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La rougeur des yeux due auvin et
la blancheur des dents due au 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
les délices ; elle est aussi un lait qui, aprés un examen de soi
sincere, fait croitre I’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 les délices ; elle est aussi un lait
qui, apres un examen de soi sincere, fait croitre I’amour et la crainte jusqu’a trans-

former 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 Yehudah, «les yeux rouges du vin, et les dents
blanches du lait», comme I’expression de deux forces de la Torah. Il demande comment le vin peut
«réjouir D.ieu», et répond par I’enseignement des Sages: «Le vin entre, le secret sort.» Il existe deux
formes d’amour pour D.ieu. Ahavas olam [amour éternel] découle 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’atténue
donc lorsque I’esprit se tourne vers autre chose. Ahavah rabbah [grand amour] prend racine dans la
source de ’ame en D.ieu Lui-méme, au-dela de tous les mondes ; I’Ame ne peut le contenir, aussi de-
meure-t-il caché, bien qu’il ne soit jamais interrompu. La Torah, sagesse et volonté de D.ieu, est le vin
qui ouvre les tsimtsoum et fait surgir cet amour caché au grand jour. Plus élevé encore est ’amour
dans les délices, le regard poseé sur la gloire du Roi: les «yeux rouges», révélés le Chabbat apres le la-
beur de la semaine, qui comprend les deux amours, «a moi, a moi». Les «dents» désignent ’examen
attentif de soi qui broie et tamise le service de D.ieu ; le «lait» de la Torah fait alors croitre ’amour et

la crainte, et les dents deviennent «blanches» : le raffinement devient clair et s’accomplit sans effort.

PLAN

1 Levin et le lait dans la Torah 1-2
Comment le vin peut-il «réjouir D.ieu»? Le vin et le lait sont deux aspects de la Torah, et il existe deux
formes d’amour, ahavas olam et ahavah rabbah.

2 Ahavas olam : I’amour suscité par les mondes 13-8
Contempler la maniére dont la souveraineté de D.ieu donne vie a tous les mondes, dans les Pesoukei de-
zimra [versets de louange] et le Chema, méne a «Tu aimeras»: un changement de volonté qui se tourne
vers D.ieu.

3 Ahavah rabbah : I’amour caché 19-12

Ahavah rabbah prend sa source dans I’Ame, en D.ieu, au-dela de tous les mondes ; I’Ame ne peut le conte-
nir, aussi demeure-t-il caché sans jamais étre interrompu. Comment le révéler ?

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/ 2



4 Levin de l1a Torah révéle le secret

113-14

La lumiére de I’amour est cachée dans la Torah ; I’étude de la Torah «ouvre les youd [contractions] » et ré-

véle dans ’ame la Volonté supréme, qui est ahavah rabbah.

5 La rougeur des yeux: I’amour dans les délices

1M5-17

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

le labeur de la semaine ; le palais qui goiite dit «a moi, a moi», tandis que les deux amours s’élévent

ensemble.

6 La blancheur des dents due au lait

M18-21

Les «dents» désignent ’examen de soi qui broie et tamise son service de D.ieu ; 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

effort.

NOTIONS CLES

Ahavas olam 021y nanx

Amour pour D.ieu qui découle de la contemplation de la
maniére 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.

Ahavah rabbah 1127 727x

L’amour caché qui prend racine dans la source de I’dme,
une part 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 toutes tes forces».

L’amour dans les délices 0°111yn32 137K

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

La volonté de D.ieu, source de la création, cachée par les
contractions et révélée par I’étude de la Torah et ’accom-
plissement des mitsvot ; au sein de I’ame, elle est ahavah
rabbah.

Les youd (contractions) (D°1121n%) 77771

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

Les dents et le lait 27m 023w

L’examen de soi qui broie et tamise ses actes et ses senti-
ments, suivi de la nourriture de la Torah, qui fait croitre
I’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 blanches de lait. » Or, au sujet du vin, il est écrit : « Mon
vin, qui réjouit D.ieu », etc.

Le maamar s’ouvre sur la bénédiction que Yaakov adresse a Yehudah : ses yeux sont rougis par le vin et ses
dents sont blanches de lait. L’Alter Rebbe rappelle d’abord que I’Ecriture décrit le vin comme quelque 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 force peut-elle
étre si grande qu’elle réjouisse D.ieu ? Or, [les Sages] ont dit : « Le vin entre, le secret sort. »
Le vin peut réjouir les gens, mais comment peut-il réjouir D.ieu ? La réponse commence par la parole des
Sages : « Le vin entre, le secret sort. » Le mot désignant le vin (yayin) et celui désignant le secret (sod) ont

tous deux la valeur 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 se trouvent 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, que 1’on acquiert

gratuitement, et il nomme les deux images de notre verset : le vin et le lait.
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°.moan
Pour expliquer cela : il existe deux amours, ahavas olam («amour du monde») et ahavah rabbah
(«grand amour»). Ahavas olam est ’amour réveéle.

Pour expliquer ces deux dimensions, I’Alter Rebbe introduit deux formes d’amour envers D.ieu : ahavas
olam et ahavah rabbah. Ahavas olam est ’amour «révélé», ressenti ouvertement dans le ceeur. Son nom si-
gnifie habituellement «amour éternel», mais ce maamar prend aussi olam au sens de «monde » : un amour

qui découle de la méditation sur les mondes, comme I’explique le paragraphe suivant.
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SECTION 2 - 13-8

Ahavas olam : I’amour suscité par les mondes
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Et ahavah rabbah [grand amour] est ’'amour caché. Pour comprendre pourquoi I’amour caché est
appelé ahavah rabbah : or, ahavas olam [amour du monde] est ’'amour qui provient des mondes,
c’est-a-dire de la contemplation de la maniére dont Lui, béni soit-Il, « renouvelle dans Sa bonté »,
etc., et fait passer chaque jour du néant a I’existence, depuis le niveau de Sa Mal'hout (souveraine-
té), béni soit-11.
Ahavah rabbah est appelée I’amour caché parce qu’elle est dissimulée dans I’Ame. Avant d’expliquer pour-
quoi on ’appelle « grand amour », I’Alter Rebbe définit ahavas olam : un amour qui provient de la contem-
plation des mondes, de la maniére dont D.ieu « renouvelle dans Sa bonté » Sa création, selon les mots de la

bénédiction du matin qui précéde le Chema, et la fait passer du néant a I’existence chaque jour par Sa Mal'-
hout, Sa souveraineté.
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Car il est écrit : « Ta royauté est la royauté de tous les mondes » : tous les mondes, supérieurs et in-
férieurs, tirent leur vie et leur existence du niveau de Sa Mal'hout, béni soit-Il — la lumiére 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 la vie ».

Le verset dit que Sa royauté est « la royauté de tous les mondes » : tous les mondes en tirent leur vie, et la lu-

miére qui les remplit comme celle qui les entoure proviennent toutes deux de ce niveau. La contemplation

de cela fait naitre ahavas olam.
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Et cela ne ressemble pas a ’Ame qui donne la vie au corps, ou la force vitale se répand et s’enve-
loppe véritablement dans le corps lui-méme afin de lui donner vie. Car Lui, béni soit-Il, est saint et
sépare, etc. Au contraire, [il s’agit] seulement d’une extension de I’aspect d’'un nom, c’est-a-dire
parce que Son nom de Roi est appelé sur eux.

La maniére dont D.ieu donne la vie aux mondes ne ressemble pas a celle dont I’dAme donne la vie au corps,

ou la vitalité de I’aAme se répand véritablement dans le corps et s’y trouve enveloppée. D.ieu demeure saint

et séparé des mondes ; seul Son «nom» s’étend en eux, simple expression de Lui, car Il est appelé leur Roi.
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Comme dans cette formule : «Que Ton Nom soit loué a jamais (la’ad) » : «a jamais» signifie sans fin,
etc. A ce sujet, nous disons: «<Amen, que Son grand Nom soit béni a jamais et pour toute éternité
(le’alam oule’almei almaya); qu’ll soit béni.» Cela signifie que nous prions et demandons que ce
Nom soit dans un état de bénédiction et de déversement, de I’occultation vers la révélation.

«Que Ton Nom soit loué a jamais», formule de la priére du matin, signifie que le déploiement de Son Nom

n’a pas de fin. Dans la réponse au Kaddish, « Que Son grand Nom soit béni», I’Alter Rebbe comprend «béni»

comme un déversement: nous demandons que ce Nom, a présent caché, soit amené a se révéler.
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C’est-a-dire qu’il ne soit pas pour nous dans un état d’occultation et de dissimulation de la Face,
connu seulement par une connaissance acquise par routine, qui n’est rien de plus que le niveau de
la reconnaissance. Mais le niveau de la bénédiction est celui d’'une révélation véritable dans I’in-
tellect et le ceeur, en toute vériteé.
Le risque est que la souveraineté de D.ieu demeure cachée pour nous et ne soit connue que comme une no-
tion apprise, a la maniére du «commandement d’hommes appris par routine» d’Isaie; une telle connais-

sance n’est rien de plus qu’une reconnaissance. La «bénédiction » signifie que cette réalité se révele vérita-

blement dans I'intellect et le cceur d’une personne.
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Et que cette réveélation soit attirée «vers le monde et vers les mondes des mondes» (le’alam ule’al-
mei almaya), jusque dans les mondes inférieurs, tels que ce monde matériel ; comme il est dit :
«Béni soit Havaya, le D.ieu d’Israél, d’un monde a I’autre. »
L’expression araméenne le’alam ule’almei almaya, généralement comprise comme «pour toujours et a ja-
mais», est interprétée ici comme «vers le monde et vers les mondes des mondes» : nous demandons que la

révélation atteigne chaque monde, méme ce monde matériel. Le verset « Béni soit Havaya... d’un monde a
I’autre » exprime la méme idée.
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Dans cette méme veine, [les Sages] ont institué I’ensemble des Pessoukei deZimra, depuis Baroukh
chéamar jusqu’a la lecture du Chéma : parler longuement et de maniere développée a la louange
de ’Omnipreésent — comment Sa Mal'hout (souveraineté) est «la royauté de tous les mondes ».

