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Semana parashat Koraj en Israel y Shelaj en el resto del mundo. Este Shabat bendecimos el mes de Tamuz que comienza la próxima semana. Aumenta la actividad en La Dimensión Interior de Gal Einai en respuesta a tu participación activa en la preparación del mundo para la Redención Final y Verdadera con la llegada del Mashíaj.
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NUEVO LIBRO DEL RABINO GINSBURGH SHLITA
Ya está a lCABALÁ Y MEDITACIÓN PARA LAS NACIONES DEL MUNDOa venta el nuevo libro , la obra del Rabino Ginsburgh con un enfoque desde la Cabalá y el Jasidut de los principios de los Bnei Noaj, para que todos podamos conectarnos con el Creador desde lo profundo de nuestra raíz espiritual y material. Puedes elegir entre la versión impresa y la electrónica. Precios especiales para distribuidores y para los participantes de los cursos. 

CURSOS DE CABALÁ Y JASIDUT Y HEBREO ONLINE

Continuamos con gran ímpetu los CURSOS DE LA DIMENSIÓN INTERIOR. En familia, en grupos o individualmente, nos conectamos con la sabiduría del Creador, llenándo la Tierra del conocimiento de Dios como las aguas cubren el mar. Gracias a tu recomendación, estas semanas llegaron a Gal Einai muchas personas de todo el mundo que no nos conocían, y hasta algunos que no sabían qué es la Torá y el verdadero judaísmo.
IMPORTANTE
EL Rabino Ginsburgh decidió que para devolver de alguna manera esa luz que nos regresan cada día, los participantes de los cursos tienen derecho a:

A) Un DESCUENTO de un 20 % en la compra de los LIBROS IMPRESOSy las JOYAS de GAL [image: image4.png]


EINAI, y de un 50 % en los LIBROS DIGITALES.

LEV IEHUDIB) Participar del SORTEO mensual de una JOYA del GAL EINAI,  este mes será un  por valor de 189 U$S, entre los que hayan completado su abono mensual del curso. Tomaremos como fecha final el 30 de junio.

Hemos puesto a disposición libre las cuatro primeras clases de los cursos, para que todos puedan recibir la luz de la Torá, la Cabalá y el Jasidut. A partir del segundo mes, las grabaciones de las clases serán accesibles sólo para los asistentes del curso.

Ante la gran cantidad de inscriptos e interesados, hemos abierto la cuenta de email cursosgaleinai@gmail.com , para la administración de los cursos. Desde allí nos ocuparemos de todas tus inquietudes, consultas y trámites que quieras realizar. 
Estamos organizando nuevos cursos. Los invitamos a enviarnos sus ideas y necesidades, tanto respecto a los temas, los niveles y los horarios y fechas.
Con la esperanza de que Hashem nos traiga un mes de Tamuz con mucha bendición para todos y nos encuentre unidos para recibir al Mashíaj YA. 

Shabat Shalom
Con Bendiciones desde la Tierra de Israel
La Dimensión Interior Shabat Shalom
Con Bendiciones desde la Tierra de Israel

La Dimensión Interior

Parashá KORAJ: Desafío al Liderazgo 
De la Esencia a la Realización - El Secreto del Bastón de Aarón
El Desafío al Liderazgo
La porción de la Torá de esta semana, Koraj, cuenta acerca del desafío al liderazgo de Moshé y Aarón. Koraj era una persona importante y un alma muy elevada; como tal, se engañó a si mismo y a los otros pretendiendo el Sumo Sacerdocio en vez de Aarón (qué koraje). Di-s utilizó el simbolismo del bastón de Aarón para probar que sólo este era el elegido para el puesto del sacerdocio eterno.

El Florecimiento del Bastón Estéril
Di-s instruyó a Moisés que ponga los bastones de los príncipes de cada tribu en el Kodesh HaKodashim, de tal manera que el que floreciera determinaría cuál príncipe era el designado por Di-s para servir como Sumo Sacerdote. Moisés puso intencionalmente el báculo de Aarón en el lugar más neutral en el medio del Sancta Sanctorum, para prevenir la posibilidad de que reclamen que floreció porque estaba en un lugar más ventajoso.

Una vara es un pedazo de madera estéril que no puede florecer naturalmente. Ese bastón, símbolo del liderazgo, reflejó milagrosamente la belleza Divina al retoñar, florecer y producir almendras. La palabra hebrea para "almendra", shaked, es una permutación de la palabra "santo", kodesh. El milagro probó a todos que Aarón era el elegido por Di-s para manifestar la santidad en el mundo.

El Milagro del Bastón
El florecimiento del bastón consta de cuatro etapas, que por supuesto, corresponden a las cuatro letras del Nombre santo de Di-s, Havaiá, que se deletrea iud, hei, vav, hei.

Etapa 1: La vara inanimada es el punto inicial y todo abarcador, la iud, llamado Aba, "Padre" y corresponde a jojmáh. A diferencia de las otras tres etapas, esta no es milagrosa; por tener una familia –madre, hijo, hija- muestra que no es una imagen de esterilidad. Di-s ha elegido que este padre sea una fuente genuina de autoridad. Esta etapa en potencia es llamada atzmut, esencia.

