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« Attachant son anon a lavigne, et le
petit de son anesse a lavigne choisie »

Les jours de Machia'h ne sont pas un temps de récompense,
mais I’accomplissement parfait de I’ceuvre, lorsque méme les
animaux des sacrifices seront élevés dans la Lumiere infinie. Cet
accomplissement procéde de notre service en exil, ou I’humilité
et le cceur briseé font jaillir ’amour caché de I’ame comme du
vin, tandis que la joie d’une mitsva et ’amertume du retour

lavent les vétements de I’ame.
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L’IDEE CENTRALE

Les jours de Machia'h ne sont pas un temps de récompense, mais I’accomplisse-
ment parfait de I’ceuvre, lorsque méme les animaux des sacrifices seront éleves
dans la Lumiére infinie. Cet accomplissement procede de notre service en exil, ou
I’humilité et le ceeur brise font jaillir I’amour caché de I’ame comme du vin, tandis

que la joie d’une mitsva et I’amertume du retour lavent les vétements de I’ame.

Chaque section : I’hébreu, puis la traduction, puis une courte explication sous un filet doré. Les petits chiffres dans I’hébreu
renvoient aux notes de la fin.

LE MAAMAR EN BREF

Le maamar interpréte la bénédiction de Yaakov a Yehouda, « Attachant son dnon a la vigne... il lava
son vétement dans le vin », comme décrivant les jours de Machia'h. Ces jours ne sont pas encore le
Monde futur, mais I’aboutissement de « Aujourd’hui, pour les accomplir », lorsque les mitsvot, et par-
dessus tout les sacrifices, seront accomplis « selon le commandement de Ta volonté ». Pourquoi les sa-
crifices animaux dépasseraient-ils la priére, qui éléve I’ame ? La réponse commence par la vigne : le
peuple juif porte un amour caché pour D.ieu, que I’humilité et le cceur brisé font jaillir comme du vin,
sous la forme du vin blanc de la joie et du vin rouge de I’amertume et du retour. Parce que les mitsvot
sont la volonté de D.ieu, au-dessus méme de 'Hokhma, elles attirent la sainteté de la Lumiére infinie
elle-méme ; ainsi, Israél « sanctifie Ton Nom ». Dans la joie, il tisse des vétements pour I’ame : la joie
habille son « corps », et I’effort du retour habille sa « téte ». En exil, ce service n’éléve que I’Ame ; dans
les jours de Machia'h, lorsque le niveau d’adam sera complet, méme les animaux seront élevés. Alors
I’« anon » sauvage deviendra « la ville de D.ieu » et '« anesse » deviendra un « fils », fruit du « lavage

dans le vin » accompli durant I’exil.

PLAN

1 Leverset et les jours de Machia'h 11-4
Le verset décrit les jours de Machia'h, qui sont ’aboutissement de « Aujourd’hui, pour les accomplir » : le
temps ou les mitsvot, et par-dessus tout les sacrifices, seront accomplis « selon le commandement de Ta vo-
lonté », comme cela ne pouvait étre ni aprées I’Eden ni en exil.

2 La question et lavigne 15-8

Pourquoi les sacrifices animaux auraient-ils préséance sur la priére, dans laquelle une personne éléve sa
propre Ame ? Le peuple juif est une vigne dont ’amour caché jaillit comme du vin grace a ’humilité et au
cceur brisé, sous deux formes : le vin blanc qui réjouit et le vin rouge de ’amertume.
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Ceux qui sanctifient Ton Nom

La louange des « saints » n’atteint que le Nom de D.ieu, source de tous les mondes, cachés et révélés. Les
mitsvot, qui sont la volonté de D.ieu, au-dessus méme de 'Hokhma, attirent la sainteté de la Lumiére infi-
nie elle-méme ; c’est pourquoi Israél « sanctifie Ton Nom » et qu’une heure de bonnes actions dépasse le
Monde futur.

Les vétements de I’ame

Les mitsvot ne forment des vétements pour I’ame que lorsqu’elles sont accomplies dans la joie. L’amer-
tume du retour doit venir d’abord, afin qu’un véritable désir soit suivi de plaisir. Les deux vins forment
deux vétements : la joie habille le « corps » de I’Ame, tandis que I’élévation d’en bas du baal techouva ha-
bille sa « téte et son visage ».

L’accomplissement parfait de ’homme

En exil, les mitsvot n’élévent que I’dAme. Lorsque le niveau d’adam sera achevé dans les jours de Ma-
chia'h (Adam, David, Machia'h), les sacrifices éléveront méme les animaux, ce que la priére ne peut
faire ; cela répond a la question initiale.

L’anon, laville et le fils

Chaque expression du verset est expliquée : osri, comme le youd de 'Hokhma qui s’attache a la vigne ;
iro, comme I’« anon » sauvage qui devient « laville de D.ieu » ; soreka, comme le chourouk humble grace

19-15

M16-23

124-26

127-30

auquel I’« Anesse » devient un « fils ». Tout cela advient par le lavage dans le vin déja accompli en exil.

NOTIONS CLES

«Aujourd’hui, pour les accomplir » 0nwy? 0n

Ce monde est le temps ou I’on accomplit les mitsvot, plu-
tét que celui ou I'on regoit leur récompense. Les jours de
Machia'h en sont I’aboutissement, mais ne sont pas en-
core le Monde futur.

«Selon le commandement de Ta volonté » n1%n3
7%

Les sacrifices proprement dits, qui seront rétablis dans les
jours de Machia'h. La priére en exil leur correspond, mais
n’est pas véritablement la méme chose.

L’amour caché nanon fanx

L’amour de D.ieu caché dans I’Ame juive comme du vin
dans le raisin, que font jaillir ’humilité (les vignes basses)
et le coeur brisé (le pressoir).

Le vin blanc et le vin rouge 017X 7°>1 727 1
Deux formes d’amour : la joie qui réjouit d’une mitsva,
plaisir en D.ieu, et 'amertume enivrante de celui qui me-

sure son éloignement de D.ieu et aspire a revenir.
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Tous les mondes, cachés et révélés, proviennent du seul
Nom de D.ieu ; les mitsvot, puisqu’elles sont Sa volonté,
attirent la sainteté de la Lumiére infinie elle-méme.

Les vétements de I'Ame w17 0°v127

Ils sont formés par les mitsvot accomplies dans la joie :
I'un pour le « corps » de ’ame, ses émotions, et un autre,
plus élevé, pour sa « téte et son visage », savue et son ouie,
formé par ’effort du retour.

Le niveau d’adam 07X n1°n2

La pleine stature de I’homme, perdue lorsqu’Adam fut
chassé de I'Eden et achevée seulement avec Machia'h,
lorsque les mitsvot et les sacrifices seront accomplis a la
perfection.

Ségol et chourouk 7121 9130

Deux attitudes de I’Ame représentées par des signes voca-
liques : le ségol exprime la proximité et I’enthousiasme ; le
chourouk, les trois mémes points disposés l'un sous
I’autre, exprime la reconnaissance humble de I’éloigne-
ment, par laquelle on devient un « fils ».
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SECTION 1 - 11-4

Le verset et les jours de Machia'h
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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 préceéde : « Le sceptre ne s’écartera pas de Yehouda », etc.,

Le maamar s’ouvre sur une partie de la bénédiction de Yaakov a Yehouda, qui évoque une vigne, une vigne

de choix, du vin et des vétements. L’Admour Hazaken établit d’abord que le verset décrit les jours du Ma-
chia’h, puisqu’il fait suite au verset précédent, qui annonce que le sceptre ne s’écartera pas de Yehouda.
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«jusqu’a ce que Chilo vienne, et que les peuples se rassemblent aupres de lui » ; alors aussi, il y
aura « attachant son petit a lavigne ».
Ce verset précédent se termine par « jusqu’a ce que Chilo vienne », et « Chilo » est compris comme désignant

le Machia’h, auprés duquel les peuples se rassembleront. L’image qui consiste a attacher un petit a la vigne

décrit donc ce qui se produira en ses jours ; la suite du maamar explique chacun de ses termes.
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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-
féerence 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,

Les Sages ont enseigné que les jours du Machia’h ne différeront de notre monde qu’en ceci : Israél ne sera

plus assujetti. De 1a, I’Admour Hazaken déduit que les jours du Machia’h ne sont pas encore le Monde futur,

I’ére qui suit la Résurrection des morts.
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qui est le temps ot les justes recoivent leur récompense. Les jours du Machia’h relévent plutot de «
Aujourd’hui, pour les accomplir », et non de recevoir leur récompense.
Cette ére ultérieure est celle ou les justes regoivent leur récompense. Les jours du Machia’h appartiennent
encore a « Aujourd’hui, pour les accomplir » : les Sages interprétent ces mots ainsi : « aujourd’hui pour les

accomplir, et demain pour recevoir leur récompense ». C’est donc un temps consacré a I’accomplissement
des mitsvot, et non a la réception de 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»:

Puisque les jours du Machia’h sont I’aboutissement de «Aujourd’hui, pour les accomplir», I’accomplisse-
ment complet des mitsvot par I’action appartient a cette époque. L’Admour Hazaken compare cela a Adam

dans le jardin d’Eden, dont toute la tiche consistait 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.

Selon le Zohar et d’autres sources, «le travailler» désigne I’accomplissement des mitsvot positives, et «le
garder», le respect des interdictions. Adam dans le jardin d’Eden se trouvait donc au niveau parfait de «Au-

jourd’hui, pour les accomplir», jusqu’a ce qu’il soit chassé du jardin.

vYND CRPIT PIN2 DMONT MK TNOW MINRT IwYR 017 P°awa 573 PIRD 11°0112K 103191 97NR)
awn 193 99 AR N7 YR

Ensuite, nos péres entrérent dans le Pays, également afin d’accomplir les mitsvot par I’action, car
un grand nombre de mitsvot dépendent spécifiquement du Pays, prés des quatre cinquiémes

[d’entre elles]; puis ils en furent exilés,

Une seconde possibilité se présenta lorsque le peuple juif entra dans le Pays d’Israél, car un trés grand
nombre de mitsvot — prés des quatre cinquiémes, selon le calcul de ce texte — ne peuvent étre accomplies

que la. Mais cette possibilité fut, elle aussi, interrompue par I’exil.
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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.

Depuis lors, ces mitsvot n’ont pas été pleinement accomplies; elles ne le seront qu’aux jours du Machia’h.

Alors seulement, «Aujourd’hui, pour les accomplir» atteindra sa perfection compléte.
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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 ».
L’Admour Hazaken cite la priére de Moussaf, dans laquelle nous demandons de retourner au Saint Temple et
d’y apporter les offrandes « conformément au commandement de Ta volonté ». Puisqu’il est impossible
d’apporter les offrandes en exil, la priére a été instituée pour leur correspondre ; pourtant, la formulation

méme de la priére implique que seules les offrandes proprement dites sont véritablement « conformément
au commandement de Ta volonté ».

SECTION 2 - 15-8

La question et lavigne
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Pour comprendre cela : a premiére vue, la priéere est d’'un rang supérieur aux sacrifices, puisque la
priére 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.,

Cela souléve une difficulté. La priere semble plus élevée que les sacrifices, car, dans la priere, I’homme

éléve sa propre ame en relatant les louanges de D.ieu, a commencer par « Béni soit Celui qui parla », puis les
psaumes de Hallelouya de I’office du matin.
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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. »

L’élévation de la priére atteint son sommet dans le « Et tu aimeras... de toute ton 4me » du Chema, ou
I’homme livre jusqu’a son dame méme. Un sacrifice, en revanche, ne met en jeu que ’Aame d’un animal,
comme les deux agneaux offerts le Chabbat.
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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 ?

Dans ce cas, pourquoi les sacrifices seuls sont-ils qualifiés de « conformément au commandement de Ta vo-
lonté », et pourquoi leur rétablissement devrait-il représenter la perfection des jours du Machia’h, supé-
rieure a la priére de I’exil ? Telle est la question a laquelle le maamar entend répondre.
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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.

L’Alter Rebbe commence sa réponse par I'image de la vigne. Le peuple juif est compareé a une vigne, dont les
raisins ne livrent leur vin qu’une fois foulés dans le pressoir.
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Or, le vin le plus fin provient principalement des raisins qui poussent pres 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.