Les Sages ont institué les Pessoukei deZimra, les psaumes et les louanges des priéres du matin, depuis Ba-

roukh 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 sépare, etc., jusqu’a ce que cela soit fixé « au-dedans d’un
homme, et [dans| un cceur profond ». Ainsi parviendra-t-il a accomplir la lecture du Chema : «
Ecoute, Israél ».
Les Pessoukei de-Zimra décrivent également comment D.ieu demeure saint et séparé des mondes qu’ll gou-
verne. Cette contemplation doit se poursuivre jusqu’a ce qu’elle soit profondément ancrée en la personne, «

au-dedans d’un homme, et dans un cceur profond ». Elle le prépare a accomplir comme il convient la lecture
du Chema.

5x 0°%02 FoPyn NIMA T PIRY P00Yopa T TR 9D AR R 0D 111ann Ymaan ned yne
.09 Pw 199K X171 ”OR

« Ecoute » exprime la compréhension : contempler que « Havaya est Un ». « Un » (€’had) signifie
que les sept cieux, la terre et les quatre directions du monde se trouvent dans I’annulation de soi
(bitoul) devant I’alef, qui est le Maitre (alouf) du monde.
« Chema », « écoute », signifie également « comprends » ; le Chema appelle donc a contempler que D.ieu est
Un. Le mot é’had (« Un ») s’écrit alef (1), 'het (8) et dalet (4) : le huit représente les sept cieux et la terre, le

quatre les quatre directions, et tous se trouvent dans I’annulation de soi devant I’alef, qui représente I’alouf,
le Maitre du monde.
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Et de méme que, dans la matérialité, il y a sept cieux, etc., de méme, dans la spiritualité, il existe
de nombreux niveaux, I’'un au-dessus de I’autre, et tous sont dans I’annulation de soi (bitoul) de-
vant Lui, béni soit-I1 — sauf que [c’est] « Béni soit le nom », etc.
De méme que le monde matériel compte sept cieux, les mondes spirituels comportent de nombreux ni-
veaux, 'un au-dessus de I’autre, et tous sont dans ’annulation de soi 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 Chema.
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Car du niveau du dalet agrandi de « Un » se dégagent un niveau de bénédiction et un influx des-
cendant, afin de constituer le niveau du « nom de la gloire de Son royaume », etc. Et par cela, il at-
teindra le niveau de « Et tu aimeras ».

Le dalet agrandi de « Echad », écrit en grandes dimensions dans la Torah, est la source d’ou le « nom » de
D.ieu est attiré vers le bas dans les mondes sous la forme du « nom de la gloire de Son royaume ». Cette mé-
ditation conduit une personne au verset suivant : « Et tu aimeras ».
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« Et tu aimeras » (ve’ahavta) est un terme qui exprime la volonté. C’est-a-dire que ta volonté soit
que Havaya soit ton D.ieu, « de tout ton cceur » — avec tes deux penchants, le bon penchant et le

mauvais penchant — afin de transformer I’obscurité [en lumiere], etc.

« Ve’ahavta », « et tu aimeras », se rattache au mot exprimant la volonté (avah, vouloir). L’ordre est que ta vo-
lonté soit que Havaya soit ton D.ieu, « de tout ton cceur » ; les Sages interprétent cela comme signifiant avec
tes deux penchants, afin que méme le mauvais penchant soit transformé, de I’obscurité en lumiére.
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[C’est-a-dire,] qu’il déracine sa volonté des vanités du monde, de sorte qu’un changement de vo-
lonté s’opeére en lui, et qu’il tourne sa volonte vers le D.ieu unique ; comme il est écrit : « Qui ai-je

au ciel ? Et avec Toi, je ne désire rien sur terre. »

Cela signifie déraciner sa volonté des 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 terre. »
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SECTION 3 - 19-12

Ahavah rabbah: I’amour cache
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Or, tout cela reléve du niveau de I’ahavas olam, comme nous disons : « D’un amour éternel (ahavas
olam), Tu nous as aimeés (ahavtanu). » Le sens de « ahavtanu » est que cet amour est revétu au sein
méme de notre ame.

Tout cela décrit I’ahavas olam, nommée dans la bénédiction « D’'un amour éternel (ahavas olam), Tu nous as

aimeés (ahavtanu). » L’Alter Rebbe s’appuie sur le mot « ahavtanu », dont la terminaison signifie « nous » : cet
amour est revétu au sein de notre ame.
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Car ’ame peut étre un réceptacle capable de contenir et de revétir cet amour pleinement en elle-
méme, de sorte que « son intérieur est incrusté d’amour » — de cet amour. Mais I’ahavah rabbah
[grand amour] se trouve a la racine de I’ame, a la source d’ou elle a éte taillée, car « Son peuple »
est littéralement « une part de Havaya ».

L’ahavas olam s’inscrit dans les capacités de ’Ame, qui peut la contenir pleinement, de sorte que I’Ame soit «

incrustée d’amour », selon une expression du Cantique des Cantiques. L’ahavah rabbah, en revanche, est

enracinée a la source méme de I’dme, car I’aAme est « une part de Havaya », littéralement une part de D.ieu.
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Il est écrit : «Et Moi, Havaya, Je n’ai pas changé» ; car Lui, béni soit-Il, est au-dela des limites des
mondes, et il n’existe absolument aucune comparaison avec Lui, béni soit-Il — pas méme selon
I'image d’une goutte [comparée] aux eaux de I’océan.

Les paroles de Malachie, «Moi, Havaya, Je n’ai pas changé», enseignent que D.ieu est entiérement au-dela

des mondes et qu’ils ne L’affectent pas. Les mondes ne sont absolument pas comparables a Lui, pas méme
comme une goutte a I’océan.
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Car, bien que [la goutte] ne constitue qu'une infime partie, [une] parmi mille milliers de milliers et
des myriades de myriades, il existe néanmoins une certaine comparaison et un certain rapport en
raison de son essence, qui ressemble [a celle de I’'océan] : car I’essence de la goutte est elle aussi de
I’eau, exactement comme la grande mer.

Une goutte est infime par rapport a 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 cette ressemblance.
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Il n’en va pas ainsi pour Lui, béni soit-11 : ’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout)
n’a absolument aucune commune mesure [avec Lui]. C’est pourquoi I’amour puisé a ce niveau
n’est pas véritablement revétu dans I’Ame, et I’Ame ne peut le contenir ; il demeure plutét dans un
état cache.

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, qui est un réceptacle limité, ne peut le contenir ; il reste

donc caché. C’est pourquoi on ’appelle I’amour caché.

211720 973 (o311 Y1 ¥4 371 D70 ROIN2 YY) 10 F9TRM D02 M3 M1903 PTOD IR RO
Et elle vient a se révéler au niveau de «de toutes tes forces» (bechol me’odecha), etc. (Voir Tanya, a
la fin du chapitre 43 ; voir aussi le chapitre 19.)

Lorsqu’il se révele, cet amour apparait comme «de toutes tes forces» (me’od, «trés intensément»), un
amour sans mesure. L’Alter Rebbe renvoie le lecteur a Tanya, chapitres 43 et 19, ou ces amours sont
abordés.
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A présent, la différence entre I’ahavas olam et ’ahavah rabbah [amour immense] est la suivante :
I’ahavas olam, qui provient de la contemplation et de la profondeur de la pensée, peut étre inter-
rompue ; car si son ceeur se tourne vers d’autres choses et que sa pensée est occupée par les af-
faires du monde, elle passe et s’éloigne de lui, etc.

L’ahavas olam dépend de la contemplation : elle ne dure donc que tant que I’esprit s’y applique. 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’ahavah rabbah, qui se trouve dans la racine de son ame, depuis la source
ou elle a été taillée : elle ne peut étre interrompue. Car méme si son cceur se tourne vers d’autres
choses, il n’y a pas la de «]’un opposé a I’autre », [rien] qui puisse se tenir face a cet amour, le trou-
bler et I'interrompre.

L’ahavah rabbah, enracinée dans la source de I’dAme, n’est jamais interrompue. Chaque niveau de sainteté a

un pendant opposé, selon le principe de «1’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 52253 AYIPN 11751 NPRR 1w 023 3 NAAK IRYN DR
C’est pourquoi cet amour demeure sous la forme d’un réchimou (empreinte), afin que son souve-
nir soit fixé dans le cceur, «sans jamais vaciller, a jamais ».

Puisque rien ne s’y oppose, cet amour demeure dans I’Ame sous la forme d’un réchimou, d’'une empreinte,
son souvenir étant fixé dans le ceeur et ne s’effacant jamais, «sans jamais vaciller, a jamais». Il est toujours
présent, bien que caché.
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Mais comment cette ahava rabba [amour immense] se révélera-t-elle, de sorte qu’elle s’éléve et at-
teigne le niveau de «de toutes tes forces» ? A ce sujet, ils ont dit: «Le vin entre, le secret sort»: [le
vin] est la Torah, qui est appelée «vin».

La question est de savoir comment cet amour caché peut étre révélé, afin qu’il atteigne le niveau de «de

toutes tes forces». La réponse revient a la parole du début: «Le vin entre, le secret sort», le vin désignant 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 : «D.ieu vit que la lumieére était bonne» ;
et nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : «“Bonne” » — a cacher dans la Torah.

