LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 10

"9 TONWANI B7Y VYN TIN2

Bréve explication de « Je te fiancerai a Moi»

DEDIE EN L'HONNEUR DE

5731 IIRDTINIY PAXS "1 927 R2IPRT 1IRAT 71290 WP
Le pére du Rabbi, Reb Lévi Its’hak

a LikuteiTorah.com

LA PARACHA "HASSIDIQUE

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 10 5‘? -lsnwj}u D”y Uyh TIR2

"% PPNwIRY 27Y YR IR

Breve explication de [ce verset] « Je te fiancerai a Moi ».
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Dans le Pardés, dans Erchei HaKinuyim, a I’entrée « Chatzerot» (cours), il cite ce qui est écrit dans
le Zohar, a la fin de la paracha Vayeé’hi (folio 248b), a propos de [ce verset]: «Mon dme languit
apres les cours de Havaya»: «Les maisons extérieures (batei bara’ei) sont appelées “les cours de
Havaya”.» Et c’est sur cette base qu’il explique
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qu’ils sont les sept Séfirot inférieures d’Atsilout (Emanation): car, de méme que la cour est un ves-
tibule donnant acceés a la maison, les sept Séfirot inférieures sont un vestibule donnant acces aux

trois Séfirot supérieures.
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Et voyez ce qui est écrit plus haut a propos de [verset] «Le roi tendit a Esther». [On y] expliquait la
difféerence entre une cour et une maison: le roi ne réside pas en permanence dans la cour comme
dans la maison.
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On peut également dire cela des sept Séfirot inférieures par rapport aux trois premiéres. Cela cor-
respond a ce qui est écrit dans Etz Chaim, cité dans Sefer Shel Beinonim (Tanya), chapitre 35: la
Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, ne s’unit pas méme dans le Monde d’Atsilout sans s’enve-

lopper d’abord dans la Sefira de '"Hokhma (sagesse), etc.
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Il en ressort que le principal résidement et la principale révélation de la Lumiére infinie se
trouvent dans la 'Hokhma supérieure, et cela est appelé «Lui et Ses forces vitales sont un»; par la
'Hokhma, [la Lumiere infinie] est attirée et s’enveloppe dans les attributs émotionnels (midot), et

cela est appelé «Lui et Ses réceptacles» (ihou vegarmohi).
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Et c’est [pourquoi] la Torah, qui «provient de 'Hokhma», est appelée «le palais supérieur (heikala
ila’ah) du Saint béni soit-Il», ou le Roi réside en permanence; Abba et Imma ('Hokhma et Bina)

sont «deux compagnons qui ne se séparent jamais».
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Mais les sept Séfirot inférieures sont appelées «cours». On peut expliquer, dans cette perspective,
que la cour extérieure et la cour intérieure désignent la dimension extérieure (‘hitsoniyout) des re-
ceptacles de Zeir Anpin (les attributs émotionnels) et la dimension intérieure (pnimiyout) de ces
réceptacles. Cela ressemble a ce qui est écrit dans Likkutei HaShas de 1’Arizal, folio 8a: «Sache que

Netzach et Hod sont appelés “les maisons extérieures” (batei bara’ei),
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mais leur dimension intérieure propre est appelée “’'intérieur” (gava’ei).» Et dans le Zohar, Para-
chat Lech Lecha, folio 94b, a propos du verset «il résidera dans Tes cours», il est expliqué que «Tes
cours» sont Sion et Jérusalem, qui correspondent a Yessod (fondement) et Mal'hout (souveraineté)
(comme il est écrit dans le Mikdash Melech, a cet endroit; voir le Zohar, Parachat Vayechi, folio
219a).
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On peut dire que ces deux niveaux sont la cour extérieure et la cour intérieure. Cela correspond a

ce qui est explique ailleurs a propos du verset « Un chérubin a I’extrémité, de ce cote-ci»: il s’agit

de Zeir Anpin d’Atsilout,
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qui est la descente de la Lumiére infinie depuis les hauteurs vers le bas; et Mal'hout est la source
de Béria, Yetsira et Assiya, ainsi que de leur racine qui se trouve en Atsilout, etc. C’est pourquoi

Mal'hout est appelée la cour extérieure, car elle est la source des étres creées.
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Mais Yessod de Zeir Anpin est le niveau de la cour intérieure, « qui regarde vers I’est», etc. (Une ex-
plication comparable se trouve dans Meorei Or, lettre 1, section 50.)
N3850 %07 10 Wwen mwyb ] ‘?"li?:! YnRwhn %3 27y X”N2 Uyl N0 nngn® "wal anka i
[yaw nx-ap] WP KT NM%107 A% (7927 °p109] 177108 R

