Sepher haZohar

1 - Questdes Relativas a Esséncia
a - Qual é a esséncia de nosso ser ?

b - Qual é o0 nosso propdésito na longa corrente da existéncia, da qual somos apenas uma
infima ligacao ?

c - A auto-reflexdo nos revela nossas imperfeicdes e nossa posicao baixa. Ainda assim,
como é possivel, vendo que somos criados pelo Ser Sagrado, cuja esséncia perfeita deve
necessariamente produzir trabalhos perfeitos ?

d - Uma assertiva, geralmente aceita, é que o Criador é Deus, e faz o Bem. Entéo, porque
Ele criou tantos seres cuja completa existéncia consiste em sofrimento e tortura sem fim ?
N&o é de ser esperado que o bem faz o bem, ou pelo menos néo é tdo mal ?

e - Como é possivel que do Eterno, que ndo tem nem principio nem fim, possa surgir seres
finitos e peresciveis ?

Para entender completamente tudo isto, primeiramente necessitamos buscar certas
questdes. Ndo nas areas em que é "proibido" (este termo denota impossibilidade de
compreensao), como no caso da Esséncia do Criador Todo-Poderoso, porque nada pode
abarcé-lo, e portanto n&o existe possibilidade de pensar ou falar sobre Ele. Mas devemos
dirigir nossas questdes a seus desejos, como fomos comandados pela Torah - "Conhece ao
Deus de teu pai e serve-0", e como encontramos no Hino da Unidade "é através de Seus
desejos que nds o conhecemos".

A primeira questéo refere-se ao entendimento de como a criagdo pode ser concebida como
algo totalmente "novo", significando que este algo novo ndo estava contido no Todo-
Poderoso antes que Ele o criasse. E 6bvio que n&o existe nada que néo esteja contido Nele.
Razao pura nos leva a esta asserc¢ao, pois como alguém pode dar o que nao possui ?

A segunda questéo, admitindo que Ele pudesse ter criado algo totalmente novo a partir do
nada, que antes néo fizesse parte Dele, entdo a questdo a ser feita é: Qual é a existéncia
gue ndo tem nenhum lugar dentro Dele, mas que é completamente nova ?

A terceira questdo é dirigida ao que nos dizem os Mestres da Cabala que a Alma
(Neshamah) de um homem é uma parte de Deus nas alturas. Com isto queremos dizer que
néo existe diferenca entre Ele e a alma, exceto que Ele é o Todo e a alma é uma Parte. Eles
comparam isto a uma pedra retirada da montanha. Pois ndo h& diferenca entre a pedra e a
montanha, somente que uma € o Todo e a outra € uma Parte. Mas como pode alguem
conceber o Todo-Poderoso separando uma parte de Sua Esséncia, a qual, entdo se tornaria
uma parte que foi separada Dele, o que significa que uma alma pode apenas ser
considerada como sendo uma parte de Sua Esséncia ?

A quarta questéo é a seguinte: Desde que a Carruagem do Outro Lado (for¢as do mal), e as
Cascas (Klipoth) estdo tdo visceralmente separadas de Deus, ao ponto que nds nao
podemos nem imaginar a distédncia, como é possivel que possam ser provenientes e existir
em Deus, ou mesmo que Deus deva estar dando a eles a sua existéncia ?

A quinta questéo concerne a Ressurei¢do dos Mortos. Desde que o corpo fisico, a partir do
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momento de seu nascimento j4 esta condenado a morrer e ser enterrado. O Zohar diz que
antes que o corpo fisico esteja completamente decomposto e até que ainda exista a menor
parte dele, a alma (Neshamah) néo pode ascender ao seu lugar préprio no Paraiso. Porque
entdo deve ser necessario subir de novo no tempo da Ressurei¢do dos mortos ? N&o
poderia Deus, dar as almas a plenitude do prazer sem que seus corpos fisicos estivessem
presentes ?

A sexta questao é dirigida por um conhecimento antigo de nossas lendas que afirma ser o
homem o centro de toda a existéncia e que todos os mundos mais altos e também este
mundo material foram criados para ele (Zohar Vayikra, 48). E dificil de entender porque
Deus Todo-Poderoso deveria ter tanto "trabalho" de criar tudo para um insignificante ser
humano, cujo valor quando comparado com o valor da existéncia deste mundo material ndo
equivale nem a um simples fio de cabelo, isto sem contar que quando comparado aos
mundos Altos, que s&o infinitos, e cuja exaltagdo n&o tem limites ? Portanto, que
nescessidade tem um homem de tudo isto ?

2 - Propdsito da Criacéo

O melhor caminho para entender todas estas questdes seria considerar o objetivo final da
acdo, ou seja o proposito da criagdo. Pois é impossivel compreender aquilo que ainda esta
sendo criado. Somente podemos entender algo que j& esté terminado ou completado.

E 6bvio que aquindo estamos lidando com agdes cometidas sem nenhum propésito, pois
somente as mentes desbalanceadas atuam sem nenhum propdsito.

E quando decidimos que o Criador Todo-Poderoso, em Sua suprema perfeicdo, € o artesao
gue projetou e criou nossos corpos, com todas as suas tendéncias, boas e mas, entéo
segue que nenhum trabalho imperfeito, mau ou incompleto jamais poderia sair das mé&os
deste artesdo perfeito, pelo contrario, cada uma das pecas do trabalho, sera evidéncia, da
alta qualidade do seu criador.

Uma idéia similar é relatada no Talmud (Ta'anit, 20): "Aconteceu que uma véz o Rabi
Eliezer, filho do Rabi Shimon, encontrou por acaso um homem que era extremamente feio...
e disse: Como é feio este homem !... Ele entdo replicou: V4 e diga ao artesao que me criou:
Como é feio este veiculo que vocé féz I."

O bom senso nos leva a entender o oposto do que é superficialmente aparente. Entdo
devemos decidir que nés somos realmente criaturas tdo boas e exaltadas, que néo hé limite
para nossa importancia, que é exatamente como o artesdo nos criou.

Todas as imperfei¢cdes e defeitos que possamos pensar sobre n0ossos corpos, somente
podem ser relacionadas ao Criador, que nos criou a todos, com nossas caracteristicas
inerentes. Esta claro que é Ele quem nos féz, e ndo nés mesmos, e que Ele também sabia
das consequéncias que resultariam de todas as caracteristicas e mas tendencias que Ele
implantou em nés.

Entretanto, quando dizemos que necessitamos olhar para o objetivo final da a¢ao, € porque
somente entdo seremos capazes de compreender tudo. Um conhecido provérbio nos diz
qgue: "Nunca mostre a um tolo um trabalho imcompleto...".

Nossas sagas de memoéria sagrada nos ensinam que (Etz Hayyim, a se¢éo sobre veiculos,
no inicio do primeiro capitulo), que Deus, bendito seja Ele, criou 0 mundo somente para dar
prazer a aqueles a quem Ele criou. E é nesta dire¢do que devemos concentrar nossa
atencao: O propdésito da Criacéo foi de dar muito prazer a aqueles que foram criados; segue
que Ele criou dentro das Almas (Neshamot) uma grande medida de "vontade de receber";
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pois a quantidade de prazer e alegria € medida pela quantidade de "vontade de recebe-los".
Assim quanto maior a "vontade de receber" maior seré o prazer de receber...

Isto nos leva & compreenséo da segunda questdo. O que ndo existia na esséncia do Todo-
Poderoso, mas que poderia ser chamado de completamente "novo" que foi criado a partir de
algo ndo existente ? A "vontade de receber", criada dentro das Almas, é este algo novo, que
néo estava contida na esséncia do Todo Poderoso. Este é o Pensamento da Criagdo, cujo
propdsito é dar alegria aqueles que Ele criou, gerada a partir da necessidade da "vontade
de receber" Dele, todo o0 bem e prazer que ele imaginou para eles.

Além disso, esté claro que de acordo com este Pensamento da Criacdo, ndo havia
necessidade de criar nada mais do que esta "vontade de receber", pois esta nova criacao
era o meio suficiente, através do qual o Todo Poderoso poderia completar todo o
Pensamento da Criacdo que era nos dar alegria.

Sepher haZohar

3 - Identidade das Almas - "Diferenca de Forma"

Nossa Alma (Neshamah) é parte de Deus, assim como uma pedra que retirada da
montanha ainda é parte desta, que € o todo, porém néo estd mais junto com a montanha...

A "diferenca de forma" € o meio através do qual somos separados de nosso Criador. Assim
podemos entender que desde que foi implantado nas Almas o "desejo de receber" Seu
prazer, o que ndo é encontrado de nenhuma forma no Todo Poderoso, (pois de quem
receberia Ele ?), foi estabelecia a "diferenca de forma", que separa nossas Almas do
Criador.

Entretanto, toda a luz que a Alma (Neshamah) possa possuir do Criador, é derivada da
matéria existente que j existia como parte da Esséncia do Todo Poderoso. Assim, com
relacdo a luz que a Alma recebe em seu veiculo (que é o veiculo da "vontade de receber"),
néo existe absolutamente nenhuma diferenca entre esta e a Esséncia do Todo Poderoso.
Porque a luz provém diretamente da Esséncia do Todo Poderoso como existente a partir do
existente.

A Unica diferenca entre as Almas (Neshamot) e a Esséncia do Todo Poderoso é que as
Almas séo "parte" da Esséncia do Todo Poderoso, separadas dele, pois estdo contidas
numa "forma diferente" pela "vontade de receber".

Sepher haZohar

4 - Sistemas de Luz e Trevas

Como é possivel que a Carruagem da Sujeira e as "Cascas" - Klipoth, foram formadas da
Santidade do Todo-Poderoso, vendo que elas estdo muito distantes de Sua Santidade ?

E porque Ele as sustenta e as preserva ?

Para entender a quarta questdo, devemos iniciar por entender a totalidade da existéncia da
Impureza ou Sujeira e das Cascas.

Inicialmente, devemos entender que o "desejo de receber”, criado por Deus, ndo permanece
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em sua forma original no ambito das Almas. Pois caso assim fosse, as Almas estariam
condenadas a permanecer etenamente separadas do Todo Poderoso, pois a "diferenca de
forma" que as Almas possuem a manteriam separadas de Deus.

Para corrigir esta questao de separacao, que é um aspecto integral dos veiculos das Almas,
foi que o Todo Poderoso criou todos os mundos.

Ele entéo os dividiu em dois sistemas, de acordo com o mistério "um paralelo ao outro,
Deus os criou" (Talmud Hagigah - 15a). Em uma mé&o, os quatro mundos da Emanacéo,
Criagcéo, Formacdo e Acdo da Santidade, e paralelos a eles, quatro mundos da Emanacéo,
Criagcéo, Formacéo e Acdo da Impureza.

Ele implantou o "desejo de passar" ou "desejo de dar", nos quatro mundos da Ac¢do da
Santidade e retirou destes o "desejo de receber". Ele colocou o "desejo de receber" nos
quatro mundos da Acao da Impureza.

E por essa raz&o que as "Cascas" sdo chamadas de "mortas" - "As oferendas dos mortos"
(Psalms 106:28).

Assim o Todo Poderoso criou fora dele, pela diferen¢a de forma, dois polos opostos: o
caminho da Impureza, regido pelo "desejo de receber", e o caminho da Santidade, regido
pelo "desejo de dar".

Entdo apos a criacdo destes dois sistemas, 0s mundos evoluiram até a existéncia deste
mundo material, onde deve ser encontrado um "corpo fisico" assim como a Alma
(Neshamah), assim também como tempo para arruinar, para corrigir e reparar (Tikun). O
corpo fisico é o "desejo de receber" que se extende a partir da raiz do Pensamento da
Criagéo, e passa através do sistema dos mundos da Impureza, como esta escrito "O
Homem nasce como um burro selvagem" (Job 11:12). Ele permanece nas garras deste
mundo até que tenha treze anos. Este periodo € o seu tempo de ruina.

Através da ocupacédo de si mesmo com o Mitzvot (*) (Os mandamentos de Deus), a partir do
tempo em que completa 13 anos, o que ele faz para dar prazer a Deus, ele inicia a
purificacdo do "desejo de receber", que esta implantado nele mesmo, e gradualmente
transforma este em doagdes para 0s outros.

(*) Mitzvot - S&o os sistemas condicionadores que permitem ao homem preparar o seu
préprio veiculo ou "conjunto receptor" com o maximo da capacidade para "afina-1o" ou
"sintoniza-lo" para a Luz que é constantemente transmitida pela raiz fonte, o Criador.
Oracdes e outras préticas; sdo os cabos através dos quais o homem pode se "sintonizar"
com a meditacdo adequada. Estes cabos (oracdes e praticas) sem o entendimento
adequado e Kavanot (Meditacdo) sdo semelhantes a cabos elétricos sem corrente.

E assim, que a Alma sagrada, que possui suas raizes no Pensamento da Criac&o, progride.
Entdo ela passa pelo sistema dos mundos da A¢éo Sagrada, onde se veste do corpo fisico.
Este é o tempo da "correcdo” (Tikun). Ele entdo prossegue para adquirir e alcangar os niveis
mais altos do sistema da A¢éo Sagrada do Pensamento da Criacao que € Abencoado e
"Sem Fim".

Isto ajuda ao homem a transformar o "desejo de receber" para ele proprio, que ele tem
dentro dele, em "receber para dar" prazer ao seu Criador, e ndo para o seu préprio beneficio
pessoal. E nesse caminho que o homem adquire um "similaridade de forma" com seu
Criador, porque "receber para poder dar" é considerado "dar" puramente.
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Agora vocé pode entender toda a questdo da "corre¢ao” (Tikun) do "desejo de receber" que
foi implantado nas Almas pelo Pensamento da Criagc&o. O Criador preparou para eles dois
sistemas paralelos, através dos quais as Almas passam e se dividem em dois aspectos, o
"corpo fisico" e a Alma (Nefesh), que estdo enrolados um sobre o outro.

E através da Torah e do Mitzvot que eles finalmente transformam o "desejo de receber" em
algo préximo ao "desejo de dar". Quando isto acontece, eles podem receber todo o bem que
estid no Pensamento da Criacdo. Eles entdo alcancardo uma ligacdo muito forte com o Todo
Poderoso, ou uma "similaridade de forma".

Este é o estado final da "corre¢&o” (Tikun).

Entdo, desde que ndo existe mais nenhuma necessidade do Lado Impuro (Forcas do Mal),
estes serdo consumidos da terra e "a morte seré tragada da eternidade".