Etapa 2: La flor, peraj, la primera hei del Nombre de Di-s, es llamada Ima, "Madre" y corresponde a bináh. Esta es la primera de las tres etapas milagrosas de florecimiento de la vara. Es el estado de gravidez, el potencial profundo e intenso que está lejos de su realización, llamado iejolet, capacidad, aptitud o habilidad.

Etapa 3: La yema o capullo, tzitz, la vav del Nombre de Di-s, llamado Zeir Anpin, "hijo" y que corresponde a las seis emociones del corazón. Esta es la etapa de la manifestación, el potencial más inmediato llamado coaj, potencial.

Etapa 4: Las almendras, shkedim, la hei final del Nombre de Di-s, llamado Nukvah, "Hija" y corresponde a maljut. Esta es la etapa de la realización del potencial, llamado poal, realizar.
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Las Matemáticas del Bastón
Como Aarón es de la tribu de Leví, su bastón se conoce como el Bastón de Leví, Matéh Leví. La guematria o valor numérico de matéh es 54, la de Leví es 46. Juntos suman 100, un número cuadrado que representa la perfección o consumación en la propia esencia de este bastón en particular. (Cuando cada letra se escribe completa, Matéh Leví suma 611, el valor numérico de la palabra Toráh.)

Las letras iniciales de las palabra Matéh Leví, mem y dalet, suman 70, equivalente a al letra ain. El resto de las letras suman 30, lamed. Ain y lamed forman la palabra al, que significa "sobre" o "arriba", proveniente de la raíz de la palabra en hebreo para "ascenso". La palabra al es la decimotercera en la Toráh. 13 es un número muy importante y es el valor numérico de ejad, "uno", y ahaváh, "amor". También alude a los 13 Atributos de Misericordia Divina.

El bastón de Aarón es al, elevado sobre los otros. Suya es la vara del Sumo Sacerdocio que eleva a los demás y a todas las almas de Israel. Una de las responsabilidades del Sumo Sacerdote es encender las candelas de la menoráh, que representan las almas de Israel, hasta que la llama se eleve por si misma. Sólo él puede realizar esta tarea. El poder intrínseco del bastón de Aarón es que es una fuente de elevación para toda la nación.

El nombre de Aarón estaba inscripto en la vara, produciendo el milagro de sus retoños. El valor numérico de Aarón es 256, que es 16 al cuadrado. El valor numérico de la vara, como se dijo es 100, 10 al cuadrado. 16 más 10 es igual a 26 (el Nombre de Di-s) al cuadrado. Cuando el nombre de Aarón (16 al cuadrado) se suma al de bastón (10 al cuadrado), obtenemos las tres etapas milagrosas del desarrollo de la vara. Más aún, las tres letras del Nombre de Di-s que corresponden a esta etapa, hei, vav y hei, 5,  y 5, suman también 16.

Las Chispas Florales
El secreto de la flor, peraj, es la belleza del potencial del niño dentro de la madre, incluso antes de que el capullo se manifieste. El valor numérico de peraj es 288, el número de chispas Divinas dispersas en el mundo. Como las flores, todas estas chispas existen en la realidad, pero todavía no se manifestaron como fruto Divino. Estas chispas deben ascender al útero de la madre para renacer en la realidad como un fruto nuevo, como se explica en profundidad en cabalá.

Un fruto Potente
El Sumo Sacerdote despierta la misericordia sobre Israel y eleva sus almas. Las vestimentas que lleva puestas le permiten hacer incidir su potencial espiritual sobre las almas de Israel. El tzitz es la vestimenta usada en la frente del Sumo Sacerdote. Tzitz, que también significa "observar", es la palabra para "retoño". El Sumo Sacerdote exhibe esta imagen visible de potencial sobre su frente. Es interesante observar que las últimas letras de estas tres etapas milagrosas del retoño de las varas (peraj, tzitz y shkedim) son mem, tzadik, jet, que forman la palabra metzaj, "frente". El tzitz del sacerdote es llamado tzitz nezer kodesh, el retoñar de la corona sagrada. Kodesh, como ya se dijo es una permutación de la palabra para "almendra". El retoñar de las almendras es el hijo y la hija representados en la frente de la esencia del padre.

La verdadera profecía del Sumo Sacerdote está en su poder de bendecir a Israel para que sean fructíferos y se multipliquen. Esto está simbolizado por el báculo del Sumo Sacerdote y sus cuatro etapas desde la esencia hasta la realización. Cuando meditamos en la vara y sus cuatro etapas, también nosotros podemos dar a luz frutos santos y milagrosos en nuestras almas y en la realidad.

El Mes de Tamuz:  De acuerdo con el Sefer Ietzirá 
De acuerdo con el Sefer Ietzirá, cada mes del año judío tiene una letra del alfabeto hebreo, un signo del zodíaco, una de las doce tribus de Israel, un sentido, y un órgano controlador del cuerpo que le corresponde.
Con el mes de Tamuz empieza la "estación" (tkufá) del verano. Los tres meses de esta estación son: Tamuz, Av y Elul y corresponden a las tres tribus del campamento de Reuben (Reuben, Shimón y Gad), que estaban ubicadas al sur.

Tamuz es el mes del pecado del becerro de oro, que dio lugar al rompimiento de las Tablas. En ese día, el 17 de Tamuz, comienza el período de tres semanas (hasta el 9 de Av), que conmemora la destrucción del Santo Templo de Jerusalem.