Tel est le sens de: «Mon ame languit apres les cours de Havaya.» Voir aussi ce qui est écrit ailleurs
a propos du verset «Si tu écoutes la voix...», «pour faire ce qui est droit...»: 1a cour extérieure est

constituée des Pesouké deZimra (versets de louange), et la cour intérieure est le Chema,
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car, dans les Pesouké deZimra, Sa grandeur, qu’ll soit béni, est évoquée sous I’aspect de la force vi-
tale qu’Il donne aux mondes et aux anges, comme il est écrit: « Louez Havaya depuis les cieux...»,
«tous Ses anges...», «Louez-Le dans le firmament de Sa puissance...»; la source de leur force vi-

tale est appelée la cour extérieure.
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Mais le Chema, dans lequel on proclame I’acceptation du joug de la royauté céleste et du joug des
mitsvot, correspond au niveau de la cour intérieure «qui est tournée vers I’est (kadim) » ; car la To-
rah est appelée «la parabole de I’Ancien (hakadmoni) », Celui qui précede le monde (kadmono chel
olam), etc. Voir aussi ce qui est écrit a ce sujet dans le discours commencant par «Et Moché
assembla».
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Et dans le Zohar, Parachat Noa'h (folio 75b), selon I’explication du Mikdash Melekh a cet endroit, il

ressort que la cour intérieure est le Monde de Béria (Création) et la cour extérieure le Monde de
Yetsira (Formation).
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De méme, dans le Zohar, Parachat 'Hayeé Sarah (folio 129b), a propos de [verset] «il demeurera
dans Tes cours», il ressort que le Monde de Yetsira est appelé «cour», comme I’écrit le Mikdash

Melekh. C’est 1a le sens de Pessouké deZimra, qui est la priere de Yetsira.
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Selon cette lecture, le Chema, qui est appelé la cour intérieure, correspond donc au Monde de Bé-
ria. Et la «maison», c’est la priére de la Amida, qui est du niveau d’Atsilout. En effet, Atsilout est le
niveau de la 'Hokhma de I’ensemble des mondes (leur expression générale et collective) ; c’est la le

sens de «C’est par la sagesse qu’une maison est batie », etc.
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Méme selon cette explication, cela ne contredit pas ce qui a été exposé plus haut, a savoir que les
«parvis de Havaya» se trouvent dans le Monde d'Atsilout. Car, dans Atsilout méme, il y a égale-
ment Atsilout, Béria, Yetsira et Assiya: Kéter (la Couronne) ou 'Hokhma est appelé Atsilout d'Atsi-
lout, et Bina, Zeir Anpin et Noukva sont appelés Béria, Yetsira et Assiya d'Atsilout. Voir aussi ce qui

est écrit a ce sujet dans le discours qui commence par
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«Pour comprendre ce qui est dit dans la Haggada: “Cette matsa”», etc. Ainsi, le terme «parvis»
s'applique a Beéria, Yetsira et Assiya proprement dits, mais aussi a Atsilout, etc. Dans Reishis
Chochmah, Shaar HaKedushah, chapitre 2, il explique également l'intention du Zohar, a la fin de
la paracha Noa'h mentionnée plus haut: la «porte du parvis intérieur» est la lumiere d'Atsilout,

qui s'ouvre le jour du Chabbat, etc.
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Voir aussi Pri Etz Chaim, Shaar HaShabbos, chapitre 24: le Chabbat, la lumiére intérieure (or pni-

mi) d'Atsilout méme brille en Béria. Voir également a ce sujet le Ramaz, au début de la paracha
Vaéra (folio 23b):
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en Beéria, il y a deux niveaux: le premier est la lumiére qui, par essence, est appelée Béria; le se-
cond est la lumiere d'Imma d'Atsilout qui y brille. Celle-ci constitue la dimension intérieure et le

cceur le plus intime de Béria, qui brille le jour du Chabbat. Fin de citation.
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2.A présent, pour rendre intelligible la notion de la cour extérieure, de la cour intérieure et de la
demeure du roi, on peut s’appuyer sur ce qui a été dit plus haut : les lettres sont appelées des «
pierres », et leurs combinaisons, des « cours » et des « maisons ».
N9 Y\T‘lb 19731 PR 09YIR 0ORE 91270 NINIRY ,12WANRT NPNIRY 71277 DMK 0w 31T
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Or, il est connu qu’il existe des lettres de la parole et des lettres de la pensée : les lettres de la parole
sortent de I’état caché pour se réveéler au-dehors, a autrui, et deviennent une entité distincte ;
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tel est le sens de la cour extérieure. En revanche, les lettres de la pensée sont dans un état caché, et
la pensée demeure constamment unie a I’Ame intellective, sans séparation ; c’est pourquoi elle est

appelée la cour intérieure.
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Et voyez aussi ce qui est écrit dans le discours qui commence par «Qui a compté la poussiére de
Yaakov », au sujet de la pensée et de la parole, qui sont les niveaux de Béria et de Yetsira, etc. ; voyez

la-bas.
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Mais [quant au] niveau de la maison du Roi, qui est elle aussi faite de pierres et de lettres, la diffé-

rence étant que le Roi y réside en permanence, contrairement a ce qui se passe dans la cour:
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La chose s’explique ainsi, par analogie avec ce qui se passe ici-bas: les lettres dissimulent I’intel-

lect, et ’essence de l'intellect ne se révéle pas a travers elles.
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Parfois, la sagesse ne se révele aucunement a travers les lettres, comme dans le cas de celui qui

