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Uma explicacao do que foi dito acima

O amor mais elevado a D'us, o “amor em deleites”, nunca se
reveste nos dois amores inferiores; contudo, ele desce quando
estes se unem: quando o vinho da Tora desperta o ahava raba
oculto e o une ao ahavat olam da contemplacio. Este 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 amor mais elevado a D'us, o “amor em deleites”, nunca se reveste nos dois amo-
res inferiores; contudo, ele desce quando estes se unem: quando o vinho da Tora
desperta o ahava raba oculto e o une ao ahavat olam da contemplacio. Este é o
significado dos olhos “vermelhos de vinho”, e o crescimento que se segue € o sig-

nificado 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 Yehuda: seus olhos sdo “vermelhos de vi-
nho” e seus dentes “brancos de leite”, sendo o vinho e o leite denominacdes da Tora. Comeca com trés
amores: ahava raba, um amor que vem do alto e arde por si s6; ahavat olam, um amor construido pela
contemplacdo do mundo e que, por isso, tem um oposto no mundo; e 0o “amor em deleites”, mais ele-
vado. Eles correspondem aos Nomes Mah, Ban e Av. Ban refina as centelhas caidas dos mundos inferi-
ores, e Mah, a divindade que néo precisa de refinamento, desce a Ban para refina-las novamente. Av, o
deleite de Atik revelado em Chochma, nao se reveste em nenhum dos dois, mas é atraido para baixo
quando eles se unem, assim como a béncio vem ap6s “macho e fémea”. A afirmacio do Talmud de que
“todo paladar que prova diz: ‘Para mim, para mim’” é a ascensdo de ambos os amores a Chochma,
provocada pelo vinho da Tora. Esse deleite é revelado no Shabat, mas somente por meio do esforco
que o precede: o ardor vermelho dos olhos, ao qual responde a luz branca que vem do alto. Por fim, os
dentes brancos representam as emocoes primeiro refinadas e depois iluminadas 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 o ahava raba, o ahavat olam e
o “amor em deleites”, mais elevado.

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

Ban caiu na quebra; Malchut de Atsilut, a “grande besta” cujo valor é Ban, refina as centelhas de Tohu todas
as noites, e entdo Mah as refina uma segunda vez.

3 Ahavat olam e ahava raba 15-7

Ban é o ahavat olam, o amor despertado por meio do mundo, que tem um oposto; Mah é o ahava rab4, a di-
vindade em sua esséncia. Mah se reveste em Ban, mas Av ndo se reveste em nenhum dos dois.
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4 Macho e fémea: como se atrai o amor em deleites

18-9

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

os abencoou” e no dossel nupcial.

5 Por que Av é o amor em deleites

110

O deleite de Atik é revelado em Chochma, o Nome Av, assim como uma nova percepc¢io proporciona deleite

a pessoa.

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

11113

A repeticio de “para mim” é a ascensdo de ambos os amores a Chochma, o paladar dos te'amim, provo-

cada pelo vinho da Tora, que revela o amor oculto.

7 O Shabat e o vermelho e o branco dos olhos

114-15

Av é revelado no Shabat, mas somente por meio do esfor¢o que o precede: o ardor vermelho que ascende

em direcao 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, assim como as emocdes examinadas no ventre de Ima; depois, o leite do crescimento

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

CONCEITOS-CHAVE

Ahava raba (grande amor) 727 737X

Amor a D'us que vem do alto e arde por si s0, enraizado na
centelha divina da alma; nada no mundo se lhe opde. Cor-
responde ao Nome Mah.

Ahavat olam (amor eterno) 071y Nanx

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

Amor em deleites 0°111yN2 737X

O amor mais elevado, a revelacao do deleite superno de
Atik em Chochma4; corresponde ao Nome Av e é atraido
para baixo quando os dois amores inferiores se unem.

Os Nomes Av, Sag, Mah e Ban 772 17”12 370 27y

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

Refinamento 717°2

Separar as centelhas caidas da mistura de bem e mal e
transforma-las em divindade; primeiro é realizado por
Ban e, depois, uma segunda vez por Mah.
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Mayin nukvin (aguas femininas) 1°3771 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 Do2yY

Os sinais de cantilacdo, também chamados de “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 778

Kéter, o nivel mais baixo do Emanador; Zeir Anpin con-
templa sua testa com ardor e recebe 370 luzes, e 150 no
rosto.

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

Yuds e vavs, foliculos e pelos, por meio dos quais a luz é
primeiro contraida e depois emanada; Aba atrai sua luz do
oitavo deles, notzer, cujas letras formam ratzon.
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A Tora como vinho e leite; trés amores
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Uma explicacio do que foi dito acima.

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

maamar — os amores a D'us e ovinho da Tora — e os explica com maior extensio.
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Para explicar as coisas ditas acima a respeito de [do versiculo] “Chachlili” etc.: Ora, a Tora é cha-
mada de vinho e leite, como esta escrito: “Vinde, comprai sem dinheiro e sem preco, vinho e leite.”
Para compreender isso, € preciso entender o tema dos dois niveis: ahava raba (grande amor) e
ahavat olam (amor eterno).

O versiculo explicado fala de vinho e leite, e a Tora é chamada por ambos os nomes, como 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: ahava raba, “grande amor”, e ahavat olam, “amor eterno”.
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Ahava raba é [o amor]| que vem do alto, pelo qual, espontaneamente e como consequéncia natural,
sua alma arde como uma fornalha em chamas; e ahavat olam é o amor que surge por meio da con-
templacdo. Ha ainda um terceiro amor, maior que ambos, chamado “amor em deleites” (ahava be-
ta'anuguim) etc.

Ahava raba é um presente do alto: a alma se inflama por si mesma, sem esforco. Ahavat olam é o amor que a

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

do Cantico dos Canticos que o maamar identificara com a revelacio do deleite supremo.
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Os quatro Nomes e o refinamento das centelhas
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Ora, sabe-se que ha quatro Nomes: Av (72), Sag (63), Mah (45) e Ban (52). O Nome Ban caiu na
quebra [dos recipientes], e o Nome Mah é aquele que o depura.

A Cabala fala de quatro formas de soletrar as letras do Nome Havaya, cada uma com um valor numérico di-
ferente: 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 separa e repara o que caiu.
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No entanto, primeiro Malchut (soberania) do Mundo de Atsilut (Emanacio), que é chamada o
Nome Ban, depura as 288 centelhas que estdo [nos Mundos de| Beria, Yetsira e Assia (Criacao, For-
macéio e Acao), etc.; depois, o Nome Mah é atraido para depura-las uma segunda vez, etc.

A depuracio ocorre em duas etapas. Primeiro, Malchut de Atsilut, a Giltima sefira do mundo mais elevado,

que também é chamada o Nome Ban, depura as 288 centelhas caidas e dispersas pelos trés mundos inferio-

res; depois, o Nome Mah desce e as depura uma segunda vez.
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A explicacao do assunto: é sabido que Malchut de Atsilut desce todas as noites aos mundos de Be-
ria, Yetsira e Assia para realizar os refinamentos. Como esta escrito no Zohar: “Mil montanhas, que
uma grande fera come, e as bebe num tinico gole”, etc.

Malchut de Atsilut desce todas as noites aos mundos de Beria, Yetsira e Assia para reunir e elevar as cente-

lhas que cairam ali. A imagem do Zohar de uma grande fera que come mil montanhas e as bebe num tinico

gole descreve isso: ela absorve tudo o que precisa ser refinado.

