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Explication de ce qui précede

L’amour le plus élevé de D.ieu, « ’amour dans les délices », ne se
revét jamais dans les deux amours inférieurs ; pourtant, il
descend lorsqu’ils s’unissent : lorsque le vin de la Torah fait
apparaitre ’ahava rabba cachée et ’unit a I’ahavat olam de la
contemplation. Tel est le sens des yeux « rouges de vin », et la

croissance qui s’ensuit est le sens des dents « blanches de lait ».
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L’IDEE CENTRALE

L’amour le plus éleveé de D.ieu, « ’'amour dans les délices », ne se revét jamais dans
les deux amours inférieurs ; pourtant, il descend lorsqu’ils s’unissent : lorsque le
vin de la Torah fait apparaitre I’ahava rabba cachée et I'unit a I’ahavat olam de la
contemplation. Tel est le sens des yeux « rouges de vin », et la croissance qui s’en-

suit est le sens des dents « blanches de lait ».

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

Ce maamar explique le précédent, consacré a la bénédiction de Yaakov a Yehouda : ses yeux sont «
rouges de vin » et ses dents « blanches de lait », le vin et le lait étant des noms de la Torah. Il commence
par présenter trois amours : I’ahava rabba, un amour quivient d’en haut et briile de lui-méme ; I’aha-
vat olam, un amour qui se construit par la contemplation du monde et qui a donc son contraire dans le
monde ; et I’« amour dans les délices », plus élevé. Ces amours correspondent aux Noms Mah, Ban et
Av. Ban affine les étincelles tombées dans les mondes inférieurs, et Mah, la divinité qui n’a pas besoin
d’étre affinée, descend dans Ban pour les affiner a nouveau. Av, le plaisir d’Atik révélé dans 'Hokhma,
ne se revét ni dans 'un ni dans I’autre ; il est cependant attiré vers le bas lorsque les deux s’unissent,
comme la bénédiction qui suit « méile et femelle ». La formule du Talmud, « tout palais qui gotte dit :
“Pour moi, pour moi” », exprime I’élévation des deux amours dans 'Hokhma, provoquée par le vin de
la Torah. Ce plaisir se révele le Chabbat, mais seulement grice au labeur qui le précéde : I’ardeur
rouge des yeux, a laquelle répond la lumiére blanche venue d’en haut. Enfin, les dents blanches repreé-

sentent les émotions d’abord affinées, puis rendues lumineuses par le lait de la croissance.

PLAN

1 La Torah comme vin et comme lait ; trois amours M-2
Pour expliquer pourquoi la Torah est appelée vin et lait, le maamar expose 1’ahava rabba, I’ahavat olam et
I’« amour dans les délices », plus élevé.

2 Les quatre Noms et I’affinement des étincelles 13-4
Ban est tombé lors du brisement ; Mal'hout d’Atsilout, la « grande béte » dont la valeur numérique est celle
de Ban, affine chaque nuit les étincelles de Tohou, puis Mah les affine une seconde fois.

3 Ahavat olam et ahava rabba 15-7

Ban est I’ahavat olam, I’amour éveillé par le monde, qui a un contraire ; Mah est I’ahava rabba, la divinité
dans son essence. Mah se revét dans Ban, mais Av ne se revét ni dans I’'un ni dans I’autre.
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4 Male et femelle : comment I’amour dans les délices est attiré vers le bas 18-9

Lorsque Mah et Ban, le méle et la femelle, s’unissent, le Nom Av descend, comme dans « Il les créa méle et

femelle, et Il les bénit », ainsi que sous le dais nuptial.

5 Pourquoi Av est ’amour dans les délices

110

Le plaisir d’Atik se révele dans 'Hokhma, le Nom Av, tout comme une idée nouvelle procure du plaisir a une

personne.

6 Le palais qui dit « Pour moi, pour moi »

11113

La répétition de « pour moi » exprime I’élévation des deux amours dans 'Hokhma, le palais des te’amim,

provoquée par le vin de la Torah, qui révéle I’amour caché.

7 Chabbat et le rouge et le blanc des yeux

114-15

Av se révele le Chabbat, mais seulement grace au labeur qui le précéde : ’ardeur rouge qui s’éléve vers

Arich Anpin, a laquelle répond la lumiére blanche recue par lavue.

8 La blancheur des dents : affinement et croissance

16-18

Les dents affinent, comme les émotions examinées dans le sein d’Imma ; le lait de la croissance les rend

ensuite blanches et lumineuses. Tout cela s’accomplit par les treize parures, Abba et la Torah.

NOTIONS CLES

Ahava rabba (grand amour) 127 727X

Amour de D.ieu qui vient d’en haut et briile de lui-méme,
enraciné dans I'étincelle divine de I’dme ; rien dans le
monde ne s’y oppose. Il correspond au Nom Mah.

Ahavat olam (amour éternel) 071y nanx

Amour de D.ieu qui nait de la contemplation, révélé a par-
tir de ce qui était caché (he’elem) et éveillé par le monde
(olam) ; puisqu’il passe par le monde, il y a son contraire.
Il correspond au Nom Ban.

L’amour dans les délices 0°:11yn32 137y

L’amour le plus élevé : la révélation du plaisir supérieur
d’Atik dans 'Hokhma. Il correspond au Nom Av et est attiré
vers le bas lorsque les deux amours inférieurs s’unissent.

Les Noms Av, Sag, Mah et Ban 772 77 370 27y

Quatre orthographes du Nom Havaya, ayant pour valeurs
numeériques 72, 63, 45 et 52 ; ici, Av est 'Hokhma, Mah le
male et Ban la femelle, Mal'hout d’Atsilout.

Affinement 717°2

Séparer les étincelles tombées du mélange de bien et de
mal et les transformer en divinité ; Ban I’accomplit
d’abord, puis Mah le fait une seconde fois.
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Mayin noukvin (eaux féminines) 1°3771 11

Ce que Ban éléve d’en bas vers le Nom Mah apreés I’affine-
ment, attirant ainsi Mah vers le bas pour un affinement
supplémentaire.

Te’amim Do2yY

Les signes de cantillation, également appelés « goiits » ; la
partie la plus élevée des quatre éléments de I’écriture de la
Torah, correspondant au Nom Av et a 'Hokhma, « le palais
qui gofite ».

Arich Anpin 7°21x 778

Kéter, le niveau le plus bas de I'Emanateur ; Zeir Anpin
contemple son front avec ferveur et recoit 370 lumiéres, et
150 dans le visage.

Les treize parures de la barbe xip>7°11p°n 3

Des youd et des vav, des follicules et des poils, par lesquels
la lumieére est d’abord contractée, puis attirée au-dehors ;
Abba puise dans la huitieme d’entre elles, notser, dont les
lettres forment ratzon.
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SECTION 1 - 1-2

La Torah comme vin et comme lait ; trois amours
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Explication de ce qui précede.

Ce maamar apporte une explication supplémentaire du précédent, dans Torah Ohr, consacré a la bénédic-
tion de Yaakov a Yehouda : « Ses yeux sont rouges de vin, et ses dents blanches de lait. » Il revient sur les

thémes de ce maamar — les amours de D.ieu et le vin de la Torah — et les explique plus en détail.
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Pour expliquer les propos énoncés plus haut a propos de [verset] « Chachlili», etc.: la Torah est ap-
pelée vin et lait, comme il est écrit: «Venez, achetez sans argent et sans prix du vin et du lait.»
Pour comprendre cela, il faut comprendre les deux niveaux d’amour : ahava rabba (amour intense)
et ahavat olam (amour éternel).
Le verset commenté parle du vin et du lait, et 1a Torah est appelée de ces deux noms, comme le verset d’Isaie
invite ceux qui ont soif a «acheter... du vin et du lait» sans argent. Pour expliquer cela, I’Alter Rebbe com-

mence par présenter deux sortes d’amour de D.ieu: ahava rabba, «amour intense», et ahavat olam, «amour