étudie un livre et comprend les lettres, mais n’en comprend pas le sens simple. En vérité, méme

dans les lettres de la pensée, I’essence de la sagesse ne se révele aucunement.
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C’est pourquoi Béria (Création), qui est la pensée, reléeve de la création d’une chose a partir du
néant, comme il est expliqué dans le discours qui commence par « Vous garderez Mes Chabbatot »,

a propos du sens de «Creéateur des étres saints, que Ton Nom soit loué », etc.
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C’est pourquoi le niveau des lettres, la-haut, est appelé le niveau d’une cour, ou le Roi ne réside
pas. En revanche, le niveau de la maison du Roi, ou le Roi réside en permanence, est celui des
lettres dans lesquelles est attirée la révélation de I’essence de la 'Hokhma supérieure, de sorte que

les lettres ne voilent ni ne dissimulent
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(Voyez ce qui est écrit au sujet de la Traversée de la mer des Joncs, dans le discours qui commence
par «Voici la mer des Joncs», a propos de «Il agitera Sa main sur le fleuve », etc. ; voyez aussi ce qui
est écrit sur [le verset] «Si vous marchez dans Mes statuts», a propos des lettres gravées et des
lettres écrites, etc.; voyez la-bas.) De méme, dans le service de D.ieu, il existe le niveau de «il de-

meurera dans Tes cours» et celui de «nous serons rassasiés de la bonté de Ta maison »,
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c’est-a-dire que celui qui s’adonne a I’étude de la Torah et a la priére, et dirige son cceur vers leurs
seules lettres, se situe au niveau de «il demeurera dans Tes cours», bien qu’il s’agisse de la cour

intérieure.
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Mais celui qui approfondit son esprit et son intellect afin de comprendre le sens des mots de la
priere, dans la mesure de ses capaciteés, et qui, de méme, étudie la Torah en approfondissant sa re-
flexion, se situe au niveau de «nous serons rassasiés de la bonté de Ta maison », car la Torah est «le

palais supérieur du Saint béni soit-I1».

oY MAZM Snan P nRapnw "% T35 0IRY 19D CPIw 7 MNZAR Swel nnvo Iy
.72% NP NIRGT

C’est la le sens de «Mon ame languit apreés les cours de Havaya»: elle est appelée kallah,

«fiancée», et n’est encore que fiancée, parce qu’elle ne recoit que du niveau des cours, qui sont les

lettres seules.
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C’est 1a le sens des kidouchin, les fiancailles (comme mentionné plus haut dans le texte principal):
les kidouchin et le maamar («énoncé») relévent d’'une méme notion. Et maamar désigne les lettres

de la Torah, etc.,
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qui sont du niveau des [lumiéres| enveloppantes (makifim), comme I’anneau du kiddouchin, etc.
Mais le niveau de I’étude meéditative de la Torah, ou la compréhension de la Torah — qui est une
goutte de la 'Hokhma supérieure — est absorbée dans son dme,
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et de méme dans la priére, lorsque la grandeur de D.ieu est absorbée jusque dans son étre le plus
intime et sa dimension intérieure, « au ceeur de ’homme, au plus profond de son cceur » : cela est

appelé le niveau du nisuin (mariage), qui est le niveau de la dimension intérieure (pnimiyout), etc.
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3. Mais, pour comprendre ce qui est écrit: «Je te fiancerai a Moi», il faut d’abord expliquer ce qui

est dit dans le Midrach Cho’her Tov, section 19, a propos du verset: « Remplis ta corne d’huile et
pars; Je t’enverrai chez Ichai», etc.:
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«Partout ou il est dit “a Moi” (li), cela ne s’en va jamais, ni dans ce monde-ci ni dans le Monde
futur.» On trouve également cela dans le Midrach Rabba, parachat Vayikra, section 2: «cela ne

s’envajamais, pour toujours», etc.
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Et cela est expliqué ailleurs, dans la paracha de Yitro, dans I’explication sur [le verset] «Souviens-
toi du jour du Chabbat», a propos des paroles de Chmouel a Chaoul: «Le Victorieux d’Israél ne
mentira pas
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et ne changera pas d’avis, car Il n’est pas un homme pour changer d’avis»: telle fut la réponse a la

