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Explication de ce qui précede

L’amour le plus élevé pour D.ieu, « ’amour dans les délices », ne
se revét jamais des deux amours inférieurs ; pourtant, il est attire
vers le bas lorsqu’ils sont réunis : lorsque le vin de la Torah fait
emerger ’ahavah rabbah [grand amour] cachée et I’'unit a
I’ahavas olam [amour éternel] suscitée par 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 élevé pour D.ieu, « ’'amour dans les délices », ne se revét jamais
des deux amours inférieurs ; pourtant, il est attiré vers le bas lorsqu’ils sont réunis
: lorsque le vin de la Torah fait émerger I’ahavah rabbah [grand amour] cachée et
I'unit a ’ahavas olam [amour éternel] suscitée par 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 ».

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 Yehudah, dont les yeux sont «
rouges de vin » et les dents « blanches de lait », le vin et le lait étant des désignations de la Torah. Il
commence par distinguer trois amours : I’ahavah rabbah, un amour qui vient d’en haut et briile de lui-
méme ; I’ahavas olam, un amour suscité par la contemplation du monde et qui, par conséquent, a un
contraire dans le monde ; et ’'amour supérieur dans les délices. Ces amours correspondent aux Noms
Mah, Ban et Av. Ban raffine les étincelles déchues des mondes inférieurs, et Mah, la divinité qui n’a
pas besoin d’étre raffinée, descend dans Ban pour les raffiner de nouveau. Av, le délice d’Atik révélé
dans 'Hokhma, ne se revét ni de I'un ni de l'autre ; il est toutefois attiré vers le bas lorsqu’ils
s’unissent, comme la bénédiction qui suit « méle et femelle ». La parole du Talmud selon laquelle «
tout palais qui gofite dit : “Pour moi, pour moi” » exprime I’ascension des deux amours dans 'Hokhma,
provoquée par le vin de la Torah. Ce délice se révéle a Chabbat, mais uniquement grice au labeur qui
le précede : la ferveur rouge des yeux, a laquelle répond la lumiére blanche qui vient d’en haut. Enfin,
les dents blanches représentent les émotions, d’abord raffinées, puis rendues lumineuses par le lait de

la croissance.
PLAN

1 La Torah comme vin et lait ; trois amours m-2

Pour expliquer pourquoi la Torah est appelée vin et lait, le maamar présente I’ahavah rabbah, I’ahavas
olam et I’amour supérieur dans les délices.

2 Les quatre Noms et le raffinement des étincelles 13-4

Ban est tombé lors du brisement ; Mal'hout d’Atsilout, la « grande béte » dont la valeur numérique est Ban,
raffine chaque nuit les étincelles de Tohu, puis Mah les raffine une seconde fois.
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3 Ahavas olam et ahavah rabbah

15-7

Ban est I’ahavas olam, I’amour suscité par le monde, qui a un contraire ; Mah est I’ahavah rabbah, la divi-

nité dans son essence. Mah se revét dans Ban, mais Av ne se revét ni dans ’'un ni dans l’autre.

4 Male et femelle : comment I’amour dans les délices est attiré vers le bas 18-9

Lorsque Mah et Ban, le male et la femelle, sont unis, le Nom Av descend, comme dans « Male et femelle, Il

les créa, et Il les bénit », et comme sous le dais nuptial.

5 Pourquoi Av est I’amour dans les délices

110

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

personne.
6 Le palais qui dit « Pour moi, pour moi » 111-13
Le double « pour moi » exprime I’ascension des deux amours dans 'Hokhma, le palais des te'amim [notes
de cantillation], provoquée par le vin de la Torah, qui réveéle ’amour caché.
7 Le Chabbat et le rouge et le blanc des yeux 114-15
Av se révele a Chabbat, mais uniquement grace au labeur qui le précéde : la ferveur rouge qui s’éléve
vers Arich Anpin, a laquelle répond la lumiére blanche regue par lavue.
8 Le blanc des dents : raffinement et croissance 16-18

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

ensuite blanches et lumineuses, tout cela par les treize ornements de la barbe, Abba et 1a Torah.

NOTIONS CLES

Ahavah rabbah (grand amour) 727 727%

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.

Ahavas olam (amour éternel) 021y nanx

Amour de D.ieu qui nait de la contemplation, se révele a
partir de l’occultation (he’elem) et est suscité par le
monde (olam) ; parce qu’il passe par le monde, il y a un
contraire. Il correspond au Nom Ban.

Amour dans les délices 0°111yn2 127K
L’amour le plus élevé : la révélation du délice supérieur
d’Atik dans 'Hokhma. Il correspond au Nom Av et est attirée

vers le bas lorsque les deux amours inférieurs sont unis.

Les Noms Av, Sag, Mah et Ban 172 17”2 270 27y

Quatre graphies du Nom Havaya, de valeurs numériques
72, 63, 45 et 52 ; ici, Av est 'Hokhma, Mah est le male et
Ban la femelle, Mal'hout d’Atsilout.
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Raffinement 11772

Le tri des étincelles déchues, extraites du mélange du bien
et du mal, et leur transformation en divinité ; il est d’abord
effectué par Ban, puis une seconde fois par Mah.

Mayin nukvin [eaux féminines] 1°2711 71

Ce que Ban éléve d’en bas vers le Nom Mah apreés le raffi-
nement, et qui attire Mah vers le bas pour raffiner
davantage.

Te’amim 0°1yY

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

Arich Anpin 71°21x 778
Kéter, le niveau le plus bas de I’Emanateur ; Zeir Anpin

(les attributs émotionnels) contemple son front avec fer-
veur et regoit 370 lumiéres, ainsi que 150 dans le visage.



Les treize ornements de la barbe x1p°7°11p°n 3

Des yod et des vav, des follicules et des poils, par lesquels
la lumiére est d’abord contractée, puis tirée vers I’exté-
rieur ; Abba puise dans le huitiéme d’entre eux, notzer,
dont les lettres forment ratzon [volonté].
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TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 5 17”3” 1?57 2182
SECTION 1 - 11-2

La Torah comme vin et lait ; trois amours

"By By 7180

Une explication de ce qui précede.

Ce maamar apporte une explication supplémentaire du maamar précédent dans Torah Ohr, consacré a la
bénédiction de Yaakov a Yehudah : « Ses yeux sont rouges de vin, et ses dents sont blanches de lait. » Il re-
vient sur les thémes de ce maamar — les formes d’amour pour D.ieu et le vin de la Torah — et les explique
plus longuement.

192 1571 2105 1131 25M 1°°°P1 1IN M3 10 2990900 27y mhynt 0oMMaRAT 09137 IRAY
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Pour expliquer les propos rapportés plus haut au sujet de [ce verset] « ‘Hachlili», etc.: la Torah est
appelée vin et lait, comme il est écrit: «Venez acheter sans argent et sans prix du vin et du lait.»
Pour comprendre cela, il faut comprendre les deux niveaux que sont ahavah rabbah [grand amour]
et ahavas olam [amour éternel].
Le verset expliqué parle de vin et de lait, et la Torah est désignée par 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: ahavah rabbah, le «grand amour », et ahavas olam, I’«a-
mour éternel».

[E21y nanxy] YRR WX 1IN0 NP2 W1 RPOAMY UKD WK T9YNRDH IR R (020 120k 70N
4Do3IYN2 AR NRIAPIT RO QICIWH TITAT A AR WU MANANIT Y IR TN RO
519

Ahavah rabbah est [I’amour] qui vient d’en haut; alors, spontanément et comme naturellement,
son ame briile comme une fournaise ardente. Ahavas olam est I’amour qui vient par la contempla-
tion. Et il existe un troisieme amour, supérieur a ces deux-la, que I’on appelle «ahavah betaanu-
gim [amour dans les délices] », etc.
Ahavah rabbah est un don d’en haut: ’ame s’embrase d’elle-méme, sans effort. Ahavas olam est un amour
qu’une personne fait naitre en contemplant la grandeur de D.ieu. Au-dessus de ces deux amours se trouve

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

lation du plaisir supréme.
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TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 5 1?”3” ‘?y 2182
SECTION 2 - 13-4

Les quatre Noms et le raffinement des étincelles
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Or, on sait qu’il existe quatre Noms : Av (72), Sag (63), Mah (45) et Ban (52). Le Nom Ban est tombeée
lors de la brisure [des réceptacles], et le Nom Mah est celui qui rectifie [ce qui est tombe].
La Kabbale parle de quatre maniéres d’écrire 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 de la

brisure primordiale des réceptacles, et Mah est le Nom qui trie et répare ce qui est tombé.