Les Sages appellent la Torah «vin», comme dans leur affirmation que les paroles des Scribes sont plus pré-

cieuses que le vin de la Torah. La lumiére que D.ieu vit «bonne» est identifiée a I’'amour, et les Sages disent
qu’elle fut cachée dans la Torah ; la Torah renferme donc la lumiére cachée de ’amour.
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Lorsque le vin de la Torah pénétre en lui, le secret — qui est la lumiére cachée de ’amour — sort de
sa dissimulation et se révele, de sorte que se manifeste en lui I’ahavah rabbah [amour immense],
enracinée a la racine de son dme, dans la source d’ou elle a été taillee, au niveau de «de toute ta
force».

Lorsque le vin de la Torah péneétre dans une personne, la lumiere cachée de I’amour émerge et se révéle ;
I’ahavah rabbah enracinée dans son Ame se manifeste alors comme un amour «de toute ta force ».
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Ace sujet, il est dit : «Tu ouvres Ta main» (yadecha). « Yudecha» («Tes youds») : ce sont les niveaux
des contractions (tsimtsoumim), nombreuses et puissantes, de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni
soit-1l, afin que s’opere, de niveau en niveau, I’enchainement descendant des niveaux, de cause a
effet, etc.

Le verset «Tu ouvres Ta main» fait allusion a cela : le mot yadecha, «Ta main», se lit comme yudecha, «Tes

youds». La petite lettre youd représente le tsimtsoum (contraction) : les nombreuses et puissantes contrac-
tions de la Lumiére infinie, qui permettent aux niveaux de s’enchainer en descendant, de cause a effet.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/ 12
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La source de lavenue a I’existence des mondes, du néant a I’étre, est la Volonté supréme de D.ieu,
béni soit-I1. Et, par la Torah, qui est Sa sagesse et Sa volonté, béni soit-Il, [I1] ouvre les youd (lettres
yod) et les tsimtsoum (contractions), afin que la Volonté supréme de D.ieu, 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, afin que Sa volonté se révele.
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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 la téte de tous les degrés, etc., il y ait un aspect de volonteé : que
I’aspect de la Volonté supréme de D.ieu, béni soit-I1, y réside et s’y révele. Et elle se prolonge éga-
lement jusqu’a I’ame de I’homme, afin que la Volonté supréme présente dans son 4me s’y révele.
Le verset poursuit : « et rassasie tout étre vivant [de] volonté ». Cela signifie que, dans toute la vie et toute la
lumiére présentes dans les mondes, depuis le niveau le plus élevé jusqu’en bas, la volonté de D.ieu doit rési-

der et se révéler ; et, chez ’homme, la Volonté supréme présente dans sa propre dme doit également se
révéler.
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C’est-a-dire I’ahavah rabbah (grand amour), enracinée dans la racine de son ame, au-dela de ce
que ’ame peut supporter ; car la Volonté supréme s’est révélée en lui ici-bas, dans les vétements
de I’ame que sont la parole et I’action — par la parole dans I’étude de la Torah et par ’accomplisse-
ment des mitsvot. C’est pourquoi nos Sages, de mémoire bénie, ont dit qu’on demande a ’homme
: «As-tu fixé des moments réguliers pour I’étude de la Torah ? »
La volonté présente dans I’Ame est I’ahavah rabbah 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 I’Ame — la

parole et I’action — par la parole de Torah et I’accomplissement des mitsvot ; ¢’est pourquoi, lors de son ju-

gement, on demande a I’homme s’il a fixé des moments réguliers pour I’étude de la Torah.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/ 13

14



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

TRY °N0MY DO9YRT 990 DIWA NWASNH TIRY WD wAwa T9ynRhh TAART AR Y Y
MO0 0°1°3Y IRW2 IPOYA [1oonxw] AR PO 19 1PXY DU [mt nmy ma) YR TNRIT XD MnD

1293 73PN 3 1anR

Par cela, il éveillera ’amour d’en haut a la racine de son 4me, qui n’est revétu d’aucun réceptacle
qui le voile et le dissimule ; rien ne lui ressemble ni ne lui est comparable dans le domaine opposé
évoque plus haut ; et cet amour n’est jamais interrompu, si bien que, méme lorsqu’il s’occupe
d’autres choses, il reste fermement fixé dans son cceur.

L’étude réguliere de la Torah éveille 'amour d’en haut a la racine de I’Ame, un amour qui n’est revétu d’au-

cun réceptacle dissimulateur et qui n’a aucun équivalent dans le domaine opposé. Il n’est donc pas inter-

rompu : méme lorsqu’il s’occupe d’autres choses, cet amour reste fermement fixé dans son cceur.
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Et de 13, il enviendra a « et tu en parleras », etc. (Voir Iggeres HaKodesh, le passage qui commence
par : « Il est dit au début du quatrieme chapitre de Meguila : “Celui qui fait usage de la couronne”,
etc. » — au sujet de celui qui étudie les halachos (lois), etc. ; voir la-bas.)

De la, il en vient a « et tu en parleras », c’est-a-dire qu’il parle de Torah en tout temps. L’Alter Rebbe renvoie

ala lettre d’Iggeres HaKodesh qui commence par I’enseignement talmudique sur « celui qui fait usage de la
couronne », expliqué comme désignant celui qui fait usage d’une personne qui étudie les halachos.

SECTION 5 - 115-17

La rougeur des yeux: I’amour dans les délices
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Cela permet de comprendre le verset : « Rouges de vin, ses yeux ». Les « yeux » sont [comme] dans
ce qui est écrit : « Mes yeux sont toujours tournés vers Havaya » ; « Voici que I’eeil de Havaya est
tourné vers ceux qui Le craignent. »

Le verset peut maintenant étre expliqué. Les « yeux » évoquent « Mes yeux sont toujours tournés vers Havaya

» et « I’ceil de Havaya est tourné vers ceux qui Le craignent » : un regard réciproque entre une personne et
D.ieu.
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C’est le niveau de « contempler la gloire du Roi », ¢’est-a-dire que la lumiére de I’amour pour D.ieu
brille dans son cceeur a la maniére d’une vision ; c’est le niveau de I’amour dans les délices, un ni-
veau qui les depasse tous, au-dessus d’ahavah rabbah et d’ahavas olam.

Ce regard est celui de « contempler la gloire du Roi » : la lumiére de I’amour pour D.ieu brille dans le coeur

comme une vision, et c’est ce qu’on appelle I'amour dans les délices. Il est supérieur a ahavah rabbah
comme a ahavas olam.
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(Cela demande examen a la lumiére de Tanya, chapitre 43, ou il semble ressortir qu’ahavah rabbah
est ’amour dans les délices. Il faut donc dire qu’il existe deux niveaux d’ahavah rabbah. Le pre-
mier est 'amour mentionné dans Tanya, chapitre 19, lorsqu’il vient a se révéler, sans toutefois étre
au niveau d’un plaisir révele.)
Dans cette remarque entre parentheses, I’Alter Rebbe souléve une difficulté : Tanya, chapitre 43, identifie
ahavah rabbah a I’amour dans les délices, alors qu’ici ’'amour dans les délices lui est supérieur. Il résout

cette difficulté en distinguant deux niveaux d’ahavah rabbah ; le premier est ’amour caché décrit dans Ta-
nya, chapitre 19, lorsqu’il se révéle, mais sans plaisir révéleé.
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L’ahavah rabbah dans les délices lui est supérieure. Voir ailleurs, a propos de « Ma sceur, mon
amie, ma colombe », etc. ; il y est expliqué que « Ma sceur » reléve de ’amour naturel, et que « Ma
colombe » est I’amour dans les délices.)

Le niveau supérieur est ’ahavah rabbah accompagnée de plaisir, c’est-a-dire ’amour dans les délices. L’Al-

ter Rebbe renvoie a son explication, donnée ailleurs, de « Ma sceur, mon amie, ma colombe » : « seeur » dé-
signe I’amour naturel, tandis que « colombe » désigne I’amour dans les délices.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/ 15
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Comme il est écrit : « Tes yeux sont des colombes » : a I'image d’un couple de colombes qui se re-
gardent constamment et y trouvent leur délice, etc., ainsi le lien d’amour sera-t-il fait d’'une adhée-
sion merveilleuse et puissante, jusqu’a ce que ses yeux et son cceur ne soient, tous les jours, tour-
nés que vers « contempler la gloire du Roi ». Comme il est écrit dans le Zohar a propos de « Dé-
tourne tes yeux », etc. : « qui embrasent D.ieu des flammes de I’amour. »
Le texte reprend avec « Tes yeux sont des colombes » : de méme que les colombes se regardent constamment
ety trouvent leur délice, le lien d’amour d’une personne avec D.ieu doit étre si intense que ses yeux et son

ceceur soient toujours tournés vers la contemplation de la gloire du Roi. Le Zohar, a propos de « Détourne tes

yeux », décrit des yeux qui embrasent D.ieu des flammes de I’amour.
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C’est-a-dire que I’amour s’embrase et flamboie dans le ceeur d’'une personne, qui trouve en D.ieu
un délice supérieur a tout [le reste], jusqu’a ce que son ame n’ait plus la force de contenir I’amour
dans le ceeur autrement que sous forme de vision depuis I’extérieur. (Voir ailleurs, a propos de «
Tes yeux sont des colombes » et de « Fais-moi voir ton apparence ».)
L’amour briile avec une telle intensité, tandis que la personne trouve en D.ieu un délice qui surpasse tout,
que I’ame n’a plus la force de le contenir dans le cceur ; elle n’est en rapport avec lui que comme avec une

vision, qui percoit quelque chose demeurant a ’extérieur de soi. L’Alter Rebbe renvoie a ses explications
données ailleurs sur « Tes yeux sont des colombes » et « Fais-moi voir ton apparence ».
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Tel est le sens de «rouges des yeux»: la rougeur des yeux, car elle provient de I’intensité des «étin-
celles ardentes» qui «embrasent D.ieu de flammes», etc.