Finalmente como um dos mistérios, o Zohar mostra que todo este processo de criagéo foi
realizado de uma sé vez, visto que para o Criador toda a dimenséo de tempo, passado,
presente e futuro, e suas restricdes, ndo tem a menor relevancia (Zohar Mishpatim 51 e
Zohar Hadash 3).

Sepher haZohar

5 - As Fases da Alma
As almas geralmente atravessam trés fases:

A primeira fase é quando se encontram na Infinidade Sagrada do Pensamento da Criacéao,
onde elas ja possuem a sua forma futura de estado de correcéo perfeita. (Nesta esfera do
Mundo Infinito da espiritualidade, ndo fazem sentido os conceitos de espacgo, tempo e
movimento, existentes nas fases seguintes.)

A segunda fase as encontra no periodo de seis mil anos, os quais sdo divididos em dois
sistemas ja mencionados: o corpo fisico e o Espirito Primitivo (Nefesh). A eles sdo dadas a
oportunidade de trabalhar na Torah e no Mitzvot, de modo a transformar o "desejo de
receber" em "desejo de dar" prazer a seu Criador.

Nesta fase, nenhuma corre¢cdo vem para o corpo fisico, apenas a Alma (Nefesh) tem que
destruir de si mesma, todos os tracos do "desejo de receber", que é o0 aspecto do corpo
fisico, e de permanecer pura no aspecto do "desejo de dar", pois isto é a forma de desejo
gue esta contida na Alma (Nefesh). Mesmo a Alma (Nefesh) de um homem completamente
correto ndo esta habilitada a deleitar o Jardim do Eden, apds a sua morte, até que todo o
corpo fisico tenha sido decomposto na terra.

A terceira fase é a complementac¢éo da correcdo da Almas, ap6s a ressurei¢cdo dos mortos,
qguando a corre¢cdo completa também alcancaré os corpos fisicos.

Sepher haZohar

6 - Sofrimento e Tormento

Podemos agora responder a quarta questéo: Desde que Deus € em sua natureza bem para
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os bons, como o Todo Poderoso pode criar criaturas, que do inicio teriam que sofrer e ser
torturadas através de suas vidas ?

Todos estes tormentos sdo necessarios a Primeira Fase das Almas, na qual a nossa
eternidade completa, que é derivada da Terceira Fase, e que nos compele a viajar ou pelo
caminho da Torah ou pelo caminho dos tormentos.

Estes tormentos apenas atingem a "casca" (Klipah) deste nosso corpo que so6 foi criado
para morrer e ser enterrado. Isto nos deve ensinar que o "desejo de receber somente para
si mesmo" foi criado somente para poder ser erradicado e removido do mundo, e ser
transformado em "desejo de dar". Assim, todos os tormentos que sofremos sdo meras
manifestacées que nos mostram a necessidade de mudar o "desejo de receber" para o
"desejo de dar".

Assim é a Primeira Fase das Almas, por si mesma, que requer que os dois sistemas da
Segunda Fase acontecam paralelamente um ao outro de modo a permitir que 0 N0Sso corpo
fisico com seu "defeituoso desejo de receber", a entrar no sistema da Impureza, o qual, por
sua vez, torna o caminho da "correcdo" possivel.

Se ndo existisse o sistema dos mundos da Impureza, nés nunca possuiriamos este "desejo
de receber", e consequentemente néo seria possivel a praticar o caminho da "corre¢éo" que
nos leva a Tereceira Fase das Almas, pois um homem n&o pode corrigir o que ele ndo
possui.

7 - Nossa Esséncia
Agora chegamos a solucéo da primeira questéo: Qual é a esséncia de nosso ser ?

Nossa esséncia € a mesma que a esséncia de tudo que existe, nem mais nem menos que o
"desejo de receber".

Entretanto, ndo como esta esséncia nos ocorre agora na Segunda Fase das Almas, onde ela é
"desejo de receber para si mesmo", mas como ocorre ha Primeira Fase na Infinidade Sagrada, o
gue é como dizer, em sua forma eterna, que € "receber de modo a poder dar" prazer ao Criador.

Embora ainda ndo tenhamos atingido a Terceira Fase das Almas, e estamos separados dela pelo
tempo, isto de modo nenhum interfere em nossa esséncia, pois a Terceira Fase é requerida e
necesséria & Primeira Fase, portanto "tudo que eventualmente for coletado, € tdo bom quanto
coletado agora".

Além disso, o corpo que possuimos agora, em sua forma ma, ndo pode de nenhuma maneira,
macular a nossa esséncia, posto que este corpo, e tudo que pertence a ele, sera eliminado
juntamente com todo o sistema da Impureza, que € a sua fonte, e "tudo que eventualmente for
gueimado, é tdo bom quanto queimado agora".

Entretanto o Espirito Primitvo (Nefesh), que se reveste com este corpo, e cuja esséncia consiste
somento do aspeto "desejo de dar" do "desejo", 0 qual chegou a nés atravées do sistema dos quatro
mundos da Emanacéo, Criacdo, Formacéao e Reino - Sagrados, existe por toda a eternidade, pois o
seu "desejo de dar" possui similaridade de forma com o Doador da Vida, e sob nenhuma
circunstancia pode ser intercambiado...
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Nota: Mesmo que tenhamos dito que a Alma (Nefesh) consiste inteiramente do "desejo de dar", isto
€ meramente por cauda da correcdo (Tikun) da "vestimenta de retorno a luz" que ela recebe dos

mundos mais altos de onde ela originalmente provem. Entetanto, a verdadeira esséncia da Alma

(Nefesh) consiste também do "desejo de receber"...

Sepher haZohar

8 - Ressureicao dos Mortos

"Os mortos serdo ressucitados no futuro com todas as suas enfermidades, pois assim nao
poderdo dizer - Ele ndo é o mesmo ! " (Zohar Emor 91a).

O Pensamento da Criagdo tem por objetivo dar prazer as criaturas que Ele criou, entdo Ele
criou um grandemente extensivo "desejo de receber” toda a boa abundéncia, que esté no
Pensamento da Criacdo. Explicamos que este grandemente extenso "desejo de receber" foi
a Unica substancia "nova" que Ele realmente criou, porque nédo havia necessidade de mais
do que isso para trazer a existéncia do Pensamento da Criacao.

Explicamos também que este "desejo de receber" foi removido totalmente do Sistema
Sagrado, e colocado no Sistema de Impureza, do qual deriva o corpo, sua existéncia e sua
sustentacdo, até que o homem tenha 13 anos.

A partir dai, ocupando-se com a Torah e através da Cabala, ele comeca a atingir a Alma
sagrada (Nefesh) que é sustentada pelo Sistema Sagrado, e contém o "desejo de dar".

Assim a correc¢do (Tikun) e a Mitzvot servem para aumentar o "desejo de dar" dentro da
Alma (Nefesh).

Dissemos também que A Primeira Fase das Almas necessita que a Terceira Fase prossiga
com a propor¢cao completa encontrada no Pensamento da Criacdo na Primeira Fase. Assim
a Primeira Fase, necessita a ressureicdo dos corpos mortos. Isto é dizer o extenso "desejo
de receber" que eles possuem, que diminui e foi decomposto na Segunda Fase das Almas,
e entdo é forcado a voltar a vida de novo, com todas as suas enfermidades, e sem nenhuma
restricdo. O trabalho entdo comeca desde o inicio, de modo a trasnformar este extenso
"desejo de receber" em "receber para dar". E no curso disto, duas coisas serdo ganhas:

1 - Que nés devemos ter um lugar para receber todo o bem, o prazer e o carinho que esta
no Pensamento da Criagcdo, em virtude do fato que ndés j4 temos um corpo que esta
saturado com o "desejo de receber", que conforme explicamos vem junto com estes
prazeres.

2 - Desde que nosso recebimento, dessa maneira, sera apenas em quantidades que irdo
"dar" prazer ao nosso Criador, entdo este "receber" é considerado puro "doar". Assim nds
deveremos chegar a uma "similaridade de forma" que é uma ligacao préxima (Deveikuth),
gue é a nossa forma na Terceira Fase. Assim, a Primeira Fase obviamente necessita a
ressureicdo dos mortos.

Entretanto a ressureicdo dos mortos, s6 pode ocorrer na proximidade da compleicdo da
"corre¢do” (Tikun), o que é dizer, no final da Segunda Fase das Almas. Apds termos sido
capazes de negar o extensivo "desejo de receber" que nds possuimos, e tivermos recebido
este "desejo" somente para ser capaz de "dar". Entdo através da negacéo deste "desejo de
receber"”, n6s seremos capazes de atingir todos estes maravilhosos niveis que estéo na
Alma (Nefesh) - os quais sédo chamados: Espirito Primitivo (Nefesh), Espirito (Ruah), Alma
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(Neshamah), Vida (Hayyah) e Individualidade (Yehidah).

Entdo nés poderemos atingir a maior perfeicao possivel, até o limite em que sera possivel
ao corpo ser trazido a vida novamente, junto com seu extensivo "desejo de receber" e ele
ndo mais sera capaz de nos magoar, separando-nos de nossa ligacédo préxima do Criador.
Ao contrario, nds deveremos controla-lo, e nés deveremos dar-lhe a forma de "dar" .

Sepher haZohar

9 - Corrente de Existéncia

Neste ponto, podemos passar a segunda questédo: Qual a nossa fungéo, na longa cadeia da
existéncia, na qual somos, durante o breve nimero de anos de nossas vidas, apenas
pequenos elos ?

Nosso trabalho, durante os setenta anos de nossas vidas, pode ser dividido em quatro
periodos:

1 - Este é o periodo onde cada um obtem extensivamente o "desejo de receber", do Sistema
do 4 Mundos Impuros da Emanacao (Atziluth), Criagéo (Briah), Formacao (Yetzirah) e Acéo
(Assiah). O "desejo de receber" é implantado em nosso corpo na hora do nascimento,
guando este esta entrando no mundo. Além disso € necessério que seja dominado pela
Carruagem das Cascas Impuras (Kelipot) durante um periodo de 13 anos, durante o qual as
Cascas (Kelipot) Ihe daréo a sua luz, a qual expande o "desejo de receber".

2 - O segundo periodo se extende a partir do momento em que o homem faz 13 anos,
quando lhe é dada forca em "um ponto do coragc&o" onde deve encontrar a parte mais
escondida da alma (Nefesh) que esta vestida com o "desejo de receber" desde o
nascimento. Nesta época o0 homem comeca a entrar nos dominios do Sistema dos Mundos
Sagrados, em proporcdo ao que se ocupa da Torah e do Mitzvot. Sua principal tarefa agora
sera de expandir o seu "desejo de receber" espiritual. E assim que se completa o "desejo de
receber"”, ou seja, quando ele é dirigido a esfera espiritual (receber objetos espirituais). Este
é dirigo ao mundo infinito e passa a ser uma aquisicdo eterna, que durara para sempre. E
isto que é referido no Tikkunim (Tikkunim Hadashim, 97b), no verso dos Provérbios (30:15)
"O sangue-suga tem duas filhas que gritam: Da ! D4 !". Isto € explicado como: os fracos que
estdo no Inferno, gritam como cachorros "Da ! D&! ", o que é o mesmo que dizer "D&-nos a
rigueza deste mundo, da-nos a riqueza do mundo que vira".

Mesmo assim, este nivel é incalculavelmente superior ao primeiro nivel, pois além do fato
de ele atingir completamente o "desejo de receber", é dado a ele todo o material necessério
para esta tarefa, isto € um nivel que o leva a "fazer algo para seu proprio beneficio". Como
as nossas sagas de memdria sagrada disseram: "Sempre deixe um homem ocupar-se com
a Torah e com o Mitzvot, mesmo que néo para o seu beneficio proprio, pois fazer, ndo para
seu beneficio préprio leva a fazer para o seu beneficio préprio". (Pesahim, 50b).

Entdo inevitavelmente este nivel, que é atingido depois dos 13 anos, torna-se refinado num
aspecto da totalidade sagrada, e isto é de acordo com o segredo (Sod) do "o criado do
caminho sagrado que serve a sua amante" que € o segredo (Sod) da divina Shechinah). O
nivel mais alto deste periodo é atingido quando o homem ama o Sagrado, Abengcoado Seja
Ele, com uma paixdo muito grande, de modo similar a que um homem se apaixona por uma
luxdria fisica que nunca desaparece da sua mente de dia e de noite. Um poeta uma véz
descreveu este estado nas palavras: "Quando eu me lembro Dele, Ele ndo me deixa
dormir". Das pessoas assim diz-se que: "Um desejo realizado é uma Arvore de vida"
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(Provérbios 13:12), pois o segredo (Sod) da "Arvore da Vida" esta nos cinco niveis da Aima
(Neshamabh), cujo periodo de duracéo é de quinhentos anos, cada nivel durando cem anos,
o qual é completado quando o homem recebe todos os cinco aspectos do Espirito Primitivo
(Nefesh), Espirito (Ruah), Aima (Neshamah), Viva (Hayyah) e Individualidade (Yehidah).

3 - O terceiro periodo consiste no trabalho na Torah e no Mitzvot para o seu "préprio
beneficio", o que equivale a dizer, de modo a dar e ndo de modo a receber uma
recompensa. E este trabalho que purifica o "desejo de receber" que esta dentro do homem,
e o transforma em "desejo de dar", o qual, de acordo com a proporc¢éo da pureza do seu
"desejo de receber", tornar-se-4 entdo capaz de servir e receber as cinco partes da Alma
(Nefesh), denominadas Espirito Primitivo (Nefesh), Espirito (Ruah), Alma (Neshamah), Vida
(Hayyah) e Individualidade (Yehidah), os quais devem ser encontrados dentro do "desejo de
receber".

Entretanto, estes, ndo podem ser vestidos pelo seu corpo, pois que o "desejo de receber" o
domina; deve entdo ser encontrado huma forma completamente oposta a Alma (Nefesh). ou
pelo menos numa "diferenca de forma". As questbes de "vestir" e de "similaridade de forma"
estdo lado a lado.

Quando o homem alcanca o estar completamente imerso no "desejo de dar" e nenhum traco
sequer resta de suas proprias necessidades, entdo ele mereceu uma "similaridade de
forma" com o seu mais alto Espirito Primitivo (Nefesh), Espirito (Ruah), Alma (Neshamah),
Vida (Hayyah) e Individualidade (Yehidah) - o qual se extende desde sua fonte no
Abencoado Sem-fim da Primeira Fase das Almas de Emanacéo (Atziluth), Criagc&o (Briah),
Formacéo (Yetzirah) e Acao (Assiah). Eles se extendem para ele imeditamente e se tornam
"vestimentas" nele, de modo gradual.