éternel ».
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Ahava rabba est [I’amour] qui vient d’en haut: alors, spontanément et tout naturellement, son Ame
brile comme une fournaise ardente. Ahavat olam est ’amour qui nait de la contemplation. Il
existe aussi un troisiéme amour, supérieur aux deux autres, appelé «amour dans les délices» (aha-
va beta'anouguim), etc.
Ahava rabba est un don d’en haut: I’ame s’embrase d’elle-méme, sans effort. Ahavat olam est ’amour
qu’une personne développe en contemplant la grandeur de D.ieu. Au-dessus de ces deux formes se trouve

«I’amour dans les délices», expression tirée du Cantique des Cantiques, que le maamar identifiera a la révé-

lation du délice supréme.
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SECTION 2 - 13-4

Les quatre Noms et I’affinement des étincelles
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Or, il est connu qu’il existe quatre Noms : Av (72), Sag (63), Mah (45) et Ban (52). Le Nom Ban est
tombé lors du brisement [des réceptacles], et le Nom Mah est celui qui le raffine.
La Kabbale parle de quatre maniéres d’épeler les lettres du Nom Havaya, chacune ayant une valeur numé-

rique différente : 72 (Av), 63 (Sag), 45 (Mah) et 52 (Ban). Ban est le Nom associé a ce qui est tombé lors du
brisement primordial des réceptacles, et Mah est le Nom qui trie et répare ce qui est tombé.
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Cependant, tout d’abord, Mal'hout (souveraineté) du Monde d’Atsilout (Emanation), appelée le
Nom Ban, raffine les 288 étincelles qui se trouvent dans [les Mondes de] Béria, Yetsira et Assiya
(Création, Formation et Action), etc. ; ensuite, le Nom Mah est attiré vers le bas pour raffiner une
seconde fois, etc.

Le raffinement s’opére en deux étapes. Tout d’abord, Mal'hout d’Atsilout, la derniére Séfira du monde le

plus élevé, également appelée le Nom Ban, raffine les 288 étincelles tombées, dispersées dans les trois

mondes inférieurs ; ensuite, le Nom Mah descend et les raffine une seconde fois.
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Explication de la chose: il est connu que Mal'hout d'Atsilout descend chaque nuit dans Béria, Yet-
sira et Assiya pour procéder a des affinements. Comme il est écrit dans le Zohar: «Mille montagnes
qu’une grande béte mange et qu’elle boit d’une seule gorgée », etc.

Mal'hout d'Atsilout descend chaque nuit dans les mondes de Béria, Yetsira et Assiya pour recueillir et élever

les étincelles qui y sont tombées. L’image du Zohar d’une grande béte qui mange mille montagnes et les boit
d’une seule gorgée décrit cela: elle absorbe tout ce qui doit étre affiné.
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Explication: behemah («béte») a la valeur numérique de Ban (52); il s’agit donc de Mal'hout d'At-
silout, qui affine les étincelles de Tohou. En effet, lorsque les étincelles sont tombées dans Béria,
Yetsira et Assiya, ainsi que dans Nogah, elles sont mélées de bien et de mal et ne sont pas au niveau

de la divinité ; Mal'hout d'Atsilout les affine afin qu’elles se transforment et deviennent divinité.

Le mot behemah («béte») a la valeur numérique de 52, comme Ban; la béte désigne donc Mal'hout d'Atsi-
lout, qui affine les étincelles tombées du monde de Tohou. Une fois tombées dans les mondes inférieurs et
dans Nogah, ou le bien et le mal sont mélés, les étincelles ne sont plus de la divinité ; I’affinement les trans-

forme pour qu’elles redeviennent divinite.

SECTION 3 - 15-7

Ahavat olam et ahava rabba
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C’est pourquoi le Nom Ban est appelé ahavat olam, car olam (« monde ») vient du terme hé’elem («
dissimulation ») ; autrement dit, c’est ’amour qui se révele a partir de la dissimulation : avant la

priere, il était dissimulé, puis, par la priére, il se révele.

L’amour lié a Ban est appelé ahavat olam, et olam (« monde ») vient de la méme racine que hé’elem (« dissi-
mulation »). Cet amour demeure caché dans le ceeur avant la priére et se manifeste par la priére.
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Il s’avere donc que cet amour découle de la contemplation, etc. Ahavat olam signifie aussi que

cette émotion et cet amour sont attirés du niveau du monde.

Puisqu’il est suscité par la contemplation dans la priére, cet amour dépend de I’effort propre de la personne.
Le nom a également un second sens : ’amour est éveillé par le monde, par ce qu’une personne voit dans la

création.
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C’est-a-dire, par analogie, qu’une personne est émue et éprouve de I’amour en voyant des pro-
diges qui vont a I’encontre de la nature, par exemple de I’eau transformée en feu ou du feu en eau,
de sorte qu’une essence se transforme en une autre ; par la, elle voit la grandeur de D.ieu, béni
soit-I1, et il lui vient de 1a un amour pour D.ieu.

L’exemple est celui d’'une personne qui voit un miracle renversant I’ordre naturel, comme de I’eau transfor-

meée en feu ou du feu en eau, une chose devenant tout autre. En le voyant, elle saisit la grandeur de D.ieu et

envient a L’aimer ; cet amour est véritable, mais quelque chose dans le monde I’a suscité.
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Cet amour est appelé ahavat olam, car il vient d’une cause relevant du niveau du monde. De
méme, en haut, le raffinement des étincelles du Nom Ban, qui opére le raffinement dans Béria, Yet-
sira et Assiya, est appelé ahavat olam, car ce qui releve du niveau du monde est raffiné pour deve-
nir divin, etc.

Cet amour est appelé ahavat olam parce qu’un élément du monde en est la cause. Il en va de méme en haut :

le raffinement des étincelles par Ban dans les mondes inférieurs est appelé ahavat olam, car ce qui apparte-

nait au « monde » est raffiné jusqu’a devenir divin.
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Il n’en va pas ainsi du Nom Mah, qui est appelé ahava rabba, puisque le Nom Mah est le niveau de
la divinité en elle-méme (et non quelque chose qui aurait été raffiné a partir du niveau du monde,
comme le Nom Ban, qui raffine Béria, Yetsira et Assiya, lesquels sont inclus en lui).

Le Nom Mah correspond, a I'inverse, a ahava rabba, car il est divin en soi. La parenthese explique le

contraste : Ban est une divinité constituée de ce qu’il a raffiné a partir des mondes inférieurs, lesquels sont

absorbés en lui.
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C’est-a-dire par la transformation du mal en bien, mentionnée plus haut, qui est incluse dans le
Nom Ban ; c’est pourquoi il est appelé ahavat olam, comme une personne qui se transforme sous
I’effet de prodiges, etc., comme mentionné plus haut.)

La divinité de Ban advient par la transformation du mal en bien, d’ot son nom ahavat olam, comme I’amour
d’une personne transformeée par lavision de prodiges.
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Et c’est lui [le Nom Mah] qui raffine le Nom Ban. Cela est comparable a ahava rabba. En effet, aha-
va rabba est, par analogie, I’amour qui s’embrase de lui-méme ; c’est pourquoi on le désigne par le
terme « grande » (rabba), car il existe aussi, dans ahavat olam, un « ceci opposé a cela ».
C’est Mah qui raffine Ban, de méme que ahava rabba, ’amour qui s’embrase de lui-méme, se situe au-des-
sus de ahavat olam. On le dit « grand » parce que ahavat olam a un contraire : comme le dit Kohelet, D.ieu a

fait « ceci opposé a cela », de sorte qu’un amour issu du monde peut se heurter a une attraction contraire ve-
nant du monde.
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C’est pourquoi nous voyons que, bien qu’au moment de la priére il ait éprouvé de I’amour, qui
était ahavat olam, il s’occupe néanmoins ensuite des affaires du monde, car il existe un « ceci op-
posé a cela », puisque tous deux relévent du niveau du monde : ceci est « monde » et cela est «
monde », etc.
Voila pourquoi une personne peut éprouver de ’amour pour D.ieu pendant la priére, puis s’occuper ensuite
d’affaires mondaines : I’amour et ces affaires relévent tous deux du « monde », si bien que I’'un peut s’oppo-

ser a l'autre. L’expression araméenne désignant les « affaires mondaines », milei de’alma, contient elle-
méme le mot « monde ».
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Il n’en va pas ainsi du niveau de ahava rabba : puisqu’elle provient de I’étincelle divine elle-méme,
il n’y a pas en elle de « ceci opposé a cela », etc. De méme, en haut, le Nom Mah est divin sans pas-

ser par le raffinement, a I'image de ahava rabba, qui vient d’elle-méme d’en haut.