DW JwnI 9PNRY 19 Y7922 PRI 1757 DR (72 ow] 173 OW NRAPAT OXRT P91 9727 7900 DK
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Cependant, tout d’abord, Mal'hout (souveraineté) du Monde d’Atsilout (Emanation), appelée le
Nom Ban, rectifie 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 rectifier une
seconde fois, etc.

La rectification se fait en deux étapes. Tout d’abord, Mal'hout d’Atsilout, la derniére Séfira du monde le plus

éleve, également appelée le Nom Ban, rectifie les 288 étincelles tombées, dispersées dans les trois mondes
inférieurs ; ensuite, le Nom Mah descend et les rectifie une seconde fois.

| . I | I I
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Voici I’explication de la chose : on sait que Mal'hout (souveraineté) du Monde d’Atsilout (Emana-
tion) descend chaque nuit dans les mondes de Béria, Yetsira et Assiya afin d’y opérer des clarifica-
tions. Comme il est écrit dans le Zohar : «Mille montagnes qu’une grande béte dévore, et qu’elle
boit d’une seule gorgée », etc.

Mal'hout du Monde d’Atsilout descend chaque nuit dans les mondes de Béria, Yetsira et Assiya pour rassem-

bler et élever les étincelles qui y sont tombées. L’'image du Zohar, celle d’une grande béte qui mange mille
montagnes et les boit d’'une seule gorgée, décrit cela : elle absorbe tout ce qui doit étre clarifieé.
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TORAH OHR - PARSHAS VAYECHI - MAAMAR 5 1?”3” ‘?y 2182
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Explication : behemah («béte») a pour valeur numérique celle de Ban (52) ; il s’agit donc de Mal'-
hout d’Atsilout, qui affine les étincelles de Tohou (chaos). En effet, lorsque les étincelles sont tom-
bées dans les mondes de Béria, Yetsira et Assiya, ainsi que dans nogah (la lueur), elles sont mélées
de bien et de mal et ne relévent pas de la divinité ; Mal'hout d’Atsilout les affine afin qu’elles soient
transformées et deviennent divines.
Le mot behemah («béte») a pour valeur numérique 52, comme Ban ; la béte désigne donc Mal'hout d’Atsi-
lout, qui affine les étincelles tombées du Monde de Tohou (chaos). Une fois tombées dans les mondes infé-

rieurs et dans nogah, ou le bien et le mal sont mélés, les étincelles ne relévent plus de la divinité ; le proces-
sus de clarification les transforme de nouveau en diviniteé.

SECTION 3 - 15-7

Ahavas olam et ahavah rabbah
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C’est pourquoi le Nom Ban est appelé ahavas olam [amour du monde], car olam [monde] vient du
terme he’elem [occultation]; c’est-a-dire I’amour qui se révele a partir de ’occultation: avant la

priére, il était occulté, puis, grace a la priere, il se révéle.

L’amour lié a Ban est appelé ahavas olam, et olam («monde») vient de la méme racine que he’elem («occul-
tation»). C’est un amour qui demeure caché dans le cceur avant la priére et se manifeste au grand jour grace

ala priere.
DNownl 1 "anky .T'lf?}?ﬂﬂﬂw D'?TS? DNIAAR 2 02N 10 MAN2NANN AR K7 1 "2ARY XX

.02 nnan

Il apparait donc que cet amour vient de la contemplation, etc. Ahavas olam signifie aussi que cet

éveil émotionnel et cet amour émanent du niveau du monde.

Puisqu’il se manifeste par la contemplation dans la priére, cet amour dépend de I’effort personnel de la per-
sonne. Cette expression a également un second sens: I’amour est suscité par le monde, par ce qu'une per-

sonne voit dans la Création.
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C’est-a-dire, a titre d’analogie, qu’une personne peut étre émue et éprouver de I’amour en voyant
des prodiges qui vont a I’encontre de la nature, comme de I’eau transformée en feu ou du feu en
eau, de sorte qu’une essence se transforme en une autre; elle voit alors la grandeur de D.ieu, béni
soit-I1, et il lui vient de 1a un amour pour D.ieu.
L’illustration est celle d’une personne qui voit un miracle bouleversant les lois de la nature, par exemple de
I’eau transformée en feu ou du feu en eau: une chose devient quelque chose d’entiérement différent. En

voyant cela, elle saisit la grandeur de D.ieu et en vient a L’aimer; cet amour est réel, mais quelque chose
dans le monde I’a déclenché.

MR 717927 79YN7 (10 mo 971NN O Nan 130 7Y ARAW (09w nanx] YUIR PN AR
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Cet amour est appelé ahavas olam [amour du monde], car il provient d’une cause relevant du ni-
veau du monde. De méme, en haut, le raffinement des étincelles du Nom Ban, qui raffine dans le
Monde de Béria (Création), le Monde de Yetsira (Formation) et le Monde d’Assiya (Action), est ap-
pelé ahavas olam, car, a partir du niveau du monde, [quelque chose] est raffiné pour devenir divin,
etc.

Cet amour est appelé ahavas olam parce que quelque chose dans le monde en est la cause. Il en va de méme

en haut : le raffinement des étincelles par Ban dans les mondes inférieurs est appelé ahavas olam, car ce qui
relevait du « monde » est raffiné jusqu’a devenir divin.

K2) O¥Y2 MIPPR M2 KT (775 0wl 7178 QWY NP2 .77 nank] AR P mn ow) 17 QW 97RWH
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Il n’en va pas de méme pour le Nom Mah, qui est appelé ahavah rabbah [grand amour]|, puisque le
Nom Mah est la divinité par essence (et non ce qui a été raffiné a partir du niveau du monde,
comme le Nom Ban, qui raffine le Monde de Béria, le Monde de Yetsira et le Monde d’Assiya, les-
quels sont inclus en lui.

Le Nom Mabh, en revanche, correspond a ahavah rabbah, car il est divin de par sa propre nature. La paren-

thése explique le contraste : Ban est une divinité constituée de ce qu’il a raffiné a partir des mondes infé-
rieurs, 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 elle est appelée ahavas olam, tout comme une personne est transformée
par des miracles, etc., comme mentionné plus haut.)

La divinité de Ban advient par la transformation du mal en bien, raison pour laquelle elle est appelée aha-

vas olam, comme ’amour d’une personne qui se trouve transformée en voyant des miracles.
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Et c’est lui [le Nom Mah] qui raffine le Nom Ban. Cela ressemble a ahavah rabbah. En effet, ahavah
rabbah est, par analogie, I’'amour qui s’embrase de lui-méme, d’ou son appellation de « grand »
(rabbah) ; car, dans I’ahavas olam, il existe également un « ceci opposé a cela ».
C’est Mah qui raffine Ban, tout comme ahavah rabbah, I’amour qui s’embrase de lui-méme, est supérieure a
ahavas olam. Elle est dite « grande » parce qu’ahavas olam a un pendant : comme le dit Kohelet, D.ieu a fait «

ceci opposé a cela », de sorte qu’un amour qui provient du monde peut rencontrer une impulsion contraire

provenant elle aussi 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 ahavas olam, il s’occupe néanmoins ensuite des affaires du monde, car il existe un « ceci op-
poseé a cela », puisque les deux relévent du niveau du monde : ceci est le « monde », et cela est le «

monde », etc.

C’est pourquoi une personne peut éprouver de I’amour pour D.ieu pendant la priére, puis s’occuper ensuite
des affaires du monde : ’amour comme ces affaires relévent tous deux du « monde », et I’'un peut donc s’op-
poser a I’autre. L’expression araméenne désignant les « affaires du monde », milei de’alma [les affaires du
monde], contient elle-méme le mot « monde ».
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Il n’en va pas de méme du niveau d’ahavah rabbah : puisqu’il provient de I’étincelle divine elle-
méme, il n’y a pas la de « ceci opposé a cela », etc. De méme, en haut, le Nom Mah est une divinité

qui ne résulte pas d’un raffinement, a I'image d’ahavah rabbah, qui vient d’elle-méme d’en haut.