Este, es el mes en que los espías que Moisés envió recorrieron todo Israel para ver la tierra e informar al pueblo, regresando la víspera del 9 de Av).

Color: Naranja

Letra: Jet.

La forma de la letra Jet está compuesta de las dos letras anteriores del alef-beit, la vav y la zain, que corresponden a los dos meses previos, los meses de Iar y de Sivan. Estas letras están conectadas en la parte superior por un "puente" delgado. Con relación al sentido de la vista, la forma de la jet representa la dinámica de la luz espiritual, emitida por los ojos (la vav) y la luz física, que vuelve del objeto observado a los ojos (la zain).

La palabra Tamuz se lee en hebreo: "tam" - "vav zain". Tam significa "conecta". De este modo, leemos en la palabra Tamuz "conecta" - "vav zayin". La unión de estas dos letras forman la letra jet.

Mazal: Sartán (Cáncer- el cangrejo).

Uno de los significados de la raíz del término sartán, seret, es en general: "cinta". En particular (en el hebreo moderno), una cinta de "película" (un film).

El significado espiritual referente al sentido visual propio del mes de Tamuz es la capacidad de "entrever" la realidad física para vislumbrar su origen Divina. De acuerdo con este pensamiento, se entiende que la palabra sartán está compuesta por dos palabras: sar y tan, que literalmente significan: "dejar de lado el cuerpo" (para revelar el alma), es decir sacar la "cáscara" externa de la realidad ( a través del poder de la visión profunda) para revelar el "fruto" y la fuerza vital de la realidad interna.

Tribu: Reubén.

El nombre Reubén viene de la raíz "ver", el sentido correspondiente al mes de Tamuz.

La piedra preciosa correspondiente a la tribu de Reubén en el pectoral del sumo sacerdote es el odem, el rubí, que debido a su fuerte color rojo (odem significa rojo) es la piedra más llamativa.

El rojo es el más seductor de los colores, lo que implica tanto la caída del hombre (en hebreo odem (rojo) se escribe igual que adam (hombre)), como en el pecado del becerro de oro o la elevación y rectificación últimas del hombre con la llegada del Mashíaj.

Sentido: La vista.

El verano (el período de Tamuz) representa las "vacaciones" de los ojos. Es el tiempo en que uno tiene que "cubrir" sus ojos para ver sólo aquello que es recatado y bueno (en el mundo en general y en particular en el prójimo). La capacidad de cuidar y enfocar la vista correctamente conduce a la rectificación del "sentido" visual.

Al final de la bendición de Moisés a Israel dijo (Deuteronomio 33:28): "betaj badad ein Iaacov" (confiado y apartado está el ojo de Iaacov). La palabra betaj, "confiado" es el acrónimo de tres palabras: brajá tov jaim, bendición, bien y vida. Estos son los tres puntos centrales para rectificar la vista, como está dicho (Deuteronomio 11:26): "Mira que pongo delante de vosotros hoy la bendición y la maldición. La bendición,..." y posteriormente (Deuteronomio 30:15-19): "Mira que pongo delante de ti la vida y el bien, la muerte y el mal... escoge, pues, la vida". Con respecto a estos tres conceptos (brajá tov jaim) la persona debe entrenar a los ojos (tanto física como espiritualmente) para ver sólo la dimensión positiva interna de la realidad y no centrarse en la realidad externa, la "cáscara" negativa.

Este es el significado de "confiado y apartado está el ojo de Iaacov". El sentido del ojo judío ("el ojo de Iaacov") es exclusivamente para ver ("sólo") lo que es digno de "confianza": La bendición, el bien y la vida que Di-s otorga.

Miembro dominante: La mano derecha.

En general, la mano derecha y su dedo índice, en particular, sirven para dirigir y enfocar la vista.

Cuando se leen los rollos de la Torá, es costumbre señalar cada palabra con un "dedo" de plata. Es costumbre también usar la mano derecha para hacer señales y así indicarle al que lee la Torá la entonación musical.

El novio le coloca el anillo matrimonial a la novia en el dedo índice de la mano derecha. Esta acción eleva a la pareja al nivel de "mi paloma" (Cantar de los Cantares 5:2), lo que refleja la expresión intensa de amor trasmitida por la contemplación incesante de los ojos de ambos (que tornan los ojos rojos como el rubí): "Tus ojos son como palomas" (Cantar de los Cantares 5:1).

Las Joyas de Gal Einai: El Escudo de Javá
 De acuerdo con la Cabalá, las almas que provienen del lado izquierdo, femenino de la realidad, buscan especialmente paz y protección. Cuando Abraham se convirtió en el primer creyente en el Dios Único, se le concedió el poder de proteger a sus descendientes. 
Esta alhaja de exquisito diseño hecho a mano, es una creación del rabino Ginsburgh para adorno de la mujer que combina los tres escudos de Abraham, David, y Shlomó, de 5, 6, y 8 puntas, respectivamente. Juntos forman el Escudo de Javá, un símbolo de paz.       

La Consumación de la Feminidad 

La Torá nos enseña que el nombre hebreo de las personas y los objetos reflejan su esencia interior y es un factor determinante para la realización de su destino. El nombre de la primera mujer, Javá, significa “la fuente de la vida”. Fue la que participó en un principio del pecado original, que condujo a la muerte en el mundo. A pesar de eso, fue llamada “la madre de toda vida”, después de haber cometido el pecado! De Javá, la mujer arquetípica, surge también el poder de rectificar el pecado original que hay en toda mujer (y el hombre, al dar expresión al aspecto femenino de su personalidad) y transformar así su castigo, la muerte, en una fuente de vida eterna. 

