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Uma explicacao do que foi dito acima

O mais elevado amor a D'us, o “amor em deleites”, nunca se
reveste nos dois amores inferiores; ainda assim, desce quando
eles se unem: quando o vinho da Tora desperta a ahavah rabbah
[grande amor] oculta e a une a ahavas olam [amor eterno] da
contemplacio. Esse é o significado dos olhos “vermelhos de
vinho”, e o crescimento que se segue é o significado dos dentes

“brancos de leite”.

DEDICADO EM HONRA DE

5731 IIRDTINIY PAXS "1 927 R2IPRT 1IRAT 71290 WP
O pai do Rebe, Reb Levi Itzchak

LikuteiTorah.com
A PARASHA CHASSIDICA

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/



A IDEIA CENTRAL

O mais elevado amor a D'us, o “amor em deleites”, nunca se reveste nos dois amo-
res inferiores; ainda assim, desce quando eles se unem: quando o vinho da Tora
desperta a ahavah rabbah [grande amor] oculta e a une a ahavas olam [amor eter-
no] da contemplacio. Esse é o significado dos olhos “vermelhos de vinho”, e o

crescimento que se segue é o significado dos dentes “brancos de leite”.

Cada secio: o hebraico, depois a traducio e depois uma breve explicacio sob um fio dourado. Os nimeros pequenos no hebraico
remetem as notas no final.

0O MAAMAR EM RESUMO

Este maamar explica o anterior, sobre a béncao de Yaakov a Yehudah, cujos olhos sao “vermelhos de
vinho” e os dentes “brancos de leite”, sendo o vinho e o leite nomes para a Tora. Comeca com trés
amores: ahavah rabbah, um amor que vem do alto e arde por si mesmo; ahavas olam, um amor cons-
truido pela contemplacdo do mundo e que, por isso, tem nele um oposto; e o mais elevado “amor em
deleites”. Eles correspondem aos Nomes Mah, Ban e Av. Ban refina as faiscas caidas dos mundos infe-
riores, e Mah, a divindade que néo precisa de refinamento, desce a Ban para refina-las novamente. Av,
o deleite de Atik revelado em Chochma (sabedoria), ndo se reveste em nenhum dos dois, mas é atraido
para baixo quando eles se unem, assim como a béncao vem depois de “macho e fémea”. A afirmacio
do Talmud de que “todo paladar que prova diz: ‘Para mim, para mim’” expressa a elevacao de ambos
os amores a Chochma, provocada pelo vinho da Tora. Esse deleite é revelado no Shabat, mas somente
por meio do trabalho que o precede: o fervor vermelho dos olhos, ao qual responde a luz branca do
alto. Por fim, os dentes brancos representam as emocoes primeiro refinadas e depois tornadas lumi-

nosas pelo leite do crescimento.

ESQUEMA

1 A Tora como vinho e leite; trés amores m-2

Para explicar por que a Tora é chamada de vinho e leite, 0 maamar apresenta ahavah rabbah, ahavas olam
e o0 mais elevado “amor em deleites”.

2 Os quatro Nomes e o refinamento das faiscas 13-4

Ban caiu na quebra dos recipientes; Malchut do Mundo de Atsilut (Emanacéo), a “grande fera” cujo valor
numérico é Ban, refina as faiscas de Tohu todas as noites, e Mah entéo as refina uma segunda vez.

3 Ahavas olam e ahavah rabbah 15-7

Ban é ahavas olam, o amor despertado por meio do mundo, que tem um oposto; Mah é ahavah rabbah, a
divindade em sua esséncia. Mah se reveste em Ban, mas Av nio se reveste em nenhum dos dois.
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4 Macho e fémea: como o amor em deleites é atraido para baixo 18-9

Quando Mah e Ban, masculino e feminino, se unem, o Nome Av desce, como em “Macho e fémea Ele os

criou, e os abencoou”, e como sob o palio nupcial.

5 Por que Av é o amor em deleites

110

O deleite de Atik se revela em Chochma, o Nome Av, assim como uma nova percepcio traz deleite a pessoa.

6 O paladar que diz “Para mim, para mim”

111-13

A repeticdo de “para mim” expressa a elevacio de ambos os amores a Chochma, o paladar dos te'amim

[notas de cantilacio], provocada pelo vinho da Tora, que revela o amor oculto.

7 O Shabat e o vermelho e o branco dos olhos

1M4-15

Av se revela no Shabat, mas somente por meio do trabalho que o precede: o fervor vermelho que ascende

em direcdo a Arich Anpin, ao qual responde a luz branca recebida pela visao.

8 O branco dos dentes: refinamento e crescimento

16-18

Os dentes refinam, como as emocoes examinadas no ventre de Ima; o leite do crescimento entio os torna

brancos e luminosos, tudo isso por meio dos treze adornos, de Aba e da Tora.

CONCEITOS-CHAVE

Ahavah rabbah (grande amor) 137 727X

Amor a D'us que vem do alto e arde por si mesmo, enrai-
zado na centelha divina da alma; nada no mundo se lhe
opoe. Corresponde ao Nome Mah.

Ahavas olam (amor eterno) 071y Nanx

Amor a D'us que surge por meio da contemplacao, revela-
do a partir da ocultacido (he’elem) e despertado pelo mun-
do (olam); por vir por meio do mundo, tem nele um opos-
to. Corresponde ao Nome Ban.

Amor em deleites 0°113yN2 1278

O mais elevado amor, a revelacdo do deleite superno de
Atik em Chochma; corresponde ao Nome Av e é atraido
para baixo quando os dois amores inferiores se unem.

Os Nomes Av, Sag, Mah e Ban 7172772 370 27y

Quatro grafias do Nome Havaya, com valores 72, 63, 45 e
52; aqui, Av é Chochma, Mah é o masculino e Ban, o femi-
nino, Malchut de Atsilut.

Refinamento 717°2

Separar as faiscas caidas da mistura do bem e do mal e
transforma-las em divindade; é realizado primeiro por
Ban e depois, uma segunda vez, por Mah.
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Mayin nukvin (aguas femininas) 1°371 71

Aquilo que Ban eleva de baixo ao Nome Mah ap0s o refina-
mento, atraindo Mah para baixo a fim de refinar ainda
mais.

Te'amim 0°nyv

Os sinais de cantilacido, também chamados “sabores”; a
parte mais elevada das quatro partes da escrita da Tora,
correspondente ao Nome Av e a Chochma, “o paladar que
prova”.

Arich Anpin 7°21x 7%

Kéter (a Coroa), o nivel mais baixo do Emanador; Zeir An-
pin (os atributos emocionais) contempla sua testa com
fervor e recebe 370 luzes, e 150 no rosto.

Os treze adornos da barba x1p°7°11p°n 1

Letras yud e vav, foliculos e pelos, por meio dos quais a luz
é primeiro contraida e depois extraida; Aba extrai do oita-
vo deles, notzer, cujas letras formam ratzon (“vontade”).
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A Tora como vinho e leite; trés amores

"By By 7180

Uma explicacio do que foi dito acima.

Este maamar € uma explicacdo adicional do maamar anterior em Torah Ohr, sobre a béncao de Yaakov a
Yehudah: “Seus olhos estdo vermelhos de vinho, e seus dentes, brancos de leite.” Ele retoma os temas da-

quele maamar — os amores a D'us e o vinho da Tora — e os explica mais extensamente.
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Para explicar o que foi dito acima sobre [0 versiculo] “Chachlili”, etc.: A Tora ¢ chamada vinho e
leite, como esta escrito: “E vinde, comprai sem dinheiro e sem preco, vinho e leite.” Para compre-
ender isso, & preciso compreender o assunto dos dois niveis: ahavah rabbah (grande amor) e aha-
vas olam (amor eterno).
O versiculo que esta sendo explicado fala de vinho e leite, e a Tora é chamada por ambos os nomes, confor-
me o versiculo de Isaias convida os sedentos a “comprar... vinho e leite” sem dinheiro. Para explicar isso, o

Alter Rebe comeca apresentando dois tipos de amor a D'us: ahavah rabbah, “grande amor”, e ahavas olam,

“amor eterno”.
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Ahavah rabbah é [0 amor] que vem do alto, pelo qual, espontaneamente e como consequéncia na-
tural, sua alma arde como uma fornalha de fogo; e ahavas olam é o amor que vem por meio da
contemplacio. E ha um terceiro amor, maior do que ambos, chamado “amor em deleites” (ahavah
betaanugim), etc.