Ahava rabba provient de I’étincelle divine elle-méme ; rien dans le monde ne s’y oppose donc. De méme, en
haut, le Nom Mah est une divinité qui n’a jamais eu besoin d’étre raffinée, a I'image de ahava rabba, qui
vient d’elle-méme d’en haut.
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Or, malgré tout cela, ’'amour intense (ahava rabba), appelé MaH, se revét dans ’amour éternel
(ahavat olam), appelé BaN, afin d’accomplir un second raffinement, etc. Mais le troisieme amour,
appelé « amour dans les délices », qui correspond au Nom Av, ne se revét nullement ni dans

I’amour intense ni dans I’amour éternel, etc.

Bien que MaH soit de la divinité qui n’a besoin d’aucun raffinement, il descend néanmoins et se revét dans
BaN afin d’accomplir le second raffinement ; de méme, I’amour intense se revét dans I’amour éternel. Le
troisiéme amour, « ’amour dans les délices », qui correspond au Nom Av, ne se revét jamais ni dans I’'un ni
dans ’autre.

SECTION 4 - 118-9

Male et femelle : comment I’amour
dans les delices est attire vers le bas
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Cependant, I’attraction du Nom Av, I’amour empreint de plaisir, se produit lorsque I’ahava rabba et

I’ahavat olam, le Nom Ma et le Nom Ban, s’unissent ; alors ils attirent également le Nom Av,

La manieére d’attirer le Nom Av, ’amour empreint de plaisir, consiste a unir I’ahava rabba et I’ahavat olam,

Ma et Ban. Lorsque ces deux-la sont unis, le Nom supérieur descend lui aussi.
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bien qu’il soit supérieur a tous deux, etc. Pour expliquer cela, il est connu que, dans chaque
monde — Atsilout, Béria, Yetsira et Assiya —, il y a dix Séfirot, ainsi que des mondes et des palais
(heikhalot).

Cela se produit bien qu’Av soit supérieur a tous deux. Pour I’expliquer, I’Admour Hazaken rappelle que cha-
cun des quatre mondes comprend dix Séfirot, ainsi que des « mondes » et des « palais », des niveaux qui,

comme I’explique le paragraphe suivant, doivent étre raffinés.
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Or, les dix Sefirot sont elles-mémes divinité et n’ont pas besoin d’étre affinées ; cela correspond au
Nom Mah, comme on le sait. Les mondes et les palais, en revanche, doivent étre affinés afin d’étre

inclus dans les dix Séfirot, qui sont véritablement diviniteé.

Les dix Séfirot sont divinité et n’ont pas besoin d’étre affinées, comme le Nom Mah. Les mondes et les pa-
lais, en revanche, doivent étre affinés avant de pouvoir étre absorbés dans les Séfirot.
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Cela se fait par I’affinement de Ban, dans lequel sont inclus les éléments affinés des mondes et des
palais ; ensuite, le Nom Mah est attiré vers le bas pour se revétir dans Ban, afin d’affiner une se-
conde fois, etc. Tel est le sens de I'union de Havaya [et] Elokim, qui correspondent au masculin et
au féminin, Mah et Ban.

Ils sont d’abord affinés par Ban, qui absorbe ce qui a été affiné des mondes et des palais ; puis Mah descend

dans Ban pour affiner une seconde fois. Cette union de Mah et Ban est I’'union de Havaya et Elokim, le mas-
culin et le féminin.
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Or, il est écrit : « Male et femelle, Il les créa, et Il les bénit », etc. Le Zohar explique la raison de cela
: le Saint béni soit-I1 ne réside pas en un lieu imparfait, mais seulement en un lieu entier, etc.

L’Ecriture dit que D.ieu les créa « male et femelle », puis « les bénit ». Le Zohar en explique la raison : le
Saint béni soit-11 ne réside que dans un lieu qui est entier ; le masculin seul ou le féminin seul constitue un «
lieu imparfait ».

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/ 10
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Le point est que, lorsque deux niveaux, le masculin et le féminin, s’incluent I’'un dans I’autre, ils
éveillent par la le niveau qui leur est supérieur et dépasse la mesure de I'un comme de I’autre
(comme dans le cas de la houppa, ou entrent le marié et la mariée : puisqu’ils viennent tous deux,
le masculin et le féminin, la révélation qui se manifeste la provient également du niveau des lu-
mieéres enveloppantes [makifim], etc.).

Lorsque le masculin et le féminin s’unissent, leur union fait surgir un niveau qui dépasse la portée de cha-

cun d’eux. La parenthése donne ’exemple du dais nuptial : puisque le marié et la mariée y entrent en-

semble, une révélation issue des makifim, les lumiéres enveloppantes, s’y manifeste.
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Cela se fait ainsi : lorsque le Nom Ban affine les mondes de Béria, Yetsira et Assiya, il les eéléve alors
comme mayin noukvin (« eaux féeminines ») vers le Nom Mah, et celui-ci est attiré vers le bas afin

d’affiner, etc.

Le processus se déroule ainsi : lorsque Ban affine les mondes inférieurs, il éléve ce qu’il a affiné sous forme
de mayin noukvin, les « eaux féminines », terme kabbalistique désignant un éveil d’en bas ; cela attire le
Nom Mabh vers le bas afin qu’il affine a son tour.
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Ensuite, lorsque les deux se revétent I’'un dans ’autre — ce qui constitue le niveau de 'union de

Havaya [et] Elokim —, le Nom Av, appelé « amour dans les délices », est lui aussi attiré vers le bas.

Une fois que Mah et Ban se sont revétus I’'un dans I’autre, ce qui constitue I'union de Havaya et Elokim, le
Nom Av, ’amour dans les délices, descend lui aussi.
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Tel est le sens de : « Male et femelle, Il les créa » : le masculin (de’har) est le Nom Mah, et le fémi-
nin (Noukva), le Nom Ban ; alors, « Il les bénit » signifie I’attraction vers le bas de 'Hokhma (sa-
gesse), le Nom Av, appelé « béni » (baroukh), etc.

Le verset s’interpreéte ainsi : « méle » désigne Mah, « femelle » désigne Ban, et « Il les bénit » désigne I’attrac-

tion vers le bas de 'Hokhma, le Nom Av. 'Hokhma est appelée baroukh, « béni » ; 1a bénédiction est donc la

descente de 'Hokhma vers le couple uni.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/ 11



TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 5 1?”3” 1?57 2182
SECTION 5 - 110

Pourquoi Av est I’amour dans les délices
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Or, on sait que la révelation de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) d’Atika Kadicha (le Saint Ancien) se
situe au niveau de '"Hokhma (sagesse) d’Atsilout, car celle-ci est dans une annulation de soi (bitoul)

absolue. Atik correspond, par analogie, au niveau du plaisir, etc.

Atika Kadicha, «le Saint Ancien », est le niveau le plus intérieur de Kéter, et sa lumiére se réveéle dans 'Hokh-
ma d’Atsilout, car 'Hokhma est totalement annulée et peut ainsi recevoir ce qui la dépasse. En termes hu-
mains, Atik correspond au plaisir.
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De méme, nous voyons que le plaisir se révele dans 'Hokhma: lorsqu’une idée nouvelle lui vient de

son intellect, c’est 1a le phénomene de

L’analogie humaine: le plaisir se manifeste dans I’esprit. Lorsqu’une idée nouvelle jaillit de I’intellect d’une

personne, c’est un éclair de sagesse qui émerge de sa source.
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la réveélation de 'Hokhma depuis sa source; alors il éprouve un plaisir merveilleux, etc. De méme,
la révelation de la Lumiere infinie d’Atik Yomin et d’Arikh Anpin se situe au niveau de 'Hokhma
d’Atsilout, qui est le Nom Av.