4 - O quarto periodo consiste no trabalho que ocorre depois da ressureicdo dos mortos. Pois
entdo, depois do "desejo de receber" ter sido completamente eliminado através da morte e
de ser enterrado, ele se torna vida hovamente num mais extensivo "desejo de receber", o
gue esta de acordo com o segredo (Sod) de "Os mortos serdo ressucitados no futuro com
suas enfermidades", mas eles entdo transformam isto em "receber na forma de dar".
Entretanto, h& alguns poucos individuos extraordinarios para quem esta tarefa foi realizada
aqui, durante as suas vidas neste mundo ao invés de esperarem pela ressurrei¢éo.

Sepher haZohar

10 - Os Quatro Niveis

O Sagrado, Abencoado seja Ele, decidiu preparar suas criaturas para alcangar o nivel mais
alto, através de um sistema ordenado de quatro niveis, que se desenvolvem um a partir do
outro; eles sdo chamados Inanimado, Vegetativo, Animal e Humano. Este sdo na realidade
0s quatro aspectos do "desejo de receber". Embora o propdsito Gltimo seja o quarto nivel do
"desejo de receber", € impossivel a este quarto aspecto se manifestar de uma sé véz, mas
somente pela for¢a dos outros trés aspectos que o precedem.

A diferen¢a fundamental entre 0 Homem, no quarto nivel, e os animais, no terceiro nivel, é a
capacidade de sentir...

Sepher haZohar

11 - Os Cinco Mundos

Todos os mundos podem ser geralmente ser divididos em cinco: Adam Kadmon - Homem
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Primordial, Atziluth - Emanacg&o, Briah - Criacéo, Yetzirah - Formacéo e Asyiah - A¢do ou
Realizacao.

Cada um destes possui inumeraveis componentes.

Estes 5 mundos séo aspectos dos 5 Sephiroth - Kether - Coroa, Hokhmah - Sabedoria,
Binah - Inteligéncia, Tiferet - Beleza e Malkhut - Reino. As luzes que séo vestidas nestes
cinco mundos sdo chamadas: Yehidah - Individualidade, Hayyah - Vida, Neshamah - Alma,
Ruah - Espirito e Nefesh - Espirito Primitivo. Pois a luz de Yehidah irradia no mundo do
Homem Primordial - Adam Kadmon, a luz de Hayyah irradia no mundo da Emanacao, a luz
de Neshamah irradia no mundo da Criac¢do, a luz de Ruah irradia no mundo da Formacéo e
a luz de Nefesh irradia no mundo da Ac¢éo.

Todos este mundos e tudo que esta contido neles, esté incluido no Nome Sagrado Yod Hei
Vav Hei e no ponto superior do Yod. O homem é incapaz de conhecer o primeiro mundo,
que é de Adam Kadmon o Homem Primordial, portanto, ele é aludido apenas no ponto
superior do Yod do Nome Sagrado, e nés ndo falamos a respeito dele.

Assim nés somente mencionamos os 4 mundos da Emanacéao, Criacéo, Formacgéo e Acéo
ou Realizagéo. O Yod é Atziluth, o Hei é Briah, o Vav é Yetzirah e o Hei mais baixo é
Asyiah.

Nés agora explicamos os cinco mundos que contem toda a existéncia espiritual desde o
Abencoado "Sem-Fim" até este mundo presente. Entretanto, cada um deles contem todos
os outros. De fato, cada um dos mundos contém todos os cinco mundos, nominalmente as
cinco Sephiroth: Keter, Hokhmah, Binah, Tiferet e Malkhut, vestidas dentro deles as cinco
luzes de Nefesh, Ruah, Neshamah, Hayyah e Yehidah, que correspondem aos cinco
mundos.

Fora destas cinco Sephiroth que s&o encontradas em cada um dos cinco mundos, existem
também os quatro aspectos espirituais: Inanimado, Vegetativo, Animal e Humano. A Alma
(Neshamah) é o aspecto Humano; os Anjos constituem o aspecto Animal; os aspectos
Vegetativos sdo chamados de Trajes, e 0s aspectos Inanimados sdo chamados de Atrios, e
eles séo distinguidos como vestindo uns aos outros.

Assim os aspectos do Humano, nominalmente as Almas (Neshamot) da humanidade, sao
vestidas em torno das cinco divinas Sephirtoh - Kether, Hokhmah, Binah, Tiferet e Malkhut.

Os aspectos do Animal, nominalmente os Anjos, vestem as Almas (Neshamot); e os
aspectos Vegetativos, que sdo os Trajes, vestem o0s Anjos; 0s aspetos do Inanimado,
nominalmente os Atrios, embrulham (s&o enrolados em torno) de todos estes. Este "ser
enrolado sobre outro" é assumido, tanto quanto como todos fazem uso uns dos outros e se
desenvolvem um a partir do outro.

Os aspectos Inanimado, Vegetativo, Animal ndo possuem existéncia por si mesmos, mas so
existem para que o quarto aspecto, que é a espécie humana, possa se desenvolver e se
elevar por meio destes; assim seu Unico propésito € servir e ser Gtil ao homem.

O mesmo é verdade para todos os mundos espirituais em que os aspectos Inanimado,
Vegetativo e Animal se encontram; eles somente existem para servir e serem (teis ao
aspecto Humano que é a Alma (Neshamah) do homem. Portanto, todos eles sdo vestidos
sobre a Alma (Neshamah) do homem.

Assim que o homem nasce, ele possui um aspecto sagrado: a Alma (Nefesh). Ndo a Alma
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por si mesma, mas o aspecto mais escondido da Alma (Nefesh), que é o Gltimo de seus
aspectos; chamado, por causa de sua instantaneidade, de "ponto". Este ponto é vestido no
coracdo do homem, o que é o mesmo que dizer, no "desejo de receber" que esta dentro
dele, e que se manifesta principalmente no cora¢do do homem.

As cinco Sephiroth estdo presentes no todo da existéncia, estdo também presentes em cada
um dos mundos e mesmo em cada parte, por menor que seja, destes mundos.

O mundo atual é dividido em 4 aspectos Inanimado, Vegetativo, Animal e Humano, e a eles
correpondem quatro Sephiroth - Malkhut, Tiferet, Binah e Hokhmah, e a raiz de todos eles
correspondem a Kether, a Coroa.

Finalmente cada simples membro de todas as espécies que estdo incluidas nas categorias
Inanimado, Vegetativo, Animal e Humano, esta presente nos quatro aspectos de Inanimado,
Vegetativo, Animal e Humano. Assim qualquer ser humano individual, possui os quatro
aspectos de Inanimado, Vegetativo, Animal e Humano, que sdo as quatro partes do "desejo
de receber" que esta dentro dele, e no qual o "ponto" da Alma (Nefesh) sagrada, esta
vestido.

Sepher haZohar

12 - Esséncia Espiritual e Elevacéo

Apbs os 13 anos, 0 ponto no coragdo de um homem comeca a se manifestar 8 medida em
gue este se ocupe com o Mitzvot e com a Torah. Isto purifica o seu "desejo de receber", até
o primeiro nivel que esta dentro dele, e que se chama o Inanimado. E em proporgéo a
quantidade purificada da parte Inanimada do "desejo de receber" que ele prosseguira para
construir os 613 limbos do ponto no coracao, que € a parte Inanimada da Alma (Nefesh).
Entdo quando ele se completa, através da pratica dos 613 Mitzvot, os 613 limbos do ponto
dentro do coracdo também se completam.

Os 248 limbos espirituais sdo construidos a partir da observancia dos 248 Mitzvot positivos,
e 0s 365 poderes espirituais sdo construidos através da observancia dos 365 Mitzvot
negativos.

Entdo ele prosseguira até que o semblante (Parzuf) da Alma (Nefesh) é constituido. Entdo a
Alma (Nefesh) ir4 ascender e se "vestir" (*) em torno da Sephirah Malkhut (Reino) que esta
no Mundo espiritual da A¢ao ou Realizacao.

(*) A Luz ndo pode iluminar, a menos que se torne "vestida" em um "veiculo que Ihe sirva".
Um veiculo, significando o "desejo de receber"”, por sua prépria hatureza, esta em oposi¢céo
de polaridade com a "Luz" cuja cracteristica basica é positiva ou de partir.
Subsequentemente, para que a "Luz" torne-se "vestida" por um "veiculo", significa a sua
polaridade deve ser oposta a do "veiculo" ou "desejo de receber".

Assim sendo transformado, o veiculo cria uma "similaridade de forma" com a "Luz".
Consequentemente, quando alguém sobe a escada para fases de maior intensidade do
"desejo de receber" e transforma estes "veiculos", entdo a habilidade de receber uma
qualidade superior de "Luz" também aumenta, porque quanto maior o "veiculo" ("desejo de
receber"”, do ponto de vista metafisico), maior o contetido de "Luz".

Sepher haZohar
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13 - Luz e Trevas

Em seu livro "An entrance to the Tree of Life", Rabi Yehuda Ashlag nos fala sobre a Luz
(Uma introducéo sobre a Arvore da Vida, Capitulo 2):

... Agora nosso professor, Rabi Yitzhak Luria de memaria abengoada, calculou para nés que
as dez Sephiroth: Kether (Coroa), Hokhmah (Sabedoria), Binah (Inteligéncia) Hesed
(Misericérdia), Gevurah (Julgamento), Tiferet (Beleza), Netzah (Tolerancia Perpétua), Hod
(Majestade), Yesod (Fundac¢éo do Mundo) e Malkhut (Reino), sédo, na verdade, apenas cinco
aspectos: Kether (Coroa), Hokhmah (Sabedoria), Binah (Inteligéncia), Ze'eir Anpin (Face
Pequena) e Malkhut (Reino). E este é o segredo (Sod) do nome de quatro letras IHVH. Pois
o ponto acima do lod é Kether (Coroa), o préprio lod € Hokhmah (Sabedoria), o Hei é Binah
(Inteligéncia), o Vav é Ze'eir Anpin (Face Pequena), que inclui as seis Sephiroth: Hesed
(misericérdia), Gevurah (Julgamento), Tiferet (Beleza), Netzah (Tolerancia Perpétua), Hod
(Majestade), Yesod (Fundac¢éo do Mundo) - e o Hei final é Malkhut (Reino).

Agora devemos saber que as letras e o Sephiroth sdo realmente um sé e o mesmo.
Entretanto, de acordo com o principio geral que nenhuma Luz se espalha sem que haja um
veiculo, quando falamos de ambos em conjunto - isto € dizer quando a Luz é revestida por
um veiculo - elas sdo chamadas Sephiroth. Mas quando falamos dos veiculos sézinhos,
eles significam apenas as letras.

Este é um segredo (Sod) que pode ser encontrado no Livro de Maor (A LAmpada), onde se
diz que a parte branca do rolo da Torah, alude a Luz, e a parte negra - o que é dizer as
letras - alude aos veiculos.

Esta explanacgéo esta alinhada com a explanacdo que Nahmanides (Ramban), de memaria
abencoada, deu para o segredo (Sod) so verso (Isaias 45:7): "Eu formo a Luz e crio as
Trevas".

Ele explicou que: derivar a existéncia, da ndo existéncia é chamado de "criac&o", pois
corresponde a invenc¢éo do que ndo existia anteriormente a sua criacdo. Assim, paraalLuz e
todo os bens e prazeres que estdo contidos na Luz, ndo h4d nenhuma invencéo ou criacao
de existéncia a partir de ndo existéncia, pelo contrario, aqui a existéncia deriva da
existéncia. Pois a Luz e e todos o0s seus bens estavam j& contidas na esséncia do Todo
Poderoso. Consequentemente,explica-se o verso Eu FORMO a Luz, pois ndo era uma
questdo de criacdo mas sim de formacéo.

Isto € 0 mesmo que dizer que o Todo Poderoso formou a Luz de tal modo que aqueles
vivendo abaixo seriam capazes de recebé-la.

Mas as trevas ou escuriddo, sdo uma invencéo que foi inventada; como a criacao que deriva
da existéncia a partir da ndo existéncia. Isto significa que as trevas nunca foram contidas na
esséncia do Todo Poderoso, consequentemente o verso diz: "E CRIO as Trevas (ou a
Escuriddo)".

Agora que sabemos que a escuriddo é exatamente o oposto da Luz, é necessério entender
a questdo: como foi possivel que as trevas deveriam se extender e se derivar da Luz ?

E bem conhecido, que de acordo com o Zohar, o propdésito da Criac&o era que o Todo
Poderoso deveria dar prazer aos Seus seres, que Ele criou. Pois esta é da natureza do

Easy PDF Creator is professional software to create PDF. If you wish to remove this line, buy it now.


http://www.pdfdesk.com

bem: fazer o bem.

Assim, esté claro, que qualquer desejo que existisse no Todo Poderoso tornar-se-ia
necessariamente uma lei para os seres criados.

Assim, desde que o Todo Poderoso desejou dar prazer aos Seus seres criados, foi
imediatamanete implantada uma natureza, nos seres criados, segundo a qual deveriam
desejar receber Seu prazer. Isto € o mesmo que dizer que eles deveriam possuir um gande
desejo de receber Sua abundéncia... Vocé deve saber que este desejo é chamado "veiculo".

Os cabalistas, dizem portanto, que ndo pode haver nenhuma luz, sem um veiculo. Pois o
"desejo de receber" que esta contido em cada ser criado e emanado é o veiculo. Isto
também explica o seu total de Luz, pois cada um recebe exatamente a quantidade que
deseja, nem mais, nem menos !

Esté claro que o veiculo tem uma forma diferente da Luz, por essa raz&o é distinguido pelo
nome "veiculo" e ndo pelo nome "Luz".

Esta questdo de "diferenca de forma" requer entendimento: O "desejo de receber" € por si
préprio uma tremenda "diferenca de forma" porque esta forma ndo é, de modo nenhum,
encontrada no Emanador Todo Poderoso, Nele-Mesmo, pois de quem iria Ele receber ?
Pelo contrério, este "desejo de receber" foi inventado derivando-se sua existéncia da
inexisténcia logo durante a primeira emanacao onde ele recebe da Causa das Causas
(Panim Masbirot, seccéo ).

Deve estar claro agora a assertiva do Zohar: "A coroa sublime (Kether) é negra em relagéo
a Causa das Causas". Esta referéncia diz respeito ao aspecto do "desejo de receber", que
esti contido na primeira emanacéo. Esta "diferenca de forma" é chamada "negra", porque
n&o é encontrada no Emanador. E portanto a raiz da escuriddo, que possui a cor negra
guando comparada com a luz, porque é o seu oposto.