1l s’agit de la «rougeur des yeux» dans le verset: les yeux rougis par I'intensité des «étincelles ardentes» de
I’amour qui, selon les termes du Zohar, embrasent D.ieu. Le rouge de «chachlili» est I’éclat de cet amour
dans les délices.
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C’est le niveau de la qualité et du rang particuliers du Chabbat: «Alors tu prendras plaisir», etc.,
«et tu appelleras le Chabbat un délice ». Mais «celui qui a peiné la veille de Chabbat», etc.

L’amour dans les délices appartient au Chabbat, dont Isaie dit: «Alors tu prendras plaisir en Havaya» et «tu
appelleras le Chabbat un délice». Mais, comme le disent les Sages: «Celui qui a peiné la veille de Chabbat

mangera le Chabbat» ; le délice doit donc étre préparé a ’avance.
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C’est pourquoi, durant tous les jours de semaine, il faut peiner avec son 4me pour éveiller ’ahavah
rabbah [amour immense]| et I’ahavas olam [amour éternel] ; par cet effort, on atteindra le niveau de

I’amour dans les délices qui se révele le Chabbat.

Durant les jours de semaine, une personne doit donc peiner avec son ame pour éveiller ’ahavah rabbah et

I’ahavas olam. Cet effort la conduit, le Chabbat, a I’amour dans les délices qui se révéle alors.
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Maintenant, tout cela procede du niveau et du degré du vin : le vin de la Torah. C’est la le sens de
«chachlili» : «chaque palais (chech) qui goiite dit : “Pour moi, pour moi” (li li).»

Tout cela provient du vin, le vin de la Torah. Le Talmud lit chachlili comme chech li li : «chaque palais qui

gotite 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 (sagesse) et

des raisons (te’amim, «gofits») des mitsvot, qui relévent du plaisir supréme.

Le palais qui gote le vin correspond a 'Hokhma et aux raisons des mitsvot (te’amim, qui signifie aussi
«golts»), le plaisir supréme. Lorsqu’ils se révelent, ’homme goiite la douceur de la sagesse de D.ieu.
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Et par cela, il s’éléve, ascension apres ascension, « pour moi, pour moi», jusqu’aux sommets les
plus éleves. (Explication : «le palais qui gotite» est le niveau de I’amour dans les délices, revelé a
Chabbat, qui est le niveau du Nom Av (72) de 'Hokhma ;

Par ce goiit, il s’éléve, ascension apreés ascension, en disant « pour moi, pour moi», jusqu’aux sommets les
plus élevés. Dans une remarque entre parenthéses, I’Alter Rebbe identifie le palais qui gotite a ’amour dans
les délices révélé a Chabbat, au niveau du Nom Av — I’écriture développée de Havaya, dont la valeur numé-
rique est 72 — qui appartient a 'Hokhma.
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et alors il dit « pour moi, pour moi» deux fois, c’est-a-dire que les deux amours mentionnées plus
haut, ahavah rabbah [amour intense] et ahavas olam [amour lié au monde], y sont incluses. Elles
sont Mah (45) et Ban (52), car Mah affine Ban ; et, par I'union de Mah et Ban, se révele a Chabbat le
niveau supérieur a tous deux, celui du Nom Av : I’amour dans les délices.)

Le « pour moi, pour moi» répété représente les deux amours incluses dans I’amour dans les délices : ahavah
rabbah correspond au Nom Mah (45) et ahavas olam au Nom Ban (52). Mah affine Ban, et leur union fait se
réveéler a Chabbat le niveau supérieur d’Av : I’amour dans les délices.

SECTION 6 - 118-21

La blancheur des dents due au lait
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«Et la blancheur des dents vient du lait.» Cela signifie que les dents broient la nourriture afin
qu’elle soit digérée dans ses entrailles, et qu’elle devienne ainsi une nourriture pour le corps.

La seconde moitié du verset, «la blancheur des dents vient du lait», commence par ce que font les dents. Les
dents broient la nourriture afin qu’elle puisse étre digérée et nourrir le corps.
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TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 4 2%mm 0°aw 1271 170 003y 295on

2100 1R 1% 11010 KDY DR D19y 0105 R2% RD 1930wa DORAT 1INDN 01390 RDWD OPRYN
En revanche, s’il ne mache pas et ne broie pas la nourriture avec ses dents, elle ne sera pas digérée
du tout et ne sera pour lui ni nourriture ni source de satiéte.

La nourriture avalée sans étre machée n’est pas digérée et ne procure ni nourriture ni satiété. Le para-
graphe suivant applique cela au service divin.

Oy whan IIRNY OMP9PR 12397 WD RAINY RIPAT 172K 1702 111 [orw] PAow 273 277y 99
M999m MAmLI 0% »n2a 972 wain

De méme, a titre d’analogie : pour qu’il y ait une nourriture pour «les 248 membres du Roi», afin
que son ame soit un char pour eux et qu’elle s’unisse réellement a I’ame, il faut ’aspect des dents
qui broient et écrasent.

Les 248 mitsvot positives sont appelées «les 248 membres du Roi». Pour que le service d’'un homme consti-

tue un véritable aliment pour eux, de sorte que son 4me devienne un «char» pour eux et soit entiérement
unie a eux, il lui faut I’équivalent spirituel de dents qui broient et réduisent les choses en morceaux.

RI2WINT "IRM™N NP9 172 wIWEDY PIPTRY S01Mawnn) 11T Pwyn 95 99291 9185 1170
2P MRayn 09991 19077 B3 Ipws

C’est-a-dire broyer et trier tous ses actes, ses paroles et ses pensées, les examiner avec minutie et
les scruter, et compter parmi les «maitres du compte», peser toutes ses voies et mesurer ses
sentiers.

Les «dents» désignent I’examen de soi : décomposer et trier tous ses actes, ses paroles et ses pensées, les

examiner avec minutie, et compter parmi les «maitres du compte » qui pésent toutes leurs voies et mesurent
leurs sentiers.

7% D3P VY W02 DI9Y 9122 107 [0 01 byw] DPOYW 1PWYNA PIPTA [xanan) TR 192 PN
7R 1170 091091 AT 12PN 27Yn NR0em Yyt

Dans le langage de la Guemara, cela s’appelle étre «méticuleux dans ses actes». Grace a cela, il y
aura dans I’ame une sorte de digestion: elle recevra le bien comme nourriture et source de satiéte,
tandis que les déchets qui s’y trouvent mélés — un mélange étranger et des rebuts — seront rejetés
au-dehors.

La Guemara qualifie une telle personne de «méticuleuse dans ses actes». Grace a cet examen, son service

divin est «digéré» dans I’ame: le bien y est absorbé 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 pour le raffinement des attributs émotionnels (midot), ’amour et la crainte:
«chacun selon ce qu’il mesure dans son cceur», il pese sur la balance de son intellect ce qu’est

I’amour véritable de D.ieu.

Il en va de méme pour le raffinement de I’amour et de la crainte de chacun. Chacun, «selon ce qu’il mesure
dans son cceur», pese avec son intellect ce qu’est ’amour véritable de D.ieu.

R2% WO NYOR°2 [y nx] YR YRR N1PAR INARD NNR2 MO RMWM RIDINN OMa RO TR0
19 N131°T 292 INMARD NRR2 1292 Yapa T At AT

Et [il évalue] ce qu’est le niveau de « transformer les ténébres [en lumiére] », etc., en vérité absolue
— se fatiguer par I’effort de I’ame pour parvenir a ce niveau, afin qu’il soit véritablement fixé dans

son ceceur, sans imaginations, etc.

11 doit aussi mesurer ce que signifie véritablement « transformer les ténébres en lumiére », et s’efforcer de
toute son Ame d’atteindre ce niveau. Le changement doit étre véritablement fixé dans son cceur, et non rele-
ver de I'imagination.

N1ADY %45 wawaD PRI T°Rw OIvORA 55 11925 01 Mwpan® 0OY1T 07997 1D 12 XE19O)
10 S5 mRy yaon

Il existe de nombreuses voies de ce genre, connues de « ceux qui recherchent Havaya », qui « com-

prendront tout » par eux-mémes : il faut examiner avec minutie, scruter, etc., et se fatiguer, etc.

De nombreuses voies de ce genre sont familiéres a ceux qui recherchent D.ieu, et ils les reconnaitront
d’eux-mémes. Elles requiérent toutes examen minutieux, introspection et effort : telle est I'ceuvre des «
dents ».

2910 NI AR YO 97NN X

Mais ensuite, il atteindra le niveau et le degré du lait.

Apreés I'effort des « dents » vient le niveau du lait.
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De méme que le lait, a titre d’analogie, fait grandir le nourrisson, de sorte que ses membres se dé-
veloppent, ainsi le niveau du lait de la Torah fait grandir ses attributs émotionnels (midot), son
amour et sa crainte, etc., de sorte qu’il éprouve I’amour et la crainte les plus intenses, dans la ma-
turité de I’intellect (gadlout ha-mo’hin).

De méme que le lait fait grandir le nourrisson et développer ses membres, le « lait » de 1la Torah fait croitre

les émotions d’une personne — son amour et sa crainte de D.ieu — jusqu’a ce qu’elles atteignent leur plus

grande intensité, nourries par un intellect mir et développé (gadlout ha-mo’hin).

[Ny 7302 non] 7720 2123 [(moe i gl "3 [naxen f71a3 ton] N7AN Q0 QP91 MITRR 00 0°9ARAY)
2% NP1 N2 B37 .R7E 577 D73 Don 19190 1R N13°M2 2190 AR R D37 1NIR MRYpRT 19103
% (71" 5711 0997 [eronn) 17 QWY LA 217 910 AN WRA N3

(Car les membres sont les attributs émotionnels, principalement 'Hessed, Guevoura, Tiferet, Net-
sa'h, Hod et Yessod, ainsi que les niveaux de 'Hokhma, Bina et Daat qui se trouvent en eux et les
maintiennent ; et chacun de ces trois types 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 parenthése 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

comprend les neuf (81). Chacune comporte une téte, un milieu et une fin (243) ; leur racine, les cinq 'Hassa-

dim qui les font croitre, compléte le nombre de 248.

