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Bréve explication de « Je te fiancerai a Moi»

Le lien qui nous unit aujourd’hui a D.ieu par les lettres de la
Torah, de la priére et des mitsvot est des fiancailles issues des
«parvis», le niveau de Zeir Anpin, ou la droite et la gauche
permettent le changement. Les fiancailles futures sont «a Moi»
(li), depuis Atika et la 'Hokhma supréme, ou il n’y a pas de

gauche; elles sont donc « pour toujours ».
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L’IDEE CENTRALE

Le lien qui nous unit aujourd’hui a D.ieu par les lettres de la Torah, de la priere et
des mitsvot est des fiancailles issues des «parvis», le niveau de Zeir Anpin, ou la
droite et la gauche permettent le changement. Les fiancailles futures sont «a Moi»
(li), depuis Atika et 1a 'Hokhma supréme, ou il n’y a pas de gauche; elles sont donc

«pour toujours ».

Chaque section : I’hébreu, puis la traduction, puis une courte explication sous un filet doré. Les petits chiffres dans I’hébreu
renvoient aux notes de la fin.

LE MAAMAR EN BREF

Le maamar explique «Je te fiancerai a Moi pour toujours» a travers I'image des parvis d’un roi et de sa
maison. Selon le Zohar et les kabbalistes, les «parvis de Havaya» sont les Séfirot émotionnelles (ou
Mal'hout et Yessod, ou les mondes de Yetsira et de Béria), tandis que la maison, ou le Roi réside en
permanence, est la 'Hokhma. Dans la priere, les Pessouké deZimra et le Chema sont les parvis, et la
Chemona Essré est la maison. Dans I’ame, la parole et la pensée sont des parvis, tandis que les lettres
qui révelent leur sagesse sont la maison. Celui qui ne préte attention qu’aux mots de la Torah et de la
priére est une fiancée, fiancée par les lettres environnantes; celui qui en assimile le sens parvient au
mariage. Le Midrach enseigne que tout ce que D.ieu appelle li ne change jamais: li est Atika, ou il n’y a
ni gauche ni changement, comme Chmouel le dit a Chaoul. Les mitsvot nous sanctifient déja au niveau
de Mal'hout; «Sanctifie-nous par Tes commandements» demande le niveau qui est attiré depuis Arikh
Anpin. Dans le monde futur, Zeir Anpin s’élévera jusqu’a Atika, les fiancailles seront éternelles et réveé-

l1ées dans le monde lui-méme, et «vous connaitrez Havaya».

PLAN

1 Les parvis du Roi et Sa maison 11-5
Les «parvis de Havaya» sont les sept Séfirot inférieures, qui ne recoivent la Lumiére infinie que par I'inter-
meédiaire de la 'Hokhma, la maison permanente du Roi. Les deux parvis sont compris comme Mal'hout et
Yessod, ou Yetsira et Béria, et mis en correspondance avec les Pessouké deZimra, le Chema et la Chemona
Essré.

2 Les parvis et la maison dans I’ame et le service divin f6-8

La parole et la pensée sont des parvis extérieurs et intérieurs, puisque les lettres dissimulent I'intellect; la
maison est constituée des lettres qui révelent la 'Hokhma. Préter attention aux seuls mots, c’est étre fian-
cée par les lettres environnantes; le mariage consiste a assimiler intérieurement la compréhension.
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3 Tout ce qui est «a Moi» ne change jamais

19-1

Le Midrach dit que tout ce qui est appelé li est permanent. La royauté de David ne pouvait lui étre retirée,

car elle venait d’au-dessus du niveau d’Adam, depuis Atika, ou il n’y a ni gauche ni changement.

4 «Sanctifie-nous par Tes commandements »

11213

Li est Atika, révélé dans Bina. Les mitsvot nous sanctifient déja au niveau de Mal'hout; nous prions pour

le niveau supérieur, I'attraction d’Arikh Anpin et de la Lumiére infinie dans Zeir Anpin, les 248 membres

du Roi, qui sera révélé dans le monde futur.

5 Des fiancailles pour toujours

114-15

Les fiancailles présentes viennent de Zeir Anpin, ou la droite et la gauche permettent la descente; celles

du futur viennent d’Atika et sont donc éternelles. Les sources relatives a ahavat olam et ahava rabba sont

conciliées, et le lien éternel est attiré par I’aspiration de ’Ame vers I’essence de D.ieu, puis révélé dans le

monde lui-méme.

6 Li, 1a 'Hokhma supréme

116

Le Ramaz comprend li comme la 'Hokhma supréme, les quatre youd du Nom AB. Dans le monde futur, I’As-

semblée d’Israél recevra de la 'Hokhma elle-méme, Yisrael Saba, grace a notre étude de la Torah et a nos

mitsvot actuelles, et les fiancailles conduiront a connaitre Havaya.

NOTIONS CLES

Parvis et maison n°21 N17%n

Un parvis est un lieu ou le Roi peut passer, mais ou Il ne
réside pas; la maison est le lieu ou Il demeure en perma-
nence. Les parvis sont les Séfirot émotionnelles et les
lettres qui dissimulent; la maison est la 'Hokhma et les
lettres qui la révélent.

Li, «a Moi» °%

Tout ce que D.ieu appelle li est permanent. Le maamar
identifie li a Atika, ou il n’y a pas de gauche, ainsi qu’a la
'Hokhma supréme, dont les quatre youd ont la méme va-
leur numérique que li.

Pas de gauche dans Atika Xp°ny "2 Koxnw 0o

Au niveau d’Atika, il n’y a que la bonté, sans rigueur; rien
de ce qui en émane ne peut donc changer, contrairement
au niveau d’Adam (Zeir Anpin), ou s’appliquent la droite
et la gauche.
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Fiancailles et mariage 7°X1w21 1°217P

Les fiancailles établissent un lien extérieur, comme I’an-
neau, et correspondent aux lettres environnantes de la To-
rah et de la priere; le mariage est le lien intérieur, lorsque
la compréhension de la Torah et de la grandeur de D.ieu
est assimilée par I’dme.

Ahavat olam et ahava rabba 1137 72781 021Y NanR

Ahava rabba se trouve dans Zeir Anpin. Ahavat olam de
Mal'hout, le monde inférieur, se situe en dessous; ahavat
olam de Bina, le monde supérieur, ainsi que I’amour éter-
nel de «a Moi pour toujours », se situent au-dessus.

L’extinction de I’ame w2371 M%5

L’aspiration exprimée par «mon cceur et ma chair chan-
tent» vers I’essence méme de D.ieu, bien au-dessus des
parvis; c’est par elle que sont attirées les fiancailles éter-
nelles «a Moi».
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SECTION 1 - 11-5

Les parvis du Roi et Sa maison
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Breve explication de [ce verset] « Je te fiancerai a Moi ».