Ahavah rabbah é um presente do alto: a alma se inflama por si mesma, sem esforco. Ahavas olam é o amor

que a pessoa desenvolve ao contemplar a grandeza de D'us. Acima de ambos esta o “amor em deleites”, ex-

pressio do Cantico dos Canticos, que 0 maamar identificara com a revelacio do deleite superno.
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Os quatro Nomes e o refinamento das faiscas
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Ora, é sabido que ha quatro Nomes: Av (72), Sag (63), Mah (45) e Ban (52). E o Nome Ban caiu na
quebra [dos recipientes], e o Nome Mah é aquele que refina [0 que caiu].

A Cabala fala de quatro maneiras de soletrar as letras do Nome Havaya, cada uma com um total numérico
diferente: 72 (Av), 63 (Sag), 45 (Mah) e 52 (Ban). Ban é o Nome associado ao que caiu na quebra primordial
dos recipientes, e Mah é o Nome que depura e repara o que caiu.
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No entanto, primeiro, Malchut (soberania) do Mundo de Atsilut (Emanacio), que é chamada de

Nome Ban, refina as 288 faiscas que estdo [nos Mundos de] Beria (Criacio), Yetsira (Formacio) e

Assia (Acao), etc.; depois, 0 Nome Mah é atraido para baixo a fim de refinar uma segunda vez, etc.
A depuracio ocorre em duas etapas. Primeiro, Malchut de Atsilut, a Giltima sefira do mundo mais elevado,

também chamada de Nome Ban, depura as 288 faiscas caidas espalhadas pelos trés mundos inferiores; de-
pois, o Nome Mah desce e as depura uma segunda vez.
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A explicacio do assunto: é sabido que a Malchut (soberania) do Mundo de Atsilut (Emanacio) des-
ce todas as noites aos Mundos de Beria (Criacio), Yetsira (Formacao) e Assia (Acdo) para realizar
refinamentos. Como esta escrito no Zohar: “Mil montanhas, que uma grande besta come, e que ela
bebe num tinico gole”, etc.

A Malchut de Atsilut desce todas as noites aos mundos de Beria, Yetsira e Assia para recolher e elevar as cen-

telhas que cairam ali. A imagem do Zohar de uma grande besta que come mil montanhas e as bebe num tini-
co gole descreve isso: ela absorve tudo o que precisa ser refinado.
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Explicacdo: behemah (“besta”) tem o valor numeérico de Ban (52); isto &, a Malchut de Atsilut, que
refina as centelhas de Tohu (Caos). Pois, quando as centelhas cairam em Beria, Yetsira e Assia e em
nogah (brilho), elas sdo uma mistura de bem e mal e néo estdo no nivel da divindade; e a Malchut

de Atsilut as refina, para que se transformem e se tornem divindade.

A palavra behemah (“besta”) tem o valor numérico 52, o mesmo que Ban; assim, a besta € a Malchut de Atsi-
lut, que refina as centelhas que cairam do Mundo de Tohu. Depois que cairam nos mundos inferiores e em
nogah, onde bem e mal estio misturados, as centelhas ja nio sio divindade, e o refinamento as transforma

novamente em divindade.

SECAO 3 .- 15-7

Ahavas olam e ahavah rabbah
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Por isso, o Nome Ban é chamado ahavas olam [amor do mundo], pois olam (“mundo”) deriva do
termo he’elem (“ocultacdo”); isto €, o amor que se revela a partir da ocultacido: antes da oracao,

permanecia oculto e, depois, por meio da oracao, revela-se.

O amor associado a Ban é chamado ahavas olam, e olam (“mundo”) deriva da mesma raiz que he’elem
(“ocultacido”). Esse amor permanece oculto no coracio antes da oracio e vem a tona por meio dela.
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Assim, verifica-se que esse amor provem da contemplacio etc. E ahavas olam também significa

que esse despertar emocional e esse amor sio atraidos do nivel do mundo.

Como vem a tona por meio da contemplacio na oracio, esse amor depende do esforco da propria pessoa. O
nome também tem um segundo significado: o amor é despertado pelo mundo, por aquilo que a pessoa vé na
criacao.
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Isto é, por analogia: assim como uma pessoa ¢ movida a amar ao ver maravilhas contrarias a natu-
reza, como transformar agua em fogo ou fogo em agua, de modo que uma esséncia se transforme
em outra esséncia, por meio disso elavé a grandeza de D'us, bendito seja Ele, e dai lhe vem amor a
D'us.

A ilustracio é a de alguém que vé um milagre que subverte a natureza, como agua transformada em fogo ou

fogo em agua, uma coisa tornando-se algo inteiramente diferente. Ao vé-lo, essa pessoa apreende a grande-

za de D'us e passa a ama-Lo; o amor é real, mas algo no mundo o despertou.

MIRIZI 2999277 72PN (10 mo1] 97I1M31 0PI NN 720 2P AR (o9 nanx] YUIIN CPI T 30N
219 MIPRR NI 9921 09 NN 191 (o9 nanx] PPN UPA $7°23 9720 (720w 172 DWT

Este amor & chamado ahavas olam [amor ligado ao mundo], porque surge por meio de uma causa
proveniente do nivel do mundo. Assim também ¢é acima: o refinamento das centelhas do Nome
Ban, que refina nos Mundos de Beria (Criacao), Yetsira (Formacio) e Assia (Acdo), € chamado aha-
vas olam, porque algo do nivel do mundo é refinado para se tornar divindade, etc.

Este amor ¢ chamado ahavas olam porque algo no mundo o provoca. O mesmo ocorre acima: o refinamento,

por Ban, das centelhas nos mundos inferiores ¢ chamado ahavas olam, porque aquilo que pertencia ao
“mundo” é refinado até se tornar divindade.
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Isso nao ocorre com o Nome Mah, que € chamado ahavah rabbah [amor grandioso], pois o Nome
Mah é o nivel da divindade em sua propria esséncia (ndo provém daquilo que foi refinado a partir
do nivel do mundo, como o Nome Ban, que refina os Mundos de Beria, Yetsira e Assia, e estes sio
incluidos nele,

O Nome Mah, em contraste, corresponde a ahavah rabbah, pois é divindade por direito proprio. O parénte-

se explica o contraste: Ban é divindade formada daquilo que refinou dos mundos inferiores, os quais sdo ab-
sorvidos nele.
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Isto é, por meio da transformacido do mal em bem, mencionada acima, que é incluida no Nome
Ban; por isso, € chamado ahavas olam, assim como uma pessoa se transforma por meio de mila-
gres, etc., como mencionado acima.)

A divindade de Ban surge ao transformar o mal em bem, razio pela qual é chamada ahavas olam, como o

amor de uma pessoa que se transforma ao presenciar milagres.
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E ele [0 Nome Mah] é quem refina o Nome Ban. E isso é semelhante a ahavah rabbah. Pois ahavah
rabbah é, por meio de uma analogia, o amor que se inflama por si mesmo, razio pela qual é cha-
mado pelo termo “grande” (rabbah); ja que em ahavas olam também ha “isto em oposicao aquilo”.
E Mah que refina Ban, assim como ahavah rabbah, o amor que se inflama por si mesmo, esta acima de aha-
vas olam. E chamado “grande” porque ahavas olam tem também um oposto: como diz Kohelet, D'us fez

“isto em oposicio aquilo”, de modo que a um amor que provém do mundo pode se contrapor uma atracio

oposta que também provém do mundo.
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Por isso vemos que, embora na hora da oracao ele tivesse amor, que era ahavas olam, ainda assim,
depois, ocupa-se de assuntos mundanos, pois existe “isto em oposicido aquilo”, ja que ambos per-
tencem ao nivel do mundo: isto € “mundo” e aquilo é “mundo”, etc.
E por isso que uma pessoa pode sentir amor por D'us durante a oracio e, depois, ocupar-se de assuntos
mundanos: tanto o amor quanto os assuntos mundanos pertencem ao “mundo”, de modo que um pode se

contrapor ao outro. A expressio aramaica para “assuntos mundanos”, milei de’alma, contém ela propria a

palavra “mundo”.
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Isso ndo ocorre com o nivel de ahavah rabbah: como provém da propria centelha da divindade,
nao ha ali “isto em oposicido aquilo”, etc. Assim também é acima: o0 Nome Mah é divindade que

nao resulta de refinamento, como ahavah rabbah, que vem por si mesma de cima.

