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Rouge des yeux par le vin,
blancheur des dents par le lait

La Torah est un vin qui fait surgir au grand jour I’amour caché et
sans limites de I’ame pour D.ieu et I’éléve jusqu’a ’amour dans
le plaisir ; elle est aussi un lait qui, apres un examen de soi
honnéte, fait croitre ’amour et la crainte jusqu’a transformer le

ceeur.
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L’IDEE CENTRALE

La Torah est un vin qui fait surgir au grand jour ’amour cache et sans limites de
I’ame pour D.ieu et I’éleve jusqu’a ’amour dans le plaisir ; elle est aussi un lait qui,
apres un examen de soi honnéte, fait croitre I’amour et la crainte jusqu’a transfor-

mer le coeur.

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 explique la bénédiction de Yaakov a Yehouda, «Ses yeux sont rouges de vin, et ses dents
blanches de lait», comme désignant deux forces de la Torah. Il demande comment le vin peut «réjouir
D.ieu» et répond par la parole des Sages : «Le vin entre, le secret sort.» Il existe deux formes d’amour
pour D.ieu. Ahavat olam nait de la contemplation de la maniére dont la souveraineté de D.ieu crée et
soutient tous les mondes ; I’ame peut le contenir, et il s’affaiblit donc lorsque I’esprit se tourne vers
autre chose. Ahava rabba est enracinée dans la source de I’ame en D.ieu Lui-méme, au-dela de tous
les mondes ; I’ame ne peut la contenir, aussi demeure-t-elle cachée, bien qu’elle ne soit jamais inter-
rompue. La Torah, sagesse et volonté de D.ieu, est le vin qui ouvre les contractions divines et fait sur-
gir cet amour caché dans la révélation. Plus élevé encore est ’amour dans le plaisir, le regard posé sur
la gloire du Roi : les «yeux rouges», dévoilés le Chabbat aprés le labeur de la semaine, et qui com-
prennent les deux formes d’amour, « pour moi, pour moi». Les «dents» désignent un examen attentif
de soi, qui broie et passe au crible son service ; le «lait» de la Torah fait alors croitre I’amour et la
crainte, et les dents deviennent «blanches» : le raffinement devient manifeste et s’accomplit sans
effort.

PLAN
1 Levin et le lait dans la Torah m-2
Comment le vin peut-il «réjouir D.ieu» ? Le vin et le lait représentent deux aspects de la Torah, et il existe

deux formes d’amour : ahavat olam et ahava rabba.

2 Ahavat olam : I’amour attiré des mondes 13-8
Contempler comment la souveraineté de D.ieu donne la vie a tous les mondes, dans les Pesoukei deZimra
et le Chéma, conduit a «Et tu aimeras» : un changement de volonté dirigé vers D.ieu.

3 Ahava rabba : I’'amour caché 19-12

Ahava rabba provient de la racine de I’ame en D.ieu, au-dela de tous les mondes ; I’Ame ne peut la conte-
nir, aussi demeure-t-elle cachée, mais jamais interrompue. Comment la révéler ?
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4 Levin de l1a Torah révéle le secret

113-14

La lumiére de I’amour est cachée dans la Torah ; ’étude de la Torah «ouvre les youd» et révéle dans

I’ame la Volonté supréme, qui est ahava rabba.

5 Rouge des yeux : I’amour dans le plaisir

1M5-17

Les «yeux» désignent le regard posé sur la gloire du Roi, ’amour dans le plaisir, révélé le Chabbat apreés

le labeur de la semaine ; le palais qui gotite dit « pour moi, pour moi» tandis que les deux formes d’amour

s’élévent ensemble.

6 Blancheur des dents par le lait

M18-21

Les «dents» désignent I’examen de soi qui broie et passe au crible son service ; le «lait» de la Torah fait

alors croitre I’amour et la crainte, et transforme le cceur, jusqu’a ce que le raffinement s’accomplisse sans

labeur.

NOTIONS CLES

Ahavat olam 071y nanx

Amour pour D.ieu qui nait de la contemplation de la ma-
niére dont Il crée et soutient tous les mondes. L’dme peut
le contenir, mais il est interrompu lorsque 1’esprit se
tourne vers d’autres choses.

Ahava rabba 1127 7278

L’amour caché, enraciné dans la source de I’dAme, une par-
tie de D.ieu Lui-méme. Il dépasse la capacité de I’Ame et
n’est jamais interrompu ; la Torah le révéle comme un
amour «de toute ta force».

L’amour dans le plaisir 0°111yn2 7278

L’amour le plus élevé, le regard «posé sur la gloire du
Roi», révélé le Chabbat ; il comprend a la fois ahavat olam
et ahava rabba et les dépasse.
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La Volonté supréme 71°7y71 1137

La volonté de D.ieu, source de la création, dissimulée par
les contractions et révélée par I'étude de la Torah et les
mitsvot ; dans I’ame, elle est ahava rabba.

Les youd (contractions) (D 11%1n%) 77771

Les contractions de la Lumiére infinie, auxquelles fait al-
lusion «Tu ouvres Ta main (yadekha)», que la Torah ouvre
afin que la Volonté supréme soit révélée.

Les dents et le lait 27m 0°1°w

L’examen de soi qui broie et passe au crible ses actes et
ses sentiments, suivi de la nourriture de la Torah, qui fait
croitre ’amour et la crainte.
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SECTION 1- 11-2

Levin et le lait dans 1a Torah
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« Les yeux rougis par le vin, et les dents blanchies par le lait. » Or, au sujet du vin, il est écrit : «
Mon vin, qui réjouit D.ieu », etc.

Le maamar s’ouvre sur la bénédiction de Yaakov a Yehouda : ses yeux sont rougis par le vin et ses dents
blanchies par le lait. L'Admour Hazaken rappelle d’abord que I’Ecriture décrit le vin comme une chose qui «
réjouit D.ieu », ce qui souléve une question.
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Pour comprendre : quel est le niveau du vin « qui réjouit D.ieu », et comment sa puissance peut-
elle étre assez grande pour réjouir D.ieu ? Or, [les Sages] ont dit : « Le vin entre, le secret sort. »

Le vin peut réjouir les hommes, mais comment peut-il réjouir D.ieu ? La réponse commence par la parole
des Sages : « Le vin entre, le secret sort » : le mot yayin, « vin », et le mot sod, « secret », ont tous deux la va-
leur numérique de soixante-dix, et le maamar montrera que le vin est la Torah et que le secret est un amour
caché dans I’ame.
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L’explication est que, dans la Torah, il y a deux niveaux: le vin et le lait, comme il est écrit: « Venez,

achetez et mangez», etc., «sans argent et sans prix, du vin et du lait».

Le vin et le lait sont deux dimensions de la Torah, comme le montre I’appel d’Isaie: «Venez, achetez... sans
argent et sans prix, du vin et du lait.» Le verset est compris comme parlant de la Torah, qui s’acquiert gra-
tuitement, et il nomme les deux images de notre verset: le vin et le lait.
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Pour expliquer cela: il existe deux amours, ahavas olam («amour du monde») et ahavah rabbah
(«grand amour»). Ahavas olam est ’amour révélé.

Pour expliquer ces deux dimensions, ’Admour Hazaken introduit deux sortes d’amour de D.ieu: ahavas
olam et ahavah rabbah. Ahavas olam est ’amour «révélé », ressenti ouvertement dans le cceur.
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SECTION 2 - 13-8

Ahavat olam : I’amour attiré des mondes
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Et ahava rabba est I’'amour caché. Pour comprendre pourquoi I’amour caché est appelé ahava rab-
ba: or, ahavat olam est ’amour qui provient des mondes, c’est-a-dire de la contemplation de la
maniére dont Lui, béni soit-I1, «renouvelle dans Sa bonté », etc.,
Ahava rabba est appelée I’amour caché parce qu’elle demeure dissimulée dans I’Ame. Avant d’expliquer
pourquoi elle est appelée «grand amour», ’Admour Hazakéne définit ahavat olam: un amour qui nait de la

contemplation des mondes, de la maniére dont D.ieu «renouvelle dans Sa bonté» Sa création, selon les

termes de la bénédiction matinale qui précede le Chéma.
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et fait étre, chaque jour, ce qui n’était rien auparavant, a partir du niveau de Sa Mal'hout (souverai-
neteé), béni soit-I1. Car il est écrit: « Ta royauté est la royauté de tous les mondes» ; tous les mondes,
supérieurs et inférieurs, vivent et subsistent griace au niveau de Sa Mal'hout, béni soit-I1 — la lu-
miere qui remplit tous les mondes (memalé kol almin) et la lumiére qui entoure tous les mondes
(sovev kol almin) —, «et Tu leur donnes a tous lavie».

D.ieu fait étre les mondes a partir du néant chaque jour par Sa Mal'hout, Sa souveraineté; comme le dit le

verset, Sa royauté est «la royauté de tous les mondes». La lumiére qui remplit les mondes comme celle qui

les entoure proviennent toutes deux de ce niveau, et sa contemplation fait naitre ahavat olam.
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Cela ne ressemble pas a I’ame qui donne vie au corps, dont la force vitale se répand et s’enveloppe
dans le corps méme pour lui donner vie. Car Lui, béni soit-Il, est saint et sépareé, etc. Il s’agit
seulement de I’extension du niveau d’un nom, c’est-a-dire parce que Son nom de Roi est appelé
sur eux.

La maniére dont D.ieu donne vie aux mondes différe de celle dont ’Ame donne vie au corps, ou la vitalité de

I’ame se répand réellement dans le corps et s’y enveloppe. D.ieu demeure saint et séparé des mondes ; ce

qui s’étend en eux n’est que Son « nom », une simple expression de Lui, car Il est appelé leur Roi.
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Comme le dit la formule: «Que Ton nom soit loué a jamais» (Ia’ad): «a jamais» signifie sans fin,
etc. Et c’est a ce sujet que nous disons: «Amen, que Son grand Nom soit béni a jamais et pour toute
éternite (le’alam ule’almei almaya) ; qu’Il soit béni.» Autrement dit, nous prions et demandons que
ce Nom soit dans un état de bénédiction et de prolongement, passant du caché au dévoilé.
«Que Ton nom soit loué a jamais», dans les priéres du matin, signifie que le prolongement de Son Nom n’a
pas de fin. Dans la réponse au Kaddich, «Que Son grand Nom soit béni», ’Admour Hazakéne comprend

«béni» comme un prolongement vers le bas: nous demandons que ce Nom, actuellement caché, se déploie

dans le dévoilement.
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C’est-a-dire qu’il ne soit pas, pour nous, dans un état de dissimulation et de retrait de la Face,
connu seulement par une connaissance «des hommes, apprise par ceceur», qui n’est rien de plus
qu’un simple acquiescement. Mais le niveau de la bénédiction est celui d’'un dévoilement véritable
dans l'intellect et le cceur, en toute vérité.
Le risque est que la souveraineté de D.ieu demeure cachée pour nous et ne soit connue que comme quelque
chose appris, a la maniére de la formule d’Isaie: «un précepte d’hommes, appris par ceceur»; une telle

connaissance n’est rien de plus qu'un acquiescement. La «bénédiction» signifie que cette souveraineté est
véritablement dévoilée dans I'intellect et le coeur de la personne.
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Et que cette révélation se prolonge «dans le monde et dans les mondes des mondes» (le’alam
ule’almei almaya), jusque dans les mondes inférieurs, comme ce monde matériel, ainsi qu’il est
dit: « Béni soit D.ieu, le D.ieu d’Israél, d’un monde a I’autre. »
L’expression araméenne le’alam ule’almei almaya, généralement comprise comme «a jamais», est ici inter-
prétée comme «dans le monde et dans les mondes des mondes»: nous demandons que la révélation at-

teigne chaque monde, y compris ce monde matériel. Le verset « Béni soit D.ieu... d’'un monde a ’autre » ex-

prime la méme idée.
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Dans cette méme perspective, [les Sages| instituérent I’ensemble des Pessouké déZimra, depuis
Baroukh Chéamar jusqu’a la lecture du Chéma: parler longuement et avec ampleur pour louer Ce-
lui qui est partout — montrer comment Sa Mal'hout est «la royauté de tous les mondes».