Ce titre introduit un bref développement (biour) des paroles d’Hochéa: «Je te fiancerai a Moi pour toujours»,
ou le lien de D.ieu avec le peuple juif est décrit comme des fiancailles. Avant d’aborder les fiancailles elles-

mémes, le propos construit I'image des cours d’un roi et de sa demeure.
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Dans le Pardes, 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

Le Pardes, ouvrage classique de Kabbala, comprend un lexique des termes kabbalistiques (Erchei HaKi-

nuyim). A I’entrée «cours», il cite le Zohar sur le Psaume 84, qui dit que les «maisons extérieures» sont

celles que le verset appelle «les cours de Havaya».
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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 acces a la maison, les sept Séfirot inférieures sont un vestibule donnant acces aux
trois Sefirot supérieures.

Le Pardeés identifie ces cours aux sept Séfirot inférieures d’Atsilout, les attributs émotionnels. De méme que

I’on traverse une cour pour accéder a une maison, les sept Séfirot inférieures sont I’entrée (le «vestibule »)

des trois Séfirot supérieures, les niveaux cachés de I'intellect qui les dominent.
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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
différence entre une cour et une maison: le roi ne réside pas en permanence dans la cour comme
dans la maison.

Le maamar renvoie a un discours de Torah Ohr sur ’approche d’Esther aupreés du roi, qui expliquait la dif-

férence entre une cour et une maison. Un roi peut traverser sa cour, mais il ne réside en permanence que

dans sa maison.
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On peut également dire cela des sept Séfirot inférieures par rapport aux trois premieres. 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 Séfira de 'Hokhma (sagesse), etc.

La méme distinction s’applique aux Séfirot: les sept Séfirot inférieures se situent par rapport aux trois pre-

miéres comme une cour par rapport a une maison. Cela s’appuie sur un passage d’Etz Chaim, cité dans Ta-

nya, chapitre 35: la Lumiére infinie ne s’unit a Atsilout qu’en s’enveloppant d’abord dans 'Hokhma.
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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).
Ainsi, la Lumiére infinie réside et se révele principalement dans la 'Hokhma supérieure, le niveau décrit
comme «Lui et Ses forces vitales sont un». Depuis la 'Hokhma, elle passe dans les attributs émotionnels, dé-

crits comme «Lui et Ses réceptacles»; ceux-ci ne recoivent le Roi que par I'intermédiaire de la 'Hokhma,

comme une cour qui n’est pas sa demeure.
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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 ».
C’est pourquoi la Torah, qui «provient de 'Hokhma», est appelée le palais supérieur du Saint béni soit-I1: un
palais est le lieu ou le Roi réside en permanence. Abba et Imma, les configurations de 'Hokhma et de Bina,

sont «deux compagnons qui ne se séparent jamais»: leur union constante convient a une demeure
permanente.
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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 reé-
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 I’Arizal, folio 8a: «Sache que
Netzach et Hod sont appelés “les maisons extérieures” (batei bara’ei),
Les sept Séfirot inférieures, en revanche, ne sont que des «cours». Le texte suggeére que les cours extérieure
et intérieure sont les dimensions extérieure et intérieure des réceptacles de Zeir Anpin, et rapproche cela de

I’enseignement de I’Arizal dans Likkutei HaShas, selon lequel Netzach et Hod sont appelés «les maisons
extérieures».
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mais leur dimension intérieure propre est appelée “I’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).

Cet enseignement ajoute que la dimension intérieure de Netzach et Hod est appelée «l’intérieur [des mai-

sons] ». Le texte cite ensuite le Zohar a propos de «Il résidera dans Tes cours»: le pluriel «cours» désigne
Sion et Jérusalem, que le Mikdash Melech identifie a Yessod et Mal'hout.
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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 expliqueé ailleurs a propos du verset « Un chérubin a I’extrémité, de ce cote-ci»: il s’agit
de Zeir Anpin d’Atsilout,

Yessod et Mal'hout peuvent donc correspondre aux deux cours, intérieure et extérieure. Le texte relie cela a

un autre développement sur les deux chérubins au-dessus de I’Arche, ou I’'un des chérubins représente 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 Beéria, 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 crées.

Zeir Anpin est la Lumiére infinie qui descend des hauteurs vers le bas, tandis que Mal'hout est, au sein d’At-
silout, la source des mondes inférieurs de Béria, Yetsira et Assiya. Puisque Mal'hout est la source des étres
créés et qu’elle est tournée vers eux, elle est la cour extérieure.
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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.)

Yessod de Zeir Anpin appartient a la lumiére qui descend d’en haut; il correspond donc a la cour intérieure,
celle qu’Ezéchiel décrit comme «regardant vers I'est». Le texte indique que Meorei Or, un lexique des
termes kabbalistiques, I’explique de maniére semblable.
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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,

Voila pourquoi le psalmiste aspire aux «cours», au pluriel. Un autre discours applique les deux cours aux

priéres du matin: la cour extérieure correspond aux Pesouké deZimra et la cour intérieure au 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’ll 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.

Les Pesouké deZimra louent D.ieu pour la force vitale qu’Il donne aux mondes et aux anges, comme dans les

psaumes cités. La source de cette force vitale — D.ieu en tant qu’ll donne la vie a la création — est 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».
Le Chema, dans lequel on accepte le joug de la royauté céleste, puis le joug des mitsvot, est la cour inté-
rieure «tournée vers I’est» (kadim). Le mot évoque le titre de la Torah, «la parabole de I’Ancien» (kadmoni),

D.ieu qui précede le monde; le Chema se rapporte ainsi a la Torah, qui précéde le monde, et non a la force
vitale du monde.

qZM AIRI27 09I RIT NOIDN AXMT YAWN DV [(fon wipnl WUPRAMN AR (2 7ryT) M3 °D M
L1307 0PI RIT 3IRO

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).

Une seconde lecture ressort du Zohar sur Noa'h, tel que I’explique le commentaire du Mikdash Melekh.
Dans cette lecture, la cour intérieure est le Monde de Béria et la cour extérieure le Monde de Yetsira, tous

deux situés en dessous d’Atsilout.
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De méme, dans le Zohar, Parachat 'Hayé 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.

Le Zohar sur 'Hayé Sarah situe lui aussi les «cours» dans Yetsira, le monde des anges. Cela correspond a

Pessouké deZimra, rempli des louanges des anges, que Pri Etz 'Haim et Michnat 'Hassidim (cités dans les
notes) désignent comme la priére 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 1a le
sens de «C’est par la sagesse qu’une maison est batie », etc.

Selon cette lecture, le Chema, la cour intérieure, est Béria, et la Amida est la «maison» elle-méme, Atsilout.