demande que Chaoul lui avait adressée, afin que la royauteé lui soit rendue.
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Chemouel lui répondit que, puisqu’elle avait déja été donnée a David, il était impossible de lui re-
tirer la royauté ; car la royauté de la maison de David avait été puisée en un lieu élevé, au niveau
de
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« car Il n’est pas un homme (adam) pour changer d’avis », et non comme la royauté de Chaoul, qui
fut retirée au niveau de I’adam (« homme »), etc., au niveau de 'Hokhma (sagesse). Au niveau de
I’adam, il y a une droite et une gauche, et le flux d’influence est attiré selon les actes des étres d’en

bas ; ¢’est pourquoi il y a des changements, etc.
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Mais au-dessus du niveau de I’adam, « il n’y a pas de gauche dans cet Atika (I’Ancien) », car Il est «
Celui qui s’éleve depuis les jours d’antan », « éleve et exalté », etc. C’est la le sens de « ma corne

s’est eélevée » et de « Tu as élevé ma corne comme celle d’un re’em », etc.
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30 W ORI ONATY RIT QTR R 9791 10

Voila le sens et la teneur du Midrach selon lequel, partout ou il est dit «a Moi» (li), cela ne s’éloigne

jamais, pour I’éternité : c’est parce que cela releve du niveau ou «il n’y a pas de gauche», etc. C’est

pourquoi «Il n’est pas un homme pour changer d’avis» et qu’'un changement ne saurait s’appli-

quer a Lui.

1IRW MNEYD D 0 5 7Y [o>1°57 °39y3] 3”Y2 077902 191 R NY *°12a RIA 55 97 MmN 1211 27K
BT [22 5y Axy] APYRY AR

Dés lors, on comprend que le sens de li est le niveau d’Atika. De méme, dans le Pardes, dans Er-
chei HaKinuyim, a I’entrée «Li», il explique li par «a Moi-méme », c’est-a-dire que cela n’est pas
appréhendable. Et bien qu’il explique

XpP°NY RT X7 AP 5”0 12 wrnd o°nyn> RpP°NnYy 2”1 °P1 13°2%7 X72N XD 113°3 133 11707

13 111°32 X7 PPNy MPannw

que cela se trouve au niveau de Bina (compréhension), cela ne constitue pas une contradiction,

car Bina est parfois appelée elle aussi Atika, comme il est écrit dans le Zohar, a la fin de la paracha

Korach: «Hu» («Lui») désigne Atika; car la révélation d’Atik se trouve en Bina, etc.

D72 1237 [0 oy] 17BN 10 R 112°2 °PIW QYVA 2 p7o 710] 2780 RAPIA 11PN YW [0 pyal A7Y2 °0N
xonn ok PwYTPR PIT 5 TPNWIRY W0 Ay

Voir aussi Etz Chaim, Shaar Tikkun Nukva, fin du chapitre 2, [ou est donné] le motif pour lequel
Bina est appelée «Hu», etc. A la lumiére de cela, on comprendra également le sens de ce qui est

écrit: «Je te fiancerai a Moi» : les fiancailles seront véritablement «a Moi ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/ 11
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Voici ce qu’il en est: nous disons «Qui nous a sanctifiés par Ses commandements», ce qui est éga-
lement une expression de fiancailles et de kiddouchin (comme I’écrit Rabbi David Abudarham a
propos de la bénédiction sur le lavage des mains). Des lors, que signifie notre demande: «Sancti-
fie-nous par Tes commandements», etc., au futur? Ne nous a-t-Il pas déja sanctifiés par Ses

commandements ?

P37 MENITT NI%K 90 AR ONI91 23 NUE0EY 099 1O B7Y TIR°22 XM IR 130T 1Ay N
NI9OXRT *90 123 1 139017 990 MEn

Voici ce qu’il en est: il est expliqué ailleurs, dans le commentaire sur [le verset] «Cela sera pour
vous des tsitsit», a propos de «et vous vous souviendrez de tous les commandements», que les
mitsvot sont appelées «les commandements du Roi», c’est-a-dire qu’elles relévent du niveau de

Mal'hout (souveraineté) d’Atsilout (Emanation);
R”1T ROPNT 1°92aR Mm% nene TPwnan DINA 5w [XNN9T XN1IYNXR] n”b'rynx Y1 R R JWIW IR

L27Y °12 K712 [poax oann] R”RR2 372 D22°WnRRY 7N

mais leur racine se trouve en Zeir Anpin (les attributs émotionnels); par I’éveil d’en bas (isarusa
dilesata) suscité par ’homme lui-méme, celui-ci attire [la lumiere] afin que la mitsva devienne I'un
des «membres du Roi», Zeir Anpin. De plus, il attire également [la lumiere] d’Arich Anpin vers Zeir
Anpin, etc. Voir la-bas.