Les Sages ont ordonné les Pessouké déZimra, les psaumes et les louanges des priéres du matin, de Baroukh

Chéamar jusqu’au Chéma, dans ce but: s’attarder longuement sur la maniére dont la souveraineté de D.ieu

s’étend a tous les mondes, afin que celui qui prie en vienne a le ressentir.
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Et [ils disent] comment Il est saint et séparé, etc., jusqu’a ce que cela soit fixé « au fond de
I’homme, et [dans] un ceeur profond ». Ainsi parviendra-t-il a accomplir la lecture du Chéma : «
Ecoute, Israél. »

Les Pessouké déZimra décrivent également comment D.ieu demeure saint et séparé des mondes qu’ll gou-

verne. Cette contemplation doit se poursuivre jusqu’a étre profondément fixée en la personne, « au fond de
I’homme, et dans un cceur profond ». Elle le prépare a accomplir convenablement le Chéma.
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« Ecoute » exprime une notion de compréhension : méditer sur le fait que « D.ieu est Un ». « Un »
(e’had) signifie que les sept cieux et la terre, ainsi que les quatre directions du monde, sont annu-
lés devant I’aleph, qui est le Maitre (alouf) du monde.
« Chéma », « écoute », signifie aussi « comprendre » ; le Chéma appelle donc a méditer sur le fait que D.ieu
est Un. Le mot e’had (« Un ») s’écrit avec les lettres aleph (1), het (8) et dalet (4) : le huit représente les sept

cieux et la terre, et le quatre, les quatre directions. Tous sont annulés devant I’aleph, qui désigne I’alouf, le
Maitre du monde.
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De méme que, dans le monde matériel, il y a sept cieux, etc., ainsi, dans la spiritualite, il existe de
nombreux niveaux, I’'un au-dessus de I’autre, et tous sont annulés devant Lui, béni soit-I1 — si ce
n’est que [c’est] « Béni soit le Nom », etc.
De méme que le monde matériel comprend sept cieux, les mondes spirituels comportent de nombreux ni-
veaux, 'un au-dessus de I’autre, et tous sont annulés devant D.ieu. Ce qui leur permet néanmoins d’exister

en tant que mondes, c’est « Béni soit le nom de la gloire de Son royaume », récité apres le premier verset du
Chéma.
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Car du niveau du grand dalet de « Un » découle le niveau de la bénédiction et de I’effusion, qui
donne naissance au niveau de « le nom de la gloire de Son royaume », etc. Et par cela, il atteindra
le niveau de « Et tu aimeras ».

Le grand dalet de « E’had », écrit en grandes lettres dans la Torah, est la source d’ou le « nom » de D.ieu est

attiré dans les mondes sous la forme de « le nom de la gloire de Son royaume ». Cette méditation conduit
I’homme au verset suivant : « Et tu aimeras ».
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« Et tu aimeras » (ve’ahavta) est une expression qui désigne la volonté. C’est-a-dire que ta volonte
soit que Havaya soit ton D.ieu, « de tout ton coeur » — avec tes deux penchants, le bon penchant et
le mauvais penchant — afin de transformer 1’obscurité [en lumiere], etc. :
« Ve’ahavta », « et tu aimeras », est apparenté au mot qui signifie volonté (ava, vouloir). Le commandement
est que ta volonté soit que Havaya soit ton D.ieu, « de tout ton cceur » ; les Sages interpretent ces mots

comme signifiant : avec tes deux penchants, afin que méme le mauvais penchant soit transforme, de 1’obs-
curité en lumiére.
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qu’il arrache sa volonté aux vanités du monde, de sorte que sa volonté change, et qu’il la tourne
vers le D.ieu unique ; comme il est écrit : « Qui ai-je au ciel ? Et avec Toi, je ne désire rien sur la

terre. »

Cela signifie arracher sa volonté aux vanités du monde, jusqu’a ce que son désir méme change et se tourne

vers D.ieu seul. Le psalmiste I’exprime ainsi : « Qui ai-je au ciel ? Et avec Toi, je ne désire rien sur la terre. »

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/ 8



TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 4 2%mm 0°aw 1271 170 003y 295on
SECTION 3 - 19-12

Ahava rabba : ’amour cache
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Or, tout cela reléve du niveau de I’amour éternel, comme nous le disons : « D’un amour éternel, Tu

nous as aimes. » Le sens de « Tu nous as aimeés » est que cet amour est revétu au sein de notre ame,

Tout cela décrit 'amour éternel, nommeé dans la bénédiction « D’un amour éternel, Tu nous as aimés ».

L’Admour Hazaken s’appuie sur le mot « nous » : cet amour est revétu au sein de notre ame.
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car ’ame peut étre un réceptacle qui contient et revét cet amour véritablement en elle, de sorte
que « son intérieur est incrusté d’amour » — de cet amour. Mais le grand amour se trouve a la ra-
cine de ’ame, a la source d’ou elle a été taillée, car « Son peuple » est littéralement « une part de
Havaya ».

L’amour éternel trouve place dans I’Ame, qui peut le contenir pleinement, de sorte que ’aAme est « incrustée

d’amour », selon une expression du Cantique des Cantiques. Le grand amour, en revanche, prend racine a
la source méme de I’Ame, car celle-ci est « une part de Havaya », littéralement une part de D.ieu.
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11 est écrit : « Moi, Havaya, je n’ai pas changé » : car Lui, béni soit-II, est au-dela des limites des
mondes, et ceux-ci ne peuvent en aucune facon Lui étre comparés, béni soit-Il — pas méme
comme dans ’analogie d’une goutte [comparée] aux eaux de ’océan.

Les paroles de Malachie, « Moi, Havaya, je n’ai pas changeé », enseignent que D.ieu est entiéerement au-dela

des mondes et qu’ils ne L’affectent pas. Les mondes ne peuvent en aucune facon Lui étre comparés, pas
méme comme une goutte a I’océan.
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Car bien que [la goutte] soit une infime partie, [une] parmi des milliers de milliers de milliers et
des myriades de myriades, il existe néanmoins une certaine comparaison et une certaine relation
en vertu de son essence, qui ressemble [a celle de I'océan] : I’essence de la goutte est elle aussi de

I’eau, exactement comme celle de la grande mer.

Une goutte est infime en comparaison de I’océan, mais elle partage la nature de celui-ci : toutes deux sont
de I’eau. Entre D.ieu et les mondes, il n’existe méme pas un tel point commun.
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Il n’en va pas ainsi a Son égard, béni soit-I1 : I’enchainement descendant des mondes (hichtalche-
lout) ne peut en aucune facon Lui étre comparé. C’est pourquoi ’amour qui est puisé a ce niveau

ne s’enveloppe pas véritablement dans I’Ame, et I’Ame ne peut le contenir ;

Puisque la racine de I’Ame se trouve en D.ieu Lui-méme, qui est au-dela de tous les mondes, I’amour puisé a
cette racine dépasse la capacité de I’ame. L’ame, réceptacle limité, ne peut le contenir.
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mais il demeure dans un état caché et se révele au niveau de « de toute ta force » (bechol me’ode-

kha), etc. (Voir le Tanya, fin du chapitre 43 ; voir aussi le chapitre 19.)

C’est pourquoi il demeure caché et est appelé I'amour caché ; lorsqu’il se révéle, il prend la forme de
I’amour « de toute ta force » (me’od, « trés »), un amour sans mesure. L’Alter Rebbe renvoie le lecteur au Ta-
nya, chapitres 43 et 19, ou ces formes d’amour sont abordées.
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Or, la différence entre I’ahavat olam et I’ahava raba est la suivante : I’ahavat olam, qui nait de la
contemplation et de la profondeur de la pensée, est susceptible d’étre interrompue. Si le cceur se
tourne vers d’autres choses et que la pensée est occupée par les affaires du monde, elle s’évanouit
et s’eloigne de lui, etc.

L’ahavat olam dépend de la contemplation ; elle ne dure donc que tant que I’esprit s’y consacre. Lorsque

I’on se tourne vers d’autres sujets et que I’on est absorbé par les affaires du monde, cet amour s’estompe.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/ 10
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Il n’en va pas ainsi de I’ahava raba, qui se trouve a la racine de son 4me, a la source d’ou elle a été
taillée : elle ne peut étre interrompue. En effet, méme si son cceur se tourne vers d’autres choses, il
n’existe pas, face a cela, de « I'un opposeé a I’autre », [rien] qui puisse se dresser contre cet amour,
le troubler et I'interrompre.

L’ahava raba, enracinée a la source de I’Ame, n’est jamais interrompue. Chaque niveau de sainteté a un pen-

dant qui lui est opposé — « I'un opposé a I’autre » —, mais cet amour n’en a aucun ; rien ne peut donc se
dresser contre lui pour le troubler ou I'interrompre.

“1.791 821y 1IN $2 253 AYIPN 179 NPRR 1w 023 3 NAAK XY DR
C’est pourquoi cet amour demeure sous forme de réchimou (empreinte), afin que son souvenir
reste grave dans le ceeur, «sans jamais chanceler, a jamais ».

Puisque rien ne s’y oppose, cet amour demeure dans ’Ame sous forme de réchimou, d’empreinte: son sou-
venir reste grave dans le cceur et ne s’efface jamais, «sans jamais chanceler, a jamais». Il est toujours pré-
sent, bien que caché.

710 RE° 177 D191 1ANR 7Y PTTRM D22 NATRR PO ARy 21903 2122 1 AR 100 7800 X
10 awa pIw 1IN RN

Mais comment cet amour immense se manifestera-t-il, de sorte qu’il s’éléve et atteigne le degre de
«de toute ta force»? A ce sujet, ils ont dit: «Le vin entre, le secret sort»: [le vin| est la Torah, que
I’on désigne sous le nom de «vin».

La question est de savoir comment cet amour caché peut se manifester, afin d’atteindre le degré de «de

toute ta force». La réponse revient a la parole introductive: «Le vin entre, le secret sort», le vin étant la
Torah.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/ 11
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SECTION 4 - 113-14

Levin de l1a Torah revele le secret
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Comme l’ont dit nos Sages, de mémoire bénie : «Les paroles des Scribes me sont plus agréables

que le vin de la Torah.» Car, au sujet de I’amour, il est dit : «Et D.ieu vit que la lumiére était bonne »

; et nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : «“Elle était bonne” » — pour étre cachée dans la Torah.
Les Sages appellent la Torah «vin», comme dans leur propos selon lequel les paroles des Scribes sont plus

cheres que le vin de la Torah. La lumiére que D.ieu vit «bonne» est identifiée a ’amour, et les Sages disent
qu’elle fut cachée dans la Torah : 1a Torah renferme ainsi la lumiére cachée de I’amour.
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Et lorsque le vin de la Torah pénétre en lui, le secret — c’est-a-dire la lumiére cachée de I’amour —
sort de sa dissimulation et se révele, de sorte que se manifeste en lui ’amour immense enraciné
dans la racine de son 4me, 4 la source d’ou elle a été taillée, au niveau de «de toute ta force». A ce
sujet, il est dit : «Tu ouvres Ta main».

Lorsque le vin de la Torah pénétre en une personne, la lumiére cachée de ’'amour émerge de sa dissimula-

tion et se révéle; 'amour immense enraciné dans son Ame se manifeste alors comme un amour «de toute ta

force». Le verset « Tu ouvres Ta main» y fait allusion.
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«Youdé’ha» («Tes youds») : ce sont les niveaux des tsimtsoumim, nombreux et puissants, issus de
la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, afin que se déploie I’enchainement descendant des
mondes (hichtalchelout), de niveau en niveau, de la cause a I’effet, etc.

Le mot «Ta main» se lit «Tes youds». La petite lettre youd représente le tsimtsoum : les nombreux et puis-

sants tsimtsoumim de la Lumiére infinie permettent aux niveaux de descendre selon un enchainement, de
la cause a I’effet.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/ 12
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Et 1a source de la venue a I’existence des mondes, du néant a I’étre, est la Volonté supréme, béni
soit-Il. Et par la Torah, qui est Sa sagesse et Sa volonté, béni soit-Il, [II] ouvre les youd et les
contractions, afin que la Volonté supréme, béni soit-Il, se révele.

La creation ex nihilo a sa source dans la Volonté supréme de D.ieu, dissimulée derriére les contractions. La
Torah, étant la sagesse et lavolonté de D.ieu, « ouvre » ces youd, de sorte que Savolonté se révéle.
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« Et rassasie tout étre vivant » : c’est-a-dire que, dans toute la force vitale et toute la lumiére qui se
repandent dans les mondes, depuis le sommet de tous les degrés, etc., il y ait le niveau de la volon-
té — que le niveau de la Volonté supréme, béni soit-Il, y réside et s’y révele. Elle est également atti-
rée dans ’ame de ’homme, afin que la Volonté supréme présente dans son ame s’y révéle,

Le verset poursuit : « et rassasie tout étre vivant [de] volonté ». Cela signifie que, dans toute la vie et la lu-

miére des mondes, depuis le niveau le plus élevé jusqu’en bas, la volonté de D.ieu doit résider et se révéler ;
et, chez I’homme, la Volonté supréme présente dans sa propre ame doit également se révéler.
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c’est-a-dire ’ahava rabba enracinée dans la racine de son ame, au-dela de ce que I’ame peut sup-
porter ; car la Volonté supréme s’est réveélée en lui ici-bas, dans les vétements de ’Ame que sont la
parole et ’action — par la parole dans I’étude de la Torah et par I’accomplissement des mitsvot.
C’est pourquoi nos Sages, de mémoire bénie, ont dit qu’on demande a I’homme : « As-tu fixé des
temps consacreés a la Torah ? »
La volonté présente dans I’Ame est I’ahava rabba enracinée dans sa source, au-dela de ce que I’Ame peut
contenir. Elle se révéle lorsque la Volonté supréme se manifeste dans les vétements extérieurs de 1’ame, la

parole et I’action, par la parole de Torah et ’accomplissement des mitsvot ; c’est pourquoi, lors de son juge-

ment, on demande a I’homme s’il avait fixé des temps consacrés a la Torah.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/ 13
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Car, par cela, il éveillera ’amour d’en haut dans la racine de son 4me, qui n’est revétu d’aucun re-
ceptacle susceptible de le dissimuler et de le cacher ; rien de semblable, ni méme d’analogue,
n’existe dans le « I’'un en face de I’autre » mentionné plus haut ; et cet amour ne connait aucune in-
terruption, si bien que, méme lorsqu’il est occupé a d’autres affaires, cet amour demeure fixé dans
son cceur.

L’étude réguliére de la Torah éveille ’amour d’en haut dans la racine de I’Ame, un amour qui n’est revétu

d’aucun réceptacle dissimulateur et qui n’a aucun équivalent du coté opposeé. Il n’est donc pas interrompu :
méme lorsqu’il est occupé a d’autres choses, cet amour reste fixé dans son cceur.
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Et de 13, il en viendra a « tu en parleras », etc. (Voir Iggeres HaKodesh, I’épitre qui commence par «
Il est dit au début du quatrieme chapitre de Megillah : “Celui qui fait usage de la couronne”, etc. »

— a propos de celui qui étudie les halakhot, etc. ; voir 1a-bas.)

De la, il en vient a « tu en parleras », c’est-a-dire a parler de Torah en tout temps. L’Alter Rebbe renvoie a
I’épitre d’Iggeres HaKodesh qui s’ouvre sur I’enseignement talmudique concernant « celui qui fait usage de

la couronne », expliqué comme désignant celui qui a recours a une personne qui étudie les halakhot.

SECTION 5 - 115-17

Rouge des yeux : ’amour dans le plaisir
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Ainsi s’éclaire le verset: «Rouges de vin sont ses yeux.» «Les yeux» renvoient a ce qui est écrit:
«Mes yeux sont toujours tournés vers D.ieu»; «Voici, ’ceil de D.ieu est tourné vers ceux qui Le
craignent. »

Le verset peut maintenant étre expliqué. «Les yeux» évoquent « Mes yeux sont toujours tournés vers D.ieu»
et «I’eeil de D.ieu est tourné vers ceux qui Le craignent» : un regard réciproque entre I’homme et D.ieu.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/ 14
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C’est le niveau de «contempler la gloire du Roi» : la lumiére de ’amour de D.ieu illumine alors son
cceur a la manieére de la vue. C’est le niveau de I’amour dans les délices, un niveau qui les dépasse
tous, au-dessus de I’amour immense et de ’amour éternel.

Cette contemplation consiste a «contempler la gloire du Roi»: la lumiére de 'amour de D.ieu brille dans le

cceur comme lavue, et cet amour est appelé amour dans les délices. Il est supérieur tant a ’amour immense
qu’a ’amour éternel.
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(Cela demande examen: il semble ressortir du Tanya, chapitre 43, que I’amour immense est
I’amour dans les délices. 1l faut dire qu’il existe deux niveaux d’amour immense. Le premier est
I’amour mentionné dans le Tanya, chapitre 19, lorsqu’il vient a se révéler, sans toutefois étre au ni-
veau d’un délice révele.)
Dans cette remarque entre parenthéses, I’Admour Hazaken souléve une difficulté: le Tanya, chapitre 43,
identifie ’'amour immense a I’amour dans les délices, alors qu’ici I’amour dans les délices lui est supérieur.

Il résout cette difficulté en distinguant deux niveaux d’amour immense; le premier est I’amour latent décrit
dans le Tanya, chapitre 19, lorsqu’il se révele sans délice révélé.
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Plus grand encore est I’amour immense dans les délices. Voir ailleurs, sur «Ma sceur, mon amie,
ma colombe», etc.: il y est expliqué que «ma sceur» reléve de I’amour naturel, tandis que «ma co-
lombe» est I’'amour dans les délices.) Comme il est écrit: « Tes yeux sont des colombes» ; telle une
paire de colombes qui se contemplent constamment et en éprouvent du plaisir, etc.
Le niveau supérieur est ’'amour immense accompagné de délice, c’est-a-dire I’amour dans les délices. L’'Ad-
mour Hazaken cite son explication donnée ailleurs de «Ma sceur, mon amie, ma colombe »: «sceur» désigne

I’amour naturel, et «colombe», ’amour dans les délices. Le texte principal reprend ensuite avec «Tes yeux

sont des colombes» : les colombes se contemplent sans cesse ety trouvent du plaisir.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/ 15
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Ainsi, le lien d’amour sera une adhésion merveilleuse et puissante, jusqu’a ce que ses yeux et son
cceur soient, tous les jours, uniquement tournés vers la contemplation de la gloire du Roi. Comme
il est écrit dans le Zohar, a propos de «Détourne tes yeux», etc.: «qui L’embrasent de flammes
d’amour. »

Le lien d’amour de I’homme avec D.ieu doit, lui aussi, étre si intense que ses yeux et son ceeur restent tou-

jours tournés vers la contemplation de la gloire du Roi. A propos de « Détourne tes yeux», le Zohar décrit des

yeux qui embrasent D.ieu de flammes d’amour.
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Autrement dit, I’amour s’enflammera et brilera dans le cceur de I’lhomme, qui prendra plaisir en
D.ieu plus qu’en toute chose [autre], au point que son ame n’aura pas la force de contenir I’amour
dans le ceeur, sinon sous la forme d’une vision venant de I’extérieur. (Voir ailleurs, sur «Tes yeux
sont des colombes» et sur « Montre-moi ton apparence ».)
L’amour briile avec une telle intensité, tandis que I’homme prend plaisir en D.ieu plus qu’en toute chose,
que son ame n’a pas la force de le contenir dans le cceur; elle ne peut s’y rapporter que par la vision, qui

percoit quelque chose demeurant a I’extérieur de soi. ’Admour Hazaken renvoie a ses explications données

ailleurs de «Tes yeux sont des colombes» et de « Montre-moi ton apparence ».
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C’est la le sens de «aux yeux rouges»: la rougeur des yeux, car elle provient de I'intensité des «é-

tincelles de feu» qui «I’embrasent de flammes», etc.

Il s’agit de la «rougeur des yeux» dans le verset: des yeux rougis par l'intensité des «étincelles de feu» de
I’amour qui, selon les termes du Zohar, embrasent D.ieu. Le rouge de «hakh’lili» est I’éclat de cet amour

dans les délices.
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C’est le niveau de la qualité particuliére et de la grandeur du Chabbat: «Alors tu te délecteras»,
etc., «et tu appelleras le Chabbat un délice». Mais «celui qui s’est donné de la peine la veille du
Chabbat », etc.

L’amour dans les délices appartient au Chabbat, dont Isaie dit: «Alors tu te délecteras en D.ieu» et «tu ap-

pelleras le Chabbat un délice». Mais, comme le disent les Sages: «Celui qui s’est donné de la peine la veille

du Chabbat mangera le Chabbat» ; le délice doit étre préparé a I’avance.
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C’est pourquoi, pendant tous les jours de la semaine, il faut faire peiner son ame afin d’éveiller
I’ahava rabba et I’ahavat olam. Par cela, on parviendra au niveau de I’amour dans les délices, qui

se révele le Chabbat.

C’est pourquoi, pendant les jours de la semaine, ’homme doit faire peiner son ame afin d’éveiller I’ahava
rabba et I’ahavat olam. Cet effort le conduit, le Chabbat, a ’amour dans les délices qui se révele alors.
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Or, tout cela provient du niveau et du degré du vin, le vin de la Torah. C’est cela, « ‘hakhlili»: «tout
palais qui gofite dit: “Pour moi, pour moi.” »

Tout cela provient du vin, le vin de la Torah. Le Talmud lit « ‘hakhlili» comme «‘hekh li li»: «tout palais qui
gofte dit: “Pour moi, pour moi.” »
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Car le niveau du palais qui gofite le vin se révélera: c’est-a-dire le niveau de 'Hokhma et les rai-

sons des mitsvot (taamim, «gotts»), qui relévent du plaisir supréme.

Le palais qui gotte le vin correspond a 'Hokhma et aux raisons des mitsvot (taamim, qui signifie aussi

«goftts»), le plaisir supréme. Lorsqu’ils se révélent, ’homme gofite la douceur de la sagesse de D.ieu.
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Et par cela, il s’éléve d’élévation en élévation, « pour moi, pour moi», jusqu’aux plus hauts som-
mets. (Cela signifie que «le palais qui gotite » désigne le niveau de I’amour dans le plaisir, qui se ré-
vele le Chabbat et correspond au niveau du Nom AB (72) de 'Hokhma;

Par cette saveur, il s’éléve d’élévation en élévation, disant « pour moi, pour moi», jusqu’aux plus hauts som-
mets. Dans cette remarque entre parenthéses, ’Admour Hazaken identifie le palais qui golite a ’amour dans
le plaisir réveélé le Chabbat, au niveau du Nom divin AB (I’écriture développée de Havaya, dont la valeur nu-
meérique est 72), qui reléve de 'Hokhma.
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et alors il dit deux fois « pour moi, pour moi», c’est-a-dire que les deux amours mentionnés plus
haut, ahava rabba et ahavat olam, y sont inclus. Ils correspondent a MaH (45) et BaN (52): MaH af-
fine BaN; et par I'union de MaH et BaN se révele le Chabbat le niveau supérieur a I'un et a I’autre,

celui du Nom AB: I’amour dans le plaisir.)

Le double « pour moi, pour moi» représente les deux amours inclus dans I’amour dans le plaisir: ahava rab-
ba correspond au Nom MaH (45), et ahavat olam au Nom BaN (52). MaH affine BaN et, par leur union le

Chabbat, se révele le niveau supérieur AB: ’amour dans le plaisir.

SECTION 6 - 118-21

Blancheur des dents par le lait
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« Et des dents blanches grace au lait. » Le sens est que les dents broient les aliments afin qu’ils
soient digérés dans ses intestins ; c’est ainsi qu’ils deviennent une nourriture pour le corps.

La seconde partie du verset, « et des dents blanches grice au lait », commence par évoquer la fonction des
dents. Elles broient les aliments afin qu’ils puissent étre digeérés et nourrir le corps.
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En revanche, s’il ne mache pas les aliments et ne les broie pas avec ses dents, ils ne seront pas di-
geéreés du tout et ne lui apporteront ni nourriture ni satiéte.

Les aliments avalés sans étre michés ne sont pas digérés et n’apportent ni nourriture ni satisfaction. Le pa-
ragraphe suivant applique cette image au service divin.
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De méme, par analogie, afin qu’il y ait une nourriture pour les «248 membres du Roi», et que son
ame soit un char pour eux et s’unisse véritablement a I’ame, il faut le niveau des dents qui broient
et écrasent,

Les 248 mitsvot positives sont appelées «les 248 membres du Roi». Pour que le service divin d’une per-

sonne soit une véritable nourriture pour eux, et que son Ame devienne un «char» pour eux, entiérement

unie a eux, elle a besoin de I’équivalent spirituel des dents qui broient et réduisent en morceaux.
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c’est-a-dire broyer et trier tous ses actes, ses paroles et ses pensées, les examiner et les scruter, et
compter parmi les «maitres du bilan», afin de peser toutes ses voies et de mesurer ses sentiers.

Les «dents» représentent ’examen de soi: décomposer et trier tous ses actes, ses paroles et ses pensées, les
examiner minutieusement, et compter parmi les «maitres du bilan», qui pésent toutes leurs voies et me-
surent leurs sentiers.
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Dans le langage de la Guemara, on appelle cela étre «meéticuleux dans ses actes». Ainsi, I’Ame
connait une sorte de digestion : elle recoit le bien comme nourriture et satiéte, tandis qu’elle rejette

au-dehors les déchets qui s’y mélent — mélange étranger et rebut.

La Guemara appelle une telle personne «méticuleuse dans ses actes». Grace a cet examen, son service divin
est «digéré» dans I’ame: le bien y est assimilé comme nourriture, tandis que le mélange étranger qui s’y

trouve est rejeté comme un déchet.
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Il en va de méme lorsqu’il s’agit de raffiner les attributs émotionnels (midot), ’amour et la crainte:
«chacun selon ce qu’il mesure dans son cceur»; il pése dans la balance de son intellect ce qu’est le

véritable amour de D.ieu.

Il en va de méme pour le raffinement de I’amour et de la crainte. Chacun, «selon ce qu’il mesure dans son

cceur», évalue par son intellect ce qu’est le véritable amour de D.ieu.
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Et [il évalue] ce qu’est le niveau de « transformer ’obscurité [en lumiere] », etc., en toute vérite :
s’épuiser dans le labeur de ’Ame pour parvenir a ce niveau, afin que cela soit véritablement ancré
dans son cceur, sans imaginations, etc.

11 doit aussi évaluer ce que signifie véritablement « transformer 1’obscurité en lumiére » et peiner de toute

son Ame pour atteindre ce niveau. Le changement doit étre ancré dans son cceur en veérité, et non dans
I'imagination.
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Il existe de méme de nombreuses voies de ce genre, connues de ceux qui « recherchent D.ieu », qui
« comprendront tout » d’eux-mémes : il faut examiner avec minutie, scruter, etc., et s’épuiser, etc.

Il existe de nombreuses voies de ce genre, familiéres a ceux qui recherchent D.ieu, qui les reconnaitront
d’eux-mémes. Toutes requiérent un examen minutieux, une introspection et du labeur : tel est le travail des
« dents ».
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Mais ensuite, il parviendra au niveau et au degré du lait. De méme que le lait, a titre d’analogie,
fait grandir le nourrisson, de sorte que ses membres se développent,

Apres le labeur vient le niveau du lait. Le lait fait grandir le nourrisson, de sorte que ses membres se
développent.

PR MPTA2 DO21T2 AN 7R 19 NP 113 97K 10T DR DR 1IN S 2bhn na 0

de méme, le niveau du lait de la Torah fait croitre ses attributs émotionnels (midot), son amour et
sa crainte, etc., si bien qu’il éprouve le plus grand amour et la plus grande crainte, dans la maturi-
té de I'intellect (gadlout hamohin).

Le « lait » de la Torah fait également croitre les émotions d’une personne, son amour et sa crainte de D.ieu,
jusqu’a ce qu’ils atteignent leur plus haut degré, issu d’un intellect mir et développé (gadlout hamohin).
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(Car les membres sont les attributs émotionnels, principalement 'Hessed, Guevoura, Tiferet, Net-
sa'h, Hod et Yessod, ainsi que le niveau de 'Hokhma, Bina et Daat qui se trouve en eux et les main-
tient ; chacune de ces trois sortes de niveaux comprend tout ce qui précede, ce qui donne 81.
Chaque niveau se divise en trois niveaux : téte, milieu et fin, ce qui donne 243. Leur racine est
constituée des cinq 'Hassadim (bontés) qui les font croitre, ce qui donne 248.)
Cette remarque entre parenthéses explique pourquoi les émotions sont appelées des membres et aboutit
aux 248 membres du corps. Les six Séfirot émotionnelles, avec 'Hokhma, Bina et Daat en elles, en forment

neuf, chacune comprenant les neuf (81) ; chacune se divise en téte, milieu et fin (243) ; et leur racine, les
cing 'Hassadim qui les font croitre, compléte le total de 248.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/ 20



TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 4 2%mm 0°aw 1271 170 003y 295on

WY 129 901 NI NITRD NARn 129911 MTRI PONAn 2500w 10 7% a5na mizma
12909 1 1919 NITAT MPW3 SR AnR WK

C’est 1a le sens de « lavées dans le lait », etc. : le lait lave les attributs émotionnels et les transforme
d’une nature en une autre, si bien que son cceur se transforme et qu’il devient une personne entie-
rement difféerente, tous ses attributs étant changés et devenant également bons.

C’est I'image du Cantique des Cantiques ou les yeux sont « lavés dans le lait » : le lait de la Torah lave les

émotions, qui sont ainsi transformées dans leur nature méme. Le cceur de la personne change et elle de-
vient comme une autre personne, tous ses traits étant tournés vers le bien.
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De la découlera le fait d’avoir les « dents blanches » : elles auront la qualité de la blancheur et de la
clarté dans le raffinement des attributs, s’élevant d’'un degré a I’autre jusqu’aux sommets les plus
éleves, sous la forme d’une vision sensible — non par le labeur, le labeur de I’ame et le labeur de la
chair ; au contraire, cela lui parviendra immeédiatement, etc.

De la vient I’expression « dents blanches » : le raffinement de ses émotions devient clair et lumineux, et

s’éléve toujours plus haut. Il n’a plus besoin de peiner et de s’efforcer pour voir la vérité ; celle-ci lui par-
vient immédiatement, avec la clarté d’une vision physique.
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Et c’est 1a « rouge », etc., « du vin », etc., « du lait », etc. : les niveaux du vin et du lait deviennent

tous le niveau de « hakhlili » — « pour moi, pour moi » — jusqu’aux sommets les plus éleves.

Les éléments du verset se rejoignent ainsi : les yeux rouges a cause du vin et les dents blanches a cause du

lait deviennent tous « hakhlili », « pour moi, pour moi », et s’élévent jusqu’aux sommets les plus élevés.
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DANS LA AVODA

Fixez des moments réguliers pour I’étude de la Torah, afin que son vin fasse surgir I’amour caché de votre

ame et le maintienne en vous, méme au milieu de vos autres occupations. Pendant la semaine, appliquez-

vous a la contemplation et examinez honnétement vos actes, vos paroles, vos pensées et vos sentiments, afin

que votre amour pour D.ieu soit véritable et non imaginaire ; cela vous vaudra le plaisir du Chabbat, et le

lait de la Torah fera alors croitre votre amour et votre crainte, jusqu’a ce que la transformation de votre

cceur s’opeére clairement et sans effort.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Selon le maamar, pourquoi les affaires du monde peuvent-elles interrompre ahavat olam, mais pas ahava
rabba ?

. Comment I’'image d’une goutte et de I’océan montre-t-elle pourquoi I’Ame ne peut contenir ahava rabba ?

. Que signifie le fait que la Torah «ouvre les youd », et comment cela révele-t-il ’amour caché dans I’ame ?

Pourquoi I’amour dans le plaisir est-il associé au Chabbat, et quel est le rapport avec le labeur de la se-
maine ?

. Quelle différence y a-t-il entre le travail des «dents» et celui du «lait» dans le raffinement de ’amour et de

la crainte ?
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SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1

1 ooy 92°7on
Autre transcription (hanakha) de ce maamar, consignée
par un autre auditeur.

LA NOTE DE KEHOT
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2 1991 Q°1°Y Y9oon
La bénédiction de Yaakov a Yehouda: «Ses yeux sont
rouges de vin, et ses dents blanches de lait.» Le maamar

explique cette phrase du verset mot a mot comme dési-
gnant deux forces de la Torah.

Genesis 49:1227:1"1 N°wR12
:27M D212 1 BPY 220
Ses yeux seront rouges de vin, et ses dents blanches de lait.

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

.27 ,Un NPWRI3

3 ARWwRT 1°° 2°02 522 M

Variante manuscrite : ce manuscrit porte « Or, il est écrit :
“le vin qui réjouit” » a la place de la formulation
imprimée.
LA NOTE DE KEHOT
IRWnRR 197 2900 120 :414 7122

4 PPN MRwnRn wn
Dans la parabole de Yotam, la vigne dit: « Renoncerais-je a
mon vin, qui réjouit D.ieu et les hommes ?» Le Rabbi Alter

Rebbe demande comment le vin peut réjouir D.ieu.

Judges 9:133:v D°vw

:07RY77PY 317
Et la vigne leur dit : « Abandonnerais-je mon vin, qui réjouit
D.ieu et les hommes, pour aller dominer sur les arbres ? »

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

.0°P9R w17 2905 1AM 2NN 633 7122 .30 ,1 VW D
5 710 RX° 10 0122

La Guemara reléve que «vin» (yayin) et «secret» (sod) ont
tous deux une valeur numérique de soixante-dix : quand le
vin entre, le secret sort. Le maamar interpréte le vin

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/

comme la Torah et le secret comme I’'amour caché de
I’ame.
Eruvin 65a:19-203-v7:X 1170 1"217°¥
" LDR) DYIY YT 12 02 — 1272 287000 P X 02 MmN
R¥? — T2 0373 .NPNIR D°Y3W3 1073 PTI0” ,NPNIR 0303 107
2 DPUYY D°PIX DMI? KPX 17 K13 KD 70 031 My LTio
27330 T2IRD 00 107 MR 0Oy
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Sanhedrin 38a:3-4’7-"3:X 1”2 1777110
227X 220 32 8 70y oh Pobn DN 0%ip 712 007 Ty
DYV 0% *TI0M LNPDIR DWW 1001 TP PPYR Y O
Eirs PR LR2PIY IR IR RTOM 27 MK .TI0 R¥? - 177 0101 .N°NIX
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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PARAGRAPHE 2

6 TPONRY 12w 19°

Isaie appelle : « Venez, achetez et mangez... sans argent et
sans prix, du vin et du lait. » L’Alter Rebbe comprend le
vin et le lait comme deux aspects de la Torah, qui est don-
née gratuitement.
Isaiah 55:1’X:n”117°yw”
192% 1577 193K) 172W 157 10D 127K WK 012 107 RnETED %N
1391 122 971 K921 ADI7RIP2
O vous tous qui avez soif, venez aux eaux, et vous qui n’avez
pas d’argent ; venez, achetez et mangez ; oui, achetez du vin
et du lait sans argent et sans prix.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le chapitre 44 du Tanya explique que chacun des deux ni-
veaux d’amour, ahavah rabbah et ahavas olam, se divise
en une multitude de niveaux, selon la mesure propre a
chacun.
LA NOTE DE KEHOT
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Or HaTorah présente le méme texte que celui imprimé ici.
LA NOTE DE KEHOT
L1702 737 %9 1414 7122 DAR .2 ,7OW °N7Y NPMIRA 17O

PARAGRAPHE 3

9 NS RIMY PR — TAARD MW

Variante manuscrite : ce manuscrit omet les mots allant de
«I’amour» a «dont Lui, béni soit-11».
LA NOTE DE KEHOT
9K N KRR 414 123

10 1 P53 — wInn Y

Variante manuscrite : ce manuscrit omet les mots allant de
«renouvelle» a «chaque jour».
LA NOTE DE KEHOT
RN :633 7122

1 y7on mobn

«Ta royauté est la royauté de tous les mondes.» L’Admour
Hazaken comprend ici la «royauté» comme Mal’hout de
D.ieu, le niveau a partir duquel tous les mondes sont
créés et maintenus en existence.

Psalms 145:1337>:7”np 0°2°1n
1T 1377202 ANPWHM 0ONPY-23 NIoPR Amdn
Ton royaume est un royaume pour tous les siécles, et ta do-

mination demeure a travers toutes les générations.

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

2, np ooenn
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Variante manuscrite : ce manuscrit omet les mots allant de
«car» a «supérieurs et inférieurs».
LA NOTE DE KEHOT
.Xn"% 633 7122

13 2215 NN 1 KR

Extrait de la priére des Lévites: «Toi seul es D.ieu... et Tu
leur donnes a tous la vie.» Ce verset est cité pour montrer
que tous les mondes recoivent de D.ieu leur force vitale.
Nehemiah 9:61:’0 11°nm1
DNI3P3) DOBYT HY DWEINK PRy ANX T737 N XS
X231 D927NX MM ANK) D2 TWK"P2) D0 7Y WK TINT
:0INYN 77 DY
Tu es D.ieu, Toi seul ; Tu as fait les cieux, les cieux des cieux
avec toute leur armée, la terre et tout ce qui s’y trouve, les
mers et tout ce qui s’y trouve, et Tu préserves tout ; et I’ar-
meée des cieux T’adore.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 5
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Isaie réprimande un peuple dont « la crainte qu’ils ont de
Moi n’est qu’'un commandement d’hommes appris par
ceceur ». L’Alter Rebbe emploie cette expression pour dési-
gner la connaissance de la souveraineté de D.ieu qui est
seulement apprise, sans étre véritablement ressentie.

Isaiah 29:1337:173 1°yw°
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Et D.ieu dit : Puisque ce peuple s’approche de Moi et M’ho-

nore de sa bouche et de ses lévres, mais éloigne de Moi son

ceeur, et que sa crainte de Moi est un commandement

d’hommes appris par cceur ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 6

15 BRI PPRN 1 7112

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

16 | La note de Kehot renvoie a I Chronicles 16:36 pour ces
mots.
I Chronicles 16:36172:1"b X 01271 *127
D¥77°2 1IN 0Py T3 0PIYTTIn PRI opPX Havayah 712
Havayah? %97 18
Béni soit D.ieu, le D.ieu d’Israél, depuis toujours et pour

toujours. Et tout le peuple dit : « Amen », et loua D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Béni soit D.ieu, le D.ieu d’Israél, d’'un monde a I’autre. »
L’Admour Hazaken comprend ces mots comme une béné-
diction : le Nom de D.ieu est attiré d’'un monde a I’autre,

jusqu’a atteindre méme ce monde matériel.
Psalms 106:481"1:1"p 0°2°1n
~970 TR 0¥ K1 0T T DPIYNTIR PRI PN T2
PR

Béni soit D.ieu, le D.ieu d’Israél, de toujours a toujours, et
que tout le peuple dise : « Amen ». Alléluia.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Variante d’'un manuscrit: a la place des mots allant de «et
avec ampleur» a « pour louer», ce manuscrit porte: «dans
les versets de Sa louange » (112w *»1021).
LA NOTE DE KEHOT
M2 °P10D3 :633 7122
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PARAGRAPHE 7
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Le psaume parle de la partie intérieure de I’homme et
d’un ceceur profond. L’Admour Hazaken reprend cette ex-
pression pour désigner une méditation qui s’ancre au plus
profond du cceur.

Psalms 64:7°1:7°0 0°7°1n
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Ils cherchent des iniquités, ils accomplissent une recherche
minutieuse, jusque dans la pensée intime de chacun et au

fond du cceur.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Ecoute, Israél, D.ieu est notre D.ieu, D.ieu est Un » : le
premier verset du Chema. I’Admour Hazaken interpréte «
Ecoute » comme signifiant comprendre et explique « Un »
a partir de ses lettres.

Deuteronomy 6:4°7:1 0°727
17X Havayah 13758 Havayah SRt ynw

]::COUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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Le maamar d’ouverture de Torah Ohr (1a) explique que «
Chéma » signifie comprendre et interpréte son ayin
agrandi comme représentant les sept attributs supérieurs,
encore annulés dans leur source.
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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La halakha prescrit de prolonger le ‘het de « E’had » afin
de couronner D.ieu dans les cieux et sur la terre, et le da-
let afin de penser que Lui seul régne sur les quatre direc-
tions du monde. L’Admour Hazaken s’appuie sur cette in-
terprétation des lettres de « Un ».

Shulchan Arukh, Orach Chayim 61:60n n7iX ,M1y 2w
1:X”0
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Maginei Eretz: Shulchan Aruch Orach Chaim, Lemberg, 1893 (Public
Domain)
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PARAGRAPHE 8

24
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26
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La note renvoie a I’exposé du Sefer HaChakirah sur la ra-
cine ava (vouloir), a partir de laquelle « ve’ahavta » est
compris comme désignant la volonté.

Song of Songs 7:1°X:"1 0°7°wi1 °w
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Reviens, reviens, 6 Sulamite ! Reviens, reviens, afin que
nous puissions te contempler. Que verrez-vous dans la Sula-
mite ? Comme une danse de deux camps.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton dme et de toute ta force. » I’Admour Hazaken com-
prend « Et tu aimeras » comme une question de volonté.

Deuteronomy 6:5°77:"1 %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)
Berakhot 54a:6":X 771 N1072
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L’homme est tenu de prononcer une bénédiction pour le
mal comme il en prononce une pour le bien, ainsi qu’il est
dit : « Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de
toute ton ame et de toute ta richesse » (Deut. 6:5) — « de tout
ton ceeur », c’est-a-dire avec tes deux penchants, le bon et le
mauvais ; « de toute ton ame », c’est-a-dire méme s’Il prend
ton Ame ; « de toute ta richesse », c’est-a-dire avec tous tes
biens. Autre explication de ...