Si analizamos la palabra Hebrea Javá ( חוה – Eva), vemos que está compuesta de tres letras: jet ( ח ), vav ( ו ) y hei ( ה ). Profundizar en el significado de estas letras y el efecto de su combinación nos ayudará a entender el poder de la mujer para desarraigar la fuente del pecado primordial en la psicología humana. 

El valor numérico de jet es 8, el de vav es 6 y el de hei es 5. Estos tres números son la cantidad de puntas de las tres formas clásicas de la estrella, conocidas como el "escudo de Abraham," el "escudo de David," y "el escudo de Shlomó". De esto se desprende que la combinación de estas tres estrellas, en ese orden, alude a cómo las mujeres pueden rectificar la realidad. 

Abraham, David, y Salomón 
Abraham vivió 19 generaciones después de Javá (justamente de valor numérico 19) y junto a su esposa Sará, comenzó la rectificación del pecado primordial. El Rey David (cuyo nombre hebreo suma 14) vivió 14 generaciones después de Abraham. El Rey Salomón fue la generación 15 de Abraham, y el valor numérico reducido de su nombre, Shlomó, es 15. 

La mujer en general (y Javá en particular) se compara con la luna y el ciclo lunar con el ciclo fisiológico de las mujeres. Enseñan nuestros sabios que la generación del Rey Shlomó, la quinceava generación de judíos, es la generación de la luna llena. Tal como la luna alcanza su plenitud el día 15 de su ciclo mensual, la monarquía judía alcanzó su cumbre en esa generación. (Empezó a menguar y continuó así por 15 generaciones más, hasta que cesó con la destrucción del primer Templo.) En este contexto, Abraham, la primera generación judía simboliza la luna nueva y el Rey David simboliza su última fase antes de alcanzar su máximo. 

La suma de estos tres números --1, 14, y 15--es 30, el número de días del mes lunar. Estos números (y la esencia de la personalidad que representan) son entonces la clave para rectificar todo el ciclo lunar, el cual, como dijimos, es un símbolo de la mujer. Al internalizar las esencias de estas tres grandes personalidades, podemos manifestar el lado femenino de nuestra personalidad y con ello rectificar el pecado primordial. Como dijimos, esas esencias se reflejan en los valores numéricos de las tres letras de Javá y los tres tipos de estrellas que comparten sus números con los valores numéricos de esas letras. 

El Escudo de Abraham 
Las ocho alas del escudo de 8 puntas de Abraham son medios cuadrados, esto es, triángulos rectos apuntando hacia fuera. Nuestros sabios aproximan la razón entre la hipotenusa de un triángulo recto y su lado en 7 : 5. (Exactamente, la razón es la raíz cuadrada de 2 : 1.) Se explica en Jasidut que el alma es capaz de meditar en la creación Divina que trae a la existencia continuamente trae la sustancia creada. Esto es decir la habilidad de fijar la mirada "diagonalmente", que significa, no ser engañado por la experiencia directa de la realidad física, sino percibir la realidad interna que hay “por detrás” de ella. 

Esta es la esencia del nivel de profecía de Moshé, a que nuestros sabios se refieren como "viendo a través de un panel de vidrio claro." La claridad y precisión de esta percepción profética se refleja en la forma que introdujo sus profecías: " Esto es lo que Dios ordenó". La palabra Hebrea para "esto" (zé, זה ) se compone de dos letras, zayin y hei , cuyos valores numéricos son 7 y 5, respectivamente. 

Cuando una persona es capaz de percibir la Divinidad que trae a la existencia a la sustancia creada, las dimensiones de tiempo y espacio se fusionan en su consciencia. Por esta razón hay ocho "alas" en el escudo de Abraham, lo cual alude a las ocho extremidades de las cuatro dimensiones del tiempo y espacio: pasado, futuro, sur, norte, este, oeste, arriba, y abajo. 

El Escudo de David 
El escudo de David es la única estrella cuyo polígono interior y las alas externas son iguales en área. Podemos imaginar las alas doblándose para cubrir exactamente el polígono interior, similar a la forma en que los pétalos de una rosa se abren en la mañana y se cierran por la noche. (la palabra Hebrea para "rosa", shoshaná , está relacionada a la palabra Hebrea para "seis," shesh .) 

Cuando el comportamiento exterior de una persona es natural y desafectado, refleja cabalmente sus sentimientos íntimos y es una señal de su sinceridad y autenticidad. La Torá considera que estos rasgos son las cualidades esenciales de un rey, ya que la sinceridad y la modestia implica dos cosas: que no hay dicotomía entre los sentimientos internos de la persona y su comportamiento exterior y que sus inclinaciones hacia la introversión y extroversión están perfectamente balanceadas. 

El rey justo manifiesta este último rasgo en que esa distancia real frente a sus súbditos que exhibe al gobernar es directamente proporcional a su sentido íntimo humildad. De hecho, su reserva no sólo no contradice su humildad sino que la refleja perfectamente. 