Ahavah rabbah 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 'image d’ahavah rabbah, qui
vient d’elle-méme d’en haut.
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Cependant, malgré tout cela, ahavah rabbah [amour abondant], appelée Mah, s’investit dans aha-
vas olam [amour éternel], appelée Ban, afin d’effectuer un second affinage, etc. Mais le troisieme
amour, appelé «amour dans les délices», qui releve du Nom Av, ne s’investit nullement ni dans

ahavah rabbah ni dans ahavas olam, etc.

Bien que Mah soit de la divinité qui n’a pas besoin d’étre affinée, elle descend néanmoins et s’investit dans
Ban afin d’effectuer le second affinage ; de méme, ahavah rabbah s’investit dans ahavas olam. Le troisiéme

amour, «amour dans les délices», qui correspond au Nom Av, ne s’investit jamais dans I’'une ou I’autre.

SECTION 4 - 118-9

Male et femelle : comment I’amour
dans les délices est attire vers le bas

Y7ARY (727 nanx] PAR 1°70° 192001 AWK RIT .0°201YN2 TAAR 27y ow] 27y QW NOWNAT 7a0 N
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Cependant, la descente du Nom Av — I’amour dans les délices — a lieu lorsque ahavah rabbah
[grand amour] et ahavas olam [amour éternel], le Nom Mah et le Nom Ban, s’unissent ; alors ils
font également descendre le Nom Av, bien qu’il soit supérieur a I’'un comme a I’autre, etc.

La manieére de faire descendre le Nom Av, I’amour dans les délices, consiste a unir ahavah rabbah et ahavas

olam, Mah et Ban. Lorsque les deux sont unis, le Nom supérieur descend également, bien qu’il soit supé-
rieur a tous deux.
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L’explication est la suivante : on sait que dans chacun des mondes — le Monde d’Atsilout (Emana-
tion), le Monde de Béria (Création), le Monde de Yetsira (Formation) et le Monde d’Assiya (Action)

—ily a dix Séfirot, ainsi que des mondes et des chambres (heichalos).

Pour expliquer comment cela est possible, I’Alter Rebbe rappelle que chacun des quatre mondes comprend
dix Sefirot, ainsi que des « mondes » et des « chambres », des niveaux qu’il faut affiner, comme I’expliquera

le paragraphe suivant.
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Or, les dix Séfirot sont elles-mémes la divinité et n’ont pas besoin d’étre affinées ; c’est comme le
Nom Mah, comme on le sait. Les mondes et les chambres, en revanche, doivent étre affinés afin
d’étre intégrés aux dix Seéfirot, qui sont véritablement la divinite.

Les dix Séfirot sont la divinité et n’ont pas besoin d’étre affinées, comme le Nom Mah. Les mondes et les
chambres, en revanche, doivent étre affinés avant de pouvoir étre intégrés aux Séfirot.
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Cela se fait par I’affinement de Ban, dans lequel s’integrent les éléments affinés des mondes et des
chambres ; ensuite, le Nom Mah est attiré vers le bas pour s’investir dans Ban et affiner une se-
conde fois, etc. C’est la 'union des Noms Havaya et Elokim, qui correspondent au masculin et au
féminin, Mah et Ban.

Ils sont d’abord affinés par Ban, qui absorbe les éléments affinés des mondes et des chambres ; ensuite, Mah

descend dans Ban pour affiner une seconde fois. Cette jonction de Mah et Ban est I'union de Havaya et Elo-
kim, le masculin et le féminin.
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Or, il est écrit : « Male et femelle, Il les creéa, et Il les bénit », etc. La raison en est expliquée dans le
Zohar : le Saint béni soit-Il ne réside pas dans un lieu imparfait, mais seulement dans un lieu com-
plet, 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-II ne réside que dans un lieu complet ; le masculin seul ou le féminin seul constitue un « lieu
imparfait ».

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/ 11
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Le point est que, lorsque deux niveaux, le masculin et le féminin, s’intégrent I'un a I’autre, ils
éveillent ainsi un niveau supérieur, qui 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, masculin et fé-
minin, [1a], la révélation qui s’y manifeste provient aussi du niveau des [lumiéeres] enveloppantes
(makifim), etc.).

Lorsque le masculin et le féminin s’unissent, leur union suscite un niveau qui dépasse la portée de chacun

d’eux. La parenthése donne la houppa comme exemple : puisque le marié et la mariée y entrent ensemble,
une réveélation des makifim (lumiéres enveloppantes) s’y manifeste.
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Cela se fait lorsque le Nom Ban affine le Monde de Béria (Création), le Monde de Yetsira (Forma-
tion) et le Monde d’Assiya (Action) ; il les éleve alors comme mayin nukvin (« eaux féminines »)

vers le Nom Mabh, et celui-ci [Mah] est attiré vers le bas afin d’affiner, etc.

Le processus fonctionne ainsi. Lorsque Ban affine les mondes inférieurs, il éléve ce qu’il a affiné sous forme
de mayin nukvin, « eaux féminines », terme kabbalistique désignant un éveil d’en bas ; cela attire le Nom

Mah vers le bas afin qu’il poursuive I’affinement.
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Ensuite, lorsque tous deux s’investissent I’'un dans I’autre, dans I’aspect de I'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 investis I’'un dans I’autre, ce qui constitue I'union de Havaya et Elokim, le
Nom Av, ’amour dans les délices, descend lui aussi.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/ 12
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Et c’est 1a le sens de « Male et femelle, 11 les créa » : le masculin (dechar), le Nom Mabh, et la femelle
(Noukva), le Nom Ban ; puis « Il les bénit » : le fait d’attirer vers le bas la 'Hokhma (sagesse), le Nom

Av, appelé « béni » (baruch), etc.

Le verset se lit ainsi : « méle » désigne Mah, « femelle » désigne Ban, et « Il les bénit » désigne le fait d’attirer
vers le bas la 'Hokhma, le Nom Av. La 'Hokhma est appelée baruch, « béni » ; la bénédiction est donc la 'Ho-

khma qui descend vers le couple uni.

SECTION 5 - 110

Pourquoi Av est I’amour dans les délices
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Or, il est connu que la révélation de la Lumieére infinie (Or Ein Sof) d’Atika Kadisha (I’Ancien Saint)
se trouve au niveau de la 'Hokhma (sagesse) du Monde d’Atsilout (Emanation), car celle-ci est dans

un bitoul (annulation de soi) absolu. Et Atik correspond, par analogie, au niveau du plaisir, etc.

Atika Kadisha, «I’Ancien Saint», est le niveau le plus intérieur de Kéter, et sa lumiére se révéle dans la 'Ho-
khma du Monde d’Atsilout parce que la 'Hokhma est dans un bitoul absolu et peut ainsi recevoir ce qui la
dépasse. En termes humains, Atik correspond au plaisir.
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Comme nous le constatons également, le plaisir se révele dans la 'Hokhma: lorsqu’une nouvelle
compreéhension lui vient de I'intellect — ce qui constitue la révélation de la '"Hokhma a partir de sa

source —, il éprouve alors un plaisir merveilleux, etc.

L’analogie humaine: le plaisir se manifeste dans I’esprit. Lorsqu’un nouvel éclair de compréhension lui

vient de son intellect, un éclair de sagesse qui émerge de sa source, il éprouve un plaisir merveilleux.
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De méme, la révélation de la Lumiere infinie (Or Ein Sof) par Atik Yomin et Arich Anpin se trouve

au niveau de la 'Hokhma du Monde d’Atsilout, qui correspond au Nom Av.

De la méme maniére, la lumiére d’Atik Yomin et d’Arich Anpin, les deux niveaux de Kéter, se révéle dans la
'"Hokhma du Monde d’Atsilout, qui correspond au Nom Av.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/ 13
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C’est pourquoi le Nom Av est appelé «amour dans les délices»: il s’agit de la révélation du plaisir
supérieur. Et c’est [pourquoi il s’agit de] «I’amour dans les délices» précisément, etc.

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

SECTION 6 - 111-13

Le palais qui dit « Pour moi, pour moi »
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Etvoila [le sens de| «Chachlili einayim mi-yayin» («Ses yeux sont rouges de vin»). Et nos Sages, de

mémoire bénie, ont dit: «Chachlili: tout palais (chech) qui goite dit: “Pour moi (li), pour moi

(li).” » 1l faut maintenant comprendre pourquoi I’expression « pour moi, pour moi» est redoublée.
Le verset dit que les yeux de Yehudah sont chachlili, «rouges», a cause du vin. Le Talmud lit ce mot inhabi-

tuel comme chech li li, «palais: pour moi, pour moi»: tout palais qui y gotite dit: « Pour moi, pour moi.»
L’Alter Rebbe demande pourquoi « pour moi» est dit deux fois.
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Mais voici le sujet: il s’agit des deux ascensions des deux niveaux, ahavah rabbah [amour im-
mense] et ahavas olam [amour éternel], Mah et Ban, dans les niveaux d’Atik Yomin et d’Arich An-

pin, comme mentionné plus haut; car ils s’élévent au niveau du Nom Av, ou se révelent Atik et
Arich, etc.