23w 7179912 9117 MIZN 95 NR QN9 AR WK 79901 172w w0 1°aya KU T IRANI TV
SNI%M 1319010 1R AnRY

Cela a egalement été explique ailleurs, a propos de la difféerence entre le premier souvenir, ou il est
dit: « Vous vous souviendrez de tous les commandements de Havaya», et le second souvenir, ou il

est dit: «Afin que vous vous souveniez», etc., «de Mes commandements ».
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Car ce sont également les deux niveaux des mitsvot mentionnés plus haut. Toutefois, il est expli-
qué la pourquoi le second niveau est appelé véritablement « Mes commandements», ce qui est au-
dessus du Nom Havaya: parce qu’il s’agit de faire descendre la Lumieére infinie (Or Ein Sof) elle-
méme dans le Zeir Anpin,

qwn1 RIT N °MA RIT VIR U7 2R AN 009970 A9YRPW 1TON° 100 Onan Punany 10T
Unn SMIZN N2 RIM 0 DR

c’est-a-dire que l’on fait descendre le niveau de Haya et Yé’hida, qui est au-dessus des récep-
tacles. C’est la le sens de «Je suis Havaya»: «Je» (Ani) est le niveau de Keter (la Couronne), et il
descend pour devenir Havaya; c’est la le niveau de « Mes commandements» au sens propre.
R”R NOWnRR RIT MIXRT @IWT A1 1°392 M2 DAwYT D’P?N 7271 87 7IR°22 Wrn 19N
Voyez aussi ce qui est écrit dans I’explication sur [le verset] « Et D.ieu parla», au sujet des Dix Com-
mandements: la racine des mitsvot est la descente d’Arikh Anpin.
v n T’Di‘l'? 1177 99102 [wripn naaral PUTIARD 17 17091 2T D911 720 PN°R7 27Y 9IR°22 7 1°°9Y)
.([o>n vy »102) 17°Y02
(Voyez aussi a ce sujet I’explication sur [le verset] «]J’ai vu, et voici un candélabre d’or» ; voyez éga-
lement Iggeres HaKodesh, a la fin, dans le passage qui commence par « Pour comprendre ce qui
est écrit dans Pri Etz Chaim».)
WTP AWK 0NN UIRY [0 Sy Ax] BPYR TPNIXR2 VTP DOWPAN AR R L v 575 Ty
JWTP 920w 1PNI8N2

Dans le méme esprit, on peut expliquer pourquoi nous demandons: «Sanctifie-nous par Tes com-

mandements», alors méme que nous disons: «Qui nous a sanctifiés par Ses commandements»,

[c’est-a-dire] qu’ll nous a déja sanctifiés.

T DAR LRPI NDApRT NIDOERT DR SM22 mhnD NIZnT 19WRIY 110 1300 13WTR 920W 0D
.XOPMT 07K 177 210 T°N1X2 1IWTRP DOWPAN 1IRY

Car le fait qu’Il nous a déja sanctifiés désigne les mitsvot telles qu’elles sont descendues ici-bas, au
niveau de Mal'hout d’Atsilout, qui recoit du Zeir Anpin. Mais ce que nous demandons en disant:

«Sanctifie-nous par Tes commandements», c’est le niveau des 248 membres du Roi.
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Et I’essence de cet influx est I’'influx d’Arich Anpin dans Zeir Anpin, comme un membre qui attire

en lui-méme la force vitale de I’ame elle-méme, ainsi I’ceil attire la réveélation du pouvoir de lavue,

etc.

7! '[35 ,0nn XK NITTHY P22 19YNn OUwS XY 10T L0 TPRWARY MRIY (%127 Ny 5y
25

Et a I’époque future, a propos de laquelle il est dit : « Je te fiancerai a Moi » : cela signifie que Zeir

Anpin s’élévera au niveau et au degré mémes d’Arich Anpin ; c’est pourquoi il est appelé « a Moi »

(Li).

NN M3 119977 9901 T 990° KDY TR KD AWK [sxawe -17] 9732 9007 10T 1772 X2 wUn 1M
Ralole}als R hkghii

C’est ce qui est écrit ailleurs, dans le discours commencant par « Et le nombre des enfants d’Israél
sera... qu’on ne pourra ni mesurer ni compter » : le « nombre » désigne le niveau des mitsvot, qui
furent données en nombre,

10 1R 912 RITY KPR MIPANT 1719 RITW 19 9907 °R 10312091 122 19901 (x5 nybw] 97Yow
et qu’a I’époque future elles s’éléveront au niveau de « et son intelligence est sans nombre », etc. :
c’est la révélation d’Arich Anpin, qui est le niveau de I’Ein Sof (sans fin).

VTP D°WPan IR N .(5X7Y° Y217 NR 720M APY° 92y 1131 On 27y 9IR°22 372 M WrnYI)
, 12 T°PN1%N2

(Et voyez également ce qui est écrit a ce sujet dans ’explication sur [le verset] « Qui a compté la
poussiere de Yaakov, ou dénombreé le quart d’Israél ».) C’est pour cela que nous demandons : «
Sanctifie-nous par Tes commandements », etc. ;

IR [2 7y 0] 270 1°RPT 717N 012 721 17°2 MP AR "IpW° [>xaws noid] °”013 NWP2a 3”2 1N
W (7o wrpn] WPPA 19°¥ IRDOY RN RITM2 7221 15 0°N0T R 23pw»

et c’est également la demande de I’Assemblée d’Israél : « Qu’il me donne les baisers de sa bouche.
» Le Zohar, Terumah, fin du folio 146b, I’explique ainsi : « Qui me donnera un baiser ? Celui qui est
caché », etc. « Et par quoi ? Par ce char céleste. » Voyez le Mikdash Melech a cet endroit.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/ 14
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Et c’est a ce sujet qu’il est dit : « Je te fiancerai a Moi » ; c’est pourquoi cela est « pour toujours ».
Car les fiancailles présentes proviennent du niveau de I’Adam supérieur, le niveau de Zeir Anpin,
ou se trouvent 'Hessed (bonté) et Guevoura (retenue), la droite et la gauche ; il y a donc une des-

cente, etc. ;

RPRMAW N9 59 22199 RIT 1931 9 0 R XPONY 123 R MPYNT 1000 ()i aye) 9P 1OR
3

mais dans le monde futur, Zeir Anpin s’élévera jusqu’au niveau d’Atika lui-méme ; c’est la le sens

de « a Moi », et c’est ainsi que cela devient « pour toujours », car « il n’y a pas de gauche », etc. ;

MT°9% NPRY w° QPAwow 11 PPAayn MaAwm 0 YT 7770 wrnyd 9715 0nIaP RIT 0T R
[Py 93 Xomn] Y7007 NI°Man RINW °0%

et « Il n’est pas un homme pour changer d’avis », comme mentionné plus haut. Voyez aussi ce qui
est écrit a la fin du discours qui commence par « Sache aujourd’hui et prends [a cceur] », a ce sujet :
aujourd’hui, il y a des élévations et des descentes, parce que cela reléve de la lumiére qui remplit

tous les mondes (memalé kol almin) ;
D'?W DNIAARY 27Y 9787 Px pon] R”M [vbx 227 kana] R”TN2 1°°97 ,10 Y7010 R el 7’31375 5aR

972R3 KD 9°N27R 7127 730K (0w 200w ano] WP@RI 7127 720K N0 M2 YyRwn PPRanx

mais, dans le monde futur, sera révélée la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin),
etc. Voyez aussi Tanna DeBei Eliyahou, premieére partie, au début du chapitre 6, a propos de [ce
verset] : « Je t’ai aimée d’un amour éternel (ahavat olam) » : il en ressort que cet amour est supé-
rieur au niveau du grand amour (ahavah rabbah), comme il est écrit la-bas : « Il n’est pas dit : “Je

t’ai aimeée d’un grand amour”,

MNM NATR IR D10 WY NN N DAY WO 71720 NATIR IMRN RNY PNAIR DY NIAIR KOK
3975 180 73] 979Y TPNANR 0PI NATR MR 7O% DoAY

mais : “Je t’ai aimée d’un amour éternel.” De peur que tu ne dises que ’amour du Saint béni soit-I1
dure trois ans, ou dix ans, ou cent ans, c’est pourquoi il est dit : “Je t’ai aimée d’un amour éternel.”

» Fin de la citation.
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Et cela correspond a ce qui est expliqué ici au sujet du sens de « Je te fiancerai a Moi pour toujours
» : ce niveau est supérieur a ahavah rabbah, qui se trouve en Zeir Anpin. Voyez aussi Meorei Or,

lettre
s wn ,wa DNAAR N1°127n 23 727 72ART 2”2 PA5 [oonra v 19021 WO 15 7°Y0 R

(xa7 o21] 27MIVY 7MY W 1AW 139217910 09 Nvna A W 1T

alef, section 37, et Sefer Shel Beinonim (Tanya), chapitre 43, ou il est dit que ahavah rabbah est su-
périeure au niveau de ahavat olam. On peut concilier cela en distinguant deux niveaux d’olam («

monde ») : Mal'hout et Bina, qui sont respectivement la racine de ce monde et du Monde futur
R 27P KRNI 8791 °2 172 RX™M R”Y [prz0110277] °7T WM R 77 NPWRI2°D [x pon ama) K72 w°R3)

(X217 @2y 77y 0779

(comme il est écrit dans le Zohar, premiére partie, Parachat Berechit, 34a ; Vayigach, folio 210a ;
Vayetsé, 158b ; et au début de la Parachat Vaéra, 102a ; ainsi que dans le Pardes, a I’entrée « le

Monde futur ») ;

XMW *Hnaw 0719 N2AR 9”KY 127K 7Y 07192 OW (1w >xea] RPKN WPR0 R”12 RI7 137 720K)
NIRDNAY 7127 72ARM TYRY RO ARNN RPOY

Et ’'amour immense (ahava rabba) se trouve dans Zeir Anpin, comme il est écrit dans Meorei Or, a
cet endroit, et dans le Pardes, a ’entrée « Ahava » (amour). Ainsi, ’amour éternel (ahavat olam) qui
se trouve dans Mal’hout, laquelle est le monde inférieur (alma tata’a), est en dessous de I’amour

immense qui se trouve dans Tiferet (beaute) ;

13°33 X7 P°NY NIDANT 53 037 7127 720K 75YRD Ko7 11027 IRPOY R1DY 0919 NanR AR

mais I’amour éternel du monde supérieur (alma ila’a), celui de Bina, est au-dessus de I’amour im-

mense ; et cela aussi parce que la révélation d’Atik se trouve en Bina,
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et c’est le niveau de I’amour dans les délices (ahava beta’anouguim). On peut également avancer
une autre explication, d’apres ce qui est écrit dans le discours commencant par « Ses yeux sont
rouges de vin », sur le sens et la nature de I’amour éternel qui est en dessous du niveau de I’amour

immense :

7Y DRAWS W D7V AP DAL YD 99D 00 8 97RYH 091y NIPNARn NOWRIY %99 11707
L7137 120R? TPYRLY 09 NAnR Iy Im

c’est-a-dire parce qu’il est attiré du niveau du monde (olam) ; en revanche, I’expression « pour
Moi, a jamais » (le’olam) signifie I’éternité. Voyez aussi ce qui est écrit sur [le verset] « Reviens, 0 Is-

raél, jusqu’a... » : tel est le sens de I’amour éternel qui est au-dessus de I’amour immense.

[x ponl K7 2173 971 19997 .19 9% PPRwARY 290370 119937 02 9aROW PYITRA 1°Y3T R 1210 T
13 RO RPI%T 1932 %2 PPNWIRI 573 0 R’y 10T

On comprendra ainsi pourquoi, pour le kiddouchin (les fiancailles), il faut qu’il dise «a moi» (li):
car nous exigeons que cela soit conforme a ce qui est écrit: «Et Je te fiancerai a Moi», etc. Voir aus-
si le grand Zohar, premiére partie, folio 15a, qui explique également «Et Je te fiancerai a Moi»:

«car elle se nourrit de la droite », etc.
W»no 0IRI MIvan 2 Monk 2 1 NP2 Ny °Xi12 RPRMNW N°97 nan 773?31?27 12511 1Ay v

13 1199911 OTR NN (s a7 2777 K793

La racine de la question est qu’elle recoive du niveau ou «il n’y a pas de gauche dans cet Atika».
Tel est le sens de: «Il vaut mieux chercher refuge en Havaya que mettre sa confiance en ’homme
(adam)», comme cela est expliqué ailleurs: cela signifie que I’on préféere ce niveau a celui de

I’Adam supérieur, etc.

2 87 RXN D2 w’nRY1 QW [mor nwn 21721 17RA021 R7Y Y77 REN D [xawomn x0ya3] 27972 T 1°99)
13 DX 11377 9931 725 57y Jwnl 110N 13 (10 1IN KD mPw 1131 110 wIn° 001

(Voir aussi le Raaya Mehemna, Parachat Teitzei, folio 277a, et le Ramaz a cet endroit; voir égale-
ment ce qui est écrit dans la Parachat Teitzei sur le verset « Car les montagnes peuvent s’éloigner »,
etc., «mais Mon alliance de paix ne sera pas ébranlée», etc.) Or, ce niveau est attiré par «mon

cceur et ma chair chantent vers», etc.,
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15



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 10 5‘? -lsnwj}u D”y Uyh TIR2

S5 PAWIRY TWNI OYY T NINRN NN 19YR 19YRPY N 1NN 1NN DX 1o na XY
ORI 0729 210 297 1719 11 N0 DT [naiwn Pvyaw] NPYAW DIPR2 119 11 1D

c’est le niveau de I’épuisement (kelot) vers Son étre et Son essence, béni soit-Il, trés, trés au-dessus

du niveau des «parvis de Havaya»; c’est par ce moyen que «Et Je te fiancerai a Moi» est attiré, etc.

Tel est le sens de «A I’endroit ol se tiennent les baalei techouvanr, etc., et tel est le sens de «et la

grande bonté pour la maison d’Israél».

IS 599 13°°71 PN0N BRIV (o] M0 KDY W Tunk 1900 1ot 291y o PnwnRy e o
10N Whan 0RIYD 1903 [rew] IO 10 9RWN R O7Y NAWD 21°anT rnan M0 (]

Le sens de «Et Je te fiancerai a Moi pour toujours» (le’olam) est aussi que la révélation se produira
réellement ici-bas, et que le monde ne la dissimulera pas. En effet, puisque la révélation viendra
du niveau de «Celui qui réside dans les hauteurs», Il est donc aussi « Celui qui s’abaisse », etc., afin

que la révélation soit dans le monde méme (la’olam), ici-bas.