A cet instant, celui qui réfléchit éprouve un plaisir merveilleux. De méme, la lumiére d’Atik Yomin et
d’Arikh Anpin, les deux niveaux de Kéter, se révéle dans 'Hokhma d’Atsilout, qui est le Nom Av.
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C’est pourquoi le Nom Av est appelé «amour dans les délices», puisqu’il est la révélation du plaisir

supréme. C’est précisément pourquoi il s’agit d’«amour dans les délices», etc.

C’est pourquoi le Nom Av est appelé «amour dans les délices»: c’est 1a que se révele le plaisir supréme. Les
mots «dans les délices» sont donc précis.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/ 12
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SECTION 6 - 111-13

Le palais qui dit « Pour moi, pour moi »
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Et tel est [le sens de] « ‘Hakhlili einayim mi-yayin» («Ses yeux sont rougis par le vin»). Nos Sages,
de mémoire bénie, ont dit: « ‘Hakhlili: tout palais (hékh) qui gofite dit: “Pour moi (li), pour moi

(li).” » Il faut maintenant comprendre pourquoi I’expression « pour moi, pour moi» est répétée.

Le verset dit que les yeux de Yehouda sont ‘hakhlili, «rougis», par le vin. Le Talmud lit ce mot inhabituel
comme heékh li li, «palais: pour moi, pour moi»: tout palais qui y gofite dit: « Pour moi, pour moi.» L’Alter
Rebbe demande pourquoi « pour moi» est dit deux fois.
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Mais voici de quoi il s’agit: ce sont les deux élévations des deux niveaux, I’amour sublime et
I’amour éternel, MaH et BaN, vers Atik Yomin et Arikh Anpin, comme mentionné plus haut; car ils

s’élevent au niveau du Nom Av, ou se révelent Atik et Arikh, etc.

Les deux «pour moi» correspondent a deux élévations: 'amour sublime (MaH) et I’amour éternel (BaN)
s’élévent chacun vers Atik Yomin et Arikh Anpin. Ils atteignent ces niveaux en s’élevant dans le Nom Av, la
‘Hokhma, ou Atik et Arikh se révélent.
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Et voici [le sens de] «le palais qui gofite dit: “Pour moi, pour moi” »: I’explication est que «le palais
qui gotite » désigne le niveau de 'Hokhma (sagesse) d’Atsilout, appelé «palais», le Nom Mah, et le
niveau des te'amim («gofits»),

«Le palais qui golite» désigne 'Hokhma d’Atsilout, que la Kabbale appelle le palais. 'Hokhma est le niveau
des te'amim, un mot qui signifie a la fois «gotts» et les signes de cantillation de la Torah.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/ 13
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qui relevent du Nom Av; comme on le sait, il existe quatre niveaux — te'amim, nekoudot, taguin et
otiot (signes de cantillation, points-voyelles, couronnes et lettres) — correspondant aux quatre
Noms Av, Sag, Mah et Ban. Et 'Hokhma d’Atsilout est le niveau du «palais qui gofite », c’est-a-dire le

niveau des te'amim.

Les te'amim relévent du Nom Av. La Torah écrite comporte quatre éléments: les te'amim (la cantillation),
les nekoudot (les voyelles), les taguin (les couronnes sur les lettres) et les otiot (les lettres). Ils correspondent
aux quatre Noms Av, Sag, Mah et Ban; ainsi, les te'amim, qui sont les premiers, sont 'Hokhma, le palais qui

gotite.
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De méme que, par analogie, lorsqu’une personne gotite un mets agreéable et sucré, elle en éprouve
du plaisir, de méme, dans le niveau des te'amim de 'Hokhma, il y a 1a révélation d’Atik, etc.

De méme que goiiter un mets sucré procure du plaisir 4 une personne, les «goits» de "Hokhma portent la

révélation d’Atik, le plaisir supréme.

IR 7R N9V oM RIT 0D 97 MR 1800 27y 012 030 70
Et voici [le sens de] «le palais qui gofite», le niveau d’Av, 'Hokhma, «dit: “Pour moi, pour moi”»:
cela désigne I’élévation de I’amour intense et de ’amour éternel.

La phrase du Talmud se comprend maintenant ainsi: le palais qui gotte, 'Hokhma, le Nom Av, dit: « Pour

moi, pour moi», car les deux amours s’élévent vers lui.
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Or, les yeux rouges (chachlili einayim) sont «du vin». Car lorsque «le vin entre», le vin de la Torah,

«le secret sort».

Le verset dit que les yeux sont rouges «du vin», et I’Alter Rebbe I’explique par I’enseignement: «Quand le
vin entre, le secret sort.» Le vin désigne ici le vin de la Torah, qui révéle ce qui est caché dans I’Ame.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/ 14
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Le «secret» désigne I’ahava rabba cachée, qui doit sortir de sa dissimulation pour se révéler, afin
que I’ahava rabba, MaH, se revéte dans I’ahavat olam, BaN. Ainsi, toutes deux s’élévent et sont in-

cluses dans 'Hokhma (sagesse). C’est la le sens de « Chachlili», etc., «du vin».

Le «secret» est I’ahava rabba cachée, que la Torah fait sortir de sa dissimulation afin qu’elle se revéte dans
I’ahavat olam, MaH dans BaN. Ainsi réunis, ces deux amours s’élévent et sont inclus dans 'Hokhma; c’est

pourquoi les yeux rouges sont «du vin».
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Autrement dit, ce que «le palais qui gotte dit: “Pour moi, pour moi”», c’est-a-dire I’ascension de
MaH et de BaN dans Av, cela vient «du vin». Car, lorsque le vin de la Torah entre, «le secret sort»:
le revétement de MaH dans BaN; ainsi, ils éveillent le Nom Av, afin qu’il soit «le palais qui gotite »,

etc.

Ainsi, le « Pour moi, pour moi» du palais — I’ascension de MaH et de BaN dans Av —vient «duvin». Le vin de
la Torah fait sortir le secret, le revétement de MaH dans BaN, et éveille par la le Nom Av pour qu’il soit le pa-

lais qui gofte.

SECTION 7 - 114-15

Chabbat et le rouge et le blanc des yeux

2 119V A3Y NOWHMY 21973 13971 LRART 1PMIN 1Y RITW N2w3a RI7 27y OWT A1 190 N2 mam 14
L1120 °N22 KW TP RPNy

Or, le niveau de cette révelation du Nom Av se manifeste le Chabbat, qui releve de I'intellect (mo’-
hin) d’Abba ('"Hokhma, sagesse). C’est-a-dire que le plaisir supérieur, le niveau d’Atika Kadicha, se

révele et se déverse dans le niveau de 'Hokhma.

Cette révélation du Nom Av a lieu le Chabbat, qui fait émerger I'intellect (mo’hin) d’Abba, 'Hokhma. Le
Chabbat, le plaisir supérieur d’Atika Kadicha se déverse dans 'Hokhma.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/ 15
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Comme il est écrit : « Tu appelleras le Chabbat délice » : faire descendre le délice et ’appeler dans
'Hokhma, etc. Et comme il est écrit ailleurs au sujet de I’enseignement de nos Sages, de mémoire
bénie : « Quiconque récite Vayekhoulou le Chabbat, c’est comme s’il était devenu associé au Saint
béni soit-11 dans I’ceuvre de la Création », etc.
Isaie qualifie le Chabbat de « délice », et ’Admour Hazaken interpreéte « tu appelleras » comme le fait d’appe-
ler le délice pour le faire descendre dans 'Hokhma. Il ajoute ’enseignement talmudique, expliqué ailleurs,

selon lequel celui qui récite Vayekhoulou, le passage sur ’achévement de la Création, le Chabbat est consi-
déré comme associé a D.ieu dans la Création.
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Tel est aussi le but méme du repas du Chabbat : faire descendre le niveau d’Atik dans 'Hokhma,
etc. Cependant, nos Sages, de mémoire bénie, ont enseigné : « Celui qui a peiné la veille du Chab-

bat mangera le Chabbat. »

Le repas du Chabbat a le méme but : faire descendre Atik, le délice, dans 'Hokhma. Mais les Sages ont ensei-
gné que ’on ne mange le Chabbat que si I’on a peiné la veille du Chabbat : le délice dépend de I’effort qui I’a
précédé.