Les deux «pour moi» sont deux ascensions: ahavah rabbah (Mah) et ahavas olam (Ban) s’élévent chacune
vers Atik Yomin et Arich Anpin. Elles atteignent ces niveaux en s’élevant dans le Nom Av, 'Hokhma (sagesse),
ou Atik et Arich se révélent.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/ 14
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Et voici [le sens de] «Le palais qui gofite dit : “Pour moi, pour moi”» : I’explication est que «le pa-
lais qui gotite » désigne le niveau de 'Hokhma (sagesse) du Monde d'Atsilout (Emanation), appelée
«palais» —le Nom Mah — et le niveau des te’amim («gotts»), qui relévent du Nom Av.
«Le palais qui gotite» est la 'Hokhma d’Atsilout, que la Kabbale appelle le palais. La 'Hokhma est le niveau
des te’amim, un mot qui signifie a la fois «gofits» et notes de cantillation de la Torah ; les te’amim relevent

du Nom Av. Les mots «le Nom Mah» sont ici énigmatiques, puisque le maamar identifie par ailleurs la 'Ho-
khma au Nom Av ; I’édition Kehot note que toutes les éditions imprimées portent cette lecture.
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Comme on le sait, il existe quatre niveaux — les te’amim, les nekudos, les tagin et les osiyos (ac-
cents de cantillation, points-voyelles, couronnes et lettres) — qui correspondent aux quatre Noms
Av, Sag, Mah et Ban. Et la 'Hokhma d’Atsilout est le niveau du «palais qui gotite », ¢’est-a-dire le ni-
veau des te’amim.
La Torah écrite comporte quatre éléments : les te’amim (accents de cantillation), les nekudos (points-
voyelles), les tagin (couronnes placées sur les lettres) et les osiyos (lettres). Ils correspondent aux quatre

Noms Av, Sag, Mah et Ban ; ainsi, les te’amim, qui sont le premier de ces éléments, sont la 'Hokhma, le pa-
lais qui gofte.
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De méme que, a titre d’analogie, lorsqu’une personne gofite un mets agréable et sucré, elle en
éprouve du plaisir, ainsi, dans le niveau des te’amim de la 'Hokhma, se trouve la révélation d’Atik
[le plaisir sublime], etc.

De méme que gotter un aliment sucré procure du plaisir a une personne, les «gotts» de la 'Hokhma portent
en eux la réveélation d’Atik, le plaisir sublime.
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Et voici [le sens de] «le palais qui gotite» — le niveau d’Av, la 'Hokhma — «dit : “Pour moi, pour
moi”» : cela désigne le niveau des élévations d’ahavah rabbah [grand amour| et d’ahavas olam
[amour éternel].

La formule du Talmud se lit maintenant ainsi : le palais qui gofte, la 'Hokhma, le Nom Av, dit « Pour moi,
pour moi», car les deux formes d’amour s’élévent vers elle.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/ 15
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A présent, les yeux rouges (chachlili einayim) sont «du vin». Car, lorsque «le vin entre» — le vin de

la Torah —, «un secret sort».

Le verset dit que les yeux sont rouges «a cause du vin», et ’Alter Rebbe I’explique par le dicton: «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.
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Le sens du «secret», c’est I’ahavah rabbah [grand amour]| dissimulée, qui doit sortir de la dissimu-
lation pour se révéler, afin que ’ahavah rabbah, Mah, s’investisse dans I’ahavas olam [amour éter-
nel], Ban. Par cela, ces deux amours s’élevent et sont incluses dans 'Hokhma (sagesse). Et c’est [le
sens de] « Chachlili», etc., «du vin».

Le «secret» est ’ahavah rabbah cachée, que la Torah fait sortir de la dissimulation afin qu’elle s’investisse

dans I’ahavas olam, Mah dans Ban. Ainsi réunis, ces deux amours s’élévent et sont incluses dans 'Hokhma;

c’est pourquoi les yeux rouges sont «du vin ».
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Autrement dit, ce que dit «le palais qui goiite» — «A moi, a moi» —, a savoir ’élévation de Mah et

de Ban dans Av, c’est «du vin»: car, par I’entrée du vin de la Torah, «un secret sort», 'investisse-

ment de Mah dans Ban; et par cela, ils éveillent le Nom Av afin qu’il soit «le palais qui gofite », etc.
Ainsi, le «A moi, 4 moi» du palais, c’est-a-dire 1’élévation de Mah et de Ban dans Av, vient «du vin». Le vin

de la Torah fait sortir le secret — I'investissement de Mah dans Ban —, ce qui éveille le Nom Av pour qu’il soit

le palais qui gotite.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/ 16
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SECTION 7 - 114-15

Le Chabbat et le rouge et le blanc des yeux
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Or, le niveau de cette révelation du Nom Av se manifeste a Chabbat, qui correspond aux mo'hin
d'Abba, c'est-a-dire de 'Hokhma (sagesse). Autrement dit, le plaisir supérieur, le niveau d'Atika
Kadisha [I'Ancien saint], se révele et descend dans le niveau de 'Hokhma.

Cette révélation du Nom Av se produit a Chabbat, qui fait venir les mo'hin d'Abba, 'Hokhma. A Chabbat, le
plaisir supérieur d'Atika Kadisha descend dans 'Hokhma.
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Comme il est écrit : «Tu appelleras le Chabbat délice» — faire descendre le délice et 1'appeler dans
'Hokhma, etc. Et comme il est écrit ailleurs, au sujet de 1'enseignement de nos Sages, de mémoire
bénie : «Quiconque récite Vayechulu a Chabbat, c'est comme s'il était devenu partenaire du Saint
béni soit-11 dans 1'ceuvre de la création », etc.
Isaie qualifie le Chabbat de «délice», et 1'Alter Rebbe interpréte «tu appelleras» comme le fait d'appeler le
délice et de le faire descendre dans 'Hokhma. Il ajoute 1'enseignement talmudique, expliqué ailleurs, selon

lequel celui qui récite Vayechulu, le passage sur l'achévement de la création, a Chabbat est considéreée
comme partenaire de D.ieu dans la création.
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C'est également la toute l'intention du repas de Chabbat : faire descendre le niveau d'Atik dans
'Hokhma, etc. Cependant, nos Sages, de mémoire bénie, ont enseigné : «Celui qui a peiné la veille
de Chabbat mangera a Chabbat. »

Le repas de Chabbat a le méme but : faire descendre Atik, le délice, dans 'Hokhma. Mais les Sages ont ensei-
gné que 1'on ne mange a Chabbat que si l'on a peiné la veille de Chabbat : le délice dépend de 1'effort qui I'a
précéde.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/ 17
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Et c'est cela [le sens de] «Chachlili einayim» («yeux rouges»), etc. Explication : les yeux com-
portent deux aspects : le premier est la rougeur et 1'éclat des yeux ; le second, le blanc de 1'ceil.

C'est cette peine que symbolisent les yeux rouges. Les yeux comportent deux aspects, 1'éclat rouge et le

blanc, et le paragraphe suivant explique chacun d'eux.
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A présent, la rougeur correspond au niveau de I’ardeur et des flammes de feu, qui consiste a «
contempler la gloire du Roi », comme il est écrit : « Détourne tes yeux de moi », etc., car ils Le
mettent en feu par des flammes d’amour, comme on le sait.

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

Roi ». Le Zohar interpréte le verset « Détourne tes yeux de moi » comme signifiant que ces yeux Le mettent
en feu par des flammes d’amour.