Por lo tanto es apropiado que esta forma geométrica esté asociada con el rey David, quien dijo de sí mismo: "Siempre he sido bajo a mis ojos". 

Está explicado en Jasidut que Dios empleó dos manifestaciones diferentes de Su poder creativo para crear y sustentar la realidad. La luz creativa trascendente responsable de la existencia en general, y la luz creativa inmanente que determina la forma y naturaleza de cada ser. La luz trascendente normalmente no se revelar en la conciencia humana, permanece inconciente pues su intensidad puede avasallar la personalidad derivada de la luz inmanente. Pero las humildad característica de una persona sincera pueden unir la luz trascendente de Dios (reflejada en el comportamiento externo del individuo) con Su luz inmanente (reflejada en sus sentimientos internos).   
El Escudo de Shlomó 
La forma del escudo de Shlomó expresa el principio fundamental subyacente del arte, tanto del arte Divino (es decir, la creación del mundo) y el arte humano: la sección dorada. También llamada la proporción áurea, la relación matemática representada por la fórmula [image: image1.png]


. El elemento especial que contiene es la raíz cuadrada de 5, que se refleja en la forma de esta estrella, como veremos. 

Al examinar la cinco "alas" del escudo de Salomón, vemos que cada una posee dos lados externos de igual largo que su parte en el pentágono interno. El radio entre ambos lados externos a los otros dos es la sección dorada. Por tanto, el significado interno del escudo de Salomón es el grado interno, esencial reflejado en todos los aspectos de la creación de D-s. El artista humano considera que su meta es imitar y exponer su belleza inherente. 

Realmente, esta forma puede ser vista para reflejar la imagen Divina en la cual el hombre fue creado, ya que el cuerpo del hombre posee muchos ejemplos de la sección dorada, mucho mas allá de la frecuencia de su aparición en otras criaturas o elementos de la creación. (Podemos incluso dibujar esta estrella como un hombre parado en sus dos pies, su cabeza arriba y las dos manos extendidas a los lados.) 

Esta estrella es por tanto correctamente asociada con el Rey Shlomó, ya que evidenció una sensibilidad suprema por la gracia y la belleza, cuya consumación se refleja en lado de la sacralidad en la construcción del Templo Sagrado. La construcción del Templo es la principal ocupación de todo Judío en todo tiempo y todo lugar, en el sentido de que su vida esta dedicada a transformar el mundo en una casa para Dios, como está escrito: "Y Me harán un santuario, y Yo moraré entre ellos". Todo judío está llamado a realizar cada mitzvá y cada buena obra de la forma más bella y exquisita posible, de modo de glorificar a Hashem con su máxima habilidad. 

La Relación Entre los Escudos 
De acuerdo con lo que hemos visto, se desprende que las tres estrellas –siguiendo el orden de las tres letras del nombre Javá— corresponden a las tres reorientaciones básicas del intelecto, emoción y acción, que juntas forman la base del servicio Divino. 

El escudo de Abraham es la rectificación del intelecto del hombre, su habilidad para reconocer y apreciar la nada Divina dentro de la creación. El escudo de David es la rectificación de las emociones del hombre, su sinceridad y honradez en su relación con Dios y con el hombre. El escudo de Salomón es la rectificación de la acción, infundiendo belleza y elegancia en todos los asuntos del hombre, al dedicarlos a engrandecer la Gloria de Dios. 

Por tanto, estas tres estrellas que configuran la rectificación de Javá, abarca todas las reorientaciones de la conciencia requeridas para rectificar el pecado primordial y restaurar a la humanidad a su nivel original, inmaculado y acompañarlo en la redención final. 

Estudio Diario: Tania: El Jasidut Jabad es una visión abarcante de todo el mundo y una forma de vida que ve el propósito central del judío como un vínculo unificador entre el Creador y Su mundo. Escrito por el Alter Rebe, el fundador de Jabad, el Tania es el texto central de Jasidut Jabad. Muestra al lector un camino para darse cuenta de su propósito y para desarrollar una relación más profunda con Di-s. (Obtenido de Chabad en Español, textos de Editorial Kehot Lubavitch Sudamericana, Bs. As. Arg.)
Día Domingo 20 de Junio 
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En cuanto al Santo, bendito sea, sin embargo, el nivel de sabiduría —que [en todos los seres creados] es el comienzo del pensamiento y su génesis— es, para El, la etapa final de la acción; vale decir: en relación al Santo, bendito sea, [la sabiduría] es considerada como si fuera la condición y nivel de acción, como está escrito: "Tú, con sabiduría, los has hecho a todos". Esto es decir, [que la sabiduría, en relación a El, es] tal como es la calidad de la fuerza vital en la acción física y material en relación con la calidad de la fuerza vital de la sabiduría, [siendo sabiduría] el comienzo y la fuente de la fuerza vital en el hombre y en todas las criaturas físicas. [Pues la fuerza vital en lo físico] es como la nada en comparación con la fuerza vital en las letras del habla, la que [a su vez] es como la nada en comparación con la fuerza vital en las letras del pensamiento, la que [a su vez] es como la nada en comparación con la fuerza vital y el nivel de los atributos emocionales de los cuales deriva este pensamiento, la cual [a su vez] es como la nada en comparación con la fuerza vital, el nivel y el grado de sabiduría, entendimiento y comprensión, la fuente de los atributos. Exactamente así es la condición y nivel de sabiduría —comienzo y fuente de la fuerza vital en todos los mundos— en relación con el Santo, bendito sea, en Su Gloria y Esencia, Quien es elevado y exaltado en muchas miríadas de grados de elevación más que lo que la calidad de sabiduría es elevada por encima de la calidad de la fuerza vital en la acción, pues ésta es sólo una elevación de cinco grados, a saber, los niveles de acción, palabra, pensamiento, atributos emocionales, e intelecto. El Santo, bendito sea, sin embargo, es "elevado y exaltado" por encima del nivel de sabiduría en infinitas miríadas de grados como estos.