ALY 13 O NS MITAD MITNn 19801 MTAN POan 3500w N0 P abna ngmn i
L1209 19 1910 MR M3 AR AnR UKD

C’est cela, « lavées dans le lait », etc. : le lait lave les attributs émotionnels, qui se transforment
d’une nature en une autre, de sorte que son cceur se transforme et qu’il devient comme une per-
sonne entiéerement différente, tous ses attributs étant pareillement changés pour le bien.

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 se transforment dans leur nature méme. Le cceur de la personne change ; elle devient comme

une autre personne, et tous ses traits sont transformés pour le bien.
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De la découlera la « blancheur des dents » : elles auront la qualité de la blancheur et de la clarté
dans I’épuration des attributs, avec une ascension apres I’autre, jusqu’aux plus hauts sommets,
sous la forme d’une vision sensible — sans effort, ni effort de I’ame ni effort de la chair ; cela lui
parviendra au contraire immédiatement, etc.

De la vient la « blancheur des dents » : I’épuration de ses émotions devient claire et lumineuse, et s’éléve

toujours davantage. Il n’a plus besoin de peiner et de s’efforcer pour voir la vérité ; celle-ci lui parvient im-
médiatement, avec la méme clarté que la vision physique.

70 n1PYnT 017 7Y % % 99955 M2 DA WY 29M 190 9121 10 2901 10 190 10 Y99Dan N

Et c’est cela, « rouge », etc., « par le vin », etc., « par le lait », etc. : les niveaux du vin et du lait de-
viennent tous le niveau de « chachlili » — « pour moi, pour moi » — jusqu’aux plus hauts sommets.
Les différentes parties du verset se rejoignent ainsi : les yeux rouges a cause du vin et les dents blanches

grice au lait deviennent toutes « chachlili », « pour moi, pour moi », et s’élévent jusqu’aux plus hauts
sommets.

DANS LA AVODA

Fixez des moments réguliers a I’étude de la Torah, afin que son vin fasse surgir I’amour caché de votre 4me
et le maintienne en vous jusque dans 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 ; vous mériterez ainsi les délices du Chabbat, puis
le lait de la Torah fera croitre votre amour et votre crainte jusqu’a ce que le changement de votre cceur s’ac-

complisse clairement et sans effort.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Selon le maamar, pourquoi les occupations du monde peuvent-elles interrompre ahavas olam, alors

qu’elles ne peuvent interrompre ahavah rabbah ?

2. Comment I'image d’une goutte et de ’océan montre-t-elle pourquoi I’ame ne peut contenir ahavah
rabbah ?

3. Que signifie le fait que la Torah «ouvre les youd », et comment cela révéle-t-il ’amour caché dans ’ame ?
4. Pourquoi I’amour dans les délices est-il lié¢ au Chabbat, et quel rapport a-t-il avec le labeur de la semaine ?

5. 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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Notes

PARAGRAPHE 1

ooy 92°7on
Une autre transcription (hanachah) de ce maamar, consi-
gnée par un autre auditeur.
LA NOTE DE KEHOT
A YAy R”IN2 NANR AMIm 0P °Y R 970 770pn 1”02 NANR AN
IINTR P”Jb 0°11°%2 27y nxn abn ey 08P TR 292R1 02 AR .2
0°71%°P .[MTan Oy R™NN Wbb N7 2,70W 1% N7MIND RN L3
DPwRI2 1R non .2 ,AYNNN T 970 AR .2 ,RRwNN 1 790 07MIR2
LT PR 0OnYD IRD 178 PPy 301 1T R 1P wraw nMpha LT Lop
T APTD 180 1R Y 1P0AN YDA

1991 Q°1°Y Y9oon
Yaakov bénit Yehudah : « Ses yeux sont rouges de vin, et
ses dents blanches de lait » ; manifestement, sa terre sera
si riche en vignes et en paturages que le vin et le lait y
abonderont. Le maamar explique cette phrase du verset,
expression par expression, comme désignant deux forces
de la Torah.

Genesis 49:1227:1”n N°wWR12
2270 DI 1 OOy Vo0n
Ses yeux seront rouges de vin, et ses dents blanches de lait.

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

.2%,0n NPwRA2

ARWwRT 19 2502 522 1A

Variante manuscrite : ce manuscrit porte « Or, il est écrit :
“le vin qui réjouit” » a la place de la formulation
imprimée.
LA NOTE DE KEHOT
JWRN 1°° 2°N02 10 :414 7122

2°PYN MRwn W

Dans la parabole de Yotam, les arbres demandent a la
vigne de régner sur eux, et elle répond : « Renoncerais-je
a mon vin, qui réjouit D.ieu et les hommes ? » (le vin est
verse sur I’autel). L’Alter Rebbe demande comment le vin
peut réjouir D.ieu.

Judges 9:132:'v D w2

D22 DY DP2K Mol *win N 007 1937 07 TeKm
:078Y777Y 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) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.D°P9R w17 290 1AM 91NN 633 7122 .01 DOV D
710 RX° 1°° 0121

La Guemara reléve que « vin » (yayin) et « secret » (sod)
ont tous deux la valeur numérique de soixante-dix : quand

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

le vin entre, un secret sort. Le maamar interpréte le vin
comme la Torah et le secret comme I'amour caché de
I’ame.
Eruvin 65a:19-20°3-10°:X 170 1°217°Y
"7 DOIRY DOYAW NYT 92 w2 — 93702 2y Nmi DD X 027 N
XY — 1%2 0121 .NPNIR 0°Y2W3 10°1 *790™ ,NNIR 0°YIwa 107
29 obwr ovbax omy KPX 17 X123 KD PIn U371 My LTio
ReahY} 'f;m{’? 2% 107 nRIY ,myrg‘j’g
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Sanhedrin 38a:3-4’7-"3:X 1”2 1777110
2227 K70 027 172 N 72°10Y2 07 1Pun DN 0°%Ip 32 077 Y
D°y2W3 1001 PTI0M L NPNIR DOYAW3 100 P Y2 Y OR
Eirs PR LR2PIY IR IR RTOM 27 MK .70 R¥? - 172 0101 .N°NIR
yan 5y TPWY? 122027 OR1 70 92 "IN WAT :RTOT 27 MR
YT TPYN - M PTET DWW PPEN T TR 0D Ay I
X0 DY XM TR WP ARY MRS DX 2N IOI 99T
e 1Y mbg IV IPTR m‘?.-} oTpY
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

Zohar I1I, 39ax ,v% »m

LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 2

6

19N 12 190

Isaie appelle : «Venez, achetez et mangez... sans argent et
sans prix, duvin et du lait.» L’Alter Rebbe comprend le vin
et le lait comme deux aspects de la Torah, qui est donnée
gratuitement.
Isaiah 55:1°X:n”1171°yw”
192% 1577 195K) 172W 157 102 127K WK 012 107 RpETED %I
:39M1 1%2 9°1% 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

TN DY ORPW 3,70 XUYRw 07102 PI0DT IR XY LK, YRS

MmanR’a w°

Le Tanya, chapitre 44, explique que chacun des deux ni-
veaux d’amour, ahavah rabbah et ahavas olam, se subdi-
vise en d’innombrables niveaux, propres a chacun selon
sa mesure.
LA NOTE DE KEHOT
AMRTIR PrI°On .87 °Y 170N NNRY NNhw 019w N7IN .71 °D RN IR
L1T12Y1 0B1IP 7102 D71 P71 7NN
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Or HaTorah présente la méme formulation que celle im-
primée ici.
LA NOTE DE KEHOT
L1702 737 %9 :414 7122 PAR .2 ,7OW °1%Y NPMIRA 717

PARAGRAPHE 3

9 N° RIAW PR — A2AART W

Variante manuscrite : ce manuscrit omet les mots allant
de « ’amour » a « comment Lui, béni soit-11 ».
LA NOTE DE KEHOT
9K N RN°D 414 122

10 01 P53 — wInn 1w

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

1" y7om Moy

David loue D.ieu: «Ton régne est le régne de tous les ola-
mim [mondes]»; au sens simple, un régne de tous les
temps, éternel. L’Alter Rebbe comprend olamim comme
«mondes»: la Mal'hout (souveraineté) de D.ieu est le ni-
veau d’ou tous les mondes sont créés et maintenus en
existence.

Psalms 145:133:7”1np 022N
71 7977222 ANPYRR 0PV MaPn AMan
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

., np oonn

12 21N DYPY — %0 W

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

13 0215 NN nm IR

Extrait de la priere des Lévites: «Toi seul es D.ieu... et Tu
donnes vie a tous.» Cette citation montre que tous les
mondes recoivent leur force vitale de D.ieu.
Nehemiah 9:6"1:’0 11213
DN23D3) DOBYT BY DRERTNK Py A% 9737 N oxnany
K231 D3N T MNKY D72 WK DT 7PY K221 TR
:oInYn 77 Dwn
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

14 YRR DOWAN

Isaie réprimande un peuple dont « la crainte qu’ils ont de
Moi est un commandement d’hommes appris machinale-
ment ». L’Alter Rebbe emploie cette expression pour dési-
gner une connaissance de la souveraineté de D.ieu qui est
simplement apprise, sans étre véritablement ressentie.

Isaiah 29:133:0"271°yw°

PO7 9291 °NT23 YNBYN YD MT DYT WU °D 12 °3UIX MR
MITR?R DWIX NN NX DN 7 "3

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) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 6

15 BN OPPR T N2

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

16 | La note de Kehot renvoie a I Chronicles 16:36 pour ces
mots.