09192 WK 22 PRWAIRY N2 13°°7 10 71907 79173 7900 19 11N30R 091Y NANR 1Py

Tel est le sens de «D’un amour éternel Tu nous as aimés», etc., «d’'une grande et abondante com-

passion», etc.: c’est le niveau de «Et Je te fiancerai réellement a Moi pour toujours ».

RITW 7IRD°Y 7801 139777 92 20 RN 9 RN 27V (Y TOpT) 1N D (Mot nwn 29m) 1A T
N5 NIy Bo nnws

4. Le Ramaz, sur la paracha Terouma (folio 134b), explique au sujet de [ce verset] « Qu’ils prélevent
pour Moi (li) une offrande» que li désigne la 'Hokhma supérieure, qui est ’'ame de tous les

mondes, etc. ;
'7aan} Al ,”? ROV 779717 T 1PV [27y ow) 27 OW R MO DL)'IS75 o p "% TARIY QPN 53 1351

ORI P17 DR 9D0M1 B7Y IR722 19K 17T 0T Iy

c’est pourquoi, partout ou figure le mot li, cela subsiste éternellement, etc.; il s’agit du Nom de
soixante-douze (AB), dont I’essence réside dans quatre youd, dont la valeur numérique est celle de
li. Voyez ce qui est écrit au sujet de ces quatre youd dans I’explication sur [le verset] «ou dénombré
comme un quart d’Israél».
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Selon cette explication, on peut interpréter le sens de «Je te fiancerai a Moi» a la lumiére de ce que
dit I’Arizal en expliquant le verset «En ce jour, yihyeh»: dans le Futur, Zeir Anpin et Noukva, qui
sont vav-hé, auront le rang méme d’Abba et Imma, appelés youd-hé; tel est le niveau de yihyeh. Il

s’ensuit que la Communauté d’Israél, qui est le niveau du hé inférieur,

L(PyY 19 1930 1770 1w 2O D wrRYY) Whnn IRy 11hon RITW 771 °nan 2apn

recevra du niveau du youd, c’est-a-dire de la 'Hokhma supérieure elle-méme (voyez aussi ce qui

est écrit dans la paracha 'Hayeé Sarah, a la fin du discours commencant par « Qu’Il nous révele son

goﬁt»).

M2 W R WK 55 139577 DRAWM RPWYOT DRIYN 3'152773127 13997 [ox9w° noao] °”0312 *°8 %3 11P9M
RDIT PRAWT [ox707 232] 732 MW 19R) 7770 W31 K20 PRIV RO PRIW?

Cela signifie que la «Communauté d’Israél» recoit de I'Israél d’en haut, et que Yisrael signifie li
roch («une téte pour Moi»). Il existe toutefois le niveau de Yisrael Zouta (Israél inférieur) et celui
de Yisrael Saba (Israél I’ancien), comme il est écrit a la fin du discours commencant par «Et voici

les noms des enfants d’Israél»: Yisrael Zouta
HNL)’S? 17220 N1y 2903 1197 'f"ﬂS75 AR NYTNRN2 LYHNM qWRIY [AxPy nnon] Y70 NOWRN 110

N3 Ry Ty
désigne le prolongement de la 'Hokhma supérieure, qui se déploie et se répand dans les attributs
emotionnels (midot). Mais dans le Futur, ’essence méme de la 'Hokhma supérieure, I’Eden su-
préme, sera révélee, etc.;
nn oy WPwRYY NOXSY AwNaT DD’PL.»‘N T °IR ©7Y TIR°22 T UURYY wnn WX 0D R20 PR
T2AN°Y 19YN5Y 771N X7 T NN NPMAw 7A7° 1NN 1890 0 NN wrn 1°191 [ow 2now

(X125 Tnyb] PUYD

Yisrael Saba est véritablement li roch. Voyez ce qui est écrit a ce sujet dans I’explication sur [le ver-
set] «Je suis Havaya, votre D.ieu», dans le passage des tsitsit; voyez aussi ce qui y est écrit au sujet
de «Il met son désir dans la Torah de Havaya, et médite sa Torah»: le niveau de la « Torah de Ha-

vaya» est la Torah d’en haut, qui sera réveélée dans le Futur,
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et cela se realise par I’étude de la Torah qui se trouve devant nous, laquelle sert de réceptacle a
cette révélation. De méme, dans les mitsvot, il existe deux niveaux de 'Hessed, etc.; voyez la-bas.
Tel est le sens de: «Sanctifie-nous par Tes commandements et accorde-nous notre part dans Ta

Torah.»
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« Dans Ta Torah » : c’est « la Torah de Havaya », qui sera révélée dans le monde a venir grace a
I’étude de la Torah aujourd’hui. A ce sujet, il est dit : « Je te fiancerai a Moi », etc., « et tu connaitras

Havaya ».
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