Le vin le plus fin vient des raisins les plus proches du sol: la Michna statue que le vin destiné aux libations

du Temple était apporté de vignes basses et non de vignes élevées sur des treilles. Dans le paragraphe sui-
vant, ce détail devient I'image de I’humilite.
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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 deétail 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.

Le vin existe aussi en différentes sortes: le vin qui réjouit et celui qui enivre, le rouge et le blanc. Chacune

de ces sortes correspond a un aspect du peuple juif, qui porte tout entier un amour caché pour D.ieu qu’il
faut faire émerger, tout comme le vin est caché dans le raisin.
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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 ».

Pour faire apparaitre cet amour caché, ’homme doit étre comme les vignes basses, dont les grappes re-
posent sur le sol. Cela exprime I’humilité de la priére : « Que mon Ame soit comme de la poussiére 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,

Il faut également étre foulé comme dans le pressoir, c’est-a-dire avoir le cceur brisé et contrit. Ainsi le vin

s’écoule : 'amour qui était caché dans I’ame apparait au grand jour.
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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.

L’Alter Rebbe étaye cette image par ’enseignement talmudique : « Le vin entre, le secret sort. » Le vin fait
ressortir ce qui est caché, parce qu’il était lui-méme dissimulé dans le raisin avant d’en étre extrait par le

pressurage.
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Or, dans I’amour, il y a deux niveaux. Il en est un ou ’on est touche, 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.

L’amour de D.ieu prend deux formes. La premiére est une joie en D.ieu qui remplit le cceur ; c’est le « vin

qui réjouit » et le vin blanc, issus du « vin blanc ancien », que le maamar identifiera plus tard au plaisir
sublime.
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Et il en est un autre ou I’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.

La seconde forme est ’amertume du coeur éprouvée par celui qui fait honnétement le bilan de toutes ses

pensées, paroles et actions qui n’étaient pas pour D.ieu, et qui se sent poussé a crier vers Lui et a s’attacher
a Lui. C’est le vin rouge et le vin enivrant.

SECTION 3 - 19-15

Ceux qui sanctifient Ton Nom
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A présent, le Chabbat, nous disons: «Et qu’Israél, qui sanctifie Ton Nom, y trouve le repos. » A pre-
miére 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.

Dans la priére de la Amida du Chabbat, nous disons qu’Israél est «ceux qui sanctifient Ton Nom». Cela

semble énigmatique, puisque D.ieu est saint en Lui-méme, et le Midrach sur «Car Je suis saint» enseigne
que Sa sainteté est supérieure a la notre.
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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. »

Comment, dés lors, Sa sainteté pourrait-elle dépendre d’Israél, au point que ceux-ci soient appelés ceux qui

Le sanctifient? L’Alter Rebbe commence sa réponse a partir d’'une autre phrase de la priéere: «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.

Les mots «chaque jour» renvoient au renouvellement quotidien de la Création par D.ieu, comme le dit la bé-

nédiction du matin: « Lui qui, dans Sa bonté, renouvelle chaque jour, constamment, I’ceuvre de la Création. »

Chaque jour, toute la Création advient de nouveau, du néant.
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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»,
Les «saints» percoivent chaque jour que leur existence et leur force vitale proviennent d’un niveau saint,

c’est-a-dire totalement séparé et au-dela d’eux. Car D.ieu est appelé «Maitre des merveilles», une expres-

sion tirée des priéres.
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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).

«Maitre » signifie qu’ll se situe bien au-dessus des merveilles elles-mémes ; le verset dit qu’Il «accomplit des

merveilles», de sorte que le merveilleux n’est qu'une chose qu’ll accomplit. Ce qui est merveilleux pour

nous est, pour Lui, comme un simple acte matériel.
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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).»

La merveille, c’est la création elle-méme : quelque chose qui vient a ’existence a partir du néant. La créa-

tion commence avec 'Hokhma, le premier point de sagesse, que le verset décrit comme émergeant «du

néant (ayin) ».

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/3/ 10

10



TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 3 190K °12 ﬂpﬂﬂZ}Yﬂ %y TDJ‘? 990N

21371 DOwn 17377 910 NA ROIW NORWA WY 198K NAWN1 Anannw nTwy anana 0915 2900
TP TR TY DMIINY NI 1 19YnD N0 RINW 193K N1 7nonT 991 wym nawnm

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’éléve infiniment au-dela.

Le verset « Tu les as tous faits avec 'Hokhma » présente la 'Hokhma elle-méme comme une sorte d’action

(Assiya), le plus bas des facultés que sont I'intellect, 1a parole, la pensée et ’action. De méme, devant D.ieu,

la 'Hokhma est comme une simple action physique, puisqu’ll lui est infiniment supérieur.
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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 ».

Voila pourquoi les « saints » Le louent sans fin, s’élevant de niveau en niveau sans interruption : quelque

hauteur qu’ils atteignent, Il demeure au-dela d’eux. Pourtant, toute leur louange ne concerne que « Ton
Nom est saint » : Son Nom, dont la splendeur 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.

Le verset « Car avec Yah, D.ieu est le Rocher des mondes » est cité pour montrer que les mondes dépendent

du Nom de D.ieu. L’Alter Rebbe explique que « Yah » désigne ici le Nom Havaya tout entier, puisque le vav
n’est qu’un prolongement du youd ; ainsi, les lettres restantes sont elles aussi une forme de youd et hé.
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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 il 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 révelés (almin d’itgalyan),
ce qui

L’Alter Rebbe poursuit a partir du verset sur « Yah » : comme I’enseigne le Talmud, le Monde futur fut créé

avec le youd et ce monde avec le hé. Il identifie le Monde futur aux « mondes cachés », au-dela de toute per-

ception, dont il est dit : « Aucun il n’avu, 6 D.ieu, si ce n’est Toi », et ce monde aux « mondes révélés ».
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est appréhendé et saisi par la compréhension des étres créés. Méme le Jardin d’Eden supérieur est
appelé un « monde réveélée » (alma d’itgalya) par rapport a ce niveau, puisqu’il est dit que « les
justes en jouissent », etc. ; c’est seulement par rapport a ce monde matériel inférieur que le Jardin
d’Eden supérieur est appelé le Monde futur.

Un « monde révélé » désigne tout niveau que les étres créés peuvent saisir. En ce sens, méme le Jardin

d’Eden supérieur est considéré comme révélé, puisque les justes y jouissent du rayonnement de la Présence
divine ; il n’est appelé le « Monde futur » que par comparaison avec notre monde matériel inférieur.
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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,

Comparé aux mondes supérieurs, le Jardin d’Eden supérieur est lui-méme « ce monde », un monde révéle,

car les 4mesy éprouvent plaisir et délice. Tout ce qui est percu et dont on jouit reléve du domaine du révéleé.
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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.

Les mondes cachés, en revanche, ne peuvent absolument pas étre saisis, et c’est a leur sujet qu’il est dit : «

Aucun ceil n’a vu. » Pourtant, les mondes cachés comme les mondes révélés ne proviennent que du Nom de
D.ieu et de la splendeur de Son Nom, et non de Son essence.
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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.

D.ieu Lui-méme, I'Infini, est entierement au-dela de la catégorie des mondes, méme des mondes cachés.

Pour Lui, les mondes cachés eux-mémes sont comme de simples actes matériels de fabrication, ainsi qu’il a
été dit plus haut au sujet de 'Hokhma.
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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.

La louange des « saints » n’atteint que le niveau de « Ton Nom est saint », car c’est la source d’ou découle

leur propre sainteté. Leur louange exprime un désir de s’élever, d’étre inclus et annulés dans cette 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-I1, 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 1a le sens de «
Qui nous a sanctifiés par Ses commandements » ; littéralement : « Le Saint béni soit-Il met les téfi-
lines », etc.
Israél, cependant, est appelé « ceux qui sanctifient Ton Nom », car leurs actes ici-bas suscitent une réponse
d’en haut : I'Infini Lui-méme est revétu dans 'Hokhma et 'Hessed afin de donner vie a tous les mondes, ca-

chés comme révélés. Tel est le sens de « Qui nous a sanctifiés par Ses commandements », ainsi que de 1’en-

seignement des Sages selon lequel le Saint béni soit-I1 Lui-méme met les téfilines.
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Par la pose des téfilines ici-bas, la sainteté supréme d’en haut est éveillee a résider dans les
mondes et a s’y revétir. Cette sainteté reléve du niveau de la Lumieére 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 »,

Lorsqu’un Juif met les téfilines ici-bas, la sainteté supréme est éveillée a résider dans les mondes et ay pé-

nétrer. Cette sainteté provient de la Lumiére infinie elle-méme, qui transcende tous les mondes : le niveau

de « Tu es saint », et non seulement celui de « Ton Nom est saint ».
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c’est-a-dire le « Maitre des merveilles », tres, 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.

Cela provient du « Maitre des merveilles », trés au-dessus méme de la merveille de 'Hokhma, qui vient a

I’existence a partir du néant. En effet, les mitsvot sont la volonté méme de D.ieu, et la volonté est bien supé-
rieure a la sagesse.
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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’éleve dans la sainteté de la Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, elle-méme.
C’est pourquuoi il est dit qu’Israél sanctifie et exalte le Nom de D.ieu : par eux et par leurs mitsvot, le niveau

de Son Nom s’éléve dans la sainteté de la Lumiére infinie elle-méme. Ils n’ajoutent pas de sainteté a D.ieu ;

ils font pénétrer Sa propre sainteté dans le niveau de Son Nom, qui est en rapport avec les mondes.
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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-II ;
mais, par les bonnes actions, on fait descendre la sainteté de la Lumieére infinie, béni soit-Il, elle-
méme, comme expliqué ci-dessus.

Cela explique I’enseignement de la Michna selon lequel une heure de techouva et de bonnes actions dans ce

monde vaut mieux que toute la vie du Monde futur. Le Monde futur est une révélation issue du seul niveau

du Nom de D.ieu, tandis que les bonnes actions font descendre la sainteté de la Lumiére infinie elle-méme.
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SECTION 4 - 116-23

Les vétements de I’ame
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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 superieurs, qui sont des
vétements», comme mentionné plus haut.

Les mitsvot constituent également des vétements pour I’Ame. Le Zohar interpréte «Avraham était vieux,

avancé en jours» comme signifiant qu’il était parvenu avec ses «jours supérieurs»: les jours de la vie d’'une
personne deviennent des vétements pour son ame.
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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 ame soit «liée au faisceau de vie avec D.ieu», etc.

La raison en est qu’une mitsva attire une lumiére enveloppante depuis le niveau de sovev kol almin, la lu-

miére qui entoure tous les mondes. Comme un vétement, cette lumiére entoure 1’ame, afin qu’elle soit «liée
au faisceau de vie avec D.ieu».
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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 plutot 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.»
Mais les Sages ont dit que méme les transgresseurs d’Israél sont aussi remplis de mitsvot qu’une grenade
I’est de ses graines, et pourtant ils n’attirent rien. L’Alter Rebbe en conclut donc que la sainteté supérieure

est attirée précisément par la joie d’'une mitsva, citant le reproche: «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.

La joie d’'une mitsva vient de la contemplation de ce qu’est une mitsva : la Lumiére infinie elle-méme, le «

Maitre des merveilles », au-dela de tous les mondes. Comprendre cela est ce qui réjouit le ceeur.
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C’est pourquoi son cceur 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.

Une telle joie est le « vin blanc ancien » évoqué précédemment, que I’Admour Hazaken identifie maintenant
au plaisir supérieur : se délecter en D.ieu Lui-méme. En accomplissant les mitsvot, la personne ressent que

D.ieu « nous a sanctifiés par Ses commandements » au sens le plus littéral.
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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 delecteront en D.ieu, du plaisir que procure I’effusion de la Lumiére infinie, béni soit-II.

Toutefois, avant cette joie, la personne doit d’abord éveiller le vin rouge et enivrant : les Guevourot saintes,
c’est-a-dire I’amertume ressentie devant son éloignement de D.ieu. Cela transforme 1’obscurité en lumiére

et ’amertume en douceur, afin que le plaisir de I’effusion de la Lumiére infinie soit complet.
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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 ;

La raison tient a un principe de I’ame : le plaisir vient lorsqu’un désir est comblé. On se délecte en obtenant

ce que I’on a désiré ardemment et convoiteé.
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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.