I Chronicles 16:36772:1”1 X 01°1 127

DHm1 TR Y722 1R 0Py T 07T PRI PR n 12
"o

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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Le psaume se conclut ainsi : «Béni soit Havaya, le D.ieu
d’Israél, min ha’olam ve’ad ha’olam» ; a I’évidence, «d’é-
ternité en éternité». L’Alter Rebbe le lit ainsi : «d’un
monde a ’autre» : la bénédiction, c’est-a-dire la descente
du Nom de D.ieu, atteint tous les mondes, méme celui-ci,

le 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) « JPS 1917 (Public Domain)

18 mawa — o099 W

Variante d’un manuscrit : au lieu des mots allant de «et de
maniére développée» a «a la louange », ce manuscrit porte
: «dans les versets de Sa louange » (\12w *P1093).
LA NOTE DE KEHOT
MW *P1oD3 1633 A2
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PARAGRAPHE 7
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23
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David décrit les méchants qui conspirent en secret: «la
pensée intérieure de chaque homme et le cceur sont pro-
fonds». L’Alter Rebbe reprend ces mots pour désigner une
méditation qui s’enracine dans les profondeurs 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

1,70 0°%nn 27y

BN YR

Moshe appelle Israél: «Ecoute, Israél, Havaya est notre
D.ieu, Havaya est Un», le premier verset du Chema. L’Al-
ter Rebbe interpréte «Ecoute» au sens de comprendre et
explique «Un» a travers ses lettres.

Deuteronomy 6:4°7:1 0°727
TR T APRYR T PR 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)

m1an N yuw
Le maamar d’ouverture de Torah Ohr (1a) explique que «
Chema » signifie comprendre et interpréte son ayin
agrandi comme les sept attributs supérieurs, qui de-
meurent dans ’annulation de soi a leur source.
LA NOTE DE KEHOT
.2,1% R, Poyh o

ooy T AN

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.170 X”00 ™IK W

2P NI T PARY BP0 TR

La halakha prescrit de prolonger le ches de «Echad» afin
de couronner D.ieu dans les cieux et sur la terre, et le da-
let afin de penser qu’ll régne seul sur les quatre directions
du monde. L’Alter Rebbe s’appuie sur cette interprétation
des lettres de « Un».

Shulchan Arukh, Orach Chayim 61:60n n7iX ,M1y 2w
1:X”0

IR DORW2 7apn TPRRCw CTD AR SW nTna IRTY PR
AR DY D797 PIRM DY AT YRARAW MAvILNT 1N mhw
R21 020 MMA 72 Swm My T 1rapne (e My
7AWNNRT "D WRAT MUY DA W T MPwOn INY PR

MM 791 oM 19Yn

Maginei Eretz: Shulchan Aruch Orach Chaim, Lemberg, 1893 (Public
Domain)

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

2%mm 0°aw 1271 170 003y 295on

PARAGRAPHE 8

24

25

26

7987 TSR RI7 N2NY

La note renvoie a la discussion de Sefer HaChakirah sur la
racine avah (vouloir), a partir de laquelle « ve’ahavta » est
compris comme exprimant la volonté.

Song of Songs 7:1°X:"1 0°7°wi1 °w

:oannad
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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Moshe ordonne : «Et tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout
ton cceur, de toute ton ame et de toute ta force.» L’Alter
Rebbe interpréte «Et tu aimeras» comme relevant de la
volonté.

Deuteronomy 6:5°77:"1 %7127
STTRR222 WDI22: 72357222 TR2X 1 N NITNY

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 N1>72
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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’1l prend
ton 4me ; « 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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Asaf dit a D.ieu : «Qui ai-je au ciel? Et avec Toi, je ne dé-
sire rien sur terre.» Cela exprime le changement de volon-
té par lequel une personne ne veut rien d’autre que D.ieu.

Psalms 73:257772:37y 0°2°11n

{PIN2 RYDNRY 1Y DY 297n
Qui ai-je dans les cieux, sinon Toi ? Et auprés de Toi, je ne
désire rien sur la terre.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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27 | Lanote de Kehot renvoie a Genesis 49:12 pour ces mots.
Genesis 49:1227:1”n N°wWR12
2R D17 TR OOy 2P0
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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Le verset décrit la litiére du roi Shlomo : « son intérieur in-
crusté d’amour ». L’Alter Rebbe I’applique a ahavas olam
[’amour du monde], qui emplit I'Ame de I'intérieur.
Song of Songs 3:10:"1 0°7°w1 W
niaam 738 MET 1990 I 1337 37 0T 93 Ay TIIRY
0777
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 Wan M pon o

Dans son chant, Moshe dit : « Car la part de Havaya est
Son peuple ; Yaakov est le lot de Son héritage » : D.ieu a
choisi Israél comme Son peuple. L’Alter Rebbe lit les mots
en sens inverse, au sens littéral : Son peuple est une part
de Havaya, ’ame est véritablement une partie de D.ieu, et
ahavah rabbah [un grand amour] y prend racine.
Deuteronomy 32:9'0:3"% 0°727
:\n?m3 22m 2Py ny 0 pom 03
Car la part de D.ieu est Son peuple ; Jacob, le lot de Son
héritage.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
30 | Lanote de Kehot renvoie a Judges 9:13 pour ces mots.
Judges 9:1337:’v D°vVDIW
:078Y777Y 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) - IPS 1917 (Public Domain)
31 | Lanote de Kehot renvoie a Isaiah 55:1 pour ces mots.
Isaiah 55:1’R:1”1 17°yw”
113% 1571 12DK1 112 157 03 121K TWK) 077 107 KpETDD in
:39m1 1°2 971 K921 ADIKRIPD
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.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 10
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Par I'intermédiaire de Malachi, D.ieu dit : «Car Moi, Ha-
vaya, Je n’ai pas changé, et vous, enfants de Yaakov, vous
n’avez pas cessé.» L’Alter Rebbe s’appuie sur ce verset
pour montrer que D.ieu se situe au-dela des mondes et
n’est nullement affecté par eux.
Malachi 3:61:3 *3x7n
{0027 X2 Jpy7™32 DAXY M3 K2 71 73K 7
Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous
n’avez pas été consumes.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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«De toute ta force» (bechol me’odecha) : un amour sans
mesure. Cela décrit la maniére dont I’ahavah rabbah
[amour immense] apparait lorsqu’elle se révéle.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127

SATRRTP2) TWDI 233 72377723 TR M NK DT
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)

34 V.. 2" D”0 N°In2

Le chapitre 43 de Tanya présente les deux amours : ’aha-
vah rabbah, amour des délices, qui vient d’en haut comme
un don, et I’'ahavas olam, qui découle de la compréhen-
sion de la grandeur de D.ieu.
LA NOTE DE KEHOT
.M%30 NPRIRG AT 0871 °X 0197 R™IN2 LT L0 1272 n”wb el
AT RNY 633 .414 122

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

Eruvin 65ax 170 1°217°y

PARAGRAPHE 11
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Or HaTorah sur Pinchas cite un passage de ce maamar et
du biour qui suit.
LA NOTE DE KEHOT
727R2 NPIPDR PDT IR LIRIM YUP X2AN 1IPK °Y OMID NPTIRA
LR, 99Y 1032 IRTY LRI h¥n 2 ,no pRa LT,
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Apres «depuis la source ou elle a été taillée», Or HaTorah

ajoute la raison : «car Son peuple est littéralement une
part de D.ieu, et il est écrit : “Moi, D.ieu, je n’ai pas chan-
gé”, etc.», puis «c’est pourquoi».

LA NOTE DE KEHOT

.19% 715 2900 PnPaw KD °R 2ARY MY wan N pon °” no11 ow NN
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La note reléve une contradiction apparente : ce maamar
dit que I’ahavah rabbah ne peut étre interrompue, tandis
que le maamar Ve’asisa Tzitz dit qu’elle est interrompue
aprés la priére.
LA NOTE DE KEHOT
17721 ,p0D1 712 PR PARW °3 *2°20M 7177 X™IN2 :27p °Y X”mIn n7noa
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La note explique que I’amour dont il est question ici est
celui de la yechidah.
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

monmye

Kohelet dit : « D.ieu a fait I'un a ’opposé de I’autre. » La
'Hassidout comprend ces paroles ainsi : a chaque niveau
de sainteté correspond un pendant du coté opposé a la
sainteté ; I’Alter Rebbe dit que ’ahavah rabbah [grand
amour] n’en a pas.

Ecclesiastes 7:1477>:t noip

TIT?S] ng'n@y’? artnR D3 AN Ay m’;ﬂ JﬁU; sl TI.:ﬁU Dﬁ’;ﬂ
(TR 1IN DTN RER KDY N2 DR

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 apreés lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le psaume dit que D.ieu a établi la terre sur ses fonde-
ments, « pour qu’elle ne chancelle jamais, a jamais ». L’Al-
ter Rebbe applique ces mots a ’empreinte de ahavah rab-
bah [amour immense], qui ne quitte jamais le cceur.
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

ahavah rabbah lorsqu’elle 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)
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« Le vin entre, le secret sort. » Ici, I’Alter Rebbe identifie le
vin a la Torah, qui fait apparaitre au grand jour I’amour
caché.

Eruvin 65a:19-202-1"":X 7170 1°217°Y

"1 0OIpY DOYAW NYT 93 W) — 93702 2gNmT P2 X 027 N
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William Davidson, Vocalized Aramaic .(CC—BYl—NC)

1T 971K 7N 782

Ce maamar explique que I’étude de la Torah permet de
faire descendre la volonté supérieure dans la sagesse, puis
que D.ieu «rend votre volonté semblable a la Sienne»:
I’ahava rabba venue d’en haut rayonne chez la personne,
cet amour sans limites «de toutes tes forces», supérieur a
I’amour né de la compréhension.
LA NOTE DE KEHOT
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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 «a moi» (alai).