Entdo todas as partes de todas as categorias espirituais, Inanimada, Vegetativa, Animal e
Humana, que estdo no mundo que corresponde a Sephirah Maklhut (Reino) do mundo da
Acdao, irdo ajudar e assistir o semblante (Parzuf) da Alma (Nefesh) dos homens que
ascenderem até 14; ou seja dizer, que a Alma (Nefesh) Ihes deu entendimento
intelectual.S8o0 estes conceitos, que se tornam sua comida espiritual e Ihes ddo a forca para
multiplicar e se tornar maior, de tal modo que possam extender a Luz da Sephirah Malkhut
do Mundo da Acao em toda sua compleicdo, e entdo iluminar o corpo fisico do homem. Pois
esta Luz perfeita ajuda ao homem a aumentar seus esfor¢os na Torah e no Mitzvote a
receber os niveis que faltam.

Como dissemos anteriormente, assim que o corpo fisico de um homem nasce, um ponto da
luz da Alma (Nefesh) também nasce e torna-se "vestido" por éle, nesse caso, quando o
semblante (Parzuf) da sagrada Alma (Nefesh) passa a existir, existe junto com ela um ponto
de um nivel que é mais alto, que neste caso é o aspecto seguinte da Luz do Espirito (Ruah)
no Mundo da Ac¢éo. Este ponto veste-se a si proprio nas partes mais profundas do
semblante (Parzuf) da Alma (Nefesh).

O mesmo processo ocorre em todos o0s niveis. Sempre que um nivel passa a existir, 0
aspecto seguinte e acima deste nivel se extende a éle.

Esta coneccdo entre niveis mais altos e mais baixos se extende até os niveis mais elevados
e é o ponto através do qual se pode passar aos niveis mais altos.

Easy PDF Creator is professional software to create PDF. If you wish to remove this line, buy it now.


http://www.pdfdesk.com

A Luz desta Alma (Nefesh) é chamada de Luz Inanimada da santidade do Mundo da A¢éo.
Isto é porque ela correponde a pureza da parte Inanimada do "desejo de receber" que esta
dentro do corpo do homem. Além disso as ac¢des doadoras de luz, no ambito espiritual, sdo
similares as das espécies Inanimadas da esfera material. Isto € 0 mesmo que dizer que
nenhum de seus componentes tem qualquer movimento individual. Similarmente a luz do
semblante (Parzuf) da Alma (Nefesh) da A¢&o ou Realizagdo, mesmo que tenha 613 limbos
0s quais possuem 613 formas diferentes de receber a abundancia de luz, estas diferencas
ndo podem ser notadas. Tudo o que € aparente é a totalidade de luz que abrange
igualmente, sem possibilidade de se distinguir as partes individuais.

Vocé deve saber que mesmo que o Sephiroth seja divino, e ndo haja nenhuma mudanca ou
diferenca de forma desde o topo da Coroa (Kether), que é o homem primordial (Adam
Kadmon) até o fim da Sephirah Malkhut (Reino), que é o mundo da A¢éo ou da Realizacao,
existe uma grande diferenga para aqueles que o recebem. Porque o Sephiroth é referido
como Luzes e Veiculos. A Luz que esta no Sephiroth é divindade pura, mas os veiculos, que
sdo chamados de Kether, Hokhmah, Binah, Tiferet e Malkhut, e s&o encontrados em todos
os trés mundos de nivel inferior (que estao abaixo de Atziluth o Mundo da Emanac&o):
Mundo da Criacdo, Mundo da Formag¢éo e Mundo da Realiza¢do ou da Acédo, ndo séo eles
mesmos aspectos da divindade, mas aspectos das coberturas que ocultam ou escondem a
luz do Abencoado Sem-Fim, que esta nelas.

Elas medem uma quantidade fixa de iluminacao para aqueles que a recebem de tal modo
qgue cada um deve somente receber de acordo com a propor¢éo de pureza que esta nele.

Isso explica porque mesmo que a Luz que esta no Sephiroth seja uma s6, nés a
chamamos de Espirito Primitivo (Nefesh), Espirito (Ruah), Alma (Neshamah), Vida
(Hayyah) e Individualidade (Yehidah).

As luzes séo divididas, de acordo com seus veiculos. A Sephirah Malkhut é a cobertura
mais espéssa que esconde ou oculta a luz do Abencoado Sem-Fim. A luz que ela transmite
Déle para aqueles que a recebem, vem apenas em pequenas quantidades e esti conectada
a pureza sémente da parte Inanimada do corpo de um homem, consequentemente €
chamada e Espirito Primitivo (Nefesh). Ao passo que o veiculo de Tiferet (Beleza) € mais
refinado que o veiculo de Malkhut (Reino), e a luz que ele transmite do Abengoado Sem-Fim
esta conectada a parte Vegetativa do corpo do homem, porque ela o ativa mais que a luz de
Nefesh (Espirito Primitivo), ela € chamada de: Luz de Ruah (Espirito).

O veiculo de Binah (Inteligéncia) é mais refinado que o de Tiferet (Beleza), e a luz que
transmite do Abencoado Sem-Fim é conectada a parte Animal do corpo de um homem; esta
luz é chamada de Neshamah (Alma).

Entretanto o veiculo de Hokhmah (Sabedoria) é mais refinado que todos os outros, e a luz
que éle transmite do Abencoado Sem-Fim esta conectada a pureza da parte Humana do
corpo do homem, e esta luz é chamada de Hayyah (Vida ou vivendo) e seus efeitos sao
ilimitados.

Como anteriormente relatado, torna-se vestido no semblante (Parzuf) da Alma (Nefesh) que
a pessoa adquire através da ocupacédo de si mesmo com a Torah e com o Mitzvot (sem a
intencéo apropriada), um ponto da luz do Espirito (Ruah).

Quando uma pessoa se fortifica e se ocupa com a Torah e com o Mitzvot (com a intencao
correta), ela gradualmente purifica a parte Vegetativa do aspecto do "desejo de receber" que
esta nela, e entdo procede, proporcionalmente, para construir o ponto no Espirito (Ruah)
para um semblante (Parzuf) completo; pois é através dos 248 Mitzvot Positivos realizados
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com a intencdo adequada que o ponto torna-se difuso nos nos seus 248 limbos espirituais.

vAtravés da realiza¢ao dos 365 Mitzvot Negativos o ponto torna-se difuso em seus 365
poderes.

Entdo quando ele esté totalmente difuso através dos 613 limbos, ele ascende e veste a
Sephirah Tiferet (Beleza) que estd no Mundo espiritual da A¢do ou Realizacao, o qual tras
para si a luz superior do Abencoado Sem-Fim, chamada de Espirito (Ruah), a qual é dirigida
para a purificacéo da parte Vegetativa do corpo do homem. Entdo, tudo que pertence as
partes Inanimada, Vegetativa e Animal que estdo no Mundo da A¢éo e que estéo
relacionadas com a estrutura de Tiferet (Beleza) ajudam no semblante (Parzuf) do Espirito
(Ruah) do homem que recebe as luzes da Sephirah Tiferet em toda sua amplitude, da
mesma forma que foi explicada previamente em relacéo ao Espirito Primitivo (Nefesh).

E ocupando-se com os segredos esotéricos da Torah e com as razdes ocultas do Mitzvot,
gue o homem purifica a parte Animal do seu "desejo de receber". Ele entdo, constroi o ponto
de sua Alma (Neshamah).

Depois que o homem atinge a grande Luz da Alma (Neshamah), entdo a porta esta aberta
para que possa se ocupar com a verdadeira concentragdo interior sobre cada Mitzvot. Entao
com a grande forca e poder desta Luz ele procede a sua asceng¢éo na constru¢éo do ponto
de Luz de Hayya (Vida), e para vestir a Sephirah Hokhmah (Sabedoria).

Entretanto até agora, tudo que foi mencionado sobre todos estes cinco aspectos da Luz
Nefesh, Ruah, Neshamah, Hayyah e Yehidah, que s&o recebidos no mundo da Acéo sao
meros aspectos de Nefesh, Ruah, Neshamah e Yehidah da Luz do Espirito Primitivo
(Nefesh). Eles, portanto, ndo contém nenhum dos aspectos do Espirito Ruah.

A Luz de Ruah, s6 podera ser encontrada no Mundo da Formacgéo - Yetzirah , e a Luz da
Alma (Neshamah) s6 pode ser encontrada no Mundo da Criag&o - Briah, a Luz de Hayyah
(Vida) sé pode ser encontrada no Mundo da Emanacéo - Atziluth, e a Luz de Yehidah
(Individualidade) s6 pode ser encontrada no Mundo do Homem Primordial (Adam Kadmon).

Entretanto, como colocado anteirormente, tudo que existe na totalidade também existe nas
partes Individuais, mesmo na menor delas. Assim a distingédo entre cada um dos Mundos,
com ou outros, deve ser entendida através da distin¢cao dos cinco aspectos de Nefesh,
Ruah, Neshamah, Hayyah e Yehidah.

Sepher haZohar

14 - Os Efeitos da Contricéo

A Contricdo ou Peniténcia e a Pureza ndo séo aceitaveis, a menos que exista uma absoluta
determinacg&o que ndo havera retorno aos "pecados" previamente cometidos.

Este € o objetivo da passagem: "Por quanto tempo é necessaria a peniténcia ? Até que o
Conhecedor de todos os mistérios testemunhe que o pecador nunca mais retornara a seus
pecados".

Se um homem purificar a parte Inanimada do "desejo de receber" que esta dentro dele, ele
obtera o semblante (Parzuf) do Espirito Primitivo (Nefesh) do Mundo da A¢éo ou Realizac&o
e entdo ascendera para vestir a Sephirah de Malkhut (Reino) do Mundo da Acéao.
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Entretanto isto s6 acontecerd se ele se purificar irrevogavelmente do seu estado de pecado
anterior. Somente assim ele podera ascender ao Mundo espiritual da Realizagéo, e assim
ele tera quase certamente uma "similaridade de forma" com este mundo.

E também, para os outros niveis mencionados, a saber Espirito (Ruah), Alma (Neshamabh),
Vida (Hayyah) e Individualidade (Yehidah) do Mundo da Realizacéo - para as quais uma
purificacdo das correspondentes partes Vegetativa, Animal e Humana do "desejo de
receber" do homem, deve ocorrer para que ele possa vestir e receber as suas Luzes.

Entretanto, nestes casos, a pureza alcan¢cada nao precisa ser absolutamente permanente
no sentido de que o Conhecedor de todos os mitérios tenha que testemunhar que o pecador
ndo mais regressara aos seus pecados passados.

Isto porque se o homem consegue purificar pelo menos uma parte da parte Inanimada do
"desejo de receber" ele ter4 atingido uma "similaridade de forma" com todo o Mundo da
Realizagao, e as outras Sephiroth: Tiferet (Beleza) do Mundo da Realiza¢éo, recebe do
Mundo da Formacao, que é totalmente o aspecto de Tiferet (Beleza) e a luz do Espirito
(Ruah); a Sephirah Binah (Inteligéncia) do Mundo da Realizag&o recebe do Mundo da
Criagéo, que é inteiramente o aspecto da Alma (Neshamah) e a Sephirah Hokhmah
(Sabedoria) recebe do Mundo da Emanacéo que é inteiramente Hokhmah (Sabedoria) e a
Luz da Vida (Hayyah).

Assim mesmo que néo consiga purificar totalmente, ele recebe as luzes destas outras
esferas no &mbito de Malkhut, entretanto, pode perdé-las em qualquer desvio ou volta no
seu caminho.

Mas a medida em que purifica a parte Vegetativa do seu "desejo de receber"
permanentemente, ele ascendera ao Mundo da Formac¢ao permanentemente e atingira o
nivel do Espirito (Ruah) permanentemente.

Assim, em cada Mundo, correpondente a cada estégio da Luz, ele deve purificar
permanentemente pelo menos a Sephirah que corresponde aquele Mundo e aquela parte
da Luz espiritual, e ao fazer isto, recebe a Luz superior para as outras Sephiroth.

Sepher haZohar

15 - O Declinio da Espiritualidade e a Revelacdo do Zohar

Maimonides, de memoaria sagrada, uma véz deu um exemplo que se aplica até hoje: Se uma
linha de mil pessoas cegas caminha pela estrada, mas é guiada por apenas uma pessoa
com visdo, todos podem estar certos de que seguirdo o caminho correto. Mas se por outro
lado, o primeiro da fila também n&o enxergar, todos provavelmente se perder&o junto com o
seu guia...

Isto nos ajuda a entender a pergunta: Porque a Cabala (representada pelo Zohar) néo foi
revelada as geracdes passadas, que, sem duvida, estavam em planos mais altos que as
Ultimas geracdes, e portanto mais aptas a recebé-la? Porque um comentério do Zohar ndo
foi revelado a nenhum dos Cabalistas antes de Isaac Luria, o Ari, de memoéria abengoada ?

A estas perguntas cabe colocar uma outra: E a nossa geracgéo (do autor Rabi Yehuda
Ashlag) apropriada ?
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A resposta deve ser que nosso mundo, durante os 6.000 anos de sua dura¢do, € como um
semblante (Parzuf), o qual é dividido em trés partes: uma cabeca composta por Hokhmah
(Sabedoria), Binah (Inteligéncia) e Da'at (Conhecimento); um meio composto por Hesed
(Misericérdia), Gevurah (Julgamento) e Tiferet (Beleza); e um fim, composto por Netzah
(Paciéncia Perpétua), Hod (Majestade) e Yesod (Fundacao).

Em relagéo a isso, os Rabis, de memoria abencoada disseram: "Nos primeiros dois mil anos
era o caos, os préximos dois mil anos foram a Torah, e o periodo dos ultimos dois mil anos
€ a Era Messianica" (Sanhendrin, 97a). Pois nos dois mil primeiros anos, que sao o aspecto
da cabeca e de Hokhmah, Binah e Da'at, as Luzes eram muito poucas e eram consideradas
o0 aspecto da cabeca sem o corpo, a qual contem apenas as Luzes do Espirito Primitivo
(Nefesh).

Como os veiculos séo o oposto da Luz, entende-se porque os mais altos veiculos Hockmah,
Bihnah e Da'at vieram primeiro, e foram vestidos pela mais baixa das Luzes, as do Espirito
Primitivo (Nefesh).