Atsilout est la 'Hokhma de tous les mondes considérés dans leur expression générale et collective; ainsi,

«C’est par la sagesse qu'une maison est batie» convient: la maison du Roi est batie par la 'Hokhma.
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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

La seconde lecture, qui situe les parvis en Béria et Yetsira, ne contredit pas la premiére, qui les situait en At-

silout. Atsilout contient lui-méme les quatre mondes: son Kéter ou sa 'Hokhma constitue «Atsilout d'Atsi-
lout», et sa Bina, son Zeir Anpin et sa Noukva constituent « Béria, Yetsira et Assiya d'Atsilout ».
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«Pour comprendre ce qui est dit dans la Haggada: “Cette matsa”», etc. Ainsi, le terme «parvis»
s'applique a Béria, 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.
Les «parvis» existent donc a la fois dans les mondes inférieurs proprement dits et au sein d'Atsilout. Le
texte renvoie a son discours sur les mots « Cette matsa» de la Haggada pour approfondir ce point. Il cite en-

suite 1'explication de Reishis Chochmah sur le Zohar relatif a Noa'h: la porte du parvis intérieur évoquée
par Ezéchiel, fermée en semaine et ouverte le Chabbat, est la lumiére d'Atsilout.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/ 9
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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):

Pri Etz Chaim enseigne également que, le Chabbat, la lumieére intérieure d'Atsilout méme pénétre en Béria.
Le Ramaz (Rabbi Moshe Zacuto), dans son commentaire sur le Zohar, développe cette explication.
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en Béria, 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.

Le Ramaz distingue deux lumiéres en Béria: sa propre lumiére, qui est ce que 1'on appelle a proprement
parler Béria, et la lumiére d'Imma (Bina) d'Atsilout, qui y brille comme son cceur intérieur. Ce coeur inté-
rieur brille le Chabbat, d'ou I'ouverture de la porte du parvis intérieur ce jour-la.

SECTION 2 - 116-8

Les parvis et la maison dans I’ame et le service divin
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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 ».

La section 2 rend plus aisée a saisir 'image des cours et de la maison en la rapprochant de ’Ame humaine.

Les lettres sont appelées des « pierres », et leurs combinaisons — les mots qui en sont formés — des « cours »
et des « maisons », de méme que les édifices sont béatis de pierres.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/ 10
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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 cacheé pour se réveler au-dehors, a autrui, et deviennent une entité distincte ;

L’homme posséde deux sortes de lettres : les lettres de la parole et les lettres de la pensée. La parole quitte sa
source cachée, se tourne vers ’extérieur et vers autrui, et devient quelque chose de distinct de celui qui

parle.
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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.

Cette parole tournée vers ’extérieur et susceptible de se séparer de celui qui parle correspond a la cour ex-

térieure. La pensée, bien qu’elle soit elle aussi constituée de lettres, demeure cachée au-dedans et reste tou-

jours unie a ’ame pensante : elle correspond donc a 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.

Le texte renvoie au discours sur «Qui a compté la poussiére de Yaakov», ou la pensée et la parole sont asso-

ciées aux mondes de Béria et de Yetsira. Cela correspond a la deuxiéme lecture évoquée plus haut, selon la-

quelle les cours intérieure et extérieure sont Béria et Yetsira.
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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:

Si la pensée et la parole ne sont que des cours, qu’est-ce donc que la maison du Roi? Elle aussi est batie de
«pierres» et de lettres; la différence est que le Roi y réside en permanence, ce qui n’est pas le cas dans une

cour.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/ 11
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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 I'intellect ne se révele pas a travers elles.

La réponse part d’une expérience ordinaire: les lettres transmettent une idée, mais la dissimulent aussi.
L’essence de I'intellect ne transparait pas dans les lettres qui ’expriment.
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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.

Parfois, I'idée ne passe pas du tout a travers les lettres, comme lorsqu’un lecteur peut lire les mots d’un livre

sans en saisir le sens simple. Méme les lettres de la pensée, I’enceinte intérieure, ne révélent pas ’essence
de la sagesse qu’elles portent.
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C’est pourquoi Béria (Création), qui est la pensée, releve 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 «Créateur des étres saints, que Ton Nom soit loué », etc.
Puisque I’essence de 'Hokhma demeure cachée méme dans les lettres de la pensée, Béria, le monde corres-
pondant a la pensée, advient comme «quelque chose a partir du néant», une nouvelle existence dont la

source divine n’est pas visible. Le texte renvoie au discours sur «Vous garderez Mes Chabbatot», qui ex-

plique I’expression «Créateur des étres saints» de la priére du matin.
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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

Ainsi, les lettres «d’en haut» qui cachent la sagesse qu’elles renferment sont une «cour», ot le Roi ne réside

pas. La «maison» du Roi est constituée de lettres dans lesquelles ’essence de la 'Hokhma supérieure est at-

tirée et révélée, de sorte que les lettres ne la cachent plus.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/ 12
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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 »,
La parenthése renvoie a des développements apparentés ailleurs: I’'un sur la Traversée de la mer, I’autre sur
la différence entre les lettres gravées dans la pierre et les lettres écrites a ’encre. Les deux mémes niveaux

apparaissent alors dans le service de D.ieu, dans les deux expressions du Psaume 65: «il demeurera dans

Tes cours» et «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.

Celui qui prie et étudie la Torah en prétant attention uniquement aux mots se situe au niveau des «cours».

La priére et 1a Torah sont la cour intérieure, mais il ne recoit encore que des lettres, et non du sens qu’elles
renferment.

195 1193 191 NYAR 1Y DIPN TV 198N3W NPT wI°8 1°20R 1990 NPT pUayaw on Dav
LRI P73 xeTpT] 17217 TIRDOY KPI% RN™IRT N2 21032 IYawI 512 1 7700 poya

Mais celui qui approfondit son esprit et son intellect afin de comprendre le sens des mots de la
priéere, dans la mesure de ses capaciteés, et qui, de méme, étudie la Torah en approfondissant sa ré-
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».

Celui qui mobilise son esprit pour comprendre le sens des mots de la priére, dans la mesure de ses capaci-

tés, et qui étudie la Torah en approfondissant sa réflexion, accéde a «la bonté de Ta maison». La Torah est le

palais du Roi: en en saisissant le sens, on entre dans la maison ou le Roi réside.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/ 13
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C’est la le sens de «Mon ame languit apres 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.

Le verset « Mon ame languit aprés les cours» est ici lu au moyen d’un jeu de mots: kalsah, «languit», évoque

kallah, «fiancée». Une Ame qui ne recoit que des cours, c’est-a-dire des lettres seules, est une fiancée qui est

promise en mariage, mais n’est pas encore mariée.
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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.,

Cela explique les kidouchin, les fiancailles, mentionnés également dans le maamar principal. En halakha,

maamar est le nom d’une forme de kidouchin (les fiancailles d’une veuve du frere avant le yiboum) ; puisque

le mot maamar signifie aussi «énoncé », il représente les lettres de la Torah.

ROIW 79900 DAY WD URPIY TIINT 1Y °N2 DaAR 1D PWATOR NYAY 110 0°8°pn N2 anw
ROy o naw

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,
Les lettres de la Torah sont des makifim, des lumiéres enveloppantes : elles entourent une personne de I’ex-
térieur sans pénétrer en elle, comme I’anneau donné lors du kiddouchin, un objet remis a la fiancée de I’ex-

térieur. L’étude meditative de la Torah est difféerente : sa compréhension, une « goutte » de 'Hokhma supé-
rieure, est absorbée dans I’ame.
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et de méme dans la priere, 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.

De méme dans la priere, lorsque la grandeur de D.ieu est absorbée dans les profondeurs du cceur d’une per-

sonne, c’est le nisuin, le mariage accompli, le lien intérieur. Les fiancailles sont le lien extérieur des lettres ;
le mariage est le lien intérieur de la compréhension.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/ 14
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SECTION 3 - 19-11

Tout ce qui est «a Moi» ne change jamais
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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.:

La section 3 revient au verset «Je te fiancerai a Moi» lui-méme. Elle commence par un Midrach sur I’ordre
de D.ieu a Chemouel d’oindre David: « Remplis ta corne d’huile et pars; Je t’enverrai chez Ichai», un verset

qui se termine par: «car J’ai vu parmi ses fils un roi pour Moi (li). »
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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’enva jamais, pour toujours», etc.

Le Midrach enseigne que partout ou IEcriture dit li, «a4 Moi» ou « pour Moi», la chose est permanente et ne
s’en va jamais, ni dans ce monde-ci ni dans le monde futur. Vayikra Rabba dit la méme chose et cite notam-

ment les prétres, les Lévites et le peuple d’Israél parmi les choses désignées par li.

M1 03 DIRWD DRIMY RN PAYa “Ynawn 0 AR 5T B7Y TIR°32 170° D3 RV NI
P XY ORI

Et cela est expliqueé 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

Ce principe est lié a une explication donnée ailleurs, sur «Souviens-toi du jour du Chabbat» dans la paracha
de Yitro, au sujet des paroles de Chmouel a Chaoul, aprés que Chaoul eut perdu la royauté: «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.

Chmouel ajouta que D.ieu «n’est pas un homme pour changer d’avis». Selon cette explication, ces paroles

répondaient a la supplication de Chaoul, qui demandait que la royauté lui soit restituée.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/ 15
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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

Une fois la royauté donnée a David, elle ne pouvait plus lui étre retirée, car celle de David provenait d’une
source plus élevée que celle de Chaoul.
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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 ; c’est pourquoi il y a des changements, etc.
La royauté de David provenait du niveau décrit comme « Il n’est pas un homme (adam) », tandis que celle de
Chaoul provenait du niveau de I’adam, qui est celui de 'Hokhma. Au niveau de I’adam, il y a une droite et

une gauche, bonté et sévérité, et le flux divin répond aux actes des hommes ; il peut donc changer. C’est ain-

si que la royauté de Chaoul pouvait étre perdue.
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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 elevée » et de « Tu as élevé ma corne comme celle d’un re’em », etc.
Au-dessus de I’adam se trouve Atika, I’« Ancien », dont le Zohar dit qu’il n’y a pas de gauche, mais unique-
ment la droite ; c’est D.ieu « élevé depuis les jours d’antan », au-dela de tout changement. Les versets évo-

quant la « corne » exaltée rappellent la corne remplie d’huile avec laquelle David fut oint et expriment une
royauté enracinée au-dela du changement.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/ 16
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SECTION 4 - 112-13

«Sanctifie-nous par Tes commandements »
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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.

Tel est le sens du Midrach selon lequel tout ce qui est appelé li ne s’éloigne jamais. Li reléve du niveau ou «il

n’y a pas de gauche»; ainsi, D.ieu «n’est pas un homme pour changer d’avis», et le changement n’a pas sa
place la.
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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

I1 en ressort que li désigne le niveau d’Atika, I’«Ancien». Le Pardes, dans son lexique, explique lui aussi li
par «a Moi-méme », un niveau qui ne peut étre appréehende.
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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.

Le Pardes situe li en Bina, mais cela n’est pas contradictoire, car Bina est parfois appelée Atika. Dans le Zo-

har sur Korach, le mot hu, «Lui», est interprété comme désignant Atika, et la révélation d’Atik a lieu en
Bina.
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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 ».

Etz Chaim donne la raison pour laquelle Bina est appelée hu. Ainsi, «Je te fiancerai a Moi» (li) signifie que
les fiancailles seront véritablement «a Moi», c’est-a-dire qu’elles reléveront du niveau d’Atika.
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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). Dés lors, que signifie notre demande: «Sancti-
fie-nous par Tes commandements», etc., au futur? Ne nous a-t-Il pas déja sanctifies par Ses
commandements ?

La bénédiction récitée sur une mitsva, «Qui nous a sanctifiés» (kideshanu) par Ses commandements, em-

ploie le langage des fiancailles (kiddouchin), comme le reléve Rabbi David Abudarham. Pourquoi donc
prions-nous: «Sanctifie-nous par Tes commandements», comme si cela ne s’était pas encore produit ?
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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);

La réponse s’appuie sur un commentaire présenté ailleurs, a propos du passage des tsitsit. Les mitsvot sont

appelées «les commandements du Roi» parce qu’en nous parvenant, elles relévent du niveau de Mal'hout
d’Atsilout, 1a souveraineté du Roi.
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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.

Leur racine, cependant, se trouve en Zeir Anpin, et I'initiative de '’homme lui-méme — I’éveil d’en bas — at-

tire la lumiére, de sorte que chaque mitsva devienne 1'un des «membres du Roi», Zeir Anpin. En outre, par
les mitsvot, on attire également [la lumiére] d’Arich Anpin, le niveau de Kéter, vers Zeir Anpin.

23w 7179919 79117 MIZN 9O NR QRT3 MR NWRI 79901 1AW wAEAT 1°aya KU T IRANI TIY
SNI%7 1D %8 579901 YNk AR

Cela a également été expliqué 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 ».

Ces deux niveaux apparaissent également dans le passage des tsitsit lui-méme, ou le souvenir est mention-

né deux fois: d’abord «tous les commandements de Havaya», puis «afin que vous vous souveniez... 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,

Le second niveau, « Mes commandements», est supérieur au Nom Havaya. Il fait descendre la Lumiére infi-
nie elle-méme dans le Zeir Anpin.
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c’est-a-dire que I’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 Kéter (la Couronne), et il
descend pour devenir Havaya; c’est la le niveau de « Mes commandements» au sens propre.

Cela provient des niveaux de I’Ame 'Haya et Yé’ hida, qui sont au-dessus des réceptacles. «Je suis Havaya»

Iexprime: «Je» (Ani) est Kéter, qui descend pour devenir Havaya; c’est la « Mes commandements» au sens
plein.
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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.

Le texte renvoie a son explication sur les Dix Commandements («Et D.ieu parla»), qui montre que la racine
des mitsvot est 1a descente d’Arikh Anpin.
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(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».)

Deux autres références traitent du méme sujet: ’explication sur la vision de Zacharie du candélabre d’or, et
le passage vers la fin de Iggeres HaKodesh qui commence par « Pour comprendre ce qui est écrit dans Pri Etz
Chaim».
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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’Il nous a déja sanctifiés.

On peut a présent répondre a la question: nous avons déja été sanctifiés, et pourtant nous demandons enco-
re: «Sanctifie-nous par Tes commandements ».
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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.

La sanctification que nous avons déja recue correspond aux mitsvot telles qu’elles sont parvenues ici-bas,

dans Mal'hout d’Atsilout, qui recoit du Zeir Anpin. Ce que nous demandons est le niveau supérieur: les

mitsvot en tant que «248 membres du Roi» eux-mémes.
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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.

L’essentiel de cet influx est ’entrée d’Arich Anpin dans Zeir Anpin. Cela ressemble a un membre qui attire

en lui la force vitale propre de I'’ame, comme I’eeil qui attire le pouvoir de la vue.
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Et a I’époque future, a propos de laquelle il est dit : « Je te fiancerai a Moi » : cela signifie que Zeir
Anpin s’élevera au niveau et au degré mémes d’Arich Anpin ; c’est pourquoi il est appelé « a Moi »

(1i).

A I'époque future, lorsque s’accomplira « Je te fiancerai a Moi », Zeir Anpin s’élévera au niveau méme

d’Arich Anpin. C’est pourquoi il est appelé li.
13 1177 90017 °980° KPY TR0 R AWK ¢ oxqwe -33] 2732 9007 1P 7773 KNI WU 13
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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,

Cela correspond au discours sur « Et le nombre des enfants d’Israél... qu’on ne pourra ni mesurer ni comp-

ter ». Le « nombre » y désigne les mitsvot, qui furent données en nombre défini.
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et qu’a I’époque future elles s’éléveront au niveau de « et son intelligence est sans nombre », etc. :
c’est la réveélation d’Arich Anpin, qui est le niveau de I’Ein Sof (sans fin).

A I'époque future, les mitsvot s’éléveront au niveau de « son intelligence est sans nombre » : la révélation
d’Arich Anpin, qui est sans fin (Ein Sof).
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(Et voyez également ce qui est écrit a ce sujet dans I’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. ;

Le texte renvoie a une autre explication, sur « Qui a compté la poussiére de Yaakov », qui traite du méme

théme du nombre et de ce qui est sans nombre. C’est ce niveau supérieur que nous demandons lorsque

nous disons : « Sanctifie-nous par Tes commandements. »
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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.

C’est également la supplication de I’Assemblée d’Israél : « Qu’il me donne les baisers de sa bouche. » Le Zo-

har explique que celui qui donne le baiser est « Celui qui est caché » au-dessus, et qu’ll le fait par « ce char
céleste », qu’il identifie a Yaakov, Zeir Anpin.

SECTION 5 - 114-15

Des fiancailles pour toujours
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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. ;

C’est pourquoi les fiancailles sont « pour toujours ». Les fiancailles présentes proviennent de I'« Adam supé-

rieur », Zeir Anpin, ou se trouvent la bonté et la rigueur, la droite et la gauche ; une descente est donc
possible.
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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. ;

Dans le monde futur, Zeir Anpin s’élévera jusqu’a Atika lui-méme, ce qui correspond a « a Moi ». Puisqu’en
Atika « il n’y a pas de gauche », le lien sera éternel.
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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 releve de la lumiere qui remplit
tous les mondes (memalé kol almin) ;

D.ieu « n’est pas un homme pour changer d’avis ». Le texte renvoie a la fin de son discours sur « Sache au-

jourd’hui et prends a cceur », ou il est dit qu’il y a aujourd’hui des élévations et des descentes parce que tout

provient de la lumiére qui remplit tous les mondes, lumiére qui s’adapte a la mesure de chaque monde.
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mais, dans le monde futur, sera révélée la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin),
etc. Voyez aussi Tanna DeBei Eliyahou, premiere 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 supeé-
rieur au niveau du grand amour (ahavah rabbah), comme il est écrit la-bas : « Il n’est pas dit : “Je
t’ai aimée d’un grand amour”,
Dans le monde futur sera révélée la lumiére qui entoure tous les mondes, au-dela de toute mesure et de tout
changement. Tanna DeBei Eliyahou, a propos de « Je t’ai aimée d’un amour éternel », laisse entendre que

cet amour est supérieur au « grand amour » (ahavah rabbah), puisque le verset ne dit pas « d’'un grand

amour ».
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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.

Le Midrach explique pourquoi : on pourrait penser que I’amour de D.ieu dure trois ans, dix ans ou cent ans ;
le verset le qualifie donc d’« éternel ». Ici, olam signifie I’éternité.
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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

Cela correspond a ’explication donnée ici de « Je te fiancerai a Moi pour toujours » : le niveau éternel est su-
périeur a ahavah rabbah, qui se trouve en Zeir Anpin. Le texte se tourne ensuite vers des sources qui
semblent affirmer le contraire.
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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

Meorei Or et Tanya, chapitre 43, disent que ahavah rabbah est supérieure a ahavat olam. La réponse est

qu’olam, « monde », désigne deux niveaux : Mal'hout, racine de ce monde, et Bina, racine du Monde futur.
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(comme il est écrit dans le Zohar, premiére partie, Parachat Berechit, 34a ; Vayigach, folio 210a ;
Vayetsé, 158b ; et au debut de la Parachat Vaéra, 102a ; ainsi que dans le Pardes, a I’entrée « le

Monde futur ») ;

Le texte énumere des passages du Zohar et du Pardes qui traitent de ces deux « mondes ».
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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, I’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) ;

L’amour immense se trouve dans Zeir Anpin, en Tiferet. L’'amour éternel de Mal’hout, le « monde inférieur »,

lui est donc inférieur ; ¢’est cet amour que Meorei Or et le Tanya classent a un rang inférieur.
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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 révelation d’Atik se trouve en Bina,

L’amour éternel de Bina, le « monde supérieur », est au-dessus de I’amour immense, notamment parce
qu’Atik se révele 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 :

Cet amour supérieur est '« amour dans les délices » (ahava beta’anouguim). Une seconde explication s’ap-

puie sur le discours consacré a « Ses yeux sont rouges de vin », qui expose pourquoi I’amour éternel dont il

est question la se situe en dessous de I’amour immense.
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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 ’amour immense.

Cet amour éternel inférieur est attiré du niveau du « monde », un domaine créé, tandis que le mot olam,

dans « pour Moi, a jamais » (le’olam), signifie I’éternité. Le texte renvoie également au discours sur « Re-

viens, 0 Israél », ou I’amour éternel désigne I’amour qui dépasse I’amour immense.
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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.

Cela explique une loi des fiancailles: le fiancé doit dire «a moi» (li), comme dans «Tu m’es fiancée», car les

fiancailles ici-bas suivent le modéle de «Je te fiancerai a Moi». Le Zohar explique également ce verset: la
fiancée «se nourrit de la droite», c’est-a-dire de la bonte.
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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 préfere ce niveau a celui de
I’Adam supérieur, etc.
La racine de cela est que la fiancée doit recevoir d’Atika, ou «il n’y a pas de gauche». C’est le sens de «Il vaut
mieux chercher refuge en Havaya que mettre sa confiance en ’homme»: mieux vaut s’en remettre au ni-

veau qui est au-dessus de I’«Adam supérieur», Zeir Anpin, ou s’appliquent la droite et la gauche, et donc le

changement.
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(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
ceeur et ma chair chantent vers», etc.,
La parenthése ajoute le Raaya Mehemna et le Ramaz, ainsi qu’un discours sur «Car les montagnes peuvent
s’éloigner... mais Mon alliance de paix ne sera pas ébranlée», une alliance qui ne vacille jamais. Ce lien su-

préme est attiré par «mon cceur et ma chair chantent vers» D.ieu; c’est la suite du verset méme qui ouvre le

maamar.
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c’est le niveau de I’épuisement (kelot) vers Son étre et Son essence, béni soit-Il, tres, 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 ot se tiennent les baalei techouvay, etc., et tel est le sens de «et la
grande bonté pour la maison d’Israél».
11 s’agit de kelot, ’aspiration de ’dme jusqu’a I’épuisement vers I’étre méme de D.ieu, trés au-dessus des
«parvis». C’est par elle que les fiancailles «a Moi» sont attirées; elle correspond au niveau des baalei te-

chouva, qui se tiennent 1a ot méme les justes parfaits ne peuvent se tenir, ainsi qu’a «la grande bonté pour

la maison d’Israél».
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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.

Le’olam signifie aussi «dans le monde » : la révélation atteindra le monde d’en bas lui-méme, et le monde ne
la dissimulera plus. Parce qu’elle émane de D.ieu tel qu’ll «réside dans les hauteurs», au-dela du monde, I1

peut aussi «s’abaisser» et se manifester dans le monde.

:02Y% wnn %% PPRYARY NI°M2 13977 10 107 79T 191 10 1IN3R 29 NANR 17y 1
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 ».

Il s’agit de la bénédiction qui précéde le Chéma du matin: « D’'un amour éternel (ahavat olam) Tu nous as ai-
més... d’une grande et abondante compassion». Elle exprime les fiancailles véritablement éternelles, «a Moi
pour toujours ».

SECTION 6 - 116

Li, la 'Hokhma supréme

RITW IRDOY 71290 13777 2% 25 " mn Y2 Rt 87 (20y 50T 1N’ [mor aws 29m) PRI 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. ;

La section 4 ajoute ’explication du Ramaz sur le mot li dans «Qu’ils prélévent pour Moi (li) une offrande»: li
désigne la 'Hokhma supérieure, I’ame de tous les mondes.
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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 déenombré
comme un quart d’Israél».

C’est pourquoi tout ce qui est désigné par li subsiste éternellement. La 'Hokhma est également le Nom de

soixante-douze (AB), le Nom Havaya développé avec des youd, dont le coeur est constitué de quatre youd;

quatre fois dix font quarante, valeur numérique de li (lamed, trente, et youd, dix).

212 "PI081T D3 (75727 13t kAl PPIIRT WA 7Y 900D PRI 1Y [ onb] 170D WD v
1IN 170 0PI WR ke xax] RPIR NATTA2 Y QAW [(xapin poa ey 370 10 TRV 100 8RN
JIRNN °7 NI°M2 RO (5xwe noia] ©P01 RN 1°71° N2

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’Arizal explique le verset «En ce jour, Havaya sera Un»: dans le Futur, Zeir Anpin et Noukva, les lettres vav-

hé du Nom, s’éléveront au rang d’Abba et Imma, les lettres youd-hé. Yihyeh, «sera», s’écrit youd-hé youd-

hé: la paire inférieure deviendra semblable a la paire supérieure.

L(PMyY 19 1930 1770 1w 2O D2 wrRYY) Wi IRy 11Ron 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 »).

Ainsi, la Communauté d’Israél, le hé inférieur, recevra du youd, de la 'Hokhma supérieure elle-méme. C’est
également cela, les fiancailles «a Moi», puisque li désigne la 'Hokhma.
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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

Knesset Israél, la « Communauté d’Israél», recoit de «I’Israél d’en haut», et les lettres de Yisrael forment li

roch, «une téte pour Moi». Il y a cependant deux niveaux: Yisrael Zouta, «Israél inférieur», et Yisrael Saba,

«Israél I’ancien».

ARDOY TR0M NPRRY M9 190 TONYY IR NITAN2 HYWDNMY qWRIY [Axby meon] Y7 NOWRT 13700
N9 119y 1Ty

deésigne le prolongement de la 'Hokhma supérieure, qui se déploie et se réepand dans les attributs
émotionnels (midot). Mais dans le Futur, ’essence méme de la 'Hokhma supérieure, I’Eden su-

préme, sera révélée, etc.;

Yisrael Zouta désigne la 'Hokhma qui se déploie dans les attributs émotionnels. Dans le Futur, ’essence de
la 'Hokhma supérieure, «’Eden supréme », sera révélée.

oy WYY NOXOX IwNeT DD’P'?N 1 979IR 7Y IR I WrRYY wnRn WX "5 X20 DRW°
AN nbynbrzz 790 R °7 N0 DR Oman AN N1 1890 00 NN wn 12391 [ow 2inow
[X12% 7°ny7] 77”57’7’

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 «I1 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 révélée dans le Futur,

C’est Yisrael Saba, li roch dans toute sa plénitude. Le texte renvoie a son explication de «Je suis Havaya,

votre D.ieu» dans le passage des tsitsit, ou «la Torah de Havaya» du Psaume 1 désigne la Torah supérieure
qui sera révelée 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.»

Cette Torah supérieure est révélée par notre étude présente, qui lui sert de réceptacle ; de méme, les mitsvot

comportent deux niveaux. Nous prions donc: «Sanctifie-nous par Tes commandements et accorde-nous
notre part dans Ta Torah.»

P PRWIRY [mxa 7oy 7YY WAV TN POY Y (v mnyt] 2PV APANYY °N 17N R 0703
T22n AR NYTY M0

« 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 ».

« Ta Torah » est la Torah de Havaya, que notre étude fera apparaitre dans I’avenir. A ce sujet, le verset dit : «
Je te fiancerai a Moi... et tu connaitras Havaya » : les fiancailles conduisent a la connaissance de D.ieu.

DANS LA AVODA

Dans la priére et I’étude de la Torah, ne vous en tenez pas aux seuls mots, les «parvis»: approfondissez
votre réflexion pour comprendre autant que possible le sens des priéres, et méditez la Torah, afin que sa sa-
gesse et la grandeur de D.ieu soient assimilées au plus profond de votre étre, dans la «maison» et le «ma-
riage». Au-dela de cela, I’aspiration exprimée par «mon cceur et ma chair chantent» vers D.ieu Lui-méme,
le niveau des baalei techouva, attire les fiancailles éternelles «a Moi».

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi la parole et la pensée ne sont-elles toutes deux que des «parvis», et qu’est-ce qui transforme les
lettres en «maison» du Roi ?

2. Comment le maamar distingue-t-il les fiancailles du mariage dans la priére et I’étude de la Torah ?

3. Pourquoi tout ce que D.ieu appelle li ne change-t-il jamais, et comment I’histoire de Chaoul et de David le

montre-t-elle ?

4. Sila bénédiction dit que D.ieu «nous a sanctifiés par Ses commandements», pourquoi prions-nous enco-
re: «Sanctifie-nous par Tes commandements » ?

5. Comment le maamar concilie-t-il Tanna DeBei Eliyahou et le Tanya sur la question de savoir si ahavat

olam est supérieure ou inférieure a ahava rabba?
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PARAGRAPHE 1

o9 T nwaNy

«Je te fiancerai a Moi pour toujours ; je te fiancerai a Moi
dans la justice et le droit, dans la bonté et la compassion. »
Le prophéte décrit le lien éternel de D.ieu avec Israél
comme des fiancailles, et le maamar explique ensuite
pourquoi des fiancailles «avec Moi» durent «pour
toujours».

Hosea 2:21x73:2 ywin
DRI 70N VEYRI PTS2 7P TRYI) 7YY P R
Je te fiancerai a Moi pour toujours ; oui, Je te fiancerai a Moi

dans la justice et le droit, dans la bonté et la compassion.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 2

2

1 nYEneY wol nbo

« Mon ame aspire, oui, elle languit apreés les parvis de Ha-
vaya ; mon ceeur et ma chair chantent vers le D.ieu vivant.
» Le désir ardent du psalmiste pour les parvis de D.ieu est
le point de départ de toute la discussion.
Psalms 84:3°3:77D 0°2°7n
PI7PX 28 92377 1030 27 1 NiIsn? *we1 1np27Dx 19033
Mon ame languit et défaille apreés les parvis de D.ieu ; mon
cceur et ma chair chantent de joie au D.ieu vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
2,72 0°%7N

7T .MM MPN 119K O3 °02

En exposant ce verset dans Vayechi, le Zohar dit que les «
maisons intérieures » et les « maisons extérieures » sont
appelées « les parvis de Havaya », car elles se tiennent
dans I’amour et le désir ardent envers Noukva. Le Pardes
cite le passage concernant les maisons extérieures.

Zohar, Vayechi 77:800-79:811x”>nn:v”y-n"N:1"y 1" 1111 100
De méme, dans le verset : « Que D.ieu te bénisse depuis
Sion, et que tu voies le bien de Jérusalem tous les jours de ta
vie » (Ps. 127, 5), Sion est mentionnée parce que les béné-
dictions en émanent pour arroser le jardin ; puis Jérusalem
est mentionnée pour montrer que toutes les bénédictions
émanent conjointement du méile et de la femelle. De méme,
il est écrit : « Que D.ieu te bénisse et te garde » (Nomb. 6,
24) : « bénisse » du coté du male, et ...

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

117790 °3% YW N°2 87 N7 1 NP2 YW NP2 8hnw 1D 0
maoyn
A propos des « parvis de Havaya », le Pardes cite le Zohar

(Vayechi 248b) et explique que les « maisons extérieures »
sont les sept jours de la construction, les sept Séfirot infé-

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

rieures. De méme qu’un parvis est le vestibule d’une mai-
son cachée et privée, elles constituent le vestibule des
trois Séfirot supérieures, qui sont cachées a tous.
Pardes Rimmonim 23:8:9187%:’1:373 0°11%7 0712
"M 1 OnY °R72 °N2 %D (27Y 1710 A7) A% D M D N MIRn
%2 N°2% AW N°2 A3ATw 10 03 ayvm U nen 0°RP1 12121
M7°00 *2% 7YW N°2 O 0°931 12127 210 1 19, Y1380 720 1 0oyl
93 Mnoy1 onw MavLy

Pardes Rimonim (Public Domain)

PARAGRAPHE 3

« Le roi tendit a Esther le sceptre d’or, et Esther se leva et
se tint devant le roi. » Le verset ouvre le discours de Torah
Ohr auquel il est fait référence ici, qui distingue la cour ou
Esther se tenait d’abord de la maison du roi.
Esther 8:4'7:’n1 1nox
1797 %397 ThYA 0K DPM AT VITY DX INOK? Tond LY
Alors le roi tendit a Esther le sceptre d’or. Esther se leva et
se tint devant le roi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

ANONT PR VY 7Y PR

La, méme la cour intérieure est considérée comme un
«désert» en comparaison de la maison du roi, car le roi ne
réside pas en permanence dans la cour.
LA NOTE DE KEHOT
3,7 RN

778 27W0a N2 7Y WrRD

Un recueil de commentaires sur Tanya.
LA NOTE DE KEHOT
.0 D 1IP°P2 X

27y RPN NIPPENT 212 19958 TH%N7 19K 172 O”R IRY
M N°E0a mPAn AMwabnn
Dans une glose au chapitre 35, le Tanya cite le Etz Chaim,
selon lequel la Lumiére infinie ne s’unit pas méme dans le
Monde d’Atsilout sans s’étre d’abord revétue dans la Séfira
de 'Hokhma. Il explique que I’Ein Sof est I'Un véritable,
seul, sans rien d’autre que Lui, et que tel est le niveau de
'Hokhma.

Tanya, Likkutei Amarim 35:70°K *01p°2 ;nwRY p2n X0
’T:ﬂ”b
21N2Y A7 oYY ¥ 09w 1Y inn CRYRY WK 1A
o%iya 19°0K TMTNN PR KITTTIN2 AIOTPRTINY 070 PYa
DR 13771 ,ANOT NPD02 1PN IMWAPNT OT° 7Y RPK MPOIRT
i1 ,IN7AT TPRY KA 17D RITY LNDRT TR KIT L RITI02 NI0TRY
131 717907 N3 R
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
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PARAGRAPHE 4

9
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12

13
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
(X)) 2m

77apT IRDYY RO

Dans Vayakhel, le Zohar dit que quiconque s’adonne a la
Torah, c’est comme s’il s’adonnait au palais du Saint béni
soit-I1, car « le palais supérieur du Saint béni soit-I1, c’est
la Torah ». Le texte s’appuie sur cela pour montrer que la
Torah, issue de 'Hokhma, est la demeure permanente du
Roi.
Zohar, Vayakhel 7:98-10:107t"p:>-n”3:1t 21p*1 711 100
And he who labours in the Torah labours in the Palace of the
Holy One, blessed be He, inasmuch as the supernal Temple
of the Holy One is the Torah itself. And whenever a man
labours in the Torah, there the Holy One, blessed be He,
stands and listens to his voice, as it is written: “And the L-rd
hearkened, and heard, and a book of remembrance was writ-
ten before him, for them that feared the L-rd, and that
thought upon his name” (Malachi 3, 16); and that man es-
capes ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Le Zohar désigne par le nom de re'im, « compagnons », le
niveau supérieur qui est « dans I'unité et la joie, et ne se
sépare jamais », et l'illustre par Eden et le fleuve qui en
sort, lesquels ne se séparent jamais. Le texte applique cela
aAbba et Imma.

Zohar III, 4ax ,7 2°m
LA NOTE DE KEHOT
LJRCY %1% NPMIR LR L,T AT AR

Nn°nPan %N

Dans Noa'h, le Zohar interpreéte la parole d’Ezéchiel, « la
porte du parvis intérieur qui fait face a I’est », fermée pen-
dant les six jours ouvrables et ouverte le Chabbat. Selon
Iinterprétation du Mikdash Melekh, le parvis intérieur

désigne ici Béria et le parvis extérieur Yetsira.

Zohar, Noach 43:361-44:3733"y:7"1-R”0W:3"1 11,917 7180

R. Simeon began his discourse with the verse: Thus saith the
L-rd G-d: The gate of the inner court that looketh towards
the east shall be shut the six working days; but on the
Sabbath day it shall be opened, and in the day of the new
moon it shall be opened (Ezek. 46, 1). He said: ‘If this verse
is attentively considered, it is found to contain an allusion
with which we are familiar. The reason why the gate is to be
shut on the six working days is ...

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

T5m2n Nowe

« Heureux celui que Tu choisis et que Tu rapproches ; il
demeurera dans Tes parvis. Puissions-nous étre rassasiés
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16
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des bienfaits de Ta maison, de la sainteté de Ton sanc-
tuaire. » Le verset passe des parvis a la maison, puis au
sanctuaire, les étapes du rapprochement dont il est ques-
tion ici.
Psalms 65:5°7:7170 022770
77371 T A1 W2 1Y3YI TSN 19T 29PN N3N YK
Heureux ’homme que Tu choisis et rapproches, afin qu’il
demeure dans Tes parvis ; puissions-nous étre rassasiés des
bienfaits de Ta maison, le lieu saint de Ton Temple !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.11,70 0%%nn

T°9%0 1ow°
Dans 'Hayé Sarah, le Zohar interpreéte « il demeurera dans
Tes parvis » comme désignant les lieux et les niveaux « ex-
térieurs », parmi les étres saints d’en haut qui se tiennent
et servent. Le Mikdash Melekh identifie ces parvis a
Yetsira.

Zohar, Chayei Sara 16:121-17:127-875p:1"0 17w °n 71 1890
i l7H

Heureux les pénitents qui, en I’espace d’un jour, d’une
heure, non, d’'une seconde, peuvent s’approcher du Saint,
aussi pres que méme les véritables justes au terme de nom-
breuses années. Abraham n’atteignit ce haut degré que lors-
qu’il fut 4gé, comme il a déja été dit. Il en fut de méme pour
David, dont il est écrit : « Et le roi David était vieux, avancé
en jours » (I Rois 1:1). Mais le pénitent trouve immédiate-
ment accés et est rapproché du Saint, béni soit-Il. Rabbi
Yossé dit : « I nous ...

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

29w 1108 O 08T INANI PPN Nowe
Dans Le'h Le'ha, le Zohar lit le verset selon un ordre as-
cendant : d’abord « Tes parvis », puis « Ta maison », puis «
Ton sanctuaire », chacun étant plus intérieur que le préceé-
dent. Il rattache « Tes parvis » a « quiconque demeure a
Sion et reste a Jérusalem », et dit que « Tes parvis » sont
certainement au nombre de deux.

Zohar, Lech Lecha 35:415-429v”5n-1"0n:1172 92 92,911 790

oo 1

Dans Vaye 'hi, le Zohar parle de la porte de la Justice, ou se
trouvent « Sion et Jérusalem », ainsi que de « quiconque
demeure a Sion et reste a Jérusalem ». Le texte le cite, a la
suite du Mikdash Melech, pour interpréter Sion et Jérusa-
lem comme Yessod et Mal'hout.

Zohar, Vayechi 21:171-23:182275p:273-X”yp:X”2 °11°1 7717 100

R. Juda dit : « Pendant sept jours, ’ame va et vient de sa mai-
son a sa tombe, et de sa tombe a sa maison, pleurant le
corps, comme il est écrit : “Sa chair souffre pour lui, et son
ame se lamente pour lui” (Job 14, 22), et elle s’afflige en
voyant la tristesse dans la maison. Nous avons appris
qu’apres sept jours le corps commence a se décomposer, et
I’Ame va a sa place. Elle entre dans la caverne de Makhpéla,
ou il lui est permis d’entrer jusqu’a ...
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The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

17 11187 N°1%1aR %N

« La porte de la cour intérieure tournée vers I’est sera fer-
meée pendant les six jours ouvrables, et le jour du Chabbat,
elle sera ouverte. » Le texte emprunte a Ezéchiel I’expres-
sion « la cour intérieure tournée vers I’est » pour désigner

le Yessod de Zeir Anpin et, plus loin, le Chéma.

Ezekiel 46:1°x:1"n 5xpin°
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Ainsi parle D.ieu : La porte du parvis intérieur qui regarde

vers I’est sera fermée pendant les six jours ouvrables ; mais
le jour du Chabbat, elle sera ouverte, et le jour de la nouvelle

lune, elle sera ouverte.

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

X0 PRp

18 | Le psalmiste aspire aux « parvis de Havaya », au pluriel.
Le texte interpréte ce pluriel comme désignant les deux

parvis, extérieur et intérieur.

Psalms 84:3°3:775 0°2°11n

9K X 13T ™03 737 1 NS w93 107303 1993

Mon ame languit et défaille apreés les parvis de D.ieu ; mon

cceur et ma chair chantent de joie au D.ieu vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Lorsque tu écouteras la voix de Havaya ton D.ieu, pour
garder tous Ses commandements [...] et faire ce qui est
droit aux yeux de Havaya ton D.ieu. » Le verset ouvre un
autre discours, cité ici pour I'interprétation des deux par-

vis comme les Pesouké deZimra et le Chéma.

Deuteronomy 13:190°:2 0°127

DPT TR "2 WK NISRTP2TNK YT TROK 71 %P2 yun °

PRPR T 21°Y2 Ut NIy
lorsque tu écