estudia a ellas.
Cuando ascendemos de los mundos de BYA al mundo de Atzilut y conseguimos la sabiduría divina, que no existe sobre el papel, no fuera de nosotros en algún libro, pero se convierte en la realidad que nos penetra y rodea como consecuencia de nuestros cambios interiores.

De conformidad con esto, uno debe ser consciente que el color blanco que contenía el libro es el tema de estudio en sí, y la función de los otros tres colores es manifestar eso.

Ésta es una oración muy importante. Aconsejo que tú la mires atentamente. 
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Aquí por el bien, me gustaría recordarte que somos un grupo que existe buscando un objetivo. Hay muchos de nosotros, y deseamos ayudarnos. Solamente uniendo nuestras fuerza y deseos podríamos cumplir esta fenomenal misión.

Baal HaSulam escribe que cuando combinamos nuestros esfuerzos y aspiraciones, entonces cada uno de nosotros se libera de una existencia cerrada adentro de sí. Por lo tanto, creamos un Kli común en conformidad a que mientras pasamos por los mundos de BYA a Atzilut, no vamos por conseguir los colores de Beria, Yetzira, y Assiya, pero si por el fondo blanco de Atzilut. En otras palabras, llegamos a un estado donde trascendemos los límites de la materia y la forma de la materia, y empezamos a conseguir la forma abstracta - algo que es totalmente inaprensible en nuestro mundo.

Así es que con la lectura de libros en este mundo solamente, conseguimos la sabiduría contenida en las letras. Leyendo un libro del mundo espiritual, adaptamos las letras dentro de nosotros mismos y construimos nuestras propiedades interiores, arreglamos nuestra fuerza interior, y definimos las combinaciones de nuestros Sefirot. Mientras al pasar de letra a letra, de palabra a palabra, de frase a frase en los libros recomendados por los Kabbalistas, llevamos a cabo interiormente acciones espirituales.

Creando estas letras dentro de nosotros mismos, conseguimos el fondo blanco a través de ellas, i.e., la sabiduría total, el nivel de Jocjma. Ésta es la diferencia entre el logro de la sabiduría espiritual y terrenal.

La sabiduría terrenal está concentrada a nuestro Kelim interior, en nuestros conocimientos, mientras que la sabiduría espiritual nos permite a nosotros conseguir la luz en nuestras sensaciones, a la extensión de la semejanza de nuestro Kelim interior con las propiedades de la luz.

11. Debe siempre soportase que hay cuatro categorías de conocimientos, que fueron mencionado arriba, en la primera limitación, concretamente: 
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- Materia,

- la forma en el Materia,

- Abstracción de la  forma, y

- Esencia.

Les explicaré primero usando ejemplos verdaderos de este mundo. Por ejemplo, cuando decimos una "Persona fuerte", o "Persona sincera", o "Mentiroso" etc., percibimos entre lo siguiente

- la Materia de la que la persona consta, i.e., El cuerpo. La Materia es el cuarto escenario así que si hablamos de una persona, lo que representa el cuerpo.  

- La forma en la que esta Materia es concebido, i.e., Fuerte, sincero o falso (digamos un mentiroso).
- La forma abstracta, i.e., es posible comprender una forma abstracta de la mentira sin tener en cuenta la Materia de una persona y estudiar estas tres formas tal cual, sin su ser manifestado en cualquier Materia o cuerpo. En otras palabras, es posible investigar las cualidades de la fuerza, la sinceridad o la mentira, percibir sus méritos o bajeza, aun cuando estén en absoluto abstraídos de cualquier Materia 

- la esencia (de la mentira) 

12. Sepa que la esencia de una persona, como tal, es muy imposible de percibir sin su encarnación material, como hablar de la limitación de la primera forma en la Materia. Esto es porque nuestros cinco sentidos y nuestra imaginación no nos brindan algo más que la revelación de las acciones de la esencia, pero no de la esencia misma.
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Es decir no percibimos la esencia, que es simplemente divina. Nosotros podemos conseguir más o menos de lo que deriva de ella, pero no a la esencia misma abstractamente.
… porque nuestros cinco sentidos y nuestra imaginación no nos ofrecen algo mas que la revelación de las acciones de la esencia, pero no de la esencia misma.

Por ejemplo:

- nuestra visión percibe solamente las ondas de la esencia de lo que vemos, de acuerdo con la luz que refleja.

Cuando estoy mirando un objeto, no sé qué realmente es. Yo

Solamente lo percibo como las ondas que refleja. Me regresan y crean cierta forma en mi percepción.

• Nuestro oído sólo puede percibir las influencias de ondas de sonido, transmitido por el aire de un poco de la esencia. Este aire, reflejado bajo los efectos de la influencia de unas ondas de sonido, que ejerce la presión sobre la membrana del tímpano. Esto es cómo podemos oír que algo está cerca de nosotros.

El sonido viene de algo más allá de mí. Es decir no sé nada sobre el origen del sonido; no hay pista de por que eso es eso. Puedo juzgarlo por la manera en que lo percibo solamente.

• Nuestro sentido del olfato es la irritación de nuestros receptores del nervio que reacciona frente a los olores, por el aire que emana de la esencia, y esto es cómo intuimos un olor.

Todo depende de nuestros receptores del nervio y sobre cómo nos transmiten este o ese olor.
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• nuestro sensación del gusto es solamente derivado de un contacto entre un poco de esencia y nuestros receptores gustativos. 
Estos cuatro sentido no nos ofrecen nada más que la revelación de acciones que emanan de un poco de esencia. Nunca revela la esencia misma.
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He dicho en numerosas oportunidades que la persona, su "Yo", se parece una caja negra con cinco puntos de entrada, nuestros cinco sentidos. Percibimos solamente eso que entra a través de ellos desde afuera. Además, como acabamos de notar, no percibimos qué esta adentro, pero si que es detectado por membranas especiales de entrada. (Está poco claro cómo esta influencia externa nos contacta teniendo en cuenta nuestras limitaciones interiores), que pasan las señales eléctricas de algún modo a nuestro cerebro. Es decir percibimos la reacción de nuestros sentidos para alguna influencia externa de forma selectiva.

Naturalmente, si uno de nuestros sentidos está deteriorado o algunas de nuestras facultades están defectuosas, entonces nuestra percepción del mundo será algo distorsionada al compararlo con lo normal. Con respecto a la fotografía ideal, no tenemos ninguna manera de saber algo, porque no podemos imaginar algo que exista más allá de nosotros. Por lo tanto es completamente imposible hablar de la esencia.

Podemos imaginar la forma abstracta, aún es desconocida si podemos hacer eso correctamente.

Ni siquiera nuestro sentido común más fuerte, el sentido común del tacto, que es capaz para percibir entre, calor y frío, duro y blando, no es nada más que la revelación de las acciones dentro de una esencia. Sin embargo, éstas también son solamente las manifestaciones de la esencia. Es posible enfriar algo caliente o calentar algo frío Es posible derretir algo sólido en un líquido.
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Es posible evaporar un líquido y traerlo a un estado gaseoso con ese propósito cosa que seria imposible intuirlo con la ayuda de nuestros cinco sentidos. Sin embargo, la esencia está conservada y podemos transformar el gas (un estado totalmente imperceptible de un poco de esencia) en un líquido otra vez o traer el líquido a un estado sólido.

Está tan claro como un día soleado que nuestros cinco sentidos no nos revelarán esencia en absoluto, pero solamente los ejemplos de la manifestación de las acciones de la esencia.

Baal HaSulam quiere decir que sin ascender por los mundos de BYA a los mundos de Atzilut y el infinito en nuestros sentidos, no conseguiremos al creador. Nunca podremos percibir algo que está fuera de o encima de nosotros. Ni nuestros cinco sentido naturales - el tacto, el olfato, la vista, el oído, y el gusto - ni los diez Sefirot en los mundos de BYA nos dará algo.
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Si deseamos conseguir las categorías superiores que están más allá de nosotros, debemos alcanzar los mundos más altos donde la luz blanca existe realmente.

Las luces en los mundos de Assiya, Yetzira, y Beria son negras, verdes y rojas respectivamente.

Cuando todos de ellos combinados permitan que nosotros sintamos cómo alcanzar el fondo blanco de Atzilut, conseguiremos lo que este fondo realmente es. Aquí Baal HaSulam hace hincapié en que sin corregir nuestras sensación interiores y elevarse hasta los mundos superiores la persona no tiene oportunidad de conseguir la espiritualidad.

Además, no tenemos la habilidad de percibir nuestra propia esencia ni siquiera.

Me siento y sé que habito cierto volumen en este mundo, que soy sólido, caliente, que pienso, etcétera. Todos estos son el resultado de las manifestaciones que influyen en mi esencia.
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Sin embargo, si alguien fuera a preguntarme "¿Qué es la esencia de la que todas estas manifestaciones emanan?". No sabría cómo responder. Después de todo, la supervisión nos impide conseguir la esencia. Solamente conseguimos las manifestaciones y el modo del movimiento que nacen de la esencia.

Es decir no podemos conseguirnos a si mismos, dejar a solas los mundos superiores, hasta que llegamos al nivel donde la esencia se manifiesta. 
13. Somos completamente capaces de comprender la Materia, de la cual hablamos en la primera limitación, i.e., Manifestaciones de la acción de cualquier esencia.
Ahora explica que extensión es asequible para nosotros a diferentes niveles de logro. Nuestro logro es clasificado: Malcjut, Zeir Anpin, Bina, y Jocjma. ¿Cuán correctamente podemos percibir cada uno de estas categorías?

Es muy posible que tal conciencia pueda ayudarme a hacer mucho por mi falta de conocimientos. Saber exactamente qué no sé, puede ayudarme para conseguir mis orientaciones y evitar los errores.

La Materia revela los movimientos de cualquier esencia, y la revelación de la Materia es muy suficiente para nosotros.

El nivel más bajo de los logros es el logro de la Materia. Satisface todas nuestras necesidades y deseos totalmente. Es decir cuando conseguimos, sentimos, y absorbemos el universo en este nivel, no tenemos ninguna cuestión pendiente. Ésa es la manera en que somos creados. Cuando empezamos a ascender, nuestra necesidad se desarrollará y crecerá, incluyendo nuestras demandas por la sensación de lo Material. Pero en general, somos creados así, por eso sentimos poca necesidad de esto.

Esto explica por qué no sufrimos en absoluto de la falta de ninguna posibilidad de percibir la esencia misma. Además, no lo deseamos. Del mismo modo, no sentimos la necesidad por un sexto sentido sobre nuestro mundo.
Fui y creado con el propósito de que cinco sentidos son completamente suficientes para mí. Mi cerebro es diseñado de tal manera que prefiero funcionar con cinco dedos aunque, si es 
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necesario, puedo prescindir de un número más pequeño, compensando la deficiencia de algún modo. Sin embargo, no estoy totalmente preparado para funcionar con seis o siete dedos. La naturaleza no me ha suministrado con ninguna técnica para tal trabajo. Ni siquiera puedo imaginar qué haré con un dedo adicional.

En otras palabras, la comprensión de la materia, i.e., la manifestación de las acciones de la esencia, es suficiente para todos nuestros requisitos e investigaciones, tanto en el logro de nuestra propia esencia y en el logro de cualquiera otra externa.
Así que no tenemos problema con algo que trata de la materia. Si solamente vivimos dentro de sus límites, nos sentimos muy satisfechos con nuestros logros.

Pero imagine a un Cabalista, que consigue las formas más altas, siente la insignificancia de categorías más bajas, y piensa en su aspiración abrumadora de prolongar la habilidad de sus sentidos hasta el infinito. Quiere adquirir miles de dígitos - tentáculos, anhela la sensación infinita de una diversidad interminable de los colores, hasta que todo él confluye en conocimientos simples y blancos y totales, y acaparadores.

Sin embargo, ve que no tiene ningún problema, y aceptar vivir con nuestros cinco meñiques con felicidad. Las aspiraciones más grandes aparecen bajo los efectos de la influencia de la luz superior. Genera más y más nuevas necesidades en nosotros, mientras que a la misma vez nos dejaba comprender eso teniendo el Kelim más diverso podíamos percibir cosas mucho más grandes de lo que nuestros cinco sentidos pueden recoger en una manera algo retorcida, del mundo.

Cuando algo tiene lugar fuera de nosotros, lo percibimos dentro de una extensión muy limitada y desigual, y enroscada de las sensaciones. Imaginemos que un poco de influencias panorámicas exteriores que entran en nosotros. Si fuéramos diseñados con el propósito de que todo podía traspasarnos sin resistencia de nosotros, podríamos percibir todas las influencias exteriores completamente. 

¿Qué quiere decir que percibo algo que está fuera de mí? El creador está fuera de mí así que lo sentiré evidentemente y lo percibiré.
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Esto será posible si elimino todas barreras de manera que toda información entre. Trabajan como membranas dejando la información dentro solamente dentro de su alcance limitado. Si me muevo de la solvencia de color al verde, rojo, y blanco, entonces adquiriré dos, o quizás, veinte nuevos sentido, sin contar con mis cinco naturales. Podré ascender al mundo de Atzilut, y a través de estos colores percibir la luz más alta entonces, que se inscribirá en mí libre de obstáculos.

¿Cómo va a ocurrir? No podré abrir aberturas adicionales en mi "Caja negra". Pero no necesito hacer eso - la sensación del color blanco entrará en mí a través de mi percepción del negro, verde, y rojo, seguido por el acromatismo del creador. Esto ocurre porque a través de estos colores sin distorsiones que entran en mí, podré sentir lo que está dentro de ellos, i.e., Los diez Sefirot de la luz directa y pura.
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Como resultado, nosotros vemos eso, que incluso sin conseguir fuera el propio kli, la caja negra, todo dependerá solamente cómo esta sintonizado. "El libro de Zohar" nos enseña cómo adaptarnos a nosotros mismos al resplandor superior. El Zohar baja del punto más alto de Atzilut, por lo tanto su nombre es "Resplandor".

"El libro de Zohar" explica cómo podemos percibir toda información espiritual cambiando nuestros parámetros interiores. En otras palabras, conseguimos la forma en lo material, la forma abstracta, y la esencia, por la forma de la materia. 

Para traernos al mundo de Atzilut, "El Zohar" trata sobre sólo dos clases de logros. Después de alcanzar el mundo de Atzilut y el estado de Gmar Tikkun, conseguimos la forma total, y, a través de ella la esencia del mundo entero del infinito.

Hemos hablado aproximadamente de cuatro clases del logro. Cuando ahondamos en un poco de lo material, tanto dentro de y no dentro de nosotros, lo conseguimos como materia, forma que la materia toma, la forma abstracta, y la esencia.

También hemos dicho que la materia y la forma en la materia son completamente suficientes para protegernos contra los errores. Otra cuestión es si podemos operar con la forma abstracta. Estando más allá de nuestras sensaciones, el poder y la claridad, puede ser malinterpretada y engañosa. Menos cierto es cuando se trata de la esencia totalmente inalcanzable.

¿Por qué estamos estudiándolo? Cuando buscamos el contacto con el creador, debemos saber lo que deseamos conseguir, lo que tenemos que sujetar en orden de evitar exactamente los errores sobre nuestro sendero. Debemos ser cuidadosos de no imaginar las formas abstractas.

Como una regla, esto pasa a las personas quienes se ven muy "Espirituales". Te dirán sobre fuerzas varias que ven, sobre ideas y ángeles, sobre sus reencarnaciones previas y los mensajes especiales que recibieron desde arriba. Ésta es una interpretación totalmente equivocada de la forma abstracta.

Por lo tanto, "El Zohar" absolutamente prohíbe ahondar en  la forma de lo abstracto, y llama a la persona a quedarse dentro de los límites de la materia y su forma.
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14. También comprendemos la forma en la materia que es descrita en la segunda restricción en una manera completamente clara y satisfactoria, porque lo hacemos sobre la base de la experiencia de los movimientos concretos que obtenemos de la respuesta de la materia. Por lo tanto, adquirimos todo de los conocimientos sublimes de lo que uno puede efectivamente depender.
Es decir la materia es el lo que nuestros sentidos perciben, mientras que la forma de la materia es algo que conseguimos como consecuencia de la penetración a la misma materia. 
Baal HaSulam dice que conseguimos completamente la forma en la materia, y que adquirimos todos los conocimientos superiores que en los niveles más altos nos son verdaderos y claros. Si avanzamos a lo largo de este sendero del logro a las formas siempre más altas de la materia sin resumir la forma de la materia (abstracción de la forma), entonces nos movemos indefectiblemente en la dirección correcta, derecho hacia el objetivo.

Si cambiamos de lugar ningún lugar en este mundo, existe siempre allí un "Yo" ubicado en algún momento, en alguna ruta, y en algún objetivo. Mientras veo el objetivo ante mí, me dirijo hacia él. Es decir "Yo" represento una de mis cualidades, mientras que no tengo ninguna idea sobre la calidad del objetivo. No me dirijo con la ayuda de mis sentidos; no me son de ayuda en este escenario. 
Yo no imagino cómo puedo ver este objetivo, cómo puedo retratármelo. El objetivo posee cierta calidad que es muy diferente del "yo" Esto concierne la diferencia entre sólo dos niveles, mientras que, en general, hay 125 de ellos.
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cómo puedo imaginarlo, ¿cómo puedo elevarme a mi mismo, abrirme paso por esta barrera? Cual debe ser mi primer paso y ¿hacia qué objetivo? No puedo imaginar qué quiero ser. En nuestro mundo puedo aspirar a hacerme un catedrático, por ejemplo, creo esta idea en mí mismo, lo veo, y evidentemente sé como y qué es. En Kabbalah, sin embargo, no hay ninguna manera de imaginar todo eso.

Así que si, en lugar de la materia y la forma que asume, imagino solamente la forma abstracta, caeré en el engaño inmediatamente y mi progreso siguiente se desviará del objetivo cada vez más.

Por lo tanto "El Zohar" ordena a la persona que pide la espiritualidad que sea sumamente cuidadoso con las formas que están ajenas a la materia, y no son percibidas por nuestras impresiones. 

No puedo decir que siento algo espiritual hasta que adquiero una pantalla mínima. Solamente habiendo hecho que sea viable esto puedo percibir objetos espirituales y las propiedades dentro de ellos. Serán considerados la forma adquirida de esta materia porque la forma será determinada por la pantalla.

La pantalla demuestra las propiedades varias y sus combinaciones para nosotros afuera, de materia, que asume cierta forma.

Por lo tanto, dice: "Entonces, solamente de la forma de esta materia adquirimos todos los conocimientos sublimes de los que uno puede efectivamente depender." En el proceso del estudio de "El libro de Zohar" estaremos enfatizando este problema repetidamente.

15. La tercera restricción es la forma abstracta. Esto quiere decir que, después de que la forma se revela a nosotros en la materia, el poder de nuestra imaginación permite que nosotros lo separemos totalmente de la materia.

Aquí Baal HaSulam no habla de los conceptos abstractos totales que nunca hemos visto antes (por ejemplo ángeles y ejército sobrenaturales). Él asevera que incluso cuando miramos algo y luego desviamos nuestra atención del centro observado o el fenómeno, lo imaginamos en una forma abstracta.
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No debemos imaginar abstractamente algo que tenía una forma antes.

Uno puede observar abstractamente o separa; por ejemplo, las virtudes y las cualidades loables de las que los libros sobre asignaturas morales hablan de cualquier tipo de materia. Cuando tocamos las cualidades de la verdad, la mentira, la cólera, el heroísmo, etcétera, tenemos su forma abstracta, libre de cualquier materia Qué tan alguna vez en mente. Dotamos tal forma abstracta con las virtudes o las fallas.

Hoy, en particular, fui preguntado: "Cómo podía estar enfadado tal Cabalista como Rabbi Shimon?". ¿Es decir cómo puede tener cualidades de no espiritualidad tal persona tan espiritual? ¿De dónde aparece esta incomprensión? La razón está tendida en la separación de forma (las cualidades, las propiedades) de la materia. Si vos combinas uno con lo demás, todas las  contradicciones desaparecerán. Para sin embargo, viendo eso, vos tendrás que asumir esas propiedades primero.

Sabes que los científicos serios ven la tercera restricción con la mayor precaución, porque es imposible depender de ella con la seguridad 100 %. Esto es porque es fácil equivocarse en algo que está separado de lo material. Por ejemplo, un idealista no-religioso que elogia la categoría abstracta de la verdad puede llegar a la conclusión de que no pronunciaría una palabra falsa adrede, no incluso por el bien de salvar las vidas de personas, así el mundo entero debe fallecer.

Hay muchos idealistas que abstraen alguna categoría de la vida legítima y del hombre, y la ponen por encima de todo. En otras palabras, separan una categoría de la materia en la que está vestido, i.e., De eso qué motivó en realidad la existencia. A tal persona por la verdad o por el sexo, estaría lista a sacrificar el mundo, no comprende que en verdad la categoría abstracta de la verdad se convierte en su contrario, mentira.

La Torah lo prohíbe en sus leyes, diciendo que ni tenemos el derecho de aceptar la forma abstracta como conocimientos totales, ni depender de ella
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Pero esto es contrario a la opinión de Torah, que dice: "Nada esta arriba de salvar un alma", incluso si vos eres obligado a mentir.

Efectivamente, si hubiera revisado la verdad y la mentira cuando son encima de la materia, juzgaría estas categorías de acuerdo con el derecho, o el mal al que dan superioridad a la materia. Entonces, habiendo dirigido los experimentos numerosos en el mundo entero, vería la multitud de víctimas y pérdidas que mentirosos y sus falsedades causan. Además, percibiría el gran beneficio a aquellos que defienden la verdad y a aquellos que observan la regla de hablar solamente la verdad. Llegaría a un contrato de que no hay valor más alto que la sinceridad, y cero más humilde que la mentira entonces.

Si un idealista comprendiera esto, coincidiría con la opinión de Torah indudablemente y acepta que una mentira, incluso si reparte una vida humana de la muerte, es inmensurablemente más grande en el valor e importancia que cualquier verdad abstracta. Es porque las categorías abstractas que pertenecen a la tercera restricción completamente carecen de la claridad. No es digno de hablar de las formas abstractas que se han materializado en este mundo todavía no; éste es solamente un desperdicio del tiempo.

Hay ciertos puntos en nuestra vida, cuando definimos algunos ideales para nosotros mismos. Después en, cuanto los enfrentamos en la vida real, vemos que no existen, y tan pronto como estos ideales se visten en la materia, adquieren una forma inesperada e imprevisible, y en la mayoría de los casos, muy poco atractiva.

Por lo tanto, tenemos que aceptar esta limitación con anticipación, i.e., bajo ningún concepto debemos usar nociones abstractas ni fijar que reglas abstractas gobernantes en el mundo espiritual. No habiendo idea de como o qué es el mundo espiritual, el próximo nivel nunca ha sido vestido con ninguna forma concreta antes.

No tenemos derecho de razonar sobre el nivel superior desde nuestro punto de vista actual; por lo demás nos engañaremos y nunca le llegaremos. Por lo tanto, podemos hablar solamente de la materia y la forma que esta materia asume.
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¿qué otra conclusión segura resulta de esto? Kabbalah nos empuja hacia la materia, i.e..., hacia la sensación física de lo espiritual. Nos advierte en contra de participar en los movimientos abstractos, imaginarios, y al mismo tiempo nos ordena que sintamos las formas espirituales que nuestra propia materia asumirá.

Es decir las diferentes formas de que se visten mis deseos de la pantalla deben crear varias ideas espirituales en mí, y, sin separar una de las demás, existir entre ellas. Esto será llamado mi mundo espiritual. 

Si resumo una de las demás ahora, me imaginaré en los mundos espirituales hoy. Más probablemente me sentiré fenomenal mientras vuelo en mi imaginación, pero será una fantasía pura. Obligándonos a que nos quedemos relacionado con la materia aunque podemos estar estudiando una forma, Kabbalah nos insta a que arreglemos nuestra materia (la voluntad de recibir) en la forma correcta (la voluntad para otorgar).

16. Ahora que hemos explicado estas cuatro categorías 

- materia, forma en materia, abstracción en la forma y esencia… 
Que el escritor exceptuó hablar de la esencia aquí porque no hay ningún punto de que hablar de algo imperceptible. Podemos razonar abstractamente sobre la esencia sin saber qué es, pero en este caso todo nuestro razonamiento se convierte en filosofía vacía.

Ahora que hemos explicado estas cuatro categorías con ejemplos simples totalmente,  eso aclara esto:

- en principio, carecemos de cualquier posibilidad de agarrar la cuarta categoría, que es la esencia;

- estudiar la tercera categoría puede resultar en falacia;

- solamente la primera clase de conocimientos, de la materia, tanto como la segunda clase, forma de la materia, están para el logro claro y suficiente de la providencia superior.
Si nuestra materia, i.e..., Nuestro egoísmo inicial (la voluntad de recibir) asume las forma de otorgamiento (el altruismo), intención por el bien del creador, esto quiere decir que entramos en la existencia del mundo superior.

Ahora que hemos explicado estas cuatro categorías con ejemplos totalmente simples,  se aclara esto:

· En principio, carecemos de cualquier posibilidad de agarrar la cuarta categoría, que es la  esencia;

· Estudiar la tercera categoría puede resultar en falacia;

· Solamente la clase de conocimientos, el primero – 1 la materia, tanto como la segunda clase -2 la forma de la materia, están ahí para nuestro claro y suficiente logro de la providencia 
superior.

Nuestra materia, es decir nuestro egoísmo inicial (la voluntad de recibir) asume la forma de la dación (altruismo) por el bien del creador, este es el medio, por el cual entramos en la existencia en el mundo superior
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También con su ayuda, uno puede comprender la realidad de los niveles espirituales de los mundos superiores de ABYA. Incluso el componente más pequeño se dividirá en estas cuatro categorías. Por ejemplo, cada componente hacia dentro en el mundo de Beria tiene su nave de color rojo.

El mundo de Beria es todo rojo (Bina). Jocjma es blanco, Bina es el rojo, ZA o Yetzira es verde, y Malcjut o Assiya es negro.

Baal HaSulam dice que si tomamos cualquiera de nuestros logros, las sensaciones del mundo entero de Beria, sentiremos al Kelim del color rojo, cuya luz se traduce en un color a lo existente adentro del mundo entero de Beria. (i.e..., A través de mis propiedades, filtros), de la luz incolora a percibirla como roja.  

¿Qué es el "Rojo" en lo espiritual? En nuestro mundo la rama de esta raíz corresponde al color rojo.

Las naves del mundo de Beria que tienen el color rojo representan una forma en que es "vestida" en una esencia. Esto hace referencia a la primera manera del logro. Aunque esté representando un detalle y manifestación de las acciones de la esencia excepto un color, nunca podremos agarrar la esencia misma, solamente la manifestación de sus acciones. Llamamos tal manifestación "Esencia", "materia", un "Cuerpo", o una "Nave". 

Es decir conseguimos la esencia de lo inaprensible como la materia.

La luz del Creador que "Vistió" y pasó los números al color rojo representa una forma en que es "Vestida" la esencia. Ésta es la segunda manera del logro. Eso es el por qué aparece como una luz roja que señala hacia él como es "Vestido" y emanando es decir el cuerpo y el material del color rojo es una expresión de la esencia.
En otras palabras, existe la materia y hay niveles que son percibidos para esta materia, que asume las diferentes formas. Si está en el mundo de Beria, asume el color rojo.
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Sin embargo, si una persona todavía desea separar la luz superior de su esencia, de su color rojo (i.e..., Para separar el color rojo que aparece en el mundo de Beria de la incolora luz interior), o si empieza a estudiar la luz solamente, inmaterializada, esto pertenece a la tercera manera del logro, i.e., la forma abstracta, él resultará en las falacias. 
No puedo hablar del creador, pero si solamente sobre mis propiedades que son similares a él. No puedo decir que es amable. Y lo que es exactamente mi idea de la "Generosidad" ¿Mi noción de la "Generosidad" es la Misma que yo le atribuyo? Si me pongo similar al creador por diez por ciento en la categoría de la "Generosidad", entonces en la misma extensión puedo testificar que es generoso. Lo comprendo porque soy similar a él, igual a él.

Solamente desde adentro de mi Kelim corregido puedo hablar de la semejanza al creador. Esto quiere quedar dentro de los límites de la materia incluso en la expresión de su forma.

Sin embargo, si solamente hablamos de la categoría abstracta de la "Generosidad", entonces lo modificaré del mismo modo cuando lo hice con la categoría de la "Verdad". Estaré Preparado a sacrificar toda especie humana por el bien de mantener esta categoría. Es decir será completamente abstraída de la realidad.

¿Por qué es posible esto? El hecho es que constamos de un Kli enorme, alguna parte que esta corregida. En esa parte puede percibir al creador correctamente, mientras que en el resto de mi Kli lo imagina abstractamente, no vestido con mis propiedades. Así que sin duda alguna, mi fotografía de él obviamente sería equivocada porque las propiedades en las que deseo imaginarlo todavía son opuestas a las suyas.

Por lo tanto, bajo ningún concepto la persona debe ser enfocada en la forma abstracta excesivamente. Todavía existe en nosotros porque hay un gran número de los Kelim no corregidos que están en contra de la forma del creador.

Es característico del hombre razonar sobre la forma que viste la materia, i.e..., sobre la voluntad y la intención de otorgar que una parte de su Kelim ha adquirido, sobre las propiedades del creador que todavía no se han hecho en sí mismo 
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Todo lo que existe dentro de nuestra alma, que presumiblemente es dividido en dos partes, corregida y no corregida

.

¿Así que de qué habla "El libro de Zohar"?

La luz entra en la parte corregida de tu alma, que es similar al creador en sus propiedades. Vos puedes caracterizar que ahí ocurre como la forma equivalente al creador adentro porque sus propiedades son vestidas con la materia.

Por otro lado, todavía tenemos mucho Kelim no corregido, que esta destinado a ser llenado de la luz del creador. Sin embargo, si guardamos el razonamiento sobre la luz que todavía está fuera de nuestro Kelim, estaremos hablando de la forma abstracta del creador y estaremos equivocados siempre. Esto es porque es imposible razonar sobre la luz sin las naves todavía no corregidas.
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Las formas abstractas siempre resultan en conclusiones erróneas; por lo tanto "El Zohar" dice eso evidentemente solamente después de que la persona ha conseguido la equivalencia de la forma con el creador, si pueda hablar de él realmente.

Vemos cómo dirige a la persona a conocimientos prácticos y a conocimientos de Kabbalah, protegiéndolo contra los varios errores. 

Desafortunadamente, estamos hablando de algo que no está en nosotros constantemente; por lo tanto no tenemos ninguna manera de determinar nuestra posición.

A menudo, las personas me dijeron que ya estaban en el mundo de Beria o Atzilut, o incluso consiguieron el Gmar Tikkun. Los comprendo, por supuesto; nada puede ser demostrado o refutado. Puedo solamente aconsejar lo que él debe hacer leer algo, le muestra la dirección correcta de algún modo, y tratar de generar las sensaciones más o menos adecuadas.
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Cada uno de nosotros puede ver para sí a menudo ideas confusas que nos visitan, y nunca podemos ver si realmente lo son.

Cuando la persona entra en el mundo espiritual, no puede pararse en sus pies firmemente, pero continúa comportarse sobre un sendero muy largo de la comprensión, la acumulación de conocimientos, y estudiar varias formas de vestidos de la materia.

Solamente cuando la persona llega al mundo de Atzilut y empieza a levantar el Kelim de los mundos de BYA (Gadlut del alma), uno puede decir que ha superado el error común de funcionar en las formas abstractas.

Por lo tanto, la prohibición más rigurosa impide el estudio de los mundos superiores, y ningún verdadero Kabbalista lo haría, dejar a solas a aquellos que investigarían Zohar. No debemos usar la mención de la "Esencia" de incluso la parte más pequeña en la creación, porque somos incapaces de comprenderlo. Debido a que dejamos de comprender la esencia de objetos en nuestro mundo corpóreo, fallaremos aún más cuando tratamos de comprender las manifestaciones espirituales.

Puedo como poco agarrar la esencia y resumir la forma de es decir un lápiz (no puedo imaginar la noción de un lápiz ajeno a su materia). Solamente  la forma vestida en la materia y la materia constituyen un origen completamente seguro de conocimientos por sí mismo.

Por lo tanto, tenemos los cuatro aspectos ante nosotros de nuestro ejemplo del mundo entero de Beria:

- la nave de Beria, que representa el color rojo y es definido como la esencia o la materia del mundo de Beria;

- el llenado de la nave del mundo de Beria con la luz superior, que es la forma en el materia; 
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- la luz superior en si, ajena a la materia de Beria;

- la esencia.

Por lo tanto, hemos aclarado la primera restricción en detalle: "El libro de Zohar" solamente habla de la primera y segunda clases de conocimientos.
Con respecto a la tercera y la cuarta clases, ninguna palabra sola es mencionada en el libro entero.

Así que cuando estudiamos libros de Cabalística, nunca debemos imaginar algo que no está ahí. Por lo demás sólo dejamos de aprovechar lo que es dado a nosotros, y malinterpretar las palabras del escritor francamente. Debemos depender de los primeros dos niveles de conocimientos solamente, materia y forma en la materia.

17. La segunda restricción será explicada del mismo modo. Saber que, como cuando explicamos los cuatro tipos de conocimientos que componen el mundo de Beria esto es en general verdadero con respecto a los cuatro mundos de ABYA, donde los colores rojos, verdes y negros en los tres mundos de BYA son materia y esencia. El blanco del mundo de Atzilut es el elenco de la forma en el material, i.e..., en los tres mundos llamados BYA. El mundo del infinito, como tal, es la esencia.
[image: image14.png]World oo
— Essense
AK

Colorless — Atzilut —— Abstract form
red — Beria

@ green — Yetzira | — Matter
black — Assiya

studied «
but only relatively

not studied





48 

Démonos un vistazo a todos los mundos espirituales (Fig. 3). El mundo del infinito representa la esencia (cuando sabemos, que el mundo del infinito incluye el mundo de Adam Kadmon) y es seguido por los mundos de Atzilut, Beria, Yetzira, y Assiya. El mundo de Atzilut constituye la forma abstracta; el mundo de Beria es la materia en la que esta forma viste.

Atzilut está sin color, Beria es rojo, Yetzira es verde, y Assiya es negro.
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Al principio de nuestra investigación del "Prefacio para el libro de Zohar" habíamos dicho que no estudiamos el mundo de Atzilut, solamente Beria, Yetzira, y Assiya, estos mundos donde las almas están. Tratamos con Atzilut solamente cuando los mundos de BYA suben hacia él, o de otra manera, cuando Atzilut brilla dentro los mundos de BYA. Aún más, no tocamos los mundos de AK y el infinito. 
Cuando hemos dicho en la primera restricción, la esencia está más allá de nuestro apretón; es la cuarta clase de conocimientos la que cada esencia oculta dentro de sí, incluso en los seres de nuestro mundo. El color blanco sigue en vigor a solas y no es "Vestido" en los tres colores de los tres mundos de BYA; el significado, la luz de Jocjma no es "Vestida en Bina, Tifferet y Malcjut, pero es una forma abstracta que ignoramos.

Si conseguimos nuestro mundo desde adentro (queremos eso indudablemente), debemos recordar siempre que solamente estudiamos la materia y la forma dada en la materia. Sin embargo, las propiedades más profundas y más interiores ocultadas adentro se quedan irrealizables. Sólo las imaginamos porque es imposible conseguirlos antes de la corrección final. 

"El Zohar" habla exclusivamente de nuestra subida al mundo de Atzilut por los mundos de BYA. (Vea Fig. 4) la corrección final (Gmar Tikkun) toma lugar en el Mundo de Atzilut. El libro de Zohar no trata ni con la subida a el mundo del infinito después del Gmar Tikkun, ni con el octavo, noveno y décimo milenios.

Por lo tanto siempre veremos la materia y su forma, mientras que la forma abstracta y la esencia se quedarán inalcanzables porque nuestra corrección sobre todos los niveles será solamente parcial. Incluso si un poco de Reshimo aparece en nosotros y lo corregimos, esta rectificación es siempre limitada y fragmentaria. 
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Déjame decirte cómo trabaja. Suponga que hay diez Sefirot, de Keter a Malcjut. Cortamos Malcjut, y dejamos de recibir la luz que desciende (que trata de llenar a Malcjut); por lo tanto, no podemos conseguir la esencia. Además, cuando no trabajamos para Malcjut pero si para Yesod, conseguimos solamente los primeros nueve Sefirot. Solamente los conseguimos con la intención por el bien del otorgamiento; por lo tanto, es dicho que usamos Yesod parcialmente. Solamente la parte del Kli llamada VAK es usada, mientras que GAR se queda inactivo así que otro logro (percibido como la forma abstracta) es cortado. Conseguimos GAR de VAK en Gmar Tikkun, y después de ese GAR de GAR.

Hay cuatro clases del logro, pero por el momento solamente dos de ellos está asequible a nosotros. Por lo tanto, debemos saber qué podemos y que no podemos aceptar como algo obvio.

No hay nada dicho de eso en el Zohar. Habla solamente de la primera clase, i.e., los tres colores de BYA, considerados como la materia, y representando los tres Sefirot: Bina, Tifferet y Malcjut. El Zohar también habla de la segunda clase, representa la iluminación del mundo de Atzilut, "Vestido" de los tres colores de BYA, i.e., la Luz o Jocjma, "Vestido" de Bina, Tifferet y Malcjut - la forma que es " Vestida " en la materia. El libro de Zohar revisa solamente estas dos clases.

Por lo tanto, si cada estudiante no es completamente concienzudo que cuando investiga el Zohar sus pensamientos y comprensión están siempre dentro de los límites de estas dos clases de conocimientos, se pondrá perplejo inmediatamente sobre todos los asuntos, para él despojar de  las palabras su significado verdadero. 

Es decir si durante nuestros estudios no nos damos cuenta evidentemente que funcionamos en formas concretas lanzadas en la materia, extrañaremos totalmente qué trata de explicar "El Zohar". Baal HaSulam nos advierte que no caigamos en esa trampa.
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La cuestión de surge, ya sea que es objetivo a lograr o lo que describe.

¿Puedo controlarme a mi mismo realmente; verme a mi mismo como alguien que comprende evidentemente todas estas cuestiones durante los estudios, alguien que puede distinguir estas propiedades precisamente en sí? 

¿Es todo esto posible?
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Aunque nos dicen que es imposible la percepción correcta ocurre subconscientemente por nuestra actitud correcta a la realidad, i.e..., concentrándose en el creador a través del grupo.
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¿Para qué es un grupo? 

Es un indicador de mi dirección altruista. Si me dirijo correctamente a el Creador a través del grupo (yo, el grupo, y el creador), entonces estoy enfocado en él realmente. Esto ocurre porque no puedo relacionarme con el grupo en mi deseo de conseguirlo a menos que mis intenciones se pongan altruistas.

Así que, si estoy enfocado en el creador a través del grupo, me las estaré arreglando con la parte de mí donde mis sensaciones están corregidas necesariamente. 

Eso es por qué tengo un indicador muy simple de qué debo estar haciendo por el momento. Es mi estudio con el grupo, y mi aspiración al creador a través del grupo.

Por lo tanto, el grupo me ayuda para que me mantenga dentro de la base correcta y estudie el solamente lo que realmente necesito, evitando las áreas donde puedo equivocarme al mismo tiempo.

Por lo tanto, no necesitamos ninguna habilidad analizadoras y extra sensoriales especiales realmente. Somos suministrados con todo necesario para nuestro crecimiento espiritual.
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Están un gran número de las personas allí en nuestro grupo virtual. Todos estudiamos, pensamos en sí, y tenemos por seguro que sin cada ayuda de otros no podremos conseguir algo espiritual. Gradualmente conseguiremos la unión, la interacción, la interdependencia, y el amor; veremos y sentiremos qué estamos interconectados evidentemente.

Esto proviene de las opiniones simplemente egoístas. Muy naturalmente, sin cualquier esfuerzo mental, trataré la materia y la forma en la materia correctamente, dirigiéndome a mí mismo al creador, poniéndome similar a él. No trascenderé los límites de mis deseos incorregidos e irregulados, en que puedo imaginar categorías abstractas y aseverar que su verdad esta arriba de todo mientras ignoro totalmente los gustos o las aversiones de las personas. Es decir las leyes de la Torah atestiguan mi estado correcto y verdadero, que puedo solamente conseguir con la ayuda de la luz solamente.
18. El lo que explicamos sobre los cuatro mundos de ABYA es en general verdadero con respecto a cada uno de los mundos. Cuando es en relación con cada componente pequeño de cada uno de ellos, como en el Rosh del mundo de Atzilut, por eso está en el Sof del mundo de Assiya. Esto es porque cada parte (estado) sobre la escalera de los mundos de Assiya, Yetzira, Beria, y Atzilut consta de diez Sefirot.

No mencionamos Keter porque es el origen de la luz pura. Cada nivel, cada logro consta de diez Sefirot: Keter, Jocjma, Bina, ZA, y Malcjut.
El Sefira Jocjma existe como la forma y Bina, Tifferet y Malcjut como la materia en el que la forma se ha materializado. También tiene la primera y segundo definición, cuyos objetos "El Zohar" revisa, tan bien como el Sefira Jocjma, cuando está vacío de Bina, Tifferet, y Malcjut, que es la forma que está libre del materia....
Es decir si hablamos de cómo el Ohr Jocjma se manifiesta en Bina, Tifferet, y Malcjut, en la misma manera que esa forma se manifiesta en la materia.
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Si solamente hablamos sobre los mundos Beria, Yetzira, y Assiya o sobre los Sefirot Bina, Tifferet, y Malcjut sin considerar donde pueden estar, entonces implicamos la materia. Es posible hablar de ellos tanto como sobre la luz que llena el Kelim corregido (porque es la forma asumida por la materia) o sobre el Kelim mismo, hacia dentro de su forma corregida o no corregida. Sin embargo, es completamente imposible hablar de la luz que está fuera del Kelim, dejar  imaginar solo la esencia que está aun más alta. No hay ninguna manera en que podemos decir algo sobre el creador mismo, la fuente de la luz. [image: image19.png]World oo
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Baal HaSulam escribe: "No pienses que vos tropezarás con estos problemas solamente cuando vos llegues a los más alto niveles de logro. Ocurre incluso en el nivel relativamente bajo del mundo de Assiya…" dice que cada nivel pequeño consta de su propio Sefirot Keter, Jocjma, Bina, ZA, y Malcjut donde Bina, ZA, y Malcjut constituyen la materia, Jocjma es la forma, Keter es la forma abstracta, y la esencia está encima de él. 
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Así que, no hablamos respecto a qué va a ocurrir en Keter, pues eso esta encima, el nivel de las ideas del creador. Esto es algo que conseguimos después el Gmar Tikkun. Nunca hablamos de la forma que está ajena a la materia.

Hablamos de Beria, Yetzira, y Assiya (Bina, ZA, y Malcjut), o la forma (la luz) que arregla esta materia. En otras palabras, hablamos de nuestro Kelim, nuestro deseos (Bina, ZA, y Malcjut) o, siempre que ya sean corregidos, por la luz que entra en ellos.

Vemos qué práctico es "El Zohar". Baal HaSulam dedica muchas páginas de sus obras a este asunto, y estaremos hablando de esto mientras leemos el libro, porque la dirección correcta para el objetivo está en función de esto.

19. Explicaremos la tercera restricción ahora. Aunque "El Zohar" revisa cada mundo solamente desde el punto de los Sefirot, los cuáles son las iluminaciones de la luz superior en estos mundos, y cada componente sobre los niveles inanimado, vegetal, animado y de hablarte - las creaciones de los mundos respectivos, son el centro principal del examen, no obstante, habla del nivel en cada uno de los mundos. 

Baal HaSulam dice "El Zohar" estudia todo que es encontrado en los mundos espirituales. Pero sobre lo que el libro puede tratar sobre (ser eso la luz dentro del Kli o el Kli mismo), nunca habla de los niveles inanimado, vegetales, y animado de la existencia por separado simplemente porque no es su tarea.

Todo lo dicho y escrito en "El libro de Zohar" solamente trata del hombre, i.e...Las almas humanas; la manera en que estas almas se desempeñan o cómo soportan otras entidades espirituales en la creación.

Vos puedes oponerte diciendo que millones o miles de millones de varias criaturas, fuerzas, propósitos e ideas podrían existir en el universo. Vos tienes mucha razón, pero "El Zohar" no trata sobre eso. Este es el porque la orden de investigar para elevarse hasta el nivel que esta encima del "Libro de Zohar", i.e., Alcanzar lo más alto es el propósito del libro.
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El propósito de  "El Zohar" es muy concreto; debe llevarnos a la corrección final. Nuestro sendero cambia totalmente después de eso. Continuaremos investigando el universo en nuestras propiedades corregidas. Esta investigación es imposible de describir en libros porque ninguna palabra hablada o escrita puede expresarlo.

Por lo tanto, "El Zohar" habla de cosas en relación con nuestras almas, i.e. exclusivamente lo que debe ser corregido en este momento. El resto no le es concerniente.

Descubrimos que un hombre en este mundo debe recibir la alimentación de todos los cuatro niveles (el inanimado, vegetal, vivo y hablante) de este mundo, por orden de crecimiento. Incluso en la comida del hombre hay cuatro ingredientes de todos los cuatro grados que son una consecuencia de su cuerpo que tiene cuatro grados (inanimado, vegetal, vivo y de hablante). Éstos lo son:

· la voluntad de recibir para sostenimiento de uno 

· La voluntad de recibir en el exceso de la necesidad de sostener a uno, busca los excesos, pero es capaz de contener solamente los deseos bestiales;

· el gran deseo para los placer que provee la sociedad, como el respeto universal y los poderes en el gobierno

· la aspiración por las ciencias.  

Decimos que el hombre consta de cuatro niveles del deseo generalmente: para los placeres corporales, la riqueza, el poder, la fama, y los conocimientos.
· La voluntad de recibir para sostenerse a uno, que corresponde al nivel del deseo inanimado;
· La voluntad de recibir los deseos bestiales es el nivel vegetal del deseo; la voluntad de recibir que es dada para incrementar y llenarnos con el placer en su nave – Carne (Basar) del cuerpo; 
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· la voluntad para los placer humanos, que corresponde al nivel animal del deseo;

·  la aspiración para las ciencias es el nivel del hablante 

20. Por lo tanto descubrimos eso, una recepción del primer nivel, la medida de la necesidad de sostenerse a uno mismo, y del segundo nivel - el grado de los deseos vivos que exceden la necesidad de sostenerse a uno mismo, son para la recepción y alimento de los niveles inanimado, vegetales y vivos, todos que están más bajo que el suyo (hablante).

Si deseo comida o placeres sexuales (éstas son las dos clases básicas del placer que mi cuerpo requiere), entonces recibo alimento de objetos que son más bajo que mi propio nivel: de los niveles inanimado, vegetale y animal. Si pido la riqueza también dependo del (dinero) nivel inanimado. Si voy después por poder y la fama, ya necesito a personas como yo mismo, i.e.., El nivel humano. Si estoy sediento de los conocimientos, recibo el placer de un nivel más alto que me es nuevo tanto como a muchas personas. Mis aspiraciones son consideradas espiritual entonces en este mundo.
21. De forma semejante, vos aprenderás las categorías del mundo espiritual superior. Desde todos los mundos son marcados de uno a otro  del superior al más bajo, y todo esos están sobre niveles de lo inanimado vegetal , animado y hablante, del mundo entero de Beria, están marcados sobre los niveles vegetales, animado y hablante del mundo de Yetzira. Además, todo eso está sobre el inanimados, vegetal, animado y la hablante del mundo entero de Yetzira está marcados sobre los grados inanimados, vegetales, vivos y de hablante de los niveles del mundo de Assiya. Otra vez, los niveles inanimados vegetales, animados y de hablante del mundo entero de Assiya son marcados sobre los niveles inanimados vegetales, animados y de hablante de este mundo. 

Todos de estos niveles en cada mundo: el inanimados, vegetal, animados y ser humano se copian, en  cada mundo estando sobre su propio nivel diferente de la materia organizada. 
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- el inanimados en el mundo espiritual es llamado "Palacios"

- el nivel vegetal es llamado "Batas"

- el animados es llamado "Ángeles"

- el nivel de oratoria consta de las almas de las personas en su mundo respectivo

- los diez Sefirot en cada mundo - es divinidad (la luz superior vestida de estos cuatro niveles).

Las almas de las personas son el centro de cada mundo y reciben la satisfacción de la realidad espiritual entera del mundo correspondiente.

Igual, una persona en el mundo corpóreo recibe la satisfacción de toda la realidad corpórea de nuestro mundo.

Del mismo modo el hombre en nuestro mundo representa la "Corona" de la naturaleza, y reina todos los otros niveles (todo lo demás solamente existe para él), el alma humana en el mundo espiritual es el punto central de la creación y gobierna todos niveles de la materia en la esfera superior.
• En Behina Aleph, que es la voluntad de recibir para mantener la existencia, recibe la iluminación de palacios y batas, que están ahí;

• En Behina Bet, que es el exceso de los deseos vivos que incrementan su cuerpo, recibe la luz espiritual de ángeles que están en cantidades allí encima de lo que es necesitado para mantener su existencia, en orden de  desarrollar las naves - vasijas espirituales en las que su alma es vestida;
• La razón es que recibió de Behina Aleph  y Bet, que son más bajo en relación con él. Éstos son palacios, batas y ángeles, y su nivel es más bajo que el de las almas humanas;

• En Behina Gimel, representa el título humano de la voluntad recibir eso desarrolla el espíritu (Ruach) del hombre - en este mundo que recibe de los iguales. Por lo tanto, también recibe de los iguales allí; representando todo de las almas que se encuentran en ese mundo. Con su magnifica ayuda la luz de Ruach llenando su alma;
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• En Behina Dalet de la voluntad de recibir, eso es la aspiración para ciencias (el logro de Kabbalah en el mundo espiritual es representado), recibe de Sefirot del mundo respectivo, recibiendo HaBaD de su alma de ellos.

El alma de hombre tiene que desarrollar y perfeccionar en sí en cada uno de los mundos que usando todo lo que está en ese mundo. Ésta es la tercera restricción de la que uno tiene que ser consciente; que el libro entero de Zohar habla de cada componente de los mundos superiores que estudiamos, ya sea que sean Sefirot, las almas, los ángeles, las batas o los palacios. Y aunque cuando estudiamos lo que son, el estudiante debe soportar que son mencionados solamente en relación con el alma de hombre siempre, que recibe y que es llenado por ellos. Quiere decir que desempeñan todas las necesidades de esa alma. Si vos perseguís esa línea en tus estudios, vos comprenderás todo y serás exitoso en tu ruta.

Baal HaSulam dice que observando todas estas limitaciones estrictamente uno tendrá éxito sobre su sendero. Ése es por qué provee tal explicación detallada.

Aguardaremos a regresar a las limitaciones en relación con lo cuatro tipos de conocimientos: la materia, la forma en la materia, la forma abstracta, y la esencia.

Los veremos en las almas, los ángeles, las batas, los palacios, y los mundos. Que podríamos sentir, debemos separar los logros verdaderos de los imaginarios que siempre ni podemos evaluar, ni analizar.

Hemos hablado de las cosas que todavía somos inviables sentir. Habría sido estupendo si pudiera, con algún centro espiritual en el mundo, mostrarte lo que son materia, la forma en la materia, la forma abstracta, y la esencia. Con suerte, llegaremos a ese nivel pronto. Básicamente, esto es el lo que aspiramos a conseguir.  
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Pero incluso ahora, cuando hablamos de ellas, ya nos preparamos subconscientemente. La cosa más importante es nuestra unión y deseo común.

Juntos aspiramos a conseguir un objetivo, atraemos sobre nosotros mismos la luz de corregir de enorme poder. Qué aprendemos y comprendemos, esta luz nos propulsa hacia adelante.

Aconsejo que tú examines este material y escribas un resumen breve de qué ser escrito aquí enérgicamente. La lengua de Baal HaSulam es un poco arcaica, y el texto es algo confuso, la traducción pierde un poco de el patetismo y la intensidad del original hebreo. Sin embargo, te recomiendo que sufras estas cuatro clases de conocimientos, porque hablaremos de ellos periódicamente. Aunque ahora parecen bastante "Secos" y abstractos, se harán nuestros instrumentos principales del logro, de ahondar gradualmente en el nuevo tema desconocido.

Básicamente, "El prefacio al libro de Zohar" habla de las limitaciones que tenemos que observar para percibir la información proveer según las normas estrictas correctamente.

Siempre hay un problema de la comunicación y el conocimiento mutuo entre las entidades espirituales de clase alta y baja. Se ve en nuestro mundo también: entre adultos y entre niños tanto como entre adultos y niños. Cuando el tema trata de dos niveles altos, siempre debe haber un intermediario entre ellos. Por ejemplo, para criar a un bebé, el cuerpo de una madre tiene un sistema especial para producir leche.

El bebé chupa leche, que es transformado en sangre entonces. La sangre es transformada en su material de cuerpo, etcétera y más cosas.

Así que, en orden, el de menor nivel recibe de uno superior, por tanto lo  debe haber ciertas maneras entre ellos de  pasar y modificar. 

Los niveles altos y bajos deben tener sistemas del ajuste, la capacidad de adaptación y la comunicación. Por lo tanto, cuando vengamos al estudio de la Kabbalah, deseamos recibir el poder desde arriba que nos elevará y cambiará de tal manera de que podemos empezar a sentir el mundo superior, adquirir un sentido  adicional de la percepción, la comprensión y la adaptación al universo verdadero.
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Por lo tanto, tenemos que adaptarnos al mundo superior para tomar de él lo que tiene que darnos. A menos que tengamos éxito, estaremos perdidos en nuestras propias ilusiones y supersticiones, dejando de establecer el contacto con el nivel superior.

Dirigirnos en este contacto precisamente, hacer no sólo lo correcto sino también hacerlo en su magnitud final, Baal HaSulam nos suministró con este prefacio. Es similar a un bebé sano que recibe la alimentación de su madre y puede digerirlo total y apropiadamente.

El texto nos enseña cómo restringirnos a si mismos (crear un "Tubo" a través del que todo descenderá del nivel superior a mí), cómo recibir correctamente y subir al nivel más alto eficientemente.

El materia es nuestra voluntad de recibir el placer, lo único creado por el creador. Su forma es una manera de recibir el placer: "Para sí" o "Por el bien del creador".
Debemos mantenernos dentro de estas dos categorías y evitar las formas abstractas del razonamiento sobre el egoísmo y el altruismo sin cualquier conexión o especulación sobre el creador, la esencia. Sin embargo, esto es insuficiente, y del parágrafo 22 hacia adelante, entraremos en estas limitaciones profundas, afinándonos a si mismos a la onda que "El Zohar" nos transmite.
Hablaremos de dos limitaciones, o, mejor, una combinación correcta, el contacto, la comunicación entre el nivel superior que me manda la luz y yo ahora.

22. Después de todo lo que ha sido dicho, somos dejados con la descripción de todas las imágenes materiales con las que uno tropieza en el libro de Zohar, con la ayuda de los diez Sefirot. Tales ideas son las superiores e inferiores, subidas y bajadas, la condición creciente y decreciente, pequeña y grande, la separación y la unificación, los números, etcétera - en una palabra, todas las que causan los diez Sefirot con sus acciones buenas y malas (descrito con las palabras terrenales en "El Zohar").
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¿Cómo uno puede pasar de las palabras de este mundo para expresar lo mismo a través de diez Sefirot? 

No hay ninguna palabra en el mundo espiritual, solamente opiniones. Estas opiniones deben estar transformadas, adquiridas en algunas ideas, que podemos pasar de unos a otros. Podemos escribirlo o expresarlo en alguna otra manera. No necesitamos una lengua dentro de nosotros mismos; se hace necesario solamente para la información circulante.

"El libro de Zohar" explica cómo pasar de tal pares de palabra como más alto - bajo, expansión - contracción, caídas - levantadas a su interpretación correcta y descripción con la ayuda de diez Sefirot. Los diez Sefirot comprenden la lengua físico - matemática del mundo espiritual.

A primera vista, parece raro: ¿cómo es posible que los mundos superiores siendo tan inspirados que los cambios en ellos pueden ser descrito como causado por las acciones de los mundos más bajos? 
Es decir si cambio algo dentro de mí, cambio el universo entero.

Los mundos con toda la fuerza y las entidades espirituales que están entre ellos caen y se mudan. ¿Puedo influir en los mundos superiores de este mundo?

Incluso si vos encontraras necesario declarar que nada en la luz superior es del tipo que se "viste" y brilla en los diez Sefirot, que solamente está en las naves de Sefirot, que no son divinos, sin embargo son creados solamente con la creación de las almas. Esto es en orden de ocultar o revelar el grado del logro, a la medida y con la rapidez que es requerida por las almas de llegar a la corrección final deseada. Es como en el ejemplo mencionado arriba, con un dispositivo óptico que consta de cuatro piezas de vidrio de color - blanco, rojo, verde y negro.

¿Qué está tratando de transmitir en esta larga frase de Baal HaSulam? 

Él dice lo siguiente: aunque nada ocurre en la luz del creador, y todo solamente tiene lugar en nuestras almas, expresamos la influencia de de la luz con palabras. Esta influencia es constante, pero genera los cambios más grandes en nosotros.
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Por ejemplo, pongo un vaso de agua en el refrigerador. La temperatura del agua en el vidrio es 20 centígrado de °, mientras que la temperatura dentro del refrigerador es solamente 10 °. Esto quiere decir que la influencia constante del refrigerador enfría el agua abajo a su propia temperatura. Es decir la influencia del refrigerador es invariable, mientras que la temperatura del agua en el vidrio está cambiando constantemente. Lo mismo ocurre con nosotros: La luz superior ejerce su presión continua sobre nosotros, pero su presión traspasa nuestra materia, nuestro deseo de recibir el placer, y gradualmente lo cambia de conformidad con sus propios parámetros.

Kabbalah describe todas transformaciones que tienen lugar dentro de nosotros bajo la influencia constante de la luz. Es dicho: "Yo, el creador, no cambio mi nombre". Su actitud para nosotros es completamente buena, y nos está presionando constantemente para levantarnos al nivel de lo absolutamente bueno. Sin embargo, debido a que su influencia nos traspase cada vez más profundamente, empezamos a adaptarlo a nosotros mismos, y a empezar a intuir nuestros estados tan imperfectos y lejanos de él. Empezamos a aspirar para un estado más elevado, el deseo de que el luz nos purifique y nos haga similares a él.

Asiste que por su presión amable continua, el creador invoca en nosotros cada vez más y peores sensaciones en relación con nuestra propia condición, y las cada vez más buenas opiniones en relación con él. Kabbalah describe los cambios constantes que sufrimos. 

Básicamente, Kabbalah no hace eso para decirnos a nosotros qué más vamos a experimentar bajo la influencia constante de la luz, de nuestro estado actual hasta una equivalencia completa de la forma con la luz llamada el Gmar Tikkun. Eso, bastante, nos anima a hacer nuestro propio esfuerzo serio y por nuestra participación personal e independiente para acortar este proceso.

En esto, sufrimos las mismas transformaciones, pero se ponen deseos; por lo tanto, nosotros, en previsión de los futuros estados brillantes, percibimos nuestra subida espiritual, nuestra vida tan segura y agradable. En otras palabras, uno participación activa de en el proceso de la corrección levanta al hombre a un nivel bastante bueno, el momento en que toma su decisión.
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Incluso si encuentras necesario declarar que nada en la luz superior es del tipo que se "viste" y brilla en los diez Sefirot, que están solamente en las naves de los Sefirot, que no son divinos, son creados solamente con la creación de las almas. Esto esta en orden para ocultar o revelar el grado del logro. 

La luz está jugando con nosotros constantemente. Sin embargo, la verdad, es que no es un juego. Debido a que constamos de Reshimo de Yitlabshut y Reshimo de Aviut (la información sobre la luz y el Kli), por consiguiente, un Kelim informativo diferente es activado alternativamente en nosotros. Por lo tanto, valoramos nuestro estado del punto de la luz, o del punto del Kli.

Por tanto, nos vemos que pasamos por estados diferentes. La luz, sin embargo, es un acto de acuerdo con la medida y con la rapidez que es requerida para las almas para llegar a la corrección deseada.

Eso similar al caso donde el color blanco en un libro y el material que moldea sus letras son todos posibles en los tres mundos de BYA, donde hay naves de los Sefirot que han sido creadas, pero no la divinidad. Sin embargo, sería completamente infundado para que opine que existen en el mundo de Atzilut donde las naves de los diez Sefirot también representan la completa divinidad, unido con la luz superior que los llena.

Baal HaSulam desea decir lo siguiente: en total hay tres componentes: el creador, la luz que es emanada de él, y el Kli que cambia bajo la influencia de la luz en orden de llegada a la equivalencia de la forma con el creador. Tanto el creador como su luz son invariables, mientras que todos cambios tienen lugar en nosotros para hacernos similar a él.

Todo esto existe en la absoluta unión.

23. Para comprender al anterior, debemos recordar lo que fue dicho en parágrafo 17, el cuál dijo: 
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• La esencia que crea la realidad es una misteriosa sustancia, que no puede ser comprendida por nosotros, en las esencias del mundo material.

Esta hace referencia a los mundos del infinito y a Adam Kadmon, que llamamos la esencia inalcanzable.

• El mundo de Atzilut es la forma.

• Tres mundos de BYA son el material.

• La luminiscencia de Atzilut en BYA es la forma arreglada en lo material. [image: image20.png][ Woldoo
Essence

World AK
—_— Talr
Form of bestowal — Atzilut
C -
Material
of recaption Yotzire
Asslya
Machsom

‘This World




Ahora echemos un vistazo al dibujo para comprender dónde estamos en nuestra investigación del "Libro de Zohar." Existen los mundos del infinito, Adam Kadmon, Atzilut, Beria, Yetzira, y Assiya. Los mundos del infinito y Adam Kadmon representan la esencia; el mundo de Atzilut es la forma, mientras que los mundos de Beria, Yetzira, y Assiya constituyen la materia. 

Debajo de ellos está Machsom, o Sium, y este mundo.

Gastamos nuestro tiempo en este mundo solamente durante un período de preparativos antes de que entremos en el mundo superior. Kabbalah nos dice sobre un escenario que comienza después de que contrariamos al Machsom y comenzamos nuestra subida. En ese momento, materia (nuestro deseo) aparece gradualmente en nosotros, y toma la forma del mundo de Atzilut. En otras palabras, el mundo de Atzilut se alinea en la materia y le da su forma del otorgamiento. La materia es la recepción, desea recibir. Este deseo empieza a adquirir la forma del otorgamiento.

Ahora tratemos de comprender cómo conseguimos el infinito. ¿Qué es el "Infinito" para nosotros? ¿Es sólo una falta de la comprensión? En tal caso no puede ser llamado así. Si use cierta palabra que significa algo, quiere decir que lo conseguimos, lo agarramos, lo  pesamos y titulamos primero dentro de nosotros, y solamente entonces damos a esta sensación o estado, un nombre. En otras palabras, si llamo a  algo el infinito, eso representa que he experimentado ese estado, y después de medirlo de conformidad con todos niveles de calidad aceptados y reglas, doy a eso un nombre. Por lo tanto, el infinito es una categoría física precisa, definida,  medida.
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Baal HaSulam pregunta: ¿cómo puedes nombrar algo que no es comprendido por vos?

Y esta respuesta da: el nombre del mundo del infinito no expresa la esencia de Uno Quien Crea la realidad por él, pero señala que todos los mundos y las almas son incluidos en él. Esto es reflejado en el propósito de la creación sobre lo que es dicho "La terminación de la acción está desde su diseño inicial" - la conexión de toda creación con él hasta la corrección completa. Esto es lo que es llamado el mundo del infinito.

En tanto que hay un estado en el que tanto la primera como las últimas ideas se fusionan con uno, este fusionar es llamado el infinito. No podemos conseguirlo en nuestro estado actual porque no hemos llegado todavía al estado final. 

Por lo tanto, el infinito representa la confluencia de los dos puntos extremo de la creación.

Lo mismo es verdadero con nuestro mundo: cuando no podemos coordinar la causa y el efecto, vemos que todos los detalles constan de contrastes e inconexos.

Esto ocurre porque la noción del infinito nos parece realmente infinita. Sin embargo, cuando empezamos a corregir nuestras propiedades interiores y nos elevamos hasta el nivel de la luz, estas nociones confluyen dentro de nosotros, y todas contradicciones desaparecen.

Bueno y malvado, luz y oscuridad se disuelven en una noción acaparadora, y la definición del infinito desaparece. Entramos en él, se pone legítimo, claro y alcanzable.

También llamamos el mundo del infinito el "Primer estado de las almas" cuando todas almas existen en el creador, lleno de todos los deleites posibles, el volumen lleno de que será recibido en el estado de la corrección final.
24. Déjame dar un ejemplo de nuestro mundo. Digamos que una persona quiere construir una casa bonita. Su primera idea describe una casa con todas las habitaciones y las comodidades justo como será cuando su construcción esté terminada. Después de eso, coloca el plano de la construcción en total de sus detalles para explicarlo a los constructores, un detalle a la vez: madera, ladrillos, marcos de metal, etcétera. Solamente después de eso empieza a construir la casa real y continúa a construirla hasta que es hecha, justo como lo planeó inicialmente.
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Vos debes saber que en el mundo del infinito, que es el misterio del diseño inicial, toda la creación está completa preparada en su perfeccionamiento.

Sin embargo, esta alegoría no expresa el significado completamente, porque el futuro y el pasado son unos para el creador, y el diseño inicial está siendo implementado en él. No necesita ningún instrumento para la acción, cuando lo hacemos. Por lo tanto, la realidad verdadera está en él.

Percibimos nuestra lejanía como el infinito del creador. Si tratamos de combinar las nociones opuestas dentro de nosotros para que todos se fusionarán completamente con una sencillo, entraremos en el mundo del infinito, que deja de ser infinito, y se pone legítimo por lo tanto,, donde el presente, pasado, y el futuro se fusionan con uno solo.

Debemos hacer todo lo posible para pasar de nuestras nociones acostumbradas de la "Eternidad", el "Infinito" a las definiciones más concretas y correctas y espirituales. Todas las nociones espirituales existen dentro de nosotros, pero solamente las comprendemos cuando están en contra de sí: las buenas y malvadas, negra y blanca, limitada e ilimitada, recepción y otorgamiento, etcétera. Si hacemos un punto de superponer estos artículos de mercería en nuestras propiedades interiores, el infinito se hará nuestra realidad gradualmente.

Esto es exactamente lo que ocurre en el creador; por lo tanto en él una idea y una acción son lo mismos. En el transcurso de nuestro progreso, estaremos tratando de unir todas las nociones con una fuente. Entraremos en un estado constante y total cuando el tiempo se pone irrelevante. Poco a poco, tenemos que acostumbrarnos a este estado. En el artículo "El hábito se hace una costumbre arraigada" de su libro "Shamati" ("Escuchaba") Baal HaSulam escribe que todas las cualidades, implícitas y estados que están dentro de nosotros porque existimos en nuestro estado ocultado actual solamente en nuestra percepción. Desde la perspectiva del creador estamos en un estado de la perfección y el infinito, en el único estado que alguna vez era creado por él. Nuestra tarea es corregir nuestras  sensaciones, sentir nuestra verdadera condición.
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Baal HaSulam dice que podemos conseguir este estado Con la ayuda del  ejercicio en curso, contrayendo un hábito, que se convertirá en nuestra costumbre arraigada. Cualquier acción en nuestro mundo sube en el campo de nuestra visión o se queda más allá de ella solamente dependiendo de si podemos acostumbrarnos a si mismos a ese movimiento. Mientras aprendemos y adquirimos los hábitos correctos, empezamos a percibir eventos de toda clase que estaban pasando inadvertidos antes. Es lo mismo con lo espiritual: primero, adquirimos los sentidos especiales gradualmente, y luego podemos percibir la realidad espiritual.

"El libro de Zohar" dice que la categoría del infinito está basada en el contraste, esa espiritualidad está donde el pasado, lo actual, y el futuro confluyen.

"El Zohar" nos anima a desarrollar las nociones de estas sensaciones.

Baal HaSulam sigue con el ejemplo de una casa: el mundo de Atzilut es como un plan atento y detallado que será realizado.

El propósito es construir una casa (i.e..., Los mundos del infinito y Adam Kadmon). El mundo de Atzilut es una forma, que puede ser imaginado evidentemente. Éste es un plan detallado de la casa con dibujos y especificaciones - todo lo que existe sobre el papel, pero todavía no ha se materializado. 

Vos debes saber que ambos el diseño inicial, que es el mundo del infinito, y el plan detallado deliberante, que en su propio tiempo será realizado en la realidad, no tienen que ver con criaturas, porque todo todavía está en el escenario del diseño donde nada ha sido implementado en la práctica aún. En otras palabras, los mundos de, el infinito Adam Kadmon, y Atzilut están totalmente ajeno a las almas, de ti y de mí. 
Una persona lo hace de forma semejante: aunque ha pensado todos los detalles (ladrillos, artículos de metal, madera) que necesitará durante la construcción, no tiene nada salvo su propia imagen mental de la casa.
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La diferencia principal es que el plano mental de una persona no es la realidad, mientras que el diseño del creador es la realidad por sí misma y es incomparablemente más grande que la realidad de criaturas. 
Por lo tanto, el tercer estado de la creación es completamente verdadero. En la comparación con él (los mundos de Atzilut, Adam Kadmon y el infinito), nuestro estado es espiritualmente ilusorio; es percibido solamente dentro de nosotros. Esto se parece a una persona enferma que está tendido inconsciente en su cama. Aunque está en este mundo, no puede sentirlo. O, imagina a una persona en una habitación oscura, inconsciente del mundo enorme alrededor de él.

Por lo tanto, hemos explicado el misterio del mundo del infinito y el mundo de Atzilut; todo que transportan se relaciona solamente a la creación de criaturas cuando existen todas en el diseño, pero su esencia no ha sido revelada todavía. Justo como en nuestro ejemplo con una casa, no hay nada aún en el plan de construcción de humanidad: ningún ladrillo, ninguna madera, ningún artículo de metal.

25. Los tres mundos de BYA, al mismo tiempo que este mundo, son las encarnaciones de un movimiento planeado, justo como el material de construcción es necesitado antes de que la construcción esté completa. En consecuencia, la luz superior brilla en los mundos de BYA hasta el punto de que las almas deben recibirlo para llegar a su terminación. El superior enciende "Vestidos" por sí mismo en diez Kelim Keter, Jocjma, Bina, Jesed, Gevura, Tifferet, Netzaj, Jod, Yesod, y Malcjut, que son el Kelim relativo al creador. Es decir no están relacionados con el creador, pero, si, recién creados para las necesidades de las almas.

La luz infinita vestida en los diez Sefirot del mundo de Atzilut; a través de ellos, entra en nuestras almas, y las transforma en consecuencia.

26. Del ejemplo anterior, uno debe comprender cómo son relatados a sí por las causas y las consecuencias los tres componentes en el diseño de casa, donde la raíz de todo está en el diseño inicial, ningún elemento en el plano que no está apuntado a la terminación de la acción, será tomado de conformidad con el plan inicial allí; nada será puesto en la práctica durante la construcción que no fuera ya incluido en el plan inicial.
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Tanto en los mundos de BYA y en nuestro mundo, todo ocurre solamente de conformidad con el plan inicial, que es realizado en un instante en el mundo del infinito. En el hecho verdadero, no podemos influir en algo alrededor de nosotros. Llegamos a esa conclusión en el transcurso de nuestra de vida en la que lo único que podemos aplicar es nuestro esfuerzo acelerando nuestra entrada en el mundo espiritual, en unirse con el creador gradualmente. Este asunto nos es dejado; depende de los cambios que nuestro Kelim va con el mundo del infinito completamente de nuestro estado actual hasta la equivalencia completa de la forma. 

Sin embargo, todos nuestros estados están: primero, cavando un hoyo, desarrollando unos cimientos, levantando contrafuertes, etcétera como arreglar y predeterminar como cada escenario en un plan de construcción. Por lo tanto, no podemos cambiar algo en este mundo salvo por nuestra propia aspiración al propósito de la creación realmente. Si hacemos eso de nuestra propia voluntad, nos sentimos cómodos, porque la diferencia entre nuestras aspiraciones y el estado del creador desaparece, y en el transcurso de nuestra convergencia conseguimos el mundo del infinito. Nosotros y el creador son los dos contrario principales que incluyen todo lo otro que contrasta pares: muy malvado, ascendente y descendente, negro y blancos, y muchos otros parámetros y categorías. Todos empiezan a converger, y fusionándose con un punto solo, nos hacen pasar a un estado llamado el mundo del infinito.

Vos debes comprender que no hay incluso el más leve nuevo elemento que no sea creado en el mundo del infinito. Es decir las almas en su estado inicial están en su estado perfecto de la corrección completa, que es consecuente con decir "La terminación de la acción está en el plan inicial."

Todo lo que será revelado en la corrección final existe allí y emana del mundo del infinito inicialmente en el mundo de Atzilut. 
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Esto es lo Mismo como el plano mental en el ejemplo anterior, donde el diseño inicial es realizado, cuando la casa está construida en realidad.

Esto ocurre con nosotros, las almas en los mundos de BYA.

Por lo tanto, no hay el componente más pequeño en este mundo que no emanó del mundo del infinito, y esto define la condición de todas almas en el estado inicial. El mundo de Atzilut emana del mundo del infinito, que es la relación personal hacia cada nuevo componente que existe en nuestro mundo. Del mundo de Atzilut, cada nueva emanación a los tres mundos de BYA se desarrolla en la acción, en los mundos de Yetzira, Assiya y el nivel más bajo en nuestro mundo, y es revelado como la actitud hacia la creación del creador.

Déjanos tener entendido que no hay nada nuevo existente en este mundo que no emanó de la raíz común en el mundo del creador del infinito, su raíz personal del mundo entero de Atzilut, que bajaron a los mundos de BYA y se hicieron la creación desarrollándose en nuestro mundo.

En otras palabras, si observamos a una criatura o una acción en este mundo, debemos tratarlo como el acto descendente del mundo del infinito del creador.

De conformidad con eso, tenemos que verificar muy bien si debemos intervenir en el proceso, o sólo cambiar nuestra actitud hacia eso. Vemos que todos los intentos del hombre de cambiar el mundo resulten en el deterioro en ecología, a desilusiones más grandes y a sufrimiento. La razón para eso está tendida en nuestra convicción que todo no desciende del mundo del infinito, pero depende de nuestras acciones.

Si la persona deja de entrometerse en el mundo circundante y se concentra en su trabajo interior solamente (i.e..., Sobre su actitud al mundo), puede transformarlo hasta ser irreconocible y levantar su propia percepción del mundo a el estado de el infinito y la perfección.

Dejando sus intentos de cambiar este mundo mecánicamente fuera de sí, pero, si, tratar de corregir su actitud, sus sensaciones interiores, el hombre actúa realmente.
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Ésta es el más eficiente medio y el poder más grande que nos es dado a en el universo entero. Cual actitud interior podemos tener hacia el mundo, nuestros sentido no pueden percibir la influencia de esta actitud sobre el universo. Creo que la ciencia nos lo demostrará evidentemente en un futuro próximo.

Sea como fuere, "El Zohar" nos enseña que todo desciende del mundo del infinito y todo lo que tiene lugar en nuestro mundo es una consecuencia de qué ocurre allá. Cambiando nuestra actitud hacia eso, aspirando hacia eso, viendo todo como si ya está ahí, podemos alcanzarlo.

27. Al mismo tiempo, tenemos que tener entendido que todos los cambios que tienen lugar en el mundo de Atzilut no tienen nada que ver con el creador mismo. Estamos hablando solamente sobre las almas, a la extensión de su recibir del mundo de Atzilut por los tres mundos de BYA. Este mundo corresponde al mundo del infinito justo como el plan mental tiene correlación al diseño inicial. Sin embargo, estos dos mundos (el mundo de infinito y mundo de Atzilut) no contienen ninguna alma aún. Cuando está en el plano mental de una persona, no hay artículos de madera legítima ni de hierro, ni de ladrillos.

Las almas empiezan a abrirse en el mundo de Beria. Eso es por qué el Kelim de los diez Sefirot, que mide el volumen y el paso de las almas, no es indudablemente divino. Si, son recién creados, porque La luz superior no contiene cambios o características cuantitativas.

Eso también es él por qué correlacionamos el Kelim de los diez Sefirot de tres mundos de BYA con los colores rojos, verdes y negros.

Los mundos de Beria, Yetzira, y Assiya son las consecuencias del Sefirot Bina, Zeir Anpin, y Malcjut. Los colores rojos, verdes, y negros se escriben con ellos, siendo los resultados de los mundos de Beria, Yetzira, y Assiya.

Además, es imposible pensar que son divinos, ni siquiera, porque la luz superior no cambia.
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Que éstas son nuestras propiedades interiores incorrectas o parcialmente corregidas contra el fondo blanco Atzilut. Por lo tanto, antes de que el hombre entre en el mundo de Atzilut y llega a la propiedad de Bina (el otorgamiento completo), nada de lo que consigue es considerado muy verdadero. El Hombre está en el mundo espiritual ya, pero todavía no ha llegado a su estado verdadero y final.

Sin embargo, la luz de que están "Vestidos" los diez Kelim en mundos de BYA es una unión divina y simple sin cualquier disturbio. Incluso la luz que llena el Kli más bajo en el mundo de Assiya es la divinidad simple sin el cambio más leve, porque la luz tiene solamente una naturaleza. Ninguno cambio es hecho por el Kelim, los Sefirot que no so divinos (i.e., no hacen referencia a el Creador) y consecuentemente lo hace a los tres colores mencionados (rojo, verde, y negro). Estos tres colores constituyen la base para numerosas combinaciones.

Nosotros (las almas) recibimos la luz de los mundos de Beria, Yetzira, y Assiya a través de tres filtros: rojo, verde, y negro. El color blanco de Atzilut pasa estos tres filtros y nos baja ya teñido. Percibimos estos colores y sus numerosas combinaciones como una paleta completa de nuestras sensaciones. Las letras hebreas se originan en los mismos tres Sefirot: Bina, Zeir Anpin, y Malcjut. Las primeras nueve letras de Aleph a la Tet corresponden con Bina, o el mundo de Beria. El Segundo grupo de letras, de Yud a Tzadi, se escriben en Zeir Anpin, o el mundo de Yetzira. Las últimas cuatro letras, de Kuf a Tav se originan en Malcjut, o el mundo de Assiya. En total, el alfabeto Cabalístico comprende veintidós letras.

28. Es obvio que el Kelim de los diez Sefirot de los mundos de BYA recibe todas sus partes y detalles del mundo de Atzilut.

Existen allí como el diseño mental de todas las partes que serán dadas al orden correspondiente cuando los mundos de BYA son construidos.

Toso los detalles o movimientos hasta el más leve habían sido constituidos totalmente en el mundo de Atzilut antes de que descendieran a los mundos de BYA.  
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Baal HaSulam nos anima a hacer una parada pensando que nuestras acciones pueden cambiar algo. Si podemos asumir esta verdad, nuestra actitud para con la vida y para con el mundo cambiará. Dejaremos de malgastar nuestra energía sobre algo que no podemos cambiar, pero en vez de esto, empezaremos buscar un punto con cuya ayuda que podremos transformar el mundo. 
De acuerdo con esto, percibimos que el Kelim de los diez Sefirot HuBTuM de los mundos de BYA recibe del correspondiente Kelim HuBTuM del mundo de Atzilut; éste es, el diseño mental.

Por lo tanto, cualquier cosa sola, i.e., en los mundos de BYA, recibe los correspondientes Sefirot Keter, Jocjma, Bina, Zeir Anpin, y Malcjut del mundo de Atzilut.
Así que, si descubrimos adentro de nosotros mismos el detalle espiritual más ligero que conste de diez Sefirot, podemos alcanzar los diez Sefirot de Atzilut a través de esto porque están directamente conectados entre ellos. Llamamos el color del Kelim de Atzilut el blanco, que incluso no es un color – es incoloro pues el blanco es una mezcla.

Sin embargo, es el origen de todos colores.

Todas las raíces de los diez Sefirot emanan para eso, nos dan la gama entera de las sensaciones.

Similar al color blanco (a pesar de el hecho de que nada puede ser comprendido a través del color blanco) de las páginas de un libro de la sabiduría, es el mensajero de todo lo que está en un libro de la sabiduría. Eso es por qué brilla alrededor de cada letra y dentro de cada letra, dándoles su forma y determinando un puesto especial de cada combinación.

No podemos ver la sabiduría del color blanco de Atzilut; se manifiesta a través de su luminiscencia en los mundos de Beria, Yetzira, y Assiya.

De forma semejante, podemos decir que el material de las letras (rojo, verde, y negro) es completamente irrealizable. Esto es porque el material está sin vida. Recibimos todos nuestros logros y conocimientos a través del material de del libro, que es blanco. La luminiscencia alrededor de el y dentro de las letras les da su forma, que nos revela la sabiduría de un libro. 
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En otras palabras, por una parte, leímos las letras; mientras que por otro lado, leímos el color blanco alrededor de cada letra. Solamente superponiendo las dos nociones de infinito, elevando nuestras sensaciones, nuestras letras, al nivel del mundo del infinito, dónde se fusionan completamente en uno solo,  tiene lugar el logro de la sabiduría verdadera.

Ésta es la esencia de los diez Sefirot de Atzilut. Son similares al color blanco, y nada puede ser sabido de ellos: ni la cantidad, ni los cambios. Sin embargo, al mismo tiempo, el brillo del blanco en los mundos de BYA, que son los tres colores de las letras, crean el Kelim de diez Sefirot de Atzilut.

29. De lo anterior, uno debe comprender que la ruptura del mundo de Atzilut respecto a tres componentes es como describir las "Rectificaciones para Zohar", es "Él, su luz y sus acciones que son uno solo".

Si en nuestro estado actual sentimos el universo alrededor de nosotros y nosotros mismos adentro, podemos complementar esa imagen con el Creador y su influencia. Por consiguiente, tenemos una imagen muy complicada. En realidad, sin embargo, cuando ascendemos a los mundos espirituales y entramos el mundo de Atzilut, el Creador, su influencia sobre nosotros, el universo que percibimos, todos se fusionan en un solo todo llamado "El creador' se une con su creación" la unidad interminable e ilimitada y  sin fronteras.
Tal fusión tiene lugar en el nivel del mundo de Atzilut y más arriba, cuando "El creador, su luz, y sus acciones son una sola", por lo tanto Atzilut emana el color blanco a pesar del hecho de existir solamente una unión simple con nada de seres creados. Ésta es porque el creador representa la divinidad por sí mismo (la propiedad del otorgamiento), cuya esencia no comprendemos. "Sus acciones" constituyen los diez Kelim HuBTuM existiendo en él, que fueron comparados con el color blanco en un libro de la sabiduría. Incluso la cantidad es imposible percibirla en el blanco, en vano allí sería cualquier cantidad, cuando es todo blanco.
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Ni Podemos caracterizar al creador ni sus acciones del mundo entero de Atzilut. Por lo tanto, "El Zohar" no habla de nada de Atzilut y ni de más arriba de ahí, pero si sobre los mundos de BYA, porque por lo demás es imposible transportarnos esa información. Somos incapaces de recibirla.

La materia de las letras comienza en los mundos de BYA. Las encontramos primero en el Kelim: Keter, Jocjma, Bina, ZA, y Malcjut del mundo de Atzilut, pero solamente con la ayuda del color blanco, se permite la forma de la letra, mientras que no hay ningún color en sí. Cuándo ascendemos al mundo de Atzilut por los mundos de BYA, vemos que el color blanco tiene multitudes de formas, aunque está sin forma, que el creador lleva a cabo muchas acciones, aunque en realidad nada lleva a cabo. Las varias contradicciones empiezan a confluir y a desaparecer en esta unión simple, en este logro de la perfección.

Los diez Kelim del mundo entero de Atzilut se revelan en numerosos cambios de acuerdo con su brillo en el mundo entero de BYA, que es similar a la manera en que un diseño mental es implementado en la realidad cuando una casa es construida.

Por lo tanto, todos los cambios que tienen lugar en los mundos de BYA ocurren solamente bajo los efectos del brillo del Kelim de los diez Sefirot HuBTuM de Atzilut. 

En relación con aquellos numerosos cambios que reciben en los mundos de BYA, podemos diferenciar todos los que tienen lugar en el color blanco. En cuanto al mismo mundo de Atzilut, es así como el color blanco no adquiere los colores de las letras. Efectivamente, no hay cantidad alguna allí.

No conseguimos el color blanco con la ayuda de otras letras, i.e..., por medio de los mundos BYA que se superpone el mundo de Atzilut. 
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Nada conseguimos, allí la cantidad o la acción no esta adentro, solamente una luz simple e irrealizable. Kabbalah habla sobre cómo debemos corregir nuestra percepción del mundo circundante para sentir el mundo del infinito en lugar de eso. Todo depende de nuestras sensaciones y adaptaciones correctas a la realidad verdadera en lugar de la ilusión, que sentimos en nuestros cinco sentidos.

Hemos dicho que la noción "El creador, la luz y sus acciones del mundo entero de Atzilut son uno" no se divide en algunas categorías de la misma forma en que lo percibimos en nuestro mundo. Nuestro mundo, nuestras acciones, el creador, sus acciones, - todo esto - y nosotros vemos esto completamente desunido. 

Sin embargo, cuando corregimos nuestra percepción de la realidad, confluirá dentro de una fuerza superior acaparadora, que reina todo.

30. "Su luz" consulta la luz interior del color blanco de Atzilut que es Kelim. Esta luz es comprendida por nosotros solamente concerniente a lo recibido por las almas del mundo de Atzilut. Sin embargo, no representamos la divinidad por si, la cuál es el misterio de la palabra "Él." 
Existen dos nociones de la luz: una consulta la palabra "Él", lo demás se destaca afuera de esta categoría como el color blanco. Entran en los colores rojo, verde, y negro de los mundos de BYA, y desciende a nosotros, las almas.

En otras palabras, cuando los tres mundos de BYA se elevan a Atzilut con las almas de las personas, la luz que reciben allí es determinada como Ohr Jocjma u Ohr Jaya. También es llamada "Esta luz blanca."

Por lo tanto, decimos que afuera de lo cinco Sefirot de (Keter, Jocjma, Bina, ZA, y Malcjut), Keter es incoloro, Jocjma es blanco (el mundo de Atzilut), mientras que Bina, ZA, y Malcjut son rojos, verdes, y negros respectivamente. Así es cómo los colores son distribuidos. En otras palabras, Jocjma (Atzilut) es blanco, pero solamente con respecto a nosotros. Sin embargo, si solamente hablamos del color mismo, no tiene ningún nombre allí en absoluto.
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Desde este punto de vista, llamamos a esta luz "Su luz", cuando es escrito: "Él, la luz y sus acciones son uno." Todos estos tres componentes se dice confluyen encima del Parsá del mundo de Atzilut en una noción, el creador. Esta luz nunca desciende debajo del Parsá de Atzilut. Solamente su luminiscencia diminuta puede hacerlo.

Sabemos que Ohr Jocjma puede estar presente en el mundo de Atzilut, pero nunca bajo el Parsá solamente. Solo brilla debajo del Parsa para "Tentar" al Kelim con su luminiscencia y atraerlos hacia Atzilut.

Esto es por qué es imposible comprender el mundo de Atzilut por si. Nosotros lo percibimos como el color blanco de la página de un libro, que desempeña la base para imprimir las letras solamente. 

31. La manera en que "El Zohar" describe al Kelim HuBTuM en el mundo de Atzilut, que aumentan o disminuir como resultado de las acciones de las personas, quiere decir que en la luz superior misma no hay nada más que su sencillez, porque ningún cambio es posible adentro.

En nuestras lecciones, estudiamos el mundo de Atzilut, los mundos de BYA, cómo las almas plantean sus deseos para el mundo Atzilut por los mundos de BYA, y cómo el mundo de Atzilut empieza a emanar la luz y a jalarnos hasta el. Nos enteramos de que ciertas acciones tienen lugar en el mundo de Atzilut bajo la influencia de MAN, nuestros deseos, pedidos. Es decir por nuestros movimientos, deseos, demandas, podemos causar los cambios, los desarrollos.

Baal HaSulam dice que hay otra ayuda para el conocimiento correcto del "Zohar." 

Todos nuestros esfuerzos deben ser dirigidos hacia dentro,

Si lo ignoramos, no recibiremos la información espiritual y dejaremos de comprender qué está escrito en el libro realmente. Seremos como millones de otras personas, que guardaron la lectura "El Zohar" una generación después de otro sin comprender algo e imaginando toda clase de cuadros fantásticos.

¿Por eso cual debe ser la sintonización - correcta al "Zohar"? La conclusión es que nunca afectamos algo del mundo entero de Atzilut con nuestras acciones. Y en cuanto a todas las acciones que tienen lugar en Atzilut con respecto a las almas, solamente vemos que solamente las acciones  concurren en Atzilut y solamente con respecto a las almas.
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De lo que vemos en este mundo, donde todas nuestras acciones tienen lugar, venimos a creer que las mismas acciones ocurren en el mundo de Atzilut.

Tanto como nos hacemos dignos de recibir la luz en nuestro mundo, la recibimos. Cuando caemos y nos ponemos indignos de la luz, ella desaparece. Parece para nosotros que el origen de la luz ocurre arriba, en el mundo de Atzilut. El hecho verdadero, es que constantemente e indefectiblemente está brillando sobre nosotros, mientras que todos los cambios ocurren dentro de nosotros. Ésta es la misma ilusión, tratar de cambiar el mundo alrededor de nosotros. Proviene del mismo origen: erróneamente creemos que todos cambios tienen lugar fuera, y no adentro de nosotros. Sin embargo, todo depende del Kelim interior de la persona, sus sensaciones. 

Déjenos repetir por lo tanto: Debemos percibir el mundo de Atzilut como algo constante, invariable. Los fenómenos que investigamos como sus cambios con respecto a nosotros (las subidas, las caídas, Avi y ZON; ascendente y descendente en los mundos, Atik, AA, Avi, YESHSUT, y ZON del mundo de Atzilut, los Partzufim que cambia dependiendo de nuestro MAN), todo esto que percibimos está dentro de nosotros. 

En realidad, ningún cambio alguna vez tiene lugar en el mundo de Atzilut. Es muy importante para nosotros asumir una actitud correcta al universo y recibir la información que es contenida en "El libro de Zohar." Todo lo que esta escrito allí tiene por objetivo generar los cambios necesarios en nosotros. Todos nuestros esfuerzos deben ser dirigidos hacia dentro, todos los cambios en nuestro Kelim (de nuestro actual estado de elección del mundo del infinito: el logro ilimitado) tienen lugar solamente dentro de nosotros. Tal conocimiento puede ahorrarnos muchos años de esfuerzo fútil, la búsqueda, y la confusión.

32. Esto es similar a una vela para la que no hace ninguna diferencia ya sea que vos encendéis decenas de miles de otras velas de esas o ninguna. No habrá cambio en la vela misma. Lo mismo es con respecto  Adam JaRishon. No importa si procreará a numerosos hijos como el mismo o que sí a ninguno, porque no habrá ningún cambio en el mismo Adam JaRishon.
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De forma semejante, no hay ningún cambio en el mundo de Atzilut, si los unos más bajos reciben la abundancia inmensurable de él o si nada reciben.

Todo el crecer (el progreso) preocupa a solamente a los más bajos, y ocurre dentro de ellos.

33. Sin embargo, por qué aquellos que han conseguido los conocimientos del Zohar ", i.e., los fenomenales sabios que ya viven en el mundo del infinito, ellos necesitan describir todos los cambios en el mundo de Atzilut. 

¿Por qué nos es esta manera tan intangible? Lo han conseguido; para ellos son su esencia, existencia y realidad. ¿Así que por qué lo describen en tal forma confusa? ¿Piensan desconcertarnos a propósito? ¿No habría sido mejor para describirlo en relación con recibir en los mundos de BYA, y no apilar tantas definiciones del mundo entero de Atzilut para lo cuál tendríamos que buscar algunas clases de excusas? 

Baal HaSulam pregunta  la cuestión que debe surgir necesariamente en nuestra mente: "¿Por qué es la Kabbalah escrita de este modo? Vemos que eso es totalmente engañoso: nos dice qué ocurre en las almas como si tuviera lugar en los mundos." He aquí cómo Baal HaSulam responde: "Lo mismo ocurre en nuestro mundo. Vemos que todo ocurre fuera, eso es por qué describimos nuestra realidad de la misma forma en que lo hacemos." El hecho verdadero, es que cuando empezamos a conseguir la espiritualidad, nuestra percepción del mundo cambia con el propósito de que lo veamos y sintamos como algo invariable, estático, y gradualmente lo desenvolvemos en nuestra visión espiritual. Pero hasta que hacemos el contacto de esta manera, el mundo parece muy tangible, constando de numerosos objetos legítimos, acciones, y fuerzas. ¿Por qué está todo tan confuso?

Baal HaSulam escribe:

Eso tiene un secreto grande adentro. Cuando los Cabalistas mencionan la palabra "Secreto", quiere decir que desean revelarnos algo. Esto es porque en nuestra imperfección dice que no podemos intuir la verdadera realidad del mundo del infinito. Lo que sentimos es nuestra condición actual. La diferencia entre nuestro estado actual y el mundo del infinito es llamada un "Secreto". Este secreto fue expresado por los profetas, i.e., por los Kabbalistas que han llegado a cierto nivel del logro espiritual llamado la "Profecía".
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He aquí lo que dicen:

Esto tiene la manifestación de la divinidad, del poder especial del creador, porque estas ideas producen una impresión de que existen fuera, aunque en realidad existen solamente en las almas receptoras para mostrarles como si el creador mismo tomara parte en todos los movimientos con ellas. El alma pregunta y el creador responde, se dirige hacia ella mientras que el alma avanza hacia él. 

¿Por qué el Creador llena las almas con una sensación como si algo ocurriera más allá de ellas? Baal HaSulam responde: para incrementar la comprensión de las almas al máximo.

Cuando siento que aparte de mi aspiración personal para lo espiritual, lo espiritual también avanza hacia mí, percibo el plan del creador sin contar con mis propias acciones. Manifestándome así, el creador cuando está, se está moviendo en mi dirección. A decir verdad, sólo me revela su plan, que percibo como el movimiento hacia mí. Por lo tanto, al lado de mis propias acciones, que me elevan al mundo espiritual, también recibo una parte adicional de la mente del creador. Éste es un punto muy sutil. Si la persona lo interpreta correctamente, él o ella empiezan a comprender las ideas del creador en cada sensación o acción. 

Es similar al padre que se está escondiendo de su pequeño hijo favorito con pesar y con felicidad, aunque no tiene ni el pesar ni la felicidad en él. Nosotros Imaginamos al creador como "Terrorífico", "Cruel", la "Clase", y el "amor", en todas sus manifestaciones posibles, como si cambiara siempre. Hace eso solo para forzar a su hijo predilecto a que ensanche en su conocimiento, y juega con él. Solamente cuando crezca y se ponga más sabio descubrirá todo lo que su padre hizo para él, y se enterará de que no había nada mas que lo necesario para jugar con él.
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Lo mismo es cierto con nosotros. A pesar del hecho que todas estas ideas y transformaciones empiezan y terminan en las impresiones de las almas, esta manifestación del creador en nuestra percepción crea una imagen imaginaria, como si existiera todo dentro de él. El creador hace eso para incrementar la comprensión de las almas máximamente de conformidad con la idea de la creación, que es "Encantar sus seres creados". En otras palabras, el hombre debe adquirir la mente del Creador y conseguir su nivel 

34. No sé sorprenda por el hecho de que vos encontrarás ejemplos similares en el gobierno de este mundo material del creador. Toma nuestra visión, por ejemplo. Cuando vemos el enorme mundo ante nosotros en toda la magnificencia, no lo vemos que tanto realmente lo es, pero si que tanto es percibido dentro de nosotros. Es decir en la parte trasera de nuestro cerebro, hay alguna le clase de imágenes que describen todo lo que vemos; y no lo que realmente existe fuera de nosotros.  
Además, el creador diseñó nuestro cerebro de tal manera que, de la misma manera que un espejo especial, que crea una ilusión de que todo lo que vemos existe fuera de nuestro cerebro. Aunque lo que vemos aparte de nosotros no es la realidad, todavía debemos estar agradecido que el creador hizo este espejo en nuestro cerebro que permitía que nosotros viéramos y comprendiéramos todo lo que está fuera de nosotros. Haciéndolo, nos dio la capacidad aprender,  para conseguir conocimientos completos y claros, medir cada material dentro y fuera.

De no ser por eso, la mayor parte de nuestros conocimientos habrían sido inexistentes.

¿Por qué es esto cierto? Estudiándonos a si mismos y al mundo exterior y gracias a la diferencia entre estos dos estados tenemos una oportunidad de desarrollarnos. Por lo tanto, sintiéndonos a nosotros mismos y por así decirlo al creador que está jugando e interactuando con nosotros, no sólo evolucionamos sino también adquirimos su sabiduría, sus ideas. 
Lo mismo es cierto en relación con la sabiduría divina. A pesar de todos los cambios que ocurren dentro de las almas receptoras, ven todo en el donante. Solamente de este modo son privilegiadas de recibir todos los conocimientos y todos los placeres en el plan de la creación. Aparte de eso, juzga por el ejemplo. Aunque vemos todo prácticamente en frente de nosotros, cada persona sensata sabe precisamente que todo lo que veamos esta solamente dentro nuestro cerebro. Lo mismo es verdadero con las almas. Aunque ven todas ideas en el creador, cualquier investigador del mundo superior sabe sin duda alguna que todo esta solamente dentro de ellos, y no en el donante.
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Hay un refrán en Kabbalah: "Te conoceré desde adentro de mí mismo."

Ha llegado a nosotros la época de empezar a ajustar nuestra percepción de la realidad tanto interior como exterior. Tenemos que darnos cuenta de que existimos en el mundo completamente corregido y perfecto, y que todo lo que ocurre alrededor de nosotros es el resultado de nuestra percepción falsa e inadecuada. Corrigiéndola adentro, también podemos corregir el mundo en el que vivimos, y a nuestra existencia. Si tenemos éxito de corregir nuestra percepción del mundo, entraremos en la sensación de la esfera superior y el creador, y "El libro del Zohar" nos muestra cómo podemos llenar nuestras almas correctamente.

35. Las leyes de la Torah prohíben hacer cualquier idealización. Prohíben retratar la naturaleza, solo se permite a las personas. Por esto es que el hombre debe estar comprometido en crear ideas interiores.

El significado del decho es que la Sefira Malcjut, que incluye todos mundos y almas, y es la raíz de todo Kelim, crea esta imagen dentro de sí.

La imagen que percibimos en Maljut es la imagen de la creación. En otras palabras, lo que vemos en el mundo circundante, de nosotros mismos, y lo que después veremos en los mundos superiores, es básicamente una proyección de la luz del creador sobre Maljut.

La materia no concierne a Malcjut cuando está en su propio lugar, pero, si, la situación cuando Malcjut baja y se extiende a los seres creados, se hace visible a todos ellos de conformidad con su percepción e imaginación. En otras palabras, Maljut existe solamente con respecto a los receptores, y no para el. Ésta es la percepción correcta del universo.
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El creador dice: ¿"A pesar del hecho de que te aparezco a ustedes en tus propiedades, i.e., en sus percepciones e imaginación, con quién  usted  Me compara" ? Efectivamente, antes de que el creador creara la imagen del mundo y le diera una forma, era lo único que existía en el mundo entero sin cualquier forma o imagen.

La persona que consigue al creador en este mundo lo percibe como un poco de imagen. En los mundos de Assiya, Yetzira, y Beria conseguimos sus ideas siempre, i.e., varias formas de su manifestación en nosotros. Después, cuando alcanzamos el mundo de Atzilut desde los mundos BYA y elevamos el universo entero con nosotros, nos hacemos una parte de la luz simple superior. 
Por eso es qué todas pistas que son contenidas en las letras, los puntos, o los nombres sagrados no son nada más que marcas de nuestro Kelim en la luz simple del creador.

Esto ocurre porque el alma consta de 613 Kelim, que tenemos que corregir. De ellos, 248 comprende nuestras propiedades de otorgamiento (Galgalta ve Eynaim), y 365 constituye nuestras propiedades de recepción (AHP).

Todos pueden ser subdivididos en cinco partes de conformidad con el nombre inefable del creador. Se proyecta en nosotros de tal manera de que las cuatro letras de su nombre moldean una superposición de cuatro fases sobre nuestras 613 propiedades. Por lo tanto, es así que en el mundo o sobre que nivel puedo estar, siempre expongo mi Malcjut a la imagen proyectada del creador. 
Esto es el por qué el hombre es llamado "Adam" siempre, en el mundo de Assiya, Yetzira, o Beria. Ésta es una clase del prototipo del creador, que subsiste a base del nivel donde uno puede proyectar la imagen de EL sobre sí. 
36. A primera vista, podríamos encontrar una contradicción en lo que fue dicho de arriba. Antes fue dicho que todas las formas emanaban solamente de la Sefira Maljut a los receptores; mientras que aquí es dicho que vienen de Beria (Bina) y abajo.
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En realidad, la forma y las ideas vienen solamente de Bejina Dalet, que es Malcjut. Todos los Kelim no viene de los primeros diez Sefirot - Keter, Jocjma, Bina, y Tifferet – pero si de Malcjut. Sin embargo, las propiedades de la piedad y la restricción interactuaron en el mundo de la corrección.

Esto quiere decir que Sefira la Malcjut (de la limitación) ascendió, y se abrió paso en Sefira Bina (la propiedad de la piedad).

De conformidad con eso, a partir de este momento, el Kelim de Malcjut se arraigó en la Sefira Bina (se hizo a sus propiedades). Por lo tanto, el Zohar dice que las raíces genuinas de las ideas (Kelim) están en Malcjut. Pero después de eso, dice que están en el mundo de Beria, que quiere decir que resultaron de la interacción hecha para la corrección del mundo.

Además, los sabios dijeron: "Originalmente, el creador creó el mundo sobre la base de la propiedad del criterio, pero vio que el mundo no podría existir, así que hizo su interacción con la piedad". Vos debes saber que los diez Sefirot KaHaBTuM tienen muchos nombres en el libro de Zohar de conformidad con sus numerosas funciones.

Cuando son llamados "Keter - Atzilut - Beria - Yetzira - Assiya" su tarea es distinguir entre el Kelim "De Panim" que es llamado "Keter - Atzilut" (Keter - Jocjma), y el Kelim "De Acjoraim" llamado Beria - Yetzira - Assiya" (Bina - Tifferet - Malcjut). Tal división resulta de la interacción entre las propiedades del criterio y la piedad.

Debido a que el Zohar insinúa la interacción entre Malcjut y Bina, la Sefira Bina es llamada "Beria." Antes de que esta interacción ocurriera, Bina no tenía ni la forma ni la imagen, incluso en relación con receptores.

37. Así que continúa: "… pero después de que ÉL había dado esta forma a la estructura de " Adam Elyon", bajó y "Se vistió" en ella. Es llamado HaVaYaH, que representa los diez Sefirot KaHaBTuM porque el tipo de letra "Yud" es Keter, "Yud" es Jocjma, "Jey" es Bina, 

85

 "Vav" es Tifferet, y la última letra "Jey" es Malcjut. Esto fue hecho con el propósito de que el Creador pudiera ser conseguido a través de sus propiedades, Sefirot.

38. He aquí una explicación de lo que fue dicho atrás. Después de su interacción con las propiedades restrictivas de Malcjut, de Beria (Bina) y abajo, las ideas y formas descienden a las almas. No ocurre en su lugar, pero si solamente donde los receptores están.

Es dicho: "Dio una forma a la estructura " Adam Elyon", y bajó y "Se vistió" en la forma de este hombre." Por lo tanto, la forma del hombre consta de 613 Kelim resultando el Kelim de un alma. Debido a que un alma tenía 613 Kelim espirituales que son llamados 248 órganos (sostén) " y 365 tendones, son subdividido en cinco partes de conformidad con 4 letras de HaVaYaH:

· Rosh (cabeza) ,Tipo de la letra "Yud", es su Keter:
· de Pej (boca) a Cjazej (pecho), El Sium de la 2nd limitación. Por lo tanto la 2nd restricción no llega a lo que está encima del Cjazej en el Kelim del Panim.) Jocjma;
· de Cjazej a Tabur (ombligo) Bina;
· de Tabur a Sium Raglin (final de las piernas) hay dos Sefirot: Tifferet y Malcjut.

El Torah describe al Partzuf Adam, que representa los 248 mandamientos afirmativos que corresponden con "248 órganos" y los 365 mandamientos negativos que corresponden con "365 tendones." Tiene cinco partes - los cinco libros de Torah. Esto es llamado "La imagen de Adam Elyon", que representa a ese Adam, en el mundo de Beria (Bina), donde el Kelim empieza y continua al lugar donde las almas están. Esto es llamado "Adam Elyon" porque hay tres propiedades Adámicas (de Adam)  en los Sefirot:

- Adam de Beria;

- Adam de Yetzira;

- Adam de Assiya.
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Sin embargo, Keter y Jocjma no tienen ninguna idea que puede estar relacionado con cualquier letra puntuada o las cuatro letras de HaVaYaH. Debido a que el tema trata del mundo de Beria, es llamado: "Adam Elyon".

Recordad que el Zohar dice que no hay ninguna idea en el lugar de los Sefirot Bina y Malcjut, solamente en el lugar de los receptores siempre. 

Todos estos dan la luz descendente a ellos dentro de ciertos límites de conformidad con sus 613 órganos a las prendas de vestir del Kelim para que las almas consigan al creador con la ayuda de los Sefirot, también los llamamos donantes  de "Adam". Sin embargo, el color blanco está allí.

39. No debe ser dificultoso que tú comprendas ahora porque todas las cuatro letras de HaVaYaH y la punta de la letra "Yud" son los cinco Kelim que son llamados "letras" siempre, que se remiten a los cinco Sefirot KaHaBTuM. El tipo de la letra "Yud" y la letra "Yud" en el nombre de HaVaYaH insinúa la presencia del Kelim en Keter y Jocjma.

El hecho es que cuándo se habla de esas "Imágenes" y "Propiedades" que representan al Kelim que comienza del mundo de Beria hacia abajo, la materia solamente trata de los tres Sefirot Bina, Tifferet, y Malcjut, no de Keter y Jocjma, no del punto de la esencia de los Sefirot.

Sin embargo, vos debes saber que Sefirot están incluidos en sí.

Hay diez Sefirot KaHaBTuM en Keter, Jocjma, Bina, Tifferet, y en Malcjut. De conformidad con eso, descubrimos que cada uno de los cinco Sefirot KaHaBTuM tiene tres Sefirot: Bina, Tifferet y Malcjut de los que el Kelim se origina.

De esto, usted tiene la necesidad de entender que el tipo de la letra "Yud" se refiere al Kelim de Keter, que puntos a Bina y a TuM que son incluidos en Keter. La  letra "Jey" del nombre HaVaYaH que representa al Kli Jocjma, puntos para Bina y TuM que son incluidos en Jocjma. Por lo tanto, tanto Keter como Jocjma, ambos incluyendo a su Bina y su ZON, no tienen Kelim, mientras que Bina y TUM, incluyendo a sus Keter y Jocjma, tienen Kelim entre ellos.
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De esa perspectiva, Adam consta de cinco partes realmente. Esto es porque en Bina y TuM funciona una ley del otorgamiento en cada uno de los cinco Sefirot, que es ocultado en el nombre "Merkava de Adam."

De conformidad con eso:

- Adam sobre el nivel Keter es llamado "Adam Kadmon",

- Adam sobre el nivel Jocjma es llamado "Adam de Atzilut",

- Adam sobre el nivel Bina es llamado "Adam de-Beria",

- Adam sobre el nivel Tifferet es llamado "Adam de-Yetzira",

- Adam sobre el nivel Malcjut es llamado "Adam de-Assiya".

40. Hay diez nombres del creador, que son impresos en consecuencia sobre nuestras diez propiedades básicas - Sefirot.

- Sefira Keter es llamado Ekie;

- Sefira Jocjma es llamado Yud - Key;

- Sefira Bina es llamado HaVaYaH;

- Sefira Jesed es llamado El;

- Sefira Gevura es llamado Elokim;

- Sefira Tifferet es llamado HaVaYaH (uno simple, diferente de Bina); 
Debido a que Tifferet y Bina están sobre la línea de en medio, se parecen; por lo tanto son designados por el mismo nombre, aunque es deletreado de manera diferente.

- Dos Sefirot - Netzaj y Jod son llamados Tzvaot;

- Sefira Yesod es llamado Cjai;

- Sefira Malcjut es llamado Adni.

No hay necesidad de memorizar estos nombres; después comprenderemos cómo se originaron. Estamos hablando de nada borrable sobre los diez Nombres. Son llamados imborrables porque si el escritor que escribe el rollo de pergamino de Torah y comete algún error en ellos, el segmento entero debe ser destruido; es prohibido corregir tales errores.
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¿Qué representa en nuestro mundo eso? El Hombre no puede percibir la imagen del mundo correctamente, a menos que sus diez Sefirot estén apropiadamente sintonizados. Como con un violín, uno puede tocarlo sólo si sus cuerdas son afinadas apropiadamente. Por lo tanto, ellos constituyen cierta interrelación uno con otro, cada uno de ellos estando en su estándar y correcto estado.

De forma semejante, si al menos uno de los nombres del Creador resuenan en nosotros incorrectamente, i.e., una de nuestras propiedades no será totalmente similar a las suyas, no podremos percibir su manifestación. En otras palabras, estando formados por diez Sefirot, percibimos la acción del creador en diez de sus emanaciones.

Al mismo tiempo, cuando conseguimos todos los diez Sefirot y los llenamos totalmente con la idea del creador, un fenómeno asombroso ocurre. Todos los diez Sefirot se fusionan, los límites entre ellos desaparecen, y moldean la luz general e infinita y blanca de Atzilut, a donde ascendemos al conseguir todos los niveles de los mundos de BYA.

Esto es el lo que Baal HaSulam escribe en su "Prefacio para el libro de Zohar". Este "Prefacio" trata sobre las limitaciones, que existen entre nosotros y nuestra realidad percibida. Todo lo que experimentamos dentro de nosotros es solamente percibido en nuestro Kelim egoísta a la extensión de su corrección. Si nuestras propiedades coinciden con ésas del creador, podremos comprender e intuirlo a ÉL más y mejor. Es lo mismo como cuando un receptor de radio escoge cierta onda exterior sólo porque su propio contorno de onda es idéntico a la onda exterior (sintonización). (Selectividad)
En otras palabras, solamente nuestra equivalencia de la forma con el Creador permitirá que nosotros entremos en el universo verdadero y existir adentro. Al principio, tenemos que hacerlo en nuestros 613 Kelim, posteriormente sentirlo como diez Sefirot. Después, son sentidos como un único todo, la manifestación general respecto a Malcjut del creador. Cuando Malcjut se pone similar al creador finalmente, se une totalmente con la luz en sus nueve primeros Sefirot.
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Todas ideas se aclaran y desaparecen, mientras que vienen a uno con la luz infinita y blanca.

41. A no ser que la luz del creador se difunda en todos los seres creados de forma que a éstos los llenen, los sagrados Sefirot, así es como podremos ser honrados, en conocerlo a ÉL y cumplir lo siguiente: "La tierra será llenada con conocimientos del creador"

Una explicación es que el creador engaña a las almas haciéndole creer que todos los cambios en los Sefirot ocurren en ÉL. El propósito de eso fue que las almas consiguieran conocerlo y comprenderlo, a ÉL. Por lo tanto se dará a cabo, el dicho, "La tierra será llenada con conocimientos del creador" 

42. Y la congoja aparece en ellas que compara al creador con cualquier tipo de medida, o dice que esta medida está en el creador, incluso si es una medida espiritual que aparece a las almas. Esto es especialmente cierto si una medida material es la que proviene de la naturaleza humana mortal, cuyos cimientos son polvo.

Aunque las almas perciben todos los cambios que ocurren como si tuvieran lugar en el Dador de ellas, debe ser claro para ellas que ni hay cambios ni medidas en él. Es divino, y solamente se parece, cuando es dicho: "Soy similar al lo que los profetas han dicho."

La congoja es para aquellos que se equivoca, porque perderán su abundancia divina inmediatamente, los tontos que lo ven como una encarnación en sangre, pasajera e imperfecta.

INTRODUCCION

A EL LIBRO DEL ZOHAR
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Esta Introducción es una de las cuatro explicaciones que Baal HaSulam escribió para el "Libro de Zohar", le suministra a la persona un punto de vista sobre la evolución, este libro muestra hacia dónde avanzamos, y qué objetivos y a que alturas debemos elevarnos. En este libro, Baal HaSulam investiga las capas mas profundas del universo. Trata de explicar las propiedades de nuestra realidad, revelar su profundidad y la extensión de nuestra comprensión. Él Nos dice cómo podemos cambiar la realidad y ascender a una diferente y superior.

Lo más importante en esta presentación, es lo que se refiere a nuestra parte activa en este proceso. Es muy bueno y loable estar sólo investigando Kabbalah. 
¿Será que podemos cambiar algo con la ayuda de estos conocimientos?

A esto, el correspondiente estudio, es a donde debe llevarnos. Éste es el único aspecto de Kabbalah que debe interesarnos. (Estudiamos kabbalah para cambiar nuestra realidad)

El "Prólogo para el libro de Zohar" es un texto resumido y muy profundo. Mientras el "Prólogo para el estudio de los diez Sefirot" habla del sendero y los niveles del camino de la persona que lo elevan al objetivo, esta composición es una inmersión en el universo. Como cuando un submarino se zambulle en el océano, así el Zohar baja con nosotros a las profundidades inimaginables de la realidad.

Así como el artículo, "La esencia de la sabiduría de Kabbalah" dice, la tarea del Kabbalista es mostrarle el Creador a la persona. El Creador crea al hombre y se oculta para dejarlo que se eleve hasta su nivel. Por lo demás, no sentiríamos la necesidad de extender la mano, crecer y ponernos similares a él. 
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El Creador es como una madre cariñosa que enseña a su niño a caminar. Lo pone sobre sus pies, y luego se mueve ligeramente para obligar al niño a que de algunos pasos hacia ella. Lo anima a moverse a dar algunos pasos más, luego más lejos, etcétera. Así es cómo nuestros niños crecen, y supuestamente crecemos del mismo modo con respecto a el Creador. Debemos percibir su ocultación como un llamamiento a ponernos siempre más cerca de él.

El libro de Zohar expone los profundos procesos que se desarrollan en nosotros mientras gradualmente revelamos al Creador. Esto es llamado subir la escalera de los mundos espirituales. Kabbalah dice que mientras la persona sube gradualmente esta escalera ve y siente su semejanza con el Creador.

EL creador solamente puede ser revelado a la extensión de nuestra equivalencia de forma con él; cuanta más semejanza hay entre ÉL y yo, mejor puedo sentirlo a EL.

Por lo tanto, hacerse similar al Creador es lo mismo que sentirlo o que EL se revele.

1. En esta introducción, mi deseo es aclarar los asuntos que al principio parecen simples. Todos han tratado de explicar estos asuntos, y mucha tinta ha sido derramada en estos esfuerzos (durante toda la historia de especie humana). Aún hasta el día de hoy, no hemos llegado a unos conocimientos claros y suficientes en estos temas. 
Los asuntos son como sigue:

Tantos filósofos como científicos, antiguos y modernos han sido desconcertados por estas preguntas.

¿Qué preguntas son éstas? 
Son fundamentales y críticas a nuestra esencia y existencia.

Primeras preguntas:

¿Cual es nuestra esencia?

¿Quiénes somos? 

¿Somos animales o somos humanos? 

¿Somos seres inteligentes? 

¿Existimos o solamente imaginamos que existimos? 

93

Es totalmente posible que lo que seamos sea totalmente diferente a lo que imaginamos. A decir verdad, cuándo miramos cualquier otro animal pequeño, como un perro o un gatito, nuestra impresión sobre estos, sobre su naturaleza, es totalmente diferente.

¿Cómo podemos vernos a nosotros mismos objetivamente como si estuviéramos mirándonos desde afuera? 

¿Qué quiere ver desde afuera? 

¿Desde dónde podemos empezar a imaginarnos a nosotros mismos?
Las preguntas sobre nuestra esencia constan de muchas condiciones.

Segundo pregunta:

¿Cual es nuestra parte en la larga cadena de la realidad, de la cuál somos pequeños eslabones?

Podemos ver que hemos pasado por algunos estados. Este mundo ha pasado por algunos estados con o sin nuestra participación. Por otra parte, quizás ha existido solo; o de algún modo hemos existido adentro de el. Sin embargo, vemos todo desde la perspectiva de la consecuencia histórica, causa y efecto, cadena de la realidad.

¿Tenemos algún papel (Roll)? 
Esta cadena existe por una razón, y  por eso existimos...
¿Existimos paralelos a la cadena o dentro de ella? 

¿Determinamos el desarrollo de esta cadena y sus consecuencias? 

¿Podemos influir en la realidad o hacer algo sobre ella? 

¿Cual es nuestro papel? 

La respuesta para estas cuestiones incluye conocimientos de todo el desarrollo potencial, de la causa y del efecto, del origen y el final, todos los procesos, todos los niveles intermedios, y los conocimientos sobre nuestro impacto potencial en este proceso.

Tercera pregunta:

Cuando nos miramos, sentimos que estamos tan estropeados y que nada hay más despreciable que lo que somos.

Baal HaSulam aborda aquí el especial logro interior en el que podemos en realidad percibirnos a nosotros mismos. Podemos sentir nuestra insignificancia y crueldad con la ayuda de la luz circundante descendente, el “Ohr Makif”, en proporción directa a la luz superior descendente. Si nosotros atraemos realmente el “Ohr Makif”, con la ayuda  del grupo y el estudio serio, la luz superior nos demuestra la insignificancia de nuestra esencia.
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¿Cual es el verdadero tema aquí? El tema es que, además de la esencia animal, contamos con algo que está encima de la existencia animal. 

Este algo es llamado nuestro egoísmo. Está basado en nuestras aspiraciones por la riqueza, por el honor, por la fama, por el poder, y por los conocimientos. Los animales no tienen estas aspiraciones. Estos son llamados "Kina", “Ta’avah”, y "Kavod" - la envidia, la inclinación a los placeres, y  la aspiración al honor. 

Estas aspiraciones llevan a una persona a un nivel por encima de los animales. Debido a que están por encima de las cualidades animales, estas aspiraciones y cualidades son dignas de elogio. Por otro lado, su uso natural común nos pone debajo de todos los otros niveles.

Por lo tanto, Baal HaSulam dice:

Cuando nos miramos, sentimos que somos tan estropeados y bajos que nada hay más despreciable que lo que somos.

Los animales matan a otros animales porque está integrado entre ellos en el nivel del instinto. Un león mata solamente por orden para cumplir su deseo pequeño de estar satisfecho. Sin embargo, el egoísmo en seres humanos es por eso mucho más alto por su propio motivo; los seres humanos quieren destruir a todos. Por consiguiente, el egoísmo adicional que nos eleva encima de animales en realidad nos hace más bajo que ellos.
Sin embargo, si miramos al uno quien nos creó, pensaríamos que supuestamente fuimos hechos en la corona de todo, más altos que todo, porque un excelente creador solamente debe llevar a cabo excelentes acciones.

Baal HaSulam nos habla aquí sobre las personas quienes pueden acercarnos a imaginar qué representan el Creador, la perfección, y un deseo de otorgar.

¿Así es que, cómo ocurre que un Creador perfecto creó tal ser mediocre que era tanto más malo que los otros? 

¿Cómo es eso, si EL es perfecto?

¿Adicionalmente, somos perfectos o imperfectos? 

Hemos observado de las Leyes universales de que la imperfección no emana de la perfección.
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Cuarta pregunta:

Nuestra mente nos hace reconocer que el creador es la generosidad total y que solamente lleva a cabo la generosidad, así que no hay nada más elevado que él.

Básicamente, nuestra mente no está de acuerdo con eso. Muchos creen que el mundo es gobernado por una sola "Fuerza malvada". Los Kabbalistas nos hablan sobre la esencia del Creador. Ellos están sobre un nivel  diferente del logro. Baal HaSulam nos provoca con las preguntas que no se han materializado todavía en nosotros. Sin embargo, ya han sido resueltas por él. 

Por lo tanto, él compensa lo que concibió sobre el nivel superior y perfecciona nuestra condición imperfecta. Hace esto desde la base de dos puntos donde el primer punto es el estado en el estado del Creador y otro punto es el estando en nuestro estado corriente (nuestra supuesta realidad actual). Demuestra una diferencia entre estos estados que son llamados las preguntas o cuestiones. Todas nuestras cuestiones vienen de las discrepancias y oposiciones de estos dos  estados. Así que dice:

Nuestra mente (desde su percepción) nos hace reconocer el hecho de que el Creador es todo amabilidad y lleva a cabo solamente la generosidad, por eso es que no hay nada más alto que él. ¿Sin embargo, cómo podía desde su origen crear tantas formas que son destinadas a gastar todo los días la existencia en sufrimientos y pesares? (Ahora está preguntando en nuestro nivel). Si eso no fuera hecho en la generosidad, ¿Podría por lo menos haberlas hecho menos malas (EL nos creó)?!  

¿Por qué nos creó con tendencias hacia el mal? 
¿Además, por qué, incluso ahora cuando sólo estamos empezando a estudiar la ruta que debemos tomar en el orden de llegar al propósito de la creación, vemos que cada paso que consta de continuas caídas y ascensos, tal que caemos a lo más bajo, y a lo más alto hay que subir?

Nada es comprendido a menos que un Kli haya comprendido primero, el sufrimiento, y el sentimiento de la inutilidad, la inferioridad, la depresión, la vacuidad, la oposición al Creador. Solamente entonces, viene la revelación del Creador y la unificación con él.
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¿Por qué debe ser hecho todo de esta manera? 

¿Por qué fuimos creados inferiores?

¿Por qué debemos comprender la perfección de nuestro estado inferior?

Quinta pregunta:

¿Cómo podían venir del infinito, las formas insignificantes,  temporales, e impuras, de algo sin principio o final (nuestro "Estado final", como es concebido por Baal HaSulam)?

¿Cómo puede ser esto? 
La quinta cuestión aparece similar a la tercera. Dice esto, "Cuando nos miramos y sentimos que somos tan estropeados y bajos que nada hay más despreciable que lo que somos. Si miramos al Uno quien nos creó, pensaríamos que supuestamente fuimos hechos en la corona de todo, más arriba que todo, porque un Creador excelente debe llevar a cabo solamente las acciones excelentes."

Aquí dice algo similar: cuando nos miramos, sentimos que somos tan estropeados y bajos, que nada hay más despreciable que lo que somos.

Las cinco cuestiones que abordamos aquí tratan de nuestro estado con respecto a las preguntas sobre el Creador. Estas cuestiones pueden ser planteadas y aclaradas solamente por alguien en su nivel como también que sea comparable con nosotros. Baal HaSulam nos dice sobre las discrepancias entre estos dos niveles. Desea explicarnos por qué es necesario tener esta diferencia y cómo podemos llegar a la perfección. Éste es nuestro desafío, concebir dónde estamos, donde está el Creador, y cómo superar este abismo entre EL y nosotros.

¿Por qué plantea estas cuestiones? En esta presentación, lo explica parcialmente, pero en realidad, plantea estas cuestiones para comprenderlas. Durante estas lecciones, nosotros desearemos descubrir no sólo eso, debemos comprender estas cuestiones mientras estudiamos este prólogo, pero también las actualizaremos dentro de nosotros mismos y las usaremos para que ellas posteriormente nos eleven al nivel a donde nosotros tenemos que estar. Esta es la razón por la cual tenemos que estudiar el libro de Zohar. Por lo tanto, usa esta explicación en su presentación para este libro.
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2. En orden de aclarar la comprensión, con anticipación, tenemos que llevar a cabo ciertos estudios donde el tema no sea el "Área prohibida", significando, la esencia del Creador. Esto no puede de ninguna manera ser comprendido por nuestra mente; por lo tanto, no tenemos ni idea ni concepto de él. El campo obligatorio de la investigación es el estudio de las acciones del Creador.

En general, podremos comprender las cuestiones: 
"¿Qué es la esencia?", 
"¿Cual es nuestro papel en la cadena de la realidad?", y 
"¿Por qué somos defectuosos mientras que el Creador es perfecto?", etcétera. 
Así que, 
“¿para qué necesitamos los estudios preliminares?”
Necesitamos que se comprendan estas preguntas con exactitud. En otras palabras, debemos acercárnosles de una manera diferente, porque es dicho, "Muchas personas (en el transcurso de la historia) han intentado responder estas preguntas, y mucha tinta ha sido derramada". Aún así al final, las preguntas se han quedado sin respuesta.

¿Cómo podemos resolver estas preguntas, encontrar las respuestas, y en realidad dentro de nosotros mismos estar completamente conscientes de ellas? 
Para mirar estas preguntas y dirigirnos hacia su comprensión correctamente, es necesario ponernos en un puesto inequívoco con respecto a ellas. Por esto es qué Baal HaSulam en sus estudios dice:

Para aclarar todo esto exhaustivamente, tenemos con anticipación,  que hacernos algunas preguntas preliminares, donde el tema no sea una "Área prohibida", i.e., no sea la esencia del Creador… ¿Porqué está prohibido para nosotros estudiar la esencia del creador? 
Más allá, responde a esto: … por que de ninguna manera puede ser comprendido por nuestra mente.

Debido a que no podemos comprender la esencia del Creador, no debemos estudiarlo. Esto es inalcanzable para nosotros en nuestro nivel del desarrollo.

Por lo tanto, lo que debemos hacer es solamente estudiar todo lo que posiblemente podemos comprender. Además, quizás, si estudiamos lo qué somos capaces conseguir, nos acercaremos al área incomprensible, la esencia del Creador. Esto es por que nada puede ser logrado de un solo salto que llegue al final.
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Aquí dice: la esencia de… el Creador, que de ninguna manera puede ser comprendido por nuestra opinión, y que por lo tanto no tenemos idea ni concepto sobre EL… y el campo obligatorio de investigación (i.e..., la instrucción del Creador), es el estudio de las acciones del Creador. Cuando nos es dicho, "Conoce al Creador y servidle a él".

Si logro, sus acciones, y sus instrucciones, estaré adaptando la corrección interiormente. Me pondré en semejanza con EL y esto será llamado "Percibo sus acciones y lo sirvo", trabajaré "Por el bien del Creador".

También está dicho, "Por tus acciones te conoceré".

Lo conseguiré adaptando mis acciones a las suyas y poniéndome similar a ÉL. Si empiezo mi exploración de ÉL directamente, esto será llamado "Filosofía." No conseguiré nada de esta manera. Puedo comprenderlo solamente y conseguir al Creador si me pongo similar a ÉL, y luego todas esas condiciones y cualidades que existen en ÉL serán constituidas en mí. Posteriormente, podré comprender sus intenciones, algo que precede a sus cualidades y acciones. Del Guf (cuerpo)  del Partzuf me elevaré hasta su  Rosh. (Cabeza)

Si hago mi cuerpo, i.e..., todos mis deseos, similares a todas las acciones del Creador, entonces el cuerpo interior de mi alma, mis deseos, el cuerpo del Partzuf serán constituidos. El Toch (parte interior) o el Sof (final) del Partzuf será similares a la influencia sobre mí del Creador. Esto es llamado "Nueve uf de mis Sefirot invertidos que se ponen similares a sus nueve Sefirot directos". 

Permite que yo llegue al balance completo con el Creador y agarre sus ideas, o sea llegue al Rosh del Partzuf. 

Por lo tanto, podemos llegar a un conocimiento del Creador. Si la persona actúa específicamente de esta manera, revela la oportunidad de ascender del nivel de la creación al nivel del Creador en su estudio. Si tenemos la voluntad de hacer esto, 
¿Qué clase de investigación debemos hacer?
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Primera investigación: 

¿Cómo podemos ver a la creación como algo recién moldeado, algo nuevo, algo que no existía en el Creador antes de que fuera moldeada? 

¿Cómo Alguien en su mente correcta puede comprender que no hay nada que no estaba en el Creador?  

El sentido común simple nos hace reconocer eso. Uno no puede dar si no tiene eso que está dando.

Si el Creador crea algo, tiene que estar dentro de él  ese algo en forma que el da.  
¿Cómo puede ser que algo apareció repentinamente de la nada? 

¿Qué representa "De la nada"?

¿Ha pensado en esto? 

¿Ha planeado? 

¿Qué es lo que ha producido esto? 

¿De dónde ha tomado el material - las ideas, los sentimientos, y los movimientos para hacer la creación? 

¿Había un punto en ÉL desde el que comenzó todo? 

¿Cómo puede ser si no había nada dentro de ÉL, ningún punto de partida? 

¿Debe haber un principio allí?

Si es así, 
¿Cómo seria posible imaginar que aparecimos no de ÉL, pero sí de la nada?

Recomiendo que pares y trates de recordar todo lo que digo.
No hagas un esfuerzo interior de adaptar el tema y poner todo sobre los estantes correctos dentro de ti, no respondas, no te obligues. 
¡Por favor no hagas eso!

Vos debes tomarlo con calma o no entrará en ti. No hay necesidad de estar tenso; estudiadlo libremente, con el amor. ¡No intentes memorizar algo!

Probablemente podemos no recordar algo qué aprendemos. Repentinamente sentimos que podemos comprender algo nuevo si nos traspasa desde dentro, solamente hagámoslo parte nuestra naturaleza. No imites a los filósofos que han "Derramado mucha tinta" durante miles de años. Nada ¡Ha salido de eso!

Debemos reproducir todas estas acciones dentro de nosotros mismos. Cuándo estas investigaciones se hacen parte de nuestras propiedades interiores, sabremos, sentiremos, y veremos todo eso. De otra forma, nuestros intentos fallarán y serán inútiles en ordenar estos datos.

Mientras estudiemos trate de concentrarse en lo qué deseamos conseguir, a dónde queremos llegar y estar. La cosa más importante no es el saber, pero si atraer la luz de la corrección, que nos elevaría a estos estados. Esto es en el lo que debemos estar pensando durante nuestras lecciones. 
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Aspirando a un objetivo, tratamos de descorrer la luz circundante sobre nosotros mismos. Con ese fin, leemos lo que el escritor escribió mientras estaba sobre el alto nivel del logro donde está en unión con el Creador. Escribió que sus libros no ilustraran a filósofos pobres o a nosotros. Nos ordena a que "Conozcamos al creador y le sirvamos", adaptar sus movimientos en nosotros mismos y ponernos similares a ÉL. El resultado de la voluntad es como el Rey David dice, "Por Tus acciones yo te conoceré". Esto es donde nuestro foco debe estar dirigido. Así que dejemos de atormentar nuestros cerebros en vano y tratemos de activar nuestros corazones, y poner la mayor importancia en el punto adentro de ellas, sus acciones.

La segunda Investigación:

¿Vos podrías decir que, partiendo desde el aspecto del poder absoluto del Creador, indudablemente podría crear algo de la nada, representando algo nuevo que no estaba en ÉL? 

Si decimos que puede hacer todo, entonces por supuesto, puede crear algo de la nada, representando algo nuevo, que no está en él en absoluto. Pero, entonces surge la pregunta, a sobre la clase de realidad a la que podemos referirnos que no tiene ningún lugar en el Creador,
¿Qué algo nuevo sea absolutamente nuevo? 

Suponga que aceptamos nuestra primera investigación como un axioma: sí, el Creador ha creado algo de la nada. Aún llegamos a esta conclusión, pero admitamos que ya hemos logrado esto por ahora. En tal caso, ha creado algo que no está totalmente dentro de él.

Entonces surge la cuestión, a qué clase de realidad nos  podemos referir que no  tenga ningún lugar en el Creador, pero ¿Qué algo nuevo lo sea? 

Así que 
¿Qué es eso que el Creador decidió crear, algo que no está dentro de él y por lo cuál sintió repentina necesidad? 
¿No sigue aquí, que hay una ausencia de perfección en ÉL? 
¿Que algo estaba perdido y ahora este algo está en demanda?
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Por otra parte, si fuera perfecto antes y después, 
¿Por qué ha hecho algo nuevo? 
Si esto es cierto, obviamente esta nueva "Creación" no tiene nada que ver con la perfección.

La tercera Investigación:

Los Cabalista dice que el alma humana es una parte del Creador.

Por lo tanto, no hay ninguna diferencia entre él y el alma.

Hay una persona dentro de la que hay un alma de animal, una fuerza esencial que sostiene igual tanto animales como a nosotros. Además de esto, tenemos una partícula diminuta del Creador mismo. El alma está dentro de nosotros, pero es una pequeña parte venida desde arriba. Cuando es de arriba, es una partícula pequeña; cuando está dentro de nosotros, ya es un alma.

La diferencia es que EL es el "Todo" y el alma es una "Parte". Esto se parece una piedra tallada de una roca. No hay ninguna diferencia entre la piedra y la roca excepto que la roca es un "Todo" y la piedra es una "Parte". Por lo tanto, debemos preguntar: 
¿aunque una piedra tallada de la roca es separada de ella por un hacha hecha para ese propósito, causando la separación de la "Parte" del "Todo", cómo puede imaginar que el Creador separa una parte de su esencia para ponerse ajeno a ella, representando un alma, a el punto que puede ser comprendida como solamente una parte de su esencia?

Un hacha es un Kli, una herramienta, una fuerza material que escinde, separa una "Parte" del "Todo".

Así que 
¿Qué es el hacha espiritual que corta una parte del todo?  
¿Por qué la parte esculpida se queda igual con las mismas propiedades que están en el Creador? 
¿El creador sufre la forma de este proceso? 
¡Una parte fue cortada de él! 
¿Esa parte de su perfección fué reducida?  
¿Se puso imperfecto, es eso posible? 
¿Carece de algo? 
¿Qué conexión hay entre una parte (un alma) separada del Creador y el Creador mismo? 
¿Por otra parte, esta parte está totalmente ajena a él?
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3. La cuarta Investigación

¿Debido a que el sistema de fuerza impura y los Klipot son tan lejanos de la pureza del Creador que nada puede ser concebido más lejano, cómo pueden ser que sean emanados del creador, y mucho menos ser sostenidos por ÉL? 
Los Kabbalistas desean hacer nuestra vida más fácil así que nos dicen todo con anticipación. Sin contar con las preguntas frecuentes y otras muchas preguntas, en que nunca pensamos (nos cuentan las cosas que nunca pensamos). Aquí Baal HaSulam habla del sistema de fuerza impura (los Klipot) que son completamente opuestos al Creador. Da luz a este sistema de mundos impuros y lo mantiene constantemente con su pureza. 

¿Qué conexión puede existir entre ellos si son opuestos?
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Decimos que si las propiedades espirituales son opuestas, no puede haber ningún contacto entre ellos. Si comparten en sí en algún punto, quiere decir que tienen una calidad en la que son similares y se asocian.

Si son superpuestos parcialmente, quiere decir que algunas de sus cualidades son similares entre sí. Si se traslapan totalmente, son equivalentes. La creación es inicialmente opuesta al creador y separada de él.

Esto es lo que ocurre con la fuerza impura. Hay el creador y los Klipot.

Los Klipot son nacidos y sostenidos por el Creador, mientras que a decir verdad son separados de sí totalmente. 
¿Cómo puede ser esto?
El creador crea y mantiene los Klipot mientras al mismo tiempo esta totalmente separado de ellos.
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Esta cuestión requiere una explicación.
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La quinta Investigación

Hace referencia a la "Resurrección de muertos".

Baal HaSulam dice que hay un estado llamado la "Resurrección de los muertos". Debemos acordar las definiciones: 
Por "El alma", representamos el otorgamiento o la intención del otorgamiento. 
Por "El cuerpo", representamos el Guf del Partzuf o el deseo. 
Por la "Resurrección de muertos", representamos el ascenso de los cuerpos muertos (los deseos).

Debido a que el cuerpo es tan despreciable, está destinado a fallecer y a ser enterrado.

¿Que es lo que quieren decir, " destinado a fallecer" y "Ser enterrado"? 
Los cuerpos, de nosotros representan los deseos al momento del parto, porque tienen intenciones egoísticas. “destinadas a fallecer", Los cuerpos son los medios que aíslan totalmente de la luz, deben morir. La persona considera que sus "Deseos con las intenciones egoístas" estén bajo. No es ni capaz ni tiene la Voluntad de usarlos, quiere enterrarlos. Después de eso, los deseos se van a través de las rectificaciones, i.e..., (es decir) la intención por el motivo propio (que es la intención de los Klipot) es transformada en la intención de por el bien del Creador, por el bien del otorgamiento. Este proceso es llamado una resurrección de los cuerpos muertos.

El cuerpo (los deseos) no cambia. Solamente la intención con que operan lo hace.

El cuerpo mismo es neutral. Hay la intención egoísta "Para el motivo propio" o la pantalla que genera a Ohr Jozer (la luz reflejada), la intención "Por el bien del creador". La intención "Para su propio motivo” es llamada Klipa.
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La intención "Por el bien del creador" es llamada Kedusha. Tenemos que venir al punto cuando la intención "Para el motivo propio" estará muerta en nosotros. Si conseguimos la intención "Por el bien del creador", ésa será la resurrección.


Miremos qué escribe Baal HaSulam.

Mientras leemos el texto sin comentarios, uno puede pensar en cuentos de hadas sobre la resurrección de cuerpos muertos que surgen de las tumbas y dan vueltas.

¿Por qué entonces el cuerpo vuelve y se levanta a la "Resurrección de muertos"? ¿Puede El Creador no encantar a las almas sin eso?
La cuestión de Baal HaSulam no se trata ni del cuerpo ni del alma, pero si de la razón del por qué tenemos que sufrir todas estas transformaciones.

¿Por qué tenemos que quedarnos con los Klipot hasta que los consideramos muertos y enterrarlos, hasta que están totalmente en estado de descomposición? 

Podemos usar el (deseo) cuerpo y empezar a trabajar en este deseo "Por el bien del creador" solamente después de que nos liberamos de la intención egoística.

Supongamos que tengo un deseo con las intenciones inicialmente egoístas, todo para mi propio motivo. Éste es mi primer estado. Mi segundo estado es cuándo bajo la influencia de la luz más alta que descorro sobre mí mismo leyendo textos de Kabbalah, estos deseos empiezan a dejarme gradualmente. Yo empezaré a sentir mi condición cuando despacio el mal saldrá de mí. Intuyo que ellos (los deseos) están moribundos y llego a la condición cuando estoy completamente libre de ellos.
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Sobre mi próximo nivel, empiezo a asumir las propiedades del Creador y aspirarle. Esto es llamado la resurrección del cuerpo.

Por "El cuerpo" siempre representamos el deseo. Se queda lo mismo; nada le pasa a él, solamente la intención cambia. El cuerpo consta de los mismos deseos siempre. Tengo 620 deseos en mi cuerpo siempre. 
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En general, podemos comprender esto fácilmente. La cuestión surge sobre otro tema siempre. 
¿Por qué somos propensos a recibir las malas intenciones "Para nuestro propio motivo" en primer lugar? 
¿Por qué debemos ver a ellas como malas, y luego desear estar totalmente libre de ellas y finalmente empezar a adquirir las buenas intenciones?

Baal HaSulam dice:

¿Por qué entonces el cuerpo vuelve y se levanta de la "Resurrección de los  muertos"? 
¿El creador no podía encantar a las almas sin eso? 
¿Por qué no podemos recibir las buenas propiedades desde el principio y ser uno con el creador inmediatamente? 
¿Por qué tenemos que descubrirlo a través de las malas propiedades?
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Además el Zohar dice que antes de que el cuerpo se pudra completamente, el alma no puede ascender a su lugar en el cielo, mientras que todavía haya vestigios de él. Eso es hasta que todas las intenciones "De para el motivo propio" desaparezcan; el alma no será resucitada y unida con el Creador en la semejanza de las propiedades.

Es más desconcertante lo que nuestros sabios dijeron de los cuerpos muertos  que estaban destinados a levantarse con sus fallas para que no sean confundidos con otros.

Aunque decimos que los cuerpos, los deseos, la muerte, y la resurrección se refieren a las intenciones, uno todavía lo encuentra sumamente difícil percibirlo correctamente.

Surge una cuestión: 
¿Por qué debemos sufrir todo esto? 

La vergüenza por nuestras intenciones parece ser suficientemente clara. La transformación de la intención desde "Para el motivo propio" respecto a la intención, a  "Por el bien del creador" también está clara. El problema es diferente: si los se cuerpos quedan con sus defectos, no podremos hacernos similares al Creador. 
El Creador curará sus fallas. Debemos comprenderlo por qué le es importante que no sean confundidos con otros cuerpos que de  alguien sean…… 
Debe saberse, si el cuerpo es diferente o no; solamente después de esa voluntad el Creador corrige y lo revive. Cuando llegamos al escenario llamado la "Resurrección de los cuerpos muertos" (nuestros bajos deseos), tenemos entendido que éste es nuestro cuerpo y nada ha cambiado adentro evidentemente excepto una cosa: la comprensión de que nos libramos de nuestras pasadas intenciones y ahora nosotros deseamos obtener la intención por el motivo del Creador.
Como es dicho, el Creador cura sus fallas.

Debemos comprender por qué es tan importante para el Creador que no sean  confundidos con otros cuerpos que exhibirían sus fallas y luego ÉL las cura.

Además de la resurrección del cuerpo, debe haber una comprensión de las fallas. Cuando están muertos y no tenemos a ninguna de ellas dejadas en nosotros, nosotros debemos recuperarlas entonces, tendremos estas manifestaciones dentro de nosotros para dejar a cada uno de ellas y corregirlas.

¿A qué se parece este proceso?
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Tengo intenciones egoísticas, sobre las que inicialmente llevo a cabo el Tzimtzum (una restricción). No tengo ningún deseo de estar de alguna manera relacionado con ellas.
Ponerme aparte de ellas y quedarme vacío. 
¿Después del Tzimtzum, cómo puedo corregirlo en mí?

Después de que enterré todas estas intenciones muertas y se han descompuesto totalmente empiezo a resucitarlas ahora. He ganado la fuerza y he adquirido una pantalla. Mientras excavamos en cada una de mis intenciones egoísticas digo: "He aquí mi verdadera propiedad original - la intención de para mi propio motivo. Ahora transformaré esta intención "de a mi propio motivo" en la intención de "Por el bien del Creador". 
En otras palabras, mi intención egoísta vuelve a la vida, y la corrijo en una forma segura, porque tengo que hacer a un Tzimtzum en el camino.

Antes todas mis intenciones anteriores eran 100 % negativas así que las eliminaba. Me quedo vacío, i.e..., (es decir) dejo de usar mis intenciones, y las dejo " pudrirse”. Las resucito luego. 
¿En qué forma? 
Las revivo en una forma negativa, aunque no el 100 %. Corrijo sólo 1 %, y llego gradualmente a 100 %.
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1.  llego a la comprensión del mal; 

2.  me quedo vacío, funciona Tzimtzum Aleph.

La persona debe sufrir estas etapas. La resurrección de los muertos debe tener lugar en él después de que ejecutó a Tzimtzum y obtuvo la pantalla.

Leámoslo otra vez. 

La quinta investigación 

Hace referencia a la "Resurrección de los muertos".

Debido a que el cuerpo es tan despreciable, es destinado a fallecer y a ser enterrado.

Esto incluye una completa comprensión del mal, de mis deseos egoístas primigenios.

¿Por qué entonces, luego el cuerpo vuelve y se levanta a la "Resurrección de muertos" (después de que lo enterré y se quedaba vacío)?
¿El creador no podía encantar a las almas sin eso?

No, no puede.

Además, el Zohar dice que antes de que el cuerpo se pudra completamente (hasta que todos mis deseos se mueren y se pudran en el suelo), el alma no puede ascender a su lugar en cielo, mientras que todavía haya vestigios de ellos (no podré llenarme a mismo con la luz).

Lo que nuestros sabios dijeron de los cuerpos muertos que eran destinados a ponerse de pie con sus fallas... es más desconcertante.

¿Por qué debo reavivar todos mis deseos negativos? 
Esto me devuelve a mis propiedades negativas aparentemente.... Con el propósito de que no serán confundidos con otros. Debo admitir que todas son mis propiedades naturales.

El Creador curará sus fallas entonces. Debo darme cuenta de que nunca podría curar estas fallas a solas. Pueden ser curados si me doy cuenta de ellas como el mal y pido al Creador un remedio solamente.
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Debemos comprender el por qué es tan importante para el Creador que no seamos confundidos con otros cuerpos recreando sus fallas y luego los curara (¿por qué deben ser los Mismo deseos como antes?).
Debemos comprender la resurrección de los muertos solamente de esta manera, y de la manera en que debemos darnos cuenta.

Por lo tanto, poco a poco nos podremos acostumbrar a la obra de Baal HaSulam y tratamos de comprender la circulación de sus ideas. Sólo tenemos que absorber todo lo que leímos. No importa cuánto comprendemos de él.

Sólo deseamos estar cerca de él. A la extensión de nuestro deseo, la luz nos vendrá encima del nivel sobre lo que todo esto se explica.

Nuestra voluntad de estar sobre ese nivel es llamada el "Conocimiento", el "Logro".

Mientras estudiamos "La introducción para el estudio de los diez Sefirot", leímos el parágrafo 155 conocido. Dice, "El Ohr Makif destaca sobre la persona que quiere conseguir el nivel más alto. Tal logro solamente es conseguido si ascendemos hacia él y nos hacemos una parte de ese nivel".

Cuando hablamos de las formas espirituales, objetos, las condiciones, las acciones y los estados, nos deja tratar de estar sobre ese nivel, y no sobre el nivel de este mundo.

Deja tu "Cabeza" en este mundo. Vos sólo debes tratar de elevarte de allí con tu deseo. Este esfuerzo estimulará la emanación, el lanzamiento de la luz más alta que nos elevará allí. Uno debe aprender a funcionar con el corazón, no con la cabeza.

Sexta investigación

Nuestros sabios dijeron que el hombre es el centro de la realidad, que los mundos superiores y este mundo corpóreo y todo entre ellos no fueran creados de no ser por él (el Zohar, Tazriya, 40).

El Hombre está en el centro del universo, [Los Kabbalistas] obligaba al hombre a que creyera que el mundo había sido creado para él (Sanhedrin, 37). Es aparentemente duro de comprender, todo eso para este... pequeño 
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El Humano por su tamaño material, y por su poder en este mundo, en este universo, el hombre es completamente insignificante. De que nivel tratamos (vegetal, animal o ser humano), no representa nada especial. En comparación con su naturaleza mala, es más egoísta y malvado. 
¿Así que cual es su ventaja? 

¿Además, para qué necesita este universo entero?

Con respecto al valor del hombre en la comparación con el universo, Baal HaSulam dice: 

Él que no agarra nada más que un mechón de la realidad, mucho menos de los mundos superiores, de este mundo cuya altura es inmensurable, el Creador mismo se molestó en crear todo esto para él. 
¿Aún así, para qué el hombre querría todo esto?

Vastas e interminables galaxias y mundos espirituales: 
¿Por qué es necesario todo esto?

Si es hecho para el hombre, en algún momento tiene que usarlo, dirigirlo, y de algún modo fundar contacto con todo eso. 
¿Sin embargo, dónde está sobre esta tierra con sus varios cataclismos? 
¿Dónde está en nuestra región lumbar (comparado con otros) galaxia, en este universo infinito entero?
 Si tomamos nuestro universo entero, nuestro mundo en comparación con mundos superiores, es una partícula apareciendo diminuta en el infinito.

En el resultado, ¡hombre, el solamente inteligente, Aún el ser inútil en nuestro universo, es el centro de todos los mundos! Está destinado a comandarlo en el futuro. Depende del hombre en qué condición estarán.

Los Kabbalistas dice que está directamente relacionado con ellos. 
¿Está ahora en este estado? 
¿Para qué lo necesita? 
¿Qué adquiere de eso?

¿Por qué fue creado para el hombre?

¿Por qué el creador vino con el propósito de que la persona no pueda comprender lo que puede adquirir si reina el universo entero y todos los mundos superiores? 
No siente necesidad de esto ser feliz. Sin embargo, todo esto es creado para el hombre. Solamente usándolo conseguirá el estado final.

Ésta es la última investigación que tenemos que hacer. Si terminamos esta investigación, podremos responder a las preguntas que Baal HaSulam elevó al principio de esta presentación y comprender por qué necesitamos el libro de Zohar. Esto es solamente el prólogo al libro.
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Después mientras lee el libro de Zohar, sabremos qué debemos hacer con la ayuda del libro para conseguir todos estos estados.

4. Para comprender estas preguntas e investigaciones, uno debe empezar mirando el final, i.e..., (es decir) en el propósito de la creación. Para Nada puede ser comprendido en medio del proceso, pero si a su final.

Ésta es una condición necesaria. Si queremos comprender algo, debemos saber qué va a pasar en el final. 
¿Aún, cómo podemos saber esto? 
En nuestro mundo, no estamos al tanto de ningún estado de antemano.

¿Podíamos dañarnos a si mismos posiblemente si hubiéramos sabido el resultado con anticipación? 
¿Cómo podíamos hacer algo si no hubiéramos previsto un poco de beneficio?

Nuestro problema es que nunca sabemos el final de algo. Lo que solamente sabemos en este mundo vivo pequeño es dar el consejo a nuestros niños: "Haced esto, no hacer eso". Sin embargo, no nos escuchan. En nuestra vida, no podemos ver el final del próximo nivel o sus consecuencias. Nosotros actuamos sin escuchar a otros, y nuestros niños no nos escuchan, aunque sabemos la respuesta correcta exacta y normalmente. Además, la humanidad entera hace lo mismo.

Cómo podemos coincidir con esto pensar en Baal HaSulam: para comprender estas preguntas e investigaciones que uno debe empezar a semejarlas al final de la acción, i.e..., (es decir) en el propósito de la creación. El propósito es el resultado de por el bien del que la creación fue creada.

Porque nada puede ser comprendido en la mitad del proceso, solamente en su final.
Esto es verdadero. El creador nos mira al "Final de la creación", no desde su origen.

112

 El concibe todo lo suyo con respecto a nosotros y nos dibuja a nosotros más cerca de él mismo. Ése es un enfoque perfecto. Soy inviable de hacer eso en nuestro mundo.

Si solamente supiera los resultados con anticipación de qué estoy haciendo ahora y podía hacer las rectificaciones para mejorarlo; si pudiera saber el resultado y ver que no desea él, no habrá nada mejor. ¿Aún cómo puedo conseguir eso?

"El estudio de los diez Sefirot" lo describe de la siguiente manera: nuestro progreso  espiritual del que depende de la condición, que es llamado "Olamcha Tireh es Hayecha" (lit. Vos verás tu mundo en tu tiempo de vida).

Es dicho: "Verá", y no "Recibirá". Incluso sobre este nivel, la persona puede ver el mundo futuro (su futuro estado) desde lejos. Cuando lo hace, puede justificar su ruta, recibir la energía, el conocimiento y la fuerza para superar sus deseos egoístas, adquirir "El deseo para otorgar" y trabajar en su corrección.

"Prever el propósito de la creación" y planear tus acciones y pasos de ese nivel son una condición obligatoria. Sin ella nunca haremos ningún movimiento correcto y nuestra vida espiritual sería exactamente lo mismo como nuestra vida en este mundo. La vida espiritual no tolera cosas así.

Cada vez que me encuentro en un puesto inicial, soy obligado ascender al próximo estado "mejor que uno", al próximo nivel. Sin pistas de cómo hacer esto y no sé en relación con qué va a ser mi condición a tal nivel.

Tengo que verlo en avance (1), y después de eso se decidirá por mis acciones (2).

Solamente entonces puedo trabajar en eso (3). Ésta es la única manera de hacer las cosas bien.

Si comienzo a actuar sin saber mi próximo estado, será falaz siempre, porque del nivel sobre el que soy ahora, con mi intelecto y conocimientos, no puedo posiblemente saber cómo estar sobre el próximo nivel, porque es el más alto. En el puesto inicial, todo lo que tengo en mí es opuesto a este nivel porque aquí soy un gran egoísta. Allí soy solamente un gran altruista, y no lo deseo en absoluto.
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El que concibe todos  los suyos con respecto a nosotros y nos dibuja más cerca de él mismo. Ése es un enfoque perfecto. Soy inviable de hacer eso en nuestro mundo.

Si solamente supiera los resultados con anticipación de qué estoy haciendo ahora y pudiera hacer las rectificaciones para mejorarlo; si pudiera saber el resultado y ver que no desea él, no habrá nada mejor. ¿Aún cómo puedo conseguir eso?

"El estudio de los diez Sefirot" describe en la siguientes manera: nuestro progreso espiritual que depende de la condición llamada "Olamcja Tireh es Hayecja" (Fig. Vos verás tu mundo en tu tiempo de vida).

Es dicho: "Verá", y no "Recibirás". Incluso sobre este nivel, la persona puede ver el mundo futuro (su futuro estado) desde lejos. Cuando lo hace, puede justificar su ruta, recibir la energía, el conocimiento y la fuerza para superar sus deseos de egoísta, adquirir "El deseo para otorgar" y trabajar en su corrección.

"Prever el propósito de la creación" y planear tus acciones y pasos de ese nivel son una condición obligatoria. Sin ella, nunca haremos ningún movimiento correcto y nuestra vida espiritual sería exactamente lo mismo como nuestra vida en este mundo. La vida espiritual no tolera cosas así.

Cada vez que me encuentro en un puesto inicial, soy obligado a ascender al próximo estado "Adicional a uno", al próximo nivel. Yo no tengo pistas de cómo hacer esto y no sé en relación con qué va a estar mi condición a tal nivel.

Tengo que verlo en el avance (1), y después de eso decido mis acciones (2). Solamente entonces puedo trabajar en eso (3). Ésta es la única manera de hacer las cosas bien.

Si comienzo a actuar sin saber mi próximo estado, sería falaz siempre, porque del nivel sobre el que estoy ahora, con mi intelecto y conocimientos, no puede ser posible saber qué está sobre el próximo nivel, porque es más alto. En el puesto inicial, todo lo que tengo en mí es opuesto a este nivel porque aquí soy un gran egoísta. Allí soy un gran altruista, solamente y No lo deseo en absoluto.
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Basado en los prerrequisitos, los principios, y los deseos que tengo en mi no puedo imaginar mi futuro. Es tan opuesto a mí que imagino que es inalcanzable. Mi  naturaleza no permitiría que yo haga esto.  Sin embargo, incluso si lo hice, no aspiraría hacia eso. Me mantendría lejos de eso.

Eso es por qué tengo que ver mi próximo nivel de algún modo. Tengo que comprender y aceptarlo dentro de mí. Debo pedir al creador que me ayude desde arriba, darme al Ohr Makif, Con el propósito de que en mi tercer movimiento me movería a un nivel más alto 

Si no hago eso, avanzaría en el mundo espiritual del mismo modo como en nuestro mundo, haciendo los intentos fallidos constantemente.

Cada próximo paso mío sería menos exitoso que uno previo. En lugar de ascender, bajaría más y más. Por lo tanto, Baal HaSulam escribe: 

Uno debe empezar mirando el final, i.e..., (es decir) el propósito de la creación.

Porque nada puede ser comprendido en medio del proceso, pero solamente en su final. Además, está claro que no hay ninguna ley sin la determinación, porque solamente el loco puede actuar sin propósito.

Las personas actúan con un propósito siempre así que si deseo ascender espiritualmente, esto debe hacerse por mi propósito. Debo adquirir la nueva fuerza, el intelecto, y las propiedades, que no tengo. No puedo hacer esto con mis propiedades actuales.

Sé que hay "sabelotodos" que desdeña el método de Kabbalah (quienes cree que saben las mejores maneras), dice que el creador creó la realidad, pero la dejó a la piedad del destino entonces; debido a la inutilidad de las criaturas, no está quedando bien para el creador eminente velar por sus mezquinos maneras pequeñas

114

Si el creador me hubiera dejado aquí, nunca habría yo sido capaz de elevarme hasta el próximo nivel. ¿Por qué?

Efectivamente, sin conocimientos han hablado, porque no es posible comentar sobre nuestra nadería y humildad antes de que decidamos que nos hemos creado con todas nuestras naturaleza mancilladas. Pero mientras decidimos que el creador, que es perfecto en todos los sentidos, es el uno quien creó y diseñó nuestros cuerpos (nuestras propiedades), con todos sus atributos admirables y despreciables, seguramente desde abajo la mano del trabajador perfecto no puede aparecer una ley imperfecta, ya que cada ley atestigua a su artista allí. ¿Qué defecto es de una prenda de vestir mala, si algún sastre inútil lo hiciera?

Por supuesto, éste es el defecto del sastre. Si tenemos algunas propiedades malas, es claro para nosotros que es el defecto del creador. Aquí Baal HaSulam nos ofrece una parábola del Talmud (Ta’anit 20).

Éste es un relato de Rabí Eleazar, el hijo de Rabí Shimon, que vino ante el un hombre muy feo… 
Rabí Shimon escribiera "El libro de Zohar". Su hijo era un nivel superior que lo que Rabí Shimon era. Habiendo llegado al nivel de su padre, encontró un nivel ni siquiera más feo y más bajo en sí mismo. ¡Era tan feo que no podía evitar decir (a sí): "Vos sos tan feo!"! El hombre respondió, "Idle a decir al artesano quién me hizo – qué es feo este instrumento que vos habés hecho”.
Si vos tenés un rencor contra algunas de tus propiedades, recurrí al creador. Es el uno quien las creó y es el uno quien las corregiría.

Por lo tanto, aquellos que afirman que debido a nuestra nadaría y humildad, no queda bien para Él velar por nosotros, y por lo tanto nos ha dejado, no hacen nada más que exhibir su ignorancia públicamente. Trata de imaginar, si vos hubieras conocido a algún hombre que creara a criaturas precisamente con el propósito de que sufrirían y se atormentarían todas sus vidas cuando las creó. Es más pero los lanzó a las espaldas de uno, no queriendo que los cuide ni siquiera, ayudarles un poco.  ¿Qué despreciable y bajo vos lo mirarías? ¿Tal cosa puede ser la idea de él?
La paradoja que vemos aquí se queda solo en una paradoja hasta ahora.
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5. Por lo tanto, … del sentido común (Baal HaSulam nos dice sobre eso desde el nivel al que llegó) ordena que comprendamos lo contrario de lo que parece ser aparentemente … (lo que puede ser visto con la simple vista) y decidamos que somos realmente criaturas nobles y respetables....

Efectivamente, somos tan inmensos, tan fenomenales, que podemos reinar nuestro mundo entero y los mundos espirituales que están en la armonía total con el creador, en la semejanza completa con él. Estamos en este estado realmente, pero sentimos sólo una diminuta parte de él que es llamado "Este mundo". Efectivamente, estamos en un gran estado perfecto ahora.

No hay ninguna final para nuestra importancia inmensurable; somos en realidad dignos de nuestro fabricante. Porque si vos deseas encontrar fallas en nuestros cuerpos, entonces detrás de todas las excusas que vos te das a ti mismo, recae solamente sobre el creador que nos creó y la naturaleza dentro de nosotros. Por eso esta con claridad  Él Nos creó.

También sabe todas las maneras que provienen de nuestra naturaleza y los atributos que creó en nosotros. Es cuando hemos dicho que tenemos que considerar el final del acto. Entonces  podremos comprender todo eso. Como es dicho: "No muestres a un tonto un trabajo incompleto".

Debido a nuestras lecciones, vos verás las respuestas para todas las preguntas y las investigaciones y todas serán dadas a cuenta  para ti. Yo espero que sea un resultado de nuestro estudio. ¿Qué es necesario para eso?

Repito, no media que vos debes consideres Kabbalah como una ciencia usual.

Aunque Kabbalah es una ciencia, te enseña cómo corregir a usted mismo y conseguir la eternidad y la perfección.

Esto es por qué el trabajo de tu mente es insuficiente. Vos debes desear tus propios cambios con tu corazón y estar sobre el nivel donde Baal HaSulam está. Nos está enseñando ahora de ese nivel alto.
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Cuestión: veo mis defectos y trato de corregirlos. Recurro al creador, a lo único que puede corregirlos. Comprendo el método. La cuestión es ¿cómo puedo acelerar el proceso?
Todo lo que vos haces es correcto y, a propósito, vos no haces nada en realidad. ¿Por qué? Es porque al final, bajo los efectos del sufrir, y de la contemplación, vos habrías encontrado lo necesario para recurrir al creador.

Nuestro problema está en acortar el tiempo. En la cadena que debemos pasar, podemos controlar el tiempo solamente. Todo lo que podemos hacer ser acelerar el proceso con la ayuda de un grupo. Vos necesitas que una fuerza adicional que recurra al creador, así que el creador te corrigiera más intensamente.
Esta fuerza adicional puede venir de tus amigos, que tienen el mismo propósito y aceptan interactuar contigo para hacerse socio de todas las fuerzas para recurrir al creador. Éstos son los únicos medios disponibles, y sin eso, vos no puedes acelerar tu desarrollo.

Al final, la comprensión de todas nuestras acciones viene a una cosa: cómo hacer nuestro grupo más directo, más serio, y más intensos.

Lucha por hacer tus amigos del grupo gustar los luchadores que están tolerando nuestra idea, para el objetivo siempre. Vos verás por cuántos estados pasas en un día y entonces tendrás suficientemente fuerza de hacer eso.

En sólo algunas semanas, vos no te reconocerás. ¡Vos llegarás a niveles mucho más altos!

Depende de todos grupos y sobre cada grupo distinto. Cada grupo conseguirá como mucho el como pone en completamente el proceso.

Cuestión: ¿puedo ver el próximo paso?

Puedo verlo, pero solamente verlo en una manera que no me afecte a mí negativamente y no desearlo egoístamente, para mí mismo. ¿Cómo puedo asumir el próximo nivel espiritual para recibir la fuerza de esto, tener el método de la corrección con el propósito de que no obstruirá mi subida personal? Yo Quiero que él quede en mí, como mis propias propiedades, como si creo este próximo nivel dentro de mí mismo.
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Después de todo, tengo que ponerme similar al creador. Esta semejanza implica crear a mí sobre el próximo nivel, dándome  luz a mi mismo.

Con ese fin, tengo que conseguir el material del próximo nivel para mi parto. Representa los deseos y la fuerza convertirlos en las propiedades del otorgamiento. 

Todavía soy muy pequeño, pero adquiero mi forma espiritual. Puedo obtener esto solamente del AHP del nivel más alto. Por lo tanto, percibimos el AHP del nivel más alto en las diferentes diferencias; ahora luminoso, ahora carente de la luz. Debemos mantenerlo, porque es nuestro creador. Esto es cómo lo vemos. Debemos aferrárnosle constantemente de la misma manera que una sanguijuela sin considerar qué malo o bueno, repugnante o atractivo podría parecer en nuestros sentimientos; sólo debemos sujetarlo constantemente.

Un grupo puede tener un papel muy importante en esto. Me recuerda de qué tengo que hacer siempre. Necesito un reloj despertador de grupo. Ésta no es la clase de un reloj despertador a la que vos llevas sobre tu muñeca y dejar de prestar la atención. Si tu grupo estaba pensando en eso constantemente, vos siempre recordarías el objetivo y aspiras hacia eso. De esta manera vos sujetarías el AHP del nivel más alto tan rápido que te jalará contra tu voluntad.

No hay ninguna otra alternativa. Nuestra tarea principal es superar este primer nivel, porque alcanzarlo implica atravesar al Machsom. Después, ya empezamos a sentir al creador. Éste es un muy diferente tipo de trabajo.

El solamente el trabajo de grupo puede ayudar, cuando todos los miembros luchan por quedarse en este nivel más alto constantemente. No importa cómo lo imaginamos. Nosotros debe estar obsesionado con el creador; solamente esto nos llevará al objetivo.

Cuestión: ¿por qué tuvo el creador perfecto que crear algo?

¿Quizás era por orden conseguir incluso la perfección más grande?

Lo hizo por otorgar.

Cuestión: ¿cómo podemos ver nuestro futuro estado? Sin ver, no hay ninguna subida, Aún no podemos ver
Debemos aceptarlo sin ver, porque viene del creador, no porque lo vemos y gustamos. En otras palabras, debemos aceptarlo en nuestras naves del otorgamiento,
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En la intención "Por el bien del creador", porque lo desea. Tenemos que preguntar por la fuerza de aceptarlo sin ver.

Cuestión: mi próximo nivel es opuesto a mí. ¿Quiere causar qué a eso puedo "Ver en esta vida " ocurrir para sólo ser una parte diminuta del nivel más cerca de mis propiedades? Por lo demás, me repelerá y no se atraerá a  mí.

Esto es precisamente por qué la revelación del AHP del nivel más alto es definida como una caída espiritual. Si la persona se da cuenta de eso, encuentra la fuerza de dominar este AHP inmediatamente.

6. Nuestros sabios dijeron: "El creador no creó el mundo por ninguna otra razón, que la de otorgar el deleite a sus criaturas (i.e., Los sabios, que consiguen al creador, saben sus ideas). He aquí en donde debemos poner nuestra mente y corazón, en este que es el objetivo final del acto de la creación del mundo.

Baal HaSulam dice esta oración "El creador creó el mundo para otorgar el deleite a sus criaturas", contiene la idea, la ley, y el fin de la creación. Aparentemente, esto es el por qué sugiere que debemos reflexionar sobre esta frase. Él, lo que en realidad representa, es que el principio, la mitad y el final de todas las acciones, tienen lugar en el mundo, sin embargo, lo bueno o lo malo podrían parecerse, sobre todos sus niveles y en todas sus combinaciones, y el Creador solamente tiene un objetivo: otorgar el deleite a las criaturas. No hay ningún otro motivo en ninguna de las acciones del Creador.
Además, debemos entender que, debido a que la idea de la creación es otorgar a criaturas lo suyo, Él tuvo que crear una gran cantidad de deseos de recibir, que ÉL había pensado en dar en las almas. La medida de cualquier deleite depende de la medida de la voluntad de recibirlo. El más grande deseo, es la voluntad de recibir el más grande de los placeres, y la menor voluntad de recepción es recibir el menor placer 

Lo sabemos por nuestra experiencia propia en este mundo. Podría sentarme ante unas exquisiteces, perfectamente colocadas con las más exquisitas delicias pero yo solamente podré disfrutar de acuerdo con de mi deseo. 
119

Por lo tanto, decimos que la luz del Creador llena a la creación entera. Estamos dentro de este océano de luz, y la sentiremos solamente en nuestro deseo, esto es claro, por sus propiedades, por el deleite del otorgamiento.

Es muy natural que si no sentimos nada ahora, quiere decir que no tenemos ningún deseo por esta luz de otorgamiento.  
Sin embargo, el Creador preinstaló perfectamente un enorme deseo de recibir el deleite en nosotros combinado con a su deseo de otorgar.  
Por lo tanto, la idea de la creación misma determina en las almas, la presencia de una excesiva voluntad de recibir, es conveniente por el inmenso placer que el creador pensaba en otorgarles. Por eso el gran placer y el gran deseo de recibir deben ir de la mano. 
7. Ya que hemos aprendido eso, llegamos a comprender la segunda investigación en su plenitud, y con completa claridad. Porque hemos aprendido qué la realidad en la que uno puede basar claras decisiones, que no es una parte de su esencia, pero si es para que se constituye una nueva creación. Ahora que sabemos con seguridad que la idea de la creación es otorgar a las criaturas lo suyo, creó una medida del deseo de recibir la recompensa que provenía de Él, y deleitar así a la creación, lo que necesariamente había tenido previsto para la visita de ella. Por lo tanto,  vemos que la voluntad de recibir que no era una parte de su esencia antes de que la hubiera creado en las almas, porque no podia recibir de nadie. Creó una novedad que estaba ausente en él.

Al mismo tiempo de esto, tenemos entendido, que de acuerdo con la idea de la creación, que no había necesidad de crear algo mas que la voluntad de recibir. Por esto la nueva creación es suficiente para cumplir el plan entero - otorgar el deleite a alguien (si este alguien existe como una voluntad de recibir el placer). Debido a que el deseo del Creador es otorgar el deleite, es necesaria una voluntad de recibir el deleite. Ocurre que representa esta voluntad de recibir.
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Sin embargo, todo relleno en la idea de la creación, representa todos los beneficios que había planeado darnos, provienen de su esencia directamente.

Son emanados de su misma primera idea - crear seres y otorgarles el deleite.

No tiene necesidad de recrearlos, ya que ya son extraídos de la gran voluntad de recibir que está en las almas. Por lo tanto, evidentemente vemos completamente que el  tema de la creación, de principio a final, es solamente el "Querer recibir".

Esto es todos lo que podemos imaginar, excepto el placer percibido, i.e..., El Creador mismo. Por consiguiente, qué o de que podemos hablar, dirigirnos a ninguno de los niveles del desarrollo (inanimado, vegetal, animado y naturaleza humana), si es sobre los campos, cuerpos, emanaciones, espíritus, o a algo que existen en nuestro mundo y en todos los otros (desde los diminutos insectos, a las vastas galaxias), es la información, fuerza, plasma u otras formas de la creación - son todos creados y constituyen nada más que un deseo de recibir el placer.

No hay nada como eso en el Creador; viene de la nada, mantiene y llena todo. Nuestra vida es solamente el relleno microscópico de la creación. Nosotros estamos lleno de una un mil millonésima de su luz y lo llamamos nuestra vida.

Si lo percibimos con más claridad, lo sentiremos, no lo que de EL emana.

Nos definiremos entonces como estando en el mundo espiritual. Eso es, todo lo que queremos en nosotros, es el resultado de nuestra sensación del Creador. Nosotros no debemos olvidarnos de eso, porque nuestra vida, las ideas y todo lo bueno o malo en nuestras mentes y corazones, no son nada más que la sensación del Creador.

Por lo tanto, si deseamos cambiar nuestro estado, sólo tenemos que cambiar nuestra conexión con ÉL, llegar a un nivel diferente de contacto con ÉL.

8. Después de lo antes mencionado, hemos llegado a comprender la tercera investigación. Nos preguntábamos cómo era posible decir sobre las almas que eran una parte del Creador, de la misma manera que una piedra que es tallada de una roca. No hay ninguna diferencia entre ellas excepto que una es una "Parte" y la otra es un "Todo". Parecía extraño: ¿es  decir que la piedra que es tallada de la roca es separada por un hacha hecha para ese propósito, pero vos puedes decir eso de la esencia del creador? ¿Además, para qué era necesario hacer a las criaturas, las almas divididas de su esencia y excluirlas del Creador?
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De lo anterior comprendemos evidentemente, justo así como un hacha corta y divide un centro físico en dos, así es que el cambio de la forma espiritual es divida en dos.

Si cierta propiedad mía empieza a cambiar con respecto a otra propiedad, ese atributo transformado en un instante (al ampliarse la inconsistencia entre las dos propiedades) empiezan a separarse de la forma original y puede volverse opuesto a ella. Así es cómo las almas son separadas del Creador.

Allá empezó a moverse, a alejarse más y más de él, hasta que estuvo totalmente opuesto a ÉL. 
Por ejemplo, cuando las dos personas se quieren, decimos que se unen a sí como un cuerpo. Cuando se odian, decimos que están tan lejos de sí como el este es del oeste. Sin embargo, no es una cuestión de la cercanía o lejura física o afectiva en este caso.

Definimos a las personas como cercanas o distantes de sí en nuestro mundo por las distancia entre sus cuerpos. De otro lado, podemos hablar de la afinidad o el alejamiento entre las almas.

Aquí el tema que nos preocupa es la equivalencia de las propiedades; cuando cada uno adora lo que otro adora y odia lo que el otro odia (i.e., hace referencia a todas sus cualidades que son del mismo modo), se hacen amantes (similitud en sus propiedades) y se unen. Si hay un poco de cambio de forma entre ellos, queriendo decir que a uno de ellos le gusta el algo que el otro odia, hasta el punto de que difieren en la forma, se ponen distantes y odiosos eñtre sí.  
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y si por ejemplo ellos son opuestos en la forma, queriendo decir que todo lo que a uno le gusta es odiado por el otro, y todo que odia es gustado por el otro, son tan lejanos de sí como el este del oeste, significando de un fin a otro.

No hay ni una propiedad común que los conectaría. Ningún contacto es posible a menos que estas propiedades coincidan parcialmente. A veces las personas se pelean, entonces hacen las paces. De esta manera evalúan el contacto entre ellos, comparten varias propiedades, tanto similares como distintas.

Si son opuestos, no hay incluso la oportunidad más leve para un contacto. Tal es hoy nuestro contraste inicial con el Creador.

La revelación del Creador dentro de nosotros es el propósito de nuestros estudios.

9. Por lo tanto, en la espiritualidad, la disimilitud de las propiedades actúa como un hacha en nuestro mundo, divide el material. El grado de la divergencia es determinado por la medida de la disimilitud de las propiedades.

No necesitamos prestar atención a otra cosa - ni a mis parámetros, ni a los parámetros del Creador, ni a ninguna condición adicional. Yo debo pensar solamente de una cosa: "¿Cómo atentamente puedo parecérmele más?

A esa extensión lo descubriré y sentiré su relleno en mí. Hacia dentro

En esa medida recibiré la sensación del placer, la luz, la vida, la eternidad, y la perfección".

Y desde aquí comprenderemos eso, ya que el deseo [egoísta] de recibir el placer sea inherente en las almas, y cuando ya es descubierto que por nosotros, que esta propiedad no está totalmente presente en el Creador, podemos concluir tan precisamente esta disimilitud de propiedades (el deseo egoísta de recibir el placer), que las almas adquirieron - leyes como un hacha, que las separa a ellas del creador. Por lo tanto, es por esta diferencia de las propiedades en las alma que las separó del Creador y vienen a ser conocidas como "Creadas".
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Hasta que el alma siente su completa separación del Creador, es imposible hablar de la existencia de la creación. En este punto, todavía es sólo el deseo tomar el placer, que no ha dejado al Creador y no es separado de él como para ser algo existente muy por separado.

Por lo tanto, mirando el mundo alrededor de nosotros, a los 7 mil millones "Homo sapiens", no podemos decir que éstas son las creaciones (y Aún más cierto, No podemos ni decir eso sobre los niveles inanimado, vegetativo, y de animal, porque no tienen una sensación del contraste con el Creador).

Actualmente, para este análisis, también carecemos de esta propiedad,. La primera cosa que debemos lograr es la supuesta "La comprensión del mal" (Akarat HaRah), cuando es la comprensión del inverso opuesto al Creador.

La creación comienza donde está la comprensión del inverso opuesto al Creador. Tan pronto como lo alcanzamos en todas nuestras propiedades primigenias, sentiremos, de las propiedades, qué son opuestas al Creador. Entonces esta propiedad es percibida tan independiente, totalmente lejana, aislada, cortada-separada de él con esta hacha (esta se cambio del Creador). Por lo tanto ya se considera la creación. 

Sin embargo, todo lo que las almas consiguen de la luz del Creador es recibido de lo que es existente de la esencia del Creador. Adentro la luz del Creador que es recibida en el Kli (el alma, la voluntad de recibir), allí no hay ninguna diferencia con la esencia del Creador. A decir verdad, viene directamente del Creador tan de algo existente. 

La completa diferencia entre las almas y la esencia del Creador no es nada más que esto, las almas son sólo una parte de la esencia del Creador.

Esa medida de la luz recibida dentro del deseo de tomar el placer, (esa parte que fue rota del Creador ya que no soy totalmente similar a él), se separa del Creador por una disimilitud de propiedades, toma la forma de ser separado del todo, y eso hace referencia a como un alma. A decir verdad no hay ninguna diferencia entre ellos excepto que uno es el todo del cual la otras es su parte, mientras la otra, es como una piedra cincelado de una roca.
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Pondera sobre la profundidad de lo susodicho, debido a que es imposible promover explicaciones de este eminente tema.

No obstante, trataremos de añadir algunas palabras respecto al tema.

La percepción más inofensiva sobre la creación, es percibirnos a si mismos existiendo en el estado final más perfecto, porque eso es lo único creado por el Creador, lo único en que existimos. Es solamente para nosotros que la percepción es el estado final, como si había un estado inicial y un estado intermedio. En realidad, es la única condición existente.

Es decir cuando el Creador concibió crear creaciones, su idea se convirtió eñ la acción en un instante.

El hecho de que estamos dentro del Creador, totalmente llenos de la luz del infinito, esta en una ocultación. En realidad, ésta es nuestra condición natural, única, y verdadera. Si esto es cómo lo percibimos, entonces otra relaciónes se ponen claras – es cómo descubrir la medida de la conexión entre nosotros. Estoy en una condición estática totalmente lleno del Creador, y lo que me separa del Creador (previene el presentimiento de la cercanía al Creador) es mi egoísmo, mi deseo interno, que es opuesto a su deseo. Solamente en el grado que puedo cambiar mi deseo interno, mi dirección, empezaré a sentir al Creador, inmediatamente me sentiré a mismo tan lleno de otra clase medida de la vida.

La pequeña medida de la sensación del Creador que está en nosotros, nombrada "Ner Dakik" ("Ner" - "Vela", "Dakik" – de la palabra "Dak" - parte muy fina y diminuta), una parte de la luz que nos permite a nosotros existir en estado biológico, el estado animal en el que estamos. 
Si podemos cambiar una medida de la luz en nosotros, cambiamos principalmente nuestra vida - toma la vida del próximo nivel, y la medida más grande de la luz en nosotros, al más alto el nivel. Lo único que debemos hacer ser dejar que la luz que está en nosotros haga su trabajo, abrirnos a si mismos y dejarla brillar en nosotros. Podemos facilitar este proceso solamente con nuestra actitud al Creador, de nuestra comparación con él. Por lo tanto, ascender niveles espirituales no es movimiento mecánico, es un aumento interior comparando la luz, una sensación de una vida completa y perfecta, y eterna. 
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Uno simplemente no es que debe recibir esa partícula pequeña de la luz que solamente respalda la condición de existencia de animal, debemos recibir bastante parte de la luz que lo sostendría a uno en una condición de vida encima del cuerpo biológico; este es el desafío de nosotros.

El siguiente paso, la próxima parte de la luz que recibimos, ya será la luz espiritual, y ya nos llevará sobre un nivel de la existencia espiritual. Eso es lo que uno debe imaginar claramente hoy. 
10. Ahora se da la oportunidad de comprender la cuarta investigación. ¿Cómo es posible que el sistema de fuerza impura y los Klipot vengan de la pureza del creador? ¿A decir verdad debido a que están sumamente distantes de su pureza, cómo seria posible que el creador los llenaría y mantendría?

Además, podemos imaginar los mundos de arriba a abajo, AK (el mundo del infinito), luego Atzilut, Beria, Yetzira, Assiya (los mundos puros) y Beria, Yetzira, Assiya (Klipot). El Parsa está bajo el mundo de Atzilut, y nuestro mundo está bajo los Klipot. Eso que entra de Malcjut del mundo de Atzilut por todos los mundos y viene a los mundos impuros, hace referencia a Ner Dakik (una vela pequeña, una luminiscencia pequeña). Cuándo el Ner Dakik baja al Machsom y nos contacta, recibimos lo que es referido a como "Nuestra vida".
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Que es, todo lo que nos llena, respalda, revive y jala hacia adelante en nuestro mundo, que recibimos a través del sistema de fuerza impura.

Baal HaSulam pregunta, "¿Cómo puede ser que una propiedad del nivel espiritual tal como el del Creador - el otorgamiento completo – esá creando los deseos impuros, incluyéndolos en nosotros, que somos los más bajo, e insignificante de ellos?

No sólo son creados por él, también los llena, aunque con la luz pequeña. Además, los mantiene constantemente y mantiene el contacto".

Aclaremos la cuestión; ¿cómo puede ser que el creador actúa de esta manera? Esta cuestión surge desde el punto de vista de nuestra definición previa. Si decimos que en el mundo espiritual tales categorías como fusionarse, la separación, el acercamiento, y la lejanía ocurriesen a la extensión de la semejanza de las propiedades, quiere decir que no hay conexión entre el creador y este sistema, ya que el sistema de fuerzas impuras es completamente antitético-opuesto al Creador. ¿Así que cómo podía haberlo creado?

Supónga que había un acto no recurrente del parto. Sin embargo, no hay ningún concepto semejante allí en lo espiritual, ya que todo existe allí permanentemente, (i.e..., Nacido, llenado, y mantener permanentemente). Esto es la diferencia de nuestro mundo donde hay un evento de creación después de la cual el cuerpo existe y se muere posteriormente. Existe y se muere precisamente porque el acto de la creación ha terminado. En el mundo espiritual, es diferente. Cada cosa que existe allí es constantemente sostenida, y por lo tanto eterna. Todas las acciones existen constantemente en todos niveles.

Por lo tanto, si el creador ha creado fuerza impura, la mantiene y sostiene, esto contradice la conclusión previa. ¿Cómo es que uno concilia esto?

Primero, es necesario comprender la esencia del sistema de fuerzas impuras y los Klipot. Sepa que el deseo inmenso de recibir del que hablamos es la esencia de las almas creadas. Este deseo está listo para recibir todas las satisfacciones que está en el plan de la creación; 
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y, no queda en las almas en la misma forma, porque si quedara entre ellos permanentemente (en una forma que es antitético al Creador) las almas serían separadas del Creador para siempre. Esta diferencia de las propiedades las separaría para siempre del Creador.

Para corregir esta lejanía inicial del Creador, ha creado los mundos y los ha dividido en dos sistemas: los cuatro mundos puros de ABYA y los cuatro mundos impuros de ABYA.

Además, ha colocado el alma entre ellos. En nuestra subida, escogemos la línea de en medio - la de traslapar de fuerza pura e impura constantemente.

El alma asciende al creador precisamente sobre esta línea de en medio. Habiendo creado el sistema de fuerza impura y pura, este egoísmo inmenso e impuro inicial opuesto a sí, también crea un sistema con el que podemos transformar este egoísmo - haber conservado todos los mismos deseos y solamente habiendo corregido su intención. Por lo tanto, asiste que mientras sube la escalera de en medio de un nivel a otro entre los dos sistemas de fuerza pura e impura (egoísta y altruista), escogemos cómo actuar.

Tomamos el sistema, de nuestra esencia, el que nosotros podemos adaptar todos nuestros deseos al creador y ascender de lo egoísta.
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Consideremos un ejemplo simple.



Hay dos sistemas: "Yo" en la forma original - un ego total, y un sistema opuesto a mí, que aceptamos llamar el Creador.

Son opuestos y están                  totalmente divididos. Entre nosotros un sistema de la comunicación que referimos como el sistema de fuerza pura e impura.

¿Qué me da? Para existir, recibo solamente pequeña parte de la luz, el Ner Dakik de él. Además, recibo de él un supuesto punto en el corazón. 

Recibiendo Ner Dakik, reactivo mi corazón.

Habiendo recibido un punto en el corazón, después de varios esfuerzos, llego a cierto nivel, el punto de partida. Sobre este nivel de cero llamado "Ubar" (embrión), uno puede compararse con todas las propiedades del Creador solamente como un punto diminuto. Está en medio de estas propiedades, y significa que todo lo que puedo dar a los atributos del Creador no es más grande que un punto.

Si puedo tomar 10 % de mis deseos y asimilarlos en consecuencia al 10 % de los deseos del Creador, entonces la mitad entre ellos será mi próximo nivel. , etcétera. Es decir asciendo la línea de en medio, donde comparo mi egoísmo con las propiedades del Creador, hacia adelante siempre hasta que trabajo sobre el 100 % de mis deseos totalmente. Solamente entonces logro semejanza 100 % con el Creador.

Ocurre que el sistema de fuerza pura e impura no tiene ni el mal ni el bien de adentro. Solamente existen con relación al observador que necesita a estos niveles para sus propias comparaciones, asociaciones, uniones (la
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terminología exacta es sin importancia) con el Creador. Tal sistema interno existe en mí para este único propósito. Estos mundos no existen fuera; son la esencia de mi estructura interna. 
 Con la ayuda de tales niveles - estos umbrales de la sensibilidad - uno se siente más lejano o más cerca de él del Creador. Uno no puede intuir la mitad de o un cuarto de ningún nivel. Interiormente uno es titulado de tal una manera que uno siente solamente los ciertos cambios de umbral en las sensaciones, y son referidos como los pasos de los mundos. Naturalmente, están dentro la persona, porque nada existe fuera. En general, no sabemos qué existe fuera; por lo tanto, nunca existirá para nosotros. Abordamos solamente eso que está presente dentro de nosotros. Esto es lo que sentimos; son nuestro mundo, nuestra vida. 

Por lo tanto, Baal HaSulam dice que el Creador ha creado el deseo egoísta de recibir… y ha dado su propiedad para impartirla sobre el sistema de mundos puros, y ha retractado - el deseo de recibir de ellos por el bien de si mismo, y lo ha dado al sistema de mundos impuros. Por consiguiente, este sistema se puso totalmente separado del Creador y del todo puro. 

Los Klipot son, por lo tanto, referidos a como muertos y así que somos pecadores (nosotros, quién estamos debajo ellos), porque nuestro deseo de recibir, que es opuesto al Creador, no permite que la luz de una vida, la luz del placer, se manifieste en nosotros (por lo tanto solamente experimentamos pequeña parte de la influencia de esta luz sobre nosotros, llamándola nuestra vida de animal). Además, estamos sumamente lejanos del Creador, cuando no hay rastro de un deseo de recibir en él, solamente la propiedad del otorgamiento. Sin embargo, presente los Klipot (y en nosotros), naturalmente no hay ningún concepto del otorgamiento; hay solamente un deseo de recibir, el deseo por el placer egoísta.
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Nuestra separación espiritual del Creador empieza con una pequeña diferencia de las propiedades con el anterior para terminar arriba como unas oposiciones completas.

Aparecemos en los mundos espirituales y luego nos bifurcamos gradualmente. En el nivel de nuestro mundo, somos totalmente e indefinidamente contiguos-contrarios al Creador. Tendiendo un puente sobre el abismo entre el Creador y la creación, alcanzamos el infinito más alto, la sensación ilimitada del Creador.

11. Los mundos descendieron al nivel de la realidad de este mundo, i.e..., al lugar donde el cuerpo y el alma existen. Éste es el tiempo de la incorrección y el tiempo de la corrección. El cuerpo es la voluntad de recibir, que proviene de su raíz en la idea de la creación. Mientras pasa el sistema de los mundos impuros, queda bajo los efectos de este sistema hasta que su corrección comienza.

Como vos conoces, en Kabbalah el cuerpo, el cuerpo del Partzuf representa una voluntad de recibir el placer. Como regla, lo Cabalístico interpretará el cuerpo como la luz como el Kli y el alma. 
Muy a menudo, tanto la luz como el Kli están implicados por la palabra "« alma »", o a veces la palabra "Alma" es usada como el Kli sin la luz sin darle la menor importancia. Sin embargo, normalmente mientras estudias nuestros estados espirituales superiores encima del nivel de este mundo, nunca debemos pensar en nuestro cuerpo biológico, porque no es manera relacionada con nuestra alma.

Todas nuestras propiedades y los deseos, todo lo que podemos usar para influir en nuestra alma y nuestro progreso espiritual no tienen nada que ver con nuestro cuerpo. Los poderes que deseamos desarrollar en nosotros mismos no son biológicos; son espirituales. Debemos recibirlos desde arriba, porque solamente entonces podremos ayudar a nuestra alma para que ascienda al creador. No podemos influir en el estado del alma junto a nuestras propiedades de animal.

Por lo tanto, las propiedades del hombre son muy irrelevantes. Podría estar sano o enfermo, inteligente o retrasado mental, o podría poseer cualquier rasgo de carácter. Esto no importa en absoluto. Nada de lo que se refiere a nuestro reconocimiento del cuerpo físico nada que podemos caracterizar en 
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el hombre como su propiedad humana que trata de lo espiritual. Ni afecta nuestro deseo egoísta interior, que es opuesto al Creador, ni afecta la revelación de la luz en nosotros.

Para exponer mi alma, mi pieza interior que es aún inexistente en mí, a tal influencia, a la de la luz, tengo que adquirir nuevo Kelim que ayudaría a que mi alma a que crezca y me permita revelar al Creador dentro de mí.

El instrumento para el desarrollo de mi alma es llamado una pantalla. Yo debo recibirla desde arriba. No puedo conseguir el objetivo con las propiedades de animal que poseo hoy.

La comprensión que yo puedo hacer, es usar los instrumentos a mi disposición, i.e., mi mente, fuerza de voluntad, incluso mi gran deseo y la incapacidad total de cambiar espiritualmente, se refiere a la comprensión del mal, la conciencia de la insignificancia de mi propia naturaleza. No soy malvado en sí; lo considero defectuoso porque me impide descubrir al Creador y unirme con él.

A decir verdad, no puede ser mirado como malvado; "La comprensión del mal" es simplemente una definición. Cuando llego a este estado, descubro un milagro realmente. Yo veo que hay alguien al que puedo recurrir, que puedo recibir el poder del Creador - la luz, que me corrige dotándome con una pantalla.

Por una parte, la sensación de mi propia insignificancia es llamada "La comprensión del mal", por otro lado, resulta la recepción de una pantalla desde arriba.

He aquí otra definición que demuestra la ausencia del mal. Los Kabbalistas nos llaman pecadores porque existimos bajo el sistema de fuerza impura. En realidad, no somos pecadores en absoluto. ¿Cómo posiblemente podemos pecar, si somos completamente inconscientes de eso? En otras palabras, este nombre es usado en un sentido figurado.

Los mundos se rebajaron al nivel de la realidad de este mundo, al lugar donde el cuerpo y el «alma» existen (el Kli constituye los deseos impuros y egoístas, el cuerpo y el « alma » son un poco de esencia, una partícula 
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diminuta de la luz, un punto en el corazón, significando el «alma»). Éste es el tiempo de ser incorrectos y el tiempo de la corrección (en nuestro mundo percibimos los niveles de la corrección como un factor temporal).

Porque el cuerpo, que es la voluntad egoísta de recibir, es la extensión de su raíz en la idea de la creación (del Creador - Yesh mi Ayn, algo de nada), a través del sistema de mundos impuros, y queda bajo los efectos de ese sistema durante los primeros trece años, que es la época de la corrupción.

¿Qué representa "El tiempo cuando una persona se queda bajo los efectos del sistema de fuerza impura"? Esto consulta miles y miles de muchos años, cuando pasamos a través de las ciertas rectificaciones inconscientes en nuestras reencarnaciones consecutivas.

De 13 años de edad y sobre eso… que es, cuando el deseo por la subida espiritual empieza a manifestarse en el hombre a través de las órdenes, i.e..., con la ayuda de la corrección de sus deseos. Tenemos 620 deseos dentro de nosotros mismos.

Por supuesto, no los comprendemos en este momento. ¿Dónde están estos deseos? quizás podemos contar 10 o 20 deseos, pero indudablemente no 620. Después en nosotros, descubriremos que la corrección de cada deseo de la intención para motivo propio a para la intención por el bien del Creador es llamada la satisfacción de las ordenes del Creador.

Si el hombre lo observa, empieza a purificar su voluntad de recibir, y lo convierte lentamente en el deseo recibir el deleite por el bien del Creador. Por lo tanto, el alma superior desciende de su raíz en la idea de la creación, pasa a través del sistema de mundos puros, y se "viste" en su alma. 

¿Qué representa? Por lo tanto, el alma superior (i.e..., la luz espiritual verdadera) desde su raíz en la idea cruza hasta la creación a través del sistema de mundos puros (empieza a manifestarse en nosotros a través del sistema de nuestras correcciones graduales).

Corrigiéndonos a mismos, construimos nuestro Kli puro. La luz que será mostrada adentro ya lo llena, pero no podemos sentirla aún.
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Esto es descrito junto a las palabras: pasa el sistema de mundos puros y "Vestidos" en su alma. Esto es llamado la época de la corrección.

Hay un período preliminar llamado el estado incorrecto que dura hasta que la persona recibe el punto en su corazón. Empieza a empujarlo a él hacia lo espiritual. Desde este momento comienza el período de la corrección.

Por lo tanto, el hombre sube y consigue los niveles de la idea de la creación en el infinito del Creador, hasta que puede convertir su deseo de recibir para sí en el deseo de recibir por el bien del Creador.

El Hombre recibe gradualmente nuevas partes de luz de corrección. Con la ayuda de esta luz, revela su alma gradualmente y el grado de su semejanza con el Creador determina la extensión de esta revelación. En otras palabras,  como mucho él puede crear la pantalla dentro de sí, así que si pueda revelar su alma, su Kli. El Hombre siente la luz interior de este Kli. Esto es lo que la Kabbalah define como los grados de semejanza del hombre al Creador, los niveles de su subida espiritual.

Estos niveles le ayudan: el más bajo ayuda el más alto, y el superior ayuda revelar el alma de uno completamente con la aparición de la luz superior adentro.

Las propiedades del hombre se ponen equivalentes a las de el Creador, ya que la recepción por el bien de la donación es una forma "Pura", de otorgamiento.

¿Qué es una revelación del Kli y de la luz que lo llena? Si deseo mostrar y sentir esta luz no para mi propio disfrute, pero lo quiero por el quien me llenó (cuando veo el deleite que mis revelaciones le traen), entonces mi logro será considerado el otorgamiento y entonces tendrá lugar.

El Hombre consigue completo fusionamiento con el Creador… ¿dónde lo consigue? dentro de lo que revela. Allí se descubre, su Kli, su intención y al Creador quien lo llena. Más tiene que mirar al Creador y revelar el Kli - ahora ve tanto como si el Creador está dentro de esta idea común.

134

El hombre logra terminar de unirse con el Creador, porque fusionarse espiritualmente no es nada más que la equivalencia de las propiedades. Nuestros sabios preguntaron, "¿Cómo uno puede unirse con el Creador?" - y respondieron a su propia pregunta: "Confluyendo con sus propiedades".

En otras palabras, puede ser expresado de esta manera: "Te conoceré por mi semejanza a ti". Es decir si le revelo al Creador gradualmente de conformidad con mi semejanza creciente a EL, entonces finalmente me pondré exactamente como él. A su turno, las revelaciones, semejanzas con él Creador, corrección del Kli, y recepción de su luz son la misma acción.

Debido a esto, el hombre descubre que no hay la división entre él, la acción que lleva a cabo y el Creador. Todo esto es sencillo y unánime (como si una vasija es una cosa, la luz que lo llena es otra, la reacción de la vasija a la luz y la de la luz a la vasija sea la tercera). Nada así existe. Uno se da cuenta de que todas son un todo, indistinguible de alguna manera. Esta condición es llamada unirse con el Creador.

12. Por lo tanto, evidentemente hemos explicado la corrección de la voluntad de recibir que es grabada en las almas por la idea de la creación (grabar en el deseo egoísta de recibir, que es inicialmente inherente en nosotros). El Creador ha preparado para ello dos sistemas de mundos, uno en contra del otro, a través de los cuales las almas se pasan y se dividen en dos aspectos, el cuerpo y el alma, y visten uno en el otro. Con la ayuda del método de Kabbalah (que incluye una corrección gradual de nuestros deseos), definidos como "Observar los mandamientos", convierten la propiedad de la "Recepción para sí" en la propiedad del "Otorgamiento".

Se ponen bendecidos con todos los placeres en la idea de la creación.

Y al mismo tiempo con esto (con la sensación de esta bendición) se unen con ÉL totalmente.
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Es decir una persona ni recibe la recompensa del Creador ni da, pero llega al nivel del Creador, alcanza la esencia - elección del Creador. El resultado es una paradoja, pero eso es lo que ocurre. 
"Por tus acciones te conoceré". Recibo un ejemplo de EL (de cómo debo actuar), la pantalla (con qué operar), un deseo y fuente de fortaleza. Siguiendo su ejemplo, llevo a cabo las mismas acciones que EL hace. De esta manera desarrollo la línea de en medio: de la línea izquierda tomo mis deseos de egoísta, de la línea derecha - su luz y la pantalla. Aunque puedo hacerme similar a una de las otras, desarrollo esta combinación y de esto creo mi línea de en medio; llevo a cabo mi propia acción.

Finalmente, resulta la sorprendente consecuencia: no me comparo con el Creador en acción, pero hago mis acciones similares a las suyas, empiezo a comprender su intención, sus ideas, y los supuestos secretos de la Torah. Esto es llamado: "Por tus acciones te conoceré". Por consiguiente, descubrimos que la idea del Creador no es solo llenar al hombre con un poco de placer, y no importa que el placer sea infinito, eterno, y perfecto. 
El objetivo del Creador es levantar a hombre a su propio nivel, más alto que el punto inicial de su creación. Por consiguiente de ponerse similar al Creador, el hombre asciende encima del punto de su parto. Se eleva hasta el nivel más alto y llega a la idea del Creador que había existido incluso antes de que creara el deseo de recibir el placer de la nada.

Éste es el Fin de la corrección. Debido a que no hay más necesidad por el sistema de fuerza impura, será eliminada de la tierra y la muerte cesará para siempre.

Estas expresiones alegóricas pueden estropear nuestra imagen seriamente, pero si las interpretamos correctamente y las ponemos inmediatamente, entonces solamente refuerzan nuestros conocimientos y enriquecen esta imagen interna.
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A lo que la palabra "Suelo" alude, es al deseo egoísta de recibir el placer, ya que incluye, beber, absorber, y descomponer todo lo que entra en ella. Por otro lado, si el suelo (la propiedad de la recepción) es combinado con agua (Bina - la propiedad del otorgamiento), y un grano es sembrado en ella, estas dos propiedades pueden crear las condiciones para el surgimiento de una nueva vida.

Después estaremos estudiando todas estas raíces espirituales y por qué nuestro mundo está construido de esta manera debido a eso.

El sistema de fuerza impura será eliminado de la tierra (i.e.,la intención por el motivo propio, desaparecerá por el deseo egoísta) y la muerte cesará para siempre (la "Muerte" representa la brecha entre la luz y el deseo de recibir el placer; y tan pronto como la luz entra en el deseo para recibir, gana la vida).

Y todo el trabajo en Torah y mandamientos (i.e..., Dibujar la luz, Torah viene del palabra “Ohr”, “Ohra'a”  - "La luz"; un "mandamiento " que quiere causar a la corrección del deseo egoísta) es dado al mundo durante 6000 años de su existencia…
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Estamos ahora en 5767 de acuerdo con el calendario judío, i.e., a algunos cientos de años antes del "Final de la existencia del mundo" de acuerdo con esta cronología. En el futuro, aclararemos qué representa "El Fin de la existencia del mundo".

Consideremos en qué períodos son divididos estos 6000 años. Sigamos al desarrollo de los dos ejes - el espiritual y el nuestro.

Adam es la primera persona que ha descubierto el punto en su corazón.

Lo que representamos no es el Adam espiritual, pero si un ser humano que está en este mundo. Aproximadamente 1948 años atrás de Abraham apareció. Este es el período cuando el punto en el corazón simplemente no aparecía dentro de un ser humano; abrió los ojos y empezó a conducirlo al Creador. Hasta esta vez, los seres humanos existían de la misma manera que animales, sin cualquier aspiración al Creador.

Por primera vez, el punto en el corazón del hombre se manifestó en Abraham.

Deseaba unirse con el Creador enérgicamente y lo reveló.

Ahora el año es 5767.

Durante el período de 6000 años, toda la especie humana es obligada alcanzar el nivel del Creador. Incluso antes de Abraham, había algunas acciones tomadas en esta dirección, pero en ese momento, solamente el método preliminar existía. Después de Abraham, miles de personas lo han hecho.

Hoy podemos hacerlo para permitir que a toda especie humana lo logre rápidamente y sin sufrir, por la vía de la Kabbalah, i.e..., por la vía de la luz. Si no ayudamos a la especie humana para que pase a través del período de la comprensión del mal y aspirar al Creador rápidamente, la humanidad avanzará por la forma del sufrimiento.

Baal HaSulam escribe, "Estos pocos ciento años podrían ser muy críticos.

Podrían causar las destrucciones terribles, las guerras nucleares y las calamidades inmensas como consecuencia de que solamente una pequeña cantidad de personas se quedarán en la tierra. Pero ejecutarán el programa de la creación; incluirán a todas las otras almas."
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Podemos ayudar a el resto de las personas a acelerar este proceso, pasar este punto sin sufrir y cómodamente.

Y todo el trabajo en la Torah y los mandamientos que son dados al mundo durante 6000 años de su existencia y a cada persona en cuanto dure sus setenta años de vida, son solamente en orden de traerlos al final de la corrección, para la equivalencia de la forma y el unirse con el Creador.

Así que hemos aclarado cómo aparece de la pureza del Creador y existe a sus expensas, el sistema de fuerza impura y los Klipot (conchas).

Era el salto para que ocurriera la creación de cuerpos (i.e...,  deseos egoístas) Eso será corregido por la luz (la Torah)  y con la ayuda de la pantalla después. (Observando los mandamientos). 

A menos que nuestros cuerpos hubieran sido creados con los deseos incorrectos (egoístas) por el sistema de los Klipot, no habríamos tenido ninguna oportunidad de corregirlos (i.e..., el hombre nunca habría sido capaz de darse cuenta de su propio "Yo" y llegar al nivel del Creador a solas).

En vez, sería el mismo punto solitario que existe en esta luz infinita, no como un ser independiente, pero como un deseo de lograr el Creador que no existe por si solo.

Cuestión: ¿Hay allí cualquier método práctico para reforzar el contacto con el Creador? ¿Unirse con él durante esta vida es posible?

Kabbalah es un método práctico del contacto creciente con el Creador llamado una revelación. Mientras existimos en nuestro mundo cuando estamos, una posibilidad el sólo oír sobre esta idea, este método, ya nos permite que lo implementemos en esta vida, i.e., para unirse totalmente con el Creador. Podemos revelar la realidad entera de tal manera que dejaremos de sentir cualquier transición entre la vida y la muerte de nuestro cuerpo biológico. Podemos ascender al mundo del infinito ahora y subsistir a base de su de más alto nivel.
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Esto no es solamente cuestión de incrementar nuestro contacto con el Creador; nosotros estamos hablando de ponernos similares, iguales a él.

Tenemos todos los requisitos esenciales para eso. A diferencia de generaciones previas de Kabbalistas, no tenemos que esperar diez años. Podemos hacerlo en diez meses. Solamente depende de nuestra unión y aspiración común. ¡Hagámonos socios de nuestras fuerzas!

Continuemos a estudiar el ítem 13 de "La introducción para el libro de Zohar". Baal HaSulam escribió algunas presentaciones al Zohar: "La presentación para el Zohar", "El prólogo para el Zohar" y "La presentación para el comentario sobre el Zohar".

"El prólogo al Zohar" es el más profundo y resume de todo. Toca el sistema general de la creación, traspasa sus profundidades. "La presentación para el comentario sobre el Zohar" describe la mecánica de la subida espiritual. "La presentación para el Zohar" expone las rarezas del libro y explica que cómo debemos aprovecharlas Tengamos una mirada más cerca en la más importante de estas presentaciones en el orden de comprender el alcance y el poder del universo mejor. También necesitamos que nos prepare para la verdadera lectura del Zohar.

13. Sin embargo, todavía debemos comprender: si la voluntad de recibir (i.e., El egoísmo, (un deseo de recibir para su propio motivo) es tan malo y corrupto, ¿cómo podía ser planeado y proviniendo de la idea de la creación en la infinidad y perfección del Creador mismo, cuya integridad es indescriptible?
¿Es decir cómo puede haber una raíz adentro del Creador para todo lo que nos pasa y en nosotros, la raíz del fallo en el que estamos?

La cosa es que cuando la idea de la creación había comenzado, todo también había terminado. Esto es porque a diferencia de nosotros, el Kli no necesita ningún movimiento. Todas las almas y sus estados aparecieron inmediatamente en su estado completo y en completa perfección (en su fin, lo mejor, estado final). Exactamente aparecieron como el
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Creador los había concebido. Solamente al final de la corrección las almas conseguirán este estado eminente (desde la perspectiva del Creador ya existe. Ya está unido con nosotros en el estado final y en perfecto estado). Después de que nuestra voluntad de recibir es corregida totalmente y se hace el otorgamiento "Puro" (con la intención por el bien del Creador), ella (la voluntad de recibir) consigue la equivalencia completa de las propiedades con el Creador.

Con respecto al Creador, hemos existido en este estado final desde el momento de nuestra concepción. Nos ve en este estado perfecto y nos apela por eso. Si consideramos aquello, comprenderemos mejor su actitud para con la creación, para con nosotros. También sabremos cómo debemos resultar atractivos para él.

La actitud del Creador para con nosotros puede ser comparado con la manera en que una madre trata a su niño. Mientras sabe que su niño puede estar en varias etapas, su amor para con él es completo. Por otro lado, el niño está obligado a experimentar las "Enfermedades del desarrollo" y conseguir la completa equivalencia de la forma y la corrección finalmente.

¿Por qué la creación se va a través de esta transformación con respecto al Creador? 
Porque el pasado, presente, y el futuro existen como un solo todo en el infinito del Creador.

El tiempo no existe en comparación con el Creador, porque no hay ninguna diferencia entre un movimiento y su consecuencia. Se unen todo en uno.

Lo mismo es aplicado a las personas. Mientras entran en el mundo superior, una idea humana se hace un acto, y el tiempo se contracta hasta el punto de la inexistencia.

Cuando el hombre asciende los niveles espirituales, el tiempo empieza a desaparecer.

En la esfera de sus sensaciones, donde el hombre es igual al Creador, existe más allá del tiempo.

Haciendo sus propiedades similares al Creador, la persona empieza a sentir que sus deseos, las acciones, y su estado final son lo mismo. 
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Allí no hay ninguna cadena de la causa y el efecto. Existe solamente donde algo tiene que ser corregido. Donde ya es corregido deja de existir, el tiempo para y todo se congela en un estado de la perfección.

Por lo tanto, no había voluntad corrupta de recibir (respecto a el Creador) separado de su infinito, y vice versa, la equivalencia de los atributos que es destinada comparecer en el final de la corrección apareció inmediatamente en su eternidad (con la idea de la creación).

Esto es el lo que nuestros sabios representaban cuando dijeron, "Incluso antes de que el mundo fuera creado (la palabra (mundo) del hebreo " Olam", viene de la palabra " Ha’alama" (la ocultación). Esta palabra se refiere a un descenso del nivel de la perfección infinita), él y su nombre (el Creador, su luz y todas las criaturas) existe en el " estado de Perfección solamente", porque no había separación de la voluntad de recibir en las almas, pero fueron unidos con el Creador en sus atributos (eran totalmente idénticos). Ese estado es descrito en las palabras "Él y su nombre son uno."

EL" designa al Creador; "Su nombre" representa una nave (Kli), las criaturas que fueron creadas en su estado perfecto y eterno y final.

Cuando hablamos de los fallos la fuerza impura, el sufrimiento y los varios estados por los que vamos a pasar de la idea de la creación hasta su final (del primer estado, a través del segundo y en el tercero), debemos tener entendido que la transición desde el principio al tercer estado existe solamente para nosotros. Para el Creador se fusionan con un todo. A la extensión de nuestra corrección, la participación corregida también une con éste estado perfecto e infinito.

14. De aquí que contengan los tres estados de las almas:

El primer estado está en el mundo del infinito, en la idea de la creación, donde las almas ya tienen la futura forma del final de la corrección.
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El segundo estado es llamado el período de 6,000 años. Con la ayuda de dos sistemas (el sistema puro y altruista y el egoísta el sistema impuro), las almas se dividen en cuerpo y alma (representan la luz llamada "Alma" (Neshama) y el (Guf) “cuerpo”  conocido como una vasija (Kli), que es un deseo egoísta incorrecto). Nos fueron dados entonces el trabajo en la Torah y los mandamientos en orden de convertir la voluntad de recibir en la voluntad para otorgar. (Este trabajo es llevado a cabo a través de las acciones correctivas bajo los efectos del de la luz superior; descorriendo la luz sobre nosotros mismos, en la que convertimos la intención de egoísta de nuestros deseos en unas de altruistas).

No cambiamos a los mismos deseos. Fueron creados en nosotros. Solamente la intención de usarlos egoístamente es considerada el "Querer recibir." El propósito de usarlos para el Creador es llamado el "la voluntad de otorgar."

Por lo tanto, existimos entre los sistemas de las fuerzas puras e impuras. Nosotros podemos recibir fuerza del lado derecho para la corrección mientras que el lado izquierdo añade los deseos corruptos constantemente. Por lo tanto, conseguimos nuestra corrección.

Los deseos corruptos que vienen desde el lado izquierdo, de la fuerza impura (Klipot), no son totalmente extraños para mí. Ésos son mis propios deseos corruptos que están siempre en mi lado izquierdo, mientras que las luces que les tienen correlación y los corrigen están a mi derecha. Debo tomar el próximo deseo que corresponde al tamaño a mi habilidad de corregir de mi izquierda. Yo tomo la luz apropiada de la derecha entonces corrijo ese deseo (i.e..., Su intención de egoísta). Por lo tanto, creo un deseo corregido dentro de mí mismo con la intención por el bien del Creador. Esto será definido como mi "Línea de en medio".

Ni la derecha ni la línea izquierda son lo mío. Fueron dados a mí desde arriba por el Creador. Fueron creados por él tanto. Solamente los comunico tomando la fuerza impura de la izquierda y los corrijo usando la fuerza pura de la derecha. Solamente este acto singular es el mío. 
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Esto quiere decir que ni los deseos egoístas de mi izquierda ni la luz que viene de la derecha son lo mío. ¿Así que qué es lo mío? ¡Lo mío es la acción!

Lo que se hace quiere decir, "Mi acción" Si la luz afecta el deseo y lo corrige por consiguiente, entonces es la acción de la luz y no la mía. Soy solamente el personaje que lo lleva a cabo. Es más exacto decir que lo que depende de mí es desear que mis deseos de egoísta choquen con la luz superior de la derecha, y ser corregido con su ayuda. 

También puede ser expresado en otra manera (cuando leímos en § 155  "La introducción para el estudio de los diez Sefirot"). Mientras estudiamos, en realidad tenemos la única oportunidad de efectuar una rectificación en su forma pura, en acción. Durante nuestros estudios, nos concentramos en nuestro deseo de ser expuesto a la influencia de la luz circundante para que nos corrigiera y nos levantáramos al nivel acerca de lo que leímos. A ese momento especial, exponemos a la luz nuestros deseos egoístas, a la luz de Corrección superior. 
Las almas podrían estar en dos estados. El primero se relaciona con el mundo del infinito, a la idea de la creación. El segundo tiene que ver con el respectivo período de 6,000 años (aunque puede tomar menos tiempo). Durante ese tiempo, nos corregimos. Esto quiere decir que bajo los efectos de la luz gradualmente corregimos todos nuestros 620 deseos de egoístas.

“Gradualmente” representa una subida consecutiva de los 6,000 niveles. La manera entera también puede ser dividida en 125 niveles. No importa realmente cómo lo dividimos. Lo que es importante es que debemos pasar por todos ellos. El orden en el que progresamos está tan predestinado como nuestras acciones.

Lo único que no está predestinado es nuestro deseo para que eso ocurra.

Sin nuestro deseo no habrá corrección; las líneas derechas y las izquierdas no se involucrarán en el contacto ni interactúan. Eso puede ocurrir sólo si queremos hacerlo. Este deseo es llamado " Aliyat de MAN " (criar de MAN), i.e..., plantear nuestro deseo. Aparece en cuanto lo queremos.

Este deseo exactamente es el lo que debemos alcanzar durante nuestros estudios. Cuando estudiamos, solamente debemos pensar que esta corrección sí viene a cada uno y a todos de nosotros.
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Debemos anhelar la tremenda luz superior para que cayera a todos nosotros. Hay muchos de nosotros; tenemos un grupo grande en todo el mundo. Pasamos por muchos estados diferentes y vivimos en condiciones diferentes. Con nuestro esfuerzo combinado, podemos descorrer una luz superior muy intensiva que nos corregiría; debemos quererlo solamente.

Depende de la intensidad de todo nuestro deseo. Si llega a su máximo (está realmente en nuestro poder), seremos corregidos y lograremos el primer nivel espiritual.

Mientras estamos en este estado (de 6000 años), solamente las almas son corregidas, pero no los cuerpos. Esto quiere decir que debemos renunciar a todos los deseos de recibir para nosotros mismos llamado los atributos del cuerpo, y quedarse solamente con el deseo de otorgar conocido como un deseo espiritual.

Hablando claramente, no corregimos el cuerpo mismo durante los seis mil años. Esto quiere decir que somos incapaces de corregir "Lev HaEven " (el corazón de piedra), nuestro egoísmo original. Podemos hacerlo solamente ascendiendo al más alto nivel llamado " AHaP De Aliya”. 

Incluso las almas del recto no pueden estar en el Jardín del Edén (un nivel específico del mundo entero de Atzilut) después de la muerte (cuando el egoísmo de uno se muere), pero solamente después de que sus cuerpos se pudren en el suelo. 
Hemos hablado del significado de los "Cuerpos que se pudren en el suelo". Sabemos que constituye una revocación completa de nuestro egoísmo (llevamos a cabo Tzimtzum). El egoísmo se pone totalmente indiferente de nosotros y solamente trabajamos con las propiedades que recibimos desde arriba - GE (los deseos del otorgamiento).

Todo nuestro Kelim de Kabbalah (vasijas de la recepción) es restringido. Absteniéndonos de usarlos, los enterramos aparentemente en el suelo para que se pudran. ¿Qué representa este " pudrirse"? Es como si revisamos cada uno de esos deseos y adquirimos el Kelim de Ashpa deseos de otorgamiento en uno, GE (vasijas del otorgamiento). Abstenerse del uso de estos deseos es llamado la "Descomposición" de estos deseos. Hablaremos de eso después.
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Después de la adquisición de todos los deseos altruistas (GE), que empezamos a plantear el AHaP antes rechazado. Tal regreso del AHaP para el nivel corregido recuperándolo del estado en el que lo pusimos es llamado la "Resurrección de muertos". Exponemos los deseos "Bajos" que no queríamos usar, los revivimos con sus defectos, por lo tanto corregimos nuestro AHaP de egoísta. Ése es el significado de muertos que se han podrido totalmente levantándose de sus tumbas. De esta manera las vasijas del AHaP se unen con las vasijas de GE.

Uno de ninguna manera debe imaginar que esto ocurre con nuestros cuerpos físicos en el mundo material. Podemos quemarnos o enterrar el cuerpo físico, llevar a cabo implantes y hacer lo que más queremos. No estamos hablando de este cuerpo; los cuerpos no tiene nada que ver con los términos espirituales, y el alma está desconectada de él totalmente.
El tercer estado es el final de la corrección de las almas después de la "Resurrección de muertos. (Cuando el GE ya está adquirido, y el AHaP es corregido y conectado con él, esto quiere decir que la vasija (Kli), todos los diez Sefirot, los 620 deseos totalmente corregidos, está completos), cuando todos los cuerpos (los deseos de egoísta) son corregidos. En ese estado, la recepción para si de  uno (original), que es la propiedad del cuerpo, es  girada y asume la forma de la donación pura, por lo tanto, es digna de recibir toda la recompensa, el placer y el deleite que están en la idea de la creación.

Esto quiere decir que antes de que el Kli haya corregido toda la luz que viene hacia él, es sentido como la oscuridad debido a la disimilitud de las propiedades.

Y vice versa, hasta el punto en que adquirimos la equivalencia de la forma con la luz, con el creador, empezamos a sentirlo. Sentimos esta luz en su forma verdadera, como un donante de la perfección, el infinito, el amor, y la bondad. Todo eso depende de qué similares podemos ser a la luz que viene desde arriba.

Por lo tanto, nuestro mundo de hoy empezará a dilatarse y a estar lleno del mundo superior a la extensión de nuestra semejanza a la luz. Este  mundo estará "Desapareciendo" gradualmente de nuestras sensaciones. 
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A la mayor cantidad de correcciones, más claras veremos las leyes que existen alrededor de nosotros en el mundo superior. Esto es cómo sentiremos el universo.

Al mismo tiempo, las almas merecen completar la  fusión con el Creador a través de la equivalencia de las propiedades con él. Ése es el porque no toman el placer en su propia voluntad de recibir, pero si por el deseo dar al Creador (se ponen iguales a ÉL). Por consiguiente, disfruta cuando reciben el placer, porque también reciben el placer de ÉL.

Las almas se elevan hasta el nivel llamado la "Idea de la creación". Ellas se ponen igual al Creador, y son consentidas con la sensación desatada del infinito. Es dicho: "La idea de la creación es encantar a las criaturas." Sienten la infinitud en cada uno de sus sentimientos, placer, y logros, existencia atemporal y perfecta.

Muchos estados siguen a la corrección de las vasijas. Sólo estamos conversando sobre como conseguir un estado cuando nuestros Kelim (deseos) son corregidos. Una vez somos corregidos, el Creador empieza a elevarnos a su propio nivel y más alto. No podemos hablar de estos estados ni siquiera; no hay ninguna palabra en nuestra lengua para describirlos. Podemos hablar de algo que precede al final de la corrección, cuando todo entra en el estado que refiere a como el infinito (Ain Sof) solamente. 

Somos inviables para comprender qué sigue, porque lo que sentimos, comprendemos y conseguimos, es que podemos absorber y analizar, puede existir porque consta de los contrario solamente: el negro y el blanco, los dolores y los placeres, o cualquier tipo de límite. Está solamente en la transición entre dos estados contiguos que podemos sentir. Usamos los contrarios para crear símbolos, expresamos nuestros sentimientos interiores como letras, símbolos negros contra un fondo blanco.

Como entramos en el mundo de infinito (Ain Sof), donde no hay ningún Sof opuestos, atributos, ni contrastan sensaciones de bueno y malvado, nuestra lengua se pone inútil. Por consiguiente, nada podemos leer sobre esos estados, porque los Kabbalistas no tienen medios de transportárnoslos. 
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Es por lo tanto dicho: "Saborea y vea que el Señor es bueno." Puede solamente ser verificado saboreando, provocando la luz interior llamados sabores (Ta’amim). No hay ninguna otra manera.

Kabbalah es una ciencia simplemente aplicada. Usando sus métodos sobre sí, Kabbalistas consiguen la corrección. A diferencia de aquellos que lo estudian en teoría y nunca pueden comprender lo que estos libros tienen que decir, por lo tanto, Kabbalistas reciben sus logros dentro de sí y comprenden qué eso esta sobre todo. 

Por el bien de la concisión, haremos referencia a los tres estados del alma como decir uno, dos, y tres. Vos debes recordarlos bien.
Baal HaSulam usa estos nombres muy frecuentemente, se refiere a ellos como los primeros, segundos y terceros estados. El primero es la idea, el segundo es el período 6,000-años de la corrección, y el tercero es el estado final.

15. Mirando estos tres estados, descubrimos que se necesitan. Si uno de ellos no existiera (incluso un detalle diminuto en ningunos de ellos - la acción, la causa y el efecto), los otros también desaparecerían.

Estos tres estados más arriba son entretejidos, se mantienen, y existen simultáneamente actualmente. Debemos percibirlos inicialmente como creados, existiendo en relación con nosotros. Depende solamente sobre nuestro deseo de ser incluido en estos o ese estado y estar adentro.

Este deseo es llamado " Aliyat MAN" (criar de MAN). Es el enviar de una oración y depende solamente sobre cuánto percibimos la grandeza del superior como la pequeñez de nuestra propia condición también.

Por ejemplo, a menos que el tercer estado, en que la propiedad de la recepción se convierte en la propiedad del otorgamiento, existía, el primer estado no habría existido en el mundo del infinito (en la idea principal). La perfección en el primer estado podía manifestarse solamente, porque ya existía en el tercer estado en el futuro. Debido a la eternidad del creador el tercer estado existe como el presente,
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y el perfeccionamiento del tercer estado es imitado aparentemente en el primero, (de esta manera, el primer estado se pone tan ideal como el tercero). Por lo tanto, el tercer estado necesita la existencia del primero.

En otras palabras, si el creador no hubiera creado el estado perfecto, el primer estado habría sido también inviable existir respecto a él.

¿A menos que algo existía en el segundo estado, donde ocurre todo nuestro trabajo en la corrección (durante 6,000 años), en llegar a niveles espirituales, entonces cómo el tercer estado podría ocurrir (con respecto a nosotros)? De esta manera, el segundo estado determina la existencia del tercero.

No es suficiente para algo existir en el creador, porque existe en él incluso sin nosotros. Está en un estado perfecto y eterno. Sin embargo, para que nosotros sintamos que estamos en el tercer estado, debemos acudir al segundo.

Es lo mismo con el primer estado en el mundo del infinito, donde la perfección del tercer estado existe. Necesita la existencia del tercer estado definitivamente, i.e..., Los segundos y terceros estados deben manifestarse en la perfección completa. Por lo tanto, el primer estado necesita el surgimiento de dos sistemas opuestos en el segundo estado. Este produce el cuerpo (el deseo egoísta en el segundo estado), permitiéndonos corregir con la ayuda de la fuerza impura (y a conseguir el tercer estado que aseguraría la perfección en el primero).
Esto nos lleva a la conclusión sobre la necesidad de la fuerza impura. No podemos conseguir el tercer estado a menos que estamos incluidos en la influencia de fuerza impura y recibimos la material con el que podemos trabajar y corregirnos a nosotros mismos.

No hubiera sido por el  sistema de mundos impuros allí, ni habríamos tenido la voluntad de recibir (el enorme deseo egoísta que se ajusta al deseo del Creador para otorgar), ni nosotros podríamos haberlo 
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 corregido, y conseguir el tercer estado, porque el hombre no puede corregir eso que está ausente en él

El sistema de fuerza impura es necesario como el almacenamiento de todos los deseos corruptos. Los extraemos y corregimos uno por uno, y subimos la escalera del primer estado al tercero, poniéndose más cerca del creador.

Por lo tanto, no necesitamos preguntar cómo apareció del primer estado (que es perfecto y eterno, porque Malcjut del mundo entero del infinito llevó a cabo la primera restricción [Tzimtzum Aleph] y, no teniendo otros deseos, se hubiera fusionado con el creador) el sistema impuro. Esta fuerza impura apareció con el propósito de que podríamos corregirlas, y conseguir el tercer estado por consiguiente.

La brecha entre el primero y el tercer estado hace el sistema impuro necesario. Es expresado en nuestro recaer sobre la profundidad llena de la fuerza impura y subir y corregirla a ella posteriormente de conformidad con el primer estado. Esto hace al tercer estado, porque hemos adquirido las fuerzas impuras y las corregimos a ellas ahora.

Por lo tanto, la diferencia entre el primero y el tercer estados está tendida en la corrección de la fuerza impura y no simplemente en la recepción de fuerza adicional, los deseos, y las posibilidades. 
Malcjut del mundo del infinito es solamente un punto en la luz. Para llenar el infinito entero, el círculo más grande y exterior, Malcjut debe adquirir los deseos impuros que corresponden al tamaño de ese círculo. Malcjut mismo sólo está un punto en el círculo que es rodeado por fuerza impura. Los adquiere y luego corrige primero así que se hacen fuerza pura de Malcjut. 

Por lo tanto, llena el círculo entero, adquiere los nueve Sefirot superiores y el punto se cambia a Partzuf, al Partzuf Kli de la talla de infinita.
El primer estado, Malcjut, es sólo un punto unido con el creador. Él

es perfecto, aunque solamente un punto. Malcjut en el tercer estado es un círculo inmenso.

Vos podrías decir que es 620 veces más grande que el primer punto. En verdad, es imposible medir sólo cuánto más grande el círculo se pone con estos 620 deseos después de que se los conecta y los usa para el motivo 
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del otorgamiento. Ésta es la diferencia verdadera entre el primero y el tercer estado.

16. Pero las palabras anteriores no deben llevarnos a la conclusión de que no tenemos libertad de elección porque somos obligados a venir al tercer estado, siendo que es un  hecho arraigado en el primer estado.

Aparece que si el primer, segundo y tercero estados existen, uno podría preguntar ¿dónde esta mi libertad de elección? ¿Somos sólo marionetas que "Patullan" del primer estado al tercero sin voz en la materia? ¡No! Tenemos libertad de elección. Entonces, ¿cómo es expresado? 
El hecho es que el creador ha preparado dos senderos para nosotros en dos formas.

Esto quiere decir que hay dos maneras para nosotros seguir del primer estado al tercero: un camino breve y un camino largo.

1. El Sendero de Torah y mandamientos
Una orden (Mitzva) es un acto queriendo corregir un deseo.

Cuando corregimos cierto deseo egoísta, el acto de la corrección mismo es la Mitzva. En otras palabras, el acto de la corrección es lo que el creador exigía: corregir el uso de un deseo egoísta a altruista.

La luz lo hace. La luz es la "Torah" (de la palabra hebrea "Ohr" - luz). Existen muchas clases de luz, como la luz de Jassadim (la piedad), la luz de Jocjma (la sabiduría), la luz de SAG de AB, la luz descendente y ascendente, y circundante, y la NaRaNHaY.

Sin embargo, la Torah es la luz general que desciende desde arriba.

Nos enterábamos de que la corrección era hecha vía Torah y Mitzvot (las acciones influidas en por la luz). Esta manera es llamada el sendero de Torah, o el sendero de la luz.

2. El sendero del sufrimiento
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El sufrimiento que refina el cuerpo y nos obliga a que convirtamos nuestro voluntad (egoísta) de recibir en la voluntad de otorgar y unirse con al creador al final. Nuestros sabios dijeron, "Si vos te arrepentís (i.e..., Si vos seguís el Sendero de Torah), entonces estas muy bien, pero si no, pondré a un rey despiadado sobre ti, y te hará arrepentir" (la alusión para el faraón).

En otras palabras los sufrimientos terribles nos obligarán a que tengamos entendido que debemos progresar espiritualmente a pesar de todo solamente. El simple desarrollo de la tecnología, las éticas, o cualquier otro campo nos degradará al final más y más, con cada pasar de generaciones.

Está escrito: "Por bien o por el mal. Si tu lo mereces, yo aceleraré (te conduciré al tercer estado); si vos no lo mereces, entonces por el dolor y los sufrimientos llegaras." Quiere decir que observando Torah y mandamientos, aceleramos nuestra corrección y no necesitaremos la agonía severa y el largo sendero de obligarnos a que nos corrijamos (con la ayuda de la luz, a través de Torah y mandamientos). Si no es por la  vía de la Torah y mandamientos, nuestra corrección en todo caso será terminada por el sendero del sufrimiento; será forzado en nosotros.

El sendero del sufrimiento implica el castigo de las almas en infierno.

¿Qué a decir verdad es "Infierno"? En resumidas cuentas, el infierno es el presentimiento de la pequeñez total, la pequeñez, y bajeza de los atributos de egoísta comparado con la luz superior y la perfección. Es la diferencia entre el Uno superior y yo. Esto es el contraste entre las sensaciones de egoístas y las sublimes altruistas. El infierno es un abismo terrible e interminable que es sentido entre estos dos estados. 
Eso es como se puede llegar a, “el Fin de la corrección” (i.e..., Decir el estado tres) es una necesidad para todos y está predestinado por el primer estado. Nuestra elección es solamente entre el sendero del sufrimiento y el sendero de Torah y mandamientos.

Por lo tanto, hemos aclarado cómo los tres estados de las almas están conectados entre sí y necesitan cada cual la  existencia del otro.
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No es muy correcto decir que hay solamente dos senderos, nombrados el sendero de Torah y el sendero del sufrimiento. A decir verdad, es imposible ser corregido por el sendero del sufrimiento. Solamente la luz corrige. Aprendemos en las cuatro fases de la luz directa: la luz causa la voluntad de recibir, i.e..., Behina Aleph, y luego ella despiertan la voluntad de otorgar en Behina Aleph, que constituye a Behina Bet. Después, la luz continúa la acción en el deseo para otorgar de Behina Bet y crea a Behina Gimel, luego Behina Dalet, etcétera.

La luz afecta los Reshimot en todos los mundos. Eleva y baja, corrige y se desarrolla. Es por lo tanto es imposible ser corregido por el sufrimiento. Lo único que puede ser conseguido a través del dolor es la comprensión de la necesidad de la corrección. Podemos sufrir o despertar rápidamente (antes de que las calamidades más terribles nos sucedan), y con la ayuda de estudios y un grupo nos exponemos a nosotros mismos a la influencia de la luz circundante.

Debemos recuperar nuestra visión antes de que nos lancemos de cabeza en la angustia legítima, porque al final todavía tendremos que regresar al punto de partida. Nosotros Debemos crecer más listos y hacer lo que debemos, o esperar hasta que los sufrimientos nos obligan a que hagamos lo mismo. No hay ninguna otra manera. Por lo tanto, nuestra libertad de elección es en ponerse más listo y aprovechar la oportunidad suministrada.

Ésta es la única elección que tenemos. Necesitamos darnos cuenta de qué debemos hacer rápidamente. En tal caso, nuestro viaje será tranquilo, cómodo, y silencioso. Conoceremos y esperaremos con ansia todo lo que nos aguarda. Por lo tanto, Conseguiremos las mejores cosas constantemente, sentiremos los mejores sentimientos agradables, y atraeremos la luz circundante sobre nosotros mismos.

La alternativa es quedarse tercamente y esperar hasta que el dolor terrible nos fuerza a que trepemos a los mismos peldaños hacia nuestro tercer estado ya existente.

Nos equivocamos en nuestra interpretación del concepto de la propia voluntad normalmente. Lo percibimos como una habilidad de hacer algo libremente. Sin embargo, nada es ¡libre o gratis!
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Nos es dado un deseo en el que funcionamos, y podemos hacerlo de la manera correcta o la manera equivocada.

Mis deseos son pre - inculcados en mí. Exactamente puedo trabajar con ellos cuando están dentro de mí, en su manera corrupta. Esto quiere decir que no los inspecciono en vista del propósito de la creación sin verificar lo que debo hacer con ellos, lo que el creador quiere de mí primero. Sólo los sigo. Esta situación es mirada como vivir en este mundo. En otras palabras, escojo un camino lento y doloroso.

Sin embargo, hay otra manera. Puedo revisar mis deseos, compararlos con el futuro, con mi estado corregido, saber qué forma deben al final tomar, y tratar de descorrer la luz circundante. Esta luz los corregirá y los igualará con el creador con el propósito de que empezaré a sentirlo.

Esta es la diferencia entre una existencia sin sentido en los deseos de este mundo debajo del Machsom, y una existencia en contacto con el mundo superior, en la aspiración hacia él, en combinar con mis deseos los del mundo superior. Ésa es la manifestación de nuestra propia voluntad.

17. De todo lo anterior, nosotros comprendemos la tercera investigación: cuando nos revisamos, descubrimos que somos tan corruptos y tan despreciables como podemos ser…  

No hay necesidad de explicar a cada persona qué realmente lo es. El

El significado de no conocer a si completamente es que todavía debe sufrir un período del reconocimiento de mal (mi mal individual). Entonces verá que todo de sus deseos y las intenciones son solamente para su propio beneficio, que está listo para dejar todo de satisfacer los deseos incluso más insignificantes de que no se preocupa en absoluto por qué ocurra alrededor de él. Éste es el significado de la bajeza, la oposición para el creador.

Cuando nos revisamos, descubrimos el que somos tan corruptos y tan despreciables como podríamos ser. Sin embargo, cuando miramos al creador, debemos ser similares a él, porque no hay nadie superior a él ,ser como el creador que nos creó. Eso es porque la naturaleza del perfecto es efectuar leyes perfectas.
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¿Cómo podía algo imperfecto crear algo perfecto, y vise versa, cómo podía ser emanado por algo perfecto algo imperfecto? Eso es imposible, porque si el creador es perfecto, y crea algo imperfecto, quiere decir que este fallo existía en él en primer lugar.

Ahora podemos tener entendido que nuestro cuerpo con todos sus deseos de egoísta insignificantes no es nuestro cuerpo legítimo (es lo que hemos recibido del sistema impuro). Nuestro cuerpo legítimo, eterno y perfecto (corregido), ya existe en el tercer estado.

Las ideas impuras y los deseos que recibimos de la línea izquierda (nuestro supuesto cuerpo "Impuro), son solamente dados a nosotros para corregir. Mientras treparnos por medio de nuestros deseos corregidos, como los niveles de una escalera, ascendemos al tercer estado. Eso está donde recibimos nuestra forma completa, en la recepción por el bien del otorgamiento. Todos los 620 deseos impuros dados a nosotros deben ser convertidos en un cuerpo perfecto y puro.

Por lo tanto, el estado uno (en que Malcjut es simplemente un punto) necesita nuestra recepción de una concha corrupta y repugnante (Klipa, la voluntad de recibir), del deseo egoísta. El Estado dos nos separan del creador, (no lo sentimos, porque cubre todos nuestros sentimientos) para corregirlo y permitir que nosotros recibamos nuestro cuerpo eterno en el estado tres. No necesita protestar por eso (tal cuerpo repugnante) airadamente porque nuestro trabajo no puede ser hecho excepto en cuerpos temporales y tan derrochadores como los nuestro (en estos deseos detestables y egoista)....

Necesitamos para trabajar con ellos. ¿Si no teníamos estos deseos, qué tendríamos que corregir? Necesitamos comprender los actos del creador de algún modo. ¿Por qué necesitamos esta metamorfosis? ¿Por qué tenemos que sufrir todas estas fases de la corrección? ¿No podríamos haber ahorrado esta corrección forzosa? Podíamos realmente, pero entonces nos quedaríamos en un punto, un simple feto dentro del creador.
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Cuando revisamos los 620 deseos que son opuestos al creador, los corregimos, y los hacemos similar a Él, nos ponemos iguales al creador. Por eso es que creó ésos 620 deseos por su voluntad para otorgar.

Cuando los corregimos, nos ponemos similares a su otorgamiento, adquirimos las propiedades necesarias, la intención, poder, y conocimientos. Aprendemos qué ocurre dentro del creador mismo y nos ponemos igual a él.

Por lo tanto, es imposible recibir esos 620 deseos corregidos con anticipación. Si ésa fuera la cosa, no podríamos adoptarlos en nosotros sin girarlos de lo negativo a lo positivo, hasta que se ponen similares al creador.

Por lo tanto, ya estamos en un estado perfecto, en la correspondencia con el creador perfecto que nos ha hecho en el segundo estado (no importa que el segundo estado sea bajo, porque no somos nosotros mismos). Debido a que nuestro cadáver va a morirse, y debido a que está aquí solamente en el momento necesario de la recepción de su forma eterna, no puede causarnos ningún daño.

El creador nos dio un cuerpo repugnante y vil, y egoísta dejándonos caer en la negatividad infinitesimal. Hizo esto con el propósito de que podríamos tener una manera de ascender. Para esa razón, estas propiedades fueron creadas artificialmente.

Son, a decir verdad, un reflejo de sus atributos, permitiendo que nosotros los hagamos similares a los del Creador.

Si los invertimos de recepción a otorgamiento, las intenciones anteriores se mueren, se pudren, y desaparecen, dando lugar a las intenciones de otorgar en su sitio. Por lo tanto, este cuerpo está solamente aquí por el momento, necesario para la cancelación y recepción de nuestra forma eterna.
18. Que resuelve que nuestra quinta investigación,  que lo fue -¿cómo podía ser eso de las acciones transitorias y (gustad del creador) derrochadoras que serían extendidas eternas (concreto, discontinuo y del tamaño limitado)?
¿Cómo puede provenir de algo eterno, algo temporal, limitado, bajo, e imperfecto? No comprendemos estas cuestiones completamente porque no hemos sentido ningún tipo de eternidad. Eso  es opuesto a lo que es a nuestra condición.
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Sin embargo, la dificultad todavía está. Comprenderemos qué está diciendo Baal HaSulam solamente cuando la eternidad empieza a brillar sobre nosotros desde arriba.

Ocurrirá despacio cuando empezamos a conseguir la luz circundante que crea el universo completo y perfecto alrededor de nosotros y crea esta fotografía en nuestro recuerdo. Solamente entonces empezaremos a comprender esta contradicción, cómo esta eternidad perfecta y la perfección, sin incluso un vestigio de la limitación, el contraste, o los contrario, en que todos los puntos son perfectos y eternos y continuos, que pueden venir desde un origen donde los estados y acciones están pasando, por transitorias y bajas.

Vemos que estemos efectivamente en un estado digno de su eternidad, queriendo decir que incluso ahora somos seres eternos y perfectos.

Lo único que nos obstruye el sentir de esta eternidad es la concha que nos envuelve, esto es nuestra intención egoísta impura. Estamos como un campo magnético que refleja todo lo que proyectamos aparentemente. De cuándo dejamos de girar hacia adetro y podamos girar con la corriente de adentro hacia fuera, en un instante sentiremos la eternidad y la perfección en la que estamos en realidad. Debemos neutralizar la concha solamente.

Y nuestra eternidad necesita de esa concha egoísta, el cuerpo, que nos habría sido dada solamente para una obra temporal y derrochadora (para centrarlo en el altruismo e incrementarlo de ser un punto a ser un círculo, representando el nivel del creador), porque si habría de quedarse eterno, nos habríamos quedado separados de la vida de vidas por toda eternidad. 
Cuando hemos dicho en ítem 13, esta forma de nuestro cuerpo, que es la voluntad de recibir solo para nosotros mismos (con la intención para nuestro propio motivo), no es para nada la idea presente en la creación, porque allí somos constituidos como tres estados (en primer lugar), pero mejor dicho (a nosotros) nos parece que solamente estamos  en el segundo estado (Con el propósito de que lo adquirimos solo para lograr el tercer estado).
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No debe parecer como una paradoja, o algo anormal. Nosotros estamos en el tercer estado a decir verdad, y solamente existimos en el segundo con nuestros sentimientos subjetivos, en el orden de corregirlos para corresponder a la verdadera situación.

No debemos ponderar (esto no es  ninguna pregunta) sobre el estado de otros seres en el mundo (son insignificantes para nosotros), desde  que el hombre sea el centro de la creación.

Pensamos que la especie humana no puede ser el centro de la creación, porque estamos perdidos, incluso en este planeta. Subsistimos a base de una capa fina del planeta, sentándose sobre un volcán vibrando y humeando, y a punto de entrar en erupción. Estamos en un universo inmenso, en función de una pequeña e insignificante de estrella llamada "Sol".

Si nos medimos con respecto a la naturaleza del inanimado o el vegetal, que son tan abundantes, vemos que somos una minoría insignificante diminuta. Vos también puedes decir la misma cosa con respecto a la naturaleza viva, que es miles de veces más grandes que nosotros en números.