791’27 .0°3°Y2W DU NIRRT ORI 0010932 12’2 w0 05 98 10 2Dy vP09om 1

NPT

Et c’est 1a [le sens de] « ‘Hakhli-li einayim » (« les yeux rouges »), etc. Voici I’explication : les yeux

comportent deux aspects : le premier, la rougeur et I’éclat des yeux ; le second, le blanc de I’ceil.

Cette peine est ce que désignent les yeux rouges. Les yeux comportent deux aspects, I’éclat rouge et le blanc,
que le paragraphe suivant explique chacun a son tour.

P99 22071 PR ROPAT RIP*2 RYONOKD WR DY NP0 P02 KT NUMIRING 171y MM
T RNINOINT 2212w 109 1T IORT 1D 270Tn

Or, la rougeur correspond au niveau de I’ardeur et des flammes de feu, « contempler la gloire du
Roi », comme il est écrit : « Détourne de moi tes yeux », etc., car ils I’embrasent de flammes
d’amour, comme on le sait.

La rougeur des yeux représente ’ardeur, les « flammes de feu », le désir briilant de « contempler la gloire du

Roi ». Le Zohar comprend le verset « Détourne de moi tes yeux » comme signifiant que ces yeux L’embrasent
de flammes d’amour.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/ 16
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De méme, il est expliqué dans I’Ildra Rabba que lorsque Zeir Anpin (les attributs émotionnels)
contemple le front d’Arich [Anpin], il recoit 370 lumieres, et, dans le visage, 150 lumieres, comme
il est écrit : « Si un nid d’oiseau (kan, 150) se présente devant toi », etc.
L’Idra Rabba, une section du Zohar, décrit la méme chose dans les mondes supérieurs : lorsque Zeir Anpin
contemple le front d’Arich Anpin, il recoit 370 lumiéres, et, dans le visage, 150 lumiéres. Le nombre 150 est

évoqué dans le verset « Si un nid d’oiseau (kan) se présente devant toi », puisque les lettres de kan ont pour

valeur numeérique 150.
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Le propos est que Arich Anpin, qui est Kéter (la Couronne), constitue le niveau inférieur de I’Ema-
nateur, tandis que Zeir Anpin est la source des mondes de Béria, Yetsira et Assiya. C’est pourquoi
Zeir Anpin est appelé « monde » (olam), comme il est écrit : « Le monde (olam) est bati par la bonteé
», etc.

Arich Anpin, Kéter, constitue le niveau inférieur de I’Emanateur lui-méme : il fait encore partie de la source,

et non de ce qui est émané. Zeir Anpin, quant a lui, est 1a source des trois mondes inférieurs. C’est pourquoi

il est appelé olam, « monde », comme dans « Le monde est béti par la bonté ».
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C’est pourquoi Zeir Anpin briile du désir d’étre inclus en haut dans la Lumiére infinie (Or Ein Sof),
au niveau d’Arich Anpin, etc. (De méme, le service de ’homme ici-bas consiste a « contempler la
gloire du Roi » : « Mes yeux sont toujours tournés vers D.ieu » ; c’est-a-dire I’ardeur qui s’éléeve d’en
bas vers le haut et qui passe précisément par les yeux.)
Parce que Zeir Anpin est appelé « monde », il briile du désir d’étre absorbé dans la Lumiére infinie d’Arich
Anpin. La parenthése présente le paralléle dans le service humain : le service consistant a « contempler la

gloire du Roi », « Mes yeux sont toujours tournés vers D.ieu », est une ardeur qui s’éléve d’en bas et passe

précisément par les yeux.
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Telle est la rougeur des yeux, qui indique I’ardeur et les flammes de feu, etc. Et, parce que Zeir An-

pin contemple dans un état d’ardeur, le flux est ensuite attiré d’Arich Anpin vers Zeir Anpin.

Cette ardeur est représentée par la rougeur des yeux. Parce que Zeir Anpin contemple vers le haut avec cette
ardeur, un flux de lumiére descend ensuite vers lui depuis Arich Anpin.
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Comme il est écrit : « L’ceil de D.ieu est tourné vers ceux qui Le craignent », etc. (Cela tient au fait
qu’il a d’abord commence par « Mes yeux sont toujours tournés vers D.ieu », c’est-a-dire I’ardeur
qui s’éleve d’en bas vers le haut. C’est la le sens de : « Celui qui a peiné la veille de Chabbat », etc.
Par ce meérite, la lumiére du flux est ensuite attirée d’en haut vers le bas, afin qu’il y ait « I'ceil de
D.ieu », etc.)

Tel est le sens de « L’eeil de D.ieu est tourné vers ceux qui Le craignent » : I’eil de D.ieu se tourne vers une

personne parce que celle-ci a d’abord tourné ses yeux vers D.ieu. C’est le labeur de la veille de Chabbat qui
permet de mériter le repas de Chabbat ; par son mérite, la lumiére descend d’en haut.
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Tel est le sens des 370 lumieres ou des 150 lumiéres que Zeir Anpin recoit d’Arich Anpin : il s’agit
du flux venant d’en haut, etc., qui correspond au niveau de I’ceil blanc, comme il est dit dans I'Idra
Rabba (folio 129b et folio 136b) : « Et ils sont baignés dans 'unique blancheur du bon ceil », etc.

Les 370 ou 150 lumiéres que Zeir Anpin recoit constituent ce flux venant d’en haut, la blancheur de I’ceil.
Comme le dit I'Idra Rabba, les yeux de Zeir Anpin sont baignés dans la blancheur du « bon ceil », I’ceil
d’Arich Anpin.
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Or, la vue correspond a la dimension extérieure (‘hitsoniyout), contrairement aux autres facultés,

telles que la faculté de sagesse ('"Hokhma) ou les attributs émotionnels (midot), etc. En voici le sens

Lavue est une faculté extérieure : contrairement a la sagesse ou aux émotions, elle ne fait pas entrer en soi
ce qu’elle voit. I’Alter Rebbe va maintenant expliquer pourquoi le lien avec Arich Anpin passe par lavue.
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car [Zeir Anpin] contemple le front d’Arikh Anpin et recoit ensuite la révélation de la lumiere qui
en provient ; il ne peut la recevoir que par lavue, qui est extérieure et ne péneétre pas a 'intérieur.
Zeir Anpin contemple le front d’Arikh Anpin et recoit de 1a une lumieére ; une lumiére d’un niveau si élevé ne

peut étre recue que par la vue, qui demeure a I’extérieur et ne pénétre pas a I'intérieur. Ce qui dépasse les
facultés intérieures d’un étre peut étre percu, mais ne peut étre contenu.

SECTION 8 - 116-18

La blancheur des dents : affinement et croissance
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«Et blanc de dents»: les dents opérent un tri, etc. Cela correspond au niveau de la gestation (ib-
bour) dans le sein d’Imma (Bina), comme dans ’exemple des attributs émotionnels (midot) conte-
nus dans l'intellect: voir, par I’eeil de I'intellect, la nature des attributs émotionnels, puis les exa-
miner minutieusement pour voir s’ils comportent quelque mélange, etc. C’est cela, «dans le sein
d’Imma», etc.

La seconde moitié du verset, «blanc de dents», concerne le tri: les dents broient les aliments et les séparent.

Dans I’ame, cela ressemble a la gestation des émotions au sein de l'intellect, «dans le sein d’Imma» (Bina):

I’esprit observe les émotions et les examine de prés pour voir si quelque élément étranger s’y trouve mélé.

191 *19 PIR 1071 09109 MPPRI VIR WY 972010 721 10 1PN 13 19975 nhn 71 TRyt
15 MSynT o1 Ty

Et en haut, dans le Zeir Anpin, « trois inclus dans trois », etc. ; ce qui a été raffiné devient Atsilout et
divinité, tandis que les déchets sont rejetés a I’extérieur, etc. Et ainsi de suite, jusqu’aux plus
hautes hauteurs, etc.
En haut, dans le Zeir Anpin, la gestation est I’état appelé « trois inclus dans trois » : les six attributs émotion-
nels sont repliés, de sorte que trois sont contenus dans les trois autres. A ce stade, ce qui est raffiné devient

partie intégrante d’Atsilout et de la divinité, les déchets sont rejetés, et le méme processus se poursuit jus-

qu’aux niveaux les plus élevés.
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Ensuite vient la croissance par le lait qui suit la naissance ; cette croissance consiste en ce qu’une
lumiére et une force vitale sont attirées vers le bas, afin que les attributs émotionnels (midot)
soient lumineux et limpides, etc.