Ahavah rabbah provém da propria centelha da divindade, portanto nada no mundo se lhe contrapde. Do
mesmo modo, acima, o Nome Mah é divindade que nunca precisou ser refinada, como ahavah rabbah, que

vem por si mesma de cima.
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Ora, apesar de tudo isso, ahavah rabbah [grande amor]|, que ¢ chamada Mah, reveste-se em ahavas
olam [amor eterno], que € chamada Ban, para realizar uma segunda depuracio etc. Mas o terceiro
amor, chamado “amor em deleites”, que é o conceito do Nome Av, nio se reveste de modo algum

nem em ahavah rabbah nem em ahavas olam etc.

Embora Mah seja divindade que nao necessita de depuracao, ainda assim desce e se reveste em Ban para re-
alizar a segunda depuracdo; do mesmo modo, ahavah rabbah reveste-se em ahavas olam. O terceiro amor,

“amor em deleites”, que corresponde ao Nome Av, nunca se reveste em nenhum dos dois.

SECAO 4 - 18-9
Macho e féemea: como o amor
em deleites é atraido para baixo
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No entanto, a atraciao para baixo do Nome Av, o amor nos deleites, ocorre quando ahavah rabbah
[grande amor| e ahavas olam [amor eterno], o Nome Mah e o Nome Ban, se unem; entio também
atraem para baixo o Nome Av, embora ele seja mais elevado do que ambos etc.

A maneira de atrair para baixo o Nome Av, o amor nos deleites, é por meio da uniio de ahavah rabbah e aha-

vas olam, Mah e Ban. Quando os dois se unem, o Nome mais elevado também desce, embora seja mais ele-
vado do que ambos.
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A explicacio do assunto: é sabido que em cada mundo — o Mundo de Atsilut (Emanacao), o Mundo
de Beria (Criacao), o Mundo de Yetsira (Formacao) e o Mundo de Assia (Acao) — ha dez Sefirot, bem

como mundos e camaras (heichalot).

Para explicar como isso pode ocorrer, o Alter Rebe recorda que cada um dos quatro mundos contém dez Se-
firot, alem de “mundos” e “cAmaras”, niveis que, como explica o paragrafo seguinte, precisam ser
refinados.
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Ora, as dez Sefirot sao elas mesmas Divindade, que nao precisa ser refinada; isso se assemelha ao
conceito do Nome Mah, como é sabido. Os mundos e os palacios, porém, precisam ser refinados
para serem incluidos nas dez Sefirot, que sio a propria Divindade.

As dez Sefirot sao Divindade e nao precisam de refinamento, assim como o Nome Mah. Os mundos e os pa-
lacios, porém, precisam ser refinados antes de poderem ser incorporados as Sefirot.
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Isto ocorre por meio do refinamento de Ban, no qual sio incluidos os refinamentos dos mundos e
dos palacios; depois, o Nome Mah ¢é atraido para baixo, para revestir-se em Ban e refinar uma se-
gunda vez, etc. Este é o conceito da uniio de Havaya [e] Elokim, que correspondem ao masculino e
ao feminino, Mah e Ban.

Primeiro, eles sao refinados por meio de Ban, que absorve o que foi refinado dos mundos e dos palacios; de-

pois, Mah desce para dentro de Ban, a fim de refinar uma segunda vez. Essa uniio de Mah e Ban ¢ a uniio de
Havaya e Elokim, o masculino e o feminino.
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Ora, esta escrito: “Masculino e feminino Ele os criou, e os abencoou”, etc.; e o motivo é explicado
no Zohar: o Santo, bendito seja Ele, ndo repousa num lugar imperfeito, mas somente num lugar
integro, etc.

A Escritura diz que D'us os criou “masculino e feminino” e entao “os abencoou”. O Zohar explica o motivo:

o Santo, bendito seja Ele, repousa somente num lugar integro; o masculino sozinho ou o feminino sozinho
constitui um “lugar imperfeito”.
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O ponto é que, quando dois niveis — masculino e feminino — se integram, eles despertam, por
conseguinte, o nivel superior, que transcende a medida de ambos (como ocorre com a chupa [pa-
lio nupcial], na qual entram o noivo e a noiva: como ambos, masculino e feminino, vém [ali], a re-

velacdo que se manifesta ali provém também do nivel circundante [das luzes| (makifim), etc.).

Quando o masculino e o feminino se unem, sua unifo suscita um nivel que transcende o alcance de cada um
deles. O paréntese da como exemplo o palio nupcial: como o noivo e a noiva entram nele juntos, manifesta-

se ali uma revelacao dos makifim, as luzes circundantes.
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Isto ocorre porque, quando o Nome Ban refina os Mundos de Beria (Criacio), Yetsira (Formacao) e
Assia (Acao), ele entdo os eleva como mayin nukvin [“aguas femininas”] ao Nome Mah, que é
atraido para baixo a fim de refinar, etc.

O processo funciona da seguinte maneira: quando Ban refina os mundos inferiores, ele eleva o que refinou
como mayin nukvin, termo cabalistico para um despertar de baixo; isso atrai o Nome Mah para baixo, para
refinar ainda mais.
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E depois, quando ambos se revestem um no outro — o nivel da unido de Havaya [e] Elokim —, o

Nome Av, chamado “amor em deleites”, também ¢é atraido para baixo.

Quando Mah e Ban se revestem um no outro, constituindo a uniio de Havaya e Elokim, o Nome Av, amor em
deleites, também desce.
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E este é o significado de “Masculino e feminino Ele os criou”: o masculino (dechar) ¢ o Nome Mah,
e o feminino (Nukva) ¢ o Nome Ban; e entao “Ele os abencoou” significa a atracao de Chochma (sa-
bedoria), o Nome Av, chamado “abencoado” (baruch), etc.

O versiculo é interpretado assim: “masculino” é Mah, “feminino” é Ban, e “Ele os abencoou” significa a

atracido de Chochma, o Nome Av. Chochma é chamada baruch, “abencoada”; portanto, a béncio ¢ Chochma
descendo para o casal unido.
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Por que Av é o amor em deleites
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Agora, sabe-se que a revelaciao da Luz Infinita (Or Ein Sof) de Atika Kadisha (o Santo Anciio) se da
no nivel de Chochma (sabedoria) do Mundo de Atsilut (Emanacéo), pois Chochma esta em comple-

ta autoanulacao (bitul). E Atik €, por analogia, o nivel do deleite, etc.

Atika Kadisha, “o Santo Ancido”, é o nivel mais interior de Kéter (a Coroa), e sua luz é revelada em Chochma
do Mundo de Atsilut, porque Chochma esta em completa autoanulacio e, assim, pode receber aquilo que

esta acima dela. Em termos humanos, Atik corresponde ao deleite.
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Como também vemos que a revelacao do deleite se da em Chochma: quando uma nova compreen-
sdo lhe chega do intelecto, o que constitui a revelacido de Chochma a partir de sua fonte, entio ele

se deleita com um deleite maravilhoso, etc.

A analogia humana: o deleite se manifesta na mente. Quando uma nova compreenséao lhe chega do intelec-
to, um lampejo de sabedoria que emerge de sua fonte, ele sente um deleite maravilhoso.
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Assim também, a revelacdo do Or Ein Sof por meio de Atik Yomin e Arich Anpin se da no nivel de

Chochma do Mundo de Atsilut, que € o Nome Av.

Do mesmo modo, a luz de Atik Yomin e Arich Anpin, os dois niveis de Kéter, é revelada em Chochma do
Mundo de Atsilut, que é o Nome Av.
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E por isso que o Nome Av é chamado “amor em deleites”: por ser a revelacido do deleite superior. E

é por isso [que se chama] especificamente “amor em deleites”, etc.

E por isso que o Nome Av é chamado “amor em deleites”: é onde se revela o deleite superior. Portanto, as
palavras “em deleites” sao exatas.

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/ 12
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O paladar que diz “Para mim, para mim”
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E isto e [0 significado de] “Chachlili einayim mi-yayin” (“Seus olhos estio avermelhados pelo
vinho”). E nossos Sabios, de abencoada memoria, disseram: “Chachlili: todo paladar (chech) que
prova diz: ‘Para mim (li), para mim (li).”” E preciso compreender a expressao duplicada “para
mim, para mim”.

O versiculo diz que os olhos de Yehudah sido chachlili, “avermelhados”, pelo vinho. O Talmud interpreta a

palavra incomum como chech li li, “paladar: para mim, para mim”: todo paladar que prova diz: “Para mim,
para mim.” O Alter Rebbe pergunta por que “para mim” é dito duas vezes.
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Mas o ponto é que se trata de duas ascensoes dos dois niveis, ahavah rabbah (amor abundante) e
ahavas olam (amor eterno), Mah e Ban, a Atik Yomin e Arich Anpin, como mencionado acima; pois
eles ascendem ao nivel do Nome Av, onde ha a revelacio de Atik e Arich etc.