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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« Qui ai-je au ciel ? Et avec Toi, je ne désire rien sur la
terre. » Ces paroles expriment le changement de volonté
par lequel une personne ne désire rien d’autre que D.ieu.
Psalms 73:257172:37y 0°2°nn
(PN RYDNR? 0P DY 297n
Qui ai-je dans les cieux, sinon Toi ? Et auprés de Toi, je ne

désire rien sur la terre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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27 | Lanote de Kehot renvoie a Genesis 49:12 pour ces mots.
Genesis 49:1227:0”1 N°WKR12
22900 DOY13 1R Doy Yo
Ses yeux seront rouges de vin, et ses dents blanches de lait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 9
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Le verset décrit le palanquin du roi Chlomo, « dont I'inté-
rieur est incrusté d’amour ». L’Alter Rebbe I’applique a
I’amour du monde (ahavat olam), qui remplit 'ame de
lintérieur.
Song of Songs 3:10:’3 0°7°wi W
nias NN A18Y 1990 I 12979 371 I0T°R 9 Py YTy
0977
11 en fit les colonnes d’argent, le sommet d’or, le siege de
pourpre ; l'intérieur était incrusté de I'amour des filles de
Jérusalem.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

29 MY wHn T P D
« Car la part de D.ieu, c’est Son peuple ; Yaakov est le lot
de Son héritage. » L’Alter Rebbe ajoute « au sens littéral » :
I’Ame est véritablement une part de D.ieu, et le grand
amour (ahavah rabbah) y prend sa racine.

Deuteronomy 32:9'0:2”% 0°137
:in2m3 921 3Py iy Havayah pion »3
Car la part de D.ieu est Son peuple ; Jacob, le lot de Son
héritage.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
30 | Lanote de Kehot renvoie a Judges 9:13 pour ces mots.
Judges 9:1327:v DWW
:078Y770Y Y17
Et la vigne leur dit : « Abandonnerais-je mon vin, qui réjouit
D.ieu et les hommes, pour aller dominer sur les arbres ? »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
31 | Lanote de Kehot renvoie a Isaiah 55:1 pour ces mots.
Isaiah 55:1°K:71”1 17°yw°
192% 1577 195K) 172W 157 102 127K WK1 012 107 RnETED %I
1391 122 971 K921 ADI7RIP
O vous tous qui avez soif, venez aux eaux, et vous qui n’avez
pas d’argent ; venez, achetez et mangez ; oui, achetez du vin

et du lait sans argent et sans prix.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/
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PARAGRAPHE 10
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« Car Moi, D.ieu, Je n’ai pas changé. » L’Alter Rebbe s’ap-

puie sur ce verset pour montrer que D.ieu est au-dela des
mondes et n’est nullement affecté par eux.

Malachi 3:6"1:"3 25x%n

:DN79 X2 2pY2732 DARY "TIY X2 71 73X °2
Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous
n’avez pas été consumeés.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« De toute ta force » (be’hol me’ode’ha) : un amour sans
mesure. Ces mots décrivent la maniére dont I’ahava raba
se manifeste lorsqu’elle est révélée.

Deuteronomy 6:5°77:"1 0°7127

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) « JPS 1917 (Public Domain)

34 V¥ .. A D70 K°1na

Le chapitre 43 du Tanya expose les deux formes d’amour :
I’ahavah rabbah, amour de délices qui vient d’en haut en
tant que don, et I’ahavas olam, qui nait de la compréhen-
sion de la grandeur de D.ieu.
LA NOTE DE KEHOT
L9537 NPNIRA ITATT 0971 °K DIDT XPIN2 LT LW 72TRa n”w‘? hhal
7NN XN 633 .414 22

35 | Lanote de Kehot renvoie a Eruvin 65a pour ces mots.

Eruvin 65ax 11”0 1°217°y

PARAGRAPHE 11

36 wIDAT 1Im

Or HaTorah sur Pinchas cite un passage de ce texte ainsi
que du biour qui suit.
LA NOTE DE KEHOT
9273 N7MPDA L ARDT IR LIRON YU KU PR Y ONID NI
WX, 99Y 10372 IR LRDD ¥R A ,no pRa LT,

37 1280 PR

Aprés « a la source d’ou elle a été taillée », Or HaTorah
ajoute la raison : « car Son peuple est littéralement une
portion de D.ieu, et il est écrit : “Moi, D.ieu, je n’ai pas
changé”, etc. », puis « par conséquent ».

LA NOTE DE KEHOT
.19 7719 2505 2NPaw KD 7 IR Y wan 1 P °9” Aot ow NN
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39

40
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La note reléve une contradiction apparente : ce maamar
affirme que I’ahava raba ne connait pas d’interruption,
tandis que le maamar Ve’asisa Tzitz dit qu’elle est inter-
rompue apreés la priére.
LA NOTE DE KEHOT
17721 ,p0D1 712 PR PARW °3 *2°20M 7177 X™IN2 :27p °Y X”mIn n7noa
17127 720X R ,A9DNN AR PODA AP WO TARY [A,39=] U8 nws
RMT1D WM Nafn 1t Pwnn® 91 1190w DPERY 0°3IYNa 1AR XY
D qwn CRTIW 970 Nwn AwYw PURn Y IR 97T 030 wUnd TIYI2
R ORTI2 PO87 TN RV PN 3 ,p9nYT YR N AN o awn
.27y ,poan °h
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La note explique que I’amour dont il est question ici est
celui de laye’hida.
LA NOTE DE KEHOT
0,12 RED NMPR RTET INIR 272 Ninan L,a7on° >naT 7aIRY 791
79y 0°RI9PM2 NANoN TANR 99Y °R 9720 772An-0°39Y7 9902 ARM
509 07137 N7MIRA 7IR7AR 380

7 nmy

« D.jeu a fait I’'un en face de I’autre. » La ‘Hassidout com-

prend ces mots en ce sens que chaque niveau de sainteté a

son pendant du c6té opposé a la sainteté ; I’Alter Rebbe dit
que I’ahava rabba n’en a pas.

Ecclesiastes 7:1477>:t noip

ey ng'nrgy'? m-nX 03 AR7 Ay 0P 23wl " n2iv o2

TRARR PN DIRT R¥R? KU NI27°29 DpoR7T

Au jour de la prospérité, réjouis-toi, et au jour de ’adversite,

réfléchis : D.ieu a fait 'un comme I’autre, afin que ’homme

ne puisse rien découvrir de ce quivient apres lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 12
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Le psaume dit que D.ieu a établi la terre sur ses fonde-
ments, « afin qu’elle ne soit jamais ébranlée, a jamais ».
L’Admour Hazaken applique ces mots a I'empreinte de
I’amour immense (ahava rabba), qui ne quitte jamais le
ceeur.

Psalms 104:5’17:7°p 0°2°1n
TY1 0799 vIARTP2 1719900y TIRTTD
Tu as établi la terre sur ses fondements, afin qu’elle ne va-
cille pas a jamais ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
9787 22

« De toute ta force » : 'amour sans limites que devient

I’amour immense (ahava rabba) lorsqu’il se révele.
Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STTRR222 TUDI22N 72257222 TR2X 1 DX NI

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/
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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)

710 K¥° 1> 0122

« Levin entre, le secret sort. » Ici, ’Admour Hazaken iden-
tifie le vin a la Torah, qui fait passer ’amour caché au
grand jour.

Eruvin 65a:19-202-1"":X 7170 1°217°Y

"1 0OIpY DOYAW NYT 93 W) — 93702 2gNmT P2 X 027 N

R¥? — 172 0121 .NPNIR D°¥W32 1A% »7I07 ,NPNIR D2y 10

70 DPwP D°PIX OmIy KPR 17 X721 XY pIp c27 My LTi0
2131 729K 190 1107 nRIY ,0oYY?

William Davidson, Vocalized Aramaic .(CC—BYl—NC)

1T 971K 7N 782

Ce maamar explique que I’étude de la Torah permet d’atti-
rer la Volonté supréme dans la sagesse, puis que D.ieu
«rend ta volonté semblable a la Sienne»: I'amour im-
mense venant d’en haut brille alors chez la personne, cet
amour sans limites, «de toute ta force», qui dépasse
I’amour né de la compréhension.
LA NOTE DE KEHOT
.(°3w1) 7ORT TORX 77T WY ﬂ”w]? bl
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Les sources de cette parole sont indiquées en 52d, ou un
maamar entreprend d’expliquer les paroles des Sages sur
«Car Ton amour est meilleur que le vin» : «Les paroles des
Scribes me sont plus agréables que le vin de la Torah», et
demande pourquoi il est dit «me » (alai).
LA NOTE DE KEHOT
.7,217Ap5 101

271 95 TN NN DOPOR KT

« D.ieu vit la lumiére, et voici qu’elle était bonne. » I’Ad-
mour Hazaken identifie cette lumiére a I’'amour.

Genesis 1:4"7:°X N°WR12
NI P IIRT 2 D’P,'?l_f 51;31 23073 IRI"NR D’95§ hakl
Et D.ieu vit que la lumiére était bonne ; et D.ieu sépara la lu-

miére des ténébres.

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

TR WK

77In2 1k 2w 00

La Guemara dit que la lumiére créée le premier jour fut
mise en réserve pour les justes dans le monde a venir, et le
déduit de « D.ieu vit la lumiére, et voici qu’elle était
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bonne. » Ici, ’Admour Hazaken dit qu’elle est cachée dans
la Torah.

Chagigah 12a:10-11x">-:X 2> 12°an

>3 99N DR D7POPK RY” 0RIY ,KD? TNYY DOp7TRT — ia n;

TR 117D 7230 93 PR 1MRY SINRIY ,P7TE KPR Y2307 PR 730

SRt DR IR NRIY Mt 0ORPTRD MY IR

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

LA NOTE DE KEHOT
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Le Likkutei Torah, cité dans la note de Kehot, renvoie a ce
passage du Zohar pour enseigner que la lumiére cachée
fut mise en réserve dans la Torah. Le Zohar dit que par-
tout ou des personnes peinent dans I’étude de la Torah la
nuit, un fil de cette lumiére cachée descend sur elles.

Zohar, Terumah 37:415-38:424-vn:”? MmN ,Amn 890
on:m”

Rabbi Judah dit : « Si elle avait été entiérement cachée, le
monde n’aurait pas pu subsister un seul instant. Mais elle
fut seulement cachée comme une semence qui en engendre
d’autres, des semences et des fruits, et le monde est soutenu
par elle. Il n’est pas de jour ou quelque chose n’émane de
cette lumiére pour soutenir toutes choses, car c’est par elle
que le Saint nourrit le monde. De plus, chaque fois que la
Torah est étudiée la nuit, un petit fil de cette lumiere cachée
descend furtivement ...

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

T°7° NN M

« Tu ouvres Ta main et rassasies tout étre vivant selon sa
volonté. » L’Admour Hazaken lit « Ta main » (yade’ha)
comme « Tes youd », les contractions divines que la Torah
ouvre.