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



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

31321 ¥7°22 1PRIBI7 1901 IWROW NP LAANT 1PXIR 097210 UIRT 91 139 172 533 nna e
AR NAR 1990w ONIK 177272 ¥RT P20 NITPR 23 01K 970 00371y o

Explicacido: behemah (“fera”) tem o valor numérico de Ban (52); isto &€, Malchut de Atsilut, que refi-
na as centelhas de Tohu. Pois, quando as centelhas cairam nos mundos de Beria, Yetsira e Assia e
em Noga, tornaram-se uma mistura de bem e mal e ja ndo estavam no nivel da divindade; e Mal-
chut de Atsilut as refina, para que sejam transformadas em divindade.
A palavra behemah (“fera”) tem o valor numérico 52, o mesmo que Ban; assim, a fera é Malchut de Atsilut,
que refina as centelhas que cairam do Mundo de Tohu. Depois de cairem nos mundos inferiores e em Noga,

onde o bem e o mal estio misturados, as centelhas ja ndo sao divindade, e o refinamento as transforma no-
vamente em divindade.

SECAO 3 .- 15-7

Ahavat olam e ahava raba
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Por isso, o Nome Ban é chamado ahavat olam, pois olam (“mundo”) deriva do termo he’elem
(“ocultacao”); isto €, o amor que se revela a partir da ocultacio: antes da prece, ele estava oculto e,
depois, por meio da prece, revela-se.

O amor ligado a Ban é chamado ahavat olam, e olam (“mundo”) vem da mesma raiz que he’elem
(“ocultaciao”). Trata-se do amor que permanece oculto no coracio antes da prece e vem a tona por meio
dela.
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Conclui-se, portanto, que esse amor provém da contemplacéo etc. E ahavat olam também significa

que essa emocao e esse amor sio atraidos do nivel do mundo.

Como esse amor ¢é despertado pela contemplacio durante a prece, 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 &, por exemplo, como uma pessoa € levada a sentir amor 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; por meio disso, elavé a grandeza de D'us, bendito seja Ele, e dai lhe advém 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, ele apreende a grandeza de D'us
e passa a ama-Lo; o amor é real, mas algo no mundo o despertou.
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Este amor é chamado ahavat olam porque surge por meio de uma causa proveniente do nivel do
mundo. Do mesmo modo, no Alto, o refinamento das centelhas do Nome Ban, que refina em Beria,
Yetsira e Assia, € chamado ahavat olam, pois algo proveniente do nivel do mundo é refinado para
se tornar divindade, etc.

Este amor é chamado ahavat olam porque algo no mundo o causa. O mesmo ocorre no Alto: o refinamento

das centelhas por Ban nos mundos inferiores ¢ chamado ahavat olam, pois aquilo que pertencia ao “mundo”
é refinado até se tornar divindade.
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Isso nido ocorre com o Nome Mah, que é chamado ahava raba, pois o Nome Mah ¢é o nivel da divin-
dade em sua propria esséncia (ndo provém daquilo que foi refinado a partir do nivel do mundo,

como o Nome Ban, que refina Beria, Yetsira e Assia, e estes se incluem nele).

Em contraste, o Nome Mah corresponde a ahava raba, pois é divindade por direito proprio. O paréntese ex-
plica o contraste: Ban é divindade constituida daquilo que refinou dos mundos inferiores, que siao absorvi-
dos nele.
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Isto é, por meio da transformacdo do mal em bem, mencionada acima, que se inclui no Nome Ban;
por isso, € chamado ahavat olam, assim como uma pessoa se transforma por meio de milagres,

etc., como mencionado acima.)

A divindade de Ban surge ao transformar o mal em bem, razio pela qual é chamada ahavat olam, como o
amor de uma pessoa que se transforma ao presenciar milagres.
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E é ele [0 Nome Mah]| que refina o Nome Ban. E isto é semelhante a ahava raba. Pois ahava raba é,
por analogia, o amor que se inflama por si so; por isso ¢ chamada pelo termo “grande” (raba), uma
vez que também em ahavat olam existe “um em oposicio ao outro”.
E Mah que refina Ban, assim como ahava raba, o amor que se inflama por si s0, esta acima de ahavat olam. E
chamado “grande” porque ahavat olam tem um contraponto: como diz Kohelet, D'us fez “um em oposicao

a0 outro”; assim, um amor que provém do mundo pode encontrar uma for¢a contraria também proveniente
do mundo.
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Por isso vemos que, embora durante a oracdo a pessoa tenha sentido amor, que era ahavat olam,
ainda assim, depois, ocupa-se de assuntos mundanos, pois existe “um em oposi¢cao ao outro”, uma
vez que ambos pertencem ao nivel do mundo: este ¢ “mundo” e aquele 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

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

vra “mundo”.

R 170 O a9ynR 57IN31 10 IYTT O PR INEY NMIPYR PIZCIN NPTY 7AR N2 O7RYn
LT9YRDM 1U9ORM IRAW PRI 1N .917°2 2y XOW NIPYR

Isso nio ocorre com o nivel de ahava raba: como provém da propria centelha de divindade, ali ndo
existe “um em oposicio ao outro”, etc. Do mesmo modo, no Alto, o Nome Mah é divindade que nio
decorre de refinamento, como ahava raba, que vem por si s6 do Alto.

Ahava raba provém da propria centelha de divindade, por isso nada no mundo se opoe a ela. Da mesma for-

ma, no Alto, o Nome Mah ¢é divindade que jamais precisou ser refinada, como ahava raba, que vem por si so
do Alto.
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Ora, apesar de tudo isso, ahava raba, chamada Ma, reveste-se de ahavat olam, chamada Ban, para
realizar uma segunda depuracao etc. Mas o terceiro amor, chamado “amor em deleites”, que cor-
responde ao Nome Av, nio se reveste de modo algum, nem em ahava raba nem em ahavat olam

etc.

Embora Ma seja Divindade que nio necessita de depuracio, ainda assim desce e reveste-se de Ban para rea-
lizar a segunda depuracio; do mesmo modo, ahava raba reveste-se de ahavat olam. O terceiro amor, “amor

em deleites”, que corresponde ao Nome Av, jamais se reveste em nenhum dos dois.

SECAO0 4 - 18-9

Macho e fémea: como se atrai o amor em deleites
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No entanto, a descida do Nome Av, o amor em deleites, ocorre quando ahava raba e ahavat olam, o

Nome Mah e o Nome Ban, se unem; entao também fazem descer o Nome Av,

A maneira de fazer descer o Nome Av, o amor em deleites, é unir ahava raba e ahavat olam, Mah e Ban.
Quando os dois se unem, o Nome superior também desce.
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embora ele seja mais elevado do que ambos, etc. A explicacido do assunto é a seguinte: sabe-se que
em cada mundo — Atsilut, Beria, Yetsira e Assia — ha dez Sefirot, bem como mundos e heichalot
(camaras).

Isso ocorre embora Av seja mais elevado do que ambos. Para explicar isso, o Alter Rebbe recorda que cada

um dos quatro mundos contém dez Sefirot, além de “mundos” e “ciAmaras”, niveis que, como explica o para-

grafo seguinte, precisam ser refinados.
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Ora, as dez Sefirot sdo elas mesmas divindade, que nao precisa ser refinada; isso corresponde ao
conceito do Nome Mah, como é sabido. Mas os mundos e os recintos precisam ser refinados para
serem incluidos nas dez Sefirot, que sao divindade propriamente dita.