Os dois “para mim”s sao duas ascensoes: ahavah rabbah (Mah) e ahavas olam (Ban) ascendem, cada uma, a

Atik Yomin e Arich Anpin. Elas alcancam esses niveis ao ascenderem ao Nome Av, Chochma (sabedoria),

onde Atik e Arich sao revelados.
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E isto é [0 significado de] “o palato que prova diz: ‘Para mim, para mim’”: a explicacio é que “o pa-
lato que prova” é o nivel de Chochma (sabedoria) do Mundo de Atsilut (Emanacéo), chamado “pa-
lato”, o Nome Mah, e é o nivel de te'amim (“sabores”), que estio no Nome Av.
“0 palato que prova” é Chochma de Atsilut, que a Cabala chama de palato. Chochma é o nivel de te'amim,
uma palavra que significa tanto “sabores” quanto as notas de cantilacio da Tora, e te'amim pertencem ao

Nome Av. As palavras “o Nome Mah” sdo intrigantes aqui, pois 0 maamar identifica Chochma com o Nome
Av em outras passagens; a edicao da Kehot observa que todas as edi¢des impressas trazem essa leitura.

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/ 13
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Como se sabe, ha quatro niveis — te'amim, nekudos, tagin e osiyos (notas de cantilacao, sinais vo-
calicos, coroas e letras) — correspondentes aos quatro Nomes Av, Sag, Mah e Ban. E Chochma de

Atsilut é o nivel do “palato que prova”, isto &, o nivel de te'amim.

A Tora escrita tem quatro componentes: te'amim (cantilacdo), nekudos (vogais), tagin (as coroas sobre as le-
tras) e osiyos (as letras); eles correspondem aos quatro Nomes Av, Sag, Mah e Ban. Assim, te'amim, o pri-

meiro deles, sio Chochma, o palato que prova.
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Assim como, a titulo de analogia, quando uma pessoa prova algum alimento agradavel e doce, sen-

te deleite com isso, assim também, no nivel dos te'amim de Chochma, ha a revelacao de Atik, etc.

Assim como provar um alimento doce da prazer a pessoa, os “sabores” de Chochma trazem a revelacio de

Atik, o deleite supremo.
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E isto é [0 significado de] “o palato que prova”, o nivel de Av, Chochma, “diz: ‘Para mim, para

mim’”: este é o nivel das ascensdes de ahavah rabbah [amor intenso] e ahavas olam [amor eterno].

A frase do Talmud agora diz: o palato que prova, Chochma, o Nome Av, diz “Para mim, para mim”, pois am-

bos os amores ascendem a ela.
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Agora, os olhos vermelhos (chachlili einayim) sdo “do vinho”. Pois, quando entra o vinho — o vinho

da Tora —, “sai um segredo”.

O versiculo diz que os olhos sido vermelhos “por causa do vinho”, e o Alter Rebe explica isso por meio do
dito: “Quando entra vinho, sai um segredo.” Aqui, o vinho é o vinho da Tora, que revela aquilo que esta ocul-

to na alma.

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/ 14
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O significado de “segredo” é a ahavah rabbah [grande amor]| oculta, que deve sair do ocultamento
evir a revelacio, para que a ahavah rabbah, Mah [nome divino de valor numerico 45], se revista na
ahavas olam [amor eterno], Ban [nome divino de valor numerico 52]. Por meio disso, ambas se ele-
vam e sdo incluidas em Chochma (sabedoria). E este é [0 significado de] “Chachlili” etc., “do
vinho”.

O “segredo” é a ahavah rabbah oculta, que a Tora traz do ocultamento a revelagcdo, de modo que se revista

na ahavas olam, Mah em Ban. Unidas dessa maneira, ambas as formas de amor se elevam e sio incluidas
em Chochma; por isso os olhos vermelhos sido “do vinho”.
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Isto é: aquilo que “o palato que prova diz: ‘Para mim, para mim’” — a ascensio de Mah e Ban a Av
— é “do vinho”; pois, por meio da entrada do vinho da Tora, “sai um segredo”: o revestimento de
Mah em Ban; e, por meio disso, despertam o Nome Av [nome divino de valor numeérico 72| para

que seja “o palato que prova” etc.

Assim, o “Para mim, para mim” do palato — a ascensao de Mah e Ban a Av — vem “do vinho”. O vinho da
Tora revela o segredo, o revestimento de Mah em Ban, e isso desperta o Nome Av para que seja o palato que

prova.

SECAO0 7 - 114-15

O Shabat e o vermelho e o branco dos olhos
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Ora, o nivel desta revelacdo do Nome Av ocorre no Shabat, que corresponde ao intelecto (mochin)
de Aba, Chochma (sabedoria). Isto é, a revelacio e a descida do deleite supremo, o nivel de Atika
Kadisha, ao nivel de Chochma.

Esta revelacdo do Nome Av ocorre no Shabat, que traz o intelecto (mochin) de Aba, Chochma. No Shabat, o

deleite supremo de Atika Kadisha é levado para Chochma.
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Como esta escrito: “E chamaras o Shabat de deleite”: para fazer descer e chamar o deleite para
Chochma, etc. E, como esta escrito em outro lugar a respeito da afirmacao de nossos Sabios, de
abencoada memoria: “Quem quer que recite Vayechulu no Shabat € como se se tornasse socio do
Santo, bendito seja Ele, na obra da criacao”, etc.

Isaias chama o Shabat de “deleite”, e o Alter Rebbe interpreta “chamaras” como fazer descer o deleite para

Chochma. Ele acrescenta o ensinamento talmudico, explicado em outro lugar, de que quem recita Vayechu-

lu, a passagem sobre a conclusio da criacio, no Shabat é considerado socio de D'us na criacio.
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E esta também é toda a intencdo de comer no Shabat: fazer descer o nivel de Atik para Chochma,
etc. No entanto, nossos Sabios, de abencoada memoria, disseram: “Quem se esforcou na véspera

do Shabat comera no Shabat.”

Comer no Shabat tem o mesmo proposito: fazer descer Atik, o deleite, para Chochma. Mas os Sabios disse-
ram que sO come no Shabat quem se esforcou na véspera do Shabat: o deleite depende do esforco que o

precedeu.
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E este é [o significado de] “Chachlili einayim” (“olhos vermelhos”), etc. A explicacido é que ha dois

aspectos nos olhos: o primeiro, a vermelhidao e o brilho nos olhos; e o segundo, as partes brancas
do olho.

Esse esforco é representado pelos olhos vermelhos. Os olhos tém dois aspectos: o brilho avermelhado e o

branco; o proximo paragrafo explica cada um deles.
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Ora, a questao da vermelhidio é o aspecto do ardor e dos fulgores de fogo, “contemplar a gloria do
Rei”, como esta escrito: “Desvia de mim teus olhos”, etc., pois eles O incendeiam com chamas de
amor, como é sabido.

O vermelho dos olhos representa o ardor, os “fulgores de fogo”, o desejo ardente de “contemplar a gloria do

Rei”. O Zohar interpreta o versiculo “Desvia de mim teus olhos” como dizendo que esses olhos O incendei-
am com chamas de amor.
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E, de modo semelhante, esta explicado na Idra Rabba: quando Zeir Anpin (os atributos emocio-
nais) contempla a testa de Arich [Anpin]|, recebe 370 luzes e, no rosto (panim), 150 luzes, como
esta escrito: “Se um ninho de passaro (kan, 150) acaso surgir diante de ti (lefanecha)”, etc.
A Idra Rabba, uma secao do Zohar, descreve o mesmo fenomeno nos mundos superiores: quando Zeir Anpin
contempla a testa de Arich Anpin, recebe 370 luzes e, no rosto, 150 luzes. O namero 150 esta aludido no ver-

siculo “Se um ninho de passaro (kan) acaso surgir diante de ti”, pois as letras de kan somam 150, e lefane-
cha, “diante de ti”, deriva de panim, “rosto”.
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O ponto é que Arich Anpin, que é Kéter (a Coroa), constitui o nivel mais baixo do Emanador, e Zeir
Anpin é a fonte dos mundos de Beria, Yetsira e Assia; por isso Zeir Anpin ¢ chamado “mundo”
(olam), como esta escrito: “O mundo (olam) é construido por meio de Chessed”, etc.