[(370) y7w] Y”@ 23PN T°IRT RMZN2 PON0n R7T 7D 7127 FRITN WM 737 (15 m;) NN
210 7719% 49193 7P RIP° 00 2105w 10 2931 170 0039 (O

De méme, il est expliqué dans I’ldra Rabba que, lorsque Zeir Anpin (les attributs émotionnels)
contemple le front d’Arich [Anpin], il recoit 370 lumiéres, et que, dans le visage (panim), il recoit
150 lumiéres, comme il est écrit : « Si un nid d’oiseau (kan, dont les lettres valent 150) se présente
devant toi (lefanecha) », 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 lumieres, et, dans le visage, 150 lumiéres. Le nombre 150 est

suggeéreé par le verset « Si un nid d’oiseau (kan) se présente devant toi », car les lettres de kan ont pour valeur

numérique 150, et le mot lefanecha, « devant toi », vient de panim, «visage ».
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Le point est qu’Arich Anpin, qui est Kéter (la Couronne), constitue le niveau le plus bas de I’Ema-
nateur, et 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, est le niveau le plus bas 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 la source des trois mondes inférieurs. C’est pourquoi il

est appelé olam, « monde », comme dans le verset : « Le monde est bati par 1a bonté. »
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C’est pourquoi Zeir Anpin brile 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 I’homme ici-bas consiste a « contempler la
gloire du Roi » : « Mes yeux sont toujours tournés vers Havaya » ; c’est-a-dire que ’ardeur s’éleve
d’en basvers le haut, et passe précisément par les yeux.)
Puisque Zeir Anpin est le « monde », il briile du désir d’étre absorbé dans la Lumiére infinie d’Arich Anpin.
La parenthese donne le paralléle dans le service de ’'homme : « contempler la gloire du Roi », « Mes yeux

sont toujours tournés vers Havaya », ¢’est I’ardeur qui s’éléve d’en bas vers le haut et qui 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, grace au regard de

Zeir Anpin 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 porte son regard vers le haut
avec cette ardeur, un flux de lumiére descend ensuite d’Arich Anpin vers lui.
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Comme il est écrit : « L’eil de Havaya est tourné vers ceux qui Le craignent », etc. (Cela s’explique
par le fait qu’il a d’abord commencé par : « Mes yeux sont toujours tournés vers Havaya », ce qui
est I'ardeur qui s’éléve d’en bas vers le haut. Et c’est la « Celui qui a peiné a la veille de Chabbat »,
etc. Par cela, la lumiére du flux est ensuite attirée d’en haut vers le bas, afin qu’il y ait « ’ceil de Ha-
vaya », etc.)

Tel est le sens de « L’eeil de Havaya 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 les yeux vers Lui. C’est le labeur de la veille de Chabbat qui lui
vaut le repas de Chabbat ; grice a cela, la lumiére descend d’en haut.
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Tel est donc le sens des 370 lumiéres ou des 150 lumiéres que Zeir Anpin recoit d’Arich Anpin,
c’est-a-dire du flux venant d’en haut, etc., qui correspond au niveau de I’eeil blanc, comme il est
écrit dans I’Idra Rabba (folio 129b et folio 136b) : « Et ils sont lavés dans I'unique blancheur du bon
il », 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 lavés dans la blancheur du « bon ceil », I’eeil d’Arich

Anpin.

12 DTN IR 1200 112 9730 N2 MIRW ”RWH N1°21%°1 012 R 1°R7 73
Or, la vision reléve de la dimension extérieure (‘hitsoniyout), contrairement aux autres facultés,
telles que le pouvoir de la sagesse ('Hokhma) ou les attributs émotionnels (midot), etc.

Lavision est une faculté extérieure : contrairement a la sagesse ou aux émotions, elle ne fait pas entrer en la
personne ce qu’elle voit.

ROTW 1°R7 7Y P71 9pR RPN DWR IR MDA 97NR DAPTY RPRT RN DON0n NaR 00 Paym
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La raison en est la suivante : puisque [Zeir Anpin (les attributs émotionnels)] contemple le front
d’Arich Anpin et recoit ensuite de la la révélation de la lumiére, il ne peut la recevoir que par la
vue, quivient de I’extérieur et ne pénetre pas a 'intérieur.
Voici pourquoi le lien avec Arich Anpin se fait par la vue : Zeir Anpin contemple le front d’Arich Anpin et re-
coit de la lumiére de la ; une lumiére provenant d’'un niveau si élevé ne peut étre recue que par la vue, qui

demeure a I’extérieur et ne pénétre pas a 'intérieur. Ce qui dépasse les forces intérieures d’un étre peut étre
vu, mais ne peut étre contenu.
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SECTION 8 - 1116-18

Le blanc des dents : raffinement et croissance
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«Et blancheur des dents» : les dents, en effet, opérent un raffinement, etc. C’est le niveau de la ges-
tation (ibbour) dans le sein d’Imma (Bina, compréhension), comme dans I’analogie des attributs
émotionnels (midot) au sein de I'intellect : voir avec I’eeil de I’intellect I’essence des attributs émo-
tionnels, les examiner et les scruter [pour voir] s’il s’y trouve un quelconque mélange, etc. Et c’est
cela, «dans le sein d’Imma», etc.
La seconde moitié du verset, «blancheur des dents», concerne le raffinement, car les dents broient les ali-
ments et les séparent. Dans I’4me, cela correspond a la gestation des émotions au sein de I'intellect, «dans le

sein d’Imma» (Bina) : I’esprit observe les émotions et les examine attentivement pour voir si quelque chose

d’étranger s’y trouve méleé.
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Et au-dessus, dans Zeir Anpin (les attributs émotionnels), [il y a] «trois inclus dans trois», etc. ; ce
qui a été raffiné devient le Monde d'Atsilout (Emanation) et la divinité, tandis que les déchets sont
repousseés vers 'extérieur, etc. Et ainsi de suite, jusqu'aux plus hauts degrés, etc.
Au-dessus, dans Zeir Anpin, la gestation est 1'état appelé «trois inclus dans trois» : les six attributs émotion-
nels sont repliés, de sorte que trois sont inclus 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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Et ensuite, une croissance se produit grace au lait qui vient apreés la naissance ; cette croissance
consiste en ce que la lumieére et la force vitale sont attirées vers le bas, afin que les attributs émo-

tionnels (midot) soient lumineux et clairs, etc.

Apreés la naissance vient la croissance par l'allaitement, grice au lait. La lumiére et la force vitale sont atti-

rées dans les émotions, afin qu'elles brillent et deviennent claires.
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Etvoici [le sens de] «et aux dents blanches» : les dents elles-mémes deviennent blanches grace au
lait ; car, au moment du raffinement, elles ne sont pas encore blanches, puisqu’on s’occupe de re-
garder et de scruter, etc.

Il est maintenant expliqué que «les dents blanches» : les dents deviennent blanches grace au lait. Tant

qu’elles sont encore en cours de raffinement, puisqu’on s’occupe de regarder et de scruter, elles ne sont pas

encore blanches.

13 717°2 MR N2 WO 10 0OTPRMI 07130 WYIR DO 127 97RWH MIALP NN XIM

Et c’est le niveau de katnus (petitesse), ce qui n’est pas le cas pour «les dents blanches», [ou les
dents] sont devenues blanches et lumineuses, etc. ; car il y a un raffinement apres un raffinement,
etc.

L’étape du raffinement est le katnus, la «petitesse», I’état immature. Les dents blanches représentent une

étape ultérieure, ou les émotions sont devenues blanches et lumineuses : un raffinement qui va au-dela du

premier raffinement.
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Et tout cela se fait par « Tu ouvres Ta main (yadecha)» : c’est le niveau des treize tikkunim (parures)
de la barbe, qui sont des yuds et des vavs, des cheveux et des follicules ; car Abba ('"Hokhma, sa-
gesse) puise au huitiéme mazal, notzer, [dont] les lettres [sont celles de] ratzon (volonté), etc.
Tout cela vient de « Tu ouvres Ta main», dont le mot désignant « Ta main» se lit «tes yuds». Cela renvoie aux
treize tikkunim (parures) de la barbe d’Arich Anpin, I'image du Zohar pour désigner treize canaux de misé-
ricorde qui s’écoulent de Kéter (la Couronne) ; chacun est appelé un mazal, du terme nozel, «qui s’écoule ».
Ils sont formés de yuds et de vavs : les yuds sont les follicules, et les vavs, les cheveux qui en poussent. Abba,

c’est-a-dire 'Hokhma (sagesse), puise au huitiéme d’entre eux, le mazal appelé notzer («[Il] garde [la
bonté] »), dont les lettres forment aussi ratzon, «volonté ».
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Et par cela, la volonté est aussi suscitée «pour tout étre vivant», etc. Et cela se fait par la Torah,
Abba : on attire la lumiére d’Abba sur son 4me ; Abba puise au huitiéme mazal, comme mentionné
ci-dessus, et une volonté d’une origine tres élevée se révele en elle, etc.