As dez Sefirot sao divindade e nao precisam de refinamento, como o Nome Mah. Os mundos e os recintos,
porém, precisam ser refinados antes de poderem ser absorvidos nas Sefirot.
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Isto ocorre por meio do refinamento de Ban, no qual sido incluidos os refinamentos dos mundos e
dos recintos; depois, o Nome Mah é atraido para revestir-se em Ban, a fim de refinar uma segunda
vez, etc. Este € o conceito da unido de Havaya [e] Elokim, que sdo o masculino e o feminino, Mah e
Ban.

Primeiro, eles sao refinados por meio de Ban, que absorve aquilo que foi refinado dos mundos e dos recin-

tos; em seguida, Mah desce para dentro de Ban, a fim de refinar uma segunda vez. Essa unido de Mah e Ban
€ a unido de Havaya e Elokim, o masculino e o feminino.
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Ora, esta escrito: “Macho e fémea Ele os criou, e os abencoou”, etc.; e o Zohar explica a razio: o

Santo, bendito seja Ele, nao repousa num lugar defeituoso, mas somente num lugar integro, etc.

A Escritura diz que D'us os criou “macho e fémea” e, depois, “os abencgoou”. O Zohar explica a razio: o San-
to, bendito seja Ele, repousa somente num lugar integro; somente o macho ou somente a fémea constituem

um “lugar defeituoso”.

TPY3Y) OMPAY TP M3 NN DOMIYR 97V 11T MINA 2 099%oNn AWROW C19n PIvm
.("12 09991 *°Man 03 7P OW X2 O7Y 11T D°IW 0°R3W N1R 1991 100 12 0103w 19NN

O conceito é que, quando dois niveis, masculino e feminino, se incluem um no outro, eles desper-
tam, por conseguinte, o nivel que é superior a medida de ambos (como no caso da chupa, na qual
entram o noivo e a noiva: como ambos, masculino e feminino, chegam [ali], também se revela ali
um nivel dos makifim [luzes abrangentes], etc.).

Quando o masculino e o feminino se unem, essa uniio evoca um nivel que esta além do alcance de cada um

deles. O paréntese da a chupa como exemplo: como 0 noivo e a noiva entram juntos nela, ali também se re-

vela algo dos makifim, as luzes abrangentes.

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/ 10
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Isto ocorre porque, quando o Nome Ban refina Beria, Yetsira e Assia, ele entdao os eleva como
mayin nukvin (“aguas femininas”) ao Nome Mah, que é atraido para baixo a fim de refinar, etc.

O processo funciona assim: quando Ban refina os mundos inferiores, ele eleva aquilo que refinou como
mayin nukvin, “aguas femininas”, termo cabalistico para um despertar de baixo; isso atrai o Nome Mah

para baixo, a fim de refinar ainda mais.
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E depois, quando ambos se revestem um no outro — o nivel da uniao de Havaya [e] Elokim —, tam-

bém é atraido para baixo o Nome Av, chamado “amor em deleites”.

Depois que Mah e Ban se revestem um no outro, constituindo a unido de Havaya e Elokim, o Nome Av, o
amor em deleites, também desce.
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E este é o significado de “Macho e fémea Ele os criou”: isto €, o masculino (dechar), o Nome Mah, e
o feminino (Nukva), o Nome Ban; e entio, “Ele os abencoou” significa a atracio de Chochma (sa-

bedoria), o Nome Av, chamado “abencoado” (baruch), etc.

O versiculo é interpretado desta maneira: “macho” é Mah, “fémea” é Ban, e “Ele os abencoou” significa a
atracio de Chochma, o Nome Av. Chochma é chamada baruch, “abencoado”; portanto, a béncio é Chochma

descendo até o par unido.

SEGCAO 5 - 110

Por que Av é o amor em deleites
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Ora, é sabido que a revelacido da Luz Infinita (Or Ein Sof) de Atika Kadisha (o Santo Antigo) esta no
nivel de Chochma (sabedoria) de Atsilut, pois ela esta em completa autoanulacdo (bitul). E Atik
corresponde, por assim dizer, ao nivel do deleite, etc.

Atika Kadisha, “o Santo Antigo”, € o nivel mais interior de Kéter, e sua luz é revelada em Chochma de Atsilut

porque Chochma esta completamente autoanulada e, assim, pode receber aquilo que esta acima dela. Em

termos humanos, Atik corresponde ao deleite.

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/ 11
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Como também vemos que a revelacido do deleite se da em Chochma: quando lhe chega um novo in-
sight proveniente do intelecto, isso constitui o aspecto da

A analogia humana: o deleite se manifesta na mente. Quando um insight novo surge para a pessoa a partir

de seu intelecto, ¢ um lampejo de sabedoria que emerge de sua fonte.
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revelacido de Chochma a partir de sua fonte, entdo ele sente um deleite maravilhoso, etc. Do mes-
mo modo, a revelacdo da Luz Infinita de Atik Yomin e Arich Anpin se da no nivel de Chochma de

Atsilut, que é o Nome Av.

Nesse momento, o pensador sente um deleite maravilhoso. Da mesma maneira, a luz de Atik Yomin e Arich
Anpin, os dois niveis de Kéter, é revelada em Chochma de Atsilut, que € o Nome Av.

219 RP®T DOX1IYNA TR 1T 190 2390 192 RITw NP C0omayna fanR 979 ow P 9

Por isso, o Nome Av é chamado “amor em deleites”: por ser a revelacao do deleite supremo. E e

precisamente por isso que se diz “amor em deleites”, etc.

Por isso, o Nome Av é chamado “amor em deleites”: é onde o deleite supremo é revelado. Portanto, as pala-
vras “em deleites” sdo exatas.

SECAO0 6 - 111-13

O paladar que diz “Para mim, para mim”
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E isto é [0 sentido de] “Chachlili einayim mi-yayin” (“Seus olhos estdo vermelhos por causa do vi-
nho”). E nossos Sabios, de abencoada memoria, disseram: “Chachlili: todo paladar (chech) que
prova diz: ‘Para mim (li), para mim (li).”” Ora, é preciso compreender a expressao duplicada “para
mim, para mim”.

0 versiculo diz que os olhos de Yehuda sdo chachlili, “vermelhos”, por causa do vinho. O Talmud interpreta

a palavra incomum como chech li li, “paladar: para mim, para mim”: todo paladar que o prova diz: “Para
mim, para mim.” O Alter Rebe pergunta por que “para mim” é dito duas vezes.

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/ 12
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Mas o ponto é que isto se refere as duas elevacoes dos dois niveis — ahava raba e ahavat olam, Mah
e Ban — para 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 sdo duas elevacoes: ahava raba (Mah) e ahavat olam (Ban) ascendem cada uma a Atik
Yomin e Arich Anpin. Elas alcancam esses niveis ascendendo ao Nome Av, Chochma, onde Atik e Arich sdo
revelados.
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E esta é [a explicacao 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) de Atsilut, chamado “palato”, o Nome Mabh, e € o

nivel dos te’amim (“sabores”),

“0 palato que prova” é Chochma de Atsilut, que a Cabala chama de palato. Chochma corresponde aos te’a-
mim, palavra que significa tanto “sabores” quanto os sinais de cantilacio da Tora.
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que pertencem ao Nome Av; como é sabido, ha quatro niveis — te’amim, nekudot, tagin e otiot (si-
nais de cantilacio, pontos vocalicos, coroas e letras) — correspondentes aos quatro Nomes Av, Sag,

Mah e Ban. E Chochma de Atsilut é o nivel de “o palato que prova”, isto €, o nivel dos te’amim.