Arich Anpin, Kéter, é o nivel mais baixo do proprio Emanador, ainda parte da fonte, e nao daquilo que é

emanado, enquanto Zeir Anpin é a fonte dos trés mundos inferiores. Por isso Zeir Anpin é chamado olam,
“mundo”, como em “O mundo é construido por meio de Chessed”.
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Por isso, Zeir Anpin arde por ser incluido no alto na Luz Infinita (Or Ein Sof), no nivel de Arich An-
pin, etc. (E assim também ¢é o servico do ser humano abaixo, “contemplar a gloria do Rei”: “Meus
olhos estdo sempre voltados para Havaya”; isto é, o ardor de baixo para cima, que se da especifica-
mente por meio dos olhos.)

Por ser “mundo”, Zeir Anpin arde por ser absorvido na Luz Infinita de Arich Anpin. O trecho entre parénte-

ses apresenta o paralelo no ser humano: seu servico de “contemplar a gloria do Rei”, “Meus olhos estio
sempre voltados para Havaya”, ¢ um ardor que sobe de baixo, e se da especificamente por meio dos olhos.
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E esta é avermelhidio dos olhos, que indica o ardor e os fulgores de fogo, etc. E, por meio do olhar

de Zeir Anpin em estado de ardor, o fluxo é depois atraido para baixo, de Arich Anpin a Zeir Anpin.

Esse ardor é representado pela vermelhidiao dos olhos. Como Zeir Anpin dirige o olhar para cima com esse
ardor, depois lhe chega um fluxo de luz de Arich Anpin.
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Como esta escrito: “O olho de Havaya esta voltado para os que O temem”, etc. (Isto &, porque ele
primeiro comecou por “Meus olhos estao sempre voltados para Havaya”, que expressa o ardor de
baixo para cima. E este é o sentido de “Quem se esfor¢cou na véspera do Shabat”, etc. Por meio dis-

so0, a luz do fluxo é depois atraida de cima para baixo, para que haja “o olho de Havaya”, etc.)

Este € o sentido de “O olho de Havaya esta voltado para os que O temem”: o olho de D'us se volta para a pes-
soa porque ela primeiro voltou os olhos para Ele. Este é o esforco da véspera do Shabat, que da direito a re-
feicao do Shabat; por meio dele, a luz flui para baixo, de cima.
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E este é o sentido das 370 luzes ou das 150 luzes que Zeir Anpin recebe de Arich Anpin, isto &, o
fluxo de cima, etc., que corresponde ao aspecto do olho branco, como esta declarado na Idra Rab-

ba (folio 129b e folio 136b): “E sio lavados numa tinica brancura do olho bom”, etc.

As 370 ou 150 luzes que Zeir Anpin recebe sio esse fluxo de cima, a brancura do olho. Como afirma a Idra
Rabba, os olhos de Zeir Anpin sao lavados na brancura do “olho bom”, o olho de Arich Anpin.
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Ora, avisao é a dimensao exterior (chitsoniyut), ao contrario das demais faculdades, como a facul-
dade da sabedoria, Chochma (sabedoria), ou os atributos emocionais (midot), etc.

A visdo é uma faculdade exterior: diferentemente da sabedoria ou das emocdes, ela ndo interioriza na pes-
soa aquilo que ve.
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A razio é esta: como [Zeir Anpin (os atributos emocionais)] contempla a fronte de Arich Anpin e,
depois, recebe de 1a a revelacido da luz, so é possivel recebé-la por meio da visdo, que é exterior e
nao penetra no interior.
Eis por que o vinculo com Arich Anpin se da por meio da visdo: Zeir Anpin contempla a fronte de Arich An-
pin e recebe luz de 13, e uma luz tio elevada s6 pode ser recebida por meio da visdo, que permanece no ex-

terior e nio penetra no interior. Aquilo que esta além dos poderes interiores de um ser pode ser visto, embo-
ra nao possa ser contido.
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O branco dos dentes: refinamento e crescimento
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“E brancos de dentes”: ora, os dentes refinam etc. E este é o nivel da gesta¢ao (ibbur) no ventre de
Ima (Bina), como na analogia dos atributos emocionais (midot) dentro do intelecto: ver com o olho
do intelecto a esséncia dos atributos emocionais e examina-los e perscruta-los [para ver| se ha ne-
les alguma mistura etc. E isto é “no ventre de Ima” etc.
A segunda metade do versiculo, “brancos de dentes”, refere-se ao refinamento, pois os dentes trituram o ali-
mento e o separam. Na alma, isso se assemelha a gestacio das emocoes dentro do intelecto, “no ventre de

Ima” (Bina): a mente observa as emocoes e as examina atentamente para ver se ha algo estranho misturado
nelas.
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E, acima, em Zeir Anpin (os atributos emocionais), [ha] “trés incluidos dentro de trés”, etc.; e aqui-
lo que foi refinado torna-se o Mundo de Atsilut (Emanacéo) e divindade, e o residuo é expulso para
fora, etc. E assim por diante, até o mais elevado dos niveis, etc.
Acima, em Zeir Anpin, a gestacio é o estado chamado “trés incluidos dentro de trés”: os seis atributos emo-
cionais estio recolhidos, de modo que trés ficam contidos nos outros trés. Nesse estagio, aquilo que é refina-

do torna-se parte de Atsilut e da divindade, o residuo é rejeitado, e 0 mesmo processo continua até os niveis
mais elevados.
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E, depois, ocorre crescimento por meio do leite que vem ap0s o nascimento; e esse crescimento
consiste em que a luz e a forca vital sido atraidas para baixo, para que os atributos emocionais (mi-
dot) sejam luminosos e claros, etc.

Apos o nascimento, vem o crescimento por meio da amamentacio, por meio do leite. Luz e forca vital sao
atraidas para as emocdes, para que elas brilhem e se tornem claras.
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E esta é [a explicacdo de| “e brancos os dentes”: os proprios dentes tornam-se brancos em virtude
do leite; pois, durante o refinamento, ainda nao sio brancos, uma vez que a pessoa esta ocupada
em observar e examinar, etc.

Agora explica-se “brancos os dentes”: os dentes tornam-se brancos por meio do leite. Enquanto ainda estao

sendo refinados, quando se observa e examina, ainda nao sao brancos.
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Este é o nivel de katnus (pequenez), ao passo que “brancos os dentes” nao se refere a isso: [0s den-
tes] tornaram-se brancos e luminosos, etc.; pois ha refinamento apos refinamento, etc.
O estagio do refinamento é katnus, “pequenez”, o estado imaturo. Dentes brancos representam um estagio

posterior, quando as emocdes se tornaram brancas e luminosas: um refinamento além do primeiro
refinamento.
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E tudo isso ocorre por meio de “Tu abres a Tua mao (yadecha)”: este é o nivel dos treze tikkunim
(adornos) da barba, que sdo yudim e vavim, pelos e foliculos; pois Aba (Chochma [sabedoria]) rece-

be seu sustento do oitavo mazal, notzer, [cujas] letras [sdo as de| ratzon (vontade), etc.

Tudo isso vem por meio de “Tu abres a Tua mio”, cuja palavra para “Tua mao” é lida como “Teus yudim”.
Isso se refere aos treze tikkunim (adornos) da barba de Arich Anpin, a imagem do Zohar para os treze canais
de misericordia que fluem de Kéter (a Coroa); cada um é chamado mazal, de nozel, “fluir”. Eles sio forma-
dos por yudim e vavim: os foliculos e os pelos que crescem deles. Aba, Chochma, recebe sustento do oitavo

deles, o mazal chamado notzer (“[Ele] guarda [a bondade]”), cujas letras também formam ratzon, “vontade”.

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/ 20

18



TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 5 1?”3” ‘?y 2182

P11 RIRY DI PY RAX IR PWRRY XIAX (707 AN 7Y RIT 1D 00 990 03 NEA Oyl o
19 [Pyn APYRRY 1137 19902 79ANnY 9715 010 D

E por meio disso, a vontade é despertada também “em todo ser vivo”, etc. E isso ocorre por meio
da Tora, Aba: a pessoa atrai a luz de Aba para sua alma; e Aba recebe sustento do oitavo mazal,
como mencionado acima, revelando-se dentro dela [da alma] uma vontade que vem de muito aci-
ma, etc.

Por meio disso, avontade (ratzon) chega “a todo ser vivo”, como conclui o versiculo. Isso ocorre por meio da

Tora, que € Aba: quem estuda atrai a luz de Aba para sua alma e, como Aba recebe sustento do oitavo mazal,

uma vontade que vem de muito acima se revela dentro da alma.
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E a analogia dos yudim e vavim é a seguinte: o yud € o tsimtsum (contracio) da luz na pele do ros-
to, que a encobre, de modo que ela s6 sai por um foliculo; e o vav é a extensao dos pelos, etc. E isso
basta a quem compreende.