Par cela, la volonté descend aussi « pour tout étre vivant», comme le verset se poursuit. Cela se produit par la

Torah, qui est Abba : celui qui étudie attire la lumiére d’Abba sur son Ame et, puisque Abba puise au hui-
tiéme mazal, une volonté provenant d’une origine trés élevée se révéle dans I’ame.
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Et voici I'image des yuds et des vavs : le yud est le tsimtsoum (contraction) de la lumiére dans la
peau du visage, qui la recouvre [la lumiere], de sorte qu’elle ne sort que par un follicule ; et le vav

est le prolongement des cheveux, etc. Cela suffit a qui comprend.

Les yuds et les vavs évoquent le visage : le yud est la lumiére retenue sous la peau, qui la recouvre et ne la
laisse sortir que par un follicule ; le vav est le cheveu qui s’étend a partir de la. Le texte se termine par «cela

suffit a qui comprend ».

DANS LA AVODA

Le maamar tire son enseignement de la parole : « Celui qui a peiné laveille de Chabbat mangera a Chabbat »
: c’est la ferveur propre a la personne, « Mes yeux sont constamment tournés vers Havaya », qui attire vers
le bas « I’eeil de Havaya », la lumiére d’en haut et le délice de Chabbat. L’amour suscité dans la priére par la
contemplation du monde est réel, mais il a un contraire ; c’est pourquoi, aprés la priére, une personne peut
se tourner vers les affaires du monde. Le vin de la Torah fait émerger I’ahavah rabbah cachée de I’ame et
I’'unit a cet amour ; ensemble, ils attirent vers le bas ’amour dans les délices. Par la Torah aussi, une per-

sonne attire sur son 4me la lumiére d’Abba, de sorte qu’une volonté venant de trés haut s’y révele.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi I’ahavas olam a-t-elle un contraire, de sorte qu’une personne peut se tourner vers les affaires du
monde apreés avoir prié, tandis que I’ahavah rabbah n’en a pas ?

2. Si ’'amour dans les délices ne se revét jamais dans les amours inférieurs, comment I’'union de I’ahavah
rabbah et de I’ahavas olam peut-elle attirer vers le bas ? Qu’ajoute le dais nuptial a ’explication ?

3. Pourquoi 'Hokhma est-elle appelée « le palais qui gofite », et comment le délice d’'une idée nouvelle

illustre-t-il ce qui s’y réveéle ?

4. Quel rapport le labeur qui précéde Chabbat a-t-il avec le rouge et le blanc des yeux, ainsi qu’avec « Mes

yeux sont constamment tournés vers Havaya » et « L’ceil de Havaya est tourné vers ceux qui Le craignent »
°

5. Pourquoi la lumiére d’Arich Anpin doit-elle étre recue par la vue, une faculté extérieure, plutét que par
I’intellect ou les émotions ?
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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 Al
La bénédiction de Yaakov a Yehudah: «Ses yeux sont
rouges (chachlili a cause du vin, et ses dents sont
blanches a cause du 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

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)

3 no3 X193 13w 197

Isaie invite tous ceux qui ont soif a venir vers ’eau et a
acheter du vin et du lait «sans argent et sans prix». L’Alter
Rebbe cite ce verset 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) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

I8 el Yl 7

4 D°212yna NanAN

Dans le Cantique des Cantiques, le bien-aimé loue sa fian-
cée: «Que tu es belle et que tu es agréable, amour dans les
délices.» Le maamar comprend I’expression «amour dans
les délices» comme la désignation de I’amour le plus éle-
vé, au-dessus de ’ahavah rabbah [amour immense] et de
I’ahavas olam [amour éternel].

Song of Songs 7:7°1:t 0> Wi 1w

:D°11¥P2 N0K DRYITIM N°R2Tan
Que tu es belle et agréable, 6 bien-aimée, dans tes délices !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Maamarei Admur HaZaken 5565.
LA NOTE DE KEHOT
7T IR2R 1987 2,50 Npn N™pRa Ltop Y 70PN B0 NANX fnan
.T2YmPR AIRAM 127 73R 02 NANR MAnR 2 Iy

PARAGRAPHE 4

6 Mt v

La note de Kehot renvoie a ce passage du Zohar au sujet
de la grande béte qui dévore mille montagnes. L’Alter
Rebbe interpreéte la béte, behemah [animal], dont la valeur
numeérique est égale a BaN, comme Mal'hout (souveraine-
té) du Monde d’Atsilout (Emanation), qui recoit et raffine
ce qui se trouve dans les mondes inférieurs.

Zohar I, 18b2a ,n> x7m

LA NOTE DE KEHOT

LR7Y0 197 .2 ,1° K7 ARY
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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, lu ici comme désignant le raffine-
ment effectué par Mal'hout d’Atsilout.

Zohar, Vayechi 16:109-17:120257p:1-10”p:1"b °1” 711 180

PARAGRAPHE 6

8 17n aw 9N

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
373 .0°019°71 993 117D

9 YIIIRY MR

Or HaTorah est le recueil de maamarim du Tzemach Tze-
dek sur la Torah.
LA NOTE DE KEHOT
JIPRCY 01D A NVMIR IR

10 monmye

Qohélet dit que D.ieu a fait «ceci opposé a cela», placant
chaque chose en regard de son pendant. L’Alter Rebbe ap-
plique cela a ahavas olam: puisque cet amour passe par le
monde, le monde peut susciter un attrait contraire, tandis
qu’ahavah rabbah n’a pas de pendant de ce genre.
Ecclesiastes 7:1477>:t noip
ey ng'n@y? MR 03 X7 Ay 092 2jv2 1 N2y o2
ST IS DT RER K9 N13T72Y DR
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
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ne puisse rien découvrir de ce quivient apres lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 9

" QN9 723 ot

La note de Kehot cite ce verset du récit de la Création : «
Male et femelle Il les créa », suivi, au verset suivant, de «
Et D.ieu les bénit ». L’Alter Rebbe déduit de cet ordre que
la bénédiction ne vient que lorsque le masculin et le fémi-
nin sont réunis.

Genesis 1:27172:X N°wR12

X712 12231 721 90K K72 D°P0K 072 109%2 DTRDNK DP9 X121
Halgh

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

créa ; male et femelle 1l les créa.

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

12 ,K NPwRI2

12 QNN 992°1 OR°92 73PN 90t

La Torah récapitule la création d’Adam : « Male et femelle
11 les créa, Il les bénit et appela leur nom Adam. » L’Alter
Rebbe interpréte « méle et femelle » comme Mah et Ban,
et « Il les bénit » comme le fait d’attirer vers le bas le Nom
Av.

Genesis 5:2’2:°71 NYwR12
:DN7277 D2 DTN DRYNK X" DOX 7120 0X12 1397 12t
male et femelle Il 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) - IPS 1917 (Public Domain)
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La note de Kehot renvoie a ce passage du Zohar, qui en-
seigne que I’homme fut créé selon le modéle de la Gloire
supérieure, afin que la Gloire inférieure soit compléte de
tous cotés. L’Alter Rebbe s’appuie sur ce principe de com-
plétude pour expliquer pourquoi la bénédiction ne vient
que lorsque le masculin et le féminin sont unis.

Zohar II, 155ax ,mip 2a7m
LA NOTE DE KEHOT
.2,1P LR ,TIP 27T IR

14 NROPW INN2 KPR NP9 INND W XD

La note de Kehot indique un second passage : le Zohar y
dit que les bénédictions supérieures ne reposent que dans
un lieu qui est entier, d’ou la nécessité de ne pas laisser
une table vide. Dans le maamar, le lieu entier est celui ou

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayechi/5/
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le masculin et le féminin sont réunis ; ainsi, « Il les bénit

».

Zohar, Terumah 52:565-53:572-7770pn:2”1 7M™1IN M 9890
27ypn:a”l

PARAGRAPHE 10

15 D°212yna NanAN

L’expression «amour dans les délices» provient de I’éloge
que le bien-aimé fait de sa fiancée dans le Cantique des
Cantiques. L’Alter Rebbe explique que le Nom Av est appe-
1é ainsi parce que Av, 'Hokhma (sagesse), est la révélation
du délice supréme.
Song of Songs 7:7°1:t 0> Wi 1w
:0OMIYN2 TR NRYITIY PRI
Que tu es belle et agréable, 6 bien-aimée, dans tes délices !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 11

16 777 QoY °2°9on
Yaakov bénit Yehudah : «Ses yeux sont rouges de vin, et
ses dents blanches de lait» ; de toute évidence, son terri-
toire sera si riche en vignes et en paturages que le vin et le
lait y abonderont. Le maamar explique maintenant la pre-
miére moitié du verset.