Os te’amim pertencem ao Nome Av. A Tora escrita tem quatro componentes: te’amim (cantilacio), nekudot
(vogais), tagin (as coroas sobre as letras) e otiot (as letras), correspondentes aos quatro Nomes Av, Sag, Mah
e Ban; assim, os te’amim, o primeiro desses componentes, sio Chochma, o palato que prova.

o INONT 0ONYY N2 IR0 A AIYNN PINMT 29YIT DORM TR QTR DIPY° AR 17TV 119
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Assim como, por exemplo, quando uma pessoa prova algum alimento agradavel e doce, ela sente

prazer com isso, da mesma forma, no nivel dos te’amim de Chochma ha a revelacio de Atik, etc.

Assim como provar um alimento doce da prazer a uma pessoa, os “sabores” de Chochma contém a revela-
cao de Atik, o deleite supremo.

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/ 13
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E esta é [a explicacdo de] “o palato que prova”, o nivel de Av, Chochma, “diz: ‘Para mim, para
mim’”: este € o nivel das ascensoes de ahava raba e ahavat olam.

A frase do Talmud passa a significar: o palato que prova — Chochma, o Nome Av — diz “Para mim, para

mim”, porque os dois amores ascendem a ele.
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Ora, os olhos avermelhados (chachlili einayim) sao “do vinho”. Pois, por meio da “entrada do vi-
nho”, ovinho da Tora, “um segredo vem a tona”.
O versiculo diz que os olhos sio vermelhos “por causa do vinho”, e o Alter Rebe explica isso por meio do

dito: “Quando o vinho entra, o segredo sai.” Aqui, o vinho é o vinho da Tora, que revela o que esta oculto na
alma.
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O significado de “segredo” é a ahava raba oculta, que deve sair do ocultamento e chegar a revela-
cdo, de modo que a ahava raba, Mah, se revista na ahavat olam, Ban. E, por meio disso, ambas as-
cendem e sio incluidas em Chochma. E este é [o significado de] “Chachlili” etc., “do vinho”.

O “segredo” é a ahava raba oculta, que a Tora traz do ocultamento a revelacido, para que ela se revista na

ahavat olam, Mah em Ban. Unidas dessa maneira, ambos os amores ascendem e sio incluidos em Chochma;

é por isso que os olhos avermelhados sdo “dovinho”.
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Isto é: aquilo que “o paladar que prova diz: ‘Para mim, para mim’”, a ascensiao de Mah e Ban em
Av, isso é “do vinho”; pois, pela entrada do vinho da Tora, “um segredo vem a tona”: o revestimen-
to de Mah em Ban. E, por meio disso, despertam o Nome Av para que seja “o paladar que prova”
etc.

Assim, o “Para mim, para mim” do paladar — a ascensao de Mah e Ban em Av —vem “do vinho”. O vinho da

Tora traz a tona o segredo, o revestimento de Mah em Ban, e isso desperta o Nome Av para ser o paladar que

prova.

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/ 14
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O Shabat e o vermelho e o branco dos olhos
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Ora, o nivel desta revelacido do Nome Av ocorre no Shabat, que corresponde ao intelecto (mochin)
de Aba (Chochma). Isto e, a revelacido e a atracdo do deleite supremo, o nivel de Atika Kadisha,
para o 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 atraido para Chochma.
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Como esta escrito: “E chamaras o Shabat de deleite”: atrair e chamar o deleite para Chochma, etc.
E, como esta escrito em outro lugar, a respeito da afirmacdo de nossos Sabios, de abencoada me-
moria: “Quem recita Vayechulu no Shabat é como se se tornasse parceiro do Santo, bendito seja
Ele, na obra da criacao”, etc.

Isaias chama o Shabat de “deleite”, e o Alter Rebe interpreta “chamaras” como atrair o deleite para Choch-

ma. Ele acrescenta o ensinamento talmtdico, explicado em outro lugar, de que quem recita Vayechulu, a
passagem sobre a conclusio da criacdo, no Shabat é considerado parceiro de D'us na criacéo.
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E esta também é toda a intencao da alimentacdo no Shabat: atrair 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.”

A alimentacio no Shabat tem o mesmo proposito: atrair Atik, o deleite, para Chochma. Mas os Sabios disse-

ram que se come no Shabat somente quando se esforcou na véspera do Shabat: o deleite depende do esforco
que o precede.

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/ 15
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E este é [o significado de] “Chachlili einayim” (“olhos vermelhos”), etc. A explicacido é que ha dois

aspectos nos olhos: primeiro, a vermelhidao e o brilho dos olhos; segundo, o branco dos olhos.

Esse esforco é o que o vermelho dos olhos representa. Os olhos tém dois aspectos: o brilho vermelho e o

branco; o paragrafo seguinte explica cada um deles.
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Ora, a vermelhidao corresponde ao nivel de fervor e chamas de fogo: “contemplar a gloria do Rei”,
como esta escrito: “Afasta de mim os teus olhos”, etc., pois eles O incendeiam com chamas de
amor, como é sabido.

O vermelho dos olhos representa o fervor, as “chamas de fogo”, o desejo ardente de “contemplar a gloria do

Rei”. O Zohar interpreta o versiculo “Afasta de mim os teus olhos” como dizendo que esses olhos O incen-
deiam com chamas de amor.
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E, de modo semelhante, esta explicado na Idra Raba: quando Zeir Anpin (os atributos emocionais)
contempla a testa de Arich [Anpin], recebe 370 luzes; e, no rosto, 150 luzes, como esta escrito: “Se
o ninho de um passaro (kan, 150) vier ao teu encontro”, etc.

A Idra Raba, uma secio do Zohar, descreve o mesmo fendmeno no alto: quando Zeir Anpin contempla a tes-

ta de Arich Anpin, recebe 370 luzes; e, no rosto, 150 luzes. O nimero 150 é indicado no versiculo “Se o ni-
nho de um passaro (kan) vier ao teu encontro”, pois as letras de kan somam 150.
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A questido é que Arich Anpin, que é Kéter (a Coroa), constitui o nivel inferior do Emanador, en-

quanto Zeir Anpin é a fonte dos mundos de Beria, Yetsira e Assia. Por isso Zeir Anpin é chamado

“mundo” (olam), como esta escrito: “O mundo (olam) é construido por meio de Chessed”, etc.
Arich Anpin, Kéter, é o nivel inferior do proprio Emanador, ainda parte da fonte e nio daquilo que é emana-

do; ja 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”.

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/ 16
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Por isso, Zeir Anpin arde com o desejo de ser incluido no alto, na Luz Infinita (Or Ein Sof), no nivel
de Arich Anpin, etc. (Da mesma forma, o servico do homem aqui embaixo é “contemplar a gloria
do Rei”: “Meus olhos estao sempre voltados para D'us”; isto €, o fervor que ascende de baixo para

cima, e que se da especificamente por meio dos olhos.)

Como Zeir Anpin é “mundo”, arde com o desejo de ser absorvido na Luz Infinita de Arich Anpin. O paréntese
apresenta o paralelo humano: o servico da pessoa de “contemplar a gloria do Rei”, “Meus olhos estio sem-

pre voltados para D'us”, € um fervor que ascende de baixo, e se da especificamente por meio dos olhos.
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E é isso que representa a vermelhidio nos olhos: ela indica fervor e chamas de fogo, etc. E, por
meio do olhar fervoroso de Zeir Anpin, o fluxo é entao atraido de Arich Anpin para Zeir Anpin.