Durante o segundo periodo de dois mil anos do mundo, cujos aspectos eram Hesed,
Gevurah, e Tiferet dos veiculos, a luz do Espirito (Ruah) desceu e vestiu-se no mundo. Este
€ o segredo (Sod) da Torah.

Os ultimos dois mil anos do mundo sao Netzah, Hod, Yesod e Malkhut dos veiculos, e
portanto neste tempo, a maior das Luzes, a Luz da Alma (Neshamah) torna-se vestida no
mundo.

De maneira semelhante, no caso de cada semblante individual (Parzuf) que esta nos
veiculos de Hokhmah, Binah, Da'at, Hesed, Gevurah e Tiferet, extendendo-se ao seu peito,
as Luzes mantem-se cobertas e somente comegam a irradiar seus favores manifestos - os
quais significam a manifestacdo sa sabedoria sublime - somente do peito para baixo; o que
€ 0 mesmo que dizer em sua Netzah, Hod, Yesod e Malkhut que estdo no semblante
(Parzuf) do mundo comecam a se manifestar, o que é o mesmo que dizer nos dois mil anos
finais, a sabedoria do Zohar e a sabedoria da Cabala em particular estavam escondidas do
mundo. Entretanto, durante o periodo do Ari, de memaria abencoada, quando o tempo para
a compleicao dos veiculos do peito para baixo estava se aproximando, a iluminacao da
sabedoria sublime féz-se manifestar através da alma sagrada do Rabi Isaac Luria de
memoria abengoada, que estava preparado para receber esta grande Luz.

Entdo ele revelou os pontos principais do Zohar e também a sabedoria da Cabala, ao nivel
de ofuscar todos aqueles que o precederam.

Entretanto, como os veiculos ndo estavam totalmente completos, o Ari de meméria
abencoada morreu em 5332, o mundo ainda nédo estava pronto para que todas as suas
palavras fossem reveladas. Assim estas palavras foram apenas conhecidas por pucos
ilustres que nao tinham permisséo para revela-las ao mundo.

Mas desde nossa geracao, estamos agora nos aproximando do final dos ultimos dois mil
anos, e permisséo foi dada para revelar suas palavras e também as palavras do Zohar, ao
mundo.

Assim as palavras do Zohar, serdo gradativamente reveladas, em sua totalidade, de acordo
com o propésito do Todo-Poderoso.

Sepher haZohar
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bl - As Dez Sephiroth e suas LimitacOes

Em primeiro lugar, vocé deve saber que todo o Zohar, incluindo as partes narrativas,
consiste inteiramente das Dez Sephiroth, e das combina¢des destas Dez Sephiroth.

Do mesmo modo que as combinag¢8es entre as 22 letras da lingua Hebraica sdo suficientes
para nos trazer a Luz de qualquer objeto de sabedoria, similarmente, é o conjunto e
combinacdes de conjuntos destas Dez Sephiroth que sdo suficientes para trazer “luz a toda
a sabedoria que pode ser encontrada no Zohar.

Entretanto, existem limites ou fronteiras, sobre as quais todos devem ser cuidadosamente
evitar de pisar, quando estudarem este livro:

1 - Vocé deve saber que existem quatro categorias de classifica¢é@o racional: a) Matéria, b)
Forma que esta contida na matéria, c) Forma Abstrata, d) Esséncia.

As Dez Sephiroth devem ser similarmente classificadas, como veremos adiante. Entretanto,
vocé deve saber que o Zohar ndo lida com a Esséncia, ou mesmo com a Forma Abstrata
dos Dez Sephiroth, mas somente lida com a parte Material deles e também com a parte da
Forma, enquanto estiver num estado de ser vestida pela Matéria.

2 - Vocé deve saber que a totalidade da existéncia divina que esta conectada com a criagcdo
das Almas (Neshamot) e nos caminhos para sustenta-las, € para nos diferenciada por trés
aspectos, que consistem de: a) O Sem-Fim, abencoado seja Ele; b) O Mundo da Emanacao;
c¢) Os trés Mundos de Beriah (Criacdo), Yetzirah (Formacéo) e Asiah (Realizacao).
Entretanto, vocé deve saber que o Zohar lida apenas com os trés Mundo de Beriah,
Yetzirah e Asiah. Mas o Sem-Fim e o Mundo da Emanacéo (Atziluth) sdo tratados apenas
no que diz respeito ao que estes trés Mundos recebem deles, e 0 Zohar nunca trata com o
Abencgoado Sem-Fim e o Mundo da Emanacao como categorias proprias.

3 - Vocé deve saber que em cada um dos trés Mundos da Cria¢do, Formacao e Realizacdo
existem trés aspectos: a) as Dez Sephiroth que constituem as linhas divinas que iluminam
cada mundo, b) as Almas (Neshamot) e Espiritos (Ruhot) e Espiritos Primitivos (Nefashot)
da humanidade, c) Tudo o mais que existe em cada um dos mundos e denominado sob os
termos de Anjos, Paramentos e Atrios ou Salas - todos possuindo inumeraveis partes.
Entretanto, vocé deve entender que mesmo que o Zohar explane detalhadamente todas as
partes de cada mundo, os mundos principais do Zohar estdo sempre centrados nos
aspectos das Almas (Neshamot) humanas de cada mundo. Quando entra em explana¢des
sobre os outros aspectos, meramente o faz para clarificar o que as Almas (Neshamot)
recebem deles. Entretanto, o0 Zohar ndo devota uma Unica simples palavra a hada que nao
esteja conectado com aquilo que as Almas (Neshamot) recebem. Portanto, ao estudar o
Zohar, sua mente deve estar dirigida somente ao entendimento que se refere ao
recebimento da Alma (Neshamabh).

Estes limites devem ser estritamente observados no estudo do Zohar.

Vocé ja deve saber agora que existem Dez Sephiroth, que sdo chamadas Hokhmah
(Sabedoria), Binah (Inteligéncia), Tiferet (Beleza) e Malkhut (Reino), coja raiz é Kether
(Coroa). Eles somam Dez, porque Tiferet inclui outras seis Sephiroth; Hesed (Misericérdia),
Gevurah (Julgamento), Tiferet (Beleza), Netzah (Paciéncia Perpétua), Hod (Majestade) e
Yesod (Fundacéo). Este fato deve estar sempre em mente, quando as Dez Sephiroth forem
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mencionadas como Hokhmah, Binah, Tiferet e Malkhut.

Estas Dez Sephiroth geralmente incluem todos os quatro mundos da Emanacéao, Criacéo,
Formacéo e Realizagéo ou Agdo, onde o Mundo da Emanacéo é a Sephirah Hokhmah, o
Mundo da Criacdo é a Sephirah Binah, o Mundo da Formac&o é a Sephirah Tiferete o
Mundo da realizagéo € a Sephirah Malkhut. Entretanto, ndo s estes quatro mundos contém
individualmente a totalidade das Dez Sphiroth, como também a menor parte de cada mundo
tambem contem a totalidade das Dez Sephiroth.

Sepher haZohar

b2 - As Quatro Cores

O Zohar deu as estas Dez Sephiroth, Hokhmah, Binah, Tiferet e Malkhut a analogia das
quatro cores: branco para a Sephirah Hokhmah, vermelho para a Sephirah Binah, verde
para a Sephirah Tiferet e preto para a Sephirah Malkhut.

Esta analogia pode ser entendida através do exemplo de um espelho que tem quatro planos
de vidro, cada um deles colorido com uma das quatro cores. Assim quando uma luz penetra
esse espelho reflete-se nos quatro planos com as quatro cores.

O mesmo ocorre com a Luz que esta em todo Sephiroth, desde o topo do Mundo da
Emanacéo até final no Mundo da Realizagdo. Entretanto a sua divisdo nas Dez Sphiroth
ocorre atraves dos veiculos, chamados de Hokhmah, Binah, Tiferet e Malkhut, pois cada
veiculo é como um filtro puro através do qual a Luz Divina atravessa e que é transformado
em cores diferentes: O veiculo de Hokhmah, que é o Mundo da Emanacé&o transmite uma
luz branca, o que é dizer uma luz incolor. Isto é porque o veiculo do Mundo da Emanacéo é
como a Luz ela mesma, entdo a Luz Divina ndo se modifica quando o atravessa. Este é o
segredo (Sod) que o Zohar afirma sobre o Mundo da Emanacéo: "Ele, Sua vitalidade e Sua
Substancia sdo Uma". No caso das outras Sephiroth, a Luz é modificada quando as
atravessa.

Além do que foi dito acima existe uma alusdo muito significativa contida na comparacao do
Sephiroth com as quatro cores, pois as Luzes supremas sdo chamadas de Sepher (livro),
como esta escrito: "E Ele criou 0 Seu mundo através de trés usos de um Sepher (livro), com
um Livro (Sepher), como uma escrita (Sopher) e como uma estoria (Sippur)" - Sepher
Yetzirah, 1,1.

Também encontramos: "E os céus deverdo ser enrolados em conjunto como um livro
(Sepher)" - Isaias 34:4.

A sabedoria em qualquer livro ndo se manifesta na sua parte branca, mas somente atraves
da cores, digamos da tinta, pois é através desta que as letras combinadas com a sabedoria
nelas contida é que alcangam o estudante.

Assim, podemos entender porque a Luz de Hokhmah, é como a parte branca do livro, ou
seja, ndo ha nada nela que possamos alcancar ou entender, no Mundo da Emanacéo. Este
€ o segredo (Sod) dos versos "E tudo o que Ele fez foi a Sabedoria (Hokhmah) - Psalms
104:24.

Sepher haZohar
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b3 - As Quatro Categorias

Devemos agora explicar as quatro categorias da classificacdo racional que mencionamos
previamente na referencia ao primeiro limite: (a) Matéria, (b) Forma que esta contida na
Matéria, (c) Forma Abstrata e (d) Esséncia.

Vamos explici-los inicialmente, referenciado-os aos objetos tangiveis deste mundo. Por
exemplo, quando descrevemos um homem como sendo um homem forte, ou um homem
honesto, ou um homem falso, etc. 0s seguintes aspectos sédo descritos: (a) sua Matéria, isto
é dizer o corpo fisico; (b) a Forma que esta vestida nesta Matéria, o que € dizer sua
honestidade, sua for¢a, sua falsidade; (c) Forma Abstrata pura, o que é dizer os conceitos
abstratos de forte, honesto e falso, quando estes sdo afastados da Matéria do homem;
assim podemos entender estas trés formas, por elas mesmas quando despidas de qualquer
matéria ou corpo, e compreender os atributos de fro¢a, verdade e falsidade e assim ser
capaz de distinguir seus aspectos positivos e negativos quando abstraidas de toda a
matéris; a Ultima (d) é a Essencia do homem.

Vocé deve saber que a quarta categoria, a pura Esséncia do homem que é abstraida de
toda a matéria, ndo pode ser compreendida pelo nosso entendimento. Assim nossos cinco
sentidos e nossa imaginagdo podem apenas nos transmitir as manifestagdes das atividades
da Esséncia. Por exemplo, nosso sentido de visdo pode nos trasnmitir apenas sombras da
esséncia manifesta através das impressdes causadas pela luz. Assim ocorre com 0s outros
sentidos, inclusive com o tato, que é o mais forte de todos, e através do qual podemos sentir
o calor e o frio, o sélido e o liquido. Na verdade nossos cinco sentidos ndo podem nos
revelar nenhuma esséncia, mas apenas estados que acontecem a estas e manifestacdes de
atividades que drivam destas.

E também bem conhecido que o que n&o pode ser percebido por nossos sentidos néo pode
entrar em nossa imaginacdo. O que ndo pode entrar em nossa imaginacdo ndo pode entrar
no reino do pensamento e entdo ndo podemos compreendé-lo. Assim nossos pensamentos
ndo podem entender nenhuma esséncia. Além disso ndo poderemos nunca conhecer a
nossa prépria esséncia.

Eu sinto e seique ocupo um lugar no espa¢o do mundo, que eu sou sélido e quente, que eu
penso, e em outras manifestacfes das atividades de minha esséncia. Entretanto,, se vocé
me perguntar o que € esta minha esséncia da qual todas estas manifesta¢cdes derivam, eu
sou incapaz de responder. A Providéncia (elemento central no Triangulo de Fabre d'Olivet,
composto pelo Destino em oposicao & Vontade, e equilibrado pela Providéncia...), ndo nos
deixou compreender a esséncia, n6s s6 podemos conhecer as manifetacdes e aparéncia
das acbes que derivam de nossa esséncia.

Entratanto, sobre a primeira categoria, nominalmente Matéria, nés podemos entender
completamente. A segunda categoria, Forma que esté contida na Matéria, é também um
conceito claro e satisfatorio, pois podemos conhecé-lo a partir das experiéncias atuais sobre
o comportamento de toda a Matéria. E desta categoria que derivamos toda a alta
compreensao que possuimos.

A terceira categoria € a Forma Absoluta. Isto € dizer que quando uma forma torna-se
manifesta para nés, enquanto ainda vestida pela Matéria, nossa imaginag&o possui o poder
de desvesti-la (despir) da matéria e compreendé-la, abstraida de toda a matéria.

Vocé deve saber, que esta terceira forma néo é utilizada por pensadores cuidadosos,
porque é impossivel depender dela cem por cento, pois quando determinadas qualidades
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sdo consideradas abstratamente, erros podem ser cometidos. Por exemplo um homem de
principios morais ideais, que ndo observa a prética religiosa, pode se ocupar tanto da
virtude verdadeira em sua forma abstrata, que se para salvar um homem da morte tivesse
que dizer uma mentira, escolheria ndo dizé-la, na verdade deixaria todo o mundo perecer,
se para que isto ndo acontecesse tivesse que dizer apenas uma inverdade...

Entretanto, esta ndo é a visdo da Torah, de acordo com a qual, ndo h& nada que ndo possa
ser sobrepassado, no dever de salvar uma vida (Yoma 8a).

Além disso, se esta pessoa fosse capaz de perceber as formas da verdade e da falsidade
durante o tempo em que estas estivessem vestidas na matéria, ela iria entdo entender que o
significado que elas adquirem depende da sua natureza inerente de ou trazer beneficio ou
maleficio para a matéria; o que é dizer, que foi apds 0 mundo adquirir muita experiéncia com
estas formas e ver a quantidade de destruicédo e estragos que a falsidade dos homens
causou, proveniente das falsidades que se falou, e da quantidade de beneficio que o
homem da verdade trouxe, através da restricdo a falar somente palavras de verdade, que
todos concordaram que nédo existe virtude que possa superar a qualidade da verdade, e ndo
existe nenhum mal maior do que a qualidade da falsidade.