Os yudim e vavim sdo uma imagem tomada do rosto: o yud é a luz contida sob a pele, que a encobre e s6

permite que saia por um foliculo; e o vav é o pelo que se estende para fora a partir dele. O texto termina com

“basta a quem compreende”.
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NA AVODA

O maamar extrai sua licdo de “quem trabalhou na véspera de Shabat comera no Shabat”: é o fervor da pro-
pria pessoa — “Meus olhos estdo sempre voltados para Havaya” — que atrai para baixo “o olho de Havaya”, a
luz do alto e o deleite do Shabat. O amor despertado na oracio pela contemplacio do mundo é real, mas
tem um oposto; por isso, depois da oracao, a pessoa pode voltar-se para assuntos mundanos. O vinho da
Tora desperta a ahavah rabbah oculta da alma e a une aquele amor; juntas, elas atraem para baixo o0 amor
em deleites. Também por meio da Tora a pessoa atrai a luz de Aba para sua alma, de modo que nela se reve-
le uma vontade que vem de muito acima.

PERGUNTAS PARA CONVERSAR

1. Por que ahavas olam tem um oposto, de modo que a pessoa pode voltar-se para assuntos mundanos de-
pois de rezar, enquanto ahavah rabbah nao tem?

2. Se o amor em deleites nunca se reveste nos amores inferiores, como a unido de ahavah rabbah e ahavas

olam pode atrai-lo para baixo? O que o palio nupcial acrescenta a explicacao?

3. Por que Chochma é chamada de “o paladar que prova”, e como o deleite de uma nova percepcio ilustra o
que se revela ali?

4. Como o trabalho realizado antes do Shabat se relaciona com o vermelho e o branco dos olhos, e com

“Meus olhos estao sempre voltados para Havaya” e “O olho de Havaya esta voltado para os que O temem”?

5. Por que a luz de Arich Anpin precisa ser recebida pela visdo, uma faculdade exterior, e ndo pela mente ou
pelas emocoes?

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/ 22
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FONTES E REFERENCIAS

Notas

PARAGRAFO 1
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A nota registra que outra transcricido (hanacha) desta ex-
plicacio esta impressa ali, para que o leitor possa compa-
rar um segundo registro do mesmo ensinamento.

A NOTA DA KEHOT
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PARAGRAFO 2

2 Al
A béncao de Yaakov a Yehudah: “Seus olhos estdo verme-
lhos (chachlili) por causa do vinho, e seus dentes, brancos
por causa do leite.” Este é o versiculo que 0 maamar ante-
rior explicou e que este explica mais detalhadamente.

Genesis 49:1227:1”1 N°wWR12
12970 L3712 177 0Py 27PN
Seus olhos estarao vermelhos de vinho, e seus dentes bran-

cos de leite.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Isaias convoca todos os que tém sede a virem as aguas e a
comprarem vinho e leite “sem dinheiro e sem preco”. O
Alter Rebbe cita esse versiculo para mostrar que a Tora é
chamada tanto de vinho quanto de leite.

Isaiah 55:1°%:1”3 17°yw”
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0, todos vos que tendes sede, vinde as aguas, e vOs que nio

tendes dinheiro; vinde, comprai e comei; sim, comprai vi-

nho e leite sem dinheiro e sem preco.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
A NOTA DA KEHOT
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No Cantico dos Canticos, o amado elogia sua noiva: “Quao
bela és, e qudo agradavel, amor em delicias.” O maamar
toma a expressio “amor em delicias” como o nome do
amor mais elevado, acima de ahavah rabbah [grande
amor] e ahavas olam [amor eterno].

Song of Songs 7:71:"1 02w W

:0°33yN2 TR ARYITIE NP0
Quao bela e quio deleitosa és, 6 amada, em teus deleites!
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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A nota da Kehot remete a onde isto é explicado mais a fun-
do: Maamarei Admur HaZaken 5565.

A NOTA DA KEHOT
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PARAGRAFO 4

6 Mt v

A nota da Kehot remete a esta passagem do Zohar sobre a
grande fera que consome mil montanhas. O Alter Rebbe
interpreta a fera, behemah [animal], cujo valor numérico
equivale a Ban, como Malchut de Atsilut, que absorve e re-
fina o que ha nos mundos inferiores.

Zohar I, 18ba ,n° R”mt
A NOTA DA KEHOT
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Uma segunda referéncia que a nota da Kehot fornece (no
rodapé da pagina) sobre a fera que devora mil montanhas
e as bebe de um s6 gole, entendida aqui como o refina-
mento realizado por Malchut de Atsilut.

Zohar, Vayechi 16:109-17:120257p:1-10”p:1"0 °1°1 1711 780

PARAGRAFO 6
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A fonte da Kehot para estas palavras (a nota esta abaixo).
A NOTA DA KEHOT
3731 .0°01971 922 117
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Or HaTorah é a coletinea de maamarim do Tzemach Tze-
dek sobre a Tora. A nota remete a essa obra, na Parasha de
Pinchas, em conexao com estas palavras, indicando que
ahavas olam tem um correspondente de “isto em oposicao
aquilo”.
A NOTA DA KEHOT
JIP°R Y 01188 NIRRT

10 monmye

Kohelet diz que D'us fez “isto em oposi¢do aquilo”, colo-
cando cada coisa ao lado de sua contraparte. O Alter Reb-
be aplica isso ao ahavas olam [amor que vem do mundo]:
como esse amor vem por meio do mundo, o mundo pode
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produzir uma atracio oposta, ao passo que ahavah rabbah
[grande amor] nio tem tal contraparte.

Ecclesiastes 7:1477:t noip
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No dia da prosperidade, alegra-te, e no dia da adversidade,

considera: D'us fez tanto uma coisa como a outra, para que

o0 homem nada descubra do que vira depois dele.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 9
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A nota da Kehot cita este versiculo do relato da criacio:
“Macho e fémea Ele os criou”, seguido, no versiculo se-
guinte, por “E D'us os abencoou”. O Alter Rebe deduz da
ordem que a béncdo vem quando macho e fémea estio
juntos.

Genesis 1:27172:X N°wX12
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E D'us criou o homem a Sua imagem; a imagem de D'us o

criou; macho e fémea os criou.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
A NOTA DA KEHOT
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A Tora resume a criacio de Adam: “Macho e fémea Ele os
criou, abencoou-os e deu-lhes o nome de Adam.” O Alter
Rebe entende “macho e fémea” como Mah e Ban, e “aben-
coou-0s” como a atracdo do Nome Av para baixo.

Genesis 5:272:°71 NYwRI2
:0N727 D72 DTY BRYNK X2 BOK 1271 0X12 1293 72
macho e fémea os criou, abencoou-os e chamou-lhes Adao,

no dia em que foram criados.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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A nota da Kehot refere-se a esta passagem do Zohar, que
ensina que o homem foi criado segundo o padrio da Glo-
ria suprema, para que a Gloria inferior fosse completa por
todos os lados. O Alter Rebe recorre a esse principio de
completude para explicar por que a bénc¢dao vem somente
quando macho e fémea estiao unidos.

Zohar I1, 155ax ,71p 27m
A NOTA DA KEHOT
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Um segundo lugar citado pela nota da Kehot: aqui o Zohar
diz que as béncaos supremas repousam somente num lu-
gar completo, razdo pela qual uma mesa nao deve ser dei-

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/
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xada vazia. No maamar, o lugar completo é formado por
macho e fémea unidos, e assim “Ele os abencoou”.

Zohar, Terumah 52:565-53:572-7770pn:2”1 7M™1IN M 9890
27ypn:a”l

PARAGRAFO 10
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A expressao “amor em deleites” vem do louvor que o ama-

.

do dirige a sua noiva no Cantico dos Canticos. O Alter
Rebbe explica que o Nome Av é assim chamado porque Av,
Chochma (sabedoria), é a revelacdo do deleite supremo.
Song of Songs 7:771:"1 02w W
:0°21YN32 N20X ARyITIm NUeen
Quao bela e quio deleitosa és, 6 amada, em teus deleites!
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Yaakov abencoa Yehudah: “Seus olhos estdo vermelhos de
vinho, e seus dentes, brancos de leite”; evidentemente,
sua terra sera tio rica em vinhas e pastagens que vinho e
leite abundarao. O maamar explica agora a primeira me-
tade do versiculo.