Apres la naissance vient la croissance par I’allaitement, grace au lait. Une lumiére et une force vitale sont at-

tirées dans les émotions, afin qu’elles brillent et deviennent limpides.

TMRM 0°12% QIR P77V 717°27 NYWAw 2500 o1 0°12% DOwYI onY DOwRY ooow 1291 1N
219 wawa?y NIRT? PO

Et cela est [le sens de] «et blanches de dents»: les dents elles-mémes deviennent blanches grace au
lait; car, au moment du raffinement, elles ne sont pas encore blanches, puisqu’on est occupé a re-
garder et a examiner, etc.

Le sens de «blanches de dents» est maintenant expliqué: les dents deviennent blanches grice au lait. Tant

qu’elles sont encore en cours de raffinement, tandis qu’on regarde et examine, elles ne sont pas encore
blanches.

13 9719°2 MK P2 WO 10 0°7ORMY 0°120 WYIR 0O 127 9PRWH MIALP NI°N3 KIM

C’est le niveau de katnout (petitesse), contrairement a «blanches de dents», ou [les dents] sont de-
venues blanches et lumineuses, etc.; car il y a un raffinement apres I’autre, etc.
L’étape du raffinement est celle de la katnout, la «petitesse», I’état immature. Les dents blanches repré-

sentent une étape ultérieure, ou les émotions sont devenues blanches et lumineuses: un raffinement qui va

au-dela du premier raffinement.

DIan P17 RIARW NN MAFY “17°0 17°7° 0O 770 370 P13 RIT 7070 DR MR OUY RIT 9O
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Et tout cela se réalise par «Tu ouvres Ta main (yadékha)»: c’est le niveau des treize tikounim (or-

nements) de la barbe, qui sont des youd et des vav, des poils et des follicules; car Abba ('"Hokhma)

recgoit sa nourriture du huitiéme mazal, notser, [dont] les lettres [forment] ratson (volonté), etc.
Tout cela vient de «Tu ouvres Ta main», dont le mot «Ta main» se lit comme «Tes youd». Cela renvoie aux
treize ornements de la barbe d’Arikh Anpin, constitués de youd et de vav, les poils et les follicules d’ou ils

poussent; Abba, 'Hokhma, recoit sa nourriture du huitiéme d’entre eux, le mazal appelé notser, dont les
lettres forment aussi ratson, «volonté ».

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/ 20
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Et par cela, une volonté est suscitée aussi « pour tout étre vivant», etc. Et cela se fait par la Torah,
Abba: on attire la lumiére d’Abba sur son ame; Abba recoit sa nourriture du huitieme mazal,
comme mentionné plus haut, et une volonté qui est tres élevée se révele en elle [I’ame], etc.

Par cela, la volonté (ratson) descend aussi «vers tout étre vivant», comme le dit la fin du verset. Cela se fait

par la Torah, qui est Abba: celui qui étudie attire la lumiére d’Abba sur son Ame et, puisque Abba recoit sa
nourriture du huitiéme mazal, une volonté d’une origine trés élevée se révele dans ’ame.

TPRITY LRMIA 7T KPR REI® 12°K) 70927 0°1977 7P IR DIZNAT RIT 710 90 7O 70T Dwm
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Et I’analogie des youd et des vav: le youd est la contraction de la lumiére dans la peau du visage,
qui la recouvre et ne la laisse sortir que par un follicule; le vav est le prolongement des poils, etc.
Cela suffit a celui qui comprend.

Les youd et les vav évoquent le visage : le youd représente la lumiére retenue sous la peau, qui la recouvre et

ne la laisse sortir que par un follicule; le vav représente le poil qui s’en prolonge. Le texte conclut par: «cela
suffit a celui qui comprend».
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DANS LA AVODA

Le maamar tire sa lecon de I’enseignement : « Celui qui a peiné la veille du Chabbat mangera le Chabbat. »
C’est ’ardeur propre de la personne — « Mes yeux sont toujours tournés vers D.ieu » — qui attire « I’eeil de
D.ieu », la lumiére d’en haut et le plaisir du Chabbat. L’amour éveillé dans la priére par la contemplation du
monde est réel, mais il a un contraire ; ainsi, aprés la priére, une personne peut se tourner vers les affaires
du monde. Le vin de la Torah fait apparaitre I’ahava rabba cachée de I’Ame et I’'unit a cet amour ; ensemble,
ils attirent ’amour dans les délices. Par la Torah également, une personne attire sur son ame la lumiére
d’Abba, de sorte qu’une volonté venant d’une source tres élevée se révéle en elle.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi I’ahavat olam a-t-elle un contraire, de sorte qu’une personne peut se tourner vers les affaires du
monde apreés la priére, tandis que I’ahava rabba n’en a pas ?

2. Sil’amour dans les délices ne se revét jamais dans les amours inférieurs, comment I’'union de I’ahava rab-

ba et de ’ahavat olam peut-elle I’attirer vers le bas ? Qu’apporte a ’explication le dais nuptial ?

3. Pourquoi 'Hokhma est-elle appelée « le palais qui gofite », et comment le plaisir procuré par une idée nou-
velle illustre-t-il ce qui s’y révéle ?

4. Quel est le rapport entre le labeur qui précede le Chabbat et le rouge et le blanc des yeux, ainsi qu’entre «

Mes yeux sont toujours tournés vers D.ieu » et « L’eeil de D.ieu est tourné vers ceux qui Le craignent » ?

5. Pourquoi la lumiére d’Arich Anpin doit-elle étre recue par lavue, faculté extérieure, plutét que par I'intel-
lect ou les émotions ?
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SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1

1 B»a DY 1IN0

La note indique qu’une autre transcription (hanachah) de
cette explication y est publiée, afin que le lecteur puisse
comparer une seconde consignation du méme
enseignement.
LA NOTE DE KEHOT
TT9IR®AD U8R 2,00 NpR NTIpHa .10 'Y F7OPN BPII02 NN MmN
.T2ynbn N2 137 72K 09IY NANR MAnKR 2 1°3y2

PARAGRAPHE 2

2 s9voan

Bénédiction de Yaakov a Yehouda : « Ses yeux sont rouges
(hakhlili) de vin, et ses dents blanches de lait. » C’est le
verset que le maamar précédent a expliqué et que celui-ci
explique plus avant.

Genesis 49:1227:1”1n N°wWR12

:3970 0371271 1 0Py 27Pon
Ses yeux seront rouges de vin, et ses dents blanches de lait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

3 no3 X193 13w 197

Isaie appelle tous ceux qui ont soif a venir vers I’eau et a
acheter du vin et du lait « sans argent et sans prix ». L’Ad-
mour Hazaken le cite pour montrer que la Torah est appe-
lée a la fois vin et lait.
Isaiah 55:1°X:1”1171°yw”
192W 1573 193K) 192 157 10D 127K WK 012 197 RNETED i
1291 172 7R K192 ApaXiva
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

X,y

4 D°212yna NanAN

« Que tu es belle, et que tu es agréable, amour parmi les
délices. » Le maamar prend I’expression « amour parmi
les délices » comme le nom de I’amour le plus élevé, au-
dessus de ’amour intense et de ’amour éternel.

Song of Songs 7:71:"1 02w W
:0°J1YN32 N20X ARy~ NURn
Que tu es belle et agréable, 6 bien-aimée, dans tes délices !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
5 5711 %Y 7IN2

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

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

plus en détail : Maamarei Admur HaZaken 5565.
LA NOTE DE KEHOT
T TIRA2 1U¥R 2,30 NP NP Ltop *Y A7opn 702 NANR aman

.T2ynPn RN 7127 720K 021Y N2 MR *2 1P1y3

PARAGRAPHE 4

6 M v

La note de Kehot renvoie a ce passage du Zohar au sujet
de la grande béte qui dévore mille montagnes. L’Admour
Hazaken interpréte la béte, behemah, dont la valeur nu-
meérique équivaut a Ban, comme Mal'hout d’Atsilout, qui
absorbe et raffine ce qui se trouve dans les mondes
inférieurs.