Día Lunes 21 de Junio
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Sólo que, dado que dentro del poder de los seres creados no es posible captar sino tan sólo el descenso desde el nivel de sabiduría —que es su comienzo— hasta el nivel de acción —el más bajo [de los niveles]—, a ello se debe que digamos que en relación con el Santo, bendito sea, el nivel de sabiduría es considerado exactamente como el nivel de acción. Esto quiere decir: El es "elevado y exaltado" y muy enormemente encumbrado por encima del nivel de sabiduría, y es totalmente inapropiado atribuirle a El algo que guarde relación con sabiduría, siquiera de la manera más elevada y sublime, como decir de El, [por ejemplo,] que está más allá de la capacidad de cualquier criatura superior o inferior de captar Su sabiduría o Su Esencia. Pues captación incumbe y se aplica a una cuestión de sabiduría e intelecto, que [a su respecto] uno pueda decir que puede ser captada, o no, debido a la profundidad del concepto. Sin embargo, [respecto de] el Santo, bendito sea, Quien trasciende el intelecto y la sabiduría — no es para nada apropiado decir que no es posible captarlo por la profundidad del concepto, pues El no está dentro del plano de la captación en absoluto. Aquel que declara que es imposible captarlo a El, es como quien afirma respecto de algún concepto profundo y elevado que no puede ser palpado con las manos debido a la profundidad del concepto. Quienquiera [lo] oiga se burlará de él, pues el sentido del tacto incumbe y es aplicable sólo a los objetos físicos que pueden asirse con las manos. Exactamente así, el nivel de intelecto y captación, respecto del Santo, bendito sea, es considerado como la acción física, tal cual. Incluso la captación de las [superiores y espirituales] Inteligencias en los mundos superiores, y aun el nivel de Sabiduría Suprema [de Atzilut] que les da vida a todas ellas [es considerado así respecto del Santo, bendito sea,] como está escrito: "Tú, con sabiduría, los has hecho a todos".

En cuanto a [el hecho de] que el Santo, bendito sea, es llamado "Sabio" en las Escrituras, y nuestros Sabios, también se han referido a El con apodos que denotan la condición y nivel de sabiduría — esto se debe a que El es la fuente de la sabiduría, pues de El fluye y emana la esencia del nivel de Sabiduría Suprema que está en el Mundo de Atzilut. Del mismo modo [El es llamado] Piadoso y Bondadoso, porque El es la fuente de piedad y bondad; y de igual manera es con los demás atributos emocionales, pues todos proceden y emanan de El. La manera y naturaleza del flujo y emanación —cómo y qué— es conocida a los versados.

Día Martes 22 de Junio 
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NOTA

[Esta Nota bosquejará] el principio místico del tzimtzúm de la luz Ein Sof, y el tzimtzúm de Adám Kadmón, y la doctrina esotérica [del tzimtzúm] de Dikná. Pues el propósito subyacente a todas las contracciones es condensar la luz a fin de permitirle investirse dentro de los recipientes de las Diez Sefirot [del Mundo de Atzilut]. Es sólo luego de que la luz Ein Sof se inviste en los recipientes de JaBaD que es posible afirmar [respecto del Santo, bendito sea,] lo que escribió Maimónides: "El es el Conocedor, El es el Conocimiento, y El es lo Conocido,... y conociéndose a Sí Mismo [El conoce toda la creación]". Pues los recipientes de Atzilut se convierten en el alma y la fuerza vital de [los Mundos de] Beriá, Ietzirá y Asiá y todo lo [creado] que hay dentro de ellos. Sin embargo, sin el mencionado tzimtzúm e investidura [de la luz en los recipientes], no es para nada apropiado decir que "El es el Conocedor y El es el Conocimiento...", pues El no está dentro del plano y dominio del conocer y el conocimiento en absoluto, Di-s libre, sino infinitamente elevado por encima incluso del nivel y los confines de la sabiduría al grado de que, en relación a El, el nivel de sabiduría es considerado como el nivel de la acción física.
Ahora bien, nosotros no nos ocupamos de cuestiones esotéricas, pero nos incumbe creer con fe plena los asuntos que nos son revelados — que El y Sus atributos son Uno. Es decir, [que] los atributos del Santo, bendito sea, y Su voluntad, sabiduría, entendimiento y comprensión [son Uno] con Su Esencia y Ser, Quien, El solo, es exaltado infinitas elevaciones por encima de la condición de sabiduría, intelecto y captación. Así, [puesto que El trasciende totalmente el intelecto y la captación,] Su unión con los atributos que El emanó de Sí Mismo también está más allá del plano de la captación; [o sea, es imposible] captar cómo El Se une con ellos. Por eso, los atributos del Santo, bendito sea, que son las Sefirot, se llaman en el sagrado Zohar "el secreto de la fe", que es la fe que trasciende el intelecto.