Esse fervor é representado pela vermelhidao dos olhos. Como Zeir Anpin olha para o alto com esse fervor,
em seguida um fluxo de luz desce até ele, vindo de Arich Anpin.
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Como esta escrito: “O olho de D'us esta voltado para os que O temem”, etc. (Isto é, porque primei-
ro comecou com “Meus olhos estdo sempre voltados para D'us”, que é o fervor que ascende de bai-
X0 para cima. E isso corresponde a “Quem trabalhou na véspera do Shabat”, etc. Por meio disso, a
luz do fluxo é entéo atraida de cima para baixo, para que haja “o olho de D'us”, etc.)

Este é o sentido de “O olho de D'us esta voltado para os que O temem”: o olho de D'us se volta para a pessoa

porque primeiro ela voltou os olhos para D'us. Isso corresponde ao esforco da véspera do Shabat, que mere-
ce a refeicao do Shabat; por meio dele, a luz desce do alto.
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E este é o significado das 370 luzes ou das 150 luzes que Zeir Anpin recebe de Arich Anpin, isto é, o
fluxo que vem do alto, etc., que corresponde ao olho branco, como esta escrito na Idra Raba (fol.
129b e fol. 136b): “E sdo lavados na tnica brancura do bom olho”, etc.

As 370 ou 150 luzes que Zeir Anpin recebe sio esse fluxo que vem do alto, o branco do olho. Como diz a Idra
Raba, os olhos de Zeir Anpin sdo lavados na brancura do “bom olho”, o olho de Arich Anpin.
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Ora, avisido pertence a dimensio exterior (chitsoniyut), ao contrario das demais faculdades, como
a faculdade da sabedoria (Chochm4i) ou os atributos emocionais (midot), etc. E a razdo é a

seguinte:

A visdo é uma faculdade exterior: ao contrario da sabedoria ou das emocdes, ela nio incorpora na pessoa
aquilo que vé. O Alter Rebe agora explica por que a ligacdo com Arich Anpin se da por meio da visao.
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pois [Zeir Anpin] contempla a fronte de Arich Anpin e, depois, recebe de la a revelacido da luz; nio
é possivel recebé-la senio por meio davisiao, que vem de fora e nao penetra no interior.

Zeir Anpin contempla a fronte de Arich Anpin e recebe luz de 1a; uma luz tio elevada so pode ser recebida
por meio davisio, que permanece do lado de fora e ndo penetra no interior. Aquilo que esta além das facul-

dades interiores de um ser pode ser visto, embora niao possa ser contido.

SECAO 8 - 116-18

O branco dos dentes: refinamento e crescimento
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“E alvos os dentes”: ora, os dentes refinam etc. Este € o nivel da gestacdo (ibur) 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 escrutina-los [para ver] se ha neles
alguma mistura etc. E isto é “no ventre de Ima” etc.
A segunda parte do versiculo, “alvos os dentes”, diz respeito 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 contempla as emocoes e as examina atentamente para ver se algo estranho esta mistu-
rado nelas.
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E acima, em Zeir Anpin, ha “trés incluidos dentro de trés” etc.; aquilo que foi refinado torna-se At-
silut e divindade, e os residuos sao repelidos 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 contraidos, de modo que trés ficam contidos nos outros trés. Nesse estagio, aquilo que é refinado
torna-se parte de Atsilut e da divindade, os residuos sio rejeitados, e 0 mesmo processo prossegue até os ni-
veis mais elevados.
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E depois ocorre o crescimento por meio do leite que vem apos o nascimento; esse crescimento
consiste em que luz e forca vital sdo atraidas para baixo, para que os atributos emocionais (midot)

sejam luminosos e claros etc.

Depois do nascimento, vem o crescimento por meio da amamentacao, pelo leite. Luz e forca vital sio atrai-

das para as emocoes, para que elas brilhem e se tornem claras.

TR 0°139 IR 1777 17720 NYWAY 2900 1on 00129 DOyl anty Downw ooiew 1291 1 18
219 wawa?Y MIRTD PO

E isto é [0 significado de] “e branco de dentes”: os proprios dentes tornam-se brancos em virtude
do leite; pois, no momento da depuracio, ainda nao siao brancos, uma vez que a pessoa esta ocupa-
da em observar e examinar atentamente, etc.

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

sendo depurados, observados e examinados atentamente, ainda nao sao brancos.

13 97179°2 MR 02 WO 10 0°7ORMY 09120 WYIR 0O 127 97RWH MALP NI°N3 KIM

E este € o nivel de katnut (pequenez), ao contrario do que ocorre com “branco de dentes”, [quando

os dentes] ja se tornaram brancos e luminosos, etc.; pois ha depuracio apos depuracio, etc.

A etapa da depuracio é katnut, “pequenez”, o estado imaturo. Dentes brancos representam uma etapa pos-
terior, quando as emocdes se tornaram brancas e luminosas: uma depuracio que vai além da primeira.
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E tudo isso se da por meio de “Tu abres a Tua mao (yadecha)”: este € o nivel dos treze tikunim
(adornos) da barba, que sao yuds e vavs, pelos e foliculos; pois Aba (Chochma) recebe vitalidade do
oitavo mazal, notzer, [cujas]| letras [formam] ratzon (vontade), etc.
Tudo isso se da por meio de “Tu abres a Tua mao”, cuja palavra para “Tua mao” é lida como “Teus yuds”. Re-
fere-se aos treze adornos da barba de Arich Anpin, constituidos de yuds e vavs, os pelos e os foliculos de

onde crescem; Aba, Chochma, recebe vitalidade do oitavo deles, 0 mazal chamado notzer, cujas letras tam-
bém formam ratzon, “vontade”.

I 21N P RARY W3 DY RAK IR wRnw RIR N0 Y RIT N0 010 97 03 137 Ay o

15 oyn mPynbw 1127 19IN2 mhanm P

E, por meio disso, surge vontade também “para todo ser vivo”, etc. E isso se da por meio da Tora,
Aba, pois se atrai a luz de Aba sobre a propria alma; e Aba recebe vitalidade do oitavo mazal, como
mencionado acima, revelando-se dentro dela [da alma] uma vontade que esta muito acima, etc.

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

da Tora, que é Aba: aquele que estuda atrai a luz de Aba para sua alma e, como Aba recebe vitalidade do oita-
vo mazal, uma vontade proveniente de uma esfera muito elevada revela-se dentro da alma.

PRI LRMIA T RDR KX 1°K) 109 01D P2 INT DITAZ KIT T 0D PN T S
:97 7Y 113 MW NOWNRI KT

E a analogia dos yuds e vavs: o yud € o tsimtsum (contracdo) da luz na pele do rosto, que a cobre
[de modo] que ela so sai por um foliculo; e o vav é a extensio dos pelos, etc. E basta isso para quem
compreende.

Os yuds e vavs sdo uma imagem extraida do rosto: o yud é a luz retida sob a pele, que a cobre e so0 a deixa

sair por um foliculo; e o vav é o pelo que se estende para fora dele. O texto termina com “basta isso para
quem compreende”.
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NA AVODA

O maamar extrai seu ensinamento de “quem se esforcou na véspera do Shabat comera no Shabat”: o ardor
da propria pessoa, “Meus olhos estio sempre voltados para D'us”, é o que atrai “o olho de D'us”, a luz que
vem 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 o ahava raba oculto da alma e o une aquele amor; juntos, eles atraem o amor em deleites. Por
meio da Tora, também, a pessoa atrai a luz de Aba sobre sua alma, de modo que nela se revela uma vontade
proveniente de muito acima.

