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« Attachant son petit a la vigne, et le petit de son anesse a la vigne de choix ; il a lavé son vétement
dans le vin », etc. Or, ce verset est dit au sujet des jours du Machia'h, puisqu’il fait suite au verset
qui le précede : « Le sceptre ne s’écartera pas de Yehouda », etc.,
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« jusqu’a ce que Chilo vienne, et que les peuples se rassemblent aupreés de lui » ; alors aussi, il y

aura « attachant son petit a lavigne ».
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L’explication de la chose est la suivante : nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « Il n’y a pas de dif-
férence entre ce monde et les jours du Machia’h, si ce n’est I’assujettissement. » Car les jours du
Machia’h ne sont pas le Monde futur qui suit la Résurrection,
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qui est le temps ou les justes recoivent leur récompense. Les jours du Machia’h relévent plutot de «

Aujourd’hui, pour les accomplir », et non de recevoir leur récompense.
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Et I’essentiel de «Aujourd’hui, pour les accomplir», ainsi que la perfection ultime de I’acte, se réa-

lisera aux jours du Machia’h. De méme, le service essentiel d’Adam dans le jardin d’Eden consis-

tait a «le travailler et le garder»:
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«Le travailler» désigne les commandements positifs, et «le garder» les interdictions. Car alors, le
niveau de «Aujourd’hui, pour les accomplir» était atteint dans sa perfection ultime ; mais ensuite,

«Il chassa I’homme », etc.
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Ensuite, nos peéres entrérent dans le Pays, également afin d’accomplir les mitsvot par I’action, car

un grand nombre de mitsvot dépendent spécifiquement du Pays, pres des quatre cinquiémes

[d’entre elles]; puis ils en furent exilés,
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et elles ne purent y étre accomplies jusqu’aux jours du Machia’h — qu’il vienne rapidement de nos
jours —, lorsque le niveau de «Aujourd’hui, pour les accomplir» sera atteint dans sa perfection

ultime.
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Or, nous disons : « Et 1a, nous offrirons devant Toi nos offrandes obligatoires, etc., conformément
au commandement de Ta volonté », etc. Car I’acte essentiel est le service des offrandes, que nous
ne pouvons accomplir en exil ; en exil, la priere a plutot été instituée en correspondance avec les
offrandes. Pourtant, cela n’est toujours pas véritablement « conformément au commandement de

Ta volonté ».
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Pour comprendre cela : a premiére vue, la priére est d’'un rang supérieur aux sacrifices, puisque la
priere consiste a élever ’ame de ’homme en relatant les louanges du Maitre du monde : « Béni soit

Celui qui parla et le monde fut », ainsi que tous les psaumes de Hallelouya, etc.,
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jusqu’a parvenir a « Et tu aimeras... de toute ton Ame », etc. Les sacrifices, en revanche, mettent en

jeu I’ame d’un animal : « Et le jour du Chabbat, deux agneaux. »
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Pourquoi donc les sacrifices seraient-ils d’un rang si élevé qu’ils soient qualifiés de « conformeé-
ment au commandement de Ta volonté », et que cela constitue la perfection ultime des jours du
Machia’h, davantage que la priere de I’exil ?
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Or, il est écrit : « Tu as transplanté une vigne depuis I’Egypte », car I’assemblée d’Israél est compa-
rée a une vigne, sur laquelle poussent des raisins, dont le vin s’écoule lorsqu’on les foule dans le

pressoir.
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Or, le vin le plus fin provient principalement des raisins qui poussent prés du sol, comme [les
Sages| ’ont dit au sujet des libations: on n’apportait pas [de vin] provenant des vignes sur treilles
(daliyos), mais des vignes basses (ragliyos), car c’est de la que provient le vin le plus fin.
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Or, le vin se répartit en plusieurs sortes: il y a le vin qui réjouit et le vin qui enivre; il y a le vin
rouge et le vin blanc. De méme, dans chaque détail de cette analogie, I’Assemblée d’Israél est com-

parée [au vin], car elle porte en elle un amour caché pour Celui qui est partout présent, etc.
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Pour la faire sortir de I’occultation et ’amener a la révélation, il faut se trouver au niveau des «
vignes basses » (ragliyot), c’est-a-dire étre au niveau de « Que mon adme soit comme de la pous-

siére pour tous ».
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Il faut aussi fouler le raisin dans le pressoir : avoir le cceur brisé et contrit. C’est ainsi que le vin

sort, lui qui correspond a ’amour caché qui était occulte,
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car, au sujet du vin, ils ont dit : « Le vin entre, le secret sort. » C’est parce que le vin, lui aussi, était

d’abord caché dans les raisins, puis qu’il s’est révéle et est sorti au-dehors.
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Or, dans I’amour, il y a deux niveaux. Il en est un ou I’on est touché, de sorte que la joie en D.ieu

habite le cceur ; c’est le niveau du « vin qui réjouit » et celui du vin blanc, issu du niveau du « vin
blanc ancien » (chamar chivaryan atik), etc.
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Et il en est un autre ou 1’on est touché et éprouve de I’amertume au cceur, parce que I’on est parmi
les « maitres du bilan » (marei d’chushbana), faisant le compte de toutes ses pensées, paroles et ac-
tions qui ne sont pas pour D.ieu, et [que ’on est poussé] a crier vers D.ieu et a s’attacher a Lui ;

c’est le niveau du vin rouge et du vin enivrant, etc.
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A présent, le Chabbat, nous disons: «Et qu’Israél, qui sanctifie Ton Nom, y trouve le repos. » A pre-

miere vue, cela est incompréhensible: n’est-11 pas, béni soit-1l, saint de Lui-méme ? Il est écrit:
«Car Je suis saint», et Ma sainteté est supérieure a lavotre.
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Comment, deés lors, Sa sainteté, béni soit-Il, pourrait-elle dépendre précisément d’Israél, au point
que ceux-ci soient appelés ceux qui sanctifient Son Nom ? Voici ce qu’il faut comprendre : nous di-

sons: «Tu es saint, Ton Nom est saint, et les saints Te louent chaque jour, pour toujours. »
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Le sens de «les saints... chaque jour», etc., est lié a ces paroles: «Lui qui, dans Sa bonté, renou-
velle chaque jour, constamment, I’ceuvre de la Création»: chaque jour, toute I’ceuvre de la Création

advient de nouveau, du néant a I’existence.
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Et lorsqu’ils appréhendent chaque jour que leur existence et leur force vitale procedent du niveau
du saint et du séparé — car il est dit de Lui, béni soit-11 : « Maitre des merveilles»,
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c’est-a-dire bien au-dessus du niveau des merveilles, comme il est écrit : «Il accomplit des mer-
veilles» (osseé féle), car le niveau du merveilleux est, pour Lui, béni soit-Il, comme une action phy-
sique (Assiya).
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Car la notion de merveille est celle du caractére merveilleux de la venue a I’existence de quelque
chose a partir du néant ; et le commencement de cette venue a I’existence se trouve dans 'Hokhma

(sagesse), comme il est écrit : « Et 'Hokhma se trouve a partir du néant (ayin).»
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Et il est écrit : « Tu les as tous faits avec 'Hokhma (sagesse) », car la 'Hokhma est considérée par Lui
comme une action physique (Assiya), qui est le dernier des niveaux — intellect, parole, pensée et
action. De méme, la '"Hokhma est considérée ainsi par Lui, car Lui, béni soit-Il, est au-dessus de la

'"Hokhma et s’éleve infiniment au-dela.
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C’est pourquoi ils « Te loueront, séla », continuellement, [s’élevant] d’un degreé a I’autre sans inter-
ruption. Tout cela releve du niveau de « et Ton Nom est saint », car la splendeur de Son Nom est «

au-dessus de la terre et du ciel ».
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Comme il est écrit : « Car avec Yah, D.ieu est le Rocher des mondes. » Cela signifie que « avec Yah »
désigne Son Nom Havaya, car les [lettres] hé-vav-hé sont également youd-hé, puisque le vav pro-

longe le youd, etc.
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Et c’est avec le youd que le Monde futur fut créé, comme mentionné ci-dessus, c’est-a-dire les

mondes cachés (almin setimin), qui ne sont pas révélés : « Aucun ceil n’a vu, 6 D.ieu, si ce n’est

Toi. » Et c’est avec le hé que ce monde fut créé, c’est-a-dire les mondes révélés (almin d’itgalyan),

ce qui
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est appréhendé et saisi par la compréhension des étres créés. Méme le Jardin d’Eden supérieur est
appelé un « monde révéle » (alma d’itgalya) par rapport a ce niveau, puisqu’il est dit que « les
justes en jouissent », etc. ; ¢’est seulement par rapport a ce monde matériel inférieur que le Jardin

d’Eden supérieur est appelé le Monde futur.
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Mais par rapport aux mondes supérieurs, il est appelé « ce monde » et « monde révelé », puisqu’il
s’y trouve plaisir et délice pour les Ames,
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tandis que le niveau des mondes cachés est ce qui n’est ni appréhendé ni saisi d’aucune manieére :
«Aucun @il n’avu », etc. Et tous ces niveaux relévent du niveau de Son Nom et de la splendeur de

Son Nom, etc.
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Mais cela ne s’applique nullement a I'Infini (Ein Sof) béni soit-I1 Lui-méme, car Il est saint et entié-
rement séparé de la catégorie des mondes ; méme le niveau des mondes cachés ne saurait s’appli-
quer a Lui, etc. Le niveau des mondes cachés est pour Lui comme des actes matériels de fabrica-

tion, béni soit-I1.
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Comme dans I’expression « Maitre des merveilles », et comme il est écrit : « Il accomplit des mer-
veilles. » Quant a « les saints Te louent chaque jour, séla », cela ne concerne que le niveau de « Ton
Nom est saint » ; c’est-a-dire que leur sainteté en découle, et qu’ils louent afin d’étre inclus et an-

nulés dans leur source.
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Mais Israél est « ceux qui sanctifient Ton Nom », car un éveil d’en bas conditionne un éveil d’en
haut : I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, doit étre revétu dans 'Hokhma (sagesse) et 'Hessed (bonté), afin
de donner vie aux mondes cachés et aux mondes révélés et de les faire advenir. C’est la le sens de «
Qui nous a sanctifiés par Ses commandements » ; littéralement : « Le Saint béni soit-1l met les téfi-

lines », etc.
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Par la pose des téfilines ici-bas, la sainteté supréme d’en haut est éveilléee a résider dans les
mondes et a s’y revétir. Cette sainteté reléve du niveau de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-
I1, dans Son essence méme et dans Sa gloire, au-dela de la catégorie des mondes : le niveau de « Tu

es saint »,
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c’est-a-dire le « Maitre des merveilles », trés, trés au-dessus du niveau des merveilles de 'Hokhma
(sagesse), qui « se trouve a partir du néant » ; car les mitsvot sont Sa volonté méme, béni soit-Il, et

le niveau de la volonté est extrémement élevé, trés au-dessus de celui de 'Hokhma.
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C’est pourquoi ils sanctifient et exaltent Ton Nom : en eux et par leur intermédiaire, le niveau de
Son Nom s’éleéve dans la sainteté de la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, elle-méme.
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C’est 1a [le sens de] : « Une heure de techouva (retour) et de bonnes actions dans ce monde vaut
mieux que toute la vie du Monde futur », qui ne reléve que du niveau de Son Nom, béni soit-1II ;
mais, par les bonnes actions, on fait descendre la sainteté de la Lumiére infinie, béni soit-Il, elle-

méme, comme expliqué ci-dessus.
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Or, les mitsvot constituent des vétements pour 1’ame, comme il est dit dans le Zohar au sujet du

verset: «Avraham était vieux, avancé en jours»: «avec ces jours supeérieurs, qui sont des
vétements», comme mentionné plus haut.
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Cela s’explique par le fait que, par les mitsvot, on attire une lumiére enveloppante (Or Makif) de-
puis le niveau de la lumiere qui entoure tous les mondes (sovev kol almin); elle devient donc un

vétement pour son ame, afin que son 4me soit «liée au faisceau de vie avec D.ieu», etc.
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Mais [les Sages] ont dit que méme les transgresseurs d’Israél sont remplis de mitsvot comme une
grenade, et pourtant ils n’attirent rien. Le point est plutét que I’attraction de la sainteté supérieure
se fait précisément par la joie d’une mitsva, comme il est écrit: « Parce que tu n’as pas servi D.ieu,

ton D.ieu, dans la joie.»
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Et la joie vient de la contemplation de cela méme : les mitsvot sont le niveau de la Lumiére infinie

(Or Ein Sof), béni soit-11, Lui-méme, le niveau du « Maitre des merveilles », etc.
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C’est pourquoi son ceeur se réjouira dans I’accomplissement des mitsvot, [car I1] « nous a sanctifiés

par Ses commandements », au sens littéral. C’est le niveau du « vin blanc ancien » (chamar chiva-
ryan atik), qui est celui du plaisir supérieur : se délecter véritablement en D.ieu.
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Mais il doit d’abord éveiller en son 4me le niveau du vin rouge et du vin enivrant, qui est celui des
Guevourot saintes, afin de transformer 1’obscurité en lumiére et I'amertume en douceur ; alors ils
se délecteront en D.ieu, du plaisir que procure I’effusion de la Lumiére infinie, béni soit-II.
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Car le plaisir vient apres I’accomplissement de la volonté : lorsque sa volonté et son désir sont
comblés, lorsqu’il obtient ce qu’il désirait ardemment et convoitait, alors il se délecte ;
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tandis que, s’il n’avait pas éprouvé un désir aussi intense, son plaisir ne serait pas aussi grand,
méme lorsqu’il possede cette chose. C’est pourquoi il faut d’abord éveiller le niveau des Guevourot

face a la descente, [en prenant conscience| qu’il est infiniment éloigné de D.ieu.
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Et tout particulierement lorsqu’il est de ceux qui « font le bilan » de leurs actes, de leurs paroles et
de leurs pensées qui ne sont pas pour D.ieu. « Qu’il retourne vers D.ieu, et Il aura compassion de

lui », comme dans la priere : « D.ieu éternel, dans Ta grande compassion », etc.
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Comme cela est explique ailleurs. Alors, la joie de I’ame dans I’accomplissement des mitsvot sera «
d’une intensité d’autant plus grande » : plus le désir ardent et la soif grandissent du fait de 1’éloi-
gnement causé par le corps, plus grandira la joie de I’ame, provenant de I’attraction de la Lumiere
infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, dans ’accomplissement des mitsvot, ainsi que de son plaisir en

D.ieu, lorsque savolonté et son désir sont comblés.
DAY 2997 PRI 10 13°72° 971K 11°°0 O 99 9%R7OY SIN°CT TNANR 5D CI¥2 SnNhnl DR wUn

2191 7127 1128y2 waln

C’est 1a le sens de ce qui est écrit : « Voila mon réconfort dans mon affliction, car Ta parole m’a
rendu lavie », comme dans la priére : « Car elles sont notre vie et la longueur de nos jours », etc. Et

il ne faut pas méler la joie de ’Ame a la tristesse du corps, etc.

™ F1°n 9o% 98y wall NSN3 NPRD wDI2 MZY nwh T0I% DUIT 1 N2 RO¥IY 07O X
21 119731 92w 27 NI KW N33 0°9373 719777 770 DY) 191 Nhann

Mais pour faire ressortir le niveau du vin mentionné plus haut, il faut prendre conseil en son Ame
afin d’étre au niveau de « Que mon ame soit comme la poussiére pour tous », [comme le vin] issu
des vignes basses (ragliyot), etc., et passer par le foulage aux pieds dans le pressoir, qui corres-

pond au niveau d’un cceur brisé et broye, etc.

MIZNAT w125 1IOw 1127 1272 039 1N P12 NP 02 Rl 0 DUIN 17 MIPna 02 TAI0 MM
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Or, correspondant aux deux niveaux de vin mentionneés plus haut, deux niveaux de vétements sont
attirés vers le bas. C’est 1a [le sens de| « Il a lavé son vétement dans le vin » : que les vétements des
mitsvot soient lavés, par analogie, comme un vétement dont on a lavé la saleté. De méme, méme

les transgresseurs d’Israél sont remplis de mitsvot, etc.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/3/ 11
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Et pourtant, ils furent « comptés parmi les transgresseurs », car les vétements de leurs mitsvot sont
eux-mémes revétus de leurs vétements souillés. En revanche, par le niveau du vin et de la joie
d’une mitsva, le vétement est lavé et I’on se dépouille des vétements de Nogah, afin de se délecter

de D.ieu seul.
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Et par le niveau du « sang des raisins », qui est le niveau du vin rouge, c’est-a-dire le dépassement
de soi de I’ame pour transformer I’obscurité en lumieére, ainsi que I’amertume éprouvée du fait de
son éloignement de la lumiere de la face de D.ieu. Il est appelé « sang », car il exige le labeur de

I’ame et celui de la chair, au prix de son ame et de son sang.
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Pourtant, il est appelé « sang des raisins », le niveau du vin, car il doit venir par le niveau de la joie,
qui est le niveau de la méditation sur la grandeur de D.ieu, I'Infini (Ein Sof), béni soit-I1 : « Qu’il re-

tourne a D.ieu, et Il aura compassion de lui. »
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1Mo

«Et Il aura compassion de lui», précisément: c’est-a-dire de I’étincelle de divinité qui est en lui, et
de la maniere dont elle est descendue de facon stupéfiante, toujours plus bas, comme il est expli-

qué ailleurs. Par cela se réalise le niveau de «son vétement» (sousso).

w1221 Dwn Ty A0 w120 P2 NIaona 2 ww D°3RM WRAT M09 K17 Mon 1whn N0 o
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Explication: sousso est apparenté au mot massve (voile), qui recouvre la téte et le visage. Car il
existe deux niveaux de vétements: un vétement du corps, par analogie, et un vétement de la téte et

duvisage, par analogie.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/3/ 12
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Or, par le niveau du «vin qui réjouit», il est attiré un vétement pour le niveau du corps de I’ame,
qui correspond aux vétements des attributs émotionnels (midot) de I’Ame — amour et crainte, etc. ;
LI9ORY 19K M2 RITY WA DY 0°19m) wRAM onab wiab qWwnil 0°21y 07 N2 v’y b

mais, par le niveau du «sang des raisins», il est attiré un vétement pour le niveau de la téte et du

visage de I’ame, qui correspond a lavue et a I’ouie.
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Comme il est écrit : « IIs tournérent leurs regards vers Lui et furent illuminés », etc. Mais est-il pos-
sible de contempler la Chekhina (la Présence divine), etc. ? Cela signifie plutét « contempler la

gloire du Roi », etc.
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Le sens est celui de ’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie : « La ou se tiennent ceux qui
font techouva », etc. Car les justes parfaits, par la joie d’'une mitsva et le plaisir qu’ils trouvent en

D.ieu, font descendre le plaisir supérieur d’en haut vers le bas,
ToYNRD Tuntn NIPSNDT N33 RO WHI N°0M2 1WRIAY YA DY 1MN2a0T 7Y 121wn Pyan Par

97317 WRA P12 DY IPynh 973 1nnwaD wiab awyl 1971 10 ©R 2w MT12aT 777

tandis que celui qui fait techouva, en triomphant du mal dans son ame par le sacrifice de soi (mes-
sirout néfech), se situe dans I’ascension du bas vers le haut, a 1a maniére des rigueurs et des «
flammes de feu », etc. C’est pourquoi un vétement est également formé pour son dme, en haut, au

niveau de la téte mentionnée précédemment.
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Or, tel est tout notre service dans ’accomplissement des mitsvot a I’époque actuelle: attirer [la lu-
miere] vers I’ame, afin qu’elle s’éleve d’élévation en élévation, qu’elle soit illuminée par la Lu-

miere infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, et que I’ame soit «liée», etc.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/3/ 13
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Mais la perfection ultime des jours du Machia’h, dans I’accomplissement des mitsvot et dans I’acte

des sacrifices, consiste en ce que les sacrifices — les agneaux, les taureaux, etc. — soient eux aussi
inclus et élevés, d’élévation en élévation, dans la Lumiére infinie, béni soit-I1.
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Mais, au temps de I’exil, il est impossible a ’dme humaine de les élever et de les rattacher a leur

source, puisqu’elle-méme est liée ici-bas.
ToM° IR 19N 170 DRAWS MINTIY 1A W2 90 IXTY T 7120 19A3 DD TR M Dar
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Mais, dans les jours du Machia’h, lorsque s’accomplira: «La gloire de D.ieu sera révélée, et toute
chair verra», etc., car les Ames d’Israél seront alors a un niveau élevé, ce sera le moment d’accom-
plir I’acte et d’élever les étincelles qui sont tombées, jusqu’a celles qui se trouvent dans les

animaux.

213 TRTRT AR TR PR DRI RI NWRAT OIR 230 Tpw 09Iy NR"M2 19N 7Y 1)
Ainsi en fut-il au commencement de la création du monde : avant que le premier homme (Adam
Harichon) ne fit créé, il est dit : « Il n’y avait pas d’homme (adam) pour travailler la terre », etc.
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Ensuite, ’homme fut créé et « Il le placa dans le jardin d’Eden pour le travailler et le garder ». Mais
par la suite, « Il chassa I’homme », etc. ; cela signifie qu’il n’était pas encore au niveau d’adam, et

qu’il dut partir réparer son ame.

RIT 7K1 IR? 723 KW 017° 972y 9900 137 DY R MOWAT 1A13 KIT OTR P12 1RO
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Et la perfection du niveau d’adam sera a ’époque du Machia’h, dont il est dit : «Voici, mon servi-
teur prospérera ; il s’élévera, sera exalté et trés haut.» Me’od (mem-alef-dalet) est formé des lettres

d’adam (alef-dalet-mem).

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/3/ 14
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De méme, les initiales d’adam sont Adam, David, Machia’h. Car, aux jours du Machia’h, le niveau
d’adam sera paracheve ; ce sera alors le temps de «Aujourd’hui, pour les accomplir», le temps ou
les mitsvot seront observées dans leur perfection et ou les sacrifices seront offerts «selon le com-
mandement de Ta volonté ».
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En revanche, pendant I’exil, ’accomplissement des mitsvot n’est pas véritablement «selon Ta vo-

lonté », mais [il vise] I’élévation de I’ame, afin qu’elle répare le niveau d’adam et qu’il n’y ait plus

«etil n’y avait pas d’homme pour travailler».
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Mais le service essentiel consistant a «la travailler et a la garder» appartient précisément aux jours

du Machia’h. Quant a la priére, qui est le niveau de 1’élévation de I’ame, elle correspond aux

sacrifices,
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mais elle n’atteint pas véritablement le niveau des sacrifices, car ceux-ci entrainent 1’élévation de

tous les mondes dans leur ensemble, jusqu’a I’ame de ’animal, qui descend ici-bas, sur la terre.
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Or, au sujet du niveau de la vigne et du vin mentionné plus haut, il est dit : « Attachant son 4non a
lavigne. » Cela signifie qu’aux jours du Machia’h, lorsque le niveau d’adam sera acheve, tout Israél

s’élevera au rang le plus éleve, celui de lavigne et du «vin qui réjouit », dans la joie d’'une mitsva ;

193 1127 9WpPHI I0IR KT ARDOY 21 913 K27 771 N2 7797 70IR 10K 10 OX

et il y aura aussi osri (« attachant »), c’est-a-dire oser (« attache ») et le youd : car le niveau du youd,

qui est celui de la 'Hokhma supérieure, attache et relie au niveau de la vigne.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/3/ 15
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(La 'Hokhma correspond au niveau de I’annulation de soi (bitoul), qui doit étre présente dans la
joie ; voir ce qui est expliqué sur le verset « D.ieu ne les conduisit pas par le chemin du pays des
Philistins », et sur le verset « Le huitieme jour, une assemblée ». ) Grace a cela, ils seront au niveau
de iro (« son anon »).