Genesis 49:1227:1”n N°wR12
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Seus olhos estardao vermelhos de vinho, e seus dentes bran-
cos de leite.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Ao explicar a abundancia da Terra de Israel, o Talmud in-
terpreta chachlili como chech li li: “todo paladar que o
prova diz: ‘Para mim, para mim.’” O Alter Rebbe interpre-
ta esse duplo “para mim” como as duas ascensdes de aha-
vah rabbah [amor imenso] e ahavas olam [amor eterno].
Ketubot 111b:171:2 X™p m21n3
13 PR MRA RRYY MO nid Timbn — 1170 I°K TRRA X
IR LinYinY T°n 92 P ooy V2veon” ni TP — oYy
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAFO 12
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A nota de Kehot apresenta a leitura talmudica de chachlili:

I3

“todo paladar que o prova diz: ‘Para mim, para mim.
Aqui, o Alter Rebe identifica esse paladar com Chochma
(sabedoria) do Mundo de Atsilut (Emanacao).

Ketubot 111b:171:2 X*>p n121n3
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
A NOTA DA KEHOT
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Me’orei Or é um léxico alfabético de termos cabalisticos; a
nota cita seu verbete sobre Chochma de Atsilut ser chama-
da “palato”.
A NOTA DA KEHOT
Ealahvalal D’U1’P5H 9802 AR .3 L,KY LK ,° 7272 .ﬂ”wl? .29, R™MRn
.9°0 97y 3780
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Como a nota o cita, Me’orei Or diz ali: “Te'amim, no mis-
tério de Atik e Arich, o nivel de Av”, a mesma relacio esta-
belecida neste paragrafo.
A NOTA DA KEHOT
19781 OW 2°N1 T°K°21 .727Y 12 PR PONY TI02 DRy :n° LB RMIND
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Sobre esta ideia de que Atik se revela nos te'amim de Cho-
chma4, Or HaTorah escreve, conforme citado na nota: “Tal-
vez isto seja [o significado de] ‘Ensina-me bom gosto e co-
nhecimento’, o sabor oculto”, ligando o “bom gosto” do
versiculo ao deleite oculto revelado em Chochma.
A NOTA DA KEHOT
ayv o1 nyT oYy 210 1M O9IRY D AYPN’a Yy T 970 Mnw NTIR2
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PARAGRAFO 13
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“Seus olhos estao vermelhos por causa do vinho.” Aqui o

Alter Rebbe explica as palavras “por causa do vinho”

como o vinho da Tora, que torna manifesto o amor oculto.
Genesis 49:1227:0"n N°wR12

:39M0 0371271 177 0Py *2770n

Seus olhos estarao vermelhos de vinho, e seus dentes bran-

cos de leite.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 14
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O profeta diz a Israel que, se observarem o Shabat e “cha-
marem o Shabat de deleite”, deleitar-se-ao em D'us; clara-
mente, “chamar” significa denomina-lo ou considera-lo
um deleite. O Alter Rebe também interpreta “chamar”

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/
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como atrair para baixo, fazendo descer o deleite de Atik [0
Antigo] para Chochma (sabedoria).
Isaiah 58:133:n”1y7°yw°
Ny naw? X "wTR O3 7390 Niwy T2 Nawn 1UnTON
137 72T T$B7 KIS TITT Ny 101291 T390 N WiTR?
Se desviares o teu pé no Shabat, deixando de cuidar dos teus
negocios no Meu dia santo; se chamares o Shabat deleite e o
dia santo de D'us honroso, e o honrares, ndo seguindo teus
caminhos habituais, nem cuidando dos teus negocios, nem
falando deles;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
A NOTA DA KEHOT
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O Talmud ensina que quem reza na véspera de Shabat e
recita Vayechulu é considerado parceiro do Santo, bendito
seja Fle, na obra da Criacdo. O texto menciona que essa
afirmacio é explicada em outro lugar.
Shabbat 119b:2°2:2 v™°p naw
27¥2 PPRnnT TN APBN 7 12 YYITY 027 NPDRY LRIT R
NIY 2732 572NNT 22 :RMINT 27 IMKRT P17 i 73 nov
M2 YITRT? AMY Y1 19°KD 2INDT 1PV A7¥N 1191977 iR
N?N ”1‘?13?1_” PN 5 — ”1‘?13?]” 17_:NJW ,PURI2 YR NI
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
A NOTA DA KEHOT
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No Talmud, D'us responde aqueles que pedem recompen-
sa no Mundo Vindouro sem terem observado as mitsvot:
“Quem trabalhou na véspera de Shabat comera no Shabat;
quem nao trabalhou, de onde comera?” O Alter Rebe apli-
ca isso ao esforco dos dias da semana, que deve preceder
o deleite do Shabat.
Avodah Zarah 3a:107:X °3 771 7712y
17?7 MR LTIRYN WX AP Jan 0Py PY 41927 :vIn? 1nN
,N3%32 2oK° NaY 27y3 MY on 1023YaY 0oviY (XIT 92 UATRA
MEN 12 72 7Y X KPX 7N2w2 IR0 12°7 N2Y 27¥3 1Y XY
ADIR Y 19% ,AnY 12301 %P W 7R
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
A NOTA DA KEHOT
2,1 5oyh oA AR LR LAY

ooy "2voan
“Seus olhos estao vermelhos por causa do vinho.” O Alter

Rebe agora relaciona a vermelhiddo dos olhos a labuta que
precede o Shabat.

Genesis 49:1227:1”n N°wWRI2

:3700 D2IY12P1 1770 DY 227P0n
Seus olhos estarao vermelhos de vinho, e seus dentes bran-
cos de leite.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 15

27 97237 T°3°Y °20n
No Cantico dos Canticos, o amado diz a sua noiva: “Desvia
de mim os teus olhos, pois eles me dominaram”: o olhar
dela o afeta intensamente demais. Junto com o Zohar, o
Alter Rebe entende esses olhos como o fervor do amor que
se eleva a D'us.

Song of Songs 6:5°71:1 07w W

STYPIITIR WPNY DAY TYD TP 2320777 DIW T 102y 200
Desvia de mim os teus olhos, pois eles me venceram. Os
teus cabelos sdo como um rebanho de cabras que descem
de Guilad.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
A NOTA DA KEHOT

IRE il

28 1729w % TP PAORT
A nota da Kehot remete a esta passagem do Zohar, que ex-
plica “Desvia de mim os teus olhos” como olhos que O in-
cendeiam com chamas de amor. O Alter Rebe a utiliza
para explicar a vermelhidao dos olhos, o fervor do amor.

Zohar III, 84ax ,70 2’m

A NOTA DA KEHOT

vrnw2 .ﬂ”WP'?J ARI2MY AP0 2 ,TYW .2 77D 0 NTITIRDY LR ,TE A
.0°117 7179 9932 °n°YA 1197 T3 770

29 97IN2 NN

Ao explicar “Sai e vé... a coroa”, Likkutei Torah cita este
paragrafo: Zeir Anpin contempla a testa de Arich Anpin e
recebe as 370 luzes somente por meio da visdo, que per-
manece exterior.
Zohar II1, 128b2 ,n3p
A NOTA DA KEHOT
LIROD 1781 R LAD WY NMPYR LK LB L2, 0P AU

30 9173 Y7 Sapn TOIRT RAEH2 DON0R KT

A nota da Kehot remete a esta passagem da Idra Raba, em
que Zeir Anpin (os atributos emocionais) contempla a
fronte de Arich Anpin. O Alter Rebe a utiliza para mostrar
que a luz de Arich Anpin vem em resposta ao olhar de Zeir
Anpin.

Zohar, Idra Rabba 6:25-7:371”%:1-1773:1 K37 KITR ,717 700

31 77973 37 Ooaea

A nota da Kehot remete a Zohar III, 135b para estas
palavras.

Zohar 111, 135ba ,m%p a7mt
A NOTA DA KEHOT
TR RUR WY Y .2 ,T9p AT IR
32 1°9773 7P 0°3a

A nota da Kehot remete a esta passagem da Idra Raba, so-
bre as 150 luzes no rosto. O Alter Rebe as associa as 370

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/
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5211 5y 71872

luzes da fronte, como o fluxo que Zeir Anpin recebe.

Zohar, Idra Rabba 23:167-24:177-"0p:3"3 X271 XITXT 7M1 180
PypITD

1971173 372 %021 P YW

A nota da Kehot indica Etz Chaim, Portal de Arich Anpin,
capitulo 14, a respeito das 150 luzes. Ali, o Arizal explica
que, das 370 luzes do rosto de Arich Anpin, Zeir Anpin re-
cebe apenas 150, assim como aquele que nio consegue
contemplar a fronte de Arich Anpin, mas apenas o seu ros-
to; e relaciona isso a “Se um ninho de passaro (kan) vier
ao teu encontro”.