PERGUNTAS PARA CONVERSAR

1. Por que o ahavat olam tem um oposto, de modo que a pessoa pode voltar-se para assuntos mundanos de-
pois de rezar, enquanto o ahava raba nio tem?

2. Se o amor em deleites nunca se reveste nos amores inferiores, como a unido do ahava raba e do ahavat

olam pode atrai-lo para baixo? O que o dossel 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 é revelado ali?

4. Como o esfor¢o que precede o Shabat se relaciona ao vermelho e ao branco dos olhos, e as expressoes

“Meus olhos estiao sempre voltados para D'us” e “O olho de D'us esta voltado para os que O temem”?

5. Por que a luz de Arich Anpin deve ser recebida pela visdo, uma faculdade exterior, em vez de pela mente
ou pelas emocoes?
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FONTES E REFERENCIAS

Notas

PARAGRAFO 1

1 B»a DY 1IN0

A nota registra que outra transcricido (hanacha) desta ex-
plicacdo esta impressa ali, permitindo ao leitor comparar
uma segunda anotacdo do mesmo ensinamento.

A NOTA DA KEHOT

TT9IR®AD U8R 2,00 NpR NTIpHa .10 'Y F7OPN BPII02 NN MmN

.T2ymn ARAM 127 1R 09 NANR MAnR 2 Iy

PARAGRAFO 2

2 sovoan

A béncao de Yaakov a Yehuda: “Seus olhos sdo vermelhos
(chachlili) de vinho, e seus dentes sdo brancos de leite.”
Este é o versiculo que 0 maamar anterior 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)

3 no3 X193 13w 197

Isaias convoca todos os que tém sede a virem as aguas e
comprarem vinho e leite “sem dinheiro e sem preco”. O
Alter Rebe cita isso para mostrar que a Tora é chamada
tanto de vinho quanto de leite.
Isaiah 55:1°X:1”1171°yw”
192W 1573 193K) 192 157 10D 127K WK 012 197 RNETED i
1291 172 7R K192 ApaXiva
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) « IPS 1917 (Public Domain)
A NOTA DA KEHOT

X,y

4 D°212yna NanAN

“Como és bela e como és agradavel, amor em delicias.” O
maamar toma a expressio “amor em delicias” como o
nome do amor mais elevado, acima de ahava raba e aha-
vat olam.

Song of Songs 7:71:"1 02w W
:0°11YN2 MR NRYITIM N°R2"an
Quao bela e quio deleitosa és, 6 amada, em teus deleites!
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
5 5711 %Y 7IN2

A nota da Kehot remete a onde isto é explicado mais a fun-

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

do: Maamarei Admur HaZaken 5565.
A NOTA DA KEHOT
ifei gl 1°°%n 2,30 npn n”1.7‘?: 0P’y 170pn »n¥Ad2 NANR Anan
L1292 1IR3 127 720X 0919 NAAR MAR 2 1°1y2

PARAGRAFO 4

6 M v

A nota da Kehot remete a esta passagem do Zohar sobre a
grande besta que devora mil montanhas. O Alter Rebe in-
terpreta a besta, behemah, cujo valor numérico equivale a
Ban, como Malchut de Atsilut, que absorve e depura o que
ha nos mundos inferiores.

Zohar I, 18b2a ,n> x”mt

A NOTA DA KEHOT
.X”Y0 17 .2 ,11° K711 IRT

7 NTM RYOR32 112 MOAWY 7127 702 A9ORT PPIY PN

Um segundo lugar indicado pela nota da Kehot (no rodapé
da pagina) a respeito da besta que come mil montanhas e
as bebe de um s6 gole; aqui, 1é-se isso como a depuracio
realizada por Malchut de Atsilut.

Zohar, Vayechi 16:109-17:1205”p:1”>-1”p:1"0 1,711 7120

PARAGRAFO 6

8 R aw N
A fonte da Kehot para estas palavras (a nota esta abaixo).

A NOTA DA KEHOT
y7%Y .0°01970 992 17D

9 YUINY NS

Or HaTorah é a coletinea de maamarim sobre a Tora do
Tsemach Tsedek.
A NOTA DA KEHOT
JIP°RY OM118 8 NIRRT

10 T nmye

Kohelet diz que D'us fez “isto em oposi¢do aquilo”, colo-
cando cada coisa ao lado de sua contraparte. O Alter Rebe
aplica isso ao amor olam: como esse amor vem por meio
do mundo, o mundo pode produzir uma atracio contraria,
ao passo que o ahava raba nio tem tal contraparte.

Ecclesiastes 7:147":1 noip

ey ng'm_ay? MR 03 AR7 Ay 09 2wl W 2w o2
TIIRM 1POR DIRT R¥N? RPY N72777Y 0°PK7

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)
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PARAGRAFO 9

" ON92 7231 9ot

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

K72 1231 731 INK K72 072X 0732 1732 DTXD NN D7P2K X7
Halghe

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) « JPS 1917 (Public Domain)
A NOTA DA KEHOT

.19 ,X NPwRA3

12 QNN 992°1 4872 73p1 99t

“Macho e fémea Ele os criou, e os abengoou, e chamou o
nome deles Adam.” As palavras citadas aqui aparecem
exatamente nesta forma neste versiculo; o Alter Rebe in-
terpreta “macho e fémea” como Mah e Ban, e “os abenco-
ou” como a transmissao do Nome Av.

Genesis 5:2°2:°71 NYWRI2
X727 0P DT DRYTNX K7p7 BOK 7130 BX12 1390 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) « JPS 1917 (Public Domain)

13 N5 9NN KON . . 9 KD 772107 . L 2 N

A nota da Kehot refere-se a esta passagem do Zohar, que
ensina que o homem foi feito segundo o padrio da Gloria
superior, para que a Gloria inferior fosse completa em to-
dos os aspectos. O Alter Rebe baseia-se neste principio de
completude para explicar por que a bén¢ao vem somente
quando macho e fémea estao unidos.

Zohar II, 155ax ,mp 27m
A NOTA DA KEHOT
22,11 WK ,MIP 270 KT

14 N2IPW INN2 NN N30 N2 W KD

Um segundo lugar citado pela nota da Kehot: aqui o Zohar
diz que as béncaos superiores repousam somente num lu-
gar integro, razao pela qual uma mesa nio deve ser deixa-
da vazia. No maamar, o lugar integro é macho e fémea
unidos e, assim, “Ele os abencoou”.

Zohar, Terumah 52:565-53:572-77”0pn:2”1 ™10 M 790
27yPn:3”a

PARAGRAFO 10

15 D°212yNn2a NanAN

A expressido “amor em deleites” provém deste versiculo. O
Alter Rebe explica que o Nome Av é assim chamado por-

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/
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que Av, Chochma, é a revelacgio do deleite superno.
Song of Songs 7:7°1:t 0*°wi W
:DPMIYNI TR DNHYITTIH NODT

Quao bela e quio deleitosa és, 6 amada, em teus deleites!
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAFO 11

16 7o QoY 9ooan
Yaakov abencoa Yehuda: “Seus olhos estdo vermelhos de
vinho, e seus dentes, brancos de leite.” O maamar explica
agora a primeira metade do versiculo.