DTN X792 T°Y 3 7277 IR .O%I9R Y PN31 DTR RID Y NIWD 2OwI7°D *2 D210 170y 173 0D
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Car iro peut recevoir deux interpreétations : le sens de ayir, « &non », comme dans « ’homme, d4non

d’ane sauvage », et le niveau de ir, «ville », la «ville de D.ieu ». Voici I’explication : il est écrit : « L’-

homme nait anon d’ane sauvage. »
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« Nait » signifie que ses attributs émotionnels (midot) sont tels qu’ils étaient a sa naissance, confor-
meément a sa nature, sans avoir été transformés de maniére a s’opposer en lui a sa nature. Car le
service de I’homme consiste précisement a se tenir contre sa nature difficile, par amour de D.ieu

et crainte de Lui.
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En revanche, lorsque la nature lui vient en aide, son service n’est pas entier, et il est appelé «

I’homme, anon d’ane sauvage ». Mais lorsqu’il est attaché au niveau de la vigne, au niveau du vin

qui sort de lavigne par le foulage et des vignes basses, etc.,

RIS 9172 NP1 "NNOR 5719 197K 119 13°79KR Y M2 RITY T Y 170V N2 eyl R I
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comme indiqué plus haut, il devient alors iro, la ville de D.ieu, qui est le niveau de « la ville de
notre D.ieu », comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie : « Quand est-Il appelé grand ? Lors-

qu’ll est dans la ville de notre D.ieu », etc.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/3/ 16
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« Et le petit de son anesse a la vigne choisie (sorekah). » Or, sorekah désigne une pousse tendre et

jeune, dont les grappes sont encore peu nombreuses et qui donne peu de vin ; on I’appelle sore-

kah, [du] signe vocalique chourouk. Car
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la vigne (gefen) correspond au niveau du ségol, et les deux signes vocaliques du mot gefen sont

également des ségol ; ainsi qu’il est écrit : « Tu as transplanté une vigne d’Egypte », etc., « Les mon-

tagnes furent couvertes de son ombre ».
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Explication : « son ombre » désigne le niveau de I’ombre, comme il est écrit : « D.ieu est ton ombre
», c’est-a-dire : « Il fit des ténébres Sa cachette » ; c’est ce qui s’éléve au-dessus et recouvre le ni-

veau des « montagnes », qui sont les Patriarches.
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Or, les Patriarches sont trois et correspondent au niveau du ségol ; c’est la le niveau de la vigne
(guéfen). Mais le soreka correspond au point-voyelle chourouk ; le chourouk comporte lui aussi

les trois points du ségol, a ceci pres qu’ils sont disposés I’un au-dessous de I’autre.
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Ainsi, lorsqu’une personne se trouve au niveau du rapprochement et d’'un enthousiasme ardent,
par la puissance des trois points — d’en bas vers le haut, d’en haut vers le bas, et le mouvement in-

termeédiaire, etc., comme cela est expliqué ailleurs —, elle est alors appelée le niveau du séegol.
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Mais lorsqu’elle se trouve dans une situation d’éloignement, tout en étant au niveau de la recon-
naissance, c’est-a-dire qu’elle sait étre éloignée de D.ieu, s’incline et reconnait cette distance, sans
que son cceur ose s’approcher, en raison de son annulation de soi (bitoul), elle est appelée le ni-

veau du chourouk : trois points disposés I'un au-dessous de I’autre.
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Cela signifie qu’elle s’abaisse toujours davantage, se considérant a ses propres yeux trop éloignée
pour parvenir a cela, et disant : « Qui suis-je ? », etc. Et par 1a, de I’aspect de « son dnesse » advient
I’aspect de « fils de », le niveau d’un fils, ainsi qu’il est écrit : « Vous étes des enfants », etc., afin

d’étre comme « le fils est la jambe de son pére ».
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Or, la transformation de ces niveaux s’accomplit par «il a lavé dans le vin», etc. Kibbes («il a lavé»)
est au passé: la perfection ultime des jours du Machia’h et la perfection du niveau d’adam, pour

atteindre le niveau de laville et celui du fils, adviennent
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par le fait qu’il a déja lave dans le vin de I’exil: grace a notre service durant I’exil, qui consiste a
éveiller ’amour et la joie d’une mitsva, I’obscurité se transforme en lumiere; tel est le but ultime
des jours du Machia’h, comme expliqué plus haut.
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