Día Miércoles 23 de Junio
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No obstante, dado que "la Torá habla en el lenguaje del hombre" a fin de "modular para el oído aquello que es capaz de escuchar", se ha otorgado permiso a los Cabalistas para hablar alegóricamente de las sefirot. Y ellos las llamaron "luces", para que por medio de esta metáfora nos resulte un tanto más comprensible la naturaleza de la unidad del Santo, bendito sea, con Sus atributos. Es, a modo de ilustración, como la unidad de la luz del sol que se halla dentro del globo solar, con el globo solar [mismo], el que es llamado [no sólo sol sino también] "luminaria", como está escrito [que Di-s creó]: "la luminaria mayor...". La radiación y el rayo que se extiende y brilla de ella se llama "luz", como está escrito: "Y Di-s llamó a la luz — día". Cuando la luz está dentro de su fuente en el cuerpo solar, está unida a él en unidad absoluta pues allí hay sólo una [única] entidad, a saber, el cuerpo de la luminaria que emite luz; pues allí la radiación y luz es absolutamente un mismo ser con el cuerpo de la luminaria que ilumina, y no tiene en absoluto existencia por sí sola.

Precisamente de este modo, y aún más, es [la unidad de, por un lado,] los atributos del Santo, bendito sea, y Su Voluntad y sabiduría en el Mundo de Atzilut con, [por el otro,] Su Esencia y Ser —para decirlo de alguna manera— que Se inviste en ellos y Se une a ellos en unidad perfecta, dado que ellos se derivaron y emanaron de El tal como, a modo de analogía, la luz se expande del sol. Sin embargo, [la unidad de Di-s con Sus atributos] no es exactamente de este modo, sino de una manera que es remota y oculta a nuestra comprensión, pues Sus caminos son superiores a los nuestros.

No obstante, puesto que se debe "modular para el oído [aquello que es capaz de escuchar]", podemos percibir y comprender que tal como en la analogía la luz del sol que está unida a su fuente y es anulada en ella no tiene nombre propio, sino sólo el de su fuente, del mismo modo todos los atributos del Santo, bendito sea, y Su Voluntad y sabiduría, no son designados ni llamados en absoluto con estos nombres [respecto de El,] sino sólo en relación con las criaturas superiores e inferiores que son traídas a la existencia, les es concedida vida, y son guiadas en su conducta, por el Santo, bendito sea, por intermedio de Su Voluntad, sabiduría, entendimiento y comprensión, los que se invisten en Sus sagrados atributos emocionales. Como fue declarado en el Midrash: "Por medio de diez cosas fue creado el mundo: con sabiduría, con entendimiento y con comprensión,... como está escrito: 'Di-s fundó la tierra, con sabiduría; estableció los cielos, con entendimiento; con Su comprensión se rasgaron las profundidades del abismo'..."; y como lo expresara Eliahu: "Tú has producido diez Tikuním —y nosotros los llamamos Diez Sefirot— para a través de ellos dirigir mundos ocultos no revelados, y mundos revelados, y a través de ellos Tú Te ocultas...".
Día Jueves 24 de Junio
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Por ejemplo, en el primero de los Seis Días de la Creación se reveló el atributo de jésed ("bondad") —compuesto de todos los sagrados atributos emocionales de Di-s, con Su Voluntad, sabiduría, entendimiento y comprensión investidos en él—, y con éste creó la luz, a través de la Aserción "Haya luz", que es la expansión y el flujo de luz hacia el mundo desde arriba, y su expansión en el mundo de un extremo al otro. Esta [creación de luz] es [una expresión de] el atributo de bondad. Sin embargo, puesto que [el atributo de jésed] incluye también al atributo de guevurá ("poderío"), a ello se debe que [la luz] no fuera tan espiritual como la real Luz Suprema, y también [que] se invistiera en este mundo, que es finito y limitado, pues: "es un viaje de 500 años desde la tierra hasta el cielo y de este a oeste".

De manera análoga, en el segundo día se reveló el atributo de guevurá ("poderío"), compuesto de los demás atributos emocionales y Su Voluntad, etc., y con él creó [Di-s] el firmamento, a través de la Aserción "Haya un firmamento en medio de las aguas, y que divida las aguas de las aguas". Esta [separación de las aguas por el firmamento] es una expresión de tzimtzúm y restricciones (guevurot), para ocultar las aguas espirituales superiores de las aguas inferiores. A través de esta separación de las aguas superiores, las aguas inferiores se volvieron materiales. El atributo de bondad está incluido en éste, pues "el mundo es construido con bondad" [de modo que aun cuando prevalece guevurá, ésta es atenuada por el atributo de jésed], pues todo esto es a fin de que aparezca tierra seca y sobre ella [viva] el hombre para servir a Di-s. Y así con todos ellos.

Y es éste el pensamiento que Eliahu expresó en Tikuním, loc. cit., "[El objetivo de la emanación de las Sefirot fue] para mostrar cómo el mundo es conducido con... equidad y justicia;... equidad es... ley, justicia es... piedad...; toda [la revelación de los atributos] es para mostrar cómo es conducido el mundo; pero no es que Tú tengas una equidad conocible —que es la ley— ni una justicia conocible —que es piedad—, ni ninguno de estos [otros] atributos, en absoluto".