LA NOTE DE KEHOT
.7,217Ap5 101
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« Et D.ieu vit que la lumiére était bonne. » L’Alter Rebbe
identifie cette lumiére a ’'amour.
Genesis 1:4"7:°X N°WR12
YNT PR TINT 1R DK 2T 2107 MRONY DRRN XN
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
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La Guemara dit que la lumiére créée le premier jour fut
mise en réserve pour les justes dans les temps a venir, et
le déduit de « Et D.ieu vit que la lumiére était bonne. » Ici,
I’Alter Rebbe dit qu’elle est cachée dans la Torah.
Chagigah 12a:10-11x™-":X 2™ 12031
>3 IR DR D7P2R KV 0RIY K7 TNY? DT8R — it e
R 7173 7250 °3 PPT8 1IMRY MRIY P78 N?R »21L” PPRY 720
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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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 s’adonnent a la Torah la nuit, un fil
de cette lumiére cachée est attiré vers le bas sur elles.

Zohar, Terumah 37:415-38:424-vn:”? MmN ,Amn 890
on:m7%

Rabbi Judah dit : « Si elle avait été entiéerement 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

David loue D.ieu : « Tu ouvres Ta main et rassasies tout
étre vivant [avec] faveur (ratzon) » ; de toute évidence,
D.ieu fournit a chaque créature ce qu’elle désire. L’Alter
Rebbe lit « Ta main » (yadecha) comme « Tes yuds », les
contractions divines que la Torah ouvre.

Psalms 145:1610:771np 0°9°10
17387 °0722% yoatrmy 970 nR nnin
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 manuscrite : ce manuscrit porte «au sujet de la
lumiére de I’amour» au lieu de «au sujet de I’amour ».
LA NOTE DE KEHOT
LTANRT IR Py 1414 122
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Variante manuscrite : ce manuscrit lit « afin qu’il y ait une
prolongation de la révélation vers le bas » (nawnn nvi>
"71).
LA NOTE DE KEHOT
21953 nownn NP 1414 a3
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Le verset se termine par « et rassasie tout étre vivant [de]
faveur (ratzon) » ; il est évident que D.ieu comble le désir
de chaque créature. L’Alter Rebbe comprend ratzon
comme la « volonté », la Volonté supréme révélée dans
toute vie, dans les mondes et dans I’Ame.

Psalms 145:161°0:71"np o°%°nn
7937 °17%2% ¥2am 77NR nnie

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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Variante manuscrite : ce manuscrit ajoute que méme celui

qui ne peut s’adonner constamment a la Torah devrait

néanmoins fixer des moments réguliers pour son étude.

Shabbat 30ax "> naw
LA NOTE DE KEHOT
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Lorsqu’une personne est appelée en jugement, on lui de-

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

pour I’étude de la Torah ? » L’Alter Rebbe explique pour-
quoi : I’étude réguliére de la Torah révéle 'amour caché
dans la racine de I’ame.
Shabbat 31a:11x8:X X*% naw
nn DNpY i DN LPTY DTN PRIMY YW K31 WK
27yWH QPBX 2719271 17192 NROY ?ANIAR O°NY RYaR 2nInKa
N7 DR K 27 19°BKY 7937 AR 137 0320 2nRa03 n7tR
712 %% 1PY7 (iMPY? MRY DTR? PUn K7 — KD OX PR — 113K
2730790 2R 172 %% pAY 42 R AP Py 790 .ARy? e
PPy R DX 2017 :17 0K KD 2 0K
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Or HaTorah ajoute une synthése : I’'ahavah rabbah est ca-
chée et enracinée dans I’ame parce que « une part de
D.ieu est Son peuple » ; elle aspire donc a sa source, I'Infi-
ni Lui-méme.
LA NOTE DE KEHOT
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« Et tu en parleras lorsque tu seras assis dans ta maison et
lorsque tu marcheras en chemin. » L’amour constant ré-
vélé par la Torah conduit une personne a cela.

Deuteronomy 6:7°1:"1 0°727

AU T3 N7 A2 ANW2 02 MM 7 0wy
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) « JPS 1917 (Public Domain)
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La lettre 29 commence par cet enseignement talmudique
et demande pourquoi les halachos sont appelées « la cou-
ronne de la Torah ». Elle explique que la lumiére cachée
pour les justes, le plaisir de « Alors tu trouveras ton plaisir
en Havaya », est trop grande pour que I’ame puisse la sup-
porter, 2 moins d’étre revétue d’un vétement puisé au ni-
veau le plus extérieur de cette lumiére, qu’elle identifie a
la puissance de la volonté.
LA NOTE DE KEHOT
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La Gemara cite la Mishnah : « Celui qui se sert de la cou-
ronne disparait », et Reish Lakish explique : il s’agit de ce-
lui qui se sert d’'une personne qui étudie les halakhot, la
couronne de la Torah. L’épitre d’Iggeres HaKodesh a la-
quelle DI’Alter Rebbe fait référence s’ouvre sur cet
enseignement.

Megillah 28b:1477>:1 173 12730
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.30 Y 7103 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)
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David dit : «Mes yeux sont toujours tournés vers Havaya,
car Il dégagera mes pieds du filet.» L’Alter Rebbe lit les
«yeux» de la bénédiction de Yaakov comme ce regard
constant tourné vers D.ieu.
Psalms 25:1517:71”3 0°2°1n
9737 NYIR XO%1RIT 7D 179K TR 1y
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

0,75 8°%n

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

60

61

62

63

64

2%mm 0°aw 1271 170 003y 295on

PRI PR T PY M
Le psalmiste dit : «Voici, I’ceil de Havaya est tourné vers
ceux qui Le craignent, vers ceux qui espérent en Sa
bonté.» Le regard de D.ieu vers une personne répond au
regard de cette personne vers Lui.

Psalms 33:181”:27% 0°2°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) - 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 les délices, un amour comparable a la
vision.
Zohar I1, 47b2 1 2°m
LA NOTE DE KEHOT
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Or HaTorah souléve la méme difficulté : ce qui est expli-
qué ici, a savoir que I’amour dans les délices est supérieur
a ahavah rabbah, semble contredire Tanya, chapitre 43,
qui dit qu’ahavah rabbah est I’'amour dans les délices.
LA NOTE DE KEHOT
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Le bien-aimé frappe a la porte de son épouse : «Ouvre-
moi, ma sceur, ma bien-aimée, ma colombe.» L’Alter
Rebbe cite ailleurs son explication : «sceur» désigne

I’amour naturel et «colombe » I’amour dans les délices.
Song of Songs 5:2°2:’11 0*°Wi W
NN "nav N2y NN CPnne peit M7 Kip Y 2% M X
777 2007 *NIRYp PUTKPRI WRY
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)
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Le bien-aimé fait ’éloge de son épouse : «Voici, tu es
belle, ma bien-aimée... tes yeux sont des colombes.»
Comme des colombes qui se regardent constamment et y
prennent plaisir, ’ame contemple D.ieu dans un amour

dans les délices.
Song of Songs 1:151"v:’R 0> Wi 1w
10190 PPy 192 730 N2y N2 73T
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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 tes yeux», le Zohar fait dire 4 D.ieu
que les yeux du bien-aimé «M’embrasent de flammes
d’amour». L’Alter Rebbe s’en sert pour évoquer I’amour
dans les délices qui s’embrase au-dela de ce que le ceeur
peut contenir.

Zohar III, 84ax ,70 2’m

LA NOTE DE KEHOT

SNPART T TIXT A MY cwIDnw R L300 YRR 070 R K LT M

woin MYPPaNm RPN XYY 1*IN2 0UNnNa 1707 1% N yanw

Y VRN M0 AR V(1D 7°10Y 2200 INR YW D RNTPwa nhyns

Nikal

S°2°y 201
Le bien-aimé dit a son épouse : «Détourne de moi tes
yeux, car ils m’ont submergé.» Le Zohar linterpréte
comme D.ieu disant que ces yeux L’embrasent de flammes

d’amour.
Song of Songs 6:5°71:" 07w W
$TYP3T7T WM DAY VTYD TP 1277 DO TR Y 2200
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) « JPS 1917 (Public Domain)

%39 TPy 27y K2

Likkutei Torah explique « Tes yeux sont des colombes » :
comme un couple de colombes, maéle et femelle, qui se re-
gardent constamment et trouvent leur délice a se voir, le
peuple juif est appelé a « contempler la gloire du Roi » et
peut voir, a partir de tout ce qu’il pergoit, qu’il n’y a rien

en dehors de Lui.

LA NOTE DE KEHOT
el o 7idal 74 n”wpb il

PR DN O1NRIT 27N

La note de Kehot suggere que la référence a « Fais-moi
voir ton apparence » pourrait viser le maamar qui y est
imprime.
LA NOTE DE KEHOT
.OP°¥ 2779 0°21N03 IPIIR PINRNI 097D ANON IR

R Rl Fh e wh

Le bien-aimé appelle sa colombe, cachée dans les fentes

du rocher : «Laisse-moi voir ton apparence, laisse-moi

entendre ta voix.» L’Alter Rebbe renvoie a son explication
de ce verset ailleurs.

Song of Songs 2:1477°:’1 0°7°wi1 W
PR CIPRUT TRINCNE CPRIT AR 003 Y797 a2 b
SMIRY PRV Y 7P 72

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

2%mm 0°aw 1271 170 003y 295on

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) « JPS 1917 (Public Domain)
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Or HaTorah rapporte au nom du Maggid qu’il existe deux
sortes de rougeur: I'une est la Guevoura, et ’autre vient
duvin, qui est la joie.