Genesis 49:1227:0"1 N°WR12

22700 DI TR oY 27720T
Ses yeux seront rouges de vin, et ses dents blanches de lait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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En exposant I’abondance de la Terre d’Israél, le Talmud lit
«chachlili» comme «chech li li» : «tout palais qui y goiite
dit : “Pour moi, pour moi.”» L’Alter Rebbe interpréte le
double «pour moi» comme les deux élévations que sont
ahavah rabbah [amour intense] et ahavas olam [amour
éternel].

Ketubot 111b:171:2 P n12103

12 1°R 9RA xrgwn mo” :1?_:15 'f’l?:'?!j —mn 119K RP N?;W'l

IR INYIvY 0 9 1 ooy 2PPon” niv Tmba — oyv

Y% TIMPR — 1122 AR DY) 11D 0°YA7 INRA KRR P 0P

SOOI 1277 K9 "D 1297 110 9X 720 00w 1291
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 12
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La note de Kehot donne l'interprétation talmudique de
chachlili : « tout palais qui y gofite dit : “Pour moi, pour
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”»

moi.” » Ici, I’Alter Rebbe identifie ce palais a la 'Hokhma

(sagesse) du Monde d’Atsilout (Emanation).
Ketubot 111b:171:3 Xp m21n3
32 1R IMRA RAYY 2INIDY i TINPR — MR AR NRA REYY
IR INYIvY 0 9 1 0oy P0on” niv Tmbn — oyv
Y% TIMPR — 1122 AR DUIPTYY 11D 0°YI7 INRA KRR P 0P
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Me’orei Or est un lexique alphabétique des termes kabba-
listiques ; la note renvoie a son entrée sur la 'Hokhma
d’Atsilout appelée «palais».
LA NOTE DE KEHOT
SARMN DOVIPT 9903 AR LA LRY LK ,° 737R2 n7PR .30 0 RMIRD
.7°m 7Y 3780

20 27y QW2 QR DonYY
Comme le cite la note, Me’orei Or écrit a cet endroit : «Les
te’amim, dans le secret d’Atik et d’Arich, le niveau d’Av»,
établissant le méme lien que ce paragraphe.

LA NOTE DE KEHOT
19781 OW 2°N1 T°K°21 .727Y 12 PR PONY TI02 DRy :n° LU RMIND
SYPN’aY 190 RARY NIRRT KRN0 WY nryb
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A propos de cette idée qu’Atik se révéle dans les te’amim
de la 'Hokhma, Or HaTorah écrit, selon la citation de la
note : «Peut-étre est-ce [le sens de] “Enseigne-moi le bon
gofit et la connaissance”, le golit caché», reliant le «bon
golit» du verset au plaisir caché révélé dans la 'Hokhma.
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 13

22 3%y "9v9on

«Ses yeux sont rouges de vin.» Ici, ’Alter Rebbe explique
les mots «de vin» comme désignant le vin de la Torah, qui
fait passer ’amour caché a I’état manifeste.

Genesis 49:1227:1”n N°wR12

:39M0 0371271 177 0Py *2770n
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 14

23 Y nawk nRa

Le prophéte dit a Israél que, s’ils observent le Chabbat et
«appellent le Chabbat un délice», ils trouveront leur dé-
lice en D.ieu; manifestement, «appeler» signifie le nom-
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mer ou le considérer comme un délice. L’Alter Rebbe in-
terpréte également «appeler» comme attirer vers le bas,
faire descendre le délice d’Atik dans 'Hokhma.
Isaiah 58:135™:n”1y7°yw°
3y NIW? DRI wTR O3 A39n Nty T211 nawn 1UntON
97 137 TEBT NiERD P N 7301 T390 N 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
sans suivre tes habitudes, sans poursuivre tes affaires ni en
parler ;

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

0,1y

191071 RINT 90 BUING DY N2 wrno

Le Talmud enseigne que quiconque prie la veille de Chab-
bat et récite Vayechoullou est considéré comme un asso-
cié du Saint béni soit-Il dans ’euvre de la création. Le
texte mentionne que cette déclaration est expliquée
ailleurs.

Shabbat 119b:2°2:2 v™°p naw

272 PRanm TR PBR V7 12 YWY 027 XPRPRY LX2D MY

NIY 2732 YPanNa 22 :RMINT 27 IMKRT P17 i 73 nav

M2 YiTRT? AMY Ay 19°KD 2N 179 A7YR 1191977 iR

KPR 71915717 PR 28 — ™90 MY ,NPWRI2 Awyna Xn

72727 BRI — NYYRI NITIY 17230 YK 227 M0y P
Iyl ooy

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

22,21 X 970 DPWRI2 N7MIR AR .2 ,0%p naw

WUy muw on

Dans le Talmud, D.ieu répond a ceux qui réclament une
récompense dans le monde futur sans avoir observé les
mitsvot: «Celui qui a peiné la veille de Chabbat mangera
le Chabbat; celui qui n’a pas peiné, d’oi mangera-t-il?»
L’Alter Rebbe applique cette parole a I’effort des jours de
semaine, qui doit précéder le délice du Chabbat.

Avodah Zarah 3a:10:X *3 171 1712y

17?2 MR LMY WK AP Jan 0PIy BY 92927 :vIph mN

,N2W2 D3R N2Y 37y3 MIBY "» 107IYIY DoLIY (X T2 WiTRA

M 12 °D 2Y AN XYY 2N2W3 PIRY 12°0n NIY 29¥3 NI XY

ADIR Y 197 ANy 12101 %P W PR
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

3,1 9995 Ta0ana IR LR LAY

o3y Y9voan

«Ses yeux sont rouges de vin.» L’Alter Rebbe relie a pré-
sent la rougeur des yeux a la peine qui précéde le
Chabbat.

Genesis 49:1227:1”1 N°wR12
1290 DOTE1271 170 OOy *290n
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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

27 57231 7%y "0
Dans le Cantique des Cantiques, le bien-aimé dit a son
épouse : «Détourne de moi tes yeux, car ils m’ont boule-
versé» : son regard I’émeut trop puissamment. A la lu-

miére du Zohar, I’Alter Rebbe interpréte ces yeux comme

I’ardeur de ’amour qui s’éléve vers D.ieu.
Song of Songs 6:5°71:" 0w W
STYPITTIR WY DY VTYD TW 231017 00 "THR TIY °307]
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» par des yeux qui L'em-
brasent de flammes d’amour. L’Alter Rebbe s’appuie sur
ce passage pour expliquer la rougeur des yeux comme
I’ardeur de I’amour.

Zohar III, 84ax ,70 2’m

LA NOTE DE KEHOT

vrnw2 ﬂ”WP'?J ARI2MY AP0 2 ,TYW .2 77D O NTITIRDY LR L,TE A
.0°37 JP°¥ B2 °N°YA 1197 731 71770

29 97IN2 NN

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 lumiéeres que par la vi-
sion, qui demeure a I’extérieur.

Zohar II1, 128b2 ,n3p
LA NOTE DE KEHOT
K9P 1987 K L0 TR NP LR ,0Op .2, 0op A

30 9173 Y7 Sapn TOIRT RAEH2 DON0R KT

La note de Kehot renvoie a ce passage de 1’Idra Rabba, ou
Zeir Anpin regarde le front d’Arich Anpin. L’Alter Rebbe
s’en sert pour montrer que la lumiére d’Arich Anpin vient
en réponse au regard de Zeir Anpin.