Sans un désir intense, méme la possession de la chose procure peu de plaisir. C’est pourquoi la personne

doit d’abord ressentir la douleur d’étre descendue si loin de D.ieu, afin que la joie de la mitsva, lorsqu’elle
survient, comble un désir véritable.
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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 priéere : « D.ieu éternel, dans Ta grande compassion », etc.

L’amertume est la plus profonde chez celui qui passe en revue tous ses actes, ses paroles et ses pensées qui

n’étaient pas pour D.ieu. Il retourne alors vers D.ieu, qui « aura compassion de lui », comme nous prions : «
D.ieu éternel, dans Ta grande compassion. »

NRMM NIRPET PN PTANW 93 53 NRW N°2 MXAT 01PA WO NNRY N MR RPN R0
199 1IYNM MENAT 01°p2 172 O7RIN POWAT TN WA NN PTAN T 7137 731 0Ipn PN
T%9M 11987 M3

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.

Par la suite, sa joie dans les mitsvot est d’autant plus grande : plus la soif suscitée par I’éloignement du corps

de D.ieu est profonde, plus la joie de I’Ame est grande lorsqu’elle attire la Lumiére infinie par une mitsva.
L’ame trouve son plaisir en D.ieu parce que sa propre volonté et son propre désir sont comblés.
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C’est l1a 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 I’ame a la tristesse du corps, etc.

C’est le sens de « Voila mon réconfort dans mon affliction, car Ta parole m’a rendu la vie » : la parole de

D.ieu dans les mitsvot est la vie de I’ame, comme nous le disons dans la priére : « elles sont notre vie et la

longueur de nos jours ». L’amertume appartient au corps et ne doit pas étre mélée a la joie de I’ame.
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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 broyé, etc.

Pour faire ressortir ce vin, une personne doit travailler sur elle-méme afin d’atteindre I’humilité de « Que

mon Ame soit comme la poussiére pour tous », a I'image des vignes basses. Elle doit aussi passer par le fou-

lage dans le pressoir, qui correspond a un cceur brisé et broyé.
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Or, correspondant aux deux niveaux de vin mentionnés 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.
Les deux sortes de vin produisent deux sortes de vétements, et c’est 1a le sens de « Il a lavé son vétement
dans le vin ». Les vétements formés par les mitsvot doivent étre lavés de toute souillure, comme un vétement

dont on a lavé la saleté ; car méme les transgresseurs d’Israél sont remplis de mitsvot, et pourtant, comme

I’explique le paragraphe suivant, leurs vétements restent souillés.
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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.
Méme avec toutes leurs mitsvot, ces personnes sont « comptées parmi les transgresseurs », car les véte-
ments de leurs mitsvot sont enveloppés dans leurs propres vétements souillés. Le vin de la joie d’une mitsva

lave le vétement et dépouille des vétements de Nogah, le domaine ou le bien et le mal sont mélés, afin que la
personne se délecte 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 ’ame pour transformer I’obscurité en lumiére, 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.

Le « sang des raisins », a la fin du verset, est le vin rouge : la lutte de I’Ame pour transformer 1’obscurité en

lumieére et son amertume de se trouver loin de la lumiére de la face de D.ieu. Il est appelé « sang », car il

exige le labeur de I’ame et du corps, comme si ’on donnait savie méme.
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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-11I : « Qu’il re-
tourne a D.ieu, et Il aura compassion de lui. »

Pourtant, il est toujours appelé le sang des raisins, une sorte de vin, car il doit lui aussi venir avec joie, par la

meéditation sur la grandeur infinie de D.ieu. Le verset « Qu’il retourne a D.ieu, et Il aura compassion de lui »
décrit ce retour, que le paragraphe suivant explique.
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«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).

«Il aura compassion de lui» désigne précisément I’étincelle de divinité qui se trouve en cette personne, et
qui est tombée si bas de facon stupéfiante. Cette compassion fait apparaitre le niveau que le verset appelle

Sousso, «son vétement».
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Explication: sousso est apparenté au mot massvé (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.

L’Alter Rebbe rapproche sousso de massvé, le voile dont Moché couvrit son visage; il s’agit donc d’une cou-
verture de la téte et du visage. L’dme possede ainsi, pour ainsi dire, deux sortes de vétements: I’'un pour son

«corps», ’autre pour sa «téte et son visage ».
TANR WO MTA w127 12 RITY WO Pw NI 02D w12R N2 qwni nnuwnm 70 ona vy 1am 22
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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. ;

Le «vin qui réjouit», la joie d’'une mitsva, produit un vétement pour le «corps» de I’ame, c’est-a-dire ses

émotions. Celles-ci sont les vétements de I’amour et de la crainte de I’Ame.
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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.

Le «sang des raisins», I’dpre lutte du retour, produit un vétement supérieur pour la «téte et le visage» de

I’ame, c’est-a-dire savue et son ouie. Le paragraphe suivant explique pourquoi ce vétement est supérieur.
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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.

Le verset « IlIs tournérent leurs regards vers Lui et furent illuminés » parle de la vision de D.ieu, une faculté

de la « téte et du visage ». Puisque nul ne peut littéralement contempler la Chekhina, I’Admour Hazaken ex-

plique qu’il s’agit de contempler « la gloire du Roi ».
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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,

Les Sages ont enseigné que ceux qui font techouva se tiennent en un lieu ou méme les justes parfaits ne

peuvent se tenir. Les justes parfaits servent D.ieu dans la joie d’'une mitsva et le plaisir qu’ils trouvent en Lui

; ils font ainsi descendre le plaisir supérieur d’en haut vers le bas.
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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 ame, en haut, au
niveau de la téte mentionnée précédemment.

Celui qui fait techouva, en revanche, triomphe du mal dans son ame par le sacrifice de soi ; son service est

une ascension du bas vers le haut, comme les rigueurs et les « flammes de feu » qui s’élancent vers le haut.

C’est pourquoi son 4me recoit également un vétement a un niveau supérieur, pour sa « téte ».
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SECTION 5 - 124-26

L’accomplissement parfait de ’homme
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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-

miére infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, et que I’Ame soit «liée», etc.

A notre époque, le but entier de I’accomplissement des mitsvot est d’élever ’Ame de niveau en niveau, afin
qu’elle brille de la Lumiére infinie et soit «liée au faisceau de lavie». Notre service actuel profite principale-
ment a I’ame elle-méme.
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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 Lumieére infinie, béni soit-II.

Dans les jours du Machia’h, toutefois, la perfection des mitsvot et des sacrifices consistera en ce que les ani-
maux eux-mémes — les agneaux et les taureaux offerts en sacrifice — soient eux aussi inclus et élevés dans

la Lumiére infinie. La priére ne peut accomplir cela.
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Mais, au temps de I’exil, il est impossible a ’Ame humaine de les élever et de les rattacher a leur

source, puisqu’elle-méme est liée ici-bas.

En exil, ’homme ne peut élever les animaux et les rattacher a leur source, car sa propre dme est elle-méme

encore liée ici-bas.
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Mais, dans les jours du Machia’h, lorsque s’accomplira: «La gloire de D.ieu sera révéleée, et toute
chair verra», etc., car les Ames d’Israél seront alors a un niveau élevé, ce sera le moment d’accom-
plir ’acte et d’élever les étincelles qui sont tombées, jusqu’a celles qui se trouvent dans les
animaux.

Dans les jours du Machia’h, lorsque «la gloire de D.ieu sera révélée et toute chair verra», les 4mes d’Israél

se tiendront a un niveau élevé. Viendra alors le véritable temps de I’acte, ou seront élevées méme les étin-

celles de sainteté tombées dans les animaux.
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Ainsi en fut-il au commencement de la création du monde : avant que le premier homme (Adam
Harichon) ne fit crée, il est dit : « Il n’y avait pas d’homme (adam) pour travailler la terre », etc.

Le méme schéma se manifesta lors de la création du monde. Avant la création d’Adam, la Torah dit : « Il n’y
avait pas d’homme pour travailler la terre » : le monde ne disposait de personne qui puisse y servir D.ieu.
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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.

L’homme fut alors créé et placé en Eden « pour le travailler et le garder », mais, apres la faute, il en fut chas-

sé. Cela montre qu’il n’avait pas encore véritablement atteint le niveau d’adam, « ’homme », et qu’il dut
partir réparer son ame.

25
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Et la perfection du niveau d’adam sera a I’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).

Le niveau complet d’adam, «I’homme», ne sera atteint qu’a I'’époque du Machia’h, dont Isaie dit : «Voici,

mon serviteur prospérera ; il s’élévera, sera exalté et trés haut.» Le mot me’od, «trés», est formé des mémes
lettres qu’adam.
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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 ».

Les lettres d’adam désignent également Adam, David et Machia’h, montrant ainsi que ce qui a commencé
avec Adam s’achéve avec le Machia’h. Ce sera alors véritablement le temps de «Aujourd’hui, pour les ac-
complir», ou les mitsvot seront observées dans leur perfection et les sacrifices offerts «selon le commande-

ment 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

«et il n’y avait pas d’homme pour travailler ».

Pendant I’exil, au contraire, les mitsvot ne sont pas encore accomplies véritablement «selon Ta volonté ».
Leur effet, a présent, est d’élever I’Ame et de réparer le niveau d’adam, afin que le monde ne soit plus dans

I’état ou «il 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 I’élévation de I’ame, elle correspond aux

sacrifices,

Le service essentiel consistant a «la travailler et a la garder» appartient aux jours du Machia’h. La priére,

qui éléve I’Ame, a été instituée en correspondance avec les sacrifices.
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mais elle n’atteint pas véritablement le niveau des sacrifices, car ceux-ci entrainent I’élévation de

tous les mondes dans leur ensemble, jusqu’a I’ame de ’animal, qui descend ici-bas, sur la terre.

Mais la priére n’est pas un sacrifice véritable, car un sacrifice éléve tous les mondes ensemble, y compris

I’Ame d’un animal, qui descend ici-bas, sur la terre. Cela répond a la question posée au début du maamar.
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SECTION 6 - 127-30

L’anon, laville et le fils
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Or, au sujet du niveau de la vigne et du vin mentionné plus haut, il est dit : « Attachant son a4non a
lavigne. » Cela signifie qu’aux jours du Machia’h, lorsque le niveau d’adam sera achevé, tout Israél

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

Le Rabbi applique a présent la vigne et son vin au verset. Aux jours du Machia’h, lorsque le niveau d’adam
sera parfait, tout Israél s’élevera au niveau de la vigne et du « vin qui réjouit », c’est-a-dire la joie d’une

mitsva.
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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 1a 'Hokhma supérieure, attache et relie au niveau de lavigne.

I1 lit osri (« attachant ») comme oser (« attache ») et youd : le youd, qui représente la 'Hokhma supérieure, est

ce qui attache et relie a lavigne, c’est-a-dire au peuple juif dans sa joie.
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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 huitiéme jour, une assemblée ». ) Grace a cela, ils seront au niveau
de iro (« son anon »).

Dans cette remarque entre parenthéses, le Rabbi explique que la 'Hokhma signifie I’annulation de soi

(bitoul), qui doit accompagner la joie, et renvoie a ses explications sur deux autres versets. Grace a cette at-
tache, Israél atteindra le niveau de iro, qui sera expliqué ensuite.
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Car iro peut recevoir deux interpreétations : le sens de ayir, « &non », comme dans « ’homme, anon
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. »

Le mot iro peut signifier soit « son dnon » (ayir), en rappel du verset de Job : « ’homme nait dnon d’ane sau-
vage », soit « saville » (ir), comme dans « laville de D.ieu ». Le Rabbi explique comment I’un devient I’autre.
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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.

« Nait » décrit une personne dont les traits de caractére sont encore tels qu’ils étaient a la naissance et qui

suit sa nature. Le véritable service de D.ieu consiste a s’opposer a sa nature difficile par amour et crainte de

D.ieu.
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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.,

Lorsque la nature d’une personne I’aide spontanément, son service n’est pas complet et elle demeure «

I’homme, anon d’ane sauvage ». Mais lorsqu’elle est attachée a la vigne, au vin obtenu par le pressurage
dans I’humilité et le cceur brisé, comme expliqué plus haut, elle se transforme.
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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-I1 appelé grand ? Lors-
qu’ll est dans la ville de notre D.ieu », etc.

Il devient alors iro dans son second sens, « sa ville » : la ville de D.ieu. Les Sages enseignent que D.ieu est

appelé grand lorsqu’ll est « dans la ville de notre D.ieu » ; la personne qui devient cette ville est donc le lieu

ou D.ieu est appelé grand.
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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

L’Admour Hazakéne passe a I’expression suivante : « le petit de son anesse a la vigne choisie ». Une sorekah

est une jeune pousse tendre, qui porte peu de grappes et donne peu de vin ; il relie son nom au signe voca-

lique chourouk.
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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 ».

Lavigne arrivée a maturité, gefen, correspond au signe vocalique ségol, puisque les deux signes vocaliques

du mot gefen sont des ségol. Le psaume consacré a la vigne d’Egypte poursuit : « Les montagnes furent cou-
vertes de son ombre ».

»ra DY 70971 AR AT RIT °999N0 W DY 11T 1017958 o wrnD DX ona by e
.MART anw oo

Explication : « son ombre » désigne le niveau de ’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’éleéve au-dessus et recouvre le ni-
veau des « montagnes », qui sont les Patriarches.

L'« ombre » de lavigne est le niveau exprimé par « D.ieu est ton ombre », c’est-a-dire : « Il fit des ténebres Sa

cachette » : un niveau caché de divinité. Cette ombre s’éléve au-dessus des « montagnes », les Patriarches, et

les recouvre.

o PPN PWT NTIRI N2 RIT AP DR 193 N2 N L9™MA0 NIvna AWt on maRa 1am 29
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Or, les Patriarches sont trois et correspondent au niveau du ségol ; c’est 1a 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.

Les trois Patriarches correspondent au ségol, voyelle formée de trois points, et donc a la vigne, guéfen, dont

les voyelles sont des ségol. Le soreka correspond au chourouk, qui comporte lui aussi trois points, mais dis-
posés 'un au-dessous de I’autre.

munD aoyRDEY ARy qunn NP3 A 152 M2PNm N129pNT N2 RIT QIRIYOY 730 90
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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.

Une personne qui est proche de D.ieu et brille d’enthousiasme ressemble au ségol. A I'image des Pa-

triarches, elle Le sert selon les trois mouvements : d’en bas vers le haut, d’en haut vers le bas, et selon la voie

médiane entre les deux.
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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.

Une personne qui se sent éloignée de D.ieu, mais le reconnait, s’incline dans ’humilité et n’ose pas s’appro-

cher en raison de son annulation de soi, ressemble au chourouk : les mémes trois points, mais chacun place
plus bas que le précédent.

WY TTUYY 197 233K 1 1IMIRD TP YOAD 1°1°¥3 PINT NPAR 0N abn 1nsy Pawnw amie
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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 idnesse » 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 ».

Elle s’abaisse toujours davantage, estimant que la proximité de D.ieu est bien au-dela de ses possibilités et

se demandant : « Qui suis-je ? » C’est précisément par la que « son anesse » devient « fils de » : elle atteint le
niveau de « Vous étes les enfants » de D.ieu, a I'image de « le fils est 1a jambe de son pére ».

Mn° 5w nnhwn n°Ponw 93y YD 023 1 9193 035 MUY WY1 PR M2 NI19EINT Im
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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

La transformation du «poulain» en «ville» et de I’«anesse» en «fils» s’accomplit par «il a lavé dans le vin».

Le mot kibbes, «il a lavé», est au passé: la perfection des jours du Machia’h dépend d’un lavage déja
accompli.
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par le fait qu’il a déja laveé dans le vin de I’exil: grace a notre service durant I’exil, qui consiste a
éveiller ’'amour et la joie d’'une mitsva, ’obscurité se transforme en lumiere; tel est le but ultime

des jours du Machia’h, comme expliqué plus haut.

Ce lavage a lieu maintenant, pendant I’exil: en éveillant I'amour de D.ieu et la joie d’une mitsva, notre ser-
vice transforme I’obscurité en lumiére. C’est le but qui s’accomplit aux jours du Machia’h, comme expliqué

tout au long du maamar.

DANS LA AVODA

Le maamar demande que ’amertume et la joie soient réunies, dans le bon ordre. D’abord, une personne
fait honnétement le bilan de ses pensées, de ses paroles et de ses actes qui n’étaient pas pour D.ieu, avec
humilité (« Que mon ame soit comme la poussiére pour tous ») et un cceeur brisé. Elle médite ensuite sur le
fait que chaque mitsva est la volonté méme de D.ieu, qui attire Sa Lumiére infinie, et se réjouit et prend
plaisir en D.ieu. Plus le désir est profond, plus grande est la joie ; et la tristesse, qui appartient au corps, ne
doit pas se méler a la joie de I’ame. Les mitsvot accomplies de cette maniére lavent dés maintenant les véte-

ments de I’Ame, en exil, et préparent I’accomplissement parfait des jours de Machia'h.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi le maamar insiste-t-il sur le fait que les jours de Machia'h sont un temps ou ’on « accomplit »,

plut6ét qu’un temps de récompense ?

2. Sila priére éléve ’ame propre d’une personne, pourquoi les sacrifices animaux sont-ils appelés « selon le
commandement de Ta volonté » ?

3. Comment peut-on dire qu’Israél « sanctifie » le Nom de D.ieu, s’Il est saint en Lui-méme ?

4. Pourquoi I’amertume du «vin rouge » doit-elle précéder la joie du « vin blanc », et comment éviter qu’elle

ne se transforme en tristesse ?

5. Qu’est-ce qui distingue le service de D.ieu selon le ségol de celui selon le chourouk, et pourquoi le chou-
rouk humble fait-il de ’homme un « fils » ?
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PARAGRAPHE 1
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La note commence par renvoyer le lecteur aux notes de
sources du Rabbi imprimées plus haut dans I’édition de
Kehot.
LA NOTE DE KEHOT
Oy MRNDT LR LNN T 770 DMK LY IRTR 7ok 0011782 DUy AR
7M77 199 .2 ,70000 T 9703 .2 abwnn .2 ,nownn 9922 Mnan
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70y 12A% "MONR
La bénédiction de Yaakov a Yehouda : « Attachant son
anon a lavigne... il a lavé son vétement dans le vin, et son
manteau dans le sang des raisins. » Tout le maamar ex-
plique ce verset, expression par expression.
Genesis 49:11x7:0”n N°WX12
7D 0723y"07 W37 1772 022 910§ 732 M) 7Y 1932 0K
11 attache son 4non a la vigne, et le petit de son dnesse au
cep de choix ; il lave ses vétements dans le vin, et son man-
teau dans le sang des raisins ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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MW NIRSD AR T RPN

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
T2 K290 7Y 7Y W mbp:m 01370 IR7

oo R3990 Y
Rachi explique que «jusqu’a ce que Chilo vienne » désigne
le roi Machia’h, a qui revient la royauté, et précise qu’On-
kelos le traduit de la méme maniére. La note de Kehot
renvoie ici a cette explication pour appuyer la lecture du
verset comme parlant des jours du Machia’h.
Rashi on Genesis 49:10-1227-":0" N>wR12 2y >"wA
D27 , 22220 NP3 PWRT IPK ,72°K1 TITH LTI 0w 0 KD
1°an ppnm (727 NPwRA2) m:?r_aa °8 '?SJ D’JTQDW UJW: oy nX
q9n 1w KDY 03 7Y DRI IR ORI R L,00TRbAn vt
U - 1270 TR U 019RIR RN 191,190 PRIy mwnd
NDOR .0°RY NAP? A7 (1Y 0°9°nN) RN W 12020 Ry 30
DonyDY (M7 DRPITY) NyR? 3 79073 XN Ry 1Y ,00nyn
... PY DRI OM 7 11022 MvRwn NTNIR TRIY ann NoRiw
« Le sceptre ne s’écartera pas de Juda » — Méme aprés que

la maison de David aura cessé de régner. Car cela désigne
les chefs de I’exil a Babylone, qui gouvernaient le peuple

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/3/

avec le baton (v2w), ayant été nommés par le gouvernement
(Sanhédrin 5a ; Horayot 11b). « Et le législateur d’entre ses
pieds » — Cela désigne les sages de la Torah : les princes de
la Terre d’Israél (tels Hillel et ses descendants, qui n’étaient
que chefs d’écoles et n’avaient aucun pouvoir politique)
(Sanhédrin 5a; ...

Pentateuch with Rashi's commentary by M. Rosenbaum and A.M. Silber-
mann, 1929-1934 (Public Domain) - Pentateuch with Rashi's commentary
by M. Rosenbaum and A.M. Silbermann, 1929-1934 (Public Domain)

oY NAP° 1R 19w N2 0D TY
Le verset qui précéde : « Le sceptre ne s’éloignera pas de
Yehouda... jusqu’a ce que Chilo vienne, et les peuples se
rassembleront aupres de lui. » Puisque Chilo désigne le
Machia’h, ’Admour Hazaken comprend le verset suivant
comme parlant des jours du Machia’h.

Genesis 49:10”:0”1n N°wR12
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Le sceptre ne s’écartera pas de Juda, ni le baton du gouver-

nant d’entre ses pieds, tant que les hommes viendront a Shi-

lo ; et les peuples lui obéiront.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 2

6
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Chmouel dit : « Il n’y a aucune différence entre ce monde
et les jours du Machia’h, si ce n’est ’assujettissement aux
royaumes. » I’Admour Hazaken s’appuie sur cette parole
pour montrer que les jours du Machia’h relévent encore
de I’ordre de ce monde.

Berakhot 34b:20-21x73-"3:1 7% mo12
WD NP M 07D 12 TR PRINY NRT ORINYT KvHD
JPIRT 270 173K P10 KD 09 :nRIw L7292 NiMOPn TaYY KPR
INZINI K 1910 DOR7237 22 11309 227 TN K2R 72 XM 727 0K
DORPR ANKT KD TY” DR DORUTE AR L,T2Wn CPyay KPR
Jangn
Cela est contraire a I’opinion de Samuel, qui disait : Il n’y a
aucune différence entre ce monde et les jours du Messie, si
ce n’est la servitude aux royaumes des nations, comme il est
dit : « Car le pauvre ne cessera jamais d’étre dans le pays »
(Deut. 15:11). R. Hiyya bar Abba a également dit au nom de
R. Yohanan : Tout prophéte n’a prophétisé que pour les re-
pentants ; mais quant aux parfaitement justes : « Aucun ceil

n’avu ce que D.ieu, et nul autre ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

Sanhedrin 91b:11-1227-x":2 X”X 1177110
TAYPY RYR MWD NINYY M 0PIVT P2 PR NRT ORI
XJ7 .POW MR XD OOROTE MIMR2 XD XWR K7 ,7272 Nivh)
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Zohar I, 139ax ,u%p x”mt
LA NOTE DE KEHOT
X ,UPP R7MT .2 ,RE 1170 .2 ,77 N1o2

7292 TIAYWw KPR MW N M oy e PR

La note de Kehot mentionne ce passage du Zohar aux co-
tés du Talmud, a propos du méme enseignement.

Zohar, Toldot 4:30-9:7337y:"0-"7:7 mTon ,M 980

Observe que Jacob savait qu’Esaii était destiné a s’allier a ce
serpent tortueux ; aussi, dans toutes ses relations avec lui,
se conduisit-il comme un autre serpent tortueux, usant de
toutes sortes de ruses ; et il en était bien ainsi. La méme
idée fut exprimée par R. Siméon lorsqu’en commentant le
verset : « Et D.ieu créa les grands monstres marins, et tout
étre vivant qui rampe » (Gen. 1, 21), il dit : « Les “grands
monstres marins” symbolisent Jacob et Esaii, et “tout étre
vivant qui rampe” ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

amwy® avn

« Garde le commandement... que je t’ordonne aujourd’hui,
pour les accomplir. » L'expression « aujourd’hui, pour les
accomplir » devient le nom de la période ou ’on accom-
plit les mitsvot.
Deuteronomy 7:11x7:t 0°127
DT MER I WK DVIYRINK) DPOINK) MERTNE NI
:0nivy?
Tu observeras donc le commandement, les statuts et les or-
donnances que je te prescris aujourd’hui, afin de les
accomplir.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Rabbi Yehoshoua ben Lévi interpréte le verset ainsi : « Au-
jourd’hui pour les accomplir, et non demain pour les ac-
complir ; aujourd’hui pour les accomplir, et demain pour
recevoir leur récompense. » Admour Hazaken situe les
jours du Machia’h dans cet « aujourd’hui ».
Eruvin 22a:5-6"1-"11:X 273 1°217°Y
DI T V2 WK PNIT K2 1P 13 YT 221 KT A
— "oniwy? on” ,0nivy? Ik K9 — "onivy? 0ivn” , onivy?
K1 21001 12 PRINY 227 RIORY 30 °27 0K .01 237
17P? "y2n AR TIX” 2707BN N7 N7
William Davidson, Vocalized Aramaic (C;C-BY-NC) h h ‘
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Le Rabbi cite cette phrase a cet endroit et renvoie au maa-
mar Vechacha 5637, dans Toras Shmuel, ainsi qu’au Ram-
bam, a la fin des Lois de la Techouva, chapitre 9, et a la fin
des Lois des Rois, ou celui-ci laisse entendre la méme
idée.
LA NOTE DE KEHOT
58 °¥2 Y71 IIMIR PYO M BY 1031 0T NN 2 MR wuThRavY vApa
S19°RY 1P PR (09737 YR PRIRY NTIN) 19N 1931 77T AR 8 17yna
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«Et D.ieu prit 'homme et le placa dans le jardin d’Eden,
pour le cultiver et le garder.» L’Alter Rebbe lit ces mots
comme désignant le service d’Adam par les mitsvot.
Genesis 2:1510:°2 NPwX12
STYRY ) ATINP TIEI MO DT NS 0P 7 )
Et D.ieu prit ’homme et le placa dans le jardin d’Eden pour
le cultiver et le garder.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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L'une des sources que la note de Kehot cite pour interpré-
ter «le cultiver» comme les commandements positifs et
«le garder» comme les interdits.

Zohar I, 27ax ;1o R”m

Zohar III, 165b2 ,op 2°mt

LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot cite Or HaChaim sur ce verset parmi les

sources de cette interprétation.

Or HaChaim on Genesis 2:157°0:2 N°wX13 2y 0°°17 IR
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«Et Il chassa I'’homme » du jardin d’Eden apres la faute, ce
qui mit fin a ’accomplissement parfait de «le cultiver et le
garder».
Genesis 3:24772:°) N"wX12
207 L2 NXY DTN TIYIN? OTRR 1Y DINTTNR U
0700 ¥Y 777NN MY NBInna
1l chassa ’homme ; et Il placa a I’est du jardin d’Eden les
chérubins et I’épée flamboyante qui tournoyait en tous sens,
pour garder le chemin de I’arbre de vie.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Ce passage, qui explique pourquoi les explorateurs ne
voulaient pas entrer dans le Pays, indique que presque
toutes les mitsvot pratiques dépendent spécifiquement du
Pays d’Israél, en particulier celles concernant les se-
mences et les offrandes sacrées.
LA NOTE DE KEHOT
R 0°727 R2ITIR "R 10 1o n”IpP .75 ,1° SIAR 270 17an7 IR
sl
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La note renvoie a cet endroit a propos du chiffre «prés des
quatre cinquiémes» des mitsvot.
LA NOTE DE KEHOT
178 7Y 107’y D°0WP RPATR 2IKRR IR

PARAGRAPHE 4
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué

plus en détail : Or HaTorah.

LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 5
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« Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceeur et de toute
ton Ame. » Dans la priére, ce verset du Chéma constitue le
sommet du don de soi de I’ame.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
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Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

19 | «Et, le jour du Chabbat, deux agneaux » : ’offrande sup-
plémentaire du Chabbat, donnée ici en exemple d’une of-
frande faite avec I’Ame animale.

Numbers 28:9'0:1175 92712
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Et le jour du Chabbat, deux agneaux d’un an, sans défaut, et

deux dixiémes d’épha de fleur de farine pour une offrande

de céréales, mélangée a de I’huile, ainsi que sa libation.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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« Tu as transplanté une vigne depuis I’Egypte » : le psal-
miste décrit le peuple juif comme une vigne que D.ieu a
fait sortir d’figypte et qu’ll a plantée.

Psalms 80:9'0:’d 0°2°11n

Tu arrachas une vigne d’Egypte ; Tu chassas les nations et la
plantas.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Reich Lakich dit : « Ce peuple est comparé a une vigne » :
ses sarments sont les maitres de maison, ses grappes les
érudits en Torah, ses feuilles ceux qui ne sont pas ins-
truits, et ses vrilles les membres vides d’Israél.
Chullin 92a:11-122-R8">:X 278 1711
(0,2 O°21N) IR XN 19 SR 19X 192 97K K2R 92 71°17° °27
91y DRIYUW 0°930 TR 1R DO WS ¥°0N 0°13nn 193
SR> Dw 1t $0AT %3 N9y N0 RO T maw 953 jna
137271 172 BRIYY 130 (1,8 MInY) MR X0 i) ma1=1 maab
(3,20 WY)W RIT 191 DRI DRAW LW jat 3oan 181 1nby
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Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)

Zohar I, 239ba ,u71 x*mt
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Or HaTorah, a propos de ce maamar, indique comme
source la Michna a la fin du chapitre 8 de Menachos
(michna 6).
LA NOTE DE KEHOT
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.1IWN2 270,18 (V”B RIT)
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La Michna statue que le vin destiné aux libations ne pro-
vient pas de vignes grimpantes, mais de vignes basses.
L’Alter Rebbe en déduit que le vin de meilleure qualité
vient des raisins les plus proches du sol.

Menachot 86b:1227°:2 178 ninn

YAMIW AR KPY 0OMPwn ntan XY 0°9atT nvan KD PRUan PR

TR737 TR WD K237 ORY PP0O°2 PR21 PR WD R°37 ORI 177373

R21 7wy K21 7Inn KD RO PR 7Pwon 0°Rom 37 2137 1w

721 NPDIT A ROR NPDT M 1R 1RY 9108 K027 OXY Dwian
7712y 01757

32



TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 3

Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)

PARAGRAPHE 7

25

26

27

28

momn 9o 1Yo "wal

Mar, fils de Ravina, terminait sa priére par ces mots : «
Mon D.ieu, garde ma langue du mal... et que mon ame
soit comme la poussiére pour tous. » L’Alter Rebbe com-
prend cette phrase comme I’humilité correspondant aux
vignes basses.
Berakhot 17a:47:X 1> N1372
>3 9983 ,7R0R” 22 IR FONIPE 000N M "2 RPPATT A2 M
232 10y *¥an ,0iTn w1 *ovpn?1 ,Mn 138 "nindtn yIn
37 ¥3ER 3272 W3 1IN TRIERIY ,AN7IN2 227 NnD .mIn
521 .0%1¥2 K27 nivanng nivy Yo ,ayY awRm 37 %
11397 P .MU YRYR) BNY 79T MY My Y2y mawing
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Mar b. Kabina avait coutume d’ajouter a la fin de sa priére :
« O mon D.ieu ! (Garde ma langue du mal et mes lévres de
prononcer des paroles trompeuses ; et devant ceux qui me
maudissent, que mon ame reste muette, oui, que mon ame
soit pour tous comme la poussiére. Quvre mon cceur a Ta
Torah, et que mon ame poursuive Tes commandements. Et
délivre-moi du malheur, du mauvais penchant, d’une
femme mauvaise et de tout mal qui éclate pour s’abattre sur
le monde. Si quelqu’un médite ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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Ce passage explique le ceeur brisé et contrit : ’homme ré-
fléchit a I’étendue de son propre ego et de sa grossiéreté,
jusqu’a se briser et a abaisser son ame comme de la
poussiére.
LA NOTE DE KEHOT
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« Un ceeur brisé et accablé, 6 D.ieu, Tu ne le mépriseras
pas. » Ici, c’est le « foulage dans le pressoir » qui fait jaillir
I’amour caché de ’ame.

Psalms 51:19v”°:x”1 0°5°11n
Hyily) R D’,?"?kj 197N 1;@‘;'3‘? m12vmA D’.?'?kﬁ A
Les sacrifices de D.ieu sont un esprit brisé ; un ceeur brisé

et contrit, 6 D.ieu, tu ne le mépriseras pas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La note précise que la source de cet enseignement a déja
été indiquée a la page 44b de Torah Ohr, dans la paracha
de Vayigash.
LA NOTE DE KEHOT
.2, 97y o)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/3/
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« Vin (yayin) a la valeur numérique de soixante-dix, et se-
cret (sod) a la valeur numérique de soixante-dix : le vin
entre, le secret sort. » L’Alter Rebbe explique pourquoi le
vin révéle ce qui était caché.
Eruvin 65a:19-20°3-0°:X 7170 1°217°Y
"7 DOIRY DOYAW NYT 92 w2 — 93702 2y Nmi DD X 027 N
XY — 1%2 0121 .NPNIR 0°Y2W3 10°1 *790™ ,NINIR 0°YIwa 107
3 oY DbaR Dmi? K9 17 X123 XY :PIn 02 MW LTIO
7131 729K 100 107 RRIY ,DOYY?
William Davidson, Vocalized Aramaic '(CCfBY.fNC)
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La méme parole, « Le vin entre, le secret sort », apparait
en un autre endroit du Talmud.
Sanhedrin 38a:3-47-"3:x 7% 1°77110
2227 X701 927 92 MR 201Y2 07 1POun DAR 0°%Ip 13 1077 0y
LYW 1A°3 PTI0M NN DOYAWR 1901 P Y2 YT OO
9 AN ,R2PIY 77 0K RTOM 27 0K .70 K - 17 0191 .NPNIX
i 'ahl by n TPY"Y” 122007 RR A0 72 %70 WIT (RTON 27 MR
YN TP - N PTET DR PPRYN T TS 0D ARy I
X0 DY X T3 WATRT APY MRS PR 2P IR 197
<0 117227 M3 TIYY A7 TS MDA DUTRAY
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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La note renvoie a une note du Rabbi dans Or HaTorah sur
Shemos.
LA NOTE DE KEHOT
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Or HaTorah sur Parshas Ki Savo comporte une glose (ha-
gahah) sur ce passage, a propos d’Israél, «qui sanctifie
Ton Nom ».
LA NOTE DE KEHOT
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« Vous serez saints, car Moi, D.ieu votre D.ieu, Je suis
saint. » L’Admour Hazaken s’appuie sur ce verset pour
montrer que la sainteté de D.ieu ne dépend de personne.
Leviticus 19:2°2:1™ Rp"
IR UITR 23 PN DUWTR DO7R NTRKY PRI NTYTRITR 131
:02°79R 1
Parle a toute I’assemblée des enfants d’Israél et dis-leur :
Soyez saints, car Moi, D.ieu votre D.ieu, Je suis saint.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

Vayikra Rabbah 24:9°1:772 127 R9p™
LA NOTE DE KEHOT
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Tiré du Chant de la mer : « Qui est comme Toi... redou-
table dans les louanges, accomplissant des merveilles. »
L’Admour Hazaken comprend « accomplissant » en ce
sens que, pour D.ieu, accomplir une merveille équivaut a
un simple acte de création.

Exodus 15:118™:170 mnw

Yy NPIN X791 WIP2 TR 19h2 *n Havayah 0783 19nmn
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Qui est comme Toi, D.ieu, parmi les puissants ? Qui est

comme Toi, glorieux en sainteté, redoutable en louanges,

auteur de merveilles ?

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Littéralement : « Ou peut-on trouver la sagesse ? » ; la
'Hassidout I'interprete ainsi : « la sagesse se trouve a par-
tir du néant (ayin) ». Ce verset montre ici que 'Hokhma est
la premiére étape de la création ex nihilo.

Job 28:1227:1175 21°R
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Mais la sagesse, ou la trouver ? Et ou se trouve le lieu de
I’intelligence ?

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Qu’ils louent le Nom de D.ieu, car Son Nom seul est
exalté ; Sa splendeur est au-dessus de la terre et du ciel. »
L’Admour Hazakeéne s’appuie sur ce verset pour montrer
que les mondes ne sont liés qu’au Nom de D.ieu.
Psalms 148:133”:1”np 0°2°1n
0P PINTPY 3737 1727 It 23i300 °n ownx A0
Qu’ils louent le nom de D.ieu, car seul Son nom est exalté ;
Sa gloire est au-dessus de la terre et du ciel.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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« Ayez confiance en D.ieu pour toujours, car avec Yah,
D.ieu est le Rocher des mondes. » L'Admour Hazakéne y
voit I’enseignement que les mondes proviennent des
lettres du Nom.
Isaiah 26:4"7:1"2 \7°yw°
0793y 11X 7 AR 73 TYTTY 2N

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/3/
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Fiez-vous a D.ieu pour toujours, car D.ieu est D.ieu, un Ro-
cher éternel.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Que Tes ceuvres sont nombreuses, D.ieu ! Tu les as
toutes faites avec sagesse. » L’Admour Hazakéne souligne
le mot « faites » : méme la 'Hokhma n’est, pour D.ieu,

qu’un acte de faire.
Psalms 104:24773:77p 0°%°11n
3P TIST KPR Yy MRan3 093 N Py 131
Que Tes ceuvres sont nombreuses, D.ieu ! Tu les as toutes

faites avec sagesse ; la terre est remplie de Tes créatures.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Aucun ceil n’a vu, 6 D.ieu, si ce n’est Toi, ce qu’ll fera
pour celui qui L’attend. » Ici, cela désigne les mondes ca-
chés, qu’aucun étre créé ne peut percevoir.

Isaiah 64:3°3:770 V1°yw°

oy AnPM oYK ANRTIRD 1Y ARG KD wnwtRY oPiym
Blrahklilerd

Et ce que, depuis les temps anciens, les hommes n’ont pas

entendu ni percu de leur oreille, ce que I’ceil n’a pasvu : un

D.ieu en dehors de Toi, qui agit pour celui qui espéere en

Lui.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud enseigne que ce monde a été créé avec la lettre
hé et le Monde futur avec la lettre youd. L’Admour Haza-
ken rattache le youd aux mondes cachés et le hé aux
mondes révélés.
Menachot 29b:13-147">-3">:2 1”2 MR
°1amY D°UYIN 12V DOPOTRW °1DM 7712 KA o9y X721 7 2R
TIRW 17PWYN 219N DIPWRA 719D 12w D°POTRW 219N YWRT 719D N
R°1M 0°7902 27 MK 91 °nAn Cin A0 29 MK e m T
PN AT AT 552 NPYY "N 12 WOv 1”0 27 INKRT X KTN 7°N21°N

113 wow
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT
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«Accomplissant des merveilles » : cette expression est ré-
pétée ici pour rappeler que D.ieu, le « Maitre des mer-
veilles », est au-dessus méme de la merveille de la
création.
Exodus 15:11X7°:7"0 minw
nwy ﬂ'?mj X711 ¥Tp2 97X O3 "» Havayah D‘?}f; 12127n
:X7D
Qui est comme Toi, D.ieu, parmi les puissants ? Qui est
comme Toi, glorieux en sainteté, redoutable en louanges,
auteur de merveilles ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La note renvoie a deux passages d’Or HaTorah sur la para-
cha de Shemot concernant I'idée qu’Israél est « ceux qui
sanctifient Ton Nom ».
LA NOTE DE KEHOT
X7 .30y Mnw s N7MIR IR

Y79INR 2N N7PTYNN2

Outre les passages du Zohar, la note renvoie a ce maamar
et aux sources qui y sont indiquées pour le principe selon
lequel I’éveil d’en haut dépend de I’éveil d’en bas.

LA NOTE DE KEHOT
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Un autre passage du Zohar cité dans la note de Kehot a
I’appui du méme principe.

Zohar, Vayechi 53:517-5281”2pn-1""pn:1"1 1,71 120
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Un autre passage du Zohar cité dans la note de Kehot a
I’appui du méme principe.

Zohar, Vayechi 69:714-723270wn-7""wN:1”0 1 7T 190
Pooan Mo mrapn

« D’ou savons-nous que le Saint
béni soit-11 met les téfilines ? » L’Admour Hazaken l'inter-

Le Talmud demande :

préte comme '« enveloppement » de D.ieu Lui-méme
dans les mondes, suscité par les mitsvot qu’Israél accom-
plit ici-bas.
Berakhot 6a:17-181”>-1>:X "1 n1272
RIT 712 WITROY 1710 :pO%Y °27 90K LKTR 27 72 1PN °37 MK
it — P27 PRy YN APwR N Y S Pen
,P27D0 APK — "RY YT N DT WK Rt nRaY LN
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Rav Avin bar Rav Adda dit au nom de Rabbi Isaac : D’ou sait-

on que le Saint, béni soit-I1, met les tefilin ? Car il est dit : «

D.ieu a juré par Sa droite et par le bras de Sa force » (Is. 62,

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/3/

IR 12 AP 177y 1935 TM0R

8). « Par Sa droite » désigne la Torah, comme il est dit : « A
Sa droite, une loi de feu pour eux » (Deut. 33, 2) ; « le bras de
Sa force » désigne les tefilin, comme il est dit : « ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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A comprendre ainsi : « la sagesse se trouve a partir du

néant (ayin) » : 'Hokhma est la premiére merveille de la
création, et les mitsvot, en tant que volonté de D.ieu, lui

sont supérieures.
Job 28:1227:175 21°R
2722 DIPR 711 7K1 R¥2A X2 M0
Mais la sagesse, ou la trouver ? Et ou se trouve le lieu de
I’intelligence ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
00,7 MAR

271y °°0 9o MYa ©UYNY 12WNA NNR VY N0

« Mieux vaut une heure de techouva et de bonnes actions
dans ce monde que toute la vie du Monde futur. » L’Ad-
mour Hazaken I’explique par la différence entre le Nom
de D.ieu et Son essence.

Pirkei Avot 4:17t>:7 N1ax miwn
,MIT 0?1¥2 0°2i0 DY AWN2 NONK TYY 197 IR T2 NI
D9 ,R27 0P1Y2 M7 NP YW NOR YW A9 K37 0PIV 20 Do
:ma o7y N
11 disait : une heure de repentir et de bonnes actions en ce
monde vaut mieux que toute la vie du monde a venir ; et une
heure de quiétude dans le monde a venir vaut mieux que
toute la vie de ce monde.

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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Or HaTorah sur Ki Savo renvoie a ce passage et au maa-
mar Torah Tzivah, imprimé avec des gloses dans Or HaTo-
rah sur Berachah.
LA NOTE DE KEHOT
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Ce maamar explique «Avraham était vieux, avancé en
jours» conjointement avec « Mieux vaut une heure de te-
chouva et de bonnes actions dans ce monde que toute la
vie du Monde futur. » 11 cite le méme Zohar: malheur a ce-
lui qui diminue ses jours la-haut, car lorsqu’il devra étre
vétu de ces jours, le jour qu’il a entaché manquera a son
vétement.
LA NOTE DE KEHOT
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« Avraham était 4gé, avancé en jours. » Le Zohar inter-
préte « avancé en jours » comme signifiant qu’Avraham
venait avec les jours de savie, tels des vétements.

Genesis 24:1°X:775 N"wx12
733 DIX"NX T2 M D023 X3 171 BTN
Et Abraham était vieux, avancé en age, et D.ieu avait béni

Abraham en toutes choses.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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Le passage du Zohar cité dans la note du Kehot au sujet
des « jours suprémes, qui sont des vétements » de ’ame.

Zohar, Vayechi 32:294-3033"w-77%7:2”7 °n" 7111 100

0°°11 91982 A wal

Or HaTorah explique «dans le faisceau de vie» comme si-
gnifiant «dans les terres de la vie», la terre supérieure,
Bina, ou brille la vie attirée d’Atik Kadicha; c’est la vie de
Zeir Anpin, la «vie éternelle». Il renvoie également a I’ex-
plication de «Tu feras des vétements sacrés».

LA NOTE DE KEHOT
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La bénédiction d’Avigail a David : « Que ’ame de mon sei-
gneur soit liée dans le faisceau de la vie auprés de D.ieu,
ton D.ieu. » Ici, cela décrit ’Ame revétue du vétement des
mitsvot.
I Samuel 25:291”3:7173 X PRINw
33 N3 IS VR AT AWHINK WA A9TT7 O B
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Et méme si un homme se léve pour te poursuivre et cher-
cher tavie, la vie de mon seigneur sera liée dans le faisceau
des vivants auprés de D.ieu, ton D.ieu ; et les vies de tes en-
nemis, Il les lancera comme du creux d’une fronde.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Méme les transgresseurs d’Israél sont remplis de mitsvot
comme une grenade. » L’Alter Rebbe s’appuie sur ce ver-

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/3/
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set pour montrer que les mitsvot seules, sans joie, ne font
pas descendre la sainteté supréme.

Eruvin 19a:9°0:xX v 1P217%y
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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La note renvoie a ces passages de Likkutei Torah, qui ex-
pliquent que les mitsvot attirent la Lumiére infinie lors-
qu’elles sont accomplies comme le service d’un serviteur
qui accepte le joug du Roi; sans cela, méme celui qui ob-
serve toutes les mitsvot n’attire rien.
LA NOTE DE KEHOT
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Extrait de la réprimande : « Parce que tu n’as pas servi
D.ieu, ton D.ieu, dans la joie. » Ce verset montre que la

joie est essentielle au service des mitsvot.

Deuteronomy 28:471":1”2 0°127
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parce que tu n’as pas servi D.ieu, ton D.ieu, avec joie et avec
allégresse de cceur, en raison de I’abondance de toutes
choses ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Que le méchant abandonne sa voie... et qu’il retourne
vers D.ieu, qui aura compassion de lui. » ’Admour Haza-
ken applique ces paroles a celui qui a fait le bilan de ses
actes.
Isaiah 55:7°1:71”117°y°
1PRPRTIRY IR PR 2w PR 1R WUKY 1397 YU Ty
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Que le méchant abandonne sa voie, et ’homme d’iniquité
ses pensées ; qu’il retourne a D.ieu, et Il aura compassion

de lui, et a notre D.ieu, car Il pardonne abondamment.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Telle est ma consolation dans mon affliction : ta parole
m’a rendu la vie. » Ici, l'affliction est 'amertume qui pro-

36



TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 3

61

62

63

vient du corps, et la consolation est la vie que I’ame recoit
de la parole de D.ieu dans les mitsvot.

Psalms 119:50°1:0”°p 0°7°1n
0 TNV 2 7IY3 N3 NN
C’est 1a mon réconfort dans mon affliction : Ta parole m’a

rendu lavie.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Tanya distingue ici le ceeur contrit de la tristesse : la
tristesse ne reléve pas du domaine de la sainteté, et méme
le souci de ses péchés a sa place au moment de la confes-
sion, non pendant la priére et ’étude de la Torah, qui re-
quiérent la joie.
Tanya, Likkutei Amarim 31:130°%R 02 ;WX pon k%N
PR
RIWR” KIPIT N2 NJY 10,1030 INPW Y MATY AN
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Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Tiré de la priére de Mar, fils de Ravina : « Que mon ame
soit comme la poussiére pour tous » ; I’humilité qui cor-
respond aux vignes basses.

Berakhot 17a:4’7:X 1> N1272
’;irz;‘? 7181 ,’?"?{5” 921 MR Fl’m’?3 0%0n M °2 R1°A77 7°72
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531 .0%1¥2 K27 niwanng nivy Pam LTy awRm L¥I7 %
1Sy P .oniawms 2Yp) onsy 197 M Ty Py wawing
JOPRIN PR T 307 °27 197371 °D MR
Mar b. Kabina avait coutume d’ajouter a la fin de sa priere :
« O mon D.ieu ! (Garde ma langue du mal et mes lévres de
prononcer des paroles trompeuses ; et devant ceux qui me
maudissent, que mon ame reste muette, oui, que mon ame
soit pour tous comme la poussiére. Quvre mon cceur a Ta
Torah, et que mon ame poursuive Tes commandements. Et
délivre-moi du malheur, du mauvais penchant, d’une
femme mauvaise et de tout mal qui éclate pour s’abattre sur
le monde. Si quelqu’un médite ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

19731 93w Ak

« Un cceur brisé et broyé » : le foulage dans le pressoir qui

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/3/

IR 12 AP 177y 1935 TM0R

fait sortir le vin de ’ame.
Psalms 51:19v:x"1 0°2°71n
:Man X2 0°p%K 19711 12W172% 113w M0 0ROt
Les sacrifices de D.ieu sont un esprit brisé ; un coeur brisé

et contrit, 6 D.ieu, tu ne le mépriseras pas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 19
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« 11 a lavé son vétement dans le vin » : I’Alter Rebbe com-
prend le vétement comme le vétement de ’Ame, constitué
des mitsvot, que le vin de la joie lave et purifie.
Genesis 49:11x™:10”n N*wWR12
:1NI0 0°22970731 w2 172 022 1NK %32 TRTWYY 777y 1937 0K
11 attache son 4non a la vigne, et le petit de son dnesse au
cep de choix ; il lave ses vétements dans le vin, et son man-
teau dans le sang des raisins ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

DNAWS YWD BN 1A 70 — Ry W

Le contenu de ce passage, de « par analogie » a « méme les
transgresseurs d’Israél », est repris en substance dans Or
HaTorah sur Hanoucca.
LA NOTE DE KEHOT
LR ,20W°Y 12110 N7IIRA K27 19070

N8R DORDR DRAW? *ywIn ER

« Méme les transgresseurs d’Israél sont remplis de mitsvot

comme une grenade » : cette citation est reprise pour

montrer pourquoi les vétements des mitsvot ont besoin
d’étre lavés.
Eruvin 19a:9'v:X v 1°217°%
K91 D730 22 TRy 371 T *20y3 KPR TRy PRV 30 nam m
m202” MR L1972 Nign PRUPRY PR FYYiD LN 2 NPy
XX NP7 7R PR WpY 12 TRy 21 TmK) ,7InR 1]
M2 NOX 2y — 1im73 Nign PRUPR T3Y IR PERY TN
)
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 20
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La fin du verset, « et son vétement dans le sang des raisins

», que I'Alter Rebbe interpréte comme le vin rouge du
combat du retour.