Assim, se esta pessoa idealista pudesse entender este ponto, teria certamente concordado
coma visdo da Torah e concluiria que o ato de falar uma falsidade para salvar uma vida,
mesmo que apenas de um Unico homem, é muitissimo superior do que toda a grandeza e
exceléncia da verdade abstrata.

Concluimos assim que néo existe nenhuma certeza nestes conceitos da terceira
classificacdo, denominados de Formas Abstratas; isto é ainda mais verdade para aquelas
formas abstratas que ndo se vestem em henhuma matéria, pois conceitos como estes sao
mera perda de tempo.

(Deve ser entendido, que a ac¢éo fisica € motivada por forgas metafisicas tais como amor,
6dio, alegria e tristeza. Mesmo que estas for¢as ndo possam ser entendidas em suas
Formas Abstratas por si mesmas, ainda assim em nosso relacionamento com os outros, isto
se torna claro. Isto é o que nés considerando como sendo Esséncia. Aquele conceito
metafisico que é revelado através da ac¢éo fisica, e que sem o desenvolvimento ou a
manifestacdo do comportamento fisico, ndo poderia ser dicernido ou deterninado como
Esséncia.

Mas também deve-se estar bem ciente do fato de que, identificar a Esséncia, ela mesma,
ainda mantem-se fora de nossa compreensao.)

Apbs entender estas quatro classifica¢cdes, nominalmenmte objetos tangiveis em Matéria,
Forma que esta contida na Matéria, Forma Abstrata e Esséncia; deve estar claro que a
quarta categoria consistida pela Esséncia ndo pode ser entendida por nés, e que a terceira
categoria consiste de um conceito que pode nos levar a cometer erros. Entdo sdo somente
a primeira e a segunda categorias, consistindo de Matéria e Forma que esta contida na
Matéria, que a Divina Providéncia nos permitiu entender clara e completamente. E com a
assiténcia destas quatro categorias, vocé deve também estar apto a compreender a
existéncia das substancias espirituais que estdo nos mundos sublimes da Emanacao,
Criagcéo, Formacdo e Acéo, pois ndo ha mesmo a menor parte destes mundos que ndo
possam ser classificadas como uma destas quatro categorias.

Por exemplo, se vocé considerasse uma parte do Mundo da Criacao, vocé iria encontrar
veiculos que sao vermelhos em sua cor, através dos quais a luz da Criacao passa para
seres criados, como explanamos préviamente. O veiculo do mundo da Criacdo que é
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vermelho na sua cor, € o0 aspecto da matéria ou substancia que constitui a primeira
categoria. Mesmo que seja apenas uma cor que serve para manifestar a atividade daquilo
gue esta contido na substancia, nés somos incapazes de entender a esséncia ela mesma,
mas apenas a manifestacéo da atividade que provem da esséncia. E essa manifestagéo da
atividade que designamos de substancia ou matéria ou corpo ou veiculo. A luz divina que
esta vestida e passa através da coloragdo vermelha é a forma que esta vestida na matéria,
qgue é a segunda categoria. Entretanto se vocé desejar abastrair a luz divina da substancia,
gue é a coloracéo vermelha, e entdo desejar considera-la por si mesma, sem estar vestida
pela substancia, isto entdo pertence a terceira categoria, nominalmente Forma que esti
abstraida da Matéria, uma categoria que nos leva a erros como explicamos previamente.
Esta categoria é entdo terminantemente proibida para aqueles que desejam entender as
palavras sublimes, e nenhum Mestre da Kabbalah jamais se ocuparia com isto, quanto mais
qualquer Mestre do Zohar.

visto é ainda mais verdade para a Esséncia de qualquer parte do Mundo da Criacdo, posto
gue somos completamente incapazes de comprender qualquer esséncia, mesmo a esséncia
das substancias materiais, que dizer da esséncia das substancias espirituais !

VENtdo vocé deve estar consciente das quatro categorias:

1. O veiculo da Criacéo - o segredo (Sod) da coloracao vermelha - o qual é distinguido como
a substancia ou Matéria da Criacéo.

2. A'luz Divina que est4 vestida no veiculo da Criacao, que é a Forma na substancia.
3. Aluz Divina, ela mesma, quando desvestida ou abstraida da substancia da Criacéo.

4. A esséncia de qualquer parte.O primeiro limite foi entdo completamente explicado, entdo
deve estar claro que n&o existe nenhum Mundo no Zohar que pertengcam a terceira ou a
quarta categoria de classificacao racional, mas ele se limita as primeira e segunda
categorias.

b4 - O Segundo Limite

A explanagédo precedente deve também contribuir para o entendimento do segundo limite.
Vocé deve saber que as quatro categorias que foram explicadas em referencia a qualquer
parte singular, somente do Mundo da Cria¢do, podem ser similarmente encontradas em
todos os Mundos ou Emanacéao, Criacdo, Formacado e Acao ou Realizacéo.

As trés colorac8es de vermelho, verde e preto que séo encontradas nos trés mundos da
Criagéo, Formacdo e Acdo ou Realizagéo, sdo os aspectos da Matéria ou substancia. A
coloracéo branca, que é o aspecto do mundo da Emanacéo, é a Forma que esta vestida na
Matéria, ou seja dizer, nas trés colora¢cdes denominadas Criacdo, Formacédo e Acao ou
Realizagdo. O aspecto do Sem-Fim, quando considerado por si mesmo, é o segredo (Sod)
da Esséncia; ainda assim, conforme dissemos quando estavamos discutindo o primeiro
limite, somos completamente incapazes de compreender a esséncia que é a quarta
categoria que esté contida em todas as substancias, mesmo nas substancias que estéo
neste mundo.

Assim a coloracgdo branca, como ela é por si mesma, desvestida (despida) das outras trés
colora¢des da Criacdo, Formacéo e A¢éo ou Realizacdo, é Forma abstraida da matéria, e
portanto ndo nos concerne de nenhuma maneira. O Zohar ndo tem nada, de nenhuma
maneria, que dizer sobre esta categoria. O Zohar apenas discute a primeira categoria que
consiste das trés coloracdes da Criacdo, Formacao e A¢ao ou Realizacdo, que sédo
consideradas como sendo Matéria, e que sdo as trés Sephiroth Binah (Inteligencia), Tifereth
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(Beleza) e Malkhut (Reino).

E discutida também a segunda categoria que consiste da iluminacio da Emanacéo, que
esta vestida nas trés colorac¢8es da Criagdo, Formacao e A¢édo ou Realizacao, o que é dizer,
a luz de Hochmah (Sabedoria) que esté vestida no Sephiroth Binah, Tifereth e Malkhut, que
séo entdo o aspecto da Forma quando esta vestida de Matéria.

Entdo, é apenas com estas duas categorias que o Zohar lida, e faz isso em muitos lugares.
Assim ao estudante que ndo for cuidadoso em restringir e confinar seus pensamentos e sua
mente de modo a compreender as palavras do Zohar somente dentro do limite destas duas
categorias, todo o assunto entéo se tornara confuso para ele, pois entdo ele ndo extrairq
das palavras o seu significado real.

Assim os dois primeiros limites devem estar claros:

1. Os Mestres do Zohar tratam apenas com a Matéria, ou com a Forma que esta com a
Matéria; este € o primeiro limite.

2. Similarmente o Zohar trata somente com os Mundos da Criacédo, Formacé&o e Acao ou
Realizagao, ou com a iluminacdo da Emanac¢éo nos Mundos da Cria¢do, Formacéo e Acao;
este é o0 segundo limite.

Sepher haZohar

b5 - O Terceiro Limite

Nés deveriamos agora explicar o terceiro limite. O Zohar trata com cada mundo sob o
aspecto do Sephiroth, que constitui a divindade que ilumina cada mundo, e também trata
com todos os componentes dos aspectos Inanimado, Vegetativo, Animal e Humano, que
séo os seres criados em cada mundo. Entretanto, o Zohar, dirige a sua atengéo
principalmente ao aspecto Humano de cada mundo.

Vejamos um exemplo, na situacdo que prevalesce neste mundo:

As quatro espécies Inanimado, Vegetativo, Animal e Humana que séo encontradas em
todos os mundos, inclusive neste mundo, sdo quatro partes do "desejo de receber". De fato,
cada uma destas espécies contem em si mesma uma das quatro espécies Inanimado,
Vegetativo, Animal e Humana. Um homem neste mundo precisa de ser nutrido e de crescer
através dos quatro aspectos de Inanimado, Vegetativo, Animal e Humano que existem neste
mundo. Assim o alimento do homem também contém estes quatro aspectos, 0s quais sdo
extendidos a partir dos quatro aspectos Inanimado, Vegetativo, Animal e Humano que o
corpo de cada ser humano contém. Estes aspectos, sdo como a segulir:

1 - Ele deseja receber o que é absolutamente necessério para sobreviver

2 - Ele deseja mais do que é absolutamente indispensével para sobreviver, mas isto esta
confinado tdo somente aos desejos animais.

3 - Ele aspira os desejos humanos, tais como status e poder.

4 - Ele aspira adquirir conhecimento racional.
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Estes quatro aspectos sdo extendidos a ele através das quatro partes do "desejo de
receber” que esta nele. Seu desejo pelo que é absolutamente necessério para sobreviver é
o aspecto do Inanimado do "desejo de receber". O desejo pela lascivia animal é o aspecto
do Vegetativo do "desejo de receber", pois estes desejos sdo meramente para aumentar e
dar prazer ao seu veiculo, isto € a carne de seu corpo. O desejo pelos desejos humanos é o
aspecto do Animal que esté no "desejo de receber", pois estas cobi¢as engrandecem seu
espirito (Ruah). E o desejo de adquirir entendimento racional é o aspecto do Humano do
"desejo de receber".

De modo similar, vocé deve entender as relagBes mutuas dos mundos espirituais sublimes.
Pois todos os mundos sdo afetados por cada um do topo para baixo. Entdo tudo dos
aspectos Inanimado, Vegetativo, Animal e Humano que estdo no mundo da Criacao deixam
suas marcas no mundo da Formacao. O Inanimado, Vegetativo, Animal e Humano do
mundo da Formagdo deixam suas impressdes nos aspectos Inanimado, vegetativo, Animal
e Humano do mundo da Ac¢é&o ou Realizacdo. E estes aspectos do mundo da Acéo, deixam
suas impressfes neste nosso mundo.

Foi explicado previamente que aos aspectos Inanimados dos mundos espirituais é dado o
nome de "Salas" ou "Atrios" (Hechalot), aos aspectos Vegetativos é dado o nome de
"Vestimentas" ou "Trajes" (Levushim) e aos aspectos Animais 0 nome de Anjos; para o
Humano, o aspecto das Almas (Neshamot) do homem que est4 neste mundo, e as dez
Sephiroth que estdo em cada mundo, séo a divindade.

As Almas (Neshamot) do homem, sdo o centro de cada mundo, e um homem é nutrido por
toda a existéncia espiritual em cada mundo assim como o aspecto Humano fisico é nutrido
por toda a existéncia material.

Entdo ele recebe o primeiro aspecto - que € o "desejo de receber" que é absolutamente
necessario a sua sobrevivencia - da iluminag&o dos "Atrios" (Hechalot) e das "Vestimentas"
(Levushim) que estéo 4. Ele recebe o segundo aspecto - que consiste da luxdria animal que
faz seu corpo crescer - dos aspectos dos "Anjos" que estdo la (Tikkuney Zohar, Tikun
69/105), e que sdo a iluminacao espiritual adicional & quantidade que é necesséria para sua
sobrevivencia, e que contribuem para a expanséo dos veiculos espirituais nos quais sua
Alma (Neshamah) se veste.

Entdo ele recebe o primeiro e o segundo aspecto de aspectos que estdo num nivel mais
baixo do que o seu, nominalmente dos "Atrios" (Hechalot) , as "Vestimentas" (Levushim) e
dos "Anjos" que estéo |a, e que estédo todos num nivel mais baixo que as Almas (Neshamot)
dos seres humanos.

Sobre o terceiro aspecto, que consiste dos desejos humanos que engrandecem o espirito
de um homem (Ruach), o qual ele recebe neste mundo de sua propria espécie, ele também
os recebe nagquele mundo de sua prépria espécie, o que é dizer de todas as Almas
(Neshamot) que podem ser encontradas naquele mundo, pois é através destas que ele
aumenta a iluminacdo do Espirito (Ruach) de sua Alma (Neshamabh) .

Sobre o quarto aspecto do "desejo", que consiste dos pensamentos racionais, ele recebe
isto do Sephiroth em todos 0os mundos, pois é destes que ele recebe os aspectos Hockmah
(Sabedoria), Binah (Inteligéncia) e Da'at (Conhecimento) para sua Alma (Neshamabh).

Entdo a Alma (Neshamah) de um homem que deve ser encontrada em cada mundo, deve
crescer e tornar-se mais completa de todos os aspectos que devem ser encontrados em

cada mundo. Este é o terceiro limite que mencionamos, O estudante deve entender que de
todos os mundos do Zohar, em conec¢ao com qualquer parte dos mundos sublimes com os
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quais pode estar em contacto, seja com uma parte do Sephiroth, ou seja das Almas
(Neshamot), ou dos "Anjos", ou das "Vestimentas" (Levishim) ou dos "Atrios" (Hechalot),
mesmo que ele as trate como categorias de simesmo, ainda assim estes mundos estédo
principalemente dirigidos para o subjeto da quantidade que o aspecto da Alma (Neshamah)
do homem recebe deles e é nutrido por eles. Entdo, com efeito, todos os mundos do Zohar
estdo centralizados em torno das necessidades da Alma (heshamah). Se vocé tentar
compreender todo o Zohar, de acordo com esta linha de racioncinio, vocé entéo o
compreendera e seu caminho seré suave e bem sucedido

Sepher haZohar

b6 - Terminologia e Conceitos Cabalisticos

Apbs explicar estes trés limites, temos ainda que explicar os termos descritivos fisicos que
séo trazidos no Zohar em coneccao com as dez Sephiroth, como, por exemplo, "mais alto",
"mais baixo", "ascendente", "descendente", "diminui¢do", "expansao", "menor", "maior",
"separacéo” e "ligacdo", os nimeros e outros termos similares para estados que sao
causados nos dez Sephiroth, pelas boas e méas ac¢bes, dos seres humanos do mundo mais

baixo.

A primeira vista, tudo isto parece surpreendente, pois como é possivel que a divindade
possa ser afetada e receber mudancas em func¢éo dos efeitos dos seres humanos do mundo
mais baixo ?