Psalms 145:1610:171np 0°9°10
17387 °0722% yoatrmy 97 nR onie
Tu ouvres Ta main et rassasies de faveur tout étre vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Variante d’'un manuscrit : celui-ci porte «au sujet de la lu-
miére de ’amour» au lieu de «au sujet de 'amour».
LA NOTE DE KEHOT
LTANRT IR Py 1414 122
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Variante manuscrite : ce manuscrit porte « afin qu’il y ait
un prolongement de la révélation » (12°3 nown NPAY).
LA NOTE DE KEHOT
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« Et rassasie tout étre vivant selon Sa volonté. » ’Admour
Hazaken comprend ici la « volonté » comme la Volonté su-
préme, révélée dans toute vie, dans les mondes et dans
I’ame.
Psalms 145:1610:177np 0°9°10
Byl ’ij"?;'? Y221 97°°NR 1Nie
Tu ouvres Ta main et rassasies de faveur tout étre vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

TIND 2ONY NYap DTN DX DOPNIYY

Variante manuscrite : ce manuscrit ajoute « afin que
méme celui qui ne peut pas s’adonner constamment a la

Torah fixe néanmoins des temps consacrés a la Torah ».
Shabbat 30ax "> naw
LA NOTE DE KEHOT
51 PHRW A0 414 T122) ¥UX0 U0 OMYY — 2w 7122 KR ,5 naw
.N% 0°NY Yap° mPn TN 17102 poy? 19 RO

710 2Ny nyap

Lorsqu’une personne comparait en jugement, on lui de-

mande, entre autres choses : « As-tu fixé des moments

pour I’étude de la Torah ? » LAdmour Hazaken explique
pourquoi : I'étude réguliére de la Torah révéle I'amour ca-
ché alaracine de I’ame.

Shabbat 31a:11x™:X X*% naw
AN X3 1P DWIR T OTX TOCIRY AYYR XYY MK
2IYI05H NPBY 7719271 17192 NROY ?A7IN? 0°NY RYaR ?hNnR2
X7 DR K 27 19°BRY 7937 1A 12T 1327 2MRa02 n7tR
793 %% YR HAMPYH INRY DIND PUn LK — R R 1K — 1IN
21i0min 3P 102 *7 paTY AP My 42 oYM 72 Pye N
.Y R OX 2017 :37 90K KD 7 0N
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

2 nnamn T

Or HaTorah ajoute un résumé : I’ahava rabba est cachée et
enracinée dans I’dme, car « une part de D.ieu, c’est Son
peuple » ; elle aspire donc a sa source, I'Infini (Ein Sof)
Lui-méme.
LA NOTE DE KEHOT
NanIdna "2AR ROAW 7AR Iy °N1) cMXOP A0 QW °hM NPMINA
TTIPRY 1090 NRPY 1Y T PRI 9D FARIT NP T8N W NwIwIm
T30 ’T'IP’?J TR R¥AN 995 DY TTA2 WKW 1LY 772 OVR RIW
2%3 NAWsNM TR 977K 1 1997 by D1ta T8n KDY O7RR NNy
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« Et tu en parleras lorsque tu seras assis dans ta maison et
lorsque tu marcheras en chemin. » ’amour constant ré-
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vélé par la Torah conduit une personne a cela.

Deuteronomy 6:7°1:1 0°727

72U T2 AN AP INIYR 02 MM TP OnNYY
RPN

Tu les enseigneras avec soin a tes enfants, et tu en parleras

lorsque tu seras assis dans ta maison, lorsque tu marcheras

en chemin, lorsque tu te coucheras et lorsque tu te léveras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

237 B RIOK 77T PRI Y

L’épitre 29 commence par cet enseignement talmudique
et demande pourquoi les halakhot sont appelées « la cou-
ronne de la Torah ». Elle explique que la lumiére cachée
pour les justes, le plaisir de « Alors tu te délecteras en
D.ieu », est trop grande pour que I’ame puisse la suppor-
ter si elle n’est revétue d’un vétement provenant du ni-
veau le plus extérieur de cette lumiére, que I’épitre identi-
fie a la force de la volonté.
LA NOTE DE KEHOT
TS on KDY LT TR 1D RURTO1URR MInipn anda o1 Lvy D
L27DYNR

La Guemara cite la Michna : « Celui qui se sert de la cou-
ronne disparait », et Rech Lakich explique qu’il s’agit de
celui qui se sert d’'une personne qui étudie les halakhot, la
couronne de la Torah. L'épitre d’Igueret HaKodech a la-
quelle ’Admour Hazaken fait référence s’ouvre sur cet
enseignement.

Megillah 28b:1477°:1 1”3 12731

.MIR 2Y 03 Nk miwy

Nous avons appris ailleurs : Quiconque fait usage d’une
couronne périt [de ce monde], et Resh Lakish enseigna :
Cela s’applique a celui qui accepte d’étre servi par quel-
qu’un capable de répéter les halakhot, la couronne de la To-
rah. Et Ulla dit

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)

PARAGRAPHE 15
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« Mes yeux sont constamment tournés vers D.ieu. » I’Ad-
mour Hazaken interpréte les « yeux » dans la bénédiction
de Yaakov comme ce regard constamment tourné vers
D.ieu.
Psalms 25:15770:7773 0°7°1n
2937 NYIR ROBPRIT 2D 179K TN Y
Mes yeux sont toujours tournés vers D.ieu, car Il dégagera
mes pieds du filet.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Voici, I'eeil de D.ieu est tourné vers ceux qui Le
craignent. » Le regard de D.ieu vers une personne répond

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/
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au regard de cette personne vers Lui.
Psalms 33:181”:2"2 0°2°11in
370 D72 YRR N 1Y M
Voici, I’ceil de D.ieu est tourné vers ceux qui Le craignent,

vers ceux qui espérent en Sa miséricorde,

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a ce passage du Zohar pour I’ex-
pression « contempler la gloire du Roi », qui décrit ici
I’amour dans le plaisir, un amour semblable a la vision.
Zohar II, 47b2 1 27mt
LA NOTE DE KEHOT
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Or HaTorah souléve la méme difficulté: I’explication don-
née ici, selon laquelle 'amour dans les délices est supé-
rieur a 'amour immense, semble contredire le Tanya,
chapitre 43, qui affirme que 'amour immense est ’amour
dans les délices.

LA NOTE DE KEHOT
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« Ouvre-moi, ma sceur, mon amie, ma colombe. » L’Ad-

mour Hazaken cite son explication donnée ailleurs : «

sceur » désigne I’amour naturel et « colombe », amour

dans le plaisir.

Song of Songs 5:2°2:’71 0*°w W

NN *N3P My NNY 27008 peiT T Yip Ty 291 MY v

11272 79707 NI PY KNI WKW

Je dors, mais mon cceur veille ; écoute ! mon bien-aimé

frappe : « Ouvre-moi, ma sceur, mon amour, ma colombe,

mon innocente ; car ma téte est couverte de rosée, mes

boucles, des gouttes de la nuit. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

o1 Py

« Voici, tu es belle, mon amie... tes yeux sont des co-
lombes. » Comme les colombes qui se regardent constam-
ment et y trouvent leur plaisir, ’ame contemple D.ieu
avec un amour dans le plaisir.
Song of Songs 1:151"v:’R 0*°wi 1w
D3P Y 192 737 My ND? M
Voici, tu es belle, mon amour ; voici, tu es belle ; tes yeux
sont des colombes.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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A propos de « Détourne de moi tes yeux », le Zohar fait
dire a D.ieu que les yeux de I’amie « M’embrasent de
flammes d’amour ». I’Admour Hazaken s’appuie sur ce
passage pour évoquer I’amour dans le plaisir, qui s’em-
brase au-dela de ce que le cceur peut contenir.

Zohar I1I, 84ax ,70 2’mt

LA NOTE DE KEHOT
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66 7%y °201
« Détourne de moi tes yeux, car ils m’ont bouleversé. » Le

Zohar I'interpréte comme D.ieu disant que ces yeux L'em-
brasent de flammes d’amour.

Song of Songs 6:5°71:" 0w W

STYPITTI PR DAY 1TYD T 212007 0O T Y "2070
Détourne de moi tes yeux, car ils m’ont subjugué. Tes che-
veux sont comme un troupeau de chévres qui descendent

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

67 0°11° 7%y 7Y R”n2
Likkutei Torah explique «Tes yeux sont des colombes»
ainsi: comme une paire de colombes, male et femelle, qui
se contemplent sans cesse et éprouvent du plaisir a se
voir, le peuple juif est appelé a «contempler la gloire du
Roi»; de tout ce qu'il voit, il peut comprendre qu’il
n’existe rien en dehors de Lui.

LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot suggeére que le renvoi a « Montre-moi ton
apparence» pourrait concerner le maamar qui y est
imprimé.
LA NOTE DE KEHOT
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« Fais-moi voir ton apparence, fais-moi entendre ta voix. »
L’Admour Hazaken renvoie a son explication de ce verset
donnée ailleurs.

Song of Songs 2:147°:’2 0w W

TN TR 27 TP TP
Ma colombe, dans les fentes du rocher, dans I’abri de la fa-
laise ! Fais-moi voir ton visage, fais-moi entendre ta voix,

car tavoix est douce et ton visage est beau».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 16

70 Q5159 NORIRTR W12

Or HaTorah rapporte au nom du Maguid qu’il existe deux
sortes de rougeur: I’'une reléve de la Guevoura, et ’autre
provient du vin, qui correspond a la joie.

LA NOTE DE KEHOT

RIT°R NPMINATR °1°2 °2 W °2 Y71 7°30 OW2 R°2n R L,LOW IRD NN

LWy 971 DTN R2W LAARY RIAW 1°°1 K17 °2M 77123

7 wN *Dwn
« Car I’amour est fort comme la mort... ses étincelles sont
des étincelles de feu. » Ce sont ces étincelles de feu de
I’amour qui rougissent les yeux dans « rouge des yeux ».

Song of Songs 8:6":’1 01w W

YR MITX MR MYD AYrbY oning 92v7by onind
NP WX "BYT DY AR INYD

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)

72 AP NawR NRIPY D AYNN IR

« Alors tu te délecteras en D.ieu. » Il s’agit du plaisir du
Chabbat, I’amour dans les délices.
Isaiah 58:147°:n”171°yWw°
Y Cmna) Pnp2ltby TRIM Havayah™>y xynn
:727 Havayah °p 2 7°2% 2py? N2 PR728M
Alors tu te délecteras en D.ieu, et Je te ferai chevaucher sur
les hauteurs de la terre, et Je te nourrirai de I’héritage de Ja-
cob, ton peére ; 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
3,00 9090 R L LT, VY

73 21y naw nRIpY
« Et tu appelleras le Chabbat un délice. » Le Chabbat est le
moment ou se révéle 'amour dans les délices.

Isaiah 58:13x™:n717°yw°

3y NW? DX CUTR o2 130N Nivy 720 nawn wATDX
137 727T) 7320 KISHR TR Ny AT T390 1 AT

Si tu retiens ton pied le jour du Chabbat, si tu ne poursuis

pas tes affaires en Mon saint jour ; si tu appelles le Chabbat

délice et le saint jour de D.ieu honorable, si tu I’honores

sans suivre tes habitudes, sans poursuivre tes affaires ni en

parler ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

74 wrya mwuw on

« Celui qui a peiné la veille du Chabbat mangera le Chab-
bat. » ’Admour Hazaken applique cela au labeur des jours
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de semaine dans les deux amours, qui prépare le plaisir
du Chabbat.