Genesis 49:1187:10”n N*wWR12

:1MI0 0°22970721 W27 1772 022 $INK °12 P 1Y 1932 oK
11 attache son 4non a la vigne, et le petit de son dnesse au
cep de choix ; il lave ses vétements dans le vin, et son man-
teau dans le sang des raisins ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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69
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La note renvoie a Or HaTorah sur Vayishlach au sujet du
dépassement de I’Ame qui transforme 1’obscurité en
lumiére.
LA NOTE DE KEHOT
. ,RBNN 71770 19w NPMK IR

AR T PR 21N

« Qu’il revienne a D.ieu, et Il aura compassion de lui » : le
retour qui suit ’amertume, expliqué plus loin dans le pa-
ragraphe suivant.

Isaiah 55:7°1:717117°yw°

’lJ’.?bg"?g] Ehielsngl ’.'l"?}g W PRAYnD N UORY 1977 YU 1y
:mi907 13773

Que le méchant abandonne sa voie, et ’homme d’iniquité

ses pensées ; qu’il retourne a D.ieu, et Il aura compassion

de lui, et a notre D.ieu, car Il pardonne abondamment.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

11102 DOYWID DX

L’Alter Rebbe adapte les mots « et il fut compté parmi les
transgresseurs » a ceux dont les mitsvot sont enveloppées
de vétements souillés.

Isaiah 53:1227:37177°yw°
Ny YT WK NN 290 pom DSy NN 07373 PPN 197
137300 DOYWEYY Ripd 0°37°RVA RIM 1In) D°YWB-NRY WD)
C’est pourquoi je lui donnerai une part parmi les grands, et
il partagera le butin avec les puissants ; parce qu’il a livré
son ame a la mort et a été compté parmi les transgresseurs ;
pourtant, il a porté le péché de beaucoup et a intercédé
pour les transgresseurs.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.20,y 2y

PARAGRAPHE 21
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Rachi explique suso difféeremment, comme une sorte de
vétement. La note de Kehot rapporte qu’il s’agit de ’autre
opinion.

Rashi on Genesis 49:11x7:0"n NPwr12 %y >" v

1mo
Radak, comme Rachi, explique suso comme une sorte de
vétement, ainsi que le rapporte la note de Kehot.
Radak on Genesis 49:1187>:0”1 PwR12 %y P11
512 191,07 (377 0°737) 130 *150W T71°3 NDoI TR ,OR
13 APIWY MR LANY MPN2 PIYR 951 NDo U NN
180 M2 ,TPY 1D L,ANNR 21N L19AY 10 RIT IR 0D NNR
qOK> 0717 TR POW TY 1w AW ANY A PIR 12w 1IN007
0°37 0723y 11°71° 719 95 ,wwIn 1KY 1Inn DIRW TR 1930 1m0
139° OX 7°°7 21972 121 TR 1221 1700 NYUw 0°wIen v L1812
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,MNI0 0°21y 0721 AR .MNw mbna "Iyn 5o ,1°°2 19712 023°

.. TR 2% R IO 1°°71 X177 0°21y 07 °3
1937 "OK. La lettre > dans le mot 70K est un ajout, semblable
a la lettre » dans 7110 "15®, en Deutéronome 33,15, ainsi qu’a
d’autres exemples de construction analogue. La lettre > dans
10K °12 est également un ajout. Toute I’expression *12 W
MNR est une répétition, puisque le mot pIw signifie la
méme chose que 793, peut-étre une variété supérieure de
vigne. Tout le verset loue la qualité de la terre attribuée a la
tribu de Yehouda, qui produit des récoltes si abondantes
que le cultivateur peut attacher ...

Presburg : A. Schmid, 1842 (Public Domain) « Eliyahu Munk, HaChut Hame-
shulash (CC-BY)

0% WP AN

Lorsque Moché eut fini de parler au peuple, « il mit un
voile (masveh) sur son visage ». L'Admour Hazaken déduit
suso de ce mot : une couverture de la téte et du visage.

Exodus 34:33372:7°% mnw

LA NOTE DE KEHOT

M 7RG IRTY K7, U PwRI2D CNptm YPaRTa 170 A0 LT mnw

NwoR RITY YRR PN LY DR LAPTIRG §7OW R L,0INN 7770
L197°Y R 710 971 07MIR DA IRY WYY 1A R

mon Nwhn 1Mo
La note de Kehot cite également Ibn Ezra, qui rattache
suso (« son vétement ») a masveh, un voile.
Ibn Ezra on Genesis 49:1187:1”1 N°wX12 ¥ XY 128
R @’Iw) ”>no1ok” (X 33p 0¥21N) “7awn” 1D No13 TN 0K
INNR 232 T L(T TP W) YDy Dowhw By D 1Y (v
X799 ,219 .pIWDY :IARY 1MEY NW >I0KR % 7D 7977 IR 0N
NI 1IN0 M0 ROIW K71 ,7M0 0°21Y 0721 373 ,1INRD 91,1810
oyLMm (3% TP NIMY) 7Mon” NItn R °1Ya 1151M A7 o0
DORY DR WM K1 L1930 TPy 0°W TY 1M NRIan naanw
T L,OTRAY MAY2 TR MR 1WA 772 03130 0 NnnY 0%y

... ,TORI%) “0°0Y 077 19L°” 110 ,Pwn 1T 5y
Piotrkow, 1907-1911 (Public Domain)

mon Nwhn 1Mo

La note de Kehot cite également le ‘Hizkouni, qui rattache
suso a masveh.
Chizkuni, Genesis 49:11X7:0” N°WKRI2 "N
.1107m NAtan 1Mo
7MY, une variante du mot 107, « voile ou masque ».
Chizkuni (Public Domain) « Chizkuni, translated and annotated by Eliyahu
Munk (CC-BY)
Pwia? manaca ww

Ces deux passages d’Or HaTorah renvoient a ce passage
sur les deux sortes de vétements de I’ame.
LA NOTE DE KEHOT
JIRID PR R Y TN LR L0 1w nPTRa
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PARAGRAPHE 23

77 130 1R WA

«Ils se tournérent vers Lui et furent illuminés. » ’Admour
Hazaken relie cette vision au vétement de la « téte et du vi-
sage » de ’ame.

Psalms 34:61:772 0°2°11n
:19B0°7PK 07°191 17031 179K 037
Ils ont tourné leurs regards vers Lui et ont été illuminés ; et

leurs visages ne seront jamais couverts de honte.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note indique que la source de cet enseignement a déja
été donnée a la page 22c¢ de Torah Ohr, dans la paracha
Vayetzei.
LA NOTE DE KEHOT
.3,30 Y% o)

79 Q%7 N7yaw QIpra

Rabbi Abahou dit : « La ou se tiennent les baalei techouva,
les justes parfaits ne se tiennent pas. » Admour Hazaken
I’explique par les deux orientations du service divin.

Berakhot 34b:22-2335-273:27"% m1372
— PTRY TN IV DipY ANIN 231 VKT NI 7377 K©PM
221pP) PIMT? 0IPY DI nRRIY L1TRIY DR 00N DORUTR
— "PAMY? oRR 9% MR 0 027 LR T L RYPI2 PPy
1377 237 AW — 2997 ORDY .KIP°YR 1773y 13TR pin Y
-ROTT A0 PIANN LAY
Cela est contraire a ’opinion de R. Abbahu, qui a dit : La
place qu’occupent les pénitents est inaccessible aux justes
parfaits, ainsi qu’il est dit : « Paix, paix a celui qui est loin et
a celui qui est proche » — d’abord « a celui qui est loin [de
D.ieu] », puis « a celui qui est proche ». Mais R. Johanan
peut répondre : Que signifie « a celui qui est loin » ? A celui
qui fut éloigné de la transgression dés le début ; et ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

80 WN 2w

« Ses éclairs sont des éclairs de feu, une flamme de D.ieu.
» Les flammes qui s’élancent vers le haut évoquent 1’éléva-
tion du baal techouva.
Song of Songs 8:6":’1 01w W
TR NION NRD My™I AyiNThy onina 92970y onind cmow
:NITPY UK BYT BT ARIR PINYD
Place-moi comme un sceau sur ton cceur, comme un sceau
sur ton bras ; car ’amour est fort comme la mort, la jalousie
cruelle comme le tombeau ; ses éclats sont des éclats de feu,
une flamme de D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/3/
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PARAGRAPHE 24
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Une section de ce maamar, a partir d’ici, y est citée avec
quelques ajouts.
LA NOTE DE KEHOT
A0 AR OY 292 'Y R 77D 2570 1”02 RN 1ROn yup

82 7798 w2aT 7°nn

La, le Rabbi Maharach ajoute une référence, a propos de
I’ame «liée... a Havaya», au maamar Im Bechukosai Teile-
chu (5626).

LA NOTE DE KEHOT

DR 1D 77198 12391 37 wrIRn 9INRTR PO 7201 38R Y R 710 »5na

1%y (VPAwN NREIT) 17070 BP0 — *(179) 199N SNPIN2 OR 777270

83 17120 oA

« La gloire de D.ieu sera révélée, et toute chair laverra en-
semble. » L’Alter Rebbe applique ce verset aux jours du
Machia’h, ou méme les créatures physiques seront
élevées.

Isaiah 40:5° 711 1oYW
£127 77179 *2 1712 270D IR 1 T2 A2AN
Et la gloire de D.ieu sera révélée, et toute chair la verra en-

semble ; car la bouche de D.ieu I’a dit’.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.1,y
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Une note y explique que les animaux seront alors élevés
non pas en étant inclus dans un étre humain, comme cela
se produit lorsqu’une personne les mange, mais en eux-
mémes, par ’accomplissement des mitsvot, qui se fera
alors «selon le commandement de Ta volonté ».
LA NOTE DE KEHOT
1991w 27y K21 OMDY 1991w 170 K31 2P Y oW 2210 »n7oa
0ROy NIy on WYY X7 ,1”°1n 0w 0TR N%79R 7y 11D 1271 Pn22
7”10 3937 MIXND IR I MIsnn

PARAGRAPHE 25

85 TaYD PR DTN

« Et il n’y avait personne pour travailler la terre. » Avant
que ’homme ne soit créé, le monde ne comptait personne
qui puisse y servir.
Genesis 2:5°77:2 N°wR12
K2 "3 My D9 MY 3PP PII MW oW ATR I )
:TTRTNX T2Y2 X DTRY PINT2Y DPOR N o
Aucun arbuste des champs n’était encore sur la terre, et au-
cune herbe des champs n’avait encore poussé, car D.ieu
n’avait pas fait pleuvoir sur la terre, et il n’y avait pas
d’homme pour cultiver le sol ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Et 11 le placa dans le jardin d’Eden pour le travailler et le
garder » : le service pour lequel ’homme a été créé.