Si subsistimos a base de este planeta como animales, totalmente desconectado y ajenos al mundo superior, sin aceptar el propósito de la creación sobre nosotros mismos, nos hacemos fracciones diminutas en espacio y en este mundo naturalmente. Si empezamos a adquirir los atributos del mundo superior, nos haremos señores del universo. Durante la subida al superior Mundo, empezamos a absorberlo en nosotros mismos, hasta el punto del infinito.

Asiste que sin la conexión con el mundo superior somos insignificantes. A decir verdad, ésta es nuestra fuerza verdadera. Hasta el punto de que adquirimos esta fuerza superior, siendo la luz que controla, crea, sostiene y llena todo, y llegamos a poseer esa luz, nos pondremos de pie más alto que toda la naturaleza.

No debemos ponderar sobre otros seres en el mundo entero, ya que el hombre (una persona que consigue el mundo superior) es el centro de la creación.
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 Todas las otras creaciones (inanimado, vegetal, y vivo)  no tiene su propio valor, pero como mucho solamente son útiles en traer a la humanidad al estado completo. Por lo tanto, ascienden y bajan con hombre sin cualquier estima para sí. Dependen de nosotros, sobre cuánto nos los dibujamos a nosotros mismos para el propósito de nuestra subida.

Cuando uno empieza a ascender en la espiritualidad, uno encuentra un interdependencia maravilloso donde cada rasgo interior de uno no es propiedad de uno, pero si un reflejo de la naturaleza externa. Mi naturaleza viva contiene la naturaleza entera alrededor de mí. Mi grado vegetal es más interno, queriendo decir que es un reflejo más alto de la naturaleza vegetal entera. Mis deseos de inanimado son un reflejo más alto del universo entero, de la naturaleza inanimada entera alrededor de mí.

En cuanto descubro esta dependencia, empiezo a usar la naturaleza a través de la percepción de ella, comprendiendo su lengua y sensaciones por consiguiente.

Ésa es la razón Cabalística dicha, comprender la lengua de las aves y los animales, y sentir y comprender todo alrededor de ellos.

Eso es descrito como el hombre que contiene todo dentro metafóricamente.

Después de eso mientras asciende a los mundos superiores, descubrimos la naturaleza circundante entera dentro de nosotros, en nuestros nuevos atributos. Nuestras naves interiores, nuestra percepción del mundo circundante, se ponen incompletos. Por consiguiente, somos separados y cortados de nuestro entorno.
La ausencia de la pantalla, que causó la segunda restricción, creó una división de mundos internos y mundos externos. Las partes del Partzuf fueron creadas de lo más íntimo a la más exterior.

Apenas la pantalla concluyente y colectiva es creada, todo se unirá en una estructura de diez Sefirot, y nuestro mundo entero será contenido en cada uno de nosotros. Entonces nos uniremos todos en un alma sola, y nos hacemos Adam, el único Adam (Adam JaRishon), conteniendo todo adentro.
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Por lo tanto, no necesito preguntar sobre el resto de la naturaleza, ella depende solo de nosotros. Descubrimos cuán gravemente influimos en ella ahora. Cuando nos corregimos espiritualmente, descubriremos fantásticos cambios para mejorar nuestra naturaleza rodeante. No necesitaremos ingeniería genética poder mantenernos a si mismos. La naturaleza creará todo que necesitamos en nosotros por separado.

Continuemos a estudiar "La introducción para el libro de Zohar", donde hemos revisado los primeros tres puntos cuidadosamente. Aquí Baal HaSulam se acerca a la cuarta duda. 
19. ¿Si el creador es amable y causa la bondad solamente, cómo podía crear sus creaciones adrede con el propósito de que esten dadas a sufrir y llorar durante sus vidas?

Es dicho que todos estos sufrimiento son predeterminado en nuestro primer estado, en que nuestra eternidad perfecta será conseguida del futuro tercer estado, que nos obliga a que persigamos el sendero de Torah o el sendero del sufrimiento que nos obliga a que persigamos el sendero de Torah o el sendero de sufrir para conseguir la eternidad en el estado tres.




¿De qué está hablando Baal HaSulam? Déjame recordarte con la ayuda de un bosquejo pequeño.

Decimos que ese estado, creado por el creador, el estado del infinito, está totalmente lleno de la luz y esto es Malcjut. En el estado dos, Malcjut 
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 lleva a cabo a un Tzimtzum, se pone vacío, y durante este estado ha estando llenado con la luz gradualmente, efectúa las rectificaciones, que finalmente resultan en el tercer estado, cuando Malcjut vuelve a estar totalmente lleno de la luz.

Este tercer estado es equivalente al primero, la única diferencia entre ellos es que el tercer estado fue conseguido por Malcjut mismo.

De acuerdo con el bosquejo más arriba, el primer estado es creado por el creador desde afuera, por la luz circundante llamada Ohr Sovev. El tercer estado - el mundo del infinito - es conseguido por la corrección de Malcjut misma, que absorbe todas estas propiedades previas. Se hacen las propiedades de Malcjut, que llena el volumen entero del infinito atrayendo la luz exterior.

Eso no es que el creador gobierna y llena el mundo del infinito, pero mejor dicho Malcjut llena este vacío desde adentro su propio deseo. Vamos a revisar cómo estos tres estados se predeterminan.

Hay una oportunidad de pasar del primer estado al segundo y luego del segundo al tercero en la siguiente manera: del primer estado, pasamos al segundo descendiendo los supuestos niveles de ascendencia (los mundos, lo Partzufim y Sefirot). Este proceso es descrito como desarrollándose generalmente de arriba hacia abajo, del mundo del infinito a nuestro mundo.

El pasaje del segundo estado al tercero constituye los niveles de subida (la corrección) de las almas. Naturalmente, no existimos entre las primeras y segundo etapas; no hay ningún ser creados por el momento. La ruta de la creación empieza entre el segundo y el tercer estado.

Hay dos senderos: "El sendero de Torah y el sendero del sufrimiento". 

La diferencia es solamente el tiempo. Desde el principio hasta el final de cada sendero, debo sufrir cierto número de niveles. Todo el tiempo mientras para pasar de un nivel a otro tengo que sentir el mal y la corrupción de mi estado en curso y la perfección esperados en el próximo. Puedo valorar la corrupción del nivel en curso y la perfección del futuro bajo la influencia de mi grupo, los libros y el Rav o bajo la influencia de los golpes de que seré objeto. Estos golpes actúan despacio; son estirados por tiempos y por lo tanto prolongo mi viaje sobre el sendero del sufrimiento.
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Sin embargo, con la ayuda de libros, el Rav, y mi grupo, puedo darme cuenta de la corrupción de mi condición en curso y la perfección del siguiente estado rápidamente e ir hacia adelante por mi propia voluntad por lo tanto. Es decir la ruta misma no implica escapar de un estado corrupto a un mejor estado necesariamente, mejor dicho, si quiere estar en un estado del logro y júbilo. El sendero mismo se hace una subida y el tiempo gastado en cada uno se encoge literalmente a un mínimo. Aquí esta la diferencia entre el sendero de Torah (la luz) y el sendero del sufrimiento.

Solamente con la ayuda de un origen exterior al mismo - creado puedo empezar a avanzar a lo largo del sendero de Torah en lugar del sendero del sufrimiento. Yo mismo creo mi grupo; el grupo es lo más importante. Solamente con la ayuda de mi elemento complementario, cambiando del factor natural de influencias sobre mí con la influencia de mi grupo, empiezo a moverme mucho más rápido. Este es el factor más importante a disposición. Nuestros estudios no pueden garantizarnos progreso. La esencia de lo que estudiamos es crear fuerza alrededor de nosotros que influiría en nosotros y cambiaremos de lugar más rápido que esas fuerzas naturales que cambian de lugar  al resto de humanidad. Ésta es la razón por la que recogemos; esto es por  lo qué estudiamos y tratamos de comprender por qué Kabbalistas, que ya han conseguido esto, nos asesoran en cómo acelerar nuestro desarrollo, nuestro pasaje del segundo estado al tercero.

Así que, Baal HaSulam dice que todos estos sufrimiento sentidos solamente en el Klipa de nuestro cuerpo, (i.e..., En nuestros deseos todavía incorrectos), que son creado para nada más excepto que para morirse y ser enterrados.

Esto quiere decir que debemos enterrar estos deseos para el propósito de no usarlos. Los deseos que no han de ser usado por el hombre son llamados bajo.

Esto señala que la voluntad de recibir (el deseo egoísta de obtener todo, llenar a uno mismo) fue creado solamente para ser destruido en el modo en el que existe, en su modo inicial, y ser pasado en la voluntad para otorgar.
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. El sufrimiento es solamente dado a nosotros para descubrir la insignificancia y el daño de la voluntad de recibir.

En otras palabras, hay un objetivo en el sufrimiento, un poco de causalidad, y las personas que tratan de perseguir el sendero correcto, reemplazan el sufrimiento corporal (de su egotismo insatisfecho) con soluciones propias.

Cuando el mundo completamente acepte ponerse libre y aniquilar la voluntad de recibir para su propio motivo, todos tendrán el deseo para dar a otros solamente. Esto transformación ocurrirá bajo los efectos del enorme sufrimiento del que Baal HaSulam escribe en su artículo "La última generación", y que los profetas antiguos nos pronosticaron señalando como un principio de este período. 
Cuando el mundo completamente se libere y aniquile los deseos egoístas, cuando decide adquirir la voluntad para otorgar, aniquilará todo el mal en el mundo entero y todos estarán seguros de una vida próspera y completa, porque cada uno tendrá al mundo completo que lo cuidará en sus necesidades. Sin embargo, cuando todos solamente desean recibir para su propio motivo, esto será la causa del sufrimiento, las atrocidades, y las guerras, de las que no podemos escaparnos. Este deseo quita fuerza al cuerpo con la enfermedad y el dolor.

Es decir sobre todos nuestros niveles el sufrimiento es determinado por nuestro egoísmo común. Naturalmente, cuando la humanidad se desarrolla, este sufrimiento aumentará arriba solamente al punto de ponerse tan insoportable que todos querrán ponerse libre de su propio egoísmo sólo para dejar de sufrir. Eso es  por lo tanto la llamada la ruta del sufrimiento. Imagine cuánto sufrimiento, como un todo tendrán cada persona y la humanidad para ser aprobado para ponerse libre del egoísmo como una fuente del sufrimiento voluntariamente. ¿Cuánto debe darse cuenta de su propio mal cada uno de nosotros? ¡Sólo imagine qué está por delante de nosotros en todo caso un futuro horrible!

Por otro lado, atrayendo la luz superior en este mundo, incluso nuestros grupos pequeños alivian a las personas de sufrir, aunque no saben nada sobre Kabbalah como un método de conseguir la felicidad. Ya les damos algunos factores interiores subconscientes que los ayudan encontrar las respuestas correctas para sus preguntas sobre el sufrimiento rápidamente. 
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Vemos cómo uno nueva persona viene a un grupo y sin saber o comprender qué está haciendo el grupo, en seguida, él mismo se adapta a lo que se ha estado enseñado allí.

Tardó meses o muchos años a aquellos que han estudiado por mucho tiempo llegar a este nivel, mientras que los recién llegados eran tan rápidos en la adaptación.

Esto ocurre porque hemos preparado el terreno para ellos. Además, cada generación que se está comprometido en el trabajo espiritual de forma semejante influye en todas las generaciones consecutivas.

Así que no debemos estar en la idea de los enormes sufrimientos que nos aguarda. Incrementando el número de personas que investigan Kabbalah, ayudamos al mundo para que llegue a la comprensión del mal más rápido. En un futuro próximo la humanidad comprenderá evidentemente que el egoísmo es el origen de cada mal. Todo lo que nosotros  hemos venido a dejar es mostrar que hay un método para volver este mal a bien.

Por lo tanto, podemos ver que todo sufrimiento en nuestro mundo exista solo para abrir nuestros ojos, obligarnos a que nos pongamos libres del egoísmo malvado de nuestro cuerpo, y conseguir la forma perfecta del deseo para otorgar. El sendero del sufrimiento es bastante capaz de empujarnos hacia esta condición deseada.

Es decir a más temprano que la persona se de cuenta de la razón de su sufrir, más temprano su grupo podrá ayudarlo, más rápido él conseguirá el mundo superior, la eternidad, la perfección y la sabiduría.

Sepa, que los mandamientos en relación con las relaciones entre las personas son más importantes que las relaciones del hombre con el creador, porque la donación para otros resulta en el otorgamiento sobre el creador.
¿Es decir dónde y cómo puedo reconocer el mal? ¿Dónde esta él y cual es su propósito? Puedo comprenderlo más rápido trabajando con mis amigos en un grupo.

Esto es por qué es dicho que las relaciones entre las personas son más eficaces para encontrar el mal que las relaciones entre hombre y el creador. Desde entonces las relaciones con el creador del hombre son escondidas de él, puede imaginarlas en todas diferencias posibles, pero ninguno de nosotros lo sabrá con seguridad, hasta que nuestros ojos se abren y vemos nuestras relaciones verdaderas con el creador.
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Al mismo tiempo, las relaciones entre los miembros de un grupo como con adversarios, antagonistas o con amigos legítimos dirigiéndose hacia el objetivo mutuo, los acuerdos y los desacuerdos entre otros - esto es el piso para las pruebas, un laboratorio en el que la persona puede descubrir rápidamente todas las razones de sus terribles estados. Comprenderá cómo hacer los cambios necesarios para poder conseguir el mundo superior.

Esto es precisamente por qué somos dados a este mundo y en nuestra vida entre las otras personas. Una sociedad inmensa es creada alrededor de cada uno solo de nosotros resueltamente. Por otro lado, cada uno de nosotros tiene una oportunidad de crear una sociedad pequeña en la que puede trabajar en sus cambios interiores. Tenemos todo eso, así que sólo tenemos que lograrlo.

20. Después de toda la investigación que hemos hecho hasta ahora, podemos responder a la primera pregunta: "¿Qué es nuestra esencia?" ahora, porque es la esencia de todas las esferas de la creación, que representan no más y no menos que el deseo de recibir.

Sigue que somos un "Deseo de recibir el placer" creados por el creador.

No en la manera en la que aparécenos en el estado dos (en la condición incorrecta, lejos de la perfección, después de todas las etapas de la ascendencia de los mundos y lo Sefirot), como una voluntad de recibir, del mundo entero del infinito, en nuestra forma eterna, para uno solamente (el deseo de egoísta), pero en estado como deseo de otorgar, complacer al creador.
Pero aunque en realidad no hemos logrado este estado tres (en nuestras sensaciones) y todavía queda dentro de los límites del tiempo (i.e., Todavía estamos por subir a los niveles de la corrección), en lo más mínimo no disminuye nuestra esencia (la cuestión era - lo que es nuestra esencia. El hecho de que estamos ahora en el estado del fallo, no disminuye nuestra esencia interior), porque nuestro tercer estado (el futuro estado) es garantizado por la presencia del estado uno. El Uno quien lo recibirá en el futuro es similar a uno quien lo tiene ya recibido (que si sabe exactamente qué recibe y que está completamente confiado en su futuro estado).
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Si tuviéramos "Fe", i.e..., No el egoísmo, pero un deseo para otorgar, entonces sentiríamos nuestro tercer estado con anticipación. Ya estaría brillando sobre nosotros desde lejos, incluso en nuestros estados incorrectos, cuando el Ohr Makif (la luz circundante) está brillando sobre nosotros.

En este caso, no sentiríamos ningún problema, cualquier fallos, incluso en el estado dos, porque recibiríamos la luminiscencia de nuestro futuro estado tres. Esto se parece a una persona que, con todas las responsabilidades y las tareas que tiene que hacer durante el día, aguarda la tarde cuando recibirá algo raro, algo estupendo.

Vos vivís en la expectación de la tarde. Vos estas confundido por el que será algo muy especial, algo excitante, e instructivo. Tu día cambia totalmente. ¿Por qué? ¡Ocurrirá solamente por la noche!

Vos dibujas ese futuro estado sobre ti mismo con anticipación. Por lo tanto, si solamente pudiéramos ver nuestro futuro estado (es solamente posible en la luz reflejada), ya estaría brillando sobre nosotros hoy, y sería como estar dentro de esa luz.

A menudo, cuando la persona es controlada por sus deseos de egoístas, entonces la expectación de un mejor estado es a veces mucho más fuerte que el verdadero dice, que cuando lo conseguimos. Esto es porque la expectación es causada por la luz circundante, y no es limitado por mi Kelim, por mis deseos. 

Es ilimitado porque recibo la luz desde lejos; no está dentro de mi Kelim; viene desde afuera; está alrededor de mí. Es como la luz del infinito así que la expectación de ella es siempre mucho más prometedora y excitante que el sentir del placer verdadero.

Por lo tanto, incluso ahora podemos estar en ese estado (aunque estamos en el estado dos realmente) recibiendo la luminiscencia del estado  tres, pero sólo si poseemos la luz reflejada. Baal HaSulam dice eso aunque en realidad no hemos llegado al estado tres y quedáramos confinados dentro de los límites del tiempo, esto no disminuye en lo más mínimo nuestra esencia, es la razón de nuestro futuro estado tres garantizado a nosotros por el estado actual.
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Y él lo recibirá en el futuro, es similar a uno quien ya recibió.

El factor de tiempo se hace un problema cuando la persona tiene dudas (i.e..., Cuando hay una falta de la fe) ya sea que terminaría todo lo que se supone al terminar en el tiempo en particular. Debido a que la persona consigue tal estado cuando no tiene no más dudas, es como si se logra cosas del estado tres.

¿Así que qué es nuestra tarea hoy? ¿Qué es la cosa más importante para hacer?

Debemos sentir el infinito, la eternidad, el estado del  logro total y omnipresente inmediatamente. Vida y muerte del cuerpo se ponen irrelevantes.

Todo depende de adquirir los atributos de Bina (la fe). Tan pronto como eso ocurre, la luz del estado tres empezará a brillar sobre nosotros.

El cuerpo malvado (nuestros deseos incorrectos) que recibimos actualmente no disminuye nuestra esencia, porque el cuerpo con todos de sus adquisiciones desaparecerá con su origen - el sistema de la fuerza impura. Uno que desaparece es similar a eso que ha desaparecido, como si nunca había existido ya.

Esto es lo que la creación parece del próximo nivel, y si lo superamos y parecemos atrasado y delante de nosotros, entonces el egoísmo desaparece y el estado perfecto empieza a brillar sobre nosotros.

Sin embargo, la esencia del alma vestida del cuerpo es solamente el deseo para otorgar, que está arraigado en el sistema de cuatro mundos puros: Atzilut, Beria, Yetzira, Assiya. Este deseo es eterno, porque es la propiedad del origen de la vida. Es invariable y por lo tanto eterno.

Para tener un mejor entendimiento, miremos el siguiente cuadro.

El creador creó la voluntad de recibir el placer, de arriba a abajo.

Esta voluntad de recibir es el deseo de sentirlo. Si el creador es la luz, entonces el deseo de recibir es el deseo de sentir la luz.
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El deseo no es ni bueno ni malo; es la esencia de la creación.

Debido al estropear de las naves, recibió la intención de Bina sobre cómo usar el deseo: para si solamente o para el creador. Esa superestructura aparece encima del deseo. Por lo tanto hay el deseo, la luz o el origen de la luz (el creador), y las intenciones sobre cómo usar ese deseo. Eso es todo.

Bina

21. No sean guiados por los filósofos que dicen que la esencia del alma es una sustancia de la mente y que esta sólo existe por los conceptos que aprende y desde allí crece y ellos son su esencia.

La pregunta de la continuación del alma después de la salida del cuerpo depende únicamente del grado de conceptos que esta ha adquirido, hasta en ausencia de tales conceptos, y allí no deja nada para seguir.

La filosofía declara que la existencia del hombre depende de su conocimiento de la naturaleza.

¿Qué está contenido en este conocimiento? Esto es justamente el entendimiento de lo que existe fuera de mí. Primero, ¿este conocimiento es absoluto?  Incluso por la investigación, entendemos que el mundo que sentimos alrededor de nosotros no es nada más que el resultado de nuestra percepción subjetiva. Si nosotros tuviéramos sentidos diferentes,  sentiríamos el mundo  de manera muy diferente, no como el aire, cuerpos sólidos o líquidos, los estados gaseosos y plasma de la materia.  El mundo tendría un grado completamente diferente de densidad y otra calidad de percepción.

La manera en que el mundo existe alrededor de nosotros es simplemente una consecuencia de nuestros estados internos. Es por eso que lo que estipula la filosofía ha sido que la vida del hombre es depende de su concepto del mundo externo, esto esencialmente contradice la opinión de kabbalah.

También es inaceptado por el corazón, y alguien que alguna vez trató de adquirir algún conocimiento sabe y siente que la mente en sí misma, es una posesión y no el poseedor

Sin embargo, como hemos dicho, toda la sustancia de la creación renovada, tanto la sustancia de los objetos espirituales como la sustancia de objetos corpóreos, no es más ni menos que una voluntad para recibir.

Nuestra esencia es la voluntad para recibir. Además, cualquier diferencia entre una esencia y otra, depende de sus  respectivos deseos de recibir, lo que genera necesidades dentro de cada esencia, que a su turno crean ciertos pensamientos y conocimientos, que son suficientes para satisfacer aquellas necesidades.

Por lo tanto, los deseos son el punto, el corazón mismo,  que está dentro de nosotros. Nuestra mente es creada para satisfacer estos deseos. Nuestra esencia no es la mente;  esto es la voluntad para recibir.

Tal como los deseos humanos se diferencian el uno del otro, también lo son sus necesidades, pensamientos e ideas. Por ejemplo, aquellos que desean recibir, son limitados por los deseos bestiales, sus necesidades, pensamientos e ideas, todo tiende a satisfacer aquellos deseos.

La gente sólo se diferencia en las combinaciones de sus deseos. Además, no podemos hacer nada con la gente. No podemos afectarlos desde fuera,  no importa que presión pongamos sobre ellos.

De alguna manera, nosotros indirectamente deberíamos encontrar un modo de acelerar su desarrollo y transición del nivel animado al humano y del humano al espiritual. A no ser que los deseos de la persona cambien, nosotros no seríamos capaces de darle algo que esté fuera de sintonía con sus deseos, porque su esencia es un deseo.

El nivel en curso del desarrollo de sus deseos constituye su estado verdadero.
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En cada uno de nosotros, hay cinco niveles de deseos: inanimado, vegetativo, animado, humano, y espiritual.  Cero, uno, dos, tres, y cuatro son cinco tipos de deseos (o cinco tipos de Dargot Aviut), cinco clases de ego. Este es el modo en que la gente se desarrolla. Sin embargo, si la persona alcanza un nivel de donde él pasa desde los deseos humanos a los espirituales, un punto en su corazón surge y él comienza a sentir algo. Este punto es un principio del deseo espiritual, mientras el final de ello es la semejanza con el Creador. Tal es el camino de la corrección.

Los deseos se desarrollan naturalmente hasta el nivel espiritual, mientras que el desarrollo del punto en el corazón puede seguir el camino de Torá o el camino del sufrimiento. 

Vivimos en una sociedad donde cada uno tiene sus propios deseos. Por consiguiente, cada persona existe en un cierto nivel de desarrollo: inanimado, vegetativo, animado, humano, o espiritual.

Si la gente viene a nosotros, tenemos que determinar si ellos ya alcanzaron el nivel necesario. En otras palabras, tienen despierto el punto en sus corazones?  Si es así, entonces ésta es mi sociedad, mi grupo. Busco a tal gente para construir una fuerza alrededor de mí que me ayudaría a avanzar en la dirección correcta.

Algunas personas vienen a nosotros con sus deseos, siendo éstos solamente sobre los niveles inanimados,  vegetativos, animados, y humanos. Los deseos humanos incluyen ansias por la riqueza, el honor, la fama, y el conocimiento. Cualquier deseo por debajo de aquel nivel es considerado natural.

Por lo tanto, la gente cuyo nivel de deseo está por debajo del nivel del punto en el corazón, nunca nos entenderá.  Sin embargo, como atraemos la Luz Circundante sobre nosotros, gradualmente los elevamos también. Más y más  gente ha venido a nosotros recientemente con la mayor preparación  interior para adoptar nuestro material, en un paso de siempre-aceleración.
Sin embargo, hasta el cambio de deseos de la persona, él no será capaz de entender algo. En otras palabras, cada uno entiende sólo por el punto de su deseo. El que alcanzó un cierto nivel, sólo quiere realizar los deseos en aquel nivel. Él no está  interesado en deseos por debajo de este nivel, ya que él ha crecido por encima de ellos, tampoco  entiende los deseos por encima, ya que  los percibe casi como irreales.

Por ejemplo, tome a una persona simple de una villa, comience a decirle lo bueno que es escribir  música, pintar y descubrir los secretos de la naturaleza. No teniendo  tales deseos, él simplemente no entenderá. Asimismo una persona común no quiere ser un millonario.

Por lo tanto, cada uno de nosotros actúa sólo desde el nivel de deseo que está desarrollado en nosotros; de ahí, nos deberíamos relacionar con ello en su proporción. Por lo tanto Baal HaSulam dice que lo  más importante no es el conocimiento humano o los pensamientos, pero sí los deseos. La única cosa  que podemos hacer por la gente y por nosotros mismos es  estimular una rápida evolución  de deseos. Esto conducirá al mundo hacia un estado perfecto, rápidamente y sin dolor.

Por ejemplo, aquellos cuyo deseo de recibir es limitado sólo a los de tipo animal del placer, sus necesidades, pensamientos y motivos, se dirigen a satisfacer en su totalidad  este deseo animal.  

Aunque utilizan la razón  y el conocimiento humano para este propósito (de hecho, es  tiempo para ellos de crecer), su mente está como la mente de un animal, puesto que se esclavizan al deseo animal y a su servicio.

A veces nosotros vemos a individuos influyentes y muy seguros de sí mismos, que al parecer, entienden para qué están viviendo. Sin embargo, a pesar de su confianza y comprensión en sí mismos, ¿cuáles son sus verdaderos deseos?  De hecho, ellos sólo quieren adquirir algo en esta vida y contentarse  con esto. 

Sobre la otra mano, aquéllos cuyo deseo de recibir  generalmente demanda placeres humanos tales como  honor,  poder o control sobre otros, que no están disponibles como los del tipo animal, sus mayores necesidades, los pensamientos y el conocimiento son determinados sólo para la consumación de sus deseos, tanto como sea posible. Otra vez, aquéllos con el deseo de recibir generalmente requieren todas sus necesidades, pensamientos, y el conocimiento sólo para satisfacer este deseo. 

La mente, pensamientos, y el conocimiento se proponen para servir los deseos y realizarlos.

22. Estas tres clases de deseos predominan en cada hombre, pero cada uno los combina en dimensiones diferentes. Todas las diferencias entre la gente vienen de este punto. Hablando sobre propiedades materiales, usted puede dibujar una analogía a propiedades espirituales, según su valor espiritual.

23. Así, las almas de las de personas con su investidura espiritual, la Luz reflejada (Ohr Hozer), que ellos reciben de los Mundos Superiores y desde los cuales descienden, encuentran sólo el deseo de conceder, la intención por el Creador. Esto es la esencia del alma.

Después de su investidura en el cuerpo de un hombre, lleva en él las necesidades, pensamientos, y el intelecto que  apunta al dar, la complacencia para el Creador según el valor del deseo  del alma..

Baal HaSulam dice que a medida que avanzamos y trabajamos en el contacto con el Creador, comenzamos a entender al Creador y entrar en lo Infinito y la Perfección. Logramos la creación verdadera que se libera desde nuestra existencia presente, sobrepasamos el nivel de vida y muerte. Sin embargo, nosotros continuamos trabajando con nuestros deseos, invistiéndolos con la intención por el Creador. Los mismos deseos permanecen; ellos justamente adquieren una dirección opuesta. 

 Además, con el cambio de dirección,  obviamente adquieren un relleno diferente.

24. Así, la esencia del cuerpo es sólo el deseo de recibir para sí mismo en todas sus manifestaciones y con todas sus adquisiciones. Todo lo que consigue es solamente para llenar este deseo depravado de recibir lo que ha sido creado sólo para ser destruido y desaparecer del mundo (significa, la intención para su propia consideración,) en el orden de que luego alcanza el estado tres al Final de la Corrección.

 Es por eso que es mortal (nuestra intención egoísta)  y, desde luego,  imperfecta, por que todas sus adquisiciones que se deslizan como una sombra, sin dejar ninguna cosa  después de ellos.

Esto puede ser comparado con nuestra propia experiencia en este mundo. Ya hemos vivido aquí durante unas décadas, pero ¿dónde están todos aquellos logros y placeres de los cuales tanto disfrutamos, en algún tiempo atrás? Todos ellos desaparecen y la persona  es dejada sin nada al final de su vida.

¿Por qué no están acumuladas  en nosotros?
¿Por qué no sentimos una mayor satisfacción siempre? 
¿Por qué, en nuestro estado egoísta, necesitamos siempre perder lo anterior para conseguir un nuevo llenado?

El hecho es que tal es la ley de fuerzas impuras llamadas Klipot.

Ellos no pueden recibir más que una pequeña chispa de luz y son por lo tanto incapaces de conseguir el siguiente llenado antes de que  se deshagan de la diminuta porción anterior recibida.

Esta es la esencia de nuestra vida: exhalación e inhalación, vaciando y llenando. Esto sigue en el mismo nivel, como pequeñas vibraciones: arriba y abajo, arriba y abajo. Además, nuestra vida entera está hecha de tales períodos intermitente de vacío y llenado completo.

 Por lo tanto, Baal HaSulam dice: 

Es por eso que es mortal y, desde luego, imperfecto, por que todas sus adquisiciones se deslizan como una sombra sin dejar algo detrás de ellos.

Al mismo tiempo, la esencia del alma es justamente el deseo de conceder. Todas sus manifestaciones y adquisiciones están llenas con el deseo que ya existe como en el estado eterno 1 y en el futuro estado 3.

¿Qué significa el segundo estado intermedio? 
Este es mi punto de partida desde el cual yo debería lograr mi verdadero estado  tres.  De hecho, ya estamos en aquel estado. Solamente que tenemos sentirlo. Así, nuestro avance gradual hacia el estado tres y su manifestación gradual representan las etapas del camino a través del cual tenemos que ir.

Nada  nuevo pasa alguna vez en el mundo. Mis ojos comienzan a abrirse y gradualmente revelo el Infinito en mis sensaciones. Si la persona se templa encima de este camino, él tarde o temprano comenzará a sentirlo. 

Trate de templarse a este sentimiento: existimos en el mundo del Infinito, del cual percibimos sólo un diminuto fragmento. Solamente necesitamos descubrirlo. Esto es lo que Baal HaSulam dice. De esta manera, la cubierta desaparecerá a lo largo de todas sus manifestaciones y el mundo eterno, infinito va a surgir. 

¿Pero qué debería desaparecer? 
Por la cubierta, significamos nuestro cuerpo egoísta que es destinado para morir, ser enterrado, y desaparecer completamente. El cuerpo egoísta es nuestra intención de recibir para nosotros mismos.

 Al contrario, la liberación del cuerpo sin corregir la hace más fuerte, de manera que ella pueda subir hasta el paraíso (Gan Eden)
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El paraíso, o el Jardín del Edén, es Malcjut del mundo de Atzilut que adquirió las propiedades de Bina.
Así, hemos hecho evidente que la eternidad del alma no depende del conocimiento que  tiene, como los filósofos consideran. La eternidad del alma está en su esencia, es decir en su deseo de conceder.

El alma es eterna; este es el deseo de recibir inicialmente, creado con la intención por el Creador.

El conocimiento que ella obtuvo es su recompensa, y no su representación.

El conocimiento verdadero es el Ohr Jocjma que entra en las intenciones corregidas.

25. De esto, encontraremos una completa solución para el quinto análisis, donde nos preguntamos si es el caso de que el cuerpo es tan imperfecto (por el cuerpo sólo significamos el deseo egoísta con la intención para uno) que, a no ser de que sea descompuesto, el alma pura (por el alma significamos la Luz Superior que entra en la intención por el Creador) no puede entrar, por qué vuelve y se restablece resucitando de entre los muertos? Como es dicho por los sabios, los muerto (i.e., todas estas intenciones egoístas para uno) son resucitadas con todos sus defectos, de modo que nadie pudiera decir que ellos no son los mismos cuerpos.

¿Por qué tenemos que luchar por estas ideas deliberadamente confusas en los textos de los Kabbalistas?  
Según lo que nosotros vimos en artículos anteriores, el alma y su corrección no dependen del conocimiento, sino de un cambio de deseos e intenciones.  Por lo tanto el Kabbalista, aún cuando él escriba tales artículos, como los que estudiamos ahora, que se supone, son para verter cierta luz  sobre nuestro estado, esto es lo menos de todo, en cuestión,  sobre nuestra comprensión, de lo que él quiere decir. Sus intenciones con respecto a nosotros son muy diferentes.
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Él nos quiere, medio dormidos, perdidos, inconscientes y confusos para seguir sus pensamientos. Él no exige de nosotros un entendimiento del texto que leemos ahora.

Lo que él realmente exige es nuestra presencia en aquella cadena de pensamiento, la cual él revela ante  nosotros. Aférrate  a él como un pequeño niño. No es problema cuánto tú entiendes. Lo más importante es tu deseo de acompañarlo.

Solamente esté con su profesor, lo acompaña y él lo conducirá hacia adelante. La persona nunca puede entender con la mente un estado más alto desde un estado inferior, porque muy diferentes son deseos, funciones, y leyes que gobiernan sobre el nivel más alto. Él nunca se elevará al siguiente nivel antes de que  lo entienda. Es completamente imposible.

El Kabbalista deliberadamente confunde sus textos, porque él desea que nosotros sintamos la necesidad de adherirnos a él. Él quiere que nosotros lo sigamos en la oscuridad, como si fuéramos pequeños, desvalidos, y ciegos. 

 De ahí, que está bien este estado de confusión, incomprensión e ignorancia. 
Solamente es necesario  comprender que  no es la mente lo que tenemos que usar, pero sí nuestra intención de fundirnos con el Creador.

Nosotros deberíamos usar nuestros deseos, no el intelecto, porque nuestro intelecto no puede funcionar allí. Esto funciona sólo en nuestro mundo. Es del nivel animado, no espiritual. Cuando hagamos nuestros deseos espirituales, tomados de la mano con el Kabbalista que nos guía, nuestros deseos  cambiarán.

Ellos generarán pensamientos muy diferentes dirigidos a la realización de estos  nuevos deseos espirituales, corregirlos, para elevarlos aún más alto,  absorberlos y entenderlos. 

Es decir la mente es una consecuencia pura de nuestros deseos y se desarrolla junto con ellos. Por lo tanto, se dice que el sufrimiento lo hace a uno más sabio.

Es tan cierto! Porque la mente, el intelecto es la consecuencia de la necesidad para evitar el sufrimiento. Usted nunca debería esperar primero descubrir algo sobre lo espiritual y luego elevarse al nivel de su conocimiento. ¡Nunca! La mente sólo se desarrolla conforme a un cambio de deseo. Siempre avanzamos por este camino.

Es por eso que lo digo otra vez: no importa en absoluto cual es su condición durante la lección, incluso si usted no conoce el lenguaje o no puede "encender" su cerebro hoy.  La única cosa que interesa es su deseo de seguir al autor, al conferenciante, al profesor.  Si usted lo hace, entonces usted avanza.
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Y viceversa, cuando usted viene a la clase relajado, capaz de asimilar todo con su agudo intelecto, con la mente de  investigación, básicamente usted se roba, porque  cambia toda su energía de obtener la información espiritual por la ganancia del cumplimiento puramente intelectual.

Usted tiene que entender que esto es desde el plan de la creación  misma; así, del estado uno. Dijimos que, tan pronto como el plan  se vuelve para deleite de la creación, esto sin falta, crea en las almas, un enorme deseo de recibir este placer, el cual está en el plan de la creación, ya que un gran placer requiere de un inmenso deseo (el Creador deseó deleitarnos con el Infinito; de ahí, Él creó en nosotros el deseo infinito).

También dijimos que este enorme deseo de recibir es la única  creación nueva, la cual  ha sido creada, pues no había ninguna necesidad en absoluto para que algo más grande realizara el plan de la creación. Con su naturaleza perfecta, el Creador no hace nada superfluo.
Una cosa que el Creador necesita para conceder el placer, es la voluntad de recibir el placer.

También dijimos que este enorme deseo de recibir había sido completamente expulsado del sistema de mundos puros y fue dado al sistema de mundos impuros. Ellos son la fuente de la procedencia y existencia de los cuerpos, con todas sus adquisiciones en este mundo, hasta que un hombre alcance la edad de trece (i.e., los deseos egoístas).
Esto es solo un número arbitrario utilizado por Baal HaSulam para confundirnos. Cuando él menciona ciertos números, como 40, 13 o 70 años, él implica una cierta condición interior de la persona. 

Así, nuestro desarrollo puede ser dividido en dos períodos: primero, cuando estamos bajo el poder de deseos egotistas - de manera convencional, este período es llamado la edad antes de 13, antes de la mayoría de edad. 
Después de la edad de 13, una persona con la ayuda de la luz más alta comienza a comprender su alma, que debe corregir su deseo de egotista a altruista. De manera convencional  esta transición es llamada "13 años”.
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Es decir desde este nivel la persona comienza a interesarse en la kabbalah, Él completa la primera etapa de su desarrollo (la realización del mal) y comienza a corregirse y adquirir la intención pura. Él ya existe a cargo de los mundos puros conforme al logro del alma. Es decir antes de que él alcance el estado llamado “13 años”, la persona existe bajo el poder de los mundos impuros. En este estado, constantemente le es dado cada vez más  egoísmo, y él lo absorbe hasta el punto en que finalmente comienza a comprender lo dañoso, vano, y lo malo que es.

Finalmente, la persona llega a un punto decisivo donde  siente la necesidad de comenzar a corregir su egoísmo. Este punto es llamado "la mayoría de edad".

Por sobre este punto,  él es considerado un adulto, i.e., él comienza a obtener la pantalla que le da la capacidad de trabajar con sus deseos en el 

modo altruista.                                             
                                                                            CREADOR 
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También fue dicho que durante los 6000 años que nos dieron a nosotros para el trabajo sobre las correcciones, el cuerpo, i.e., el enorme deseo de recibir, permanece incorregido. Todas las correcciones que son el resultado de nuestro trabajo, suceden sólo con el alma (con la intención). El alma que asciende a los niveles más altos de pureza y santidad simplemente aumenta el deseo de otorgar.

Es por eso que el cuerpo es predestinado a morir, ser enterrado, decaer, porque no hace ninguna corrección y realmente así no puede existir.  ¡Ay!, si aquel enorme deseo de recibir de este mundo desapareciera, el plan de creación no sería realizado.
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 Los seres creados no recibirían todos los grandes placeres que Él planificó para ellos. Un enorme deseo de recibir deleite y  gran placer tiene correlación el uno al otro. Tan pronto como el deseo de recibir  disminuye, el goce del encubrimiento también disminuye  en el mismo nivel.

¿Qué trata Baal HaSulam de decir? 

Él habla de las etapas de nuestro desarrollo. Hay un deseo original - Malcjut y la luz. En la siguiente etapa, el mismo Malcjut adquiere intenciones egotistas para sí.  La siguiente etapa es incorregida. Le llamamos Shevira. Después de  ésto, Malcjut "se destruye", desde que desea gradualmente adquirir el deseo por la causa del Creador.

El trabajo durante 6,000 años es una transición gradual desde la intención de para su propio bien a la intención por el Creador. En esto, el cuerpo no es tenido en cuenta. Constantemente está siendo destruido. Cuando la intención por el motivo del  Creador se obtiene completamente,  la voluntad para recibir se resucita. Esto constituye el séptimo milenio, cuando los "tan llamados muertos" se levanten de sus sepulcros y gradualmente se ensamblen con la intención pura por la causa del Creador.

La  etapa siguiente marca el logro de la corrección final y completa,  cuando prevalece la intención por el Creador.

Allí  sólo existe el Creador y Su Creación. La Creación es un deseo y todo lo que está por encima, es la intención. El Creador creó el deseo, lo cual es nuestra esencia. La intención es una superestructura construida encima del deseo, y sólo aparece para corregir este deseo y hacerlo similar al Creador. 

Al principio, recibimos una intención egoísta que es dirigida hacia nosotros, nuestro ego. Entonces lo transformamos en su opuesto.

Esta transformación ocurre durante los supuestos 6,000 años. El final de ese período marca una completa adquisición  de la intención altruista. En el séptimo milenio, el deseo es corregido junto con la intención. Después de de ésto, el Kli existe en su forma infinita. Cuál es " la forma infinita "? Ésto significa la no limitación para cualesquiera de los deseos originales.
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                                                                                                                                     La intención por el motivo del Creador  hace a la Creación completamente similar a ÉL. No estudiamos lo que pasa con la creación después de ésto.

26. Como ya fue dicho, el estado uno obliga al estado tres a existir. Ha aparecido en toda su entereza, como en el estado uno, según el plan de la creación; nada menos fue planificado.

Baal HaSulam dice que el Creador creó a Malcjut en el centro del mundo del Infinito. Malcjut es dentro de la luz llamado el mundo del Infinito. Éste es el estado uno.
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Él también creó el estado tres, en el cual Malcjut existe en el estado del Infinito, lleno con la luz, donde todo es dentro de ello. Por lo tanto, cuál es la diferencia? La diferencia radica en el hecho de que en el primer caso sólo Malcjut constituyó la Creación; ahora ésta se amplió y llenó el volumen entero del mundo del Infinito.

 Esto es porque habiendo atravesado el supuesto período  de corrección  pasó del estado uno al estado tres. Malcjut se hizo similar al volumen entero, al cual llamamos " el mundo de Infinito" o El Creador. Podemos alcanzar el estado tres, bien tomando el camino de Torah (i.e., la corrección con la ayuda de la luz) o por el camino del sufrimiento.
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En cualquier caso, ambos estados son idénticos en lo que concierne al Creador.  El tiempo y la corrección no existen para el Creador, porque con respecto a Él ambos estados son absolutamente obvios y  verdaderos. Sólo nosotros, que nos estamos moviendo a lo largo de este camino, gradualmente pasamos de un estado al otro.

 Esta transición consiste en las varias etapas. Llamando a la primera " la construcción de los mundos ", a la segunda - "la corrección" y a la tercera - "la subida de las almas”. La primera etapa  necesita la existencia de la tercera.

Por lo tanto, el estado uno obliga a la resurrección de los cuerpos muertos.  Es decir, su enorme deseo de recibir  pierde valor, acabó, y se pudre en el estado dos (durante la corrección).  Otra vez deberá levantarse de entre los muertos en sus enormes dimensiones sin ninguna reducción, es decir con todos sus antiguos defectos.

El trabajo comienza de nuevo para girar el enorme deseo de recibir en el deseo de conceder por el motivo del Creador. Aquí ganamos dos veces: Primero, tenemos la oportunidad de obtener la abundancia y el placer que está en el plan de la creación. Ya tenemos un enorme deseo de recibir, el cual asciende junto con estos placeres.

En segundo lugar, recibiendo de este modo será igual al deseo de deleitar al Creador y será una concesión "pura".

En otras palabras, ganamos la equivalencia de propiedades con el Creador, que es la combinación completa de nuestro estado uno con el estado tres.

Baal HaSulam desea decirnos que el estado uno, en el cual el deseo de recibir el placer fue creado, es un deseo  natural mínimo. En una etapa posterior, este deseo es complementado con una enorme "pesadez" - la intención para uno mismo.  Esta intención negativa va a través de un período llamado " la realización del mal " y es completamente  rechazada por la persona (considerado muerto").

La persona que estudia  kabbalah, adquiere la intención por la causa del Creador con la ayuda de la Luz Superior.
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Logrado esto, la persona adjunta sus deseos a la intención adquirida "y los resucita". Cuando los deseos son usados con la intención para el motivo del Creador, la persona se vuelve completamente similar al Creador.

 Hay varias etapas en nuestro desarrollo.  Al principio, sólo tenemos un deseo. Más tarde adquirimos la intención egoísta llamada nuestro " ego".

Siendo nuestras propiedades naturales, nuestros deseos no se toman en consideración, sin importar cuales son y que forma  toman. La intención (para  qué propósito utilizamos nuestros deseos) es crítica. 
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181
Cualesquiera que sean los deseos que nuestros niños puedan tener, no los consideramos egoístas. A nuestro parecer, ellos se parecen a pequeños animales, y los tratamos con amabilidad. Si un niño toma algo que no le pertenece, no lo consideramos como  hurto, como algo malvado. Juzgamos cada acción por la intención que está elevada detrás de ello.

 El mal comienza cuando adquiero las intenciones egoístas. Entonces lo reconozco como "muertos" y me abstengo a usarlos. Me separo de mis intenciones previas, neutralizo mis deseos, y adquiero la intención para el motivo del Creador bajo la influencia de la Luz Superior.

La primera etapa continúa mientras estudiamos kabbalah. Durante nuestros estudios, la luz Circundante desciende sobre nosotros. En una determinada etapa comenzamos a percibirnos como egoístas, significa, la gente malvada, totalmente opuesta a algo espiritual. Esto sucede porque bajo la influencia de la Luz Superior, comenzamos a sentir nuestro propio mal. Cuando alcanzamos un estado en que no podemos ni utilizar la intención para nuestro propio bien, ni para nuestros deseos, haremos una especie de Tzimtzum Álef y estaremos listos para recibir sólo las propiedades espirituales. La siguiente etapa es la recepción de Masacj ("o la fe"), un nuevo Kli, la intención por el motivo del  Creador.

Tan pronto como  lo recibimos, procedemos a la siguiente etapa llamada "la resurrección"  y "la semejanza con el Creador”.  Baal HaSulam escribe acerca de estas etapas, en el artículo 26.

27.  En verdad, la resurrección no puede ocurrir antes del Final de la Corrección; es decir al final del estado dos.

Baal HaSulam dice: la resurrección de los muertos (i.e., nuestros deseos e intenciones que rechazamos usar) ocurre cuando adquirimos la intención para el motivo del  Creador (Kelim de Ashpa'a). En la siguiente etapa, añadimos AHP a Galgalta ve Eynaim.

Esto es el AHP que ignoramos, considerado antes muerto, y ahora reanimado. Así,  formamos un Partzuf completo que consiste de  Diez Sefirot similares al Creador.

182

La recepción del Galgalta ve Eynaim es llamada "la adquisición de la intención por el motivo del Creador”. La adición subsiguiente del AHP ocurre cuando nosotros resucitamos nuestros viejos deseos antes no utilizados. Por lo tanto, el renacimiento de los deseos muertos, o como la Torah lo describe, "la resurrección de los muertos" pasa justo antes de la de la corrección final.

Naturalmente, ni una palabra de lo que decimos se refiere a nuestros cuerpos biológicos. Sólo hablamos de deseos. Sea lo que fuere de lo que es encontrado en nuestro mundo, no tiene ninguna continuación.
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Por lo tanto después de que conseguimos la extirpación de nuestro enorme deseo de recibir y ganamos el deseo de otorgar, somos privilegiados para alcanzar los niveles del alma que son llamados Nefesh, Ruach, Neshama, Haya, y Yecjida. Ganamos la mayor perfección de modo que el cuerpo provenga de los muertos en todo su enorme deseo de recibir. Ahora esto no nos amenaza más con una separación de nuestra combinación con el Creador.

Por  el contrario, agregando los deseos del cuerpo (AHP) lo conseguimos por encima y le damos la forma de la concesión  (semejanza al creador). Ésto es verdad sobre cualquier característica particular mala.
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             Baal HaSulam dice que en primer lugar, rechazamos nuestros deseos originales y hacemos un Tzimtzum sobre ellos. En segundo lugar, adquirimos un nuevo deseo. Nuestra tercera acción es la resurrección de nuestros viejos deseos.

 Él dice que aplicamos el mismo método en nuestro mundo.

Esto trata justamente con cualquier propiedad mala individual de la cual queremos deshacernos. Al principio, tenemos que dejarlo completamente de modo que nada de ello permanezca (es decir,  neutralícelo completamente). Entonces usted puede volver (atando gradualmente el AHP), terminarlo otra vez, y traerlo (AHP) a la línea media.

Este período es muy largo. Al principio, sólo estudiamos y gradualmente concluimos en que  todo con lo que somos hechos, es malo.  
Entonces obtenemos la Fe y el Kelim de Galgalta ve Eynaim y los ascendemos.

Comenzando con el período “de la resurrección de los muertos” comenzamos a atarnos al AHP. El proceso similar ocurre también  en los mundos. 
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Existimos en este mundo, cruzamos el Machsom, adquirimos el Kelim de GE (Aviut 0 y 1) y finalmente alcanzamos el Aviut 2 (Fe absoluta), tres y cuatro (resurrección de los muertos). El asimiento del mal ocurre cuando el Macjsom es cruzado. “La resurrección de los muertos” es el AHP de Aliya. Adquiriendo el GE gradualmente nos atamos al AHP. Sólo cuando la persona puede comenzar a levantar su AHP, hace que él se vuelva similar al Creador, porque sólo la recepción por el Creador es considerada la concesión.

Cuando los Kelim de GE son todo lo que tengo, yo sólo aprendo como otorgar. La verdadera concesión sólo puede estar en los últimos niveles tres y cuatro, cuando recibiendo el placer, la persona complace al Creador.

De ahí, la resurrección de los muertos ocurre directamente antes del Gmar Tikkun (el Final de la Corrección). Sólo en este nivel pueden ser alcanzadas las semejanzas con el Creador.
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28. Cuando es dicho por los sabios, “En el futuro, los muertos se elevarán con sus defectos y luego harán una recuperación completa”. Es decir al principio, el mismo cuerpo egoísta resucita. Esto es un deseo enorme, ilimitado de recibir, uno que fue nutrido por el sistema de fuerzas contaminadas antes de que éste se honrara para ser purificado por la luz con la ayuda de Kabbalah.

 Por supuesto, ésta es una alegoría. Ninguno de los cadáveres va a elevarse de sus tumbas. Cuando comenzamos a trabajar con nuestro AHP antes muerto, aparece en toda su vileza original (Aviut 3 y 4). Comenzamos a corregir el egoísmo emergente en los últimos niveles de las semejanzas con el Creador. Antes de esto,  era sólo el período de preparación. Aunque estemos en el mundo espiritual, éstos son sólo el Kelim de Ashpa’a (los navíos-vasijas de la concesión) Sin embargo, en los niveles tres y cuatro, conseguimos la recepción por el motivo del otorgamiento, que es el equivalente con la concesión absoluta. 
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Librándonos completamente de los deseos egoístas, adquirimos intenciones altruistas, y comenzamos a resucitar nuestros deseos muertos, del más pequeño al más grande, atándolos a las intenciones altruistas. Tal es la orden de la corrección.
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Así, todos nuestros deseos recuperan y consiguen las semejanzas de  propiedades con el Creador. De esto, podemos entender por qué los muertos deben elevarse de sus tumbas con todos sus defectos. La expresión “Nadie diría que éstos son cuerpos diferentes” significa: nadie diría que esta forma es diferente de lo uno que fue en el Pensamiento de la creación. El enorme deseo de recibir la abundancia del plan de la creación sólo fue temporalmente dado dentro del poder de los Klipot… (La intención para uno mismo).

Como consiguiente, el deseo es dado a la persona para corregir la intención “a por el motivo del Creador”. Él no sólo se hace similar al Creador en sus acciones,  se vuelve igual a Él por lo cual  consigue el  último nivel de existencia. Él no sólo entra en las sensaciones del Creador, sino que también alcanza el Pensamiento de la creación, eternidad, perfección, infinidad, y libertad absoluta.

 En esto, nuestro mundo pierde su significado, desaparece de las sensaciones de la persona que ahora incluye a todas las otras almas. 

Deberíamos alcanzar este estado viviendo en este mundo. Nosotros deberíamos alcanzar y sentir todos los niveles espirituales estando en nuestro cuerpo biológico. Cada uno tiene esta oportunidad.

29. De todo lo que hemos explicado, es posible contestar la segunda pregunta: ¿Cuál es nuestro papel en la  larga cadena de la realidad en la cual somos pequeños eslabones durante toda de nuestra corta vida?

Venimos a este mundo para gastar aproximadamente 60-70 años y no tener ninguna pista como vamos a vivirlos o lo que podemos hacer fuera de esta vida. Los 20-30 primeros años son gastados para alcanzar la adultez. Los  últimos años no cuentan, porque nos ponemos demasiado débiles, indiferentes, y cansados. ¿Todo lo que hemos dejado es unos años para hacer una pregunta sobre el sentido de la vida y entender que algo.
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¿Qué hacemos y cuál es nuestro objetivo, como podemos nosotros hacer o influir en algo, si nuestra existencia consciente es tan breve? 
¿Por qué somos tan sensibles a esta pregunta, la que los animales nunca se preguntarían? 
Esto es lo que Baal HaSulam dice: Usted debería saber que nuestro trabajo durante los años de nuestra vida consiste en 4 períodos. En el primer período, la persona adquiere un deseo enorme, ilimitado de recibir en toda su depravación, permaneciendo bajo el poder del sistema de los 4 mundos contaminados de ABYA.

 Este es el AHP, que gradualmente destruimos. 
¿Por qué el hombre adquiere primero los  deseos enormes de todo los Klipot? 
A menos que tuviéramos el deseo no corregido de recibir, no seríamos capaces de corregirlo, porque usted puede corregir sólo las propiedades que usted tiene. 
 ¡Nuestros primeros pasos consisten en la adquisición de tantos deseos como podamos, aunque aspiremos por lo espiritual! Realmente, no nos esforzamos por satisfacer nuestros deseos egoístas. Aún, cuando las aspiraciones espirituales de la persona crecen, sus deseos egoístas despiertan y se desarrollan también. De ahí que las palabras: “Él que aspira más alto que otros tiene el egoísmo más grande” son muy verdaderas. 
No esté sorprendido por sentir  el crecimiento de nuestro egoísmo. Esto sucede,  no sólo porque nos entendemos mejor, sino también porque las propiedades egoístas más grandes nos son reveladas. De esta manera adquirimos el Kelim del AHP, los navíos egoístas en su forma egoísta (con la intención para uno mismo).

De ahí, el deseo de recibir, que nuestro cuerpo tiene desde su nacimiento en este mundo, no es suficiente…Por una cierta cantidad de tiempo deberíamos estar bajo la influencia de los Klipot, es decir, inconscientemente   y de mala gana, dejar crecer en nosotros a los deseos egoístas.

El período durante el cual los deseos egoístas crecen en la persona, es llamado “13 años”. Esto significa que las fuerzas impuras deberían controlar a la persona y darle un poco de su luz bajo la influencia de lo cual su deseo de recibir crecería, porque los placeres que las fuerzas impuras suministran al deseo de recibir, amplían y aumentan sus demandas. 
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Afectado por la Luz Superior, el egoísmo crece  día a día, porque necesitamos  más y más de esta luz. Por Su influencia resuelta, el Creador hace que nuestro egoísmo crezca. 
Por ejemplo, cuando el hombre nace, hay un deseo sólo por una parte, no más. Cuando las fuerzas impuras llenan el deseo de esta parte, el deseo de recibir se duplica inmediatamente. Cuando las fuerzas impuras satisfacen el deseo aumentado, ésto se extiende y desea recibir cuatro veces más placer. 

A no ser  que la persona comience a limitarse y adquirir la intención por el Creador (el Kelim de GE), a menos que él se purifique, corte todos los lazos con el egoísmo y haga un Tzimtzum Aleph (suprime su AHP), él continuaría persiguiendo los varios placeres de este mundo. Cada vez él recibe un poco de satisfacción de la Klipa, su deseo se haría dos veces tan grande como antes. De ahí, es dicho: Si  la persona no purifica el deseo de recibir a fin de convertirlo en la concesión, crece durante su vida, hasta que él muere sin ganar el objetivo deseado. 
Esto es lo que pasa con nosotros durante todas nuestras encarnaciones, hasta que realmente entendamos que la búsqueda de placer nunca conduce a la realización. 

Me preguntó una estación de TV local para comentar sobre la visita de Madonna a Israel y sus proyectos de hacer un vídeo clip sobre Kabbalah. La gente quiere saber por qué ella decidió hacerlo en Israel. Los presentadores fueron en verdad perplejos, preguntando el por qué alguien que tiene aparentemente todo, millones de dólares, influencia y fama, de repente busca la Kabbalah, venga a Israel, aunque la situación aquí es bastante volátil. ¿Por qué Madonna promovería  Kabbalah? 
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Les dije que la persona viene a un estado, cuando él o ella aparentemente consiguieron en esta vida todo lo que  alguna vez quisieron. Sin embargo, de repente se da cuenta del hecho, de que no tiene nada. Él entiende que aumentando sus deseos  sólo intensificará su sufrimiento, es decir, él aumentará el vacío de su Kelim, sus sensaciones. Así, por instinto, él comienza a buscar por un método alternativo de  realización y descubre que este método está en un nivel  más alto que la búsqueda habitual de placeres. 
Vemos que, después de satisfacer sus más grandes deseos, la gente como Madonna, de repente siente que esto no es el final, que hay más placer  esperando para  ser recibido. Estos deseos son puramente egoístas, pero lamentablemente, los anfitriones del programa de televisión no sienten aquel camino. Todo depende del nivel de desarrollo del egoísmo. 

Así, la persona está por debajo del poder de los Klipot y de las fuerzas impuras. Su tarea es extender e incrementar su deseo de recibir y lo hace ilimitadamente a fin de mostrarle el material (todos sus AHP) sobre los cuales él debería trabajar y corregir.  
Hasta que la persona reciba este AHP, hasta que él los perciba como muertos, incapaz de ser utilizados para recibir el placer, él seguirá reencarnado repetidamente. 
Sintiendo sus deseos muertos, es decir, que sus deseos son totalmente incapaces de darle una realización genuina, la persona comenzará a elevarse y adquirir un nuevo y sublime Kelim de GE. Esto sólo sucede después de la realización del mal. 
Este proceso puede ser acelerado. No deberíamos tratar de conseguir todo en el mundo, recibiendo golpes cada vez que algo es alcanzado sin el llenado. No tenemos que ir por todo el camino hasta el final, cuando nosotros podemos salvar  tiempo y evitar el sufrimiento con la ayuda de la Luz Superior. 
Atrayendo la Luz Superior, vemos cuan defectuosos son nuestros Kelim (AHP). Aún no los hemos utilizado, pero vemos cuan  malo y opuesto está a la Luz.  Por lo tanto, no tenemos que gastar muchas vidas más para descubrir la falsedad de la satisfacción egoísta.

Este es el porqué le llamamos la contracción del tiempo; esto es el método que la Kabbalah trata. Nosotros necesitamos  atraer la Luz Circundante, y por el hecho de usarla, rápidamente pasamos a través de los períodos de realización, corrección, y subida hacia la perfección.
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Todas las etapas de este camino son predeterminadas. La única cosa que depende de nosotros es la aceleración del tiempo. Sin sumergirnos en sensaciones negativas y sin resonar con nuestro propio egoísmo,  podemos ver de antemano, la vileza del egoísmo  y evitar sus golpes. 
Esto es conseguido por la atracción más intensiva de la Luz Superior, lo cual sólo es posible con la ayuda de un grupo, de amigos que juntos aspiran al Objetivo. Yo puedo atraer la Luz Circundante que afecta a todos nosotros.  
Si unimos  nuestras fuerzas, haremos una brecha hacia el final del estado uno. Si acumulamos la luz que cada uno puede atraer, sentiríamos su influencia y realizaríamos nuestro propio mal tan intensivamente que desearíamos obtener el Kelim de GE (las propiedades del otorgamiento). Por lo tanto, todo depende exclusivamente de nuestra intención, sobre hasta qué punto, estamos listos para adoptar este método.