Avodah Zarah 3a:107:X °1 791 7M1y

17?7 MR LTIYN WX AP Jan 0%y PY 41927 :In? 1nN

,N2W32 P2X° N2Y 21y2 MY on 107IYaY ooviY X 102 wiTRn

MR |12 99 2Y AN KPX 2N3W3 PIN7 1270 NIY Y2 MW KoY n
ADIR Y1 9% ,AnY 12101 %P W PR

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

.349 1Y NANI0N TR 7Y K 772 7720-0°37Y17 9902 IR .R ,A Y

PARAGRAPHE 17

75 o5 35 TIN QYT 7 0D

La Guemara comprend « chachlili » comme signifiant : «

”

Tout palais qui y godte dit : “A moi, 4 moi.” » I’Admour
Hazaken interpreéte le palais qui golite comme la 'Hokh-
ma, et la répétition de « a moi » comme les deux amours

qui s’élévent ensemble.
Ketubot 111b:171>:2 X N121n3
32 PR INRA RAYY MDY 1D TR — M0 11K KRR XY
IR IRYinY 0 9D 1 0oy PPon” niv Tmbn — oyv
Y2 TP — 1127 AR D°IPTRY 11D 0°YI7 IBRA KR 0P 0P
200 1277 KPR "D02°0 1277 2190 98,720 003w 1271

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

03N °Y 271 27970 BP0 LR LA M7 L2, MR TP R .2, MAnd
JIR9Y 7787 3,87 1272 nMpha .a%pn

76 DY 07 TY 2Ry NN PO L L O A ARanY
Ce passage est reproduit dans Or HaTorah, d’ou il ressort
que le Tséma'h Tsédek a corrigé ou ajouté le texte ici.

LA NOTE DE KEHOT
90T IR 1PN MWD IROW X1 QW LR L,AYY N D NPTIR2 PRyl
JIRD DDTAW 113 633 7122 KRNI DA XX Y

77 [2010

Variante manuscrite: ces manuscrits ne comportent pas
I’explication entre parenthéses, et le manuscrit 414 ajoute
«sans fin» apres «jusqu’aux plus hauts sommets ».
LA NOTE DE KEHOT
mMDyni N AnR 414 7122 .633 .414 7122 RN :(D°31YN2 . . PN D)
R”PD 0%y MINRK TP 102 OW M NPMND PP PR TY A0
RIp°2 X?ON0KRD N33 AR APIN X7 00y 97901 D °nl) LaThn
R 17 0191w 9730 1170 Pw 137 7Y K2 9oM ,DI3Y MayN a3 XobnT
oywun an amnm 573 YPRIRY ARD APITA DOAAYNAY N 72X ,T10
TR YRR DOYRT MK *2 12 R00aw 0% o7 IR DUan aym mpenn
.(1 9y 3ynn W nawa

78 | La note de Kehot renvoie a Deuteronomy 6:5 pour ces
mots.
Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STTRR222 TUDI22N 72257222 TR2X 1 DX NI

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/
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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)

PARAGRAPHE 18

79 257 2O 129

La seconde moitié de la bénédiction de Yaakov, « et ses
dents blanches de lait », que le reste du maamar explique.

Genesis 49:1227:0"n N°WR12

:2970 0371271 177 0Py 270N
Ses yeux seront rouges de vin, et ses dents blanches de lait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 19

80 PMAWARY P27 PWYR — D1V W

Variante manuscrite: ce manuscrit porte «ses actes et ses
pensées», sans «ses paroles».
LA NOTE DE KEHOT
.PMawnm Pwyn :633 7122

PARAGRAPHE 20

81 a3 qYWnT IR 0199 T 0

La note de Kehot renvoie également a ce passage du Zohar
pour I’expression « chacun selon ce qu’il mesure dans son
ceeur ».

Zohar I, 129ba ,v3p x*m

LA NOTE DE KEHOT

X7 03 RT3 ,30 K7D PORnw — X L,R 727m2 nMph InTpna Xan
.2,09p

82 a3 YWnT IR 0199 T 0

Le Zohar, a propos de « Son mari est connu aux portes »,
dit que chacun connait D.ieu selon ce qu’il mesure dans
son cceur. ’Admour Hazaken applique cela au travail
propre a chacun, qui consiste a raffiner ’amour et la
crainte.
Zohar, Vayera 9:153-164770p-3"1p:" R1” ,711 180
Mais, en vérité, le Saint se fait connaitre a chacun selon la
mesure de son entendement et sa capacité a s’attacher a
I’esprit de la sagesse divine ; ainsi, « son mari est connu »,
non « aux portes » (bishe’arim), mais, comme on peut aussi
traduire, « selon la mesure », bien qu’'une connaissance
compléte soit hors de portée de tout étre».

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

PARAGRAPHE 21

83 5513927 11 "wpan®

« Ceux qui recherchent D.ieu comprennent tout. » L’Ad-
mour Hazaken applique ce verset aux voies d’examen de
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84

85

86

87

88

soi que les chercheurs sincéres reconnaissent d’eux-
meémes.

Proverbs 28:5°7:11”3 "own
19312727 11 "Wpam LIYN 1P2RY YW
Les hommes méchants ne comprennent pas la justice ; mais

ceux qui cherchent D.ieu comprennent toutes choses.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

15 woweR pIPTY PRY

Variante manuscrite : ce manuscrit ajoute : « Et tout cela
reléve du niveau des dents ; mais tout cela reste encore du
niveau de l'intellect a ’état de petitesse, puisqu’il faut
examiner avec minutie et s’épuiser, etc. » La note suggére
que le texte imprimé a pu omettre ce passage en raison de

mots similaires.

LA NOTE DE KEHOT
MIvp *na P27y RIT 7D R L,001W A RIT 1D A0 633 a2
NLAYT TOPIRD LD IMBY YN NPAYY PIRTY PIRW NRnD Pown
.MnT 0°% na 01911

MRY YA N

Or HaTorah ajoute un renvoi au biour sur « Osri lagefen »,
ou les trente-deux dents sont les trente-deux sentiers is-
sus de 'Hokhma pour raffiner les actes, et établit un paral-
léle avec les espions : ceux de Yehochoua, envoyés a Jéri-
cho, sont les « maitres du bilan » dans la pensée, la parole
et I’action, les vétements de I’ame ; ceux de Moché repré-
sentent le raffinement des émotions elles-mémes.

LA NOTE DE KEHOT

on e 279 1137 '[DJ‘? "OX 2”Y 7IR°22 7N :A011 QW "1™ N”MIN2
o°%an 1°192 R”12 °¥1 10 vwyn 172% Anonan QPownIw matna 27h
YWATT RN 23 AV M 1T R Awn 1w Y nhww
woIo PWIAP WY DAY NPITINI RIAWINT RN N2 RIT M D0
»972RY 0%°1°W N2 YU L1RRY mTan 772% 170 nwnm ,11°9° °pan
.07y .10 MTRM RITIRN PIm

(P”n" 997 . . D92ARY)

Variante manuscrite : ce manuscrit ne contient pas ce pas-
sage entre parenthéses.
LA NOTE DE KEHOT
.633 122 RN 11 720

25ma mEnn

Likkutei Torah renvoie a la fin de ce maamar sur « lavées
dans le lait », ainsi qu’au maamar Basi LeGani sur « mon
vin avec mon lait ». Il poursuit en expliquant que le miel
représente la douceur et le plaisir : « Alors tu trouveras tes
délices en D.ieu », ce qui provient de la lumiére qui en-
toure tous les mondes (sovev kol almin).
LA NOTE DE KEHOT
RO 1U%M A, T TINNRY N7IpRa

a5ma mEnn

« Ses yeux sont comme des colombes preés des cours d’eau,
baignées dans le lait. » L’Admour Hazaken interpréte «

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/
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baignées dans le lait » comme le lait de la Torah qui lave et
transforme les émotions.

Song of Songs 5:1227°:’11 0*°wi 1w
:NRPRT2Y Niaw> 2702 NIXTI 0N *RPBRTY 073170 1Y
«Ses yeux sont comme des colombes pres des ruisseaux ;

baignés de lait et harmonieusement placés.»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

msynT oM Ty

Or HaTorah conclut par un résumé de cette section et du
maamar dans son ensemble : les dents broient et tamisent
la pensée, la parole et I’action, et raffinent ’amour et la
crainte ; le lait de la Torah fait croitre les émotions grace a
un intellect mir, et de la vient la blancheur des dents,
c’est-a-dire un raffinement qui s’éléve toujours plus haut,

sans labeur.

LA NOTE DE KEHOT

2IPWD 12w 27NN MAN2 MIMDY 0°°1°9 171y °N1) 0w 171 17N
PIPRR TAART PANY PR MITAN 2717°22 191 YM2ayn 099 17907
N NI9T32 1w MR 2PTAR 1IN Pw 2bnm 10 YUK yaD 1D
AR MY MTNAN P23 MNP 002 PR 0wR N2 wn T
TANRM R YUAR IR YUK VM WO NP (N0 YOI RPW MDY
P7ATPY NI CN° RN 237 MRy D122 Mananmm nphan
R21 021y 920 1187 P M JwmM 1191 1MoPn a0 aw vnan
>3 781 WD NWIWINI NANDIMAM KT 7ARY 1727 °9 2N 1180 10
Ry PRY 7172 07K IR MINY T30 NApha XM Dynn mbr phn RN
M2 9t AARY PR 797991 13 0011 7AWV AR W PRI P90 1ER 1y
12731 PR IAREY 73T PV 3IYa INnAT R¥RI KD 03 D90 Mo nmyh
9% 19739 977K ROW 0 KX YW WA 717N DW 1% 010w UV KN
7187 °1 9% yrawm P10 AR AMD "N YRR M908 N RO AN
APIN RIT Oy 529930 3 LPPIN ARA R wRIAw YUIRT MoN
R ROP1T RIP72 RDPONORY °7 DX TN 21y M2 0°AIYyna 1anxn
39 N A1Y NAWSD NRIPY NAWA T9ANR N2 92T 97RN 0 oynD
7291 .37ARY AR M2 090w 0% D MIRW 9730 1O DR OI0T 0 9%
71772 191 113 1T PP 10w TR M09 MImu 1370 0w
PR DUTAR 1700 290 991 0°12°RT PUTARw 20hn RIT 1D MTRn
PIW MDY MR MDY MITAN AT I 011w 11200 U mm
.5y .m7°na P2k ona

La note de Kehot renvoie a Psalms 145:16 pour ces mots.
Psalms 145:161"0:77np 0°9°10
Bikal ’ij"?;'? Y221 97°°NR 1Nie

Tu ouvres Ta main et rassasies de faveur tout étre vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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