Genesis 2:15170:’2 N°wR12
SMRYPY MTY? TTYIAI MMM DN NN 0OPK 1 MR
Et D.ieu prit ’homme et le placa dans le jardin d’Eden pour

le cultiver et le garder.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

S7IIRW NPN .TRwD 172y

La version qui s’y trouve ajoute que si Adam n’avait pas
fauté avec I’Arbre de la connaissance, la perfection de
I’ceuvre aurait été atteinte alors, et attribue la suite a cette
faute.
LA NOTE DE KEHOT
ROR T@WynRT MnYow IR O 7Y RLA KD OXY TP 'Y 279N »Unoa
LJPMR POND TRy ROA YW

DINA DR W

La version qui s’y trouve ajoute I’enseignement des Sages
dans le Midrach Rabba selon lequel D.ieu jugea Adam par
«I’envoi » et par « I’expulsion ».

LA NOTE DE KEHOT

PMPWa IR TP 97TRa PUIRRD A0 TRR Y AN »rhoa

LIOMIR PP

DTN NN WA

« Et Il chassa ’homme » : I’Admour Hazaken y voit I'indi-
cation qu’Adam n’avait pas atteint le niveau pleinement

accompli de « ’homme ».
Genesis 3:24772:°) N"wX12
20T ©T? DX DAITNK TTYTI? OTRR 19U DIRTNK U
:0°°07 YY 977°NK WP nopannd
1l chassa ’homme ; et Il placa a I’est du jardin d’Eden les
chérubins et I’épée flamboyante qui tournoyait en tous sens,

pour garder le chemin de I’arbre de vie.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 26
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« Voici, mon serviteur prospérera ; il s’élévera, sera exalté
et trés haut placé » : ces paroles désignent le Machia’h et
sont ici interprétées comme la perfection du niveau

d’adam.
Isaiah 52:133:27117°yw°
STRM 71230 REP3) D17 *72y 2t 3
Voici, mon serviteur prospérera; il sera élevé et exalté, et
trés haut placé.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Midrach dit : « Me’od (tres) désigne adam (I’homme) » :
« Et voici, cela était trés bon » signifie « Et voici, ’'homme
était bon ». L’Admour Hazaken s’appuie sur ce lien entre
les deux mots.

Bereshit Rabbah 8:5°71:’1 127 n°wx12

QW31 PPN %377 0MAD 237 TR 12 RPN 7 oW 19 MR N .

55 DR 07PYR X7 122037 RIT KT LOTR RIT TRD MK 119°0 920

MDE DY 7137 RN T .0TR 20 73T ,TRR W 1IM wY R

JOR OY 19K 1PP0YNMY 19K OY 19R 1P N SORPRY TY nR
DR WY 93,1377 DNR 177 2172 IR LRI N2 TP IR

Rabbi Simon dit : Lorsque le Saint, béni soit-Il, entreprit de
créer le premier homme, les anges du service se divisérent
en diverses factions et divers groupes. Certains disaient : «
Qu’il ne soit pas créé », et d’autres disaient : « Qu’il soit créé
». C’est ce qui est écrit : « La bonté et la vérité se sont ren-
contrées ; la justice et la paix se sont embrassées » (Psaumes
85:11). La Bonteé dit : « Qu’il soit créé, car il accomplit des
actes de bonté. » La ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)

LA NOTE DE KEHOT
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La note renvoie a cet endroit pour un développement sur
les jours du Machia’h comme temps de I’accomplissement
parfait des mitsvot.

LA NOTE DE KEHOT
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92189 M8

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
A0 nan Nwb

2189 N8R0 MA3P NAPR Y

Or HaTorah cite ce maamar : «selon le commandement de
Ta volonté» désigne les sacrifices proprement dits,
contrairement a la priére, qui ne fait que leur
correspondre.

LA NOTE DE KEHOT

oM ’D R™IN2 WPR 12 MY Y 1% TYPN Y 2 70 RIpM NUMIRa
2002 97RWH WA MI2TPM 11T 118 MEHI PIYa 1937 0K 1772
DTR2W 27713 NP2 XA APENY AR 92 1M ¥y 10 MAdpn TA0w
TM23Y 2003w °Na N291 wan NYROwn woiIn KIT OTRIW 2701 nUn
129P1 *7Y WR1 1N 10 Downn PYNPw MDY MIITaN 1w wen

2wy Py Twnn

mwn .. IR0

L'un des endroits cités par la note pour l'interprétation
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d’adam comme Adam, David et Machia’h.
LA NOTE DE KEHOT
RPN RRD W02 Y 0PN N”A0 DA IR K720 0°91A731 980 1IRA
Y RIPY R7ATR OKRR WK, R7TTRD 1PN Lapn Yy 27n nvwaa
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Kohélet parle de « I’esprit de ’animal, qui descend vers le
bas, vers la terre ». ’Admour Hazaken se sert de cette ex-
pression pour montrer jusqu’ou les sacrifices atteignent.

Ecclesiastes 3:21x75:3 norp
WY Mon?
Qui sait si ’esprit de ’'homme monte vers le haut, et si I’es-

prit de la béte descend vers le bas, vers la terre ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 27
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« Attachant son 4non a la vigne » : ici, chaque mot est in-
terprété ; osri comme oser yud, le yud qui attache, et iroh
a la fois comme « son 4non » et « saville ».
Genesis 49:11x7:0"n NPWX12
:1MID 0°22970721 W27 1772 022 11N 12 TR 177y 1937 oK
11 attache son 4non a la vigne, et le petit de son 4nesse au
cep de choix ; il lave ses vétements dans le vin, et son man-
teau dans le sang des raisins ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

98 2ONWDD PN 717 PPN O XD

«D.ieu ne les conduisit pas par le chemin du pays des Phi-
listins » : le verset d’ouverture d’'un maamar auquel I’Alter
Rebbe renvoie pour expliquer la 'Hokhma comme annula-
tion de soi dans la joie.
Exodus 13:171:3* mnw
217 °2 DAY?D TI¥ 77T D°P7K DNIK?) DYITNN YR MY N
M7V 130 Man7R DONT2 DY BNYTTD BRRK K 73 X
Or, lorsque Pharaon laissa partir le peuple, D.ieu ne le
conduisit pas par le chemin du pays des Philistins, bien
qu’il fit proche, car D.ieu dit : « De peur que le peuple ne
regrette en voyant la guerre et ne retourne en Egypte. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

99 3 ynwn ora

« Le huitiéme jour, il y aura pour vous une assemblée » : le
verset d’ouverture d’un autre maamar auquel I’Alter
Rebbe renvoie sur le méme théme.
Numbers 29:35772:10"3 1272
Swyn X? 7713y NIXPR22 D7 MmN NEY PRYD OP2
Le huitiéme jour, vous aurez une assemblée solennelle ;

vous ne ferez aucun travail servile.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« ’homme nait poulain d’ane sauvage. » L'Alter Rebbe in-
terpréte « nait » comme désignant une personne encore
gouvernée par la nature avec laquelle elle est née.

Job 11:1227%:8™ 21K
721 07X KD 1Y 2297 123 UK
Mais ’homme vain acquerra de I’'intelligence, quand le petit

de I’ane sauvage naitra homme.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le passage du Zohar cité par la note de Kehot a propos de
cette parole : « Quand est-il appelé grand ? Lorsqu’ll est
dans laville de notre D.ieu. »

Zohar III, 5ax 7 2’m

Zohar II, 235ax ,7%7 27m
LA NOTE DE KEHOT
AR .7 ,R1 NpnLGR LTR RN @I 0T LR ,ﬂ’?ﬁ 2711 27209 LR L,

.awh nUna 2,0 yh

102 151N Y3

« Grand est D.ieu et trés loué dans laville de notre D.ieu. »
La personne dont la nature a été transformée devient cette
«ville ».

Psalms 48:2°2:1”n 0°2°11n
AWTR™0 17PPR Y2 TR Do n YT

Grand est D.ieu et trés digne de louange dans la ville de
notre D.ieu, sur Sa sainte montagne,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 28
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« Et le fils de son anesse a la vigne de choix » : le second
membre du verset, expliqué dans ce paragraphe et le
suivant.

Genesis 49:11x7:0"n NPWXI2

;M0 0°22970721 W27 1772 022 $INK °12 P 1Y 1932 oK
Il attache son adnon a la vigne, et le petit de son dnesse au
cep de choix ; il lave ses vétements dans le vin, et son man-

teau dans le sang des raisins ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

104 ¥°0N Q%8N 192

« Tu as transplanté une vigne depuis I’Egypte » : la vigne
désigne le peuple juif.

Psalms 80:9'0:’0 0°%°11n

Tu arrachas une vigne d’]:Zgypte ; Tu chassas les nations et la

plantas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Les montagnes étaient couvertes de son ombre. » I’Ad-
mour Hazaken interpréte les montagnes comme dési-
gnant les Patriarches et 'ombre comme le voilement de
D.ieu qui s’éléve au-dessus d’eux.

Psalms 80:11x”’0 0°°11n

{PX™TIX PRI APY 0717102
Les montagnes étaient couvertes de son ombre, et les cédres
puissants, de ses branches.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.X°,00°%1n

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.1T,R9p Dw

« D.ieu est ton gardien ; D.ieu est ton ombre. » Cela
montre que I’« ombre » décrit D.ieu Lui-méme.

Psalms 121:5°7:x75p 0°%°11n
P TRy AP% N MY R

D.ieu est ton gardien ; D.ieu est ton ombre a ta droite.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

108 1IN0 Twn nwe

« 11 fit des ténébres Sa cachette. » L'Admour Hazaken s’ap-
puie sur ce verset pour expliquer '« ombre » comme le
voilement de D.ieu.

Psalms 18:1227°:1”> 0°%°11n
:0°pPNY 2y DONTNOYN in;p 1°n12°20 1100 TWN-NY?
11 fit des ténébres Sa retraite, de Son pavillon tout autour de

Lui ; ténébres d’eaux, nuées épaisses des cieux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La note renvoie a cet endroit au sujet du chourouk, qui
comporte lui aussi trois points, comme le ségol.
LA NOTE DE KEHOT
00w Y 100 NPMIR R

110 FINTIM NIPM22 RITW NOR

La note renvoie a cet endroit au sujet du niveau de la re-
connaissance (hodaah).
LA NOTE DE KEHOT
DOy 771 DMK IR

m PN NI YTIW MR

.

Likkutei Torah, Masei, renvoie a ce passage : en expli-
quant la différence entre bénir et reconnaitre, il dit que la
reconnaissance (hodaah) vient « de loin », comme cela est

expliqué a propos de « et a lavigne de choix, le fils de [son

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/3/

IR 12 AP 177y 1935 TM0R

anesse] ». Ici, la reconnaissance reléve de la crainte, qui
reconnait une chose sans véritablement la saisir.
LA NOTE DE KEHOT
LIRDD 1787 T8 2y0n nMpha

12 nwa? 127 27y

« Car qui donc oserait s’approcher de Moi de son cceur ? »
L’Admour Hazaken emploie cette expression pour dési-
gner celui dont I’annulation de soi ’empéche d’oser
s’approcher.

Jeremiah 30:21x”3:% y7n7°

70N 2K NYa? 127°NK 27y
Et leur prince sera issu d’eux, et leur dirigeant sortira du
milieu d’eux ; Je le ferai approcher, et il s’approchera de
Moi. Car qui est celui qui a engagé son coeur a s’approcher
de Moi ? dit D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

13 onN 0°12

« Vous étes des enfants de D.ieu votre D.ieu. » Le service
humble du Chourouk éléve une personne au niveau de
fils.
Deuteronomy 14:1°:77> 0°127
D2°PY P2 AR N XY TN XD 02°PPK CnP onx o712
:nn?
Vous étes les enfants de D.ieu, votre D.ieu : ne vous faites
pas d’incisions et ne vous rasez pas entre les yeux pour un
mort.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

X707
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La source de cette expression y est indiquée.
LA NOTE DE KEHOT
.2,y 1P IR .2 LK DY 10
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15 19°2 022

« Il a lavé son vétement dans le vin. » L’Admour Hazaken
remarque que le verbe est au passé et y voit le service de
I’exil qui précede les jours du Machia’h.
Genesis 49:11x™:0”n N*wWR12
M0 0°21y0TN ﬁw‘;'? 17°2 023 11NK °32 TIQTTE?'_?} vy mg’? kalely
11 attache son 4non a la vigne, et le petit de son dnesse au
cep de choix ; il lave ses vétements dans le vin, et son man-

teau dans le sang des raisins ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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