30. El segundo período es de 13 en adelante (después que venimos a la realización del estado de muerte, AHP), cuando la fuerza es dada al punto en el corazón del hombre. 
Este es el lado opuesto del alma pura vestida del deseo de recibir a partir del momento de su nacimiento. Es decir a partir del momento del nacimiento, poseemos los Kelim egoístas que siguen creciendo hasta que deseamos rechazarlos completamente. Sólo entonces despierta nuestro punto en el corazón.
Incluso antes de que alcancemos el nivel “de 13 años”, lo sentimos como una aspiración por el Creador, pero todavía es suprimido por nuestros deseos egoístas. Tan pronto como vemos su mal y vileza, los abandonamos, el punto en el corazón surge y se manifiesta. El despertar no viene antes de que uno alcance el nivel “de 13 años”.
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Después de esto, un hombre empieza a pasar adentro del poder de un sistema de los mundos puros debido a su estudio de Kabbalah.  El objetivo principal durante este período es obtener un deseo espiritual y aumentarlo (para alcanzar GE, es decir, las propiedades de Bina, la pantalla, Fe, Kelim de Ashpa’a).  Desde su nacimiento, la persona sólo procura satisfacer sus deseos materiales. Por lo tanto, a pesar de que durante 13 años él desarrolla un enorme deseo de recibir (siente su AHP en este primer período), su desarrollo aún no ha terminado. El final del desarrollo del deseo recibe una aspiración por la espiritualidad. Si por ejemplo, durante 13 años su deseo de recibir apunta a la recepción de riqueza y el honor en este mundo material,  esto no es eterno en este mundo y como una sombra fugaz, cada uno aparece en este mundo por un breve momento y luego desaparece.

Cuando él gana el enorme deseo de recibir la espiritualidad, él quiere absorber toda la abundancia del mundo eterno para venir por su propio placer. Por lo tanto, la esencia del enorme deseo de recibir es ganar la espiritualidad.  
Así, él adquiere lo eterno, el enorme AHP.
Después del  primer período, la persona hace la Primera Restricción (Tzimtzum Aleph) y comienza a trabajar con los navíos-vasijas de otorgamiento a fin de adquirir una pantalla. 
¿Cómo va él a construir su pantalla? 
La pantalla es construida sobre sus deseos, aún sobre los que él restringió, destruyó, y neutralizó en el estado uno. 
¿Por lo tanto qué es lo siguiente?
 Los deseos que él restringió en el estado uno pertenece a este mundo pequeño,  simple, y egoísta. A fin de desarrollar en él intenciones altruistas en el estado dos, la persona debería inclinarse sobre sus nuevos deseos por el mundo espiritual.
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Primero, él cultiva sus deseos de este mundo hasta el nivel “de 13 años”. Ellos por su parte se separan en deseos animados y los deseos de riqueza, honor, fama, y conocimiento. Esto pasa en todas nuestras encarnaciones anteriores. 
Sintiéndolos como el mal, él los restringe (hace Tzimtzum Aleph) y comienza a adquirir otros deseos que se desarrollan en niveles espirituales.
Él construye su Kelim altruista (GE) sobre los enormes deseos egoístas cero y uno, los cuales son mucho mayores que los de “nuestro mundo”. Este estado es llamado “Katnut” (pequeño estado). Ahora él tiene GE, o como cuando decimos, él consigue los estados de Bina, el Masacj, o Fe. Aquí él comienza a construir sus nuevos deseos: dos, tres, y cuatro. Cuando él alcanza el nivel de "Gadlut" (estado grande), él ata a sí mismo el AHP = (los niveles del Awzen, Hotem y Peh).
En esta etapa, él se hace similar al Creador.
Esto es lo que es el completo sendero del hombre. 
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Estamos ahora en el medio del proceso de comprender el mal. Después de esto, construiremos nuestro GE y trabajaremos "con los cadáveres", es decir, con el AHP. Esta etapa será seguida por la corrección del Lev HaEven cuando alcancemos las semejanzas completas para el Creador.
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Baal HaSulam describe estas etapas de nuestro desarrollo de un modo diferente, usa una lengua diferente. Podemos considerar los estados tanto desde el punto de vista de la luz (el NaRaNHaY), como desde el punto de vista del Kelim (los Sefirot). También podemos dividirlos en períodos que probablemente corresponden a una vida humana. Esto es porque todas las raíces espirituales tienen sus ramas en nuestro mundo. Baal HaSulam puede ser que use el lenguaje de la Torah  (la Biblia o Talmud) para demostrar que todos los libros sagrados escriben sobre el mismo tema: el camino que el hombre deberá cruzar y cómo lo hará.  Él dice que los problemas no comienzan en este mundo, pero sí en la etapa que sigue, porque los deseos del hombre comienzan a crecer. Los Klipot (fuerzas impuras) surgen y permiten a la persona transformar su influencia en algo opuesto y puro. 
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¿Cómo sucede ésto? 
Aquí está lo que el Kabbalista dice:
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31. Nuestros sabios dicen: “la sanguijuela tiene dos hijas llorando,  dame, dame (Proverbios 30, 15)”: “una sanguijuela significa el Infierno (el infierno es un uso forzado de las propiedades egoístas). Los pecadores, que se caen en la trampa del infierno, ladran como perros: “ Guau-guau "("Hav-Hav” – Heb .: dame - dame), significando – “ danos la riqueza de este mundo y la riqueza del mundo por venir” .   
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El nivel en el cual la persona trabaja con el Klipot es muy importante, porque de este modo  él obtiene el material para su trabajo. Él adquiere los deseos sin los cuales él no puede hacerse similar al Creador. Por lo tanto, debe haber períodos cuando recibimos deseos no corregidos y los corregimos. 

Por lo tanto, el nivel que viene después de los 13 años es definido como "puro", lo cual es el significado de la escritura, “la criada sirve a su amo”, es decir servir a la Sagrado Shecjina  Esto significa que la criada simboliza deseos egoístas que conducen al nivel espiritual de la donación, cuando a la persona se otorga  “la luz de Shecjina” . 
Es la responsabilidad de la persona,  hacer todo lo que  puede a fin de adelantar el estado “Li Shema” (deseo de otorgar). Si él no hace todo lo posible para alcanzar el estado “Li Shema”, él se caerá en el recipiente de basura de la criada "contaminada", que es la parte opuesta de la "pura".

 A menos que la persona que estudia Kabbalah comience a purificar los deseos impuros adquiridos, él se cae cada vez más en los Klipot. El nivel cero corresponde a nuestro pequeño egoísmo natural. Abajo está el área de los Klipot; encima está el lugar de Kedusha, la intención por el motivo del Creador. A menos que la persona haga un esfuerzo para aplicar el método correcto de la subida espiritual, a menos que él gire la propiedad “–1” en + "1",  “–2” en +"2", etc., él se caerá más profundo y más profundo bajo el poder de los Klipot, hasta que su estudio de Kabbalah sea para su placer egoísta, con una intención de hacerse pasar  como un Rabino importante, a fin de cerrar con llave a la gente y convertirlos en zombis. Así, él se sumerge en la impureza absoluta.
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Esto significa que la criada toma el lugar de su amo e impide a la persona acercarse al Sagrado Shecjina. El último nivel de este período es el deseo de disfrutar para el Creador. Esto se asemeja al hombre en este mundo cuyo deseo apasionado es tan grande que le quema  día y noche, cuando es dicho, “un recuerdo constante no me dejó dormir”.

También es dicho acerca de él, “el árbol de la vida está lleno de la pasión”, son los cinco niveles de la forma del alma del Árbol de la vida para 5oo años. Cada nivel dura 100 años lo que trae a la persona a la recepción de todos estos cinco niveles de NaRaNHaY que son revelados en el tercer período.

¿Por qué están allí exactamente 500 años? 
500 años es un nivel completo. Cada nivel es llamado “100 años”, porque esto consiste en 10 Sefirot y cada Sefira por su parte tiene diez sub-niveles. Por lo tanto, el número "100" es considerado un nivel completo. Si Nefesh es un nivel completo, es llamado “100”. Este significa que el hombre creó el Kli y adquirió para ello la luz interior llamada “100”. Esto es como es designado el Kli corregido, llenado con la luz  Es definido de manera similar en todos los niveles: Nefesh, Ruach, Haya, Neshama, y Yechida, lo cual totaliza 500 años. Sin embargo, esto es alcanzado en el tercer período.

32. El tercer período está en la Torah y los Mandamientos Li Shema,  es decir, por la causa de la concesión y no para recibir una recompensa. Este trabajo purifica el deseo del hombre de recibir para ésí mismo y lo convierte en el deseo de otorgar.
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Después de que el hombre adquirió todos los deseos egoístas, no sólo el Galgalta ve Eynaim, y el AHP también, él comienza a trabajar para el Creador. Me gustaría recordarles que “el deseo de otorgar” “y el deseo de recibir” son sólo nombres. Los seres humanos no tienen deseos puros de recibir o de otorgar. El deseo de otorgar es el atributo del Creador, mientras el deseo de recibir es el hombre, la creación. Este es su propiedad y en él no hay nada más aparte de eso.

Si el hombre desea hacerse similar al Creador, él usa su deseo de recibir por motivo del otorgamiento, es decir, él recibe  placer por complacer al Creador. Sin embargo, él todavía recibe. Los deseos permanecen incambiables, sólo la intención cambia, el método de usar el deseo es modificado. Por lo tanto, cuando decimos que el hombre pasa desde “el deseo de recibir” al  “deseo de otorgar”, deberíamos entender que él adquiere una nueva intención para el mismo antiguo deseo. Por esto es por qué los viejos deseos con la intención  de para uno mismo, son considerados muertos. En una etapa posterior, ellos se elevan y se vuelven puros y eternos, si el hombre adquiere la intención por el bien del Creador en lugar de la intención para él. 
Déjenme decir esto otra vez: aunque Kabbalah es llamada una ciencia, ésta no es alcanzado  en la mente de nuestro mundo, pero sí en la mente Superior. Este mundo es alcanzado en sus Kelim, en la mente de nuestro mundo. Para comenzar a alcanzar el Mundo Superior encima del Macjsom, habría que adquirir la mente que corresponde con el Mundo Superior.

La mente del Mundo Superior es llamada “la fe por sobre de la razón”; ésta es la propiedad de otorgamiento. Esta propiedad es exactamente lo que constituye la mente en el Mundo Superior. Usted puede estar sentado en la lección y no entender nada. Esto no importa. Sólo haga un esfuerzo y esto atraerá  la Luz Superior  La Luz Superior creará en usted la luz Reflejada, la correcta intención.  Esta intención es donde usted sentirá el Mundo Superior y recibirá la mente Superior.
Esto  no sucederá porque usted atormentará su cerebro, pero sí porque mientras está siendo aturdido, irritado y agotado, usted seguirá aspirándole. Usted tendrá éxito no porque  durmió bien y vino a la lección en buen espíritu, con pluma y papel, impaciente para investigar el Reino Superior como los científicos de nuestro mundo. Este sólo sucederá debido a su esfuerzo.
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Casi por el contrario, todo trabajará desde fuera del estado de confusión, desilusión, separación, y cansancio. Cuando la espiritualidad parece insignificante e irreal, esto significa que usted está en el estado más correcto en cuanto al Creador. Si, estando en estos estados, usted sigue aspirando al Mundo Superior, el Kelim espiritual necesario (mente espiritual) será formado en usted. 
El hombre se eleva al nivel donde tanta luz desciende sobre él que él puede transformar ya sus deseos en espirituales, altruistas. 
Tan pronto como el hombre purifica el deseo de recibir, él se hace digno y listo para obtener las cinco partes del alma que son llamadas el NaRaNJaY. Ellos están en el deseo de otorgar y no pueden ser vestidos en el cuerpo hasta que el deseo de recibir tenga un poder en él. 
El alma tiene dos componentes: uno es el Kli que consiste en cinco partes: Keter, Jocjma, Bina, ZA y Malcjut. Estos en forma alternativa son llamados el cuerpo del alma, o el Partzuf. La luz adentro es llamada el NaRaNJaY (Nefesh, Ruacj, Neshama, Jaya, y Yecjida).

Tan pronto como las intenciones egoístas se hacen altruistas, los deseos comienzan a llenarse con la Luz Superior a la magnitud del Ohr Jassadim (o la luz Reflejada, o la pantalla – la definición no es de ninguna consecuencia).  Keter, Jocjma, Bina, ZA, y Malcjut son los cinco Kelim que están llenos de las cinco luces del NaRaNJaY.

Sin embargo, cuando el hombre se honra en volverse por entero en un deseo de otorgar sin recibir ninguna cosa para sí mismo, él gana las mismas propiedades que él tiene en su NaRaNJaY superior (descendiendo de la fuente en el mundo de Infinidad desde el estado uno, a través de los mundos puros de ABYA). Estas propiedades descienden sobre él inmediatamente y lo visten de acuerdo con el nivel. 
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El cuarto período es el trabajo después de resucitar. Esto significa que el deseo de recibir, éste que  desapareció completamente, murió y fue sepultado, resucita en su aspecto más grande y peor, como es dicho, “En el futuro, los muertos se elevarán con todos sus defectos”, y luego los convertirán en la recepción por el otorgamiento. 
Algunos individuos especiales se dan a este trabajo durante su tiempo de vida en este mundo.

Bal HaSulam dice  que hay personas que completan este trabajo y alcanzan los niveles y que son anteriores a la resurrección de lo muertos, cuando el Lev HaEven se corrige completamente. Este es el nivel que nosotros nos destinamos a alcanzar 

33. Ahora, está el sexto análisis dejado para entender. Com ha sido  dicho por los sabios, todos los mundos, superiores e inferiores, fueron creados sólo para el hombre, no para algo más. A primera vista, parece muy extraño que el Creador ha tratado de crear todo ésto para una criatura tan insignificante como el hombre, quien es como  un grano de  arena en este mundo,en comparación con el universo entero, dejado solo con los mundos espirituales.

La materia concierne a los sentimientos del hombre, sus parámetros mentales y espirituales. 
¿Cómo podemos compararnos con los Mundos Superiores, cuando hasta nuestro mundo, nuestro universo es una arena diminuta en el gran cosmos en cuanto al nivel más pequeño del Mundo Superior? 
Se nos ha dicho que el hombre es creado para hacerse el maestro de todos los mundos, para incluir a todos ellos dentro de él, y que nada existe excepto por el hombre con todos los mundos dentro de él. 
¿Cómo puede ser esto? 
Esto  contradice completamente nuestras ideas sobre nosotros, y el universo que conocemos por nuestras sensaciones.
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Es ni siquiera más extraño darse cuenta por qué necesita todos estos mundos espirituales superiores el hombre? ¿Por qué es este universo? ¿Cómo podemos usarlo? Incluso apropiadamente no conocemos nuestro propio planeta. No tenemos idea de qué hay un par de milla debajo de nosotros, o un par de parsecs encima de nosotros. ¿Por qué necesitamos todo lo que es creados alrededor de nosotros? He aquí el lo que Baal HaSulam responde a:

Ustedes deben saber que el creador recibe el júbilo sólo de la satisfacción de ésos a quien ha creado, pero solamente hasta el punto en el cuál la creación lo siente, siente que es generoso y desea encantarlos.

Empieza a divertirse a sí con ellos como un padre que está jugando con su hijo amado. Aunque el hijo siente y reconoce la grandeza y el poder de su padre, le muestra todos los tesoros que preparó para él.

Lean esto otra vez; 
Tanto como el hijo siente y reconoce la grandeza y el poder de su padre (el Creador) … 
¿Que representa esto por  lo que el hombre adquiere las propiedades del Creador, cuánto más podría comprender?  

Piensen cuidadosamente qué fue dicho y luego ustedes pueden comprender y saber el gran entrenamiento del creador con esas almas perfectas que eran honradas en  sentir y comprender su grandeza a lo largo de  todas las maneras en que se habían preparado para ellas, hasta que se acercan a la relación entre padre e hijo. Todo lo  que fue escrito es para aquellos que perciben los mundos espirituales.

Hasta que llegamos a estos niveles y fundamos el mismo contacto con la fuerza superior, no podremos comprender el propósito de todo que estaba preparado para nosotros. Aunque podemos sentir la grandeza de este poder, darse cuenta de eso sobre nosotros mismos, y asumir sus propiedades, empezaremos a comprender cómo podemos reinar el universo y todos los mundos superiores en lugar del creador. Solamente entonces descubriremos por qué creó tales inmensos e impresionantes mundos para nosotros.

No hay nada más para decir sobre eso. Es suficiente saber que para esos placeres y divertimientos, era digno de ÉL que ÉL creara todos los mundos, tanto el superior como el más bajo, que estamos aún por revelar.
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34. Para preparar que a sus criaturas lleguen al nivel eminente mencionado anteriormente, el creador pensó en cuatro niveles que desarrollaban uno fuera de otro. Son llamados inanimado, vegetal, vivo, y humano, y son efectivamente las cuatro fases de la voluntad de recibir de la que cada uno de los mundos superiores consta. Porque aunque la vasta mayoría de la voluntad está en la cuarta fase de la voluntad de recibir, es imposible que se materializaran de repente, excepto antes de las tres fases precedentes que lo exponen y desarrollan gradualmente, hasta que su forma haya sido terminada. 
El hombre entra en las sensaciones del creador gradualmente, se pone similar a él, domina el sistema de la creación, y empieza a dictaminar sobre la herencia que el creador preparó para él. Hombre sube los cuatro niveles inanimados, vegetales, vivos, y humanos gradualmente mientras consigue los cuatro grados de la comprensión del universo.

Estos cuatro niveles subsisten en nuestra voluntad de recibir y, corrigiendo cada uno de ellos, ascendemos al próximo nivel de la sensación del poder sobre el mundo circundante.

35. En la primera fase de la voluntad para recibir, llamado inanimado, que es la exposición preliminar del deseo de egoísta en este mundo corpóreo, hay pero un movimiento general que incluye el todo de la categoría de inanimado. Pero en estos artículos especiales no hay movimiento evidente. Eso es porque la voluntad de recibir genera las necesidades y las necesidades estimulan el movimiento que es suficiente para conseguir lo que se quiere.

Es lo mismo con nosotros; la cosa más importante es el deseo. Si hay un deseo, podré hacer un movimiento de recibir lo que quiero. Si siento esto: yo soy demasiado flojo, (que quieren decir, ¿por ser flojo? - quiere decir que mi voluntad de recibir es insuficiente), tengo que trabajar en incrementar mi voluntad de recibir, y luego no seré más flojo.

¿Cómo puedo hacer que esto ocurra dentro de mí? 
Solamente con la ayuda de estudios, contactos con otros como yo, recibiendo el método de los Kabbalistas de los libros, escuchar qué nos aconsejan los Kabbalistas.
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Nuestra voluntad de recibir es pequeña. Para incrementarla en tal extensión que nos abramos paso por la barrera a lo espiritual, tenemos que revolver nuestro deseo de ser pequeños adentro a uno de ser conquistador de todo. Uno puede hacer esto solamente bajo el impacto externo, sobre la influencia de un grupo, cuando tengo 35 personas alrededor de mí. 

Si a todos nos son dadas la oportunidades de unirse ahí, entonces cada uno de nosotros recibirá prácticamente una voluntad que es 200, 300 veces más grande, de acuerdo con el número de personas ahora presentes en nuestra lección. Será esto muy suficiente para cruzar la barrera y entrar en el mundo superior ahora mismo. Carecemos de solamente una cosa: la unión de nuestras aspiraciones por lo espiritual.
Debido a que hay solamente una pequeña voluntad de recibir, domina el todo de la categoría inmediatamente, pero su poder sobre los artículos especiales es indistinguible.

Esto hace referencia a la primera fase - el nivel de inanimado de la voluntad recibir. Cada nivel siguiente aparece como una superestructura encima de la precedente.

36. La segunda fase de la voluntad de recibir que es llamada vegetativa es añadida a la primera. Su deseo es más grande que en la fase de inanimado, y domina cada artículo de la categoría. De forma semejante, en el mundo vegetal vemos una microscópica chispa de la vida en cada planta. 

Cada uno tiene su propio movimiento confidencial que se extiende arriba y abajo y a los lados, y cambia de lugar donde el sol brilla  (la reacción de cada parte por la luz superior); la manera de alimentarse y excretar desechos es también evidente en cada objeto. Ya hay un reconocimiento de lo que lo es el "Bien" y el "Mal"; las cosas útiles son atraídas, las perjudiciales son repelidas. Ya el tipo vegetativo de la voluntad de recibir existe en nosotros, pero no obstante un es deseo muy pequeño y general. 
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Un grupo aparece y, en general, aspira a algo. Ustedes pueden decir, "¿Bien, que el grupo aspire a algo no es bueno?" Todos en el grupo deben ser una persona individual, pero al mismo tiempo, todos deben estar unidos, unidos en un solo todo, a pesar de sus cualidades individuales sobresalientes. 
Solamente entonces esta reunión de personas individuales se hará un grupo. Si no son personas individuales ilustres, pero sólo personas que se unieron sobre su pequeño nivel, no es un grupo, pero si una mole amorfa. Esta diferencia separa un grupo de Kabbalistico y una mole corriente de las personas. Un grupo está formado por las personas que se están desarrollando por separado al máximo mientras se une en uno completamente al máximo a pesar de su individualidad.

Por lo tanto, la individualidad empieza del segundo nivel, el vegetal, cuando cada uno de nosotros empieza a sentir los movimientos interiores, de comprender y distinguir entre las nociones del "Mal" y el "Bien", "Al creador" y "A sì mismo", "A amigos" - "Fuera de ellos", etcétera. 
37. Además, también tenemos el nivel vivo, la tercera fase de la voluntad de recibir que es tan grande que genera un presentimiento de la libertad, que representa una vida especial de cada parte que es distinto de los otros en cada uno de sus partes (es decir en cada persona individual que llega al nivel vivo).

Plantas y árboles en el campo mudan sus hojas al mismo tiempo, y luego empiezan a crecer. Las hojas caen porque no hay sol; el sol brilla para todos ellos. A la inversa, se despiertan cuando el sol sale, doblan en dirección a el sol, etcétera. Es decir hay una vida común por todo, diferente de esa naturaleza de lo inanimado, pero es común para cada especie. 

Cada animal individual lleva una vida separada; cada uno puede moverse libremente, aunque hay períodos comunes a los grupos de animales específicos, como unión, el desarrollo, el crecimiento, y encabritarse. Los animales están en el nivel intermedio, pero tienen libertad del movimiento.
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Del mismo modo, cuando llegamos al nivel vivo del desarrollo donde los movimientos interiores libres abren los ojos dentro de nosotros, el trabajo empieza sobre nuestros deseos de egoístas que son únicos para todos. 
¿Aún qué es todavía negativo e insuficiente sobre este nivel vivo? ¿Por qué no es final? 
Baal HaSulam dice:

Sin embargo, estos deseos aún carecen de la sensación por su vecino (esto es lo más importante), es decir aún no estan preparados a sentir la compasión por los sufrimiento o placeres de otros sobre su buena fortuna.

El no escribe, "Por sentir el sufrimiento de otros o el júbilo por su buena fortuna", pero si por ponerlo en la manera correcta y altruista: "Sentir la compasión por los sufrimiento o placer de otros sobre su buena fortuna.".

Éste es el cuarto grado de la voluntad de recibir. 
¿Por qué lo necesitamos?

¿Por qué se distingue al hombre (por hombre representamos su categoría espiritual) de la un animal en algo?

38. Además de todo esta el nivel humano, la cuarta fase de la voluntad de recibir. Ésta es la voluntad completa y completamente desarrollada de recibir, porque incluye los sentimientos por otros. 

Si ustedes desean saber con exactitud total la diferencia entre la tercera fase (viva) de la voluntad de recibir, y la cuarta (ser humano), les diré (a ustedes) que es como el valor de una sola criatura contra el toda la realidad. 
¿Qué me da el presentimiento de los placeres y sufrimientos de alguien? 
¿Por qué debo sentir el Kli de otro, sus deseos?  

La persona que se encuentra en el tercer nivel del desarrollo es una persona corriente. Si llega al cuarto nivel de la voluntad de recibir, incluye todos los mundos en sí mismo. Solamente la calidad de sentir a su vecino permite que el hombre cree su voluntad de recibir a tal grado donde consigue y absorbe todo el universo. Éste es lo que consigue de la sensación de otros, algo de lo que los animales carecen. 
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¡Una sensibilidad especial por otros es un presentimiento altruista! Los animales poseen una sensación de egoísmo hacia los otros; se ayudan, tienen familias, manadas, manadas y grupos, i.e.., (es decir) Grupos de todos tipos. Han desarrollado la ayuda mutua sobre un nivel de egoísmo muy alto y vivo e instintivo.

Baal HaSulam escribe en  el parágrafo 37, "Por sentir la compasión por los “sufrimientos" de  otros. La compasión quiere sentir el sufrimiento de alguien como propio o sentirse bien por su buena fortuna. Cuando otra persona recibe, debe sentirse recibiendo.

Si el hombre puede llegar a nivel tal de su voluntad de recibir, que supera la naturaleza anterior, encima de todos los otros mundos, empezando de la fase cero, donde todavía estaba en el nivel animado del desarrollo. Si se eleva hasta el nivel humano, i.e.., (es decir) ensimisma-absorbe todos los deseos negativos y positivos de aquellos alrededor de él y se asocia con ellos, entonces se convierte en una inmensa nave-vasija que incluye todas las almas, todos los mundos, incluyendo el mundo del infinito. Este círculo completamente entra dentro su alma grande y común.

Esto es porque la voluntad de recibir en el nivel vivo, que carece de la sensación de otros, es inviable de causar los deseos y las necesidades aparte de lo que es grabado en esta criatura a solas. Mientras que hombre, que puede sentir a otros, adquiere sus deseos y propiedades como suyas, las absorbe, necesita de todo de lo que los otros tienen también, y está por lo tanto, lleno de envidia deseando adquirir todo. Adquiere los deseos de egoísta adicionales, el Klipot, que puede ahora corregir entonces.

Cuando tenga cierta acción, quiere duplicarlo. (Ve que otra persona tenga algo y lo ansíe). Por lo tanto, sus necesidades se multiplican hasta que quiere comerse todo que hay en todo el mundo.

Desea todo lo que existe en el mundo entero, incluyendo el deseo nombrado "Faraón". Quiere que el creador lo llene, encante, y sirva. Solamente debido a nuestra calidad interior de la envidia, la sensación del significado de otros, podemos desarrollar y llegar el nivel llamado "Hombre". Las nociones de esta oportunidad existen fuera de nosotros.
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¿Cómo podemos impedir conducirnos al Klipot, fuera del creador? Hablaremos luego de esto detalladamente… 
Continuamos a estudiar "La introducción para el libro de Zohar."

En esta presentación Baal HaSulam nos dice sobre el desarrollo del alma humana - de un Reshimo pequeño, que despierta en el hombre, hasta el momento cuando entra en el mundo espiritual. Primero, en forma de un embrión espiritual, luego como un niño, y después entra - como un adulto, el hombre se pone similar al creador y entra en la sensación de la eternidad, el infinito, y la perfección. Supera la vida y la muerte, siente la vida como un proceso interminable. Por lo tanto, percibe su estado en este mundo naturalmente y de manera muy diferente.

Cada uno de nosotros aspira a conseguir tal estado porque las personas que se sienten bien no vienen a la Kabbalah. Todos necesitamos algo, pero principalmente estamos intranquilos debido a la pregunta atormentando sobre el punto de nuestra vida. El punto de la vida puede ser conseguido como consecuencia de la revelación del mundo superior, el creador, el universo entero en el que existimos (es llamado el creador sobre el de más alto nivel con respecto a nosotros). Los niveles más bajos que se quedan son llamados los mundos.

Kabbalah explica cómo puede pasar por todos estos estados intermedios y elevarse del nivel de este mundo al mundo superior, y luego contactar al de más alto nivel de unirse con el creador del hombre. Debido a que revela las preocupaciones más importantes en nuestra vida, el propósito del hombre, lo que va a conseguir de sus esfuerzos en este mundo, esta sabiduría es crucialmente importante para el hombre. Porque Kabbalah no sólo explica la realidad existente en teoría sino también hace pasar a la persona al mundo superior, es también importante para la especie humana entera.

Sólo estamos empezando a comprenderlo y esperar a que los otros pronto se den cuenta de eso también, gracias a nuestros esfuerzos. Los únicos medios para entrar en el mundo superior son la luz espiritual que nos corrige.  
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Debemos exponernos a si mismos a esta luz, que nos jalará afuera de esta realidad en la sensación del mundo superior. Solamente durante los estudios podemos afinarnos a si mismos a esta fuerza suprema (el supuesto Ohr Makif - la luz circundante). Ser rodeado por la luz superior es el estado más oportuno. Sólo tenemos que prepararnos a si mismos, ser más consciente de ella, y desear ser influidos, corregido por esta luz.

La influencia de la luz depende de nuestro deseo, que puede ser incrementado a expensas de los deseos de las otras personas. De la misma forma en que recibimos los deseos para algo en este mundo, de nuestro ambiente, del grupo virtual, todos debemos afinarnos a la recepción de la luz superior y a la subida espiritual. Cuando esto se hace la cosa más importante en nuestra vida, cuando necesitemos la influencia de la luz superior más que otra cosa, se mostrará a nosotros y nos levantará al próximo nivel.

Por lo tanto, durante nuestros estudios debemos imaginar grupos virtuales inmensos con cientos de personas que se reúnen y nos escuchan en ruso, hebreo, e inglés en todo el mundo. Debemos conseguir saber bien y animarlo en todos los sentidos posibles. Tenemos que crear una página Web común, poner nuestras fotografías, y compartir nuestras impresiones.

Ustedes deben reunirse con este grupo virtual con el propósito de que nuestras aspiraciones espirituales se fusionaran. Entonces la luz de la corrección brillará sobre todos nosotros y nos levantará al creador.

Como un profesor y un guía, solamente los dirijo al creador. No se bloqueen ustedes mismos. Tus opiniones, los deseos, los pedidos, y las demandas deben ser dirigidos al creador a solas. Incluso las preguntas que ustedes me preguntan sobre el foro de debate, en tus cartas y en la conversación telefónica deben ser dadas a él primero. Ustedes podrían recibir la respuesta y encontrar la solución necesaria dentro de usted mismo. Ésta será la réplica para ustedes del creador.

Después de tales intentos, cuando nada es claro para ustedes y los hace sufrir, ustedes pueden recurrir a mí. Sin embargo, incluso en este caso ustedes no podrían recibir mi respuesta, porque la respuesta para tales cuestiones debe venir desde arriba. Como profesor, no les responderé.
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Nuestro progreso está directamente relacionado con el nivel espiritual más alto. Debemos tratar de exigir al Ohr Makif de él dirigirle todas nuestras preguntas y solamente de él recibir las respuestas. El grupo, el profesor, y los libros son solamente los medios que nos ayudan para que avancemos. Ésta es la actitud que debemos asumir. No reemplacen al creador con Rav o el grupo, porque le son solamente instrumentos auxiliares sobre nuestro sendero.

Ahora entérese cómo avanzar hacia el creador. Baal HaSulam dice:

39. Hemos mostrado que el propósito del creador es otorgar a las  criaturas lo suyo para que puedan saber su sinceridad y grandeza, y recibir todo el deleite y la bondad que había preparado para ellos.

No comprendemos su propósito aún, pero ocurrirá gradualmente. Está más claro para los Kabbalistas, sobre quiénes sea el medio  Baal HaSulam en que habla. Consiguen el propósito, el significado, y el resultado final de la creación entera.

Después de eso, nosotros (i.e.., Los Kabbalistas) descubrimos que este propósito no es aplicable a los inanimados y los grandes planetas como la tierra, la luna, o el sol, sin embargo evidentemente luminosos pueden ser.

Las intenciones del creador no se refieren ni al nivel vegetal ni al nivel animado de la naturaleza (aunque viven alguna forma de una vida biológica), porque carecen de la sensación de los otros (no pueden desarrollarlo ni siquiera sobre su propio nivel, permitido solo para los del más alto). 
Carecen de la sensación de otros, de celos, la envidia, y los placeres legítimos, incluso en la clase de animados. Los animales no sienten el placer. Todo lo que hacen es determinado por sus instintos interiores. Debido a que son inviables de absorber los deseos de otros, no pueden disfrutar los placeres de otros tampoco naturalmente. Un animal puede estar tampoco hambriento o no, él no puede ponerse hambriento sólo mirando a otro animal hambriento. 
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Incluso sobre un primitivo nivel vivo, los deseos no pasan de un animal a otro, aún más el deseo de conseguir un nivel espiritual más alto, que está inicialmente ausente en nosotros. Supongan que no hay idea de qué representa ser un científico, un catedrático, o un actor. Sin embargo, los miro y veo cómo lo disfrutan así que quiero ser como ellos. Con  la ayuda de “Kinaj, Ta’avaj ve Kavod”  (envidia, antojo por los placeres  y los deseos por el honor y la fama), puedo adquirir los gustos de otros que son totalmente desconocidos para mí. De esta manera, mi Kli, mi deseo, puede crecer constantemente, y puedo desarrollarlo infinitamente en nuestro mundo absorbiendo todos los deseos existiendo en el universo e incluso sobre el nivel espiritual. Se parece una situación hipotética donde, con  la ayuda de ciertas acciones, una planta podía convertirse en un animal, o un animal en hombre. Sin embargo, solamente los seres humanos pueden elevarse hasta el nivel divino. Esto es posible porque la raíz de tal propiedad está presente en nosotros - las sensaciones de otro ser humano. Esta propiedad está ausente en los cuerpos inanimados, las plantas y animales.

Nacemos solamente con los deseos de animal, simplemente los instintos de animal que existían en las personas primitivas. Éstos son nuestros deseos corporales para tales placeres naturales como la comida, relaciones sexuales, casa y familia. Además, como consecuencia de la envidia el hombre desarrolla un deseo de recibir algo que otra persona tiene, incluso si no lo necesita realmente. Incluso si tengo todo eso, mi corazón desea, pero hay alguien que disfruta otra cosa; entonces quiero recibir ese placer también.

Finalmente, los deseos por el poder y el honor me traen el placer, porque siento la sumisión y el respeto de las personas. Éstos son las aspiraciones finales de hombre en este mundo. No me importa a mí él que no lo tengo en mi bolsillo; disfruto la actitud de las personas  hacia mí.  Esto me hace más grande, más importante.

Envidia, antojo por los placeres, y el deseo por la fama y el reconocimiento desarrollan al hombre a tal extensión de que puede dar el egoísmo adicional de otros a sí mismo y empezar a avanzar espiritualmente.
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Los Hombre no recibe sus deseos solamente del nivel de este mundo.

Tiene un "Punto en su corazón" - el deseo egoísta espiritual. En el hebreo, es llamado "Acjoraim de Nefesj de Kedusha." Éste es el deseo egoísta del nivel superior. El creador Viene para desear controlar este nivel superior. 
Quiero que él haga lo que deseo. El logro no es limitado por los deseos de este mundo; el proceso continúa en los mundos superiores. Siempre, mi nivel superior empieza con mi deseo de esclavizar al Creador.

Cuando descubro sus propiedades y revelo su perfección gradualmente, me transforma en tal manera que ya deseo que él me esclavice, a mi egoísmo. Quiero que él me pase sus propiedades, que podría absorberlas y ponerme similar a él.

Sin embargo, todo empieza con los inmensos deseos de egoísmo. Por lo tanto, esta dicho: "Él, que es superior a otro tiene deseos egoístas más grandes." Uno no debe estar asustado por eso. 

Por lo tanto, a los pocos meses después de que la persona empieza a investigar Kabbalah, nota que su egoísmo ha crecido repentinamente. Por ejemplo, nunca soñó con millones de dólares antes, y de repente, se da cuenta de qué la pasión por dinero esta. Nunca pensó en honor y reconocimiento, ¿para y por qué necesitaría eso y de quién? ¿De otras criaturas twoleggeds? Aún repentinamente empieza a ansiarlo; quiere que las personas le presten la atención. La persona que estaba muy moderada en sus instintos de animal (comida y relaciones sexuales) pierde su mente repentinamente. Se hace un obstáculo interior, que no le dio ningún problema antes.

Todo lo que le pasa a la persona en el proceso de su crecimiento espiritual está basado en el desarrollo del egoísmo. Es dicho en el Talmud babilónico que, desde la destrucción del templo (cuando recaímos sobre el nivel de este mundo espiritualmente), el gusto legítimo por relaciones sexuales y los deseos egoístas genuinos (la existencia de "Relaciones sexuales" a la que el centro de nuestro animal da gusto) pueden ser disfrutadas por aquellos que aspiran al mundo superior solamente (“Ta’amBiah Nisjar Rak le Ovdei HaSjem”). Tenemos que corregir el egoísmo adicional para avanzar espiritualmente.
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Habiéndose dado cuenta de que el deseo del creador, el propósito de la creación, está en otorgar el placer sobre seres creados, ahora vemos que este propósito no se refiere ni a los cuerpos inanimados ni a planetas inmensos, ya que evidentemente no tienen sensación de otros. Ni trata de las plantas y los animales en nuestro mundo, porque también carecen de tal sensación. ¿Cómo podrán sentir la bondad del creador si ni siquiera pueden sentir su propia clase?

Cuando desarrollamos y llegamos al nivel espiritual llamado "Hombre", i.e., (es decir) Cuando nuestro egoísmo sea tan desarrollado que queremos mucho más que otros, empezamos a envidiarlos y desear lo que tienen, aunque inicialmente nunca teníamos tales deseos. Envidiamos sus placeres, honor, fama, y deseamos conquistar el mundo completo. Esto es llamado el hombre legítimo. Todavía es incorregido, ya está listo para eso porque ya tiene que corregir. 

Hombre solamente, después de haber estado preparado con la sensación de otros que son como él, después de ahondar en  la Torah y los mandamientos, convertirá su voluntad de recibir (el deseo egoísta, enorme adquirido desde afuera) en la voluntad de otorgar, y llegar la equivalencia de la forma con su Creador. Entonces llega a los niveles que habían estado preparados para él en los mundos superiores. Ésta es la manera en que subimos a los mundos superiores.

Cuando recibimos partes adicionales del egoísmo (de la línea izquierda), empezamos a corregirlo con la ayuda de la luz superior planteando una solicitud (mandamiento) y recibe la Torah (la luz de la corrección) desde arriba. La corrección ocurre con la ayuda de la línea derecha, la luz descendente. Por lo tanto, nos creamos en la línea de en medio. Nuestro egoísmo de la línea izquierda se pone similar a las propiedades de la línea derecha del creador.

Nos construimos entre las dos líneas mientras recibimos el Nara - NJaY sobre todos los 120 niveles de nuestra subida al mundo del infinito. El NaRaNJaY del mundo entero del infinito se refiere a la luz de la Torah; sus partes sobre las etapas preliminares entre nuestro nivel y el mundo del infinito son llamadas Nefesj, Ruacj, Neshama, Haya, y Yecjida. 
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Mientras subimos los cinco mundos recibimos la luz de Nefesh del mundo entero de Assiya, la luz de Ruacj del mundo entero de Yetzira, la luz de Neshama del mundo entero de Beria, la luz de Jaya del mundo entero de Atzilut y la luz de Yecjida del mundo entero de Adam Kadmon.

Cuando ascendemos del mundo de AK al mundo del infinito, sólo somos incluidos en la luz común ya predicha, no el NaRaNHaY, si no en la Torah. No hay diferencia o matiz sutil adentro, sólo la luz perfecta.

Por lo tanto, elevándonos de nuestro mundo al mundo del infinito, pasamos por los siguientes niveles: el primero es el "Secreto"- Pshat, luego la "Alegoría"- Remez, después de esa, la  "Pista"- Droosj y finalmente la "Sencillez"- Droosh. Es llamado PaRDeS - Pshat, Remez, Droosh, y Sod.  El Pshat es la luz más simple en el mundo del infinito; el Droosh (la luz en los mundos de AK y Atzilut) está debajo de este; luego el Remez es como una pista del mundo entero de Beria y Yetzira y el Sod del mundo entero de Assiya y de nuestro mundo, el secreto que ocultó la luz, que ni sentíamos ni comprendíamos.

Por lo tanto el logro de los PaRDeS ocurre en el orden contrario (de abajo hacia arriba). Éste es lo que el Gaon de Vilna dice en su devocionario: "Los PaRDeS constituye cuatro niveles diferentes del logro: primero los conocimientos simples y luego mas profundos que los simples y un poco mas profundos y luego los más profundos".

Por lo tanto, conseguimos los PaRDeS aparentemente, pero a decir verdad, sólo estudiamos qué está escrito en el libro, manteniéndose dentro de los límites de un simple aprendizaje del texto sobre el nivel de nuestro mundo mecánicamente. En la realidad, el logro de los PaRDeS, i.e., (es decir)  En la Torah el mundo entero del infinito es simple, de la misma manera que la luz está brillando allí, porque incluso el NaRaNJaY hace una luz simple sobre ese nivel.

Aquí Baal HaSulam dice que la gente común y corriente que estudia la Torah piensa que todo es estudiado sobre nuestro nivel y que los conocimientos de las leyes del universo no requieren ninguna subida espiritual. Llama a tales personas "Filósofos" o "Baalei Batim" (propietarios), o a veces "Sabios desleales".
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40. Sé que es totalmente rechazado por algunos filósofos. No pueden estar de acuerdo en que hombre, de quien piensan que es bajo e inútil, él es el centro de la magnífica creación.

En otras palabras, el hombre no debe subir y absorber la creación entera. Todos menos los Kabbalistas piensan de esta manera. Los Kabbalistas, sin embargo, están convencidos que sólo con la ayuda de su egoísmo, y no a través de su supresión de esto, el hombre debe alojar este mundo completo y ponerse similar al creador en su actitud al universo.

Baal HaSulam dice: 
Sé que es totalmente rechazado por un poco de filósofos… de los que hablan "Los sabelotodos" entre nosotros, que no están de acuerdo en que podemos tomar el universo y superarlo. Ellos son como el gusano que nace dentro de un rábano y piensa que el mundo del creador es tan amargo y oscuro como el rábano en el que nacieron. Sin embargo, tan  pronto como la concha del rábano se rompe y echa un vistazo, se pregunta y dice: "Pensaba que el mundo completo  era del tamaño de mi … rábano" esto es lo que nos decimos a nosotros mismos hoy. Cada uno de nosotros se siente de esta manera antes de contrariar al Macjsom. "Pensaba que el mundo completo  era del tamaño de mi rábano, y ahora veo un mundo imponente y hermoso, y maravilloso ante mí!" por  esto es que están hundidos en la concha de la voluntad de recibir; nacieron así (lo que les impide de sentir algo más allá de sí), y no experimentan los nuevos medios, las nuevas impresiones y las propiedades divinas (que permitiría a ellos, trascender los límites de su egoísmo y sentir el mundo más allá de sí) que pueden lograr al pasar esta concha difícil y convertirla en una voluntad de otorgar, la satisfacción al Creador (i.e., (es decir) ponerse igual a él). Es seguro que deben determinar su inutilidad y vacío, como realmente están, de la misma manera que puedan comprender que esta realidad magnífica no había sido creada de no ser por ellos. 
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Efectivamente, si hubieran ahondado en Kabbalah para otorgar la satisfacción a su Creador (si hubieran transformado sus deseos egoístas en el otorgamiento sobre el Creador). Tratarían de salir del cascarón de la concha en la que nacieron y recibir la voluntad de otorgar, sus ojos se abrirían, verían y conseguirían inmediatamente todo lo  agradable y dulce, más allá de las palabras, grados de la sabiduría, inteligencia y la mente clara, que han estado preparado para ellos en los mundos espirituales. Entonces ellos mismos dirían como cuando nuestros sabios dijeron: "¿Qué dice una buena visita? Todo lo que el anfitrión hizo, lo hizo solo para mí ". Debemos conseguir este nivel y ver todo lo que el creador está haciendo para nosotros. "Todo" implica el nivel del mundo del infinito.

Nos enteramos de que el último nivel del logro del hombre es llamado la "Idea de la creación". El primero, el segundo, el tercero, y luego el cuarto de los niveles descienden desde allí, de las cuatro etapas de la luz directa. El de más alto nivel consta de dos partes. La parte más baja de este nivel raíz, Behina Shoresh, se refiere a nosotros. La luz superior desciende de ese nivel y da a luz a Behina Aleph, al primer escenario de la luz Directa, pero ésta es la parte más baja del nivel de raíz. La parte superior del nivel raíz es la idea de la creación, donde todo lo  que fue creado está dentro de él, sobre su nivel. Debemos llegar a este nivel.

Aunque nacemos sobre la parte más baja (la etapa de cero), tenemos que lograr al creador a través de nuestro propio esfuerzo. 

Behina Shoresh consta de dos partes. El primer escenario (la voluntad de recibir) nace de la parte más baja. Luego el segundo escenario (la voluntad para otorgar) aparece. Aquí la acción del creador se manifiesta con respecto a nosotros. Su idea está en la parte superior (la etapa de cero).
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Nacemos en la tercera etapa, y luego sigue el cuarto escenario. Malcjut se transforma, lleva a cabo Tzimtzum Aleph, adquiere una pantalla, y luego sube 125 niveles a través de una larga serie de las acciones correctivas. Aunque nació debido a la acción del creador, copiando sus acciones, se eleva, consigue su idea, y se une con él, ya que la "Semejanza" en el mundo espiritual implica la semejanza de los movimientos del creador - el deseo por otorgar. Nuestra voluntad de recibir por el bien del otorgamiento es equivalente al otorgamiento del creador.

Es dicho: "Lo sabré por tus acciones" (i.e.., (s decir) Llegamos al nivel del creador. "Lo conoceré" quiere decir que me elevaré hasta el nivel de sus ideas). Esto es la semejanza que nos da a nosotros. Solamente después de llegar al nivel de las ideas del Creador podemos decir realmente: todo lo que el anfitrión hizo, lo hizo solo para mí.

41. Sin embargo, todavía queda una necesidad de aclarar ¿por qué necesitaría el hombre todos estos mundos superiores que el creador desarrolló para él? ¿Qué uso haría de ellos?

Lleven en la mente, esa realidad es dividida en cinco mundos en general, que son Adam Kadmon, Atzilut, Beria, Yetzira, y Assiya. Efectivamente, en cada uno de ellos hay un infinito número de detalles, que son los cinco Sefirot… 
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Cada mundo consta de cinco partes, llamados Sefirot. Los llamaría cinco Partzufim: Galgalta, AB, SAG, MA, y BON, en otra parte, Atik, AA, Avi, y ZON. No es tan importantes cómo los nombramos. Baal HaSulam los llama Sefirot en lugar de Partzufim: Keter, Jocjma, Bina, Tifferet, y Malcjut. No desea dividir los mundos en Partzufim: cinco mundos con cinco Partzufim, cinco Sefirot en cada uno Partzuf asciende a 125 niveles. Quiere explicar eso:

Porque el mundo de Adam Kadmon es Keter, y el mundo de Atzilut es Jocjma, y Beria es Bina y Yetzira es Tifferet y el mundo Assiya es Malcjut. Y las luces que visten en ésos cinco mundos son llamadas YJNRN, cuando la luz de Yecjida brilla en Adam Kadmon (la luz común más poderosa de la Torah, que brilla en el mundo entero del infinito), la luz de Jaya brilla en Atzilut, la luz Neshama brilla en Beria, la luz de Ruacj brilla en Yetzira, y la luz de Nefesh brillan en Assiya.

Todos estos mundos y todo entre ellos está incluidos en el nombre sagrado Yud Jey Vav Jey, y la punta del Yud. No tenemos percepción en el primer mundo, Adam Kadmon, Por lo tanto, la punta del Yud del nombre lo demuestra; no hablamos de ella y mencionamos solamente los cuatro mundos ABYA siempre. El Yud es el mundo de Atzilut, el Jey es Beria, el Vav es Yetzira, y el Jey de parte inferior es Assiya.

42. Hemos explicado los cinco mundos que incluyen toda la realidad espiritual que se extiende del infinito a este mundo ahora. Efectivamente son uno incluir en lo demás y en cada uno de los mundos hay los cinco mundos, los cinco Sefirot - Keter, Jocjma, Bina, Tifferet, Malcjut, donde las cinco luces - NaRaNJaY son arregladas, que corresponden a los cinco mundos.
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Además de los cinco Sefirot, en cada mundo hay las cuatro categorías espirituales - el hablante, animal, vegetal e inanimado - donde el alma del hombre es mirada como el hablante en ese mundo, y el animal es mirado como los ángeles en ese mundo. El vegetal es llamado la ropa, y el inanimado es llamado los salones.

Ellos se visten uno en  los otros - el hablante que son las almas de las personas, están vestidas de las cinco Sefirot: Keter, Jocjma, Bina, Tifferet y Malcjut - en ese lugar. El animal, que son los ángeles son vestidos en las almas, el vegetal - que es la ropa - vestido dentro de los ángeles y el inanimado - que son los salones – abarcan a todos ellos.

El mundo de Assiya incluye nuestro mundo. El punto inicial del Yud está en el mundo de AK y en el mundo del infinito. Ese punto es el origen de la creación completa y la cola pequeña debajo de ese punto, señala lo que aparece y se extiende del punto. Esto corresponde a Shoresh. 

¿Por qué son usadas estas cuatro letras? 
Esto es porque el punto es un origen de la luz. Si la fuente de la luz se mueve a la derecha, representa la luz de Jassadim. Si se mueve a la izquierda, es la falta de Jassadim. Si este punto baja, representa el difundir de la luz de Jocjma, si se eleva - la luz de Jocjma desaparece. 
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Combinaciones de toda clase ocurren dentro de la construcción del Kli: Keter, Jocjma, Bina, ZA, y Malcjut. Cada uno de estos cinco deseos tiene su propia propiedad y se relaciona con el resto. Además, actuamos con la pantalla y vemos cómo podemos llenarnos a si mismos así que resulta que nunca hay una "Recepción pura" o un "Otorgamiento puro".

 Las "Recepciones puras" y "Otorgamientos puros" solamente existen en el mundo de AK. Es desde allí que la luz se extiende por el mundo del infinito abajo a nuestro mundo. La luz, que desciende del mundo del infinito al mundo de AK comparte Nefesh, Ruacj,  Neshama, Jaya y Yecjida, de donde nos bajan en su forma pura. 

El Galgalta es la luz de Yecjida, el AB es la luz de Jaya, y el SAG es la luz de Neshama. Cuando las dos luces AB - SAG nos vienen, nos corrigen y purifican con todo su poder. 
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Influyen en el Reshimo y (dependiendo de su estructura) el Reshimo escoge cuánto de la luz de Jocjma y Jassadim deben afectarlo.

Por lo tanto, el Reshimo (su estructura interior) determina a qué clase de influencia será sacada a la luz. Quizás, la influencia de la luz sobre el Reshimo sería en forma de la letra "Vav" - a pequeña luz de Jassadim y gran parte de la luz de Jocjma, de arriba hacia abajo. Por otra parte, quizás esta la forma de la letra "Jey", donde en el "Reish" (enorme difundiendo luz de Jassadim sobre la luz de Jocjma) hay un "Vav" pequeño adentro. Esta letra consta de los dos Partzufim, el interior y el exterior, de la misma manera que una madre con un feto (el Partzuf interior diminuto) dentro de su útero. Esto caracteriza a Partzuf Bina cuando es la primera "Jey" (superior). Hablaremos sobre la estructura de las letras después. Constituyen la completa difusión de la luz con todas sus diferencias; por lo tanto, el nombre JaVaYaJ implica la influencia desde arriba.

Los niveles inanimados, vegetal animal y humanos son divididos en los Jeicjalot (Baal HaSulam los llama salones, a veces los llamamos casas), las Levushim (ropa), los Malachim (ángeles) y finalmente las Almas (hombre).
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Como ustedes pueden ver, no hay nada que trata de Keter porque éste es el creador. Si empezamos a analizar cómo están interrelacionados estos niveles espirituales, descubriremos que el alma está en el centro, los ángeles vestidos sobre el alma, el vestido de Levushim sobre los ángeles y el vestido de salones sobre el Levushim. Dentro del alma, una parte desciende de Keter. Consta de los diez Sefirot de la luz directa, los diez Sefirot del "Kav" (la "Línea").

Desde las « Almas » "Vestidas" sobre el creador, están a su turno rodeadas por los ángeles, la ropa, y los supuestos salones. Es preferible usar los nombres hebreos, porque en el hebreo su estructura e inscripción incluyen muchos elementos diferentes. Estas palabras son muy significativas e incluyen muchos niveles de información.

Desde que los "Vestidos" de las  « Almas » están sobre el creador y los ángeles, la ropa y los salones que visten el alma, se pone claro para que son los ángeles, la ropa y los salones, i.e., (es decir) El universo exterior respecto al alma es solamente necesario para adherir esta alma con el creador, que está dentro de ella. 

Ahora empezamos a tratar con nosotros mismos, y Baal HaSulam habla de nuestro sendero de menor nivel. Ustedes no encontrarán las cosas que tan evidentemente y lacónicamente lo explica en esta presentación en alguna otra parte. El escribe sobre las cosas que son normalmente olvidadas. ¿Cuánto podemos agarrar de él?

Mientras leemos estas líneas por favor permitámonos pensar en nosotros, de cómo podemos ayudarnos sólo a unir a nuestros deseos. Supongamos que hay 1000 hombres y mujeres del mundo entero, que me escuchan simultáneamente sobre la revelación del creador al hombre. Permitámonos todos juntos el querer pasar la revelación a nosotros. Esto es llamado la elevación de la oración, del deseo, que será respondida con la luz circundante. Que por supuesto, vendrá por  esta acción en nosotros.
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43. Cuando el hombre nace, inmediatamente recibe un "Alma sagrada", Nefesh.... ¡Oh! Si solamente pudiera tenerla… pero no lo hace. ¿Así que, qué en realidad tenemos cuando empezamos a aspirar al creador? Sin embargo, no un alma verdadera, pero si una forma previa de ella que, representa su última categoría, que es llamada un "Punto" debido a esa pequeñez. Es insertado en el corazón de hombre, en su voluntad para recibir, que es encontrada principalmente en el corazón de hombre. 
El corazón representa todo nuestro egoísmo. Hay un punto en el corazón – la parte de atrás del alma, su origen, su raíz. Una parte diminuta es la que está destinada a hacerse el alma y tendrá que sufrir la inversión para hacerse de un punto para verdadera alma.

Lo sentimos tan opuesto a nuestro egoísmo. Incluso si pido lo espiritual, mi deseo es completamente egoísta. Mi punto es llamado "Un punto en el corazón", porque está en la mitad de mis deseos egoístas. Está en el centro de mi corazón. Por ejemplo, después de satisfacer todos mis deseos egoístas de este mundo, ahora quiero agarrarme a los deleites espirituales (no puedo pensar en ninguna mejor palabra).

Ahora sabemos esta regla, para todo lo que ustedes encontrarán en la realidad en general, ustedes también la declararán en cada mundo, incluso en el de las partículas más pequeñas.
Las mismas leyes que gobiernan en el universo influyen en la última parte microscópica. La frase del hebreo "Prat u Klal Shavim " (lo común y lo individual son iguales) explica la idea. Éste es el porque no puede haber incluso un detalle más leve que no constaría de cinco etapas de la luz directa. Todo está concentrado en estas cinco etapas, solamente se extiende por los mundos de nuestro primer estado al tercero. En realidad, nada más fue creado menos estas etapas de la luz directa. Cada detalle consta de ellos. Por lo tanto, "Prat u Klal Shavim " es la ley general del universo, incluso en su parte más pequeña.

El alma más pequeña y la suma de todas las almas son iguales. No hay nada en lo espiritual que fuera más grande o más pequeño que otra cosa. Además, si uno está contra todo el resto de las 599,999 almas, ésta es igual a todas las otras. Ésta es una propiedad maravillosa del mundo espiritual.
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Justo como hay cinco mundos en la realidad, los cuáles son la cinco Sefirot, Keter, Jocjma, Bina, Tifferet y Malcjut, también son allí cinco Sefirot, Keter, Jocjma, Bina, Tifferet y Malcjut, en todos y cada uno de los  mundos y hay cinco Sefirot en la partícula más pequeña de ese mundo.

Todo es dividido en cinco partes.

Hemos dicho que este mundo es dividido en los niveles inanimado, vegetal animal y humanos. Corresponden a los cuatro Sefirot, a Jocjma, Bina, Tifferet, y a Malcjut; o en el orden contrario, Malcjut, Tifferet, Bina, y Jocjma.

Efectivamente, incluso en la partícula más pequeña de cada especie en los niveles inanimado, vegetal animal y humanos, hay cuatro categorías interiores: inanimado, vegetal animal y humanos. Lo mismo existe en una sola especie, i.e., (es decir) En una persona…, en todos nosotros.

Ahora comprendamos qué es un hombre. 
¿Por qué debemos pensar en otra cosa? 
Somos la parte más activa del universo, eso que está destinado a traer todo al creador. Si nosotros (el alma) nos unimos con el creador, entonces los salones, la ropa, y los ángeles se unirán con él y con nosotros (i.e., (es decir) el universo entero asciende al nivel del creador). Esto depende solamente sobre nuestro deseo y de nuestra obra. Por lo tanto, estudiamos el nivel de "Hombre" y la manera en que asciende al creador.

Así que incluso en una persona, también hay cuatro niveles (inanimado, vegetal animal y humanos), que son las cuatro partes de su voluntad de recibir.

En total, hay cinco clases de los deseos. Los llamamos Aviut cero, uno, dos, tres y cuatro. Todos estos niveles egoístas de un deseo, inanimado, vegetal animal y humanos, existen en nuestro mundo y son caracterizados por la noción general del corazón de un hombre. 
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El nivel inanimado es representado por los deseos corporales por comida, las relaciones sexuales, familia, y casa. El nivel vegetal es el deseo para la riqueza. El nivel animal es el deseo para honor y fama. El nivel humano es el deseo por conocimientos. Encima de eso, hay solamente el deseo espiritual.

Podemos ver lo mismo dentro de nosotros. Incluso sobre el nivel de la estructura biológica y físico-químico del cuerpo, hay varios minerales complejos, no sustancia orgánica (el nivel inanimado). Luego hay uñas y pelo (el nivel vegetal). El próximo es nuestra carne (el nivel animal) y finalmente, nuestra psicología interior (el nivel humano). Aún todas estas partes están en nivel del animal. Encima de ellos está también la naturaleza divina que es llamada un punto en el corazón. El hombre empieza a investigar Kabbalah sólo porque este punto prevalece en su corazón. En lugar de ansiar este mundo con su comida, relaciones sexuales, familia, perseguir dinero, la fama e incluso conocimientos, el hombre se pone interesado en algo más grande, incluso sin saber qué es. Este punto lo pone inquieto.

44. Antes de "Trece años de edad" (un respectivo nivel en el desarrollo de hombre) no puede haber detección del punto en su corazón. Sin embargo, es después de  los "Trece años", cuando se empieza a ahondar en Kabbalah, incluso sin cualquier intención por el motivo del Creador, (i.e., (es decir)  Sin cualquier amor o miedo, como si allí debiera estar con alguien que sirve al rey), incluso no por su nombre (el del Creador), la idea en su corazón empieza a crecer y revela su movimiento.

El hombre, que empieza a sentir una aspiración por el mundo espiritual es considerado que ha llegado a la mayoría de edad. Desde aquel momento, empieza a desarrollar el punto en su corazón por la fuerza, porque este deseo prevalece sobre los otros. Prueba de toda clase  de maneras hasta que encuentra un grupo, un libro, y un profesor. El punto en el corazón lo lleva al sitio, al origen que puede llenarlo. Creemos que le ocurre por casualidad, pero no es cierto.
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Sin embargo, el hombre debe verificar el origen de lo que recibe constantemente. Aconsejo que todos ustedes que están sentados ante sus monitores no confíen en mí, verificar por ustedes mismos dónde están ustedes. Quizás ustedes pueden encontrar una mejor compañía, un profesor más sabio que les suministrará con una influencia más fuerte y llevar a ustedes al propósito de la creación. Ésta es nuestra tarea principal. El resto son unos medios para conseguir el objetivo.
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Incluso si el hombre empieza a investigar Kabbalah sin cualquier intención por  el creador, el punto en su corazón empieza a crecer.