Genesis 49:1227:0"n N*WR12
:2970 0371271 177 0Py 270N
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)

17 o5 55 TN QYIVT 70 0 Yevean

O Talmud interpreta chachlili como “todo paladar que o
prova diz: ‘Para mim, para mim.’” O Alter Rebe entende o
“para mim” repetido como as duas elevacoes de ahava
raba e ahavat olam.
Ketubot 111b:171:2 X™p n21n>
32 1R IMRA RRYY MDY i TINPR — MR AR TRRA KLY
IR inYivY 0 9 1 0oy PPon” niv Tmbn — oyv
0% TINPR — 197 °K 0°IR1PY D7 01YI7 NKA Rpy Y Y
POPIY 1277 KPR PDOPY 1277 170 PR 722 03w 137

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

PARAGRAFO 12

18 % %5 TN QYT 70 0D

A nota da Kehot apresenta a leitura talmuadica de chachlili:
“todo paladar que o prova diz: ‘Para mim, para mim’”.
Aqui, o Alter Rebe identifica esse paladar com a Chochma
de Atsilut.
Ketubot 111b:171:2 X*p n21n3
32 1R IMRA KRR 2IMI0” i TINPR — MR AR TRRA KR
IR InYinY 0 P 1 0oy PPon” nit Tmbn — oyv
Y2 TP — 1127 AR D°IPTPY 11D 0°YI7 INRA KR 0P 0P
201 1277 KPR "DO3W 1277 R0 OX 770 01w 1271

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
A NOTA DA KEHOT

D TR 7O PURAY X LYY 2 77D N ATIIR XY .2 ,800 NN
L2957 o 2 WYY 07D T

19 PR PIY PENT ON

Me’orei Or é um léxico alfabético de termos cabalisticos; a
nota cita sua entrada sobre Chochma de Atsilut ser cha-
mada de “palato”.

A NOTA DA KEHOT

kalahyalal D’DT’P5H 9802 AR .3 L,K° LK 0 92712 n”w‘? .29, R™MIRND

P TY 373n
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Conforme a citaciao da nota, Me’orei Or diz ali: “Te’amim,
no mistério de Atik e Arich, o nivel de Av”, a mesma rela-
¢do estabelecida neste paragrafo.
A NOTA DA KEHOT
19°%7 OW 2°N1 7°K°21 .727Y N2 PR PUNY TI02 DORYL” o1 0 R7MING
SYPN’2 Y 170 RARY NIRRT KRN0 WY n»ys

21 PPNy M99 QW WS A2 DAYV
A respeito desta ideia de que Atik se revela nos te’amim de
Chochma, Or HaTorah escreve, conforme a citacdo da
nota: “Talvez esta seja [a explicacdo de] ‘Ensina-me bom
discernimento e conhecimento’, o sabor oculto”, relacio-
nando o “bom discernimento” do versiculo ao deleite
oculto revelado em Chochma.

A NOTA DA KEHOT
oYy °1TA% NYT OYL W AT U9 0D AypP’a Yy 1 970 Mnw N”NINa
.3,1 979 102 IR .70

PARAGRAFO 13

22 o°1%y *2°9on
“Seus olhos estdao vermelhos de vinho.” Aqui, o Alter Rebe

explica as palavras “de vinho” como o vinho da Tor4, que
traz o amor oculto a luz.

Genesis 49:1227:0"1n N"wR12
2290 D221 17 0Oy V2900
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

23 21y naw® nRIpY
“E chamaras o Shabat de deleite.” O Alter Rebe interpreta
“chamar” como atrair o deleite de Atik para Chochma.

Isaiah 58:13x™:n717°yw°

3y nW? DRI wTR oP2 9300 niwy 9931 NIwn WX
137 727T) 7320 KISHR TR Ny AT T390 1 TR

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

0y
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O Talmud ensina que quem reza na véspera do Shabat e
recita Vayechulu é considerado parceiro do Santo, bendito

likuteitorah.com/pt/torah-ohr/vayechi/5/
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seja Ele, na obra da criacéo. O texto menciona que essa re-
citacdo é explicada em outro lugar.
Shabbat 119b:2°2:2 v°p naw
27¥2 29ENn TM 1PUER 7 12 YYINY 027 RIOKY KDY IR
N2V 27y32 PPBnn P2 :R1INT 27 I0KRT 7191977 i 8 nav
M2 ITRI? AMY T2y ORD 2037 PR 17¥R 719197 IR
XPR "1P12717 "R PR — M1 MRIY L IPWRI2 Ayna XIn
TI2727 SRR — APYRD MDOTIW 173 PPN 27 MR PN
Myl ooy

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
A NOTA DA KEHOT

2,21 R 970 NPWRA2 NIRRT .2 ,0°%p Naw

25 WUy MvY "n

A parabola do Talmud: quem se esfor¢cou na véspera do
Shabat comera no Shabat; e quem nio se esforcou, de
onde comera? O Alter Rebe aplica isso ao esforco dos dias
da semana, que deve preceder o deleite do Shabat.
Avodah Zarah 3a:10:X *3 77t 1712y
17?2 MR LTIRYN WX P Jan 0%y PY 91927 DR 1nN
,NIW32 P> N2Y 22 MY on 10PIYaY 0°0IY XN T2 WITRI
MR 12 72 2Y X KDY 7N3W3 PIX° 127 N2 2192 M0 XYY on
ADIR Y1 197 ANy 12101 ¥ W PR
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
A NOTA DA KEHOT
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26 o°1°y "5°5on
“Seus olhos estdo vermelhos de vinho.” O Alter Rebe agora
relaciona o vermelho dos olhos ao esfor¢co que precede o
Shabat.

Genesis 49:1227°:v"1 N°wR12

12700 DI T oY 22720m
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)

PARAGRAFO 15

27 57231 9°°Y °201

“Desvia de mim os teus olhos, pois eles me dominaram.”
O Alter Rebe interpreta os olhos da amada como o fervor
que se eleva a D'us.

Song of Songs 6:5°71:" 0w W

STYPITTIR WONY DY 7Y TP 2320007 DIV T 102y 200

Desvia de mim os teus olhos, pois eles me venceram. Os

teus cabelos sao 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

a,ernw
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A nota da Kehot remete a esta passagem do Zohar, que ex-
plica “Desvia de mim os teus olhos” como olhos que O in-
flamam com chamas de amor. O Alter Rebe a emprega
para explicar a vermelhidao dos olhos, o fervor do amor.

Zohar I1II, 84ax ,70 »’m

A NOTA DA KEHOT

WA N7IPRa RN R0 2 ,TYW .2 10 01 NPTIRDY LK ,TR UM
.0°3%° J°2°¥ D3 *N°YA 1197 37 1770

29 97IN2 INAR

Ao explicar “Saiam e vejam... a coroa”, Likkutei Torah cita
este paragrafo: Zeir Anpin contempla a testa de Arich An-
pin e recebe as 370 luzes somente por meio da visdo, que
permanece exterior.

Zohar II1, 128b2 ,n3p
A NOTA DA KEHOT
JIRSR 19°%7 X L0 Y nMpha X L,Wap .2, N0 AU

30 7173 PP Papn ToINT RAEH2 PON0R KT

A nota da Kehot remete a esta passagem da Idra Raba so-
bre Zeir Anpin contemplando a testa de Arich Anpin. O Al-
ter Rebe a emprega para mostrar que a luz de Arich Anpin
vem em resposta ao olhar de Zeir Anpin.

Zohar, Idra Rabba 6:25-7:371%:1-71”:1 X237 RVTR ,777171 790

31 199173 7P %382
A nota da Kehot remete a Zohar III, 135b para estas
palavras.

Zohar 111, 135ba ,7%p »»mt
A NOTA DA KEHOT
STB KRR W MY 2,790 A7 IR

32 197773 7P 2°382)

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
luzes da testa como o fluxo que Zeir Anpin recebe.