Día Viernes 25 de Junio

El Portal de la Unificación y la Fe Sháar HaIjud VeHaEmuná, comienzo de Capítulo 11 

También las Diez Aserciones son llamadas "Aserciones" sólo en relación a los seres creados. Pues tal como los atributos emocionales del alma humana, cuando afloran a fin de revelarse en una [correspondiente] acción, surgen investidos en las letras del pensamiento, [así ocurre también con los atributos del Santo, bendito sea]. Por ejemplo, los atributos de bondad y piedad del alma no pueden revelarse en la acción concreta a menos de que uno piense y contemple la realización de un acto concreto de caridad y bondad, pues no se puede actuar sin pensamiento. Si [alguien,] como ser el rey, ordena a otros realizar [un acto de caridad], entonces el atributo de bondad, y con él las letras del pensamiento, se invisten en las letras del habla. [Este es también el caso cuando uno habla palabras de bondad y compasión a su amigo].

Así, hablando en términos figurados, cuando los atributos emocionales del Santo, bendito sea, llegan al nivel en el que su actividad ha de revelarse en los [mundos] inferiores, esta revelación y el flujo de esta acción se denomina "Aserción" y combinación de letras, pues no puede haber acción alguna procedente de Sus sagrados atributos emocionales sin [la mediación de] combinaciones que se llaman "letras". Por ejemplo, para la creación de la luz a partir del atributo de bondad, emanó de éste un flujo de acción y poder con el cual producir y crear luz. El flujo de este poder y esta fuerza vital es llamado con el nombre de "Aserción" y [combinación de las] letras de [las cuales se constituye la frase bíblica] "Haya Luz". A pesar de que no son [letras concretas del pensamiento] como nuestras letras del pensamiento, Di-s libre, sin embargo, son [similares a nuestras letras del pensamiento en el hecho de que son] un fenómeno que indica el traer la luz a la existencia a partir de la nada. Así, de este flujo de poder fue creada la luz y no otras cosas que también fueron creadas del atributo de bondad, como ser el agua y similares, porque en éstos [últimos] se invistieron poderes de otras combinaciones que indican el traer a la existencia agua y similares. Resulta, entonces, que todas las fuerzas vitales y poderes que emanan de Sus sagrados atributos emocionales hacia los [mundos] inferiores, para crearlos a partir de la nada, darles vida y sostenerlos, reciben el nombre de "letras sagradas". Estas son el flujo de la fuerza vital de Su Voluntad, Su sabiduría y Sus atributos emocionales, para traer mundos a ser y darles vida.

Estos mundos [creados por las letras] son de dos clases: "mundos ocultos no revelados", los que cobran existencia, viven y son mantenidos por poderes y fuerzas vitales ocultos, como [lo son], por ejemplo, las letras del pensamiento en el alma humana; y "mundos revelados", [los que] fueron creados y viven de la revelación de los poderes y fuerzas vitales ocultos llamados "letras del pensamiento". Cuando éstas están en un estado de revelación a fin de dar vida a los mundos revelados, son llamadas "Aserciones" y "la palabra de Di-s" y el "aliento de Su boca", como, por ejemplo, las letras del habla en el hombre, las que revelan a sus oyentes aquello que estaba oculto y escondido en su corazón.

Día Sábado 26 de Junio

El Portal de la Unificación y la Fe Sháar HaIjud VeHaEmuná, fin de Capítulo 11 

En verdad, sin embargo, las letras del habla Suprema están muy por encima del nivel y esencia de la sabiduría e intelecto de los seres creados. Pues el hombre, poseedor de sabiduría e intelecto, fue creado por la "Aserción" y las letras de [la frase:] "Hagamos al hombre a nuestra imagen..."; o [el hombre, poseedor de sabiduría e intelecto, fue creado] incluso con el aliento Divino solamente, como está escrito: "Y El insufló en sus fosas nasales aliento de vida". En consecuencia, resulta que el habla Divino y aliento son la fuente de la sabiduría y el intelecto en el alma de Adám, la que incluye todas las almas de los tzadikím, quienes son superiores a los ángeles servidores. La razón [de la trascendencia de las letras Supremas sobre el alma] es que las letras del habla de Di-s son flujos de poder y fuerza vital de Sus atributos emocionales, los que están unidos a Su Esencia y Ser en una unidad perfecta que es infinitamente superior al nivel de sabiduría en los seres creados. Se las denomina "letras" no en relación a los seres creados, sino sólo en relación a Sus atributos emocionales propiamente dichos.

Ahora bien, éstas [letras Supremas] son veintidós clases de flujos de fuerzas vitales y poderes, diferentes unos de otros, mediante los cuales fueron creados todos los mundos superiores e inferiores y todas las criaturas que hay en ellos. Pues así ascendió en Su Voluntad y sabiduría, crear al mundo con exactamente veintidós clases diferentes de flujos, ni más ni menos, y estos son las veintidós letras que están fijadas en la boca y lengua, como hemos aprendido en Sefer Ietzirá. [1Su grafía indica la forma del flujo, como se explicará más adelante]. Pues las letras del habla y pensamiento en el alma humana también son flujos de la esencia y ser del intelecto y los atributos emocionales, como se explica en otro lugar.
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