Zohar, Idra Rabba 6:25-7:371”%:1-1173:"1 X271 R1TRT 17717 790

31 199173 7P D%1E
La note de Kehot renvoie a Zohar III, 135b pour ces mots.
Zohar 111, 135b2 ,7%p »m
LA NOTE DE KEHOT
TR RYR YT Y L2 ,.'l‘?,? burithl
32 1977772 37p 023D

La note de Kehot renvoie a ce passage de I'Ildra Rabba au
sujet des 150 lumiéres du visage. L’Alter Rebbe les associe
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aux 370 lumiéres du front, qui constituent le flux recu par
Zeir Anpin.
Zohar, Idra Rabba 23:167-24:177-170p:3”> X271 R1TRT 7717 700
PYp:1d

197173 37P %021 P YW

La note de Kehot cite Etz Chaim, Porte d’Arich Anpin, cha-
pitre 14, au sujet des 150 lumiéres. L’Arizal y explique que,
parmi les 370 lumiéres du visage d’Arich Anpin, Zeir An-
pin n’en recoit que 150, tout comme celui qui ne peut re-
garder le front d’Arich Anpin, mais seulement son visage.
11 relie cela a «Si un nid d’oiseau (kan, “nid”) se présente
devant toi».

Sefer Etz Chaim 13:147%:3" 01 yy

>1DIRT XIMIX VAR "RIM N79P RITR2 13037 1PN 7w Py
573 01 82137 (D) N2 A3 7721 2110 PNYRY oy X131 Yrub
YR TN TR PN YW w0 AN 0D DI Y RITOR P YUY
71°27 W YR DIAR PI7RY O RIRT YUW MR 1037 T30 1N
LIWD W WK TPONR ROTW 13°37 T8 0°31°DYR 0°1p32 0°ann on
D°IPRYT 0°ID2 0w OUBM NPMR DR MMT e e
NPMIR D7 TI02 AR OW 7AW R0 93 n1an TEn oohannn

... 199117710 07T RIXR 5w 73 P17 17703 YU RO0R0A 09I
Sefer Etz Chaim (Public Domain)

29X 1P RP 9D

La loi de la Torah concernant le nid d’oiseau commence
ainsi : «Si un nid d’oiseau se présente devant toi en che-
min» : celui qui le trouve doit renvoyer la mére avant de
prendre les petits. Le mot kan («nid») a pour valeur nu-
meérique 150, et lefanecha («devant toi») vient de panim
(«visage») ; le verset fait ainsi allusion aux 150 lumiéres

du visage.

Deuteronomy 22:6":2”> 0”127

D°%°2 IR DMK PINTTPY IR Y222 9772 17197 1i9%TIR X1 %2
10712772 ORI MpN-K? 0°%°3775Y IR 0°7DRTTPY N¥IN ORM

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 mere avec les petits ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le psalmiste dit : «Car j’ai dit : le monde est édifié par la
bonté» ; olam peut aussi se lire « pour toujours» : «la bon-
té est édifiee pour toujours». L’Alter Rebbe comprend
olam au sens de «monde» ; ainsi, Zeir Anpin, dont les at-
tributs commencent par la bonté, est appelé «monde».
Psalms 89:3°3:v”5 0°7°71n
1073 ANFY 120 DY 71327 700 07 AR
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) « JPS 1917 (Public Domain)
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LA NOTE DE KEHOT
.3,ba 0°%nn

36 M 9R ToRn Y
David dit : « Mes yeux sont toujours tournés vers Havaya,

car Il dégagera mes pieds du filet. » L’Alter Rebbe y voit la
ferveur d’une personne qui s’éléve d’en bas, par les yeux.

Psalms 25:15170:7773 0°2°1n
2937 NYIR ROBPRIT 2D 179K TN Y
Mes yeux sont toujours tournés vers D.ieu, car Il dégagera

mes pieds du filet.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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37 PRI DR PY
Le psalmiste dit : « Voici, I'eeil de Havaya est tourné vers
ceux qui Le craignent, vers ceux qui espérent en Sa bonté
» : D.ieu veille sur eux. L’Alter Rebbe y voit la lumiére d’en
haut qui répond aux yeux tournés vers Lui.

Psalms 33:187:3*% 0°%°1n
37O DPMNR PRYOR N 1Y M
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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« Celui qui a peiné la veille de Chabbat mangera a Chab-
bat. » Ici, la peine est la ferveur exprimée par « Mes yeux
sont toujours tournés vers Havaya », qui fait descendre la
lumiére d’en haut.

Avodah Zarah 3a:10:X *3 77t 1712y

17?2 MR .MIPYN WX 17 IR 0Py P 33137 :vIDh 1nN

,NIW32 SR> N2Y 22 MY On 10PIYaY 0o0IY RN TN WITRN

18R 12 99 7Y AR RPN 7n2w2 IN° 1270 N2Y 7¥3 MY KPY
ANIR Y1 197 ANy 12101 77 W PR

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

39 (2979p 7721°2 ¥7APT) IR WIND L L PN YUY
Pelach HaRimon cite ce maamar et remarque dans une
note que I'ldra Rabba ne I’énonce pas explicitement aux
folios cités, mais seulement de maniere implicite (128b,
129a-b, 135b et 136), et que la formulation est tirée de la
Porte des Unions d’Etz Chaim, chapitres 7-8, ou le sujet est
expliqué en détail.

LA NOTE DE KEHOT
DT ROR :1yn2 Qv 12218720 7T RN K272 20W Y Mnw 100 n93
R”Y U”IP ATV 27y N”IP 772 QW IRI2AW 72 1171 R999m KPX ONf 03
8 DO YW 1Y IR Y WARNIW Oam .1”‘??11 ’2 .'l”‘?P'h N
N1 B7IT R™MINDY IRD WA DI A0 LM Y npbl awnw m
D ﬂ”w‘?l 1) OmIpn °Yn R 17721 w7°¥ 770t MR T72P0 R”K R™IRM2
PINTIR Y PRAY 70 (27Y 27X A7) 7 NIR MIYONT 523 717 777 "yon
.ow 975y .7 (aw A7l
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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, fait remarquer que le sujet y est évoqué par
allusion plut6t qu’explicitement.

Zohar, Idra Rabba 8:50-9:63270:0-"1:’1 X271 X7TRT 717 190

41 N2D R2°YT X717 TH2 170NNY

Le second passage que le texte cite dans I'ldra Rabba
(136b) au sujet des lumiéres baignées dans la blancheur
du bon ceil concerne le flux d’Arich Anpin vers Zeir Anpin.

Zohar, Idra Rabba 28:199-29:209X27 X7TTX\ ,mMA 720
©™:07D-LXP:N"D

PARAGRAPHE 16

42 217w 129
« Et ses dents sont blanches de lait. » Le maamar passe
maintenant a la seconde moitié de la bénédiction de Yaa-
kov a Yehudah.

Genesis 49:1227:1”1 N°wR12

13970 0371271 17 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)

PARAGRAPHE 18

43 2o 12
«Et ses dents blanches de lait.» I’Alter Rebbe explique que
les dents blanchissent grace au lait, la croissance qui suit
le raffinement.

Genesis 49:1227°:v"1 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) - IPS 1917 (Public Domain)
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David loue D.ieu: «Tu ouvres Ta main et rassasies tout
étre vivant [de] faveur (ratzon)»; manifestement, D.ieu
fournit a chaque créature ce qu’elle désire. Suivant le Tik-
kunei Zohar, I’Alter Rebbe lit «Ta main» comme «Tes
youds», et comprend ratzon comme «volonté », la volonté
supérieure puisée dans le huitiéme mazal.
Psalms 145:1610:771np 0°9°10
7387 °0722% yoatrmy 970 nR nnie
Tu ouvres Ta main et rassasies de faveur tout étre vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
Tikkunei Zohar 7b:2°2:2°t 97171 *1pn
IR PRIPNIR 1IWIN2 NNR LTM9Y RUARY T TP R TN
1937 °n 907 yhamy 970 nR o (v nnp 0°%nn) o 7Y
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Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note renvoie aux sources indiquées sur Torah Ohr 25d,
a propos des mots « 'Hokhma et le huitieme mazal, notzer
'Hessed». La, I’Alter Rebbe interprete le mot minchah
(«offrande») : ses premieéres lettres sont mayin nukvin, et
son ches est 'Hokhma et le huitiéme mazal, notzer 'Hes-
sed, qui s’écoule dans le hei, la Communauté d’Israél.

Zohar III, 289ax ,v97 »mt
LA NOTE DE KEHOT
7,719 979 1401 LK , V81 27 IRA
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A propos des treize attributs de miséricorde que Moshe fit
descendre, I’Alter Rebbe explique notzer 'Hessed : notzer
a les lettres de tzinor («canal») et de ratzon («volonté»), et
signifie aussi «garder» : la bonté est gardée cachée dans la
pensée avant d’étre révélée.
LA NOTE DE KEHOT
.2,00 772 1P AR
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