Vocé pode responder a isto dizendo que estes termos nao se referem a Divindade
propriamente dita, que esta vestida no Sephiroth e o ilumina, mas apenas para os veiculos
do Sephiroth.

Estes ndo séo divinos, por si mesmos, mas foram criados como "algo novo", quando as
Almas (Neshamot) foram criadas, para conter ou revelar as medidas da compreensédo
espiritual que sdo apropriadas para as Almas (Neshamot) de modo a trazé-las a plenitude
da "correcdo" (Tikun) desejada.

Isto foi descrito anteriormente, no exemplo do espelho que tem quatro planos de vidro que
sdo embebidos com quatro cores diferentes, branco, vermelho, verde e preto. Sdo também
comparados as partes branca e negra de um livro. Ou dizendo ainda que estes termos que
se referem aos veiculos sdmente sdo possiveis nos trés Mundos da Cria¢édo, Formacédo e
Acao ou Realizacdo, onde os veiculos do Sephiroth sdo "novos" e ndo divinos.

Isto, entretanto, ndo é absolutamente verdade no Mundo da Emanacao onde os veiculos
dos dez Sephiroth sdo totalmente divinos, juntamente com a luz divina que esta dentro
deles, como foi dito no Tikkunim "Ele, Sua Vitalidade (Hayyuhi) e Sua Substancia (Garmubhi)
séo um".

"Ele", refere-se a esséncia do Sephiroth que é o segredo (Sod) da luz que ilumina o
Sephiroth, e que é denominada a luz de Hayyah (Vida), pois todo o Mundo da Emanacéo é
o aspecto de Hokhmah (Sabedoria), e a luz de Hokhmah (Sabedoria) € denominada luz de
Hayyah (Vida), e entdo encontramos Hiyyuhi no Tikkunim.

"Sua Substancia" (Garmuhi) se refere aos veiculos do Sephiroth. Entdo tudo é divindade
absoluta e unidade. Entdo deve-se perguntar, como € possivel entender as mudancas
provocadas pelos seres humanos do mundo mais baixo, que mencionamos, podem causar
? Existe uma outra questédo que também deve ser entendida: Se tudo no Mundo da
Emanacéo é divino e ndo ha nada la que seja criado como "novo", como pode entdo
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distinguir-se entre os tres aspectos que sdo mencionados no Tikkunei Zohar: "Ele, Sua
Vitalidade (Hayyah) e Sua Substancia (Garmuhi)" ? Com certeza a unidade é indivisivel ?

Para entender a resposta a estas questdes, vocé deve lembrar que foi explicado
previamente que a Substancia de Deus é o segredo (Sod) da "esséncia". N6s ndo podemos
compreender as esséncias materiais, mesmo a nossa prépria esséncia, entdo muito menos
ainda poderemos chegar perto de entender a esséncia de Deus.

Assim como o mundo da Emanacéo é o segredo (Sod) da Forma, os tres mundos da
Criagcéo, Formacdo e Acdo ou Realizagdo sdo o segredo (Sod) da matéria. A iluminacéo do
mundo da Emanac¢éo nos mundos da Cria¢do, Formacgéo e Agdo é o segredo (Sod) da
forma que esta vestida na matéria.

A partir dai vocé pode entender que o nome "Sem Fim" (Ein Sof - literalmente Sem Fim),
Abencoado seja Ele, que nés usamos, ndo é de jeito nenhum o nome da esséncia de Deus -
possa Ele ser louvado e louvado ! - pois como podemos nés definir ou limitar com um nome
ou palavra algo que somos incapazes de entender ?

Devemos entretanto entender, que o termo Ein Sof, aben¢oado seja Ele, quando definido
dentro do terceiro limite, (todos os mundos do Zohar s&o centralizados em torno das Almas
(Neshamot)), de tal maneira, que neste caso, o termo néo é aplicado a Deus, Ele mesmo,
mas somente ao aspecto do Seu Ser, no qual todos os mundos e as Almas (Neshamot)
estdo contidos, no segredo (Sod) do Pensamento ou Plano da Criagcdo. Assim este
Pensamento ou Plano, é a conecgéo através da qual toda a criacdo, até a compleicdo da
"corre¢do"” (Tikun), esta conectada a Ele sob o nome de Sem Fim (Ein Sof), abencoado seja
Ele.

E isto que anteriormente denominamos de Primeira Fase das Almas (Neshamot), pois todas
as Almas (Neshamot) entdo existem Nele - possa Ele ser louvado ! - cheias de prazer e
candura no nivel mais alto, irdo receber tudo isto na pratica, apenas na compleicdo da
"corre¢do”(Tikun).

Um exemplo disto, tomado de uma situacéo real deste mundo, € o do homem que deseja
construir uma casa: primeiramente ele a vé diante dele, nos seus primeiros pensamentos
sobre ela, como um linda casa, completa. com todos os detalhes, tal como sera depois de
construida.

Apbs esta fase, ele desenha os planos para colocar os seus desejos em acao, e entao
fornece os detalhes aos trabalhadores, apds ter decidio que partes serdo de madeira, que
partes serdo de pedras e quais serdo de ferro. Somente apds isto é que realmente comeca
a construir a casa, até que a tenha completado, conforme seu pensamento inicial.

Vocé deve saber que o aspecto do Sagrado "Sem-Fim" é o segredo (Sod) do primeiro
pensamento, pois no Pensamento da Cria¢&o, a totalidade da Criag&o foi tomada em seu
estado completo inicial. Entretanto a comparacgéo é imperfeita porque para o Todo
Poderoso, futuro e presente sdo a mesma coisa e dentro Déle, o Pensamento completa a
sua ac¢do, assim Ele ndo necessita de ferramentas para executar planos, como nés
necessitamos, portanto Ele é Nele mesmo a prépria realidade.

O mundo da Emanacéao é o segredo (Sod) de algo como o plano detalhado que é formado
na mente e que se tornard manifesto mais tarde quando comecgarem a construir a casa.

Assim vocé deve entender que estas duas fases, nominalmente Pensamento da Criagéo
gue é o Sagrado "Sem-Fim" e também o Plano de todos os detalhes necessérios para
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colocar o Pensamento na prética, ndo podem, de modo algum, ter atribuidas a si mesmas, o
aspecto dos seres criados, pois ela ainda estdo num estado potencial e ainda nao foram
colocadas em prética.Isto é muito semelhante ao exemplo do homem e sua casa, pois
enquanto ele pode pensar nas partes de madeira, pedra e ferro, que ele precisa para a
construcdo, quando estiver colocando o plano em prética, presentemente o material que ele
possui é apenas material conceitual, pois ele ainda ndo possui maderia, pedras e ferro
verdadeiros. A Unica diferengca na comparacdo é que no caso do homem, um plano na
mente ndo pode ser considerado como tendo ainda uma existéncia real, enquanto que um
Pensamento Divino tem uma existéncia real que é muitissimo mais real que a realidade dos
seres criados, ele proprios.

A explicacao do segredo (Sod) do "Sem-Fim", Abencoado seja Ele, e todo o segredo (Sod)
do Mundo da Emanacéo, deve tornar claro, que em qualquer ocasido que seja mencionado,
serd apenas com referéncia a sua conec¢éo com a criagdo dos seres criados. Assim
durante todo o tempo s@o ainda meramente for¢as potenciais. Nada de sua substancia
tornou-se manifesta ainda; como no exemplo do homem que trabalha num plano para
colocar seus pensamentos em pratica, mesmo que ele ainda ndo possua madeira, pedras e
ferro.

Os tres mundos da Cria¢édo, Formacédo e A¢éo ou Realizagdo mais o mundo mundano, sdo
0s aspectos da conversao do potencial em realidade; tal como o homem que inicia a
construcdo real de sua casa, e tras madeira, pedras, ferro e trabalhadores até que a casa
esteja completamente construida. Assim a divindade que brilha através dos mundos da
Criacéo, Formacdo e Acdo ou Realizagéo - na porpor¢gédo em que as Almas (Neshamot)
necessitam de receber, de modo que possam alcancar sua complei¢éo - esta vestido nas
Dez Sphiroth Keter (coroa), Hokhmah (sabedoria), Binah (inteligéncia), Hesed
(misericérdia), Gevurah (julgamento), Tiferet (beleza), Netzah ( paciéncia perpétua), Hod
(majestade), Yesod (fundacdo do mundo) e Malkhut (reino) que sdo veiculos verdadeiros
qguando comparados com a divindade do Todo-Poderoso. Ou seja, eles ndo consistem de
divindade, mas eles sdo criados como "novos" para as necessidades das Almas (Neshamot

Sepher haZohar

b7 - Imagens no Zohar

A seguinte passagem do Zohar. em seu estilo puro e licido (Bo, pag 42, lado 2, no topo da
pagina): "E se uma pessoa perguntar - Nao esta escrito "Vocé néo viu nenhum modo de
imagem ?" - que significa se uma pessoa perguntar - Nao esté escrito na Torah que "Vocé
n&o viu nenhum modo de imagem ?", como pode entdo atribuir Nomes e o Sephiroth ao
Todo-Poderoso ?

"A ele deve-se entdo reponder - Eu, com certeza, contemplo uma imagem, pois ndo esta
escrito - "E a imagem do Senhor sera contemplada por ele (Moisés)" (Num. 12:8) ? etc."

A explicacao desta passagem é que a resposta sera que esta imagem que eu vi é como
aquela que é mencionada no verso "E a imagem do Senhor ser4 contemplada por ele
(Moisés)". Esta imagem é entdo a Sephirah Malkhut (reino) na qual todos os mundos e as
Almas (Neshamot) possuem suas raizes.

De acordo com o segredo (Sod), é a raiz de todos os veiculos daqueles que recebem dele e
necesariamente obtém veiculos dela. Isto fica entao refratado para eles como uma imagem,
sobre a qual esta escrito - "E a imagem do Senhor sera contemplada por ele".

"E mesmo que aimagem fosse a semelhanca do Sagrado, abencoado seja Ele, mas ndo no
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seu lugar, pois isto ndo pode ser penetrado, mas no aspecto de um Rei quando mostra o
Seu poder de reinar sobre a totalidade de Sua cria¢éo, aparecendo para cada uma de Suas
criaturas de acordo com a capacidade de ver, imaginar ou formar a Sua imagem, e isto é o
que é referido no verso (Hosea, 12:2) - "E através dos profetas Eu sou representado em
imagens".

"E portanto Ele diz: - Embora Eu aparec¢a para vocés do seu proprio modo, a quem vocés
Me comparardo e que eu deverei serigual a ele ? - E por esta razdo o Sagrado, abengoado
seja Ele, diz a eles - Embora eu aparec¢a para vocés em suas proprias formas, o que é dizer
em sua propria visdo e em sua imaginagcdo, mesmo assim, a quem vocés Me compararido e
qgue eu deverei ser igual a ele ?"

"Porque antes do Sagrado, abencoado seja Ele, criar qualquer semelhanc¢a ou formar
qualquer forma Ele era Um, sem forma ou imagem".

O significado desta passagem é direto: "Portanto € proibido a qualquer um que apreender
Ele como Ele era antes da criacdo, quando Ele esta fora de qualquer forma, a pint4-Lo sob
qualquer forma ou descricdo, nem mesmo pela letra Hei nem pela letra lod, nem ainda pela
totalidade de Seu Sagrado Nome, nem por qualquer letra ou sinal".

Este € o significado do verso - "Vocé nao viu nenhum modo de imagem". E quem quer que
seja que possa compreendé-Lo antes do nivel da criagéo - que é a Sephirah Binah
(inteligéncia) - quando ele esté fora de qualquer semelhanca, é proibido a esta pessoa pinta-
Lo por qualquer forma ou semelhanca do mundo, nem pela letra Hei, nem pela letra lod, e é
mesmo proibido de chamé&-Lo pelo Nome do Santo lod-Hei-Vav-Hei ou por qualquer letra ou
sinal. Este é o significado do verso "Porque vocé ndo viu nenhuma similitude”, o que é dizer
gue este verso se refere agueles que possuem o mérito de conhecé-Lo acima do nivel da
criacdo, que é o nivel da Sephirah Binah (inteligéncia). Porque no nivel dos dois Sephiroth
Keter (coroa) e Hokhmah (sabedoria) ndo pode se encontrar qualquer aspecto de forma ou
imagem, o que é dizer, de veiculos ou de vizinhangas, pois os veiculos iniciam-se a partir da
Sephirah Binah (inteligéncia) para baixo. Portanto todas as alus6es nas letras ou nos sinais
ou nos Nomes Sagrados somente comeg¢am a partir da Sephirah Binah (inteligéncia) para
baixo; mesmo que eles ndo ocorram no lugar do Sephiroth, eles mesmos, mas apenas
naqueles que estédo recebendo, como no caso da Sephirah Malkhuth (reino).

A primeira vista parece haver uma contradi¢éo aqui nas palavras do Zohar, pois foi
inicialmente dito que apenas a partir da Sephirah Malkhut (Reino) as formas seriam
extendidas aqueles que as recebem, pois esta dito "Mas Ele apareceu no aspecto de um
Reireinando sobre Sua criagdo..." que é o segredo (Sod) do verso "E através dos profetas
Eu sou representado por imagens". Mesmo aqui esta dito que é da Criacao para baixo, 0
que é dizer a partir da Sephirah Binah (Inteligéncia) para baixo, que as formas se extendem
aqueles que as recebem. Entretanto a explicacao disto é que, na realidade, formas e
semelhancas s@o apenas extendidas a partir do quarto aspecto que € a Sephirah Malkhut
(Reino), e é a partir da Sephirah Malkhut (Reino) que os veiculos se extendem aos lugares
daqueles que os recebem, e nada mais se extende a partir das nove Sephiroth de Keter
(Coroa), Hokhmah (Sabedoria), Binah (inteligéncia) e Tiferet (Beleza). Entretanto, conforme
explicado na obra "The Introduction to the Wisdom of the Kabbalah" - Dr. Philip S. Berg, no
mundo da "correc¢do" (Tikun) o atributo de Rahamim (Compaix&o) foi tornado parceiro na
criacdo com o atributo Din (Julgamento), o que significa que que Ele levantou a Sephirah
Malkhut (Reino), que é distinguida como o atributo de Din (Julgamento) e Ele o trouxe para
dentro da Sephirah Binah (Inteligéncia) que é ditinguida como o atributo Rahamim
(Compaixao). Portanto, a partir deste tempo os veiculos de Malkhut (Reino) foram
enraizados na Sephirah Binah (Inteligéncia), como, de fato, o Zohar diz aqui. Assim o Zohar
comeca falando da raiz real das imagens, que sdo os veiculos, e diz que eles estdo na
Sephirah Malkhut (Reino), entéo, depois diz que eles estdo na Criacdo, o que € na Sephirah
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Binah (Inteligéncia), o que ocorreu pela forca da parceria que aconteceu entre os dois
atributos para a "Corre¢do" (Tikun) do mundo.