Zohar, Idra Rabba 23:167-24:177-170p:3”> X237 RIIXT 9717 790
PYp:Td

33 1977173 37P 2°02) P YW

A nota da Kehot cita Etz Chaim, Portao de Arich Anpin, ca-
pitulo 14, sobre as 150 luzes. Ali, o Arizal explica que, das
370 luzes do rosto de Arich Anpin, Zeir Anpin recebe ape-
nas 150, assim como aquele que nao consegue contem-
plar a testa de Arich Anpin, mas apenas seu rosto, e relaci-
ona isso a “Se um ninho de passaro (kan) te aparecer dian-
te de ti”.

Sefer Etz Chaim 13:1477:3” 01 vy

"1DIRT XITIX LWANK °RANI 773P RITR 13117 179171 7°wh 11y

5”3 071 02133 (D) N2 123 77021 21101 "NYRY PRvY KA1 YU

YWY IO TN PN YR W AT 0 DU Y RITOR P YUY

73°37 D YW DINR PR O KIART YUw NN 71020 78 M

LW WO WK TPONIR ROTW 73037 T80 00310y 0°192 0°0ann on
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ooaPhYn 07192 0w 07D NTMX OVR NPT M
NPMR Q7K TI02 TURIR OW 72w URO B 11037 TR oovannn
... 7991 177910 O RAR DW 3 P71 1NN YUY R0RTA 0P

Sefer Etz Chaim (Public Domain)

2MBE P K7 0D

“Se um ninho de passaro te aparecer diante de ti pelo ca-
minho.” A palavra kan, “ninho”, equivale a 150, e o Alter
Rebe a interpreta como uma aluséo as 150 luzes.

Deuteronomy 22:6:27> 0°127
07873 X DN PIRTTPY X P¥P22 7772 17307 IBTIR K12 02

:D’J;:tl"?}] jah] npn~XY 7%y iR n’mprszl"?y ng" oxMm
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

21,25 0"137

m12° 7O Oy

“O mundo se constroi pela bondade.” O Alter Rebe a cita
para mostrar que Zeir Anpin, cujos atributos comecam
com a bondade, é chamado “mundo”.

Psalms 89:3"3:0"0 0°2°11n

{073 ANNY 120 DY 7322 700 0P "RTRRD
Pois eu disse: «Para sempre esta edificada a misericordia;
nos proprios céus estabeleces a Tua fidelidade».

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
A NOTA DA KEHOT
3,02 0°%7n

9N TN Y
“Meus olhos estao sempre voltados para D'us.” O Alter

Rebe interpreta isso como o fervor de uma pessoa que se
eleva de baixo, através dos olhos.
Psalms 25:157°0:7173 0°2°11n
9937 NYIR ROBPRIT 2D 179K TR Y
Meus olhos estio sempre voltados para D'us, pois Ele tirara
meus pés da rede.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

A NOTA DA KEHOT
0,75 8°%n

PRIOR Y
“Eis que o olho de D'us estd voltado para os que O

temem.” O Alter Rebe interpreta isso como a luz que vem
do alto em resposta aos olhos voltados para D'us.
Psalms 33:187>:3*% 0°%°1n
37O DPMNR PRYOR N Y 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
. ,3% 0°%n
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Zohar,

Naw 29y2 MvY °n

“Quem trabalhou na véspera de Shabat comera no
Shabat.” Aqui, o trabalho é o fervor de “Meus olhos estdo
sempre voltados para D'us”, que atrai a luz do alto.

Avodah Zarah 3a:107:X °2 7171 7712y
17?2 MR .MIRYN WX NP 1R 0PIy B 3137 DY 1nK

,N2W3 PR N2Y 37¥3 MI0Y "» 1021YIY Dowiv X N2 WiTRa
VSR 12 7D 23 AR RPN 2N3W3 YIX° 1277 NY 11y3 MY KPY

ADIR Y1 197 ANy 12301 7P W PR
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

(C2979p 7721°2 ¥7APT) IR WIURD L L PN YW
Pelach HaRimon cita este maamar e observa numa nota
que a Idra Raba nio afirma isso explicitamente nos folios
citados, mas apenas por implicacdo (128b, 129a-b, 135b e
136), e que a formulacio foi extraida do Shaar HaZivugim
do Etz Chaim, capitulos 7-8, onde o tema é explicado
extensamente.

A NOTA DA KEHOT

INDT RDR Y72 OW 77311 T I0R7 X321 20W Y M 10 nhna
Ry 0”9p AT 27y 179p 172 DW IRIINW 71 1377 K929 KPX onn 03
D DO YW 17YA 77N Y WABNIw M PR Ca 1R m
TR 9737 RYINDY XD IRIANAT DO N0 L, D npbl awnw m
D N7IPP2°3) DMIPD Y RD 17921 WY 27D T MIRY TPIP0 RVR RVIRND3
PTARTR Y PRAY 7MY (27Y 2% A7) 7 MK Myon 23 " av7 oyon

.ow 9oy . (aw n7ana

N2V N2°¥T X117 712 170NN

O proprio texto cita aqui o Idra Rabba (129b) a respeito da
brancura do bom olho. Pelach HaRimon, citado na nota da
Kehot, observa que o assunto aparece ali por alusio, e ndo
explicitamente.

Zohar, Idra Rabba 8:50-9:63270:"0-"1:’1 X27 R1TX 7717 190

N2V N2°YT X117 TH2 170NN

A segunda passagem que o texto cita no Idra Rabba (136b)
a respeito das luzes banhadas na brancura do bom olho: o
fluxo de Arich Anpin para Zeir Anpin.

Idra Rabba 28:199-29:209%27 XITX7
©*:073-L73P:N"D
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PARAGRAFO 16

42

201 7271
“E seus dentes brancos de leite.” O maamar volta-se agora
a segunda metade da béncio de Yaakov a Yehuda.
Genesis 49:1227°:1"1 N°wR12
2900 DOY12 70 DY 2700
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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“E seus dentes, brancos de leite.” O Alter Rebe explica que
os dentes se tornam brancos por meio do leite, o cresci-
mento que vem ap0s o refinamento.
Genesis 49:1227:1"1 N°wXR12
12900 DO3Y-1271 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)

TN T AW . . TP AR MDY K1 9o

“Abres a mao e satisfazes todo ser vivo com vontade.” O
Alter Rebe interpreta “Tua mao” como os yuds dos treze
adornos, e “vontade” como a vontade que é atraida do oi-
tavo mazal.

Psalms 145:1610:171np 0°9°10

7387 °0722% yoatrmt 970 nR nnin

Abres Tua mio 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°t 97171 *1pn

IR PNPNIR 132N NNR ATRPY RAORY TR CTIP R TN
1937 °n 907 yhamy 970 nR o (v P o°%nn) o 7t

IR SANTAR® 1 PR AT R‘?N 72 PN oR AMINPIRY

P PNTAR 793 MASY KT AN KT RYPI2 PAABNN X
AT 1ZGIN? 790 N ATRT YO0 0Y T UM, YRR ION

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

A NOTA DA KEHOT
7781 OWY R TV M NPTIR XD (2,1 TATPRa N 0 Lanp 0ooan

X ,20 oyh

T PN PI NANY

A nota remete as fontes relacionadas em Torah Ohr 25d,
nas palavras “Chochmah, and the eighth mazal, notzer
chesed”.

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

7,719 979 1401 LK , V8N 27 IRA

1189 NPMIN 982

Ali, a respeito dos treze atributos de misericordia que
Moshe fez descer, 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 1P AR
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