Esto es lo que parcialmente sentimos y esperamos que continúe desarrollándonos.

Las acciones llevadas a cabo por el Kabbalista principiante hasta ahora no requieren de las intenciones. El Hombre actúa con cierta intención siempre - con la intención egoísta para su propio motivo. Sin embargo, respecto a lo espiritual, estas acciones son consideradas sin intención. Solamente de conformidad con nuestra intención altruista podemos influir en algo lo espiritual.

Por lo tanto, al principio de nuestro desarrollo, incluso una intención egoísta es suficientemente buena. Es importante, incluso si es egoísta, tener un deseo inmenso de conquistar el mundo espiritual y al creador.

En su libro "Pri Hacham", Baal HaSulam dice en una de sus cartas, pagina 70, "Esto debe ser similar a la sensación de un hombre agobiado por la pasión por su amada. Ni puede ver ni escuchar algo; llena su propio mundo, pierde su mente”. En hebreo, es llamado "Metoraf" Metoraf (loco). No hay ningún otro placer que puede satisfacer su Kli vacío.

Esto es exactamente el estado que tenemos que conseguir con respecto al creador.

Solamente él puede llenar mis naves. No quiero otra cosa. Éste es el nivel final de este mundo después del cual pasamos al espiritual.

El hombre purifica, corrige el nivel de su deseo egoísta inanimado… 
Que es lo que hacemos hoy. No sabemos nada sobre este nivel.

No podemos ver la diferencia entre los elementos. Están quietos. Por consiguiente, pasamos por todas las 613 partes del punto en el corazón. En realidad consta de 620 partes, pero coincidimos en 613 partes que existían en cada organismo espiritual, concha, Partzuf, tanto en la estructura general de Partzuf Adam y en cada uno de sus partes individuales. No importa de qué hablamos, si son las cinco etapas o los 10 Sefirot o las 613 partes. Ni puede haber mayor cantidad ni menos que eso.
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Al extender la  aspiración del hombre por el creador, purifica la parte inanimada del deseo de recibir. Construye los 613 órganos del punto en el corazón, que es el nivel inanimada del alma pura. Cuando todas las 613 acciones llamadas los mandamientos son terminadas, crea los 613 órganos (las partes corregidas) del punto en el corazón, que es la parte inanimada del alma sagrada. 

Imaginemos nuestro corazón egoísta grande con un punto diminuto que consta de 613 deseos. Debo desarrollar cada uno de ellos al máximo y dirigirlos al creador. Ni lo sé ni comprendo ningunos de estos 613 deseos en el corazón. No siento la diferencia entre ellos porque estos deseos están al nivel de inanimados. Sin embargo, esto no es importante. De la misma manera que un cuerpo inanimado, aspiro al creador automáticamente con mi fuerza. 

Doscientos cuarenta y ocho de los órganos espirituales que son construidos a través de la observancia de las 248 acciones "Hacer" (los preceptos en los que ustedes tiene que funcionar), y sus 365 organismos espirituales son construidos a través del observar de los 365 preceptos de "No hacer", hasta que uno hace completamente el Partzuf de Nefesh puro. (248 huesos que soportan y 365 tendones que restringen.)

¿Qué representa? Tengo el Partzuf que consta de dos partes- 248 y 365, en total - 613.
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Doscientos cuarenta y ocho acciones fuera de 613 que llevo a cabo con mis deseos son ésos con cuya ayuda puedo actuar. Básicamente, éstos son mis acciones en el grupo, con todas las personas, amigos, y familia - los deseos en los que puedo expresar y ganarme a mí mismo. 
Sin embargo, hay acciones en las que no puedo darme cuenta de mí mismo. No habiendo idea de cómo trabajar con ellos correctamente. Éstos sólo no son los deseos matar o robar. Éstos son todos mis deseos que no puedo conectar con lo espiritual de alguna manera.

Éste es un proceso natural. No lo debemos pensar:

"Ahora quiero algo, 
¿Para eso cómo voy  a arreglármelas con este deseo, satisfacerlo o abstenerse de él?" 
Cuando aspiro al creador sobre el nivel de mi punto en el corazón, todavía no tengo las definiciones interiores y puedo hacer este análisis interior. No es necesario en este momento. Por consiguiente, mi nivel es definido como inanimado. No he recibido la luz desde arriba que rompe mi punto en 613 cuadrados diminutos donde todavía no sé qué propiedades representa cada uno de ellos y como están relacionados con el creador. No puedo hacer eso aún. Sin embargo, cuando lo hago… "Mi nivel de Nefesh aumenta y viste a Malcjut en el mundo espiritual de Assiya".

Debajo del nivel de los mundos espirituales, dentro de mi corazón (el corazón son todos nuestros deseos, pero ustedes no deben imaginar el corazón biológico bajo ningún concepto) el Partzuf apareció (mi aspiración al creador como algo distinto de las aspiraciones de este mundo). Si aspiro al creador, me elevo hasta el nivel de Malcjut del mundo de Assiya sobre el primer nivel inanimado.
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Todos los mundos moldean una línea descendente ("Kav"). "Kav" es la línea de la luz que desciende del mundo infinito de abajo a este mundo.

Cuando mi Partzuf está completo, aumenta y "Se viste" desde arriba en el Malcjut del mundo de Assiya, sobre la luz que está ahí.
En otras palabras, mi alma se "Vistió" sobre esta línea con los ángeles, la ropa, y los salones que envolvían mi alma. Son añadidos porque éstos son mis deseos auxiliares de los que me he dado cuenta en orden de ascender a este nivel especial.

Todas las partes espirituales de los niveles inanimados, vegetales y vivos del mundo entero que corresponden al Sefira de Malcjut de Assiya sirven y ayudan el alma de hombre que se ha elevado allí. Hasta el punto de que Nefesh (el alma, del muy primer nivel) los usa, se hacen la alimentación espiritual para ella… 

Todo estos salones, ropas, y ángeles son nuestros deseos, menos la aspiración al creador. Éstos son los deseos de nuestro mundo que refuerzan mi aspiración al creador. Incluso los obstáculos en forma de un jefe malo o los problemas con los niños, todo lo que me rodea en este mundo, son todas las influencias positivas y negativas que conmigo aspiro y con ellas "Visto" sobre mi alma, sobre el Malcjut del mundo de Assiya. 

Esto representa eso, si llevo un movimiento espiritual y hay personas que me ayudan para que haga eso, entonces cuando asciendo a cierto nivel espiritual, a todos aquellos que me ayudaron, "Me visto" sobre mí con sus partes interiores y recibo la luz. Esta recepción todavía es inconsciente porque todavía no han preparado su Kli espiritual interior. Sin embargo, toman parte en el proceso. Esto es lo que hace tan importante la conexión entre todas las personas del mundo entero. A través de la ayuda mutua, la comunicación, y el intercambio, nuestro mundo se ha hecho un pueblo pequeño ahora. El mundo, cuando existe con respecto al hombre ascendente, aumenta con él y entra en la ropa del Malcjut del mundo de Assiya y luego incluso más alto.
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Hasta el punto de que Nefesh los usa (los deseos auxiliares: los salones, la ropa y los ángeles) le dan la fuerza de crecer y multiplicarse hasta que puede prolongar la luz de la Sefira de Malcjut de Assiya en todo el perfeccionamiento deseado para dirigir en el cuerpo del hombre. Esa luz completa ayuda al hombre para añadir el trabajo en Kabbalah y recibir los niveles remanentes más altos.

Tan pronto nace el cuerpo del hombre, un punto de luz de Nefesh nace y es vestido en él, así que está aquí, cuando su Partzuf de "Nefesh puro" es nacido. Un punto del nivel es nacido con él, representando el último grado más alto de la luz de Ruacj de Assiya, y llena la parte interior del Partzuf Nefesh.

¿Tan pronto como ascendemos a ese mundo, en lugar de él qué queda?

La próxima parte constituye el supuesto Partzuf "Desnudo" - el próximo punto en el corazón. Ha cambiado y ha dividido en sus propias 613 partes ahora.

Este segundo punto en el corazón no es de Aviut Shoresh (0). Para ascender y vestirse sobre Malcjut, tiene que tener Aviut Aleph (1). Esto ocurre porque, cuando los Partzufim aparecen, uno siempre nace dentro de otro y después de terminar su propio desarrollo, jala al próximo después de él, similar al constituir una guirnalda.

Por lo tanto, tan pronto como el Partzuf, Nefesh, termina su subida y se viste sobre el Malcjut del mundo de Assiya, en ese mismo instante, el punto del siguiente Partzuf aparece y empieza a empujar a este mismo proceso. Como los automóviles de un tren cambian de lugar uno detrás de otro, el punto del próximo Partzuf los empujará al nivel del infinito. Esto es un movimiento de ascenso, porque el hombre debe alcanzar el mundo del infinito mientras vive en este mundo - en su cuerpo, con su corazón y con el  de adentro.

Aquí me gustaría terminar esta lección y recordarles que debemos unirnos otra vez. Ahorrará mucho tiempo y esfuerzo en nuestro progreso.
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Ninguno de nosotros podrá adquirir lo que podríamos adquirir colectivamente por separado.

El crecimiento de nuestro grupo en un sólo 10 % acorta nuestro sendero muchos meses. Cuando crecemos suficientemente y los miembros del grupo aprenden a comprenderse, incluso personas muy diferentes tendrán mucho para hablar. Sabremos cómo avanzar juntos al creador.

En el proceso de leer "El libro de Zohar", una persona gana el sentido del mundo superior. En todo caso, leyendo este libro crea requisitos esenciales internos, Kelim, con cuya ayuda empezamos a sentir, lo que no podíamos sentir antes, algo que nos parecía inexistente, pero ahora se pone legítimo. Algo que no podía ser sentido en nuestros sentidos repentinamente entra en el campo de su sensibilidad, y el mundo empieza a abrirse, desarrollándose despacio de la misma manera que una fotografía, hasta que entramos en este mundo entero común. "El libro de Zohar" debe hacer esto en nosotros. "La introducción para el libro de Zohar" nos ayuda a que comprendamos qué etapas debemos sufrir.

La concepción de un Partzuf ocurre de una manera de que hay un Partzuf superior, la mitad que está encima del Parsa (supuesto GE), y otra mitad (AHP) está debajo del Parsa. Nosotros, las almas rotas, del Kelim descompuesto (Kelim Shevurim) existen debajo del Parsa. Las cruces pequeñas sobre el cuadro nos marcan a todos nosotros. Esto no quiere decir que yo perdí el interés sobre todos nosotros, pero totalmente al contrario; ésos que son marcados aquí tienen un futuro brillante. Ahora podemos aumentar todo el AHP. ¿Dónde? En mí. Tu Partzuf superior soy yo. Levanten todos sus deseos conmigo y a través de mí se levanta el GE. De esta cuadro ustedes pueden ver claramente como es de importante para nosotros unirnos juntos y aferrarse al AHP cuyo GE está encima del Parsa, encima del Macjsom.

Este mundo abajo es dónde existimos y dónde existe con ustedes el AHP del Partzuf más bajo, y lo represento bastante para ustedes. Juntos  podemos aferrarnos al GE, a la parte más arriba, y por lo tanto podremos ascender.
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Cuanto más unimos para incluir estos deseos en el AHP, más los siento a ustedes, por eso es que tus deseos se van a través de mí elección del creador, cuanto más eficazmente nosotros podremos actuar. Esto es el significado el unir a todos los grupos en el mundo entero. Debemos crear un deseo inmenso y acumulativo que será igual a lo que llamamos MAN, a un pedido por el Partzuf superior, que no puede negarse. Éste es nuestro objetivo.


De esto vemos completamente que no hay ningún punto de ser fijados a las personas cuyo GE no está en el mundo superior; por lo tanto, vemos cuánto debemos participar en el mismo proceso de conectar todos nuestros deseos en el único y solo deseo total al creador.

Hemos dicho que el hombre sufre cierto período en su desarrollo espiritual llamado "13 años". Este es un período cuando la aspiración al creador no ha despertado en él todavía. Es seguido por el período del desarrollo espiritual deliberado entonces, cuando una persona empieza a sentir un punto en el corazón, una aspiración al creador, y empieza a desarrollarse deliberadamente. Ahora estamos desarrollando nuestro punto en el corazón; por lo tanto, nuestro estado es llamado "13 años" o "Mayoría de edad".

¿Por qué 13 años? Mientras estudia al Partzufim del mundo de Atzilut, descubrimos que hay 13 rectificaciones de la barba ("Yud Gimel Tikunei Dikna") del Partzuf superior. Existe un Partzuf, Partzuf Aricj Anpin superior (AA), de cuya cabeza la luz desciende a lo largo del pelo y la barba.
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¿Por qué "A lo largo de la barba"? Porque con respecto a AA la barba constituye el Partzuf externo. Partzuf AA está en el GAR, luz muy fuerte. La luz descendió a lo largo de su Partzuf externo y luego se debilitó con el propósito de que los más bajos podrían aceptarla y usarla para su crecimiento correctamente, sin causarse ningún daño.

Tal Partzuf, llamado Se’arot, es una parte de AA. Recibimos la luz superior a través de él, sobre donde está transformándose en nosotros, y nos ayuda para que crezcamos. Por lo tanto, los primeros 13 años de nuestro desarrollo, los primeros 13 pasos espirituales, son considerados los años del desarrollo inconsciente, como con niños. Luego llegamos a la mayoría de edad y empezamos a crecer concientemente. La luz que recibimos es Ohr Nefesh del mundo de Assiya. Ésto es el lo que Baal HaSulam escribe sobre en parágrafo 45.

45. La luz mencionada anteriormente de Nefesh es llamada la luz del nivel de inanimado del mundo de Assiya. Es destinada a purificar el nivel de inanimado de la voluntad de recibir en el cuerpo del hombre (es dicho de nuestra condición actual) en consecuencia. Brilla en el mundo espiritual como la categoría de inanimado en el mundo corpóreo, cuyas partículas no cambian de lugar… 
Por separado los objetos inanimados en nuestro mundo no cambian de lugar. No tienen ningún deseo de moverse o cambiar. Su único deseo es quedar constantemente en el mismo estado y eso está donde su esfuerzo es dirigido. Por ejemplo, la estructura de un cristal es solamente destinada a mantener su estado especial. Obviamente, si las condiciones externas exceden la fuerza de la preservación interna de las propiedades de la materia, entonces destruirán tal material, sus conexiones interiores. 

Por lo tanto, hay un movimiento general que rodea todos los detalles equitativamente, de la misma manera que el movimiento del planeta tierra, y todo lo demás en una galaxia, en el universo, en nuestro mundo. Y así que es con la luz del Partzuf de Nefesh del mundo de Assiya. Aunque hay 613 órganos hacia eso, 613 formas de recibir la recompensa (ya están en nosotros, pero están sin explotar aún subsistiendo solamente en lo potencial) aún estos cambios no son evidentes, pero sólo una luz general cuya acción rodea a todos ellos equitativamente, sin la diferencia de detalles (los distintos deseos).
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La luz desarrolla los deseos en una dirección u otra, de la misma manera que un embrión que está moldeando el útero de la madre adentro. Las partes diferentes del cuerpo del embrión empiezan a desarrollarse en tiempos diferentes, la cabeza, luego los brazos, luego repentinamente el torso, las piernas, etcétera. Hay una vez específica para el desarrollo de cada órgano o parte del cuerpo. Sin embargo, sobre el nivel más bajo de Nefesh de Nefesh, hay solamente un desarrollo general sin manifestación de etapas especiales.

46. Soporten en mente, que aunque los Sefirot son divinos… 
(Los Sefirot  están relacionados con el creador, y están en el estado de la semejanza a él. ¿Pero ya los tenemos dentro de nosotros mismos? Crean en eso, los tenemos. Y si tenemos incluso el deseo más leve, de aspiración por el Creador, luego ya hemos conseguido alguna semejanza microscópica a él).

No hay diferencia entre el primer Sefirot Keter del mundo entero de AK y el último Sefirot Malcjut en el mundo de Assiya… no hay ninguna diferencia en la estructura de la creación. Está en el mundo del infinito, o en nuestro mundo. Estamos hechos de los mismos componentes, los mismos diez Sefirot. La cuestión está en la pantalla. ¿Cómo se puede comprimir a la ausencia de la pantalla, los diez Sefirot en un punto mientras que su presencia desarrolla al Sefirot para hacerse una nave inmensa e infinita? Todas 613 partes de nuestro cuerpo espiritual son condensadas en el punto dentro de nosotros. 

Los físicos aseveran que el cosmos entero se desarrolló desde un punto de un micrón que constaba de una sustancia infinitamente comprimida. De repente, había un golpe y por tanto el universo fue creado. Algún día hablaremos de este acto de la concepción y parto del universo. A decir verdad, la transición del mundo espiritual a el mundo material ocurrió exactamente de esta manera.
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El punto, ese apareció de lo espiritual y se puso algo como la esencia de la materia, todavía poseía las mismas propiedades. Solamente cambió su forma, se puso material, y con todo conservaba la semejanza total.

Nuestro universo, tierra de planeta, el sistema solar, y nosotros mismos, son creados en la correspondencia completa a los mundos de Assiya, Yetzira, Beria, etcétera todos. Todos los mundos son paralelos así, y todas sus partes se parecen, pero cada uno de los mundos superiores está hecho de una sustancia más espiritual.

Soporten eso en sus mentes aunque el Sefirot es divino, y no hay diferencia entre el primer Sefira Keter en el mundo más alto de AK y el en último lugar Sefira Malcjut del mundo de Assiya, todavía hay una gran diferencia con respecto a los receptores. (Ni siquiera el más alto Sefira del mundo entero de AK y el Sefira más bajo en el mundo de Assiya son diferentes, son lo mismo. ¿Entonces cual es la diferencia?). Para el Sefirot está compuesto de las luces y naves. Y la luz en el Sefirot es completamente divina (emanado por el creador, la parte dentro del Kli del creador). Pero las naves llamadas KaHaBTuM en cada uno de los bajos mundos de Beria, Yetzira y Assiya no son divinas. Son simplemente las tapas que ocultan la luz del infinito dentro de ellos y racionan cierta cantidad de luz a los receptores, que cada uno recibirá de acuerdo con su grado de pureza. 
Aquí Baal HaSulam quiere decir que el universo está organizado en la siguiente manera: el mundo del infinito, luego el mundo de AK (Adam Kadmon), que es Keter (con respecto a los otros) y todas sus partes. Está constituido por cinco Partzufim llamados el NaRaNJaY (Nefesh, Ruacj, Neshama, Jaya, y Yecjida) que emanan la luz. Luego siguen Atzilut, Beria, Yetzira, Assiya y nuestro mundo, como el último nivel del mundo de Assiya.
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Todos estos mundos constan de partes similares, y no hay ninguna diferencia entre ellos. La única diferencia está en la materia de la que son creados.

Baal HaSulam dice que los mundos de Beria, Yetzira, y Assiya constituyen tres filtros inmensos que quitan fuerza a la luz descendente a nosotros de los mundos de AK y Atzilut.


El mundo de Atzilut es Jocjma, donde toda la luz del infinito está esperando nuestra recepción posterior.

Beria es Bina. Pero el mundo de Beria ubicado abajo nos ayuda para que retengamos los Kelim de Ashpa’a (deseos del otorgamiento) bajo el Parsa y ser corregido con su ayuda. Beria es Bina, la propiedad del otorgamiento. Bina es aislado del mundo de Atzilut especialmente para ayudarnos. El mundo de Yetzira es un quitar a la fuerza de la propiedad del otorgamiento y el mundo de Assiya es la recepción. Somos una parte del mundo de Assiya.

La diferencia entre estas partes del universo proviene del hecho de que el Sefirot es dividido en el Kli y la luz. La luz de la Sefira es divina, mientras que las naves en cada uno de los mundos: Beria, Yetzira, Assiya no son divinas. ¿Por qué? El Kelim en los mundos de BYA no es divino porque están debajo del Parsa. Constan del Kelim que fue estropeado y corrupto. Ahora tienen que ser corregidos y levantados al mundo de Atzilut.

Aunque la luz es una, todavía nombramos las luces en los Sefirot NaRaNJaY porque la luz es distinguida de acuerdo con los atributos de las naves. Malcjut, que es la tapa más áspera, esconde toda la luz del mundo del infinito. La luz que pasa a los receptores es solamente pequeña parte relacionada con la purificación del nivel de inanimado en el cuerpo de hombre. Es llamada Nefesh.
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Si imaginamos a una persona en este mundo y el mundo de Assiya encima de él, quiere decir que la única luz que lo alcanzará al mundo de Assiya será Nefesh.

La nave de Tifferet (Kli del mundo de Yetzira) es más fina que la de Malcjut y la luz que pasa del mundo del infinito se relaciona con la purificación del nivel vegetal del cuerpo del hombre, porque allí la luz es más poderosa que esa de Nefesh. Es llamado Ruacj.

Uno recibe la luz de Nefesh del mundo entero de Assiya y corrige su nivel inanimado. Aquellos que están en el mundo de Yetzira reciben la luz de Ruacj de Assiya, que corrige el nivel vegetal del deseo.

La nave de Bina es más fina todavía que Tifferet, y el mundo que corresponde es llamado Beria. Ésos que están en el mundo de Beria reciben la luz de Neshama que purifica el nivel animal del cuerpo del hombre, y es llamado la luz. La nave de Jocjma es el más fino de todos (éste es el mundo de Atzilut). Pasa la luz de Jaya, que purifica el nivel humano en hombre y cuyo movimiento es ilimitado.
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¿Por qué es ilimitado? 
La razón es que toda la luz que el creador pasa a través del Kli Keter está aquí. El Kli Keter es AK, mientras que Yecjida ya es totalmente similar al creador. Entonces Olam Ain Sof sigue, el mundo del infinito, donde el hombre alcanza la luz combinada llamada Sof , Torah, NaRaNHaY. En este caso, no se pone similar al creador en las acciones, pero si en sus ideas. Definimos Keter como "Las acciones del creador con respecto a la creación". "La idea del creador con respecto a la creación" que precede al movimiento que está encima de Keter.

47. En el Partzuf Nefesh, el cuál se ha conseguido por observar los mandamientos y la Torah sin propósito, allí ya el hombre se viste con un punto de la luz de Ruach.

¿Qué es el significado de una " El Partzuf Nefesh es el más bajo de todos. Ya hemos empezado a adquirirlo. Obtenemos la luz de NaRaNJaY de Nefesh en el mundo de AK y de aquí en nuestro mundo. Esto puede estar listo observando la Torah y los mandamientos sin propósito, i.e., (es decir) llevando a cabo acciones de toda clase que puedan corregirnos. Baal HaSulam los describe en su artículo "La propia voluntad".

Acción"? 
El "Movimiento" implica funcionar en el libro durante tus estudios en el grupo. Esto los dirige hacia el creador, les permite a ustedes incrementar sus deseos por él. Si ustedes acumulan todos sus poderes, todos sus deseos combinados con los deseos de tus amigos mientras aspiran a lograr cosas, los estados, que describieron en el libro, ustedes se aferrarán al AHP del Partzuf espiritual superior (el profesor) con otros para que los elevaran y atrajeran al Ohr Makif. Makif para ese fin, ustedes no necesitan tener intenciones especiales por el bien del creador, porque no pueden aparecer aún en ustedes. Aparecerán debido a la influencia de la luz superior, pero podemos atraer la luz mientras tenemos intenciones egoístas todavía. En este caso, la luz que brilla sobre nosotros es llamada no el Ohr Pnimi (no puede entrar en nosotros), excepto el Ohr Makif; y él Makif nos purificará a pesar de todo.
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De esta manera adquirimos a nuestro primer Partzuf NaRaNJaY de Nefesh. Tan pronto como lo terminamos, su idea máxima será la raíz del próximo Partzuf, Ruacj. Empezaremos entonces a edificar Nefesh, Ruach, Neshama, Haya, y Yecjida del Partzuf  Ruacj… En cuanto lo hemos terminado, el origen del próximo Partzuf estará en el punto de Yecjida: Nefesh, Ruach, Neshama, Haya, y Yecjida del Partzuf Neshama. Cuando estemos listos con eso, empezaremos a intentar sobre Nefesh, Ruach, Neshama, Haya, y Yecjida del Partzuf Jaya, etcétera.

Esta "Escalera " se origina en la ascendencia de los mundos. Durante este proceso del que el mundo superior produjo debajo del próximo, por lo tanto el punto más bajo del Partzuf superior está relacionado con la idea máxima del Partzuf más bajo. El Hombre puede decir que pasa de un nivel al del otro Partzuf cuando alcanza el punto más alto de un Partzuf en particular. Una aspiración por el Partzuf del próximo nivel despierta automáticamente en lo que respecta al Partzuf y los requisitos esenciales del Kli del próximo nivel aparecen. Por lo tanto, el hombre aguarda por ascender.

Todavía el trabajo que hacemos en orden de avanzar, i.e., (es decir) Las pantallas, la profundidad de identidad - conocimientos, el logro del mundo circundante y el contacto con el creador, es totalmente diferente en cada tiempo. Esto se parece a un bebé recién nacido al que todavía le es inviable escuchar, ver, o comprender algo. Se desarrolla gradualmente y empieza a participar en las actividades del mundo: primero a través de cosas y juguetes, después a través del contacto con compañeros de juegos y finalmente a través de la interacción con adultos.

El progreso a lo largo de los niveles de una persona individual ocurre debido a una influencia diversa del ambiente y el desarrollo de los sentidos alternativos, los poderes, y los medios. Esto es lo que ocurre en el mundo espiritual; por lo tanto, también observamos lo mismo en nuestro mundo. 
¿Qué son los matices del trabajo sobre estos niveles de hombre? 
Vemos ser rodeado por el mismo mundo, y mi esencia interior se queda igual. Sólo interactúo conmigo mismo y con el mundo circundante en profundidades diferentes en orden de compararme a mismo con el creador. Más y más, traspaso mi mundo interior y eso que me rodea profundamente, por eso se empiezan a moldear un solo Kli. Todos los niveles de la naturaleza, inanimado, vegetal, el animal, y el ser humano, se unen con el creador. Aquí Baal HaSulam explica cómo y sobre qué niveles tiene lugar.
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Todo lo que podemos hacer es llamado las órdenes, o dibujar la luz superior (el Ohr Makif) conocido como Torah (del "Makif Ohrah", de la palabra "Ohr"). La Torah es la luz superior más general y completa. Sin embargo, la luz que nos alcanza en nuestro estado a través de todos los mundos, el Ohr Makif, también es llamado la Torah. Esta luz Makif indivisible es dirigida a toda especie humana de en su estado final más eminente. Recibimos el Ohr Makif que nos afecta aunque todavía no tenemos ninguna intención por el bien del otorgamiento. 
Si el hombre hace todo lo que él puede hacer, purifica y corrige su nivel inanimado.

Cuando uno lucha por observar la Torah y los mandamientos con el propósito deseado, purifica la parte vegetal de su voluntad de recibir y se eleva hasta el próximo nivel. A esa extensión, convierte el punto de Ruacj en un Partzuf. Efectúa los 248 mandamientos "Positivos" con el propósito correcto produce la formación de los 248 organismos espirituales en este punto. Y la observancia de las 365 órdenes "Negativas" da a luz 365 organismos espirituales adicionales.

Aunque el punto de Ruacj se originó en el Partzuf previo, el Partzuf ya hace referencia al próximo.

En el nivel vegetal el hombre ya empieza a diferenciar entre lo bueno y malvado, el beneficio y el daño. Todo lo útil para el crecimiento del deseo altruista y la intención es atraído y absorbido, mientras que lo opuesto es repelido. Hasta ahora, no posee la habilidad de moverse por separado, y carece de la sensación del pasado y el futuro. Todavía existe con éstas similitudes a él, en la misma mudanza de estados bajo los efectos de la luz. Todavía puede trabajar por separado, y de la misma manera que una flor, se marchita por la noche y salta a la vida al amanecer.  
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No obstante, ya comprende qué necesita para su crecimiento, por lo tanto separa los 248 órdenes - deseos, en que aspira a trabajar, y corregir de los 365 deseos a los que no tiene derecho al trabajo. Ya en este nivel, su Partzuf es dividido en GE y AHP, 248 y 365, en todos sus  613 deseos. En el estado de Nefesh, es aún inviable de sentir o distinguir estos deseos, deja solo analizar a ellos. Esto ocurrirá en una etapa posterior.

Cuando la formación de todos los 613 órganos del Partzuf es terminada, aumenta y se viste de la Sefira Tifferet del mundo de Assiya, que dirige la luz más importante llamada Ruacj del mundo del infinito. La luz de Ruacj es para la corrección de la parte vegetal en el cuerpo de la persona. El mundo de Assiya tiene las piezas  inanimado, vegetal, y de animal que pertenecen al nivel de la Sefira Tifferet. Todas estas piezas ayudan que el Partzuf Ruacj de una persona a que reciba la luz completa de la Sefira Tifferet, como ocurrió antes con la luz de Nefesh. Por lo tanto, es llamado la "Vegetación espiritual".
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¿Qué desea decir aquí Baal HaSulam?  

Todo lo que fue corregido en el Partzuf previo ahora empieza a ayudar al siguiente sobre el nivel donde trabaja. Por una parte, cada Partzuf constituye un requisito esencial para dominar al próximo; por otro lado, el domino del Partzuf siguiente ayuda a la comprensión del precedente.
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Supongan que adquirí las ciertas destrezas hace algunos años. Hoy, me pongo familiarizado con algunas nociones o teorías. Empiezo a usar las destrezas adquiridas en el pasado como medios para implementar los conceptos de hoy. Ahora tengo entendido mejor lo que adquirí antes, y empiezo a analizar el pasado y lo correlaciono con el presente.

Subiendo al nivel del Partzuf Ruacj, no dejo de construir mi Partzuf Nefesh. Sin embargo, con el desarrollo de Ruacj, continúo dándome cuenta como usar el Partzuf Nefesh. Nada desaparece y nada se hunde en el olvido del pasado. En cada nivel, me doy cuenta de mí mismo de conformidad con mi puesto en curso así que en el nivel de Nefesh, Ruacj, o Jaya, me doy cuenta de todos los Partzufim previos que desarrollé.

Por consiguiente, recibo una luz mucho más grande sobre el Kelim, que constituyen mi mundo del infinito. Es moldeado en tal multitud que completamente todas mis ideas y habilidades están ahí. Todas las oportunidades son unidas con los conceptos, la fuerza, e intentos, para preparar la comprensión completa, comenzar con el primer nivel y elección del último.

La naturaleza de esta luminiscencia sobre el nivel vegetal del mundo material es de forma que los cambios en los movimientos son perceptibles en cada parte individual. La luz espiritual del nivel vegetal puede brillar en una manera especial sobre cada uno de los 613 órganos.
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La luz descendente de Ruach cambia a salto simple cada uno de los 613 deseos especiales dentro de mi deseo común interior. Ya diferencio entre ellos, veo al personaje de cada deseo, y comprendo si puedo adaptarlo al creador o no. Veo que es necesario modificar o pongo algún deseo a fundar el contacto con el creador. La luz me dice sobre mi alma; por lo tanto, es llamado Ruacj, Rucjaniut - la luz espiritual. Es con este Ruacj, que empiezan la espiritualidad de mi crecimiento individual y el contacto con el Creador.
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La luz espiritual del nivel vegetal puede brillar en un camino especial para cada uno de los 613 órganos del Partzuf Ruacj. Cada organismo expresa su poder especial de este acto. Cuando el Partzuf Ruacj nace, recibe el punto de un nivel más alto que es el punto del Partzuf Neshama.
El mismo principio trabaja en los mundos de AK, Atzilut, Beria, Yetzira, y Assiya. Cada mundo está en su propio nivel de GE, su AHP estando en el nivel del inferior siempre. Sus restos se traslapan, como en una antena telescópica, mientras que ninguno de ellos existe solo. Es así que el Partzuf no tiene una parte independiente y libre. En ningunos de ellos, vemos que su alto entero, GE, se vista en el Partzuf superior, mientras que su parte inferior, Partzuf AHP, permanece dentro del más bajo Partzuf. En otras palabras, todas nuestras ideas o deseos son conectados con el superior o el de menor nivel. Por lo tanto, el desarrollo es solamente posible gracias a esta conexión. No puede posibilitarme poner el pie más alto que mi propio nivel, a menos que establezca lazos con el nivel superior y reciba el deseo, MAN, del nivel más bajo.
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Cada uno de nosotros es sólo un enlace en una cadena y puede aumentar si se comunica con el Partzuf superior y jala todos los otros solamente. Es imposible avanzar a solas, sin estar relacionado con el grupo.

48. Sin embargo, cuando una persona consigue los secretos de la Torah y los gustos por las órdenes, corrige el nivel de animal de su voluntad de recibir. Haciendo esto, se dilata y convierte el punto de Neshama que se viste en los 248 y 365 organismos de su cuerpo.

Hemos estudiado cómo el hombre avanza en los mundos Assiya y Yetzira.

En el mundo de Yetzira, ya tiene una actitud diferente a sus servicios y responsabilidades. Ninguna semejanza en Assiya, donde no era consciente con qué se las estaba arreglando, en Yetzira ya distingue entre los deseos del otorgamiento y la recepción y actúa en consecuencia. El próximo nivel de la corrección, el mundo de Beria, es donde el hombre estudia los secretos del Torah y los gustos de las órdenes. En Beria, empieza a tratar sus deseos (creado en nosotros por el creador) y la luz, el poder que recibe desde arriba, en una manera muy diferente. 

¿Cual es su actitud hacia eso?
¿Cómo siente estar entre algo que el creador creó en él y el poder que le envía ahora? 
El Hombre recibe el Kelim y la luz, y tiene que colocarse correctamente entre estos dos orígenes del deseo y el placer. En el nivel de Beria, continúa avanzando mientras consigue los secretos de la Torah y los gustos de los mandamientos.

La Torah es la luz más general que influye en nosotros. 
¿Qué es el significado de "Los secretos de la luz general" y "Los gustos de los mandamientos "?

Hombre ya llega a un nivel donde siente la luz de Jocjma (la sabiduría), de la que consigue los secretos, i.e.., (es decir) Cómo la luz creó la creación, cómo se lo corrige, lo adapta, y lo absorbe. Los secretos del Torah son los procesos interiores que tienen lugar bajo la influencia de la luz superior sobre nuestros deseos. 
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Consiguiendo los procesos más profundos en el universo, el hombre corrige el nivel de animal de su deseo (comprendiendo las acciones del creador, se pone similar a él en los niveles más profundos de sus deseos) y prolonga el punto de Neshama, que se desarrolla en 248 y 365 de sus órganos del alma.

Naturalmente, esta parte también consta de 248 y 365 sub- partes, aunque sobre un nivel diferente. Si el mundo de Assiya es un movimiento inanimado general carente de la intención para el creador, el mundo de Yetzira es una intención general aún indeterminada, y el mundo de Beria es un progreso vía a la Torah y a los mandamientos. El mundo de Beria puede ser caracterizado como la luz y el Kli. Éste es un nivel espiritual muy alto de los secretos del Torah y los gustos de los mandamientos.

En el cuadro ustedes ven los niveles de los deseos, el inanimado (Shoresh, 0), el vegetal (Aleph, 1), de animal (Bet, 2). Éstos son los deseos sobre el nivel de Neshama, i.e.., (es decir) Del otorgamiento total, cuando el hombre adquiere la propiedad de Bina.
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Cada parte, inanimado, vegetal, y animal, del mundo entero Assiya de la Sefira Bina ayudan al Partzuf Neshama de la persona a que reciba la luz completa del Sefira Bina. Esto también es llamado un "Animal puro", porque es para la corrección del nivel de animal del cuerpo de la persona. La naturaleza de su  luminiscencia es lo mismo como se describió eso arriba en el nivel de animal del mundo material; da un sentido de la vida a la persona individual a cada uno de los 613 órganos del Partzuf.

Por lo tanto, se sienten independiente del Partzuf para el grado que los 613 órganos se ponen los 613 Partzufim y cada uno de ellos contiene su luz especial e individual.

El Hombre está separado de los otros en nuestro mundo. A diferencia de plantas que se vuelven hacia el sol, puede moverse por separado. En contraste con plantas y animales que nacen y se secan a cierta vez (es menos pronunciado en los animales que en plantas, aunque se aparean en los períodos específicos del año), el hombre es completamente libre en sus movimientos, en la sensación del pasado y el futuro, en su contacto con el mundo, etcétera. El alma que llega al nivel de Neshama es semejante a la forma individual.

Cuando el Partzuf Neshama tan totalmente individual aparece, la superioridad de esta luz sobre la luz de Ruacj en el mundo espiritual es equivalente a la diferencia entre los niveles animal, vegetal, e inanimado de la naturaleza en el mundo material. Además, un punto de la luz Jaya es puesta en el Partzuf Neshama. Más allá, el hombre continúa a desarrollar el nivel de Jaya.
49. Cuando una persona merece recibir la fenomenal luz llamada Neshama y los 613 órganos de este Partzuf, está cada brillo con su luz completa apuntada a él, cada uno de ellos como un Partzuf distinto, la persona descubre una oportunidad de observar cada mandamiento con el propósito verdadero.
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Una luz especial de cada orden está brillando sobre cada órgano (deseo) del Partzuf Neshama (Baal HaSulam habla del Partzuf Neshama previo sobre el nivel animal). El poder de estas luces corrigen al "Ser humano" la participación en su deseo de recibir y lo convierte en el deseo de dar (la luz del nivel de Neshama también aumenta, y el hombre corrige el nivel de Jaya). A esta extensión, un punto del Ohr Jaya es desarrollado en él.

Cuando el Partzuf está completo, aumenta y viste al Sefira Jocjma.

Este Kli es excepcionalmente transparente (la materia concerniente al Kli Jaya como él se eleva a Atzilut) y por lo tanto pasa una luz inmensa del mundo del infinito al hombre. Esta luz es llamada Ohr Jaya. Todo (lo antes adquirido) se despide del mundo de Assiya, i.e.,(es decir) el inanimado, vegetal, y el animal que pertenecen al Sefira Jocjma ayudan a la persona para que reciba la luz completa del Sefira Jocjma.

Esto es llamado un "Ser humano espiritual". Su esencia está dirigida hacia la corrección del "Ser humano" que parte en el cuerpo de la persona. El significado de esta luz en el mundo espiritual corresponde al significado del nivel humano en los cuatro niveles (animal inanimado, vegetal, y ser humano) del mundo material. La grandeza de esta luz excede esas de los niveles de la luz del inanimado, vegetal, y de animal en el mundo espiritual.

Esto puede ser comparado con la diferencia entre la especie humana y las clases de inanimado, vegetal, y animal en el mundo material. La luz del infinito "Vestido" con este Partzuf es llamado el Ohr Yecjida. 

Yecjida ya es Keter, el infinito, pero el infinito respectivo a esa persona especial, ese Partzuf especial y no completamente la luz de la Torah del mundo entero del infinito. (Lo llamaremos el infinito individual), la luz de Yecjida, es similar al creador en sus "Acciones" y son por separado infinitos.

Aquí los 248 y 365 mandamientos son creados, los deseos corregidos, desde que entramos en el mundo de Yecjida. Baal HaSulam y el Zohar no hablan del mundo de Yecjida, del mundo de AK; hay solamente una pista en esos libros sobre el mundo de Atzilut. 
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Ése es el porque tenemos que pasar por la corrección sobre los niveles de deseos: inanimado, vegetal, y animal básicos, y luego plantear estos deseos de los mundos de Assiya, Yetzira, y Beria principalmente en el mundo de Atzilut. Como fue dicho antes, esos mundos bajo el Parsa quitan fuerza a la luz y contienen las naves aún incorregidas adentro de ellos. Corrigiendo y levantándolos en el mundo de Atzilut, terminamos nuestra misión.
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Hablamos solamente sobre el mundo de Assiya y los cinco niveles por los que una persona pasa adentro: Nefesh, Ruacj, Neshama, Jaya, y Yecjida del mundo de Assiya. Después de que eso viene del mundo de Beria. Todos los niveles que son mostrados aquí solamente describieron los cinco niveles del mundo de Assiya.

Así que, ¿Cual es la diferencia entre subir los niveles de Assiya, Yetzira, Beria, Atzilut, AK del mundo entero de Assiya y la subida de los mismos mundos o niveles, Partzufim, en el mundo de Beria?

50. Sin embargo, ustedes tienen que saber que todas estas cinco luces de NaRaNJaY son simplemente NaRaNJaY de la luz de Nefesh. No tienen nada de la luz de Ruacj porque Ruacj existe solamente en el mundo de Yetzira, Ohr Neshama está en el mundo de Beria, Ohr Jaya está en el mundo de Atzilut, y Ohr Yecjida está en el mundo de AK.
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A decir verdad, la obra sobre lo inanimado, vegetal, animal y, el ser humano, y los niveles generales de nuestra corrección solamente se refiere al deseo de inanimado.

Sin embargo, todo lo que existe en la creación general también es reenviado en su parte correspondiente, no material por diminuta que podría ser. Por lo tanto, el mundo de Assiya tiene las cinco luces de NaRaNJaY, que hacen referencia a la luz de Nefesh. De forma semejante, el mundo de Yetzira tiene las cinco luces de NaRaNJaY que se refieren a la luz de Ruacj. Del mismo modo, el mundo de Beria tiene las cinco luces de NaRaNJaY que son solamente una parte de la luz de Neshama, etcétera.

51. Ustedes deben saber que el deseo de ser elevados espiritualmente y purificado es aceptado por el creador sólo si es continuo y si hay una seguridad de que el hombre nunca regresará a su estupidez. El creador mismo testifica que el hombre nunca regresará a su estado previo.

¿Cómo podemos unirnos con él si no tenemos ningún punto de contacto? ¿Cómo podemos estar cerca de él por lo menos, entrar en él si es completamente opuesto a nuestra propiedad natural?

Baal HaSulam escribe en este artículo que no podemos fundar ningún contacto con el mundo superior. Sin embargo, todos en este mundo son dados a un prototipo del mundo espiritual en forma de un grupo y un profesor. 
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Aunque no estemos sumergidos en los deseos constantes del otorgamiento, simplemente deseando conseguirlos, nos entrenamos por así decir, y podemos desarrollar una actitud correcta gradualmente a la esfera espiritual. No podemos iniciar el contacto con el mundo superior a menos que podamos subir en el sentir correctamente el Partzuf superior, representando en un grupo y un profesor. 

Si el hombre tiene un deseo constante por lo espiritual, puede ascender más alto. Puede haber cualquier estado en el que el hombre, siempre se eleva y nunca cae. 
¿Además, qué es una caída? 
Esto no implica desplomarse de su nivel espiritual, pero adquiere un deseo adicional sin equilibrarlo con la rectificación necesaria, y se queda sobre el mismo nivel del deseo. 
Supongan que estoy en el nivel "Cero" de lo espiritual. Soy donado con un nuevo deseo adicional, pero no puedo equilibrarlo con la propiedad del otorgamiento aún. A eso, todavía conservo el nivel de mi deseo previo, y en ningunas circunstancias me repliego en el egoísmo.

Los deseos del otorgamiento son siempre constantes en su dirección. Pueden crecer solamente, pero nunca disminuir. Esto es porque la persona que asciende espiritualmente está bajo influencias constantes de la luz. Desciende del mundo del infinito por todos los mundos, los sostiene constantemente, y nunca lo dejará caer. 
El Hombre nunca es su propio amo porque solamente la luz puede sujetarlo sobre cierto nivel, cuando un imán sujeta una pieza de hierro y no lo deja caer.

En la Introducción a "El estudio de los diez Sefirot", es dicho que el creador atestigua la rectitud del hombre. ¿Cómo puede saber si es recto o no una persona? Es solamente posible si el creador se muestra a él y no lo deja a él deslizarse hacia atrás ahora. Naturalmente, si el creador se le ocultara y elimina su luz al hombre, este se caería de este nivel inmediatamente. Somos constantemente "Suspendidos en el aire". Entre nuestro mundo y el mundo del infinito, dependemos de la intensidad de la luz, que desciende desde arriba y nos sostiene sobre esto o este nivel siempre.
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Sin embargo, cuando el hombre entra en la esfera espiritual, le es dado un nivel mínimo del que empieza a ascender siempre. Corrigiendo a sí totalmente sobre cierto nivel, el hombre lo convierte en su plataforma espiritual mínima, debajo de la que nunca caerá y continuará a ascender. A la extensión de la semejanza del hombre a él, el creador garantiza constantemente que nunca se caerá del nivel conseguido. 

Descubrimos que, cuando ha sido dicho, si una persona fuera a corregir el nivel inanimado de su voluntad de recibir, merecería el logro del Partzuf Nefesh. Se pone de pie y "Viste" a la Sefira Malcjut del mundo de Assiya, y por supuesto, merece la corrección final del nivel inanimado. Es decir no regresará a su  pasado (bajo el Machsom, debajo del mundo de Assiya), pero podrá elevarse hasta el mundo espiritual de Assiya porque es purificado y completamente igual a las propiedades de este mundo. De acuerdo con esta ley, la transición de este mundo, el mundo de Assiya es solamente posible si el hombre adquiere una propiedad espiritual constante mínima.

Sin embargo, los otros niveles del mundo de Assiya son Ruacj, Neshama, Jaya, y Yecjida. Para obtener sus luces que uno necesita para corregir al vegetal, animal, y ser humano dicen la verdad en su deseo de recibir. La corrección no tiene que ser finalizada "Hasta que el creador mismo testifica que la persona nunca regresará a su estupidez" (representa su estado previo).
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Si pasara de este mundo dentro del mundo de Assiya, continúa en desarrollo, i.e…, (es decir) Construyo a un Partzuf constando de 613 mandamientos. Debido a que es imposible diferenciar entre los mandamientos de afirmativos y negativos del mundo entero de Assiya, los divido en Nefesh, Ruach, Neshama, Jaya, y Yecjida.

Baal HaSulam dice que el hombre debe estar en el mundo de Assiya en sus sensaciones constantemente, mientras que su presencia sobre otros niveles podría ser no necesariamente permanente. A decir verdad, será inviable hacer eso. Es posible solamente sobre el nivel de Assiya de Assiya, porque el mundo de Assiya es caracterizado sólo por este nivel.

Después de eso, cuando asciendo al nivel del mundo de Yetzira, es importante que hacer de mí los niveles Assiya y Yetzira del mundo entero de Yetzira permanente. Los niveles que Neshama, Haya, y Yechida se pueden queda temporales, etcétera.

Cada vez que llego a cierto nivel, tengo que corregirlo dentro de mí. Todos los otros niveles que complementarían mi Partzuf podrían ser temporales. Cuando, por ejemplo, un experto sobre la metalurgia debe saber su campo totalmente, mientras que sus conocimientos en otras esferas le son necesarios solamente tanto como puede ayudarle para que sea muy competente en su propio negocio. Lo mismo es aplicable a los deseos. Si trabajo en mis deseos del nivel vegetal, todos otros niveles sólo me ayudan para distinguirlo entre ellos y trabajar con eso.

Es dicho, "Hasta que el creador mismo atestigua la quimera del regreso para su estado previo de hombre".

¿Cómo atestigua eso el creador? Destaca sobre nosotros con cierta luz y de acuerdo con la intensidad de esta luz; nos retiene sobre cierto nivel espiritual. La luz a mayor cantidad, nos ponemos de pie, si destaca menos, caemos. En otras palabras, solamente la intensidad de la luz condiciona nuestro nivel espiritual, porque nuestro deseo es constante e inalterable. Solamente el poder de la luz sirve de un contabilizador de nuestro deseo, nos eleva o nos jala abajo.
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Si el poder de la luz llega a cierta distancia o nivel del creador, digamos, dos niveles, y luego sé exactamente que no caeré debajo de ese. Este poder constante de la luz es la garantía del creador que me quedaré en ese nivel.

Si el hombre corrige el nivel inanimado de su deseo de recibir y se merece transformar el punto en su corazón en el Partzuf Nefesh, entonces sube y "Viste" al Sefira Malcjut del mundo de Assiya.

Está claro que el hombre no regresará a su estado previo. Asciende al mundo de Assiya y llega a su nivel constante, porque su corrección sobre ese nivel ha sido terminada. Sin embargo, los niveles remanentes del mundo de Assiya - Ruacj, Neshama, Jaya, y Yecjida no son finalmente corregidos aún.

Así que para entrar en el mundo de Assiya, el hombre debe corregir su nivel inanimado totalmente para prevenir el deterioro. ¿Por qué? Es porque el mundo entero de Assiya corresponde al nivel inanimado. Todos los niveles remanentes - vegetal, animal, humanos, y divinos - todavía pueden ser temporales.
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De forma semejante, para subir al nivel de Yetzira, tengo que hacer constante mi Ruach, porque el nivel entero de Yetzira corresponde a Ruach (el nivel vegetal). 

Por lo tanto, el nivel a que corresponde al mundo en que estoy y constituye su propiedad característica deben ser corregidos totalmente en mí, mientras que todos los otros pueden tener varios grados de la corrección. Así que si Yetzira es Ruacj, entonces Ruacj de Ruacj del mundo entero de Yetzira debe ser definitivo. Baal HaSulam lo explica muy claramente y no es difícil comprenderlo.

Sin embargo, los niveles remanentes del mundo de Assiya - Ruacj, Neshama, Jaya, y Yecjida no necesariamente tienen que ser corregidos finalmente para recibir la luz y corregir sus niveles de vegetal, animal y humanos del deseo de recibir.

Proviene del hecho de que el mundo entero de Assiya en cada uno de sus cinco Sefirot (Keter, Jocjma, Bina, ZA y Malcjut) no es otro que Malcjut, que ha corregido su actitud al nivel  inanimado (Assiya es Malcjut, Yetzira es ZA, lo mismo se aplica para Keter, Jocjma, Bina, ZA y Malcjut del mundo de Yetzira). Los cinco Sefirot son sólo las cinco partes de Malcjut (el nivel inanimado del deseo de recibir).

Por ejemplo, la Sefira Tifferet del mundo de Assiya recibe la luz del mundo de Yetzira, que es Tifferet y la luz de Ruacj. La Sefira Bina del mundo de Assiya recibe la luz del mundo de Beria, que es Neshama. El Sefira Jocjma del mundo de Assiya recibe la luz del mundo de Atzilut, que es Jaya.

¿Qué trata de decirnos Baal HaSulam? Si toma del mundo de Assiya, solamente recibe Nefesh es su propio nivel, mientras que recibe Ruacj de Tifferet.

Entonces recibe Neshama de Malcjut del mundo de Beria, Jochma de Malcjut del mundo de Atzilut y Keter de Malcjut del mundo de AK.

254

[image: image52.png]Atzilut

Beria
Y K
HH
Ruach = vegetative level =Yelzim N B
ZA R ZA const
N M
Y K
HH
Nofesh = stilllovel = Assiya N B .
Malchut R ZA *

N M const TW»




Por consiguiente, debido a que todo esto constituye Malcjut, recibe cada luz del mundo correspondiente (menos de sí mismo). Por lo tanto, debido a que ZA hace referencia a Malcjut aquí, recibe la luz de ZA del Malcjut del mundo de Yetzira, que representa el ZA general. Bina al que eso hace referencia a Malcjut, recibe la luz del Malcjut del mundo de Beria, porque Beria es Bina.

Es decir cada parte recibe la luz de la parte que corresponde a él en el mundo superior.

Sefira Tifferet del mundo de Assiya recibe la luz del mundo de Yetzira, que representa Tifferet y la luz de Ruacj. La Sefira Bina del mundo de Assiya recibe la luz del mundo de Beria, que es Neshama. La Sefira Jocjma del mundo de Assiya recibe la luz del mundo de Atzilut, que es Jaya. 
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Por consiguiente, sin considerar el hecho de que el hombre no ha corregido cualquier otro nivel todavía, pero si su "inanimado" (el último de uno), si las tres otras partes de su deseo de recibir son corregidas parcialmente, todavía puede recibir las luces Ruacj, Neshama, Jaya y Yecjida de Tifferet, Bina y Jocjma del mundo de Assiya. Esta recepción, sin embargo, es temporal, porque tan pronto como una de las tres partes de su deseo despierta, pierde estas luces en un instante.

Baal HaSulam quiere decir que si el hombre se corrigiera totalmente sobre el nivel inanimado sola y parcialmente sobre todos los otros, entonces está en el mundo de Assiya. Tomen nota a nota de que incluso si sus partes incorregidas caen, todavía conserva su nivel constante. Esto permite que él conserve el nivel encima del Macjsom. Por lo tanto, es así que la persona que ha pasado el Macjsom no caerá debajo de él nunca más.

52. Después de que el hombre corrige y purifica a la parte "Vegetal" de su deseo de recibir finalmente, asciende al mundo de Yetzira permanentemente y consigue el nivel de Ruacj… 
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Ahora la constante está en el mundo entero de Yetzira. Esto quiere decir que el hombre recibe a Neshama, Jaya, y Yecjida de los mundos más altos. Lo llenan, pero no tiene que corregirlos completamente. La corrección del nivel de Ruacj es muy suficiente. Es decir Nefesh y Ruacj deben ser corregidos totalmente, mientras que todos los otros niveles más altos pueden quedarse incorregidos.

Por lo tanto, si el hombre llegara al nivel de Ruacj del mundo de Yetzira, quiere decir que corrigió este estado permanentemente y nunca caerá debajo de él.

Cada nivel en cada mundo debe ser corregido totalmente. Ésta es la manera en que la continua subida espiritual tiene lugar.

Pero ¿Qué sucede si el hombre se cae de estos niveles? Cuando esto ocurre, ¡solamente lo ayuda! A menos que caiga, no podría elevarse. Debe caerse de estos niveles para adquirir el Aviut adicional. Haciéndolo, asciende del nivel de Ruacj del mundo de Assiya al nivel de Ruacj del mundo de Yetzira.

Lo mismo pasa a los otros niveles: los deseos adicionales son adquiridos y el hombre cae otra vez. Por lo tanto, las caídas son esenciales. El aumento implica la caída; a más bajo la caída, más alto el aumento, pero consulta solamente a los niveles donde el hombre todavía no se ha corregido totalmente. Siempre hay un poco de nivel (previo) fijo, sobre donde el hombre asciende al nivel más alto. Cada estado consecutivo es más crítico (tanto en el menor y en el de mayor) que el previo. 

52. Después de que finalmente el hombre corrige y purifica sus deseos de recibir del nivel "Vegetal", asciende permanentemente al mundo de Yetzira y consigue el nivel de Ruacj…

Ahora la constante está en el mundo de Yetzira. Esto representa a ese hombre que recibe a Neshama, Jaya, y Yecjida de los mundos más altos. Él se llena, pero no tiene que corregirlos completamente. La corrección del nivel de Ruacj es muy suficiente. Es decir Nefesh y Ruacj deben ser corregidos totalmente mientras que todos los otros niveles más altos podrían quedarse sin corregir
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Por lo tanto, si el hombre llegara al nivel de Ruacj del mundo de Yetzira, quiere decir que corrigió este estado permanentemente y nunca se caerá debajo de él.

Cada nivel en cada mundo debe ser corregido totalmente. Esta es la manera continua en que la subida espiritual tiene lugar.

Pero ¿Qué dice el hombre que se cae de estos niveles? Cuando esto ocurre, eso solamente lo ayuda! A menos que caiga, no podría levantarse. Debe caer de estos niveles en orden de adquirir el Aviut adicional. Haciéndolo asciende del nivel de Ruacj del mundo de Assiya al nivel de Ruacj del mundo de Yetzira.

Lo mismo pasa a los otros niveles: los deseos adicionales son adquiridos y el hombre cae otra vez. Así que las caídas son esenciales. El aumento implica la falla; a  mayor caída, mayor subida, pero consulta solamente a los niveles donde el hombre no se ha corregido totalmente todavía. Hay siempre algunos que arreglaron el nivel (previo), sobre donde el hombre asciende al nivel más alto.

En cada modulo el estado consecutivo es más crítico que el previo (Tanto en el menos y el mas).

53. Después de corregir a la parte " animal" de su deseo, el hombre transforma y recibe en él el deseo para otorgar, por eso el mismo creador atestigua la permanencia de él en esta  condición. Logra cosas, la semejanza al mundo de Beria, sube, y recibe la luz de Neshama (en el mundo de Beria).

Es decir asciende al mundo de Beria, cuando el nivel de Neshama es corregido totalmente. Naturalmente, los niveles Ruacj y Nefesh son también ya corregidos completamente sobre el nivel del mundo de Beria. A ese nivel, Jaya y Yecjida se quedan no corregidos. Esto es necesario para ascender al mundo de Atzilut mientras corrige el nivel de Jaya y sigue al mundo de AK mientras corrige el nivel de Yecjida.

54. Cuando el hombre se merece corregir "El ser humano" parte de su deseo, se pone similar al mundo de Atzilut, asciende allí y recibe la luz de Jaya. Cuando se merece incluso mayor cantidad (i.e...,(es decir)Yecjida), él consigue la luz del infinito y los Ohr Yecjida "Vestidos" en Ohr Jaya. No hay nada a ser añadido a eso.
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55. Por lo tanto, hemos encontrado las respuestas para las preguntas antes hechas: Cual es el propósito de todos estos mundos superiores (¿para que esta invención tan especial?) Nosotros vemos ahora que hombre es inviable de otorgar sobre El creador sin la ayuda de estos mundos, porque a la extensión de la corrección de su deseo de recibir (su misma - corrección) consigue las Luces, los niveles de su alma, que son referidas como el NaRaNJaY.

¿Qué representa la frase "Todos estos mundos"? 
Ésta es una calibración de mi alma. La gradual corrección de cada uno de sus partes, genera en mí una sensación de ascender al creador desde el estado cuando nada de mi Kelim fue corregido (el de menor intensidad) al estado cuando corrijo totalmente las naves de toda mi alma.

El ascenso del nivel más bajo dentro de mi Kli al más alto, como Yo fui pasando cinco partes llamadas cinco mundos. Solamente me rodea la luz amorfa superior completamente. Las sensaciones de la ocultación y la revelación de mi conexión parcial con el creador – todo esto es lo que siento dentro de  mí y es determinado por la parte interior que he corregido.

Veremos después que todos los mundos están dentro de nosotros. ¿Cómo? Sentimos la luz general llamada Ohr haSovev (la luz circundante), la cuál nosotros no podemos analizar ni sentir dentro. Determinamos como  "El Creador". La luz, que entra y nos llena a la extensión de nuestra corrección, se refiere como Ohr Pnimi (la luz interior). Ésta es una penetración parcial de la misma luz circundante que brilla en nosotros. 
En el Final de la corrección, toda la luz entrará en nosotros quedando nada afuera. La luz simple infinita estará adentro y afuera de nosotros.

En otras palabras, cesamos de ser una concha cerrada con una dosis mínima de La luz dentro y conseguimos el estado donde la luz nos trasciende. 

260

Nuestras propiedades, las ponemos completamente similares a la luz y dejamos de ser un obstáculo en su camino. Esto es lo que declaramos completa fusión con la luz. A pesar de que el deseo se queda opuesto al creador, por neutralizar y corregirlo con la ayuda de nuestra intención (para usarlo por el motivo del creador) lo purificamos con el propósito de dejar de dificultar a la luz.

56. Uno debe saber que todos los niveles mencionados anteriormente del NaRaNJaY son las cinco partes de las que consta la creación entera. Todos esos existen en la creación general también están presente en sus partes más pequeñas.

Por ejemplo, uno puede conseguir cinco partes del NaRaNJaY incluso hacia dentro la parte del "Inanimado" del mundo de Assiya, porque ellos son ordenados con las cinco partes del NaRaNJaY de la creación entera.