Zohar I, 18ba ,n° R”mt

LA NOTE DE KEHOT
.X”Y0 17 .2 ,11° K711 IRT

7 NTI Y32 119 NONWY 1127 703 T9ONT M0 APR

La note de Kehot indique un second endroit (au bas de la
page) au sujet de la béte qui mange mille montagnes et les
boit d’une seule gorgée ; on y voit ici le raffinement ac-
compli par Mal'hout d’Atsilout.

Zohar, Vayechi 16:109-17:12057p:1”>-10"p:1"0 1™, 120

PARAGRAPHE 6

8 7R aw 9 n

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
9781.0°019711 a2 117D

9 YUINY N

Or HaTorah est le recueil de maamarim du Tséma’h Tsé-
dek sur la Torah.
LA NOTE DE KEHOT
JIP°R Y ON18 D NIRRT

10 TNy

Kohelet dit que D.ieu a fait «ceci a 'opposé de cela», pla-
cant chaque chose a c6té de son contraire. L’Admour Ha-
zaken applique cela a 'amour du monde : puisque cet
amour passe par le monde, celui-ci peut susciter une atti-
rance opposée, tandis que le grand amour n’a pas de
contrepartie de ce genre.

Ecclesiastes 7:147*:1 noip
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Au jour de la prospérité, réjouis-toi, et au jour de I’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) - IPS 1917 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 9

" ON92 7231 9ot

La note de Kehot cite ce verset du récit de la Création : «
Maile et femelle 11 les créa », suivi, au verset suivant, de «
Et D.ieu les bénit ». L’Admour Hazaken déduit de cet ordre
que la bénédiction ne vient que lorsque le méle et la fe-
melle sont réunis.

Genesis 1:27172:X N°wx12

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

Et D.ieu créa I’homme a Son image ; a I'image de D.ieu Il le

créa ; male et femelle Il les créa.

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

.19 ,X NPwRA3

12 QNN 992°1 4872 73p1 99t

« Male et femelle 1l les créa, Il les bénit et appela leur nom
Adam. » Les mots cités ici apparaissent exactement sous
cette forme dans ce verset ; I'Admour Hazaken interpréte
« male et femelle » comme Ma et Ban, et « Il les bénit »
comme I’effusion du Nom Av.

Genesis 5:2°2:°71 NYWRI2
:DN7271 02 D7 DTN K17 ONK 7137 0X13 1397 13t
male et femelle 11 les créa, les bénit et leur donna le nom

d’Adam, au jour ou ils furent créés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La note de Kehot renvoie a ce passage du Zohar, qui en-
seigne que ’homme fut créé a I'image de la Gloire supé-
rieure, afin que la Gloire inférieure soit compléte de tous
cotés. ’Admour Hazaken s’appuie sur ce principe de plé-
nitude pour expliquer pourquoi la bénédiction ne vient
que lorsque le maile et la femelle sont unis.

Zohar II, 155ax ,mp 27m
LA NOTE DE KEHOT
22,11 WK ,MIP 270 KT

14 N2IPW INN2 NN N30 N2 W KD

La note de Kehot indique un second passage : le Zohar y
dit que les bénédictions d’en haut ne reposent que dans
un lieu complet, d’ou I'interdiction de laisser une table
vide. Dans le maamar, le lieu complet est celui ou le méle
et la femelle sont réunis ; c’est alors qu’« Il les bénit ».

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

PARAGRAPHE 10

15 D°212yNn2a NanAN

L’expression « amour dans les délices » vient de ce verset.
L’Alter Rebbe explique que le Nom Av est ainsi désigné

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/
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parce que Av, 'Hokhma (sagesse), est la révélation du plai-
sir supréme.
Song of Songs 7:7°1:t 0*°wn W
:0°31YN2 MR NRYITTR 1R
Que tu es belle et agréable, 6 bien-aimée, dans tes délices !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 11

16 7o QoY 99N
Yaakov bénit Yehouda : « Ses yeux sont rouges de vin, et
ses dents blanches de lait. » Le maamar explique mainte-
nant la premiére moitié du verset.

Genesis 49:1227:1”1n N°wR12

13970 0371271 177 0Py *27Pon
Ses yeux seront rouges de vin, et ses dents blanches de lait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

17 o5 55 TN QYIVT 70 0 Yevean

Le Talmud interpréte chachlili comme signifiant : « Tout
palais qui y gotte dit : “Pour moi, pour moi.” » ’Admour
Hazaken comprend la répétition de « pour moi » comme
désignant les deux élévations de I’'amour immense (ahava
rabba) et de ’amour éternel (ahavat olam).
Ketubot 111b:171>:2 8P n121n3
12 TR RN RRYY N0 Palabd 'HD’?JJ — M1 I°R 0RA XY
IR LINYIvY T°0 9D P ooy Y2veon” i TinPR — oyy
Y2 TIMPR — 1127 11K 0°IPTRY 11D 0°YI7 IDRA RAY 0P 0P
SOOI 1277 KPR VDOPY 1377 7R 0K 7270 023w 13
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 12
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La note de Kehot rapporte I'interprétation talmudique de
«chachlili»: «Tout palais qui y gofite dit: “Pour moi, pour
moi.” » Ici, ’Admour Hazaken identifie ce palais a la 'Ho-
khma d’Atsilout.
Ketubot 111b:171:2 X*>p m21n3
32 1R IMRA KRR 2IMI0” i TINPR — MR AR TRRA KR
IR inYivY 0 9 1 0oy PPon” niv Tmbn — oyv
0% TINPR — 197 °K 0°IP1PY D7 0°TYI7 NKA Rpy Y Y
2003 1277 KPR "022°0 1277 219°0 OX 7290 003w 1271

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Me'orei Or est un lexique alphabétique de termes kabba-
listiques; la note renvoie a I’entrée qui indique que 'Ho-
khma d’Atsilout est appelée «palais».

LA NOTE DE KEHOT
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Comme le rapporte la note, Me'orei Or dit a cet endroit:
«Les te'amim, selon le mystere d’Atik et d’Arich, le niveau
d’Av»; c’est le méme lien que fait ce paragraphe.
LA NOTE DE KEHOT
17787 OW 2°N1 7K1 .727Y 2N PR PUNY TI02 DORYY” 0,0 RMIRR
STYPIYA Y 170 RARY NVIR IR LRPNA0 YR 1y
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A propos de cette idée qu’Atik se révéle dans les te'amim
de 'Hokhma, Or HaTorah écrit, selon la citation de la note:
«Peut-étre est-ce [le sens de] “Enseigne-moi le bon goiit et
la connaissance”, le goiit caché», reliant le «bon gotit» du
verset au plaisir caché qui se révéle dans 'Hokhma.

LA NOTE DE KEHOT
oYy °1TA% NYT oYL 2V A O9IRY D AypPIra Yy 1 970 Mnw N”INa
3,1 Dy 1032 INTY L0

PARAGRAPHE 13

22 o1y 257om
« Ses yeux sont rouges a cause du vin. » Ici, ’Admour Ha-
zaken explique les mots « a cause du vin » comme dési-
gnant le vin de la Torah, qui fait passer ’'amour caché a
I’état manifeste.

Genesis 49:1227:1”1 N°wWR12

:2700 D2IY1271 1770 DY 227P0n
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 14

23 A1y naw® R

« Tu appelleras le Chabbat délice. » L'Admour Hazaken in-
terpréte « appeler » comme le fait d’attirer le délice d’Atik
dans 'Hokhma.