LA NOTE DE KEHOT

RIT R NORIATR °1°1 °2 W° 5D ¥71 7227 QW2 R°271 X ,VOW 1RD NN

LWy 971 0TI R LAANRY RIAW 1°°1 K17 °2M 717122

N 2w

La fiancée demande : « Place-moi comme un sceau sur ton

cceur... car I'amour est fort comme la mort... ses étin-
celles sont des étincelles de feu. » Ces étincelles de feu de
I’amour sont ce qui rougit les yeux dans l’expression «

rouge des yeux ».

Song of Songs 8:6":’1 0*1°Wi W

YR M08 NBd My™D AYinrty onind 72970y onind wmvw
:NATPY WX "BY DY MNP NGO

Place-moi comme un sceau sur ton cceur, comme un sceau

sur ton bras ; car I’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)

ANY NAWD NRTPY 1D AYNN IR

Le prophéte promet a Israél que, s’ils honorent le Chab-
bat, « Alors tu te délecteras en Havaya. » C’est le délice du
Chabbat, I’amour dans les délices.
Isaiah 58:1477°:n”31171°yw°
N2 PRPIRT TN (CNInd) [PNR3lTPY °n227M 170y Aynn X
127 °71 99 92 PR 2pY?
Alors tu te délecteras en D.ieu, et Je te ferai chevaucher sur
les hauteurs de la terre, et Je te nourrirai de ’héritage de Ja-

cob, ton pére ; car la bouche de D.ieu I’a dit.

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

3,00 9099 R L LT, VY

21y naw® NI
Le prophéte dit a Israél d’« appeler le Chabbat un délice » ;

autrement dit, de le considérer comme un délice et de
I’honorer. Le Chabbat est le moment ou se révéle ’amour
dans les délices.
Isaiah 58:132™:n”117°yw°
3y NIW? DRI wTR O3 A39n Nty T911 nawn 1UntON
97 137T) TEBT NiERD P N 7201 T390 7 TR
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
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sans suivre tes habitudes, sans poursuivre tes affaires ni en
parler ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

74 W’y MvY n

Dans le Talmud, D.ieu répond a ceux qui demandent une
récompense dans le Monde a venir sans avoir observé les
mitsvot : « Celui qui a peiné la veille du Chabbat mangera
le Chabbat. » Le Alter Rebbe applique cela au labeur des
jours de semaine dans les deux amours, qui prépare le dé-
lice du Chabbat.

Avodah Zarah 3a:10”:X °1 791 772y

17?2 MR LTIRYN WX 1P IR 0PI B 33137 D% 1nK

,N2W32 P2K° N2Y 27y2 MY on 107iYaY oowi X M2 wiTen

MIFR L1278 Y AX KPX 7N X 12700 NIY 2792 MY KPP
ADIR Y 19% ANy 12301 %P W 7R

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

LA NOTE DE KEHOT
.349 1Y NANI0N 7R 7Y X 772 7720-0°3797 9902 IR .R ,A Y

PARAGRAPHE 17
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En commentant I’abondance de la Terre d’Israél, la Gema-
ra lit «chachlili» comme «chech li li»: « Tout palais qui en
golite dit: “Pour moi, pour moi.”» L’Alter Rebbe inter-
préte le palais qui golite comme 'Hokhma (sagesse), et le
double «pour moi» comme les deux amours qui s’élévent
ensemble.

Ketubot 111b:171:2 8P n12103

§3 PR KRR RO 2ANIOY i TInbR — MR IR KRR KRY)

IR LINYIvY T°0 9D P ooy Y2veon” i TinPR — oyy

0% TINPR — 197 1°K 0°IP1PY D7 0TYI7 INKA Rpw Y Y
2003 1277 KPR "022°0 1277 219°0 2K 7290 003w 1271

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

LDEN Y 271 2750 170 LK LN PN L LM TapY KT 2,800 MaImnD
JJRDD 1781 3R 92TRa NMIpYa .2%pn
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Ce passage est reproduit dans Or HaTorah ; il semble donc
que la formulation ici ait été corrigée ou ajoutée par le
Tzemach Tzedek.
LA NOTE DE KEHOT
DO IR TPINM PIWRIT IROW XTI QWM X LAY NN D DTN PRYa
JIRD 0BTAW 70 633 7122 R¥M 5ax L3730 vy

7 5010

Variante manuscrite : ces manuscrits omettent I’explica-
tion entre parenthéses, et le manuscrit 414 ajoute «sans
fin» apreés «jusqu’aux sommets les plus élevés».
LA NOTE DE KEHOT
mMoynn »n K 414 7122 .633 .414 722 RN°7 :(@°3ayna. . °n )
R7PR PNy NMINR :TIMYT 7102 0w °N7 N7MINA PP PR TY 0N
NP2 XPONOXY *M22 MAART APIN RIT 0°3°y 97951 B °nl) LA

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/
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N3 17 0391w 9730 1170 Pw 1317 7Y K2 9oM D13y MayN a3 XobnT
OO M N PP YIARY VARD A9ITA DOAAYNAW N 2R ,T0
TR YPAR DOYRT MAAKR *2 12 990aw 0% 5% IR DUan aym mpenn

(1Y 2ynn IR nawa

78 | La note de Kehot renvoie a Deuteronomy 6:5 pour ces
mots.
Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STTRR222 qUDI22N 72277222 TR2X 1 DX NI
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
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La seconde moitié de la bénédiction de Yaakov : «et ses
dents blanches de lait», que le reste du maamar explique.

Genesis 49:1227°:0”1 N°wKR12

12900 D312 17 DY 27PN
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 19
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Variante d’'un manuscrit : ce manuscrit porte «ses actes et
ses pensées», sans «ses paroles».
LA NOTE DE KEHOT
1P Mawnm Pwyn (633 7122

PARAGRAPHE 20
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La note de Kehot renvoie également a ce passage du Zohar
pour I’expression «chacun selon la mesure qu’il en prend
dans son ceeur».

Zohar I, 129b2 ,00p R”mt

LA NOTE DE KEHOT

R”MT O3 ARTY .2 ,30 K7D 1o%nw — X ,X 92702 1MpY TRTpna Roan
.3,09p

82 »aba qYWwnT ONRm 0199 T 9

Le Zohar, a propos de «Son mari est connu aux portes»,
dit que chacun connait D.ieu selon la mesure qu’il en
prend dans son cceur. L’Alter Rebbe applique cela au tra-
vail propre a chacun pour raffiner ’'amour et la crainte.

Zohar, Vayera 9:153-164770p-3"1p:" X1 ,7717 7800

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)
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Shlomo dit : « Les hommes mauvais ne comprennent pas
la justice, mais ceux qui recherchent Havaya com-
prennent tout. » L’Alter Rebbe applique ces mots aux voies
d’examen de soi que ceux qui cherchent sincérement re-
connaissent d’eux-mémes.

Proverbs 28:5°1:173 *5wn
19 31927 °71 SWpamt vEYR 11°27KD 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)

"D wawaRY PRI PIRY

Variante d’un manuscrit : ce manuscrit ajoute : « Tout cela
reléve du niveau des dents ; mais tout cela reste encore le
niveau de I’exiguité de I’intellect, puisqu’il faut examiner
avec minutie et se fatiguer, etc. » La note suggére que le
texte imprimé a pu omettre ces mots en raison de leur
ressemblance avec ceux qui les entourent.
LA NOTE DE KEHOT
Mavp na 17y RIT D R L001W N2 KT 17917 01 633 7122
NURYR T ORIRY LID IMIY YN NPT pITY IR Nk bown
.MM 079 N1 09T
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Or HaTorah ajoute un renvoi au biour sur « Osri lagefen »,
ou les trente-deux dents correspondent aux trente-deux
voies tirées de 'Hokhma pour épurer ses actes ; il établit
également une comparaison avec les espions : ceux de Ye-
hoshua, envoyés a Yericho, sont les « maitres du compte »
dans la pensée, la parole et I’action, les vétements de
I’Ame ; ceux de Moshe représentent I’épuration des émo-
tions elles-mémes.

LA NOTE DE KEHOT

DR DP1W 275 PIYT 1230 10K DY 1IX"22 PN 0N OW *h7) NPMKa
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Variante d’un manuscrit : ce manuscrit ne contient pas
cette parenthése.
LA NOTE DE KEHOT
.633 7122 RN 1130

25ra mgmn

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 explique ensuite le miel comme
douceur et plaisir : « Alors tu trouveras ton plaisir en Ha-

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/4/
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vaya », ce qui provient de la lumiére qui entoure tous les
mondes.
LA NOTE DE KEHOT
RO 1U%M A, T TINNRY N7Ipha

25ma mEnn

La fiancée décrit son bien-aimé : « Ses yeux sont comme
des colombes prés des cours d’eau, lavées dans le lait. »
L’Alter Rebbe interpréte « lavées dans le lait » comme le
lait de 1a Torah qui lave et transforme les émotions.
Song of Songs 5:1227:’11 0*1°wi 1w
:NRPRPY Niaw® 2702 MO 0on PR7ER"PY 0°1i°D 1Y
«Ses yeux sont comme des colombes prés des ruisseaux ;

baignés de lait et harmonieusement placés.»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Or HaTorah conclut par un résumé de cette section et de
tout le maamar : les dents broient et tamisent la pensée, la
parole et I’action, et épurent ’amour et la crainte ; le lait
de la Torah fait croitre les émotions grace a la maturité de
I'intellect, d’ou la blancheur des dents et une épuration
qui s’éléve toujours davantage, sans effort.
LA NOTE DE KEHOT
SIPWY 15w WUITINT MNN2Mm MIMLY 0 1Y °*N3) :0W 1 NUTIR2
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La note de Kehot renvoie a Psalms 145:16 pour ces mots.
Psalms 145:161"0:171np 0°2°10
1987 °07727 P2 977N Inin

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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