De modo similar, nossas lendas, de memaria sagrada, dizem "No principio o Ser Sagrado,
abencoado seja Ele, criou 0 mundo com o atributo de Din (Julgamento), quando Ele viu que
o mundo n&o conseguiria sobreviver Ele trouxe a parceria com o atributo de Rahamim
(Compaixao).

Vocé deve saber, também que se d4 muitos nomes para as dez Sephiroth de Keter (Coroa),
Hokhmah (Sabedoria), Binah (Inteligéncia), Tiferet (Beleza) (*) e Malkhut (Reino) no Zohar,
de acordo com as suas diferentes fun¢des.

(*) Tiferet inclui seis Sephiroth.

Assim quando a elas séo dados os nomes Keter (Coroa), Atzilut (Emanacé&o), Beriah
(Criacao), Yetzirah (Formacéo) e Asiyah (Ac&o ou Realiza¢&o ou ainda Construcao) sera a
sua funcéo distinguir entre os veiculos internos que sédo denominados Keter (Coroa) e Atzilut
(Emanacéo) que séo as Sephiroth Keter (Coroa) e Hokhmah (Sabedoria) e entre os veiculos
mais externos que sdo denominados Beriah (Cria¢do), Yetzirah (Formacgéo) e Asiyah (A¢ao
ou Realiza¢éo), que séo as Sephiroth Binah (Inteligéncia), Tiferet (Beleza) e Malkhut
(Reino); esta distincdo advém da associacao do atributo de Din (Julgamento) com o atributo
de Rahamim (Compaixao). E porque o Zohar deseja aludir a associa¢géo entre a Sephirah
Malkhut (Reino) com a Sephirah Binah (Inteligéncia) ele chama a Sephirah Binah
(Inteligéncia) pelo nome de Beriah (Criacao). Pois antes que a associacao destes dois
atributos tivesse lugar, ndo havia nada que pudesse ser encontrado, nenhuma forma de
similitude na Sephirah de Binah (Inteligéncia), mesmo em respeito aqueles que recebem,
pois este deviam ser encontrados somente na Sephirah Malkhut (Reino).

O Zohar continua a passagem que estamos analizando como a seguir: "Mas quando Ele
criou esta forma da carruagem do Homem celeste Ele desceu e era chamado YHWH (*), de
modo que eles pudessem conhecé-Lo por Seus atributos e que Ele pudesse ser percebido
por cada atributo separadamente.”

(*) - YHWH significa lod-He-Vau-He como em hebraico arcaico ou lud-Hey-Vav-Hey como
em hebraico moderno), e significa um dos nomes de Deus.

A explicacao desta passagem é que depois que Ele féz a forma da carruagem do Homem
celeste, Ele desceu e vestiu-se la e Ele foi chamado pela forma das quatro letras YHWH, o
que é dizer pelas Dez Sephiroth Keter (Coroa), Hokhmah (Sabedoria), Binah (Inteligéncia),
Tiferet (Beleza) e Malkhut (Reino), pois o ponto superior do Yod é Keter (Coroa), o Yod é
Hokhmah (Sabedoria), o Hei é Binah (Inteligéncia), o Vav é Tiferet (Beleza) e o Hei final &
Malkhut (Reino). Este processo tem lugar, de modo que o Todo-Poderoso pode ser
compreendido através de Seus atributos, o que é dizer através das dez Sephiroth, a através
de cada um de Seus atributos.

O Zohar afirma aqui que é partir da criacdo, seja dizer a partir da Sephirah Binah
(Inteligéncia) - depois desta ter se juntado em parceria com o atributo de Din (Julgamento)
com a Sephirah Malkhut (Reino) - que a similitude ou aparéncia e a forma se extendem
aqueles que recebem, nominalmente as Almas (Neshamah), mas estas formas néo se
extendem, no proprio lugar da criagdo mas apenas nos lugares daqueles que as recebem,
como foi previamente explicado.

O Zohar entdo prossegue dizendo que o Ser Sagrado, abencoado seja Ele, entéo féz a
forma da carruagem do Homem celeste e Ele desceu e vestiu-Se na forma deste homem, o
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que significa dizer: a forma do corpo do homem, que é feita de 613 veiculos, extendendo-se
a partir dos veiculos da Alma (Neshamah), pois a Alma (Neshamabh) possui 613 veiculos,
consistindo de 248 limbos espirituais e 365 poderes espirituais que podem ser dividos em
cinco sec¢des de acordo com as quatro letras YHVH e o ponto superior do Yod: - sua
cabeca é o aspecto de Kether (Coroa), da boca ao peito € Hokhmah (Sabedoria), e do peito
ao umbigo é Binah (Inteligéncia), e do umbigo até o final dos dois pés é Tiferet (Beleza) e
Malkhut (Reino). De modo anélogo, toda a Torah é distinguida no segredo (Sod) do Partzuf
(Semblante) do homem que € o segredo (Sod) dos 248 Mitzvot positivos que correspondem
aos 248 limbos e de 365 Mitzvot negativos que corrspondem aos 365 poderes. Existem
cinco secg¢des nele, que sdo o segredo (Sod) dos cinco Livros da Torah, e € isto que é
denominado "a Forma da carruagem do Homem celeste" que é o Homem da criacdo, que
a Sephirah Binah (Inteligéncia), pois € a partir desta Sephirahque estes veiculos come¢cam a
se extender para o lugar das Almas (Neshamot). Este homem é denominado Homem
Celeste porgue existem tres aspectos do homem que sdo encontrados no Sephiroth,
"Homem da Criac¢do", "Homem da Formac¢é&o" e "Homem de Acédo ou Realizagéo",
entretanto, no Sephiroth Keter (Coroa) e Hokhmah (Sabedoria) ndo existe nenhuma
semelhanca que pudesse ser designada por qualquer letra ou simbolo, ou pelas quatro
letras de YHVH.

Como o Zohar fala aqui do Mundo da Cria¢&o, é adequado utilizar o termo "Homem
Celeste".

Vocé deve constantemente lembrar-se das palavras do Zohar que estas semelhancas ou
similitudes néo ocorrem nos lugares do Sephiroth Binah (Inteligéncia), Tiferet (Beleza) e
Malkhut (Reino), mas apenas no lugar daqueles que as recebem. Entretanto, como este
Sephiroth concedem os veiculos e as "Vestimentas" (Levushim) de modo que eles possam
conhecé-Lo por Seus atributos - pois que as Almas (Neshamot) possam compreendé-Lo
através da luz que se extende a elas em um atributo e em uma forma restrita através dos
seus 613 limbos - nés, portanto, damos a estes concedentes o nome de Homem.
Entretanto, eles sdo meramente o aspecto da cor branca, anteriormente explicada.

Seguramente as quatro letras YHVH e o ponto acima do Yod constituem cinco veiculos, e
foi explicado previamente, pois os veiculos sdo sempre denominados como letras e eles séo
o segredo (Sod) dos cinco Sephiroth Keter (Coroa), Hokhmah (Sabedoria), Binah
(Inteligéncia), Tiferet (Beleza) e Malkhut (Reino).

Assim deve estar também claro que existem também veiculos no Sephiroth Keter (Coroa),
Hokhmah (Sabedoria) aos quais o ponto acima do Yod e o préprio Yod do YHVH aludem.
Isto faz parecer que o Sephiroth Keter (Coroa) e Hokhmah (Sabedoria) sdo considerados
veiculos.

Entretanto, a explicacdo desta questdo é que o Zohar fala de similitudes e de atributos, 0os
quais sao os veiculos, projetando-se a partir da Criacao para baixo, o que é dizer a partir
dos tres Sephiroth Binah (Inteligéncia), Tiferet (Beleza) e Malkhut (Reino) sozinhos e ndo no
Sephiroth Keter (Coroa) e Hokhmah (Sabedoria); pois tal é o aspecto da esséncia do
Sephiroth. Além disso, é bem sabido que todo o Sephiroth é composto por cada um e cada
um contem todos 0s outros, assim os dez Sephiroth Keter (Coroa), Hokhmah (Sabedoria),
Binah (Inteligéncia), Tiferet (Beleza) e Malkhut (Reino) devem ser encontrados na Sephirah
Keter (Coroa) e similarmente o Sephiroth Keter (Coroa), Hokhmah (Sabedoria), Binah
(Inteligéncia), Tiferet (Beleza) e Malkhut (Reino) deve ser encontrado na Sephirah Hokhmah
(Sabedoria), e 0 mesmo se aplica a cada Sephirah Binah (Inteligéncia), Tiferet (Beleza) e
Malkhut (Reino). Portanto, de acordo com isso, em cada dos cinco Sephiroth Keter (Coroa),
Hokhmah (Sabedoria), Binah (Inteligéncia), Tiferet (Beleza) e Malkhut (Reino) devem ser
encontrados os tres Sephiroth Binah (Inteligéncia), Tiferet (Beleza) e Malkhut (Reino) dos
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quais os veiculos derivam.

Através disso, vocé deve entender que o ponto acima do Yod, que é o segredo (Sod) dos
veiculos da Sephirah Keter (Coroa), indica as tres Sephiroth Binah (Inteligéncia), Tiferet
(Beleza) e Malkhut (Reino) que estéo contidas na Sephirah Keter (Coroa). E o Yod de
YHVH, que é o veiculo da Sephirah Hokhmah (Sabedoria) indica o Sephiroth Binah
(Inteligéncia), Tiferet (Beleza) e Malkhut (Reino) que esta contido em Hokhmah (Sabedoria).

visto ocorre de tal modo que os aspectos da Sephirah Keter (Coroa) e Hokhmah
(Sabedoria) que estdo contidas mesmo na Sephirah Binah (Inteligéncia), em ambos os
aspectos de Tiferet (Beleza) e Malkhut (Reino), ndo possuem qualquer aspecto de veiculos,
onde os aspectos de Binah (Inteligéncia), Tiferet (Beleza) e Malkhut (Reino) que estéo
contidos na Sephirah Keter (Coroa) e Hokhmah (Sabedoria) possuem veiculos conectados a
eles.

Assim, a partir deste aspecto seria verdadeiro dizer que existem cinco aspectos do Homem,
para Binah (Inteligéncia), Tiferet (Beleza) e Malkhut (Reino) que estdo em cada um das
cinco influéncias do Sephiroth, através do segredo (Sod) da carruagem do Homem.
Portanto, existe um Homem a partir do aspecto da Sephirah Keter (Coroa), e ele € chamado
Homem Primordial (Adam Kadmon). E existe um Homem a partir do aspecto da Sephirah
Hokhmah (Sabedoria) e ele é chamado Homem da Emanac&o. E existem também um
Homem a partir do aspecto da Sephirah Binah (Inteligéncia), e ele é chamado Homem da
Criag&o. E existem ainda Homens a partir dos aspectos do Sephiroth Tiferet (Beleza) e
Malkhut (Reino), e eles sdo chamados, respectivamente, de Homem da Formacéo e
Homem da Realizacdo ou Ac¢éo.

VE 0 Zohar continua: "E Ele chamou a Si Mesmo 'El, Elohim, Shaddai, Tzevaot e Ehyeh' de
modo que pudessem conhecé-Lo através de cada um dos Seus atributos, e de modo que
pudesse ser feito manifesto como o mundo é sustentado pela misericérdia (Hesed) e
julgamento (Gevurah), de acordo com os trabalhos do homem."

- E Ele chamou a Si Mesmo pelos Nomes 'El, Elohim, Shaddai, Tzevaot e Ehyeh de modo
gue pudessem conhecé-Lo através de cada um dos Seus atributos. Pois os dez Nomes
inapagéveis na Torah sdo o segredo (Sod) dos dez Sephiroth. Como esta escrito no Zohar
(Vayikra, 168): "A Sephirah Keter (Coroa) é chamada de EHYE, e a Sephirah Hokhmah
(Sabedoria) é chamada Yah. A Sephirah Binah (Inteligéncia) é chamada YHVH com as
vogais de Elohim, a Sephirah Hesed (Misericérdia) é chamada El, a Sephirah Gevurah
(Julgamento) é chamada Elohim, a Sephirah Tiferet (Beleza) é chamada YHVH, as duas
Sephiroth Netzah (Paciencia Eterna) e Hod (Majestade) sdo chamadas Tzevaot, a Sephirah
Yesod (Fundacao do Mundo) é chamada El Hay e a Sephirah Malkhut (Reino) é chamada
Adonai.

V'Pois se Sua luz ndo fosse espalhada sobre toda a criacdo, como eles poderiam percebé-
Lo ? E como seria realizado o verso 'Toda a terra esta cheia de Sua gléria’ (Isaiah 6:3)" -
Isto significa que se a Sua luz ndo foi espalhada sobre todas as criaturas através do meio
como Ele foi vestido, como foi ho caso do sagrado Sephiroth, como entdo Suas criaturas
vieram a conhecé-lo e como o verso 'Toda a terra esta cheia de Sua gléria' foi realizado ?
vO Zohar aqui tenta explicar que o propdésito divino era mostrar as Almas (Neshamot) que é
através Dele que estas mudancas que tomam lugar no Sephiroth, de modo a dar as Almas
(Neshamot) espacgo para compreenséo adequada Dele, e assim realizar o verso 'Toda a
terra esté cheia de Sua gléria’.

"Maldito seja 0 homem que possa presumir comparar o Senhor com qualquer atributo,
mesmo que seja com um dos Seus atributos, muito menos com qualquer forma humana
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‘cuja fundacgao reside no pé' (Job 4:19), e que é efémero e sem importancia."

De fato, é propésito divino que as Almas (Neshamot) que recebem, possam ver estas
mudancas, que na realizadade tomam lugar nelas proprias, como tomando parte no Doador,
mesmo assim, apesar disso, deve estar claro para as Almas (Neshamot) que henhuma
mudanca de atributo toma lugar no Todo Poderoso Ele préprio, mas o propdsito divino €
meramente que possa parecer a elas que isto acontece, de acordo com o segredo (Sod) de

"E através dos profetas Eu sou representado por imagens" (Hosea, 12:11).
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