Es imposible conseguir incluso la luz del nivel "Inanimado" del Mundo de Assiya sin incluir la cuarta parte del Aviut del hombre.

Baal HaSulam quiere decir esto, sin embargo con un pequeño Kli  podríamos prender (Nuestro deseo pequeño), si ascendemos del nivel mínimo, todavía consiste de los 10 Sefirot: Keter, Jocjma, Bina, ZA y Malcjut, y también de cinco Partes: Nefesh, Ruach, Neshama, Haya y Yecjida que se originan en lo cinco Mundos.

De esta manera, desea mostrarnos la estructura del universo entero: El mundo del infinito, el mundo de AK donde la luz es separada en Nefesh, Ruacj, Neshama, Jaya y Yecjida y desciende a los demás Mundos. Lo mismo ocurre en cada uno de los mundos - hay Nefesh, Ruach, Neshama, Haya y Yecjida. 

Por lo tanto, la luz desciende del mundo superior a los inferiores, cada vez que pasa a través del Kelim correspondiente. Por ejemplo, la Luz de Jaya de Jocjma del mundo de AK  salta solamente a entrar en Jocjma del mundo de Atzilut, de Jocjma del mundo de Beria, a Jocjma del mundo de Yetzira y de ahí a Jocjma del mundo de Assiya. No puede ser de otra manera, porque no se podría distinguir  cualquier otra luz hacia dentro de  este Kli  especial, solamente el qué corresponde a sus propiedades. Por lo tanto El Kli Jocjma escoge solamente la luz de Jocjma (Ohr Haya); el Kli Malcjut escoge solamente la luz de Nefesh, y las otras fuera.
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¿Qué representa? Si el hombre entrara en el mundo de Assiya con su Kli mínimo, que consta de cinco partes, recibe en ellas la luz de todos los cinco mundos. Pasan a través de ellas, porque a decir verdad, el Mundo de AK es un origen de la luz de Yecjida; el mundo de Atzilut es un origen de Jaya; el mundo de Beria es un origen de Neshama; el mundo Yetzira es un origen de Ruacj, y el mundo de Assiya es un origen de Nefesh.


Si llego al nivel mínimo del mundo de Assiya y cruzo el Machsom, entonces ya en un nivel tengo las sensaciones de todos los mundos, del Universo entero, porque ya  consto de los 10 Sefirot (Aunque muy pequeños) llenos de las luces de cada mundo. Esto está en una mano, mi nivel mínimo permite que yo reciba las luces de los otros mundos. En la otra mano, mi trabajo debe incluir todos los mundos también.

¿Pero cómo puedo incluir todos los mundos sobre tal nivel bajo? El próximo Párrafo habla de eso.

Es imposible conseguir la luz del nivel "Inanimado" del mundo de Assiya sin incluir las cuatro partes en el trabajo del hombre,. Por lo tanto todos deben estar comprometidos en la Torah y los mandamientos  (i.e., usar todos los medios posibles de la corrección y purificación) para adquirir el nivel de Ruacj. El Hombre debe estudiar los secretos del Torah también para adquirir el nivel de Neshama y los gustos de los mandamientos  (i.e., Empezar a recibir la luz interior, desde la luz de Neshama, no puede satisfacer el Kli sin este trabajo).
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Baal HaSulam dice que incluso si alcanzo el mínimo nivel del mundo espiritual requiero de los conocimientos y el logro de la luz superior, que naturalmente, sin el estudio de la Kabbalah, los secretos de la Torah, uno no puede ascender incluso al primer nivel espiritual.

Si alguien cree que leyendo "Literatura" como el Talmud y el Jalacjot, o estudiando otras partes de la Torah, que lo podrían corregir y que así entrará en el mundo superior, él está completamente equivocado. Esto es porque para entrar en el mundo espiritual requiere la corrección de todas las cinco partes de su deseo (Ni siquiera lo logrará una extensión mínima). Como la presentación de "El libro de Zohar" dice, pueden ser corregidos completamente solo con el estudio de la Kabbalah. Por lo demás el hombre no corregirá un nivel más alto que la luz de Nefesh.  

57. De lo mencionado anteriormente podemos comprender la oscuridad y la ignorancia mucho más habitual en nuestras generaciones que antes. Porque todos quiénes estudian de la Torah son negligentes con los secretos del Torah (i.e., No estudian Kabbalah).

 Por lo tanto el Rambam da el siguiente ejemplo: "Si mil personas ciegas se arrastran a lo largo del camino y hay una persona quién puede ver, entonces todo lo que los ciegos pueden hacer es ponerlo  en la cabecera de esa fila así no se irán por el mal camino. Sin embargo, si no tienen ningún guía vidente entre ellos, se perderán seguramente".

La misma referencia nos hace imaginar que hay personas que estudian Kabbalah y atraen la luz del infinito, llevan a la generación después ellos y a las personas que los siguen, y luego estarán seguros todos ellos de que  nunca se equivocaran sobre su sendero. Pero si, en vez de Kabbalah, las personas prefieren estudiar otras partes de la Torah (que no corrigen el «Alma»), no se asombren de que completamente la generación se equivocará a través de su culpa.

Por consiguiente, las personas quienes no cumplen su Misión (las personas judías).Es tan hondo mi pesar que soy inviable a continuar hablando sobre eso.
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En los  ítems 155 y 156 de la introducción para el estudio de los diez Sefirot, Baal HaSulam explica eso, sin el estudio de Kabbalah uno no puede conseguir incluso el NaRaNJaY mínimo. La Kabbalah ha estado descuidada desde la destrucción del segundo templo, i.e., durante aproximadamente 2000 años.

El gran Kabbalista empieza su presentación con las palabras siguientes: "Yo he encontrado una gran necesidad de derribar la pared de hierro que nos separa de la sabiduría de la Kabbalah. A menos que hagamos eso terminaremos cayendo en el abismo. Todos nuestros problemas, todos nuestros sufrimientos son causados por nuestra incapacidad para atraer la luz superior de la corrección con la ayuda de la Kabbalah".

Entonces pasa a explicar la razón del por que resultó la negligencia a la Kabbalah.

58. Efectivamente he sabido la razón: Es principalmente porque la fe ha disminuido en general, especialmente la fe en los santos, los hombres sabios de todas las generaciones. Y los libros de Kabbalah y el Zohar están llenos de las parábolas corpóreas. 

Es decir la lengua de los libros Kabbalísticos son  confusos, tal que por eso el  hombre imagina que Kabbalah habla de nuestro mundo y que no es una aproximación a los Mundos superiores. La lengua de kabbalah usa las palabras de nuestro mundo.

Por lo tanto las personas están asustadas, para que no fallen materializándose (elaboran Ídolos) y pierdan más de lo que adquirirían (del estudiar los libros de esta manera).

Es decir las personas pensarían que el mundo es gobernado no por el creador, pero si por algunas fuerzas supremas que están en los objetivos de nuestro mundo. El lector Piensa que todos los libros de la Torah hablan de este mundo.

Y digo, lo que me incitaba a que compusiera una interpretación minuciosa de la obra del ARI y ahora del sagrado Zohar (El comentario del HaSulam). Y he quitado totalmente esa preocupación (el Miedo de imaginar nuestro mundo en lugar espiritual), porque he mostrado el mensaje espiritual detrás de todo, que es abstracto y carente de toda semejanza física, por encima del espacio y el tiempo como los lectores verán, en orden de permitir que todos investiguen Kabbalah y el Zohar y sean calentados por su luz sagrada.
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Y he nombrado ese comentario HaSulam (la escalera), he hecho ese comentario para indicar que su función o propósito, es como el de una escalera - que si vos tienes un ático lleno de cosas buenas, para alcanzarlas todas, entonces necesitas una escalera, y entonces toda la recompensa del mundo estará en tus manos. Pero la escalera no es un propósito en sí, porque si vos pausas a medio camino y no entras al ático, el propósito no será cumplido.

Y así es mi comentario al Zohar. Porque aun no había sido escrita la manera de aclarar éstas las más profundas palabras. 

Pero no obstante he construido un sendero y una entrada para usarla, que todos ellos puedan subir y escudriñar en la profundidad en si del "El libro de Zohar" (i.e…, Todo lo que el Zohar revela), solamente entonces por voluntad de mi determinación este comentario fue terminado. 

El comentario sobre "El libro de Zohar" esta escrito para levantar al hombre al máximo pico llamado  el Zohar.

En el capítulo "Bereshit" del que nos enterábamos de que el Zohar correspondía al Partzuf Aricj Anpin.  Es Keter del mundo de Atzilut, qué incluye el entero mundo superior circundante tanto como el mundo del infinito. Con esta consideración para nosotros AA es el mundo del infinito y es llamado el Zohar (o Zihara Ila ' a). La tarea del "Libro de Zohar" es levantarnos a ese nivel.

59. Todos aquellos que comprenden lo que está escrito en el libro del Zohar, están de acuerdo por unanimidad en que fue escrito por el sabio piadoso Rabbi Shimon Bar Yochai. Solamente aquellos que están lejos de esta sabiduría dudan este origen y se cuidan de decir, dependiendo de los relatos inventados por adversarios que su compositor es Rabbi Moshe De Leon (quien vivió en un tiempo diferente). 

En principio, esto no es tan importante para nosotros. Sólo queremos señalar que "El libro de Zohar" es más antiguo y valioso que lo que algunos creen; por lo tanto, deseo hacer las cosas claras respecto a la autoría.
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El Rabino Moshe de Leon vivió en el siglo XI. Fue un sobresaliente Kabbalista y escribió varios libros sobre Kabbalah. Cuando escribí en Mi prólogo, que "El libro de Zohar" se perdió y fue redescubierto después por casualidad (naturalmente no era algo fortuito). De los restos del libro una pequeña cantidad de distintos fragmentos y láminas fueron compilados a lo qué nosotros ahora llamamos "El libro de Zohar". 

El Rabino Moshe de Leon lo heredó de su profesor, quién a  su turno, lo había recibido de su profesor. El libro fue encontrado por un comerciante inicialmente en de siglo VII. DC, fue usado para envolver especias en el Mercado de Jaffo .

El comerciante, que ocurrió ser un judío, sabía evidentemente uno poco de Kabbalah, porque descubrió alguna obra muy especial en el folio del pergamino que contenía las especias compradas. Se precipitó al lugar del mercado y empezó a rebuscar a través de la basura y finalmente encontró todas estas hojas. La colección entera fue pasada después a uno de sus alumnos, que lo dejaron a los suyos, y finalmente los textos extendieron a la mano del Rabino Moshe de Leon en el siglo XI.

El Kabbalista rescribió el libro, lo tuvo atado perfectamente y lo guardo. Él. Sabía que era demasiado prematuro publicar el libro, porque las personas no estaban aún listas para eso.

Su esposa no estaba al tanto de todo esto, así que cuándo lo tenía el Rabbi pasó a vender el libro, con la esperanza de poder mejorar con ello sus estrechas finanzas.

Obviamente fue comprado por un buen hombre de empresa, porque lo tuvo reescrito y lo puso en oferta. El libro era un éxito, porque en ese momento no había ninguno compuesto similar a ese, "El libro de la creación" ("Sefer Yetzira") creado por Abraham. Sin embargo, "El libro de la creación" estaba lejano, demasiado difícil para ser estudiado, ya que contiene sólo varias pistas vagas. Así que "El Zohar" era mucho más como la luz radiante, el esplendor en ese momento.
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Un gran número de copias rescritas se difundieron en un instante. Aunque fue conocido como una parte del legado del famoso Rabbi de Leon, los Kabbalistas legítimos sabía que había sido escrito por el Rabbi Shimon Bar Yochai en realidad  con la ayuda de el Rabbi Aba en el 2nd o el 3rd siglo A.D…
Baal HaSulam escribe sobre esto, porque quiere elevar el libro al nivel mucho más alto que esos que lo juzgan como autoría del Rabbi Moshe de Leon. 

De todas las otras composiciones escritas por el Rabbi de Leon, es claro que era un Kabbalista destacado, pero no del Nivel espiritual del "Zohar".

Por lo tanto dice: de todos aquellos que comprenden lo que esta escrito en el Libro del Zohar, están de acuerdo por unanimidad  que es claro que del Rabbi Shimon Bar Yochai era la sabiduría piadosa. Solamente ésos que están lejanos de esta sabiduría dudan este origen y tienden a decir que su compositor es el Rabino Moshe De Leon.

Este libro no podría haber sido escrito por un hombre que vivía 5 a 7 siglos después del fenomenal Rabbi Shimon, porque, como conocemos, las generaciones habían descendido gradualmente del nivel más alto a nuestro nivel de abajo, cuando nosotros empezamos desde el cero. En general, no hay Kabbalistas de ese nivel entre nosotros. Mi Rabbi era el último; la ascendencia terminó con él. Nosotros empezamos esta subida solos.

60. Baal HaSulam nos dice "El libro del Zohar durante su larga historia " ha sido atribuido a muchos Kabbalistas diferentes. Pero solamente la persona quién traspasa el significado interior de este libro y comprende que nivel espiritual tan alto descendió (de Aricj Anpin del mundo de Atzilut, i.e.., alcanza el mundo del infinito), puede también darse cuenta de quien podría escribirlo y no podría ser otro que Rabbi Shimon Bar - Yochai. 

Sabemos que Kabbalah divide toda historia en los siguientes períodos:
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Primer hombre se desarrolla como un animal, luego el alma desciende en él  (En el año 0 de acuerdo con el calendario judío, i.e., Hace 5764 años), y entonces viene el desarrollo de un punto en su corazón (el carácter) comienza.

Demos una mirada en un gráfico y veamos cómo el cuerpo se estaba desarrollando.

El punto espiritual descendió en el corazón del hombre hace 5766 años y se activa por primera vez. La próxima manifestación del deseo espiritual tuvo lugar en Abraham en alrededor de 1947 B.C… El punto en el corazón continuó su desarrollo paralelo con el egoísmo, de cuyo crecimiento resultó la destrucción del templo.

Ambos los primeros y segundo templos estaban en ruinas, i.e…, todos los Niveles espirituales cayeron con respecto a el punto en el corazón. "El libro de Zohar" fue escrito después de la destrucción del segundo templo. Su escritor rabino Shimon vivía antes y después de la destrucción del templo, solamente él podía haber escrito El libro y no antes de ese evento, porque no había habido ninguna necesidad para tal fuente espiritual criar a las personas del nivel de una pantalla totalmente hecha añicos.
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Quién deja al hijo de un ex-alumno espiritual entero disponible a nosotros hoy.

Rabino Shimon era uno de los discípulos del famoso sabio Rabbi Akiva, quién nos dejó un completo legado espiritual disponible hoy. Este hombre de historia asombrosa, Akiva. No era ni judío ni creyente hasta la edad de 40.años. Entonces empezó a investigar Kabbalah, y se hizo un fenomenal erudito y después profesor. Su vida estaba llena de vueltas inesperadas, pero finalmente logró las cosas, el Nivel espiritual posiblemente más alto.

Innecesario decir quien era el profesor de Rabbi Shimon, su nivel era mucho más alto que el de su discípulo. Uno de los estudiantes de Rabbi Akiva escribió el Talmud babilónico, otro - "El libro de Zohar". En otras palabras, sobre el Rabino Akiva se encarnó una inmensa cantidad de sabiduría del Universo que llenó muchos libros sagrados.
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Sin embargo, Rabbi Akiva no podía escribir una composición de "El Libro de Zohar"  porque antes de la destrucción del templo tan grande poder eminente no era necesario todavía no había nada para corregir.

Cuando el templo dejó de ser, su último discípulo el rabino Shimon escribió "El libro de Zohar". Naturalmente, el libro no podía haber sido escrito por cualquier otro hombre nacido después de la destrucción del templo.

Esto ocurrió alrededor del de siglo II A.D., y  no ha habido ningún Kabbalists semejante desde entonces. Solamente en el siglo XVI ha de descender el alma especial de Ari a nuestro mundo y eleva la Kabbalah a un nuevo nivel. 

En el siglo XX el alma de Baal HaSulam apareció. 

Esto es el lo que el gran Kabbalists escribe: Desde el día que merecía la luz del creador y vi qué estaba escrito en el libro de Zohar, no he tenido ninguna necesidad de investigar los hechos sobre su autoría. Esto es atribuible a la verdad de simple razón de que el contenido del libro levantó la prominencia de Rabbi Shimon a la altura inalcanzable encima de todos otros Kabbalists hacia dentro mi Corazón.

Sin embargo, si hubiera encontrado que el escritor del libro era otro, por ejemplo, si hubiese sido en verdad rabino Moses de Leon, la grandeza de este Kabbalista aumentaría en mí más que en todos los demás, incluyendo al Rabbi Shimon.

Sinceramente de palabra, de acuerdo con la profundidad de la sabiduría en este libro, si me hubiera enterado de que su escritor era uno de los 48 profetas (los Kabbalists que consiguieron un nivel espiritual alto llamado la profecía), de esto mi corazón coincide con el hecho de que Rabbi Shimon escribió este libro (para R Shimon era solamente un Tana, i.e., Un Kabbalist que vivía después de la destrucción del templo). Si me hubiera enterado de que Moses había recibido este libro del creador mismo sobre Monte Sinai, tendría la seguridad. Esto es; qué fenomenal es este libro.
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Debido a que merecía crear un comentario adecuado para alguien con un deseo de comprender qué esta escrito en el libro mismo, creo que he cumplido todo para guardar de tal trabajo e investigo (respecto a la autoría del "Zohar"). Esto es porque, como alguien que comprende "El libro de Zohar, no puedo estar satisfecho con la noción de que el escritor del libro de Zohar pudiera ser alguien menos sagrado que Rabbi Shimon (i.e., alguien nacido más tarde que R Shimon, porque la santidad disminuye con el tiempo).

61. Debemos preguntarnos en este momento el ¿por qué "El Zohar" no fue revelado generaciones más tempranas, cuyos méritos eran indudablemente más grande que los de las posteriores, y las cuales eran más dignas de estudiar el libro?

Desde que vemos que, "El libro de Zohar" fue dado para la corrección de nuestro egoísmo, una cuestión surge: por qué las primeras generaciones no podían recibirlo?

¿Si el creador nos creara tan opuesto a él mismo, por qué no podía pasar una instrucción a nosotros al mismo tiempo para corregir ese estado?

¿Por qué tenemos que sufrir durante miles de años, solamente para descubrir después que hay una oportunidad de hacer tal rectificación? 
¿Por qué ser bebés y adultos inocentes que viven en tal dolor, por qué hay por eso mucha angustia del mundo entero? 
Esto consulta la misma pregunta: 
¿Por qué  "El libro del Zohar" se revela a nosotros solamente ahora?

Así que me gustaría repetir:

¿Por qué "El Zohar" no fue revelado a generaciones más tempranas (esos que vivían  antes de la destrucción del templo)?

Quizás, podía haberlos animado a diseminar la sabiduría de la Kabbalah por todo el mundo, y la especie humana podía haber evitado tal largo período del sufrimiento. No  habiendo idea de que tanto sufrimiento que está destinado antes de que acepten este método de la corrección que los elevará al nivel de la perfección y la eternidad.
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Sus méritos eran indudablemente más grandes que los posteriores, y quiénes eran más digno de estudiar el libro.

Por una parte, su egoísmo era pequeño, sobre lo demás - tuvieron recursos interiores enormes insofocables por el egoísmo así que podían estudiar este libro indudablemente mucho más eficazmente. Estaban mucho más cerca de esta material de lo que somos con todos nuestros increíbles problemas mercantiles, la tecnología moderna, la publicidad, etcétera.
.

También podemos preguntar por qué el comentario para "El Zohar" no fue revelado con el libro al Ari o a los Kabbalists más tempranos.

¿Por qué hay tan largo preludio extendido a lo largo del eje del tiempo - la Torah, el Ari (el siglo XVI), y Baal HaSulam (el siglo XX) - antes de que nosotros en nuestro tiempo empécenos a descubrir "El libro de Zohar"?

La respuesta es que durante lo seis mil años de su evolución el mundo debe irse a través de un período lleno de correcciones.

No tardamos en considerar que el mundo que existía antes, el nuevo punto espiritual (de Bina) salía en el corazón del hombre (Malcjut). Hasta que no hubo interacción entre el corazón y el punto adentro, nada más importa realmente, porque sólo constituye un desarrollo del cuerpo, la existencia de animal.

El mundo durante los seis mil años de su existencia es como un Partzuf (entidad espiritual) que es dividido en tres partes: Rosh, Tocj, y Sof, o HaBaD (Jocjma, Bina, Da 'at), HaGaT (Jesed, Gevura, Tifferet) y NHY (Netzaj, Jod, Yesod). Alternativamente, como Nuestros sabios dijeron: "Los primeros dos mil años son llamados Tohu (Lit. Amorfo), los segundos dos mil años son llamados la Torah, Y los pasados dos mil años son llamados los días del Mashiacj (Mesías)"
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En los primeros dos milenios (Rosh o HaBaD), las luces lo fueron muy bajas, y ellos fueron mirados como una cabeza sin un cuerpo. Había solamente La luz de Nefesh, porque hay una relación inversa entre luces y naves. La regla es que las naves superiores crecen primero en cada uno Partzuf, mientras que, para las luces lo contrario es aplicable - las luces con un vestido de Aviut más pequeño primero en el Partzuf. Por lo tanto, mientras hay solamente las partes superiores de las naves, i.e., Las naves de HaBaD, solamente las luces de Nefesh pueden vestirse en el Partzuf, que son las luces más bajas.

Por lo tanto, los primeros dos mil años son llamados el Tohu. En otras palabras, allí todavía no puede haber ninguna interacción correcta entre el Kelim (naves) y Orot (luces).

Durante los segundos dos mil años (el Kelim de HaGaT) la luz de Ruacj (Aviut Aleph) desciende al mundo. También es llamado la luz del Torah (Torah es algo que da la vida, Ruacj ya constituye un movimiento). Por lo tanto, los segundos dos milenios son llamados la Torah. 

Los pasados dos mil años son el Kelim de NHY (El período de la corrección, o el Mashiacj, el año 0 de acuerdo con el El calendario Gregoriano), por lo tanto, en esta vez, la luz de Neshama desciende.

Las luces que descienden son básicamente Neshama, Jaya, y Yecjida dentro de la luz de Neshama. Esto es porque es imposible corregir los terceros y la cuartos niveles del deseo antes del Gmar Tikkun.

Solamente los niveles cero, uno, y dos pueden ser corregidos totalmente. Por lo tanto, el nivel de Neshama es llamado los días del Mashiacj.

Es decir este nivel ya es una fuerza que trae los deseos egoístas a la corrección. El Mashiacj es una fuerza de Bina, i.e.., El segundo nivel de la pantalla, porque cuando Malcjut adquiere las propiedades de Bina, transforma sus deseos y los hace similares a los del creador. En otras palabras, suministra a Malcjut con la pantalla necesaria para la corrección. El descenso del Ohr Neshama a nuestro mundo corrige Malcjut. La luz de Neshama es llamada "Mashiacj" por otra parte (de la palabra Limshocj - El tirón), representa la luz que jala el egoísmo hasta el nivel del altruismo.
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Este orden es aplicable a cada Partzuf especial (cada alma) tanto como al universo entero. Cada alma, la suya o la mía, sufren todos períodos de su desarrollo. Hace mucho, estábamos en esos períodos cuando nuestro cuerpo se estaba desarrollando, y luego el punto en el corazón apareció y creció gradualmente en todos nosotros. 

No importa en qué almas o cuerpo todo ocurre, para todo estar mezclado en el nivel del alma. La división de naciones y los sexos es simplemente relativa. Todos las partes gradualmente y constantemente entremezclan porque después de que el alma de Adam se había roto, todas almas estaban mezcladas. Así que, las diferentes almas que hicieron rectificaciones, en última instancia se ponen totalmente interconectadas.

Las luces en el Kelim HaBaD y HaGaT de los que el Partzuf CJazej es ocultado para que la luz de Jassadim brillara abiertamente. Esto quiere decir que la luminiscencia de Jocjma aparece de CJazej y abajo, i.e.., en el Kelim de NHYM (Netzaj, Jod, Yesod, Malcjut). La razón para esto está en el hecho que antes del Kelim de NHYM empezó a manifestarse en el Partzuf del mundo, queriendo decir que los pasados dos mil años, la sabiduría del "Zohar" en general, y de Kabbalah en particular, fue ocultada del mundo 

¿Qué representa Baal HaSulam? 
El problema es que la luz de Jocjma no puede brillar en el Kli a menos que la luz de Jassadim lo ingresa antes.

Una nave es creada como un deseo de recibir el placer. A menos que la nave adquiera una pantalla, que complementa al Ohr Yashar con el Ohr Jozer, ninguna luz puede entrar en el Kli. Podemos explicarlo en una manera diferente: 
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Hasta que la vasija (el egoísmo) esté forrado dentro con las intenciones altruistas (de Otorgamiento), la luz de Jocjma no tiene ninguna manera de entrar en ella.

¿Pero cómo pueden manifestarse estas intenciones altruistas? 
Esto puede ocurrir solamente durante los últimos dos milenios, cuando la luz de Neshama desciende a nuestro mundo. Por lo tanto, antes de este período (i.e., antes del Sof), la aparición y el desarrollo del Kelim de NHY, la Kabbalah no podía haber sido revelada en nuestro mundo. En otras palabras, la luz de la sabiduría, los conocimientos sobre la estructura del universo, no pueden ser revelados a las Almas. Todavía su forma es insuficientemente egoísta para ser corregidas con la luz de Neshama y para recibir incluso una cantidad mínima del Ohr Jocjma.

Estamos viviendo en el año del que 2006, lo cuál corresponde a 5766 ahora del calendario judío. Esto quiere decir que tenemos menos que 240 años.

Baal HaSulam dice que eso "… el Kelim antes de NHYM empezó a manifestarse en el Partzuf del mundo, queriendo decir que los pasado dos mil años, la sabiduría del " Zohar" en general, y de Kabbalah en particular, fue ocultada del mundo. Solamente durante el momento del Ari, cuando el tiempo para la terminación del Kelim de Cjazej y abajo llegó, i.e., en cada uno de los tres períodos: HaBaD, HaGaT, y NHY, el Kelim desarrollan y son corregidos, después seguido por las Orot (luces). Supongan que el Kelim de NHY se estaba desarrollando del origen de este período y hacia adelante hasta la época del Ari. 

Gracias al alma sagrada de Rabbi Isaac Luria (el Ari para abreviar) el resplandor de la sabiduría máxima fue revelado. El Kelim de NHY fue desarrollado para su tiempo, suficientemente. Por lo tanto esta alma especial descendió a nuestro mundo.

Cualquier ascendencia de las almas, incluyendo la suya y la mía, es predeterminada por el desarrollo general e individual previo del Kelim de NHY. En nuestro tiempo, son llamados NHY, en el pasado fueron llamados HaBaD y HaGaT. Por eso a decir verdad, la historia de especie humana es un desarrollo de Partzuf de arriba a abajo. Este determina qué descienden a este mundo, cómo se visten en los cuerpos, en qué sociedad, a que estado o ambiente ellas se encuentran, ellas mismas las almas, etcétera.
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Pero debido a que el alma del Ari apareció después del desarrollo de todas las naves de NHY, podía revelar la grandeza del "Libro de Zohar" y la sabiduría de Kabbalah y haciendo por eso hacer sombra a todos de sus predecesores. 

Es decir del momento en que "El libro de Zohar" apareció, concentró todos los conocimientos que habían sido recibidos de la vida de Kabbalistas antes de la destrucción del templo en sí. El libro es considerado tan bien, no porque el Kelim de NHY todavía estaba sin explotar, pero si porque su sabiduría fue recibida por almas muy eminentes que vivían en ese momento. 

Baal HaSulam dice que se habría alegrado de oír "El libro de Zohar" fue escrito por uno de los 48 profetas o por Moses, por que ese contiene toda sabiduría de las generaciones previas.

Solamente el Ari podía ser el próximo en la línea; solamente él podía explicar y levantar la Kabbalah exponiendo todo lo que está asequible a nosotros hoy. Prácticamente, el Ari introdujo el método de la corrección al mundo. Desde el Kelim de NHY había terminado su desarrollo, su alma podía descender a nuestro mundo y suministrarnos con todo necesario para la corrección de nuestras almas (Kelim). Su alma es una imagen colectiva de todo lo Kelim de HaBaD, HaGaT, y NHY. Terminó su desarrollo por así decirlo. Después de que el Kelim se manifestó, pero antes de que las luces entraran en ellos, el Ari apareció inmediatamente. Por lo tanto, la colección de sus obras (más de 20 volúmenes) constituye un método completo de la subida espiritual corrección espiritual. 

Ninguno de los Kabbalistas antes del Ari podía comprender exactamente cómo tiene lugar la corrección espiritual. Nadie podía llegar a su nivel del logro porque éstos Kelim no fueron desarrollados suficientemente en la creación. 
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Antes del Ari, toda especie humana existía en la etapa del desarrollo del Kelim HaBaD, HaGaT, y NHY, de todos los diez Sefirot. Desde su tiempo y sobre la adquisición de una pantalla y la recepción de la luz en éstos completamente el desarrollo del Kelim ha empezado. El universo entero fue incluido en estos HaBaD, HaGaT, y NHY. Sin embargo, Baal HaSulam continúa: 

Pero éstos Kelim no fueron desarrollados completamente porque el Ari no tenía el suficientemente tiempo para terminar todas las rectificaciones necesarias. 

Hablaremos por qué falló el Ari después. Naturalmente, ocurrió por eso porque había razones objetivas, profundas y no porque cayó enfermo repentinamente y se murió. Bastante, cayó enfermo y se murió porque había habido ciertos requisitos esenciales en el desarrollo de estos Kelim. 

Pero éstos Kelim no fueron desarrollados completamente porque el Ari, cuando falleció, lo sabemos, en 1572 (5332 de acuerdo con el calendario judío). el mundo no estaba todavía no listo para las revelaciones del Ari. 

No tenía suficiente tiempo para pasar al mundo toda la acción a escribir en sus libros.

Su hijo, un ex-alumno, le fue prohibido ser revelado al mundo, fue usado solamente por unos pocos escogidos.

En una de sus cartas, Baal HaSulam cuenta esta historia. El Ari vivió solamente 36 años. Nunca escribió cualquier libro solo. Durante un año y medio de su vida tenía un discípulo por el nombre de Jaim Vital (Marju). Jaim era de 28 años, mientras que el Ari era de 36. ¡Acuérdense de qué jóvenes eran estos dos hombres! 

Durante el momento que pasó al lado del Ari, Jaim Vital aprendió todo lo que le permitió que él escribiera más de 20 volúmenes gruesos después. Nos parece increíble. Mientras lee las composiciones del Ari escritas por Jaim Vital después de la muerte de su profesor, es imposible imaginar cómo este cantidad de información podía ser escuchado de alguien en tan relativamente breve período, para a solas ser plasmadas en el papel por Jaim Vital.
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Lo que J. Vital había aprendido de su gran profesor en solamente dieciocho meses, lo describió en a series de libretas, que fueron enterrado con él después de su muerte. En su testamento insistió en que fueran puestas en su tumba en Safed (Tzefat, un pueblo en el Norte de Galilea). El Ari y Jaim Vital solían vivir en este pueblo antiguo en el norte de Galilea. Mis estudiantes y yo venimos a este lugar a menudo, y nos sumergimos en la misma primavera donde el Ari solía tener sus abluciones. Todavía hay un lugar encima del cementerio viejo donde la casa del Ari solía estar. 

Jaim Vital no estaba de acuerdo con publicar sus obra, creyendo en eso.

Ni por él ni por su generación que eran insuficientemente maduros para estos conocimientos. Solamente muchos años después sus hijo, nieto y bis - nietos empezaron a publicar las composiciones del Ari. Durante trescientos años estos libros fueron viniendo gradualmente, y hoy son conocidos por nosotros como la colección de las obras del Ari.

Algunos de ellos fueron revelados a la época del Baal Shem Tov (Besht). Este gran Kabbalista vivió en el siglo XVII en  Ucrania. De la misma manera que el Ari, el Baal Shem Tov nunca escribió algo a solas. 

Algunos libros fueron escritos por algunos de sus discípulos. Baal HaSulam compuso "El estudio de los diez Sefirot" y "El Sulam" como comentarios sobre libros del Ari y "El libro de Zohar".

Con la ayuda de estos dos libros, podemos terminar nuestra corrección, porque durante el período de tiempo entre el Ari y Baal HaSulam el Kelim de NHY terminó su desarrollo y estaba lleno de todas luces principales. Como los Kabbalistas más grandes de nuestro tiempo lo había pronosticado, empezando del final del último siglo la subida espiritual comenzó hacia el fin de la corrección. Con la ayuda de sus libros todas generaciones siguientes perseguirán nuestro sendero.
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63. Ahora podemos ver evidentemente que las almas de las generaciones más tempranas fueran inmesurablemente más altas que ésas de las generaciones posteriores. La regla para todos los Partzufim, ambos en relación con los mundos y para las almas, es que las naves más puras son corregidas primero.
Los medios puros teniendo un Aviut pequeño el egoísmo pequeño, por lo tanto son más fáciles corregir. 

Por lo tanto,, el Kelim de HaBaD (de Tohu) tanto del mundo y las almas fueron presentadas primer a nuestro mundo. Por lo tanto, las almas de los primeros dos milenios son incomparablemente más altas que ésos que vinieron después de ellos.

Las almas que descendieron durante los primeros dos mil años de la existencia de nuestro mundo eran muy sublimes y puras. El Hombre de ese tiempo necesitaba poco. Estaba muy contento con un refugio, una pequeña cantidad de comida, y seguridad. Su egoísmo no lo alentó hacia ninguna empresa seria. Las almas eminentes no son no necesariamente ésos que tienen logros profundos. Pueden sentir los mundos espirituales debido a su pureza. 

A pesar de su ascenso tremendo, no podían recibir la completa cantidad de luz debido a la falta de sus propios componentes más bajos, el Kelim de HaGaT y NHYM. 

Carecían de dos partes; por lo tanto, la luz entre ellos era solamente Nefesh.

Durante el período de en medio, cuando las naves de los mundos y de las almas que aparecieron eran del Kelim de HaGaT, las almas todavía eran sumamente puras. 

Eran puros porque el Kelim de HaGaT  es una réplica del Kelim de HaBaD,  sobre el nivel corpóreo. Sabemos que hay diez Sefirot: Keter, Jocjma, y Bina, luego Jesed, Gevura, y Tifferet, luego Netzaj, Jod, Yesod, y Malcjut. Jesed es similar a Keter, Gevura es como Tifferet. 
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Baal HaSulam dice eso justo porque el Kelim de HaGaT parece al Kelim de HaBaD que las almas muy puras descendieron a nuestro mundo antes de la destrucción del templo.

Al mismo tiempo, las luces todavía eran ocultadas en los mundos debido a la falta del egoísmo en éstos Kelim.

En su mayor parte, el egoísmo está en el Kelim de NHY. Tan pronto como estas naves empezaron a desarrollarse, ambos el primero y luego el segundos templos fueron destruidos. El fracaso espiritual que tuvo lugar como consecuencia de una transición de Bina a las naves de recepción (Kelim de Kabbalah) a través de Tifferet resonó en nuestro mundo como la destrucción física de los dos templos.

Por lo tanto, en nuestra generación, en cuál las almas más bajas en toda creación que no podía ser corregidos hasta ahora, todavía complementan al Kelim - Partzufim del alma común. El trabajo puede ser terminado con su ayuda solamente.

Baal HaSulam dice eso aunque el Kelim de NHY es el peor y más egoísta, aun la terminación del trabajo es imposible sin ellos porque son exactamente las naves a ser corregidos. Su desarrollo empieza después de la destrucción del templo, y luego sigue por el desarrollo de las luces en éstos Kelim.

La luz preliminar entró en el Kelim de NHY gracias a la obra de los Kabbalists que vivió en el período entre el Ari y Baal HaSulam. 
¿Qué representa el nombre "La luz preliminar"? 
Si dividimos el Kelim de NHY en diez Sefirot, llegaremos a tres períodos, HaBaD de NHY, HaGaT de NHY, y NHY de NHY. De nuestro tiempo y sobre NHY de NHY constituye a Kelim más egoísta.

Por lo tanto, todo está dicho y es dejado a nosotros para darnos cuenta de este método de la corrección, i.e., para usar el poder que fue dado a nosotros por Rabbi Shimon, el Ari, y Baal HaSulam. En nuestro tiempo este poder es llamado Mashiacj.
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Por lo tanto, Baal HaSulam escribe:

Ahora que las naves de NHY son completadas (tan bien como las luces entre ellos) y las naves de Rosh, Toch, y Sof del Partzuf (todo los Kelim en nuestro mundo) puede recurrir a la medida completa de las luces necesarias en Rosh, Toch, y Sof, las luces completas de NaRaN (Nefesh, Ruach, Neshama con Haya y Yechida dentro de ellos). Por lo tanto, solamente con la terminación de los  preparativos de estas almas más bajas,  las luces más altas podían ser mostradas, y no antes de esto.

Solamente gracias a nosotros la luz entrará en este mundo. La atraeremos con nuestro egoísmo más malvado y horrible porque junto a esto completamos la estructura del Partzuf de la creación entera.

64. Éste era un problema que preocupaba a los sabios, y era claro para ellos que las generaciones más tempranas eran mucho más importantes que las posteriores en relación con sus naves, propiedades, y deseos, que estaban considerablemente más cerca de las propiedades de la luz..

Sus naves eran muy pequeñas, puras, y sublimes en comparación con las nuestras. Estaban mucho más cerca de la luz, mientras que estábamos con nuestros deseos completamente en dirección contraria ellas.

Pero la sabiduría de Torah (toda comprensión, el logro y la profundidad de las sensaciones) es manifestada en las generaciones posteriores mucho mayor cantidad, atribuible al volumen general incrementado del Kli.

Como es conocido, el volumen general del egoísmo es contenido hacia dentro el Sof del Partzuf. Así que asiste que la corrección tiene lugar con la ayuda de las últimas generaciones.

65. Esto es porque las acciones se originan en el Kelim puro, mientras que los secretos de Torah provienen de la luz de los Sefirot.

La revelación de la luz ocurre dentro del alma, en nuestro Kelim, dentro de nuestro conocimiento. Debido a que el Kelim y las Orot están inversamente emparentados, el más bajo el Kelim de NHY lo es, cuanto más las luces de Neshama, Jaya, y Yecjida entran en ellos. Nuestra generación puede por lo tanto dibujar que la luz tremenda lo haga

285

Estamos en el Kelim de NHY ahora, que se acercan a su terminación, pero no posee una pantalla. Los Kelim que se manifiestan ahora están vacíos. Eso es por qué nuestro tiempo es tan duro, egoísta, cruel y brutal en su esencia. Estamos estando en un umbral de la recepción de la luz en el Kelim vacío ahora.
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Si adquirimos una pantalla, empezaremos a descorrer la luz superior en un instante. Pasará de nuestras almas al resto del mundo. Estamos en un estado muy crítico ahora, cuando todo los Kelim está listo, pero carentes de la luz. En otras palabras, nuestro egoísmo, enorme y vacío, es esperar estar lleno de la luz

Un estado temeroso de la consternación, la desorientación, y la confusión está creciendo regularmente todos los días. 
¿Dónde es este encabezamiento de mundo? 
¿Por qué existe? 
¿Por qué estamos aquí? 
Esto es nuestra condición hoy.

Somos dejados con solamente una elección: para empezar a funcionar en una pantalla, porque solamente de esta manera todo nuestro Kelim vacío puede estar lleno de la luz. Si nosotros tomamos "El libro de Zohar", las obras del Ari con las de Baal HaSulam comentarios suministrado especialmente para nuestras almas, que seremos capaces atraer la luz superior. HaBaD, HaGaT, y NHY

Empezar a recibir la luz de Neshama. También es llamado la luz de Mashiacj porque esto se enciende de Bina corrige las propiedades de Malcjut. Toda corrección está basada en esto la combinación, unir Bina y Malcjut.

Sintiendo la influencia de la luz de Bina y la luz de Mashiacj, la creación establecerá lazos afectivos con el creador. Este caracterizará el rescate completo y final de egoísmo, y entrada dentro de la eternidad y perfección.
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Sabiendo las raíces de nuestro pasado, podemos retratar la historia de nuestro mundo gráficamente. Este gráfico puede indicar todos matices posibles y detalles de minuto. Podemos ver el parto y la predestinación de cualquier personalidad histórica adentro; comprender las causas de los eventos históricos, las catástrofes, y las guerras. 

Todo es predeterminado sobre este eje de la evolución humana, de arranque con el punto del que nuestro universo apareció, a la formación del sistema solar, al parto de la tierra y las personas sobre su superficie, a la aparición del punto espiritual en el corazón de hombre, cuando era suficientemente maduro en sus propiedades de animal. Tardando el punto como un punto de cero en el corazón, empezamos nuestro recuento hasta el estado final, cuando completamente el mundo llegará a un estado llamado "El Fin de la corrección". Después de eso, el mundo continuará su existencia como cuando lo hizo antes del punto cero.

Antes, los cuerpos se estaban desarrollando, mientras que al final del período seis mil -años las almas continuarán desarrollarse, porque el cuerpo pierde su trascendencia. Nuestro mundo, nuestro universo no cambiarán de alguna manera, sin embargo. 

Podemos ver muchas cosas sobre el eje del tiempo. Ésta es una parte de la supuesta Kabbalah histórica o, mejor, de la historia de Kabbalistica. Solamente tenemos que recibir una respuesta para la pregunta antiquísima sobre el significado de nuestra vida.

¿Por qué debo saber cómo está funcionando fuera de mí este sistema complicado? Por supuesto es la información interesante, pero ¿entonces que sigue?

Kabbalah está basado en una sola cuestión: 
¿por qué existo? 
Buscando la respuesta para esta cuestión, el hombre consigue el universo. Le son dadas las naves primero, le es permitido adquirir una pantalla luego, y es llenado con la luz finalmente. Por lo tanto, encuentra la respuesta y llega al nivel del creador. 

¿Cómo tiene lugar la corrección comenzando de 1995 y de acuerdo con el lo que Baal HaSulam pronosticó? 
Estamos viviendo ahora en 2006 o, de acuerdo con la cronología espiritual, en 5766. 
¿Cómo debemos seguir? 
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Baal HaSulam dice; si estamos destinados a hacer las rectificaciones, naturalmente debemos hacerlas sobre nosotros mismos. 
¿Qué representa? 
Debe ser hecho por personas que viven en el mundo de hoy; por lo tanto, cada uno de nosotros tiene su misión propia, un papel, y una predestinación precisa. 

66. Ahora ustedes deben saber que todo tiene un aspecto interior y un aspecto exterior.

El Kelim del que HaBaD, HaGaT, y NHY son además divididos arriba hacia abajo en las partes interiores y exteriores. Veamos qué es la diferencia entre ellos. Constan de diez Sefirot, o, por otra parte, de Rosh, Toch, y Sof. 

Israel hace referencia a la parte interior del mundo, mientras que las otras naciones lo son consideradas su parte exterior.

Por favor no malinterprete estos nombres; no conciernen a nacionalidades, pero habla de la conformidad espiritual. Si tomamos este detalle, el Partzuf Kelim HaBaD y HaGaT serán llamado Israel, y el Kelim de NHY será llamado las naciones del mundo. En este el caso, vemos eso sin atraer a las naciones de el mundo en este trabajo de Israel será completamente inviable de recibir la luz superior.


Las naciones serán apartadas sin la luz a menos que Israel les pase Kabbalah, el método de la corrección espiritual. Es decir la combinación de Israel y las naciones del mundo son similares a la combinación de Galgalta Eynaim y AHP. 

Dentro de Israel mismo, hay un aspecto interior que está constituido por aquellas las personas que estan comprometidas servir al creador, y un aspecto exterior consta de aquellos que no están involucrados en el trabajo espiritual. 
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Igual, entre las naciones del mundo hay una parte interior llamado el recto del mundo y una parte exterior, que está constituido por aquellos quiénes son destructores y ásperos.

En otras palabras, hay una división en GE y AHP. Cada una de estas partes tiene su propio GE y AHP. GE y AHP en GE corresponden a ésos quienes trabajan en el creador dentro de Israel y aquellos que no lo son. GE y AHP

En las naciones del mundo están las personas rectas y aquellos que causan el daño. Incluso entre aquellos de Israel que trabajan en el creador, hay una parte interior y una parte exterior. La parte interior es comprimible en ésos quiénes son privilegiados de conseguir el logro espiritual, y comprender los secretos de la creación, conseguir la luz superior. La parte exterior consta de las personas que solamente llevan a cabo las acciones sin comprender su significado interior.

De forma semejante cada persona individual tiene la parte interior (GE, el punto en el corazón) y la parte exterior referida a como las naciones del mundo, o el cuerpo.

Tantos las naciones del mundo como Israel también son divididos en éstas partes. 
¿Cual es la esencia de esta división? 
Comenzó de la época de Abraham quién recibio el primer punto en el corazón y lo desarrollo en él.

Cuando un hombre de Israel eleva su parte interior sobre su parte exterior, quiere decir que dedica la mayor parte de su tiempo y esfuerzo al realce de su parte más íntima como mirar su parte exterior, el cuerpo, luego junto a esto plantea su aspecto espiritual del material.

Pero si lo contrario ocurre, y un hombre de Israel eleva su parte física exterior sobre el interior y espiritual, la parte exterior (los elementos toscos y perjudiciales en las naciones del mundo) aumenta en consecuencia sobre la parte interior (el recto entre las naciones del mundo) y las calamidades y guerras suceden al mundo. 
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Estos movimientos levantan la parte exterior de las naciones del mundo, a prevalecer sobre la parte interior, y por consiguiente los elementos destructores dentro de las naciones del mundo prevalecen sobre Israel.

Por lo tanto, por sufrir, todo facilita el regreso a un estado a dónde Galgalta Eynaim, las almas de Israel, dibujan la luz superior al mundo.

68. No sean sorprendido por el hecho de que incluso una persona individual, a través de sus actos, puede causar una elevación o la degradación del mundo completamente. Ésta es una ley inalterable de que el todo y sus partes son tan idénticos como dos gotas de agua. Todo lo que existe en el todo también existe en sus partes, y vice versa. Además, todo lo que ocurre en las partes ocurre en el todo, porque el todo es solamente revelado a través de la manifestación de sus partes individuales, de acuerdo tanto con su medida como la calidad. 

Estamos todos en función de sí. Hasta que todos tengamos naves corregidas, nadie podrá conseguir la corrección individual completa. La corrección completa y realmente total será cuando no solamente yo sea corregido por el mundo, pero a través de mí el mundo completamente llega al mismo estado. Somos partes de un universo, un sistema cerrado, un alma llamada Adam, que salió del punto de cero. 

Kabbalah correlaciona la noción del punto de cero con la creación de Adam. 
¿Qué es Adam? 
Adam es el punto espiritual en el corazón del hombre. Creamos de este punto, de cuál todo los Kelim de HaBaD, HaGaT, y NHY - Tohu, Torah, y Mashiacj - empezaron a aparecer.

Baal HaSulam escribe:

Así que indudablemente, la influencia de cada alma, i.e.., Cada uno de nosotros, puede bajar o elevar completamente el sistema, todo los Kelim de HaBaD, HaGaT, Y NHY.

Esto es cómo podemos comprender lo que esta escrito en "El Zohar" eso a través del estudio de este libro y la práctica de la sabiduría verdadera, podemos poner fin a nuestro estado del exilio y conseguir una redención completa.
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Una cuestión podría surgir: 
¿De qué podría salvar a Israel entre las naciones del mundo con el estudiar "El Zohar"? 
¿Cómo puede posiblemente ayudar salvar a las naciones del mundo y a Israel de su egoísmo? 

69. De lo que hemos leído, está claro que la Torah, de la misma manera que el mundo en sí mismo, tiene un aspecto interior y uno exterior. 

Hay dos niveles en el Torah. Si el hombre concentra sus esfuerzos en la parte interior de la Torah, concretamente sobre Kabbalah, en el mismo grado eleva la parte interior en el mundo entero. Entonces, por consiguiente, una redistribución de fuerza tiene lugar, cuando Israel y las naciones del mundo empiezan a darse cuenta de la importancia de la espiritualidad, ven la grandeza del creador, y a aspirar por él. 

Las otras partes más toscas decrecen gradualmente, se caen, y pierden el contacto con la aspiración de las naciones por la espiritualidad. 

Pero si aquellos de Israel que deben investigar Kabbalah y luego ellos pasan a las naciones del mundo disminuyendo la importancia de la parte interior del Torah en comparación con la observancia mecánica de los preceptos, la parte exterior de Israel, todos los  adversarios de la Kabbalah, prevalecen sobre los Kabbalistas. Por consiguiente, la parte exterior de las naciones, los elementos destructores, aumenta encima de las personas rectas, y lleva el mundo a las guerras, las catástrofes, las hostilidades, y el sufrimiento. 

Además, esto resulta reforzando la parte exterior de las naciones sobre su parte interior, por eso el peor y más destructor de ellos prevalece sobre su parte interior, los rectos. Esto causa la destrucción y la muerte, como nuestra generación ha sido testigo. 
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Por lo tanto podemos ver que la redención de Israel y del resto del mundo, dependa completamente del aprendizaje del "Libro de Zohar" y la Kabbalah. Lo contrario es también verdadero. Todas las aflicciones que han sucedido a Israel y el mundo son debido a su descuidar del estudio de Kabbalah (como comparado con los rituales externos) y tratarlo como algo superfluo. 

70. Éste es el lo que "El libro de Zohar" dice: "Veníd y seañ despertados por el motivo de la subida espiritual. Tus corazones están vacíos y carecen de la sabiduría y el conocimiento del creador".

En otras palabras, "El Zohar" dice: lo que ustedes pueden estar haciendo debe ser por el bien de conseguir la equivalencia de la forma con EL solamente.

De esta manera, nos elevamos hasta el nivel de la eternidad y la perfección. Solamente la Kabbalah puede guiarnos y corregirnos a nosotros, mientras que todas otras enseñanzas e incluso la parte exterior de la Torah incrementa el egoísmo. Las naciones con un más alto nivel del egoísmo son avaras, ingeniosas, antojadas por los placeres de este mundo.

¿Por qué es cierto esto? 

Es porque en lugar de elevar su alma, se enfocan más sobre el cuerpo. Naturalmente, debido a que éste no es lo que se presume deben hacer, aunque sean exitosos en sus empresas, se empujan a si y al mundo completamente a una catástrofe.

Está dicho que sobre esta generación que el espíritu superior (luz) desaparece y nunca regresa. Éste es el espíritu de Mashiacj que es necesario para salvar a todas personas del sufrimiento. Este espíritu desaparece y deja de brillar en el mundo entero. La congoja para esas personas que causan que la luz de Mashiacj parta y deje el mundo haciendo a la Torah  en seco y sin gusto, sin el entendimiento superior y conocimiento. Se limitan a los aspectos prácticos de la Torah y no marca ningún esfuerzo de probar y comprender la sabiduría de Kabbalah. No desean considerar los secretos del Torah, comprender el significado de las acciones del hombre y conseguir al creador. La congoja por ellos, que por sus acciones causan la pobreza, la guerra, la violencia, pillaje, los asesinatos y las destrucciónes del mundo entero. 
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Esto es una cita del "Libro de Zohar", no las palabras de Baal HaSulam o uno de los Kabbalists modernos.

Por lo tanto, todo lo bueno y malo en el mundo entero es predeterminado por la presencia o la ausencia proporcional de la luz superior adentro al Kelim que ya han se desarrollado en el mundo - HaBaD, HaGaT, y NHY. Por lo tanto es así que Israel, cuya misión es traer el método de Kabbalistico a las naciones, es responsable del estado del mundo, tanto lo bueno y lo malo.

71. Estas palabras, cuando hemos explicado, tratan de esas personas que estudian la parte exterior de la Torah, tratando su parte interior como algo superfluo, y prestan poco o nada de atención hacia ella. 

Este defecto es típico en todo el mundo. La parte exterior de Israel influye en la parte interior, queriendo decir que los creyentes comunes son abiertamente hostiles hacia los Kabbalistas y estan convencidos que están comprometidos en algo totalmente equivocado. 

Por lo tanto, la parte exterior de las naciones del mundo prevalece sobre el interior.

Todos los elementos destructores levantan sus cabezas y desean arruinar el mundo, y principalmente a las personas de Israel. Esto es porque no cumplen su misión. El gobierno general está diseñado de tal manera que la parte interior podía influir en la exterior, mientras que la parte exterior ejercería la presión a su turno y ajusta la parte interior. 

Después de nuestros pecados, hemos parido a los testigo de los sufrimientos pronosticados por "El Zohar". El más fino de nosotros falleció, para "El recto es el primero en sufrir". De todos los Kabbalists más ilustres que solía vivir en Rusia, solamente un número pequeño quedaba en este país. 

Baal HaSulam dice que hace 200-300 años había muchos Kabbalists en Rusia y en Ucrania (el Baal Shem Tov con sus discípulos, famosa cuna de aprendizaje de Kabbalistica en Kotzk, Polonia). Todos han desaparecido, porque, como dice, si las generaciones caen, lo mejor es fallecer primero. 
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Está ahora impuesto sobre nosotros, este vestigio diminuto, corregir el mal (i.e., La observancia mecánica de los preceptos y la indiferencia por la Kabbalah). 

Si cada uno de nosotros lleva su alma y la mente a aumentar el aspecto interior de la Torah y darle su lugar legítimo sobre sí con todos, luego cada uno de nosotros reforzará la parte interior dentro de él y en todo el mundo. 

Entonces nuestra participación interior y la participación interior de todo el mundo que, representa al recto de las naciones del mundo, que aquellos que aspiran al creador (y desear justificar sus acciones) se unen en tal esfuerzo conjunto de que sí corrigen el mundo. Una construcción de pirámide correcta es causada en que las naves puras estarán en la cima, y los vasos ásperos estarán en la parte inferior para que descorramos la luz superior sobre nosotros mismos.

De este modo, la luz superior será manifestada en todo lo Kelim de HaBaD, HaGaT, y NHY, en todas almas. A través de nosotros contactará el resto de las naves del mundo. La naturaleza sobre todos de sus niveles, de inanimado, animal y vegetal, y naturalmente, ser humano, será buena y próspera. Recibirá la satisfacción espiritual que necesita, subirá al nivel del creador, y conseguiremos el propósito de la creación.

Depende de cuán rápidamente lograremos esta tarea de 234 años hasta el final del período 6000-años desde el arranque hasta donde nosotros estamos ahora. En lugar de eso siendo un sendero del desarrollo del Kelim, doblado dentro un sendero de la coacción por la ausencia de la luz, i.e., Un sendero del sufrimiento horrendo. El Holocausto y las dos guerras mundiales pueden sólo ser un principio. 

Baal HaSulam habla de la tercero y la cuarta guerras mundiales. Ya en 1934-1936 estaba escribiendo sobre una bomba de neutrones. Uno puede encontrarlo en sus manuscritos. Da los nombres diferentes a muchas cosas, pero en realidad escribe sobre la fuerza destructora que estarán en las manos de hombre en el futuro. Está en nuestro poder de prevenir todo esto; depende únicamente de nosotros.
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Sabemos que el mundo consta de cuatro etapas del desarrollo de acuerdo con las cuatro fases de la luz descendente. En consecuencia, hay cuatro destrucciones y cuatro exilios. 

Nuestro exilio era el último. Ha terminado físicamente, y debe ser terminarlo espiritualmente. Las dos guerras mundiales pueden ser complementadas por dos más, a menos que cambiamos. No somos obligados a beber la taza de la congoja hasta el final; está en nuestro poder prevenir estas dos guerras mundiales que nos están amenazando por delante a nosotros.

Así que todo depende de nosotros, sobre la primera generación que empieza su corrección bajo los efectos de la luz. Todas las naves son acabadas, solamente tenemos que adquirir el Masacj (pantalla) y empezar a transferir la luz a este mundo. Gracias a eso, el mundo conseguirá su predestinación sin sufrir. Tenemos que ponerlo como nuestro objetivo, porque, como conocemos, el uso general y el detalle son totalmente iguales así que, es así que cada uno de nosotros determina el  estado de todo el mundo.

Espero que seamos dignos de nuestros grandes profesores, y capaces de traer su legado al mundo. Tenemos cada oportunidad de hacernos los mensajeros especiales del creador y cumplir nuestra misión. Ya estamos haciéndolo, i.e., el Creador ya ha dado el derecho de que nosotros logremos esta tarea. Ahora la cuestión es si somos capaces de soportarlo sobre nosotros mismos o no.

Creo que conseguiremos dirigir la luz al mundo, como corresponde a los herederos de grandes Kabbalistas. Imaginen cual es la recompensa espiritual. Prepararnos a nosotros para todos los que tomamos parte en esta noble misión.  

Baal HaSulam ha escrito cuatro presentaciones al "Zohar":

"La introducción para el libro de Zohar", 
"El prefacio al libro de Zohar", 
"El preámbulo al comentario de Sulam", y 
"El preámbulo a la sabiduría de Kabbalah". 
Nos dan uno adecuado entendimiento del libro, que sintonizando a si mismos hacia esto, podemos distinguir la luz superior y divina, la fuerza, que nos hace pasar en la esfera espiritual.
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Nos enteramos de que la luz es emanada del creador. Esta luz se refiere a como una "Fase cero (o raiz)", que después es llamado Keter en relación con los Sefirot. La fase de cero desarrolla a un Kli, fase uno, la voluntad de recibir para sí, o Jocjma. Actuando dentro del Kli, la luz crea una sensación adentro de su origen, i.e., de la fase cero.

Por lo tanto, primero, la luz crea un deseo en la fase de cero, y luego le da una sensación de sí. Ya que el deseo quiere sentir el placer, Entra en él, lo enlaza, revela la raíz, la fuente de este deseo, nombrada la fase cero.

Por lo tanto, las sub- fases aparecen dentro de la fase uno. Un deseo es causado y siente el placer. Por consiguiente, sintiendo el placer, el deseo anhela entrar, "Agárrense" hacia eso. Mientras está "dentro", empieza a sentir el origen del placer, y, naturalmente, esta impresión crea un nuevo deseo de ponerse adentro similar a la fuente. 


De esta semejanza del origen del placer ocurre una transición de fase uno a la fase dos. 

La fase dos desea ponerse similar al origen, pero esta decisión es tomada al final de fase uno. Por lo tanto, da el nacimiento a un nuevo deseo – el de otorgar. Esta segunda fase es llamada Bina. 

Bina en su turno consta de algunas sub- fases. De este modo, la influencia dentro del deseo de la luz causa una series de transformaciones consecutivas adentro.
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Aquí creo conveniente enfatizar que la luz superior que nos afecta puede hacer completamente todo con nosotros: hacernos similares u opuesto a sí. Debemos solamente exponernos a si mismos a su influencia máxima, tratar de hacer la conexión con él tanto como nosotros posiblemente podamos atentamente. Todo esto puede ser conseguido por el estudiar "El libro de Zohar", siempre que seamos afinados correctamente al propósito final. 

.

Por lo tanto, todas las presentaciones mencionadas anteriormente son de gran trascendencia a nosotros. Baal HaSulam desea exponernos a la luz que emana durante el estudio del "Zohar", para ayudarnos a que nos penetre profundamente la mayor cantidad en esta luz con la intención de unirse con su fuente. Esto depende de nosotros.

Mientras el desarrollo descendente de las cuatro fases de la luz y de todos los Partzufim en los mundos, es un resultado de las acciones del creador, debemos trepar a la escala espiritual solo exponiéndonos a si mismos a la influencia del Ohr Makif. Por lo tanto, debemos estudiar los prólogos para "El libro de Zohar", que fueron escritos especialmente para este único propósito. 
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