Isaiah 58:13x™:n"17°yw°
Ny naw? NXIP) "WTR 0PI T390 MLy I230 NIUR TUHON
137 7127) 320 XY TV MLYR 1T T3 N WITRD
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) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud enseigne que quiconque prie le soir du Chab-
bat et récite Vayekhoulou est considéré comme associé au

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/
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Saint béni soit-1l dans I'ceuvre de la Création. Le texte
mentionne que cette récitation est expliquée ailleurs.
Shabbat 119b:2°2:2 v°p naw
27¥2 29ENn TM 1PUER 7 12 YYINY 027 RIOKY KDY IR
N2V 27y32 PPBnn P2 :R1INT 27 I0KRT 7191977 i 8 nav
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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La parabole du Talmud : celui qui a peiné la veille du
Chabbat mangera le Chabbat ; mais celui qui n’a pas pei-
né, d’ou mangera-t-il ? L Admour Hazaken applique cela a
I’effort des jours de la semaine, qui doit précéder le délice
du Chabbat.
Avodah Zarah 3a:10™:X °3 7171 71712y
17?2 MR LTIRYN WX P Jan 0%y PY 91927 DR 1nN
,NIW32 SR> NAY 22 MY On 10PIYaY 0o0IY RN T2 WITRN
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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« Ses yeux sont rouges de vin. » ’'Admour Hazaken relie

maintenant le rouge des yeux a la peine qui préceéde le
Chabbat.

Genesis 49:1227°:0”1 N°wWR12
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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 15
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« Détourne de moi tes yeux, car ils m’ont bouleversé. »
L’Admour Hazaken interprete les yeux de la bien-aimée
comme la ferveur qui s’éléve vers D.ieu.

Song of Songs 6:5°71:" 0w W
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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)
LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a ce passage du Zohar, qui ex-
plique « Détourne de moi tes yeux » comme des yeux qui
I’embrasent de flammes d’amour. ’Admour Hazaken s’en
sert pour expliquer la rougeur des yeux, la ferveur de
I’amour.

Zohar I1I, 84ax ,70 2’mt

LA NOTE DE KEHOT
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En expliquant « Sortez et voyez... la couronne », Likkutei
Torah cite ce paragraphe : Zeir Anpin contemple le front
d’Arich Anpin et ne recoit les 370 lumiéres que par lavue,
qui demeure a I’extérieur.
Zohar III, 128b2 ,nop »mt
LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a ce passage de I’'Ildra Rabba, ou
Zeir Anpin contemple le front d’Arikh Anpin. I’Admour
Hazaken s’en sert pour montrer que la lumiére provenant
d’Arikh Anpin vient en réponse au regard de Zeir Anpin.

Zohar, Idra Rabba 6:25-7:371”7:1-1773:"1 K37 XI7R7 ,7717 120
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La note de Kehot renvoie a Zohar III, 135b pour ces mots.

Zohar 111, 135ba ,7%p »»mt
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La note de Kehot renvoie a ce passage de I'ldra Rabba au
sujet des 150 lumiéres du visage. LAdmour Hazaken les
associe aux 370 lumiéres du front, qui constituent le flux
recu par Zeir Anpin.
Zohar, Idra Rabba 23:167-24:177-170p:37> X237 R7ITIXT 7717 790
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La note de Kehot cite I’Etz Chaim, Porte d’Arikh Anpin,
chapitre 14, au sujet des 150 lumiéres. Le Ari zal explique
que, sur les 370 lumiéres du visage d’Arikh Anpin, Zeir
Anpin n’en recoit que 150, comme celui qui ne peut
contempler le front d’Arikh Anpin et ne peut en regarder
que le visage. Il relie cela au verset : « Si un nid d’oiseau
(kan) se présente devant toi. »
Sefer Etz Chaim 13:1477:3”° 0>°n vy
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Sefer Etz Chaim (Public Domain)
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«Si un nid d’oiseau se présente devant toi en chemin. » Le
mot kan, « nid », a la valeur numérique de 150, et I’'Ad-
mour Hazaken y voit une allusion aux 150 lumiéres.

Deuteronomy 22:6":27> 0°7127
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Si un nid d’oiseau se trouve devant toi en chemin, sur un

arbre quelconque ou a terre, avec des petits ou des ceufs, et

que la mére soit assise sur les petits ou sur les ceufs, tu ne

prendras pas la mére avec les petits ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Le monde est édifié par la bonté. » ’Admour Hazaken
cite ce verset pour montrer que Zeir Anpin, dont les attri-
buts commencent par la bonté, est appelé « monde ».

Psalms 89:3"1:1"0 0°%°11n
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Car j’ai dit : « Pour toujours la bonté est édifiée ; dans les

cieux mémes, Tu établis Ta fidélité. »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Mes yeux sont toujours tournés vers D.ieu. » L’Admour
Hazaken y voit ’ardeur d’'une personne qui s’éléve d’en
bas, a travers les yeux.

Psalms 25:15770:71”3 0°%°1n
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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)
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« Voici, I'eeil de D.ieu est tourné vers ceux qui Le
craignent. » ’Admour Hazaken y voit la lumiére d’en haut
qui répond aux yeux tournés vers D.ieu.
Psalms 33:187:3"% 0°%°1n
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Voici, I’eeil 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) - JPS 1917 (Public Domain)
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« Celui qui a peiné la veille de Chabbat mangera le Chab-
bat. » Ici, I’effort est ’ardeur de « Mes yeux sont toujours
tournés vers D.ieu », qui attire la lumiére d’en haut.

Avodah Zarah 3a:10%:X ’x 77t 772y
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Pelach HaRimon cite ce maamar et remarque dans une
note que I’'ldra Rabba ne I’énonce pas explicitement aux
folios cités, mais seulement par implication (128b, 129a-b,
135b and 136), et que la formulation est tirée de la Porte
des Unions de I’Etz Chaim, chapitres 7-8, ou le sujet est
expliqué en détail.

LA NOTE DE KEHOT
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Le texte lui-méme cite ici I’'ldra Rabba (129b) au sujet de
la blancheur du bon cil. Pelach HaRimon, cité dans la
note de Kehot, remarque que le sujet y est indiqué implici-
tement plutot qu’explicitement.

Zohar, Idra Rabba 8:50-9:63270:0-"1:’1 X271 X7TNT 7117 190
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Le second passage que le texte cite dans I'ldra Rabba
(136b) au sujet des lumiéres baignées dans la blancheur
du bon ceil : le flux d’Arich Anpin vers Zeir Anpin.

Zohar, Idra Rabba 28:199-29:209%27 XJIX71 ,377 9820
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« Et ses dents sont blanches de lait. » Le maamar passe
maintenant a la seconde moitié de la bénédiction de Yaa-
kov a Yehouda.

Genesis 49:1227:0"n N*WR12
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Ses yeux seront rouges de vin, et ses dents blanches de lait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Et ses dents, blanches de lait. » ’Admour Hazaken ex-

plique que les dents deviennent blanches grace au lait,
croissance qui suit le raffinage.

Genesis 49:1227°:0”1 N°WKR12
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Ses yeux seront rouges de vin, et ses dents blanches de lait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Tu ouvres Ta main et rassasies tout étre vivant par la vo-
lonté (ratzon). » L’Admour Hazaken lit « Ta main » comme
les youd des treize parures, et « volonté » comme la volonté
attirée du huitiéme mazal.

Psalms 145:1610:17np 0°9°10
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Tu ouvres Ta main et rassasies de faveur tout étre vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
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La note renvoie aux sources indiquées dans Torah Ohr
25d, aux mots «'Hokhma, et le huitieme mazal, notser
'hessed». La, I’Alter Rebbe interpréte le mot min'ha («of-
frande ») : ses premiéres lettres sont mayin noukvin, et son
'het représente 'Hokhma et le huitiéme mazal, notser
'hessed, qui se déverse dans le hé, la Communauté
d’Israél.

Zohar III, 289ax ,v27 »mt
LA NOTE DE KEHOT
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La, a propos des treize attributs de miséricorde que Mo-
ché fit descendre, I’Alter Rebbe explique notser 'hessed:
notser contient les lettres de tsinor («canal») et de ratson
(«volonté»), et signifie aussi «garder» : 1a bonté est préser-
vée, dissimulée dans la pensée, avant d’étre révélée.
LA NOTE DE KEHOT
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