Sefer Etz Chaim 13:147:3" 0>n vy

21DIRT KITIX LWONK RN 1”IP RITRI 12117 101 P7wn 1Py
573 071 B9 (Q) N2 D 17T IR CNYRw PRvy X127 YYD
YWY TN TIN PIND YR WS N7 00 DU 7Y RITOR P Y
13°27 P YW DIAR 1PRY 07 RIRT YU INIRY 300 T80 PN
VIWD W WK TR RIW 13037 T80 02I10YR 0°1D3 0°9ann o
0719y 072 0w OUBM NPMR DR MPMT et e
NPMR O”R TI02 TR OW 72w B0 9O 11037 IR 00Annh

]3’?1 1°7°0 O K2R 5w 75 P9 1P Y0 KO0 o921
Sefer Etz Chaim (Public Domain)

MDD NP7 0D

A lei da Tora sobre o ninho de passaro comeca assim: “Se
um ninho de passaro vier ao teu encontro pelo caminho”:
quem o encontra deve afugentar a mae antes de pegar os
filhotes. A palavra kan, “ninho”, equivale a 150, e lefane-
cha, “diante de ti”, deriva de panim, “rosto”; assim, o ver-
siculo alude as 150 luzes no rosto.

Deuteronomy 22:6:27> 0°127

D732 IR DN PINTPY IR v¥002 9772 17397 1198 X1 02
:0°127°2Y ORI MpN-K? 0°%°27°5Y IR 0°MIDRT7PY NEIN ORM

Se encontrares um ninho de ave diante de ti no caminho,

em qualquer arvore ou no chio, com filhotes ou ovos, e a

mae estiver sentada sobre os filhotes ou sobre os ovos, nao

tomaras a mae juntamente com os filhotes;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
A NOTA DA KEHOT

21,20 07727

m12° oM Yy

O salmista diz: “Pois eu disse: 0 mundo é construido pela
bondade”; olam também pode ser lido como “para
sempre”: “a bondade é construida para sempre”. O Alter
Rebe entende olam como “mundo” e, por isso, Zeir Anpin,
cujos atributos comegam com a bondade, é chamado de
“mundo”.

Psalms 89:3°3:0”0 0°2°11n
{073 TN 190 0BY M2 700 D71 NIRRT
Pois eu disse: «Para sempre esta edificada a misericordia;

nos proprios céus estabeleces a Tua fidelidade».

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
A NOTA DA KEHOT
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1,09 0°%0n

9N TN Y
David diz: “Meus olhos estdo sempre voltados para Ha-
vaya, pois Ele livrara meus pés da rede.” O Alter Rebe in-
terpreta isso como o fervor de uma pessoa que se eleva de
baixo, através dos olhos.

Psalms 25:15770:77”3 0°2°1n
:"2.}1_ NYR RUXPTRIN 0D ’n"?r_g R0 oy
Meus olhos estdo sempre voltados para D'us, pois Ele tirara

meus pés da rede.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
A NOTA DA KEHOT

R B RE=irh il

PR PRIV
O salmista diz: “Eis que o olho de Havaya esta voltado para
os que O temem, para os que esperam por Sua bondade”:
D'us cuida deles. O Alter Rebe interpreta isso como a luz
que vem do alto e responde aos olhos voltados para Ele.

Psalms 33:187:3"% 0°%°1n

ATOM? DPMMR PRYTOR N 1Y M
Eis que os olhos de D'us estdo sobre os que O temem, sobre
0s que esperam na Sua misericordia,

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
A NOTA DA KEHOT

. L3 ooon

Naw 29y2 MVY °n

“Quem se esfor¢cou na véspera do Shabat comera no Sha-
bat.” Aqui, o esfor¢o é o fervor de “Meus olhos estdo sem-
pre voltados para Havaya”, que atrai a luz do alto.

Avodah Zarah 3a:107:X °2 771 7712y

T2 MR LMY WX AP IR 09Iy DU 3137 DY 1nN

,N2%32 2oK° Nav 27y2 MY on 102IyaY ooviv (XIT 912 UiTRR

MEN 12 72 7Y X KPR 72w PIX° 1277 N2Y 27¥2 MY XY
ADIR Y 197 ANy 12301 %7 W PR

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

(279 7721°2 ¥7OPT) VTINIWIND L L PN YUY

Pelach HaRimon cita este maamar e observa numa nota
que a Idra Rabba nio o afirma explicitamente nos folios
citados, mas apenas o sugere (128b, 129a-b, 135b e 136), e
que a formulacio foi extraida do Portal das Unides do Etz
Chaim, capitulos 7-8, onde o assunto é explicado
extensamente.
A NOTA DA KEHOT
DT ROX Y2 Ow 19998720 7T RN K272 20W Y Mnw 1m0 non3
R”Y U”IP AT 27y N73P 772 QW IR 72110010 R99om XPX onm 03
8 0PN YW 1Y 97IR2 Y WARNIW Oam .1”’7?71 ’2 n”bp‘n N
™I P73 R™INDY XD IRI2NT Y9 AP0 L, Y NPkl awnw m
D .ﬂ”wbl 1) DmIpn YR RD 37921 w77y 270t MIRY T72P0 R”K R™IRM2
INTIR Y PRAY 7N (27Y 27X A7) 7 NIR MYONT 223 717 177 2yon
.ow 975y . (aw n7ana
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O proprio texto cita aqui a Idra Rabba (129b) a respeito da
brancura do olho bom. Pelach HaRimon, citado na nota da
Kehot, observa que o assunto aparece ali por implicacéao,
e nao explicitamente.

Zohar, Idra Rabba 8:50-9:63270:0-"1:’1 X271 X7TRT 717 190

a1 N2V NI°YT X917 7R3 170NN
O segundo trecho que o texto cita na Idra Rabba (136b) a
respeito das luzes lavadas na brancura do olho bom — o
fluxo de Arich Anpin para Zeir Anpin (os atributos
emocionais).
Zohar, Idra Rabba 28:199-29:209X27 XX\ ,AM7 7800
D™:07D-U7EP:N"D
PARAGRAFO 16
42 o7 129

“E seus dentes, brancos de leite.” O maamar passa agora a
segunda metade da béncao de Yaakov a Yehudah.
Genesis 49:1227:1”1 N°wR12
13970 0371271 17 0Py *27Pon
Seus olhos estarao vermelhos de vinho, e seus dentes bran-

cos de leite.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 18
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“E seus dentes, brancos de leite.” O Alter Rebbe explica
que os dentes se tornam brancos por meio do leite, o cres-
cimento que vem ap0s o refinamento.
Genesis 49:1227:v"1 N"wR12
12900 D312 17 DY 27PN
Seus olhos estarao vermelhos de vinho, e seus dentes bran-
cos de leite.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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David louva D'us: “Abres a mao e satisfazes todo ser vi-
vente [com] favor (ratzon [vontade])”; é evidente que D'us
prové aquilo que cada criatura deseja. Seguindo o Tikku-
nei Zohar, o Alter Rebbe interpreta “Tua mao” como “Teus
yuds” e ratzon como “vontade”, a vontade superna que é
atraida do oitavo mazal.
Psalms 145:161"0:77np 0°9°10
1987 °0799% Y230 7770Y Onie
Abres Tua mao e sacias com benevoléncia todo ser vivente.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
Tikkunei Zohar 7b:2°2:2°1 97171 °1pn
R PRPNIR 12WIN2 nne ,1-‘!’3'_?2 Rj{f_‘jt_{’? I8 "TIP R TN
,Jiz7 on ‘?;)'? ¥ 2 977 DR nnip (tv anp o°51n) 200,71
X2 7ANTARY 7 PR, N?}g A7 PN b MNP
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Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
A NOTA DA KEHOT
7°%1 OV R TV M NPTIR XD L(2,1) TATPRa N 0 ,anp 0ooan
X ,25 27y9%
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A nota remete as fontes relacionadas em Torah Ohr 25d,
nas palavras “Chochma e o oitavo mazal, notzer chesed”.

Zohar III, 289ax ,v27 »m
A NOTA DA KEHOT

7,719 999 101 R ,¥En 71t IR

46 1189 NPNIN 982

Ali, a respeito dos treze atributos de misericordia que
Moshe atraiu, o Alter Rebbe explica notzer chesed: notzer
contém as letras de tzinor (“canal”) e de ratzon
(“vontade”), e também significa “guardar”: a bondade
mantida oculta no pensamento antes de ser revelada.
A NOTA DA KEHOT
.2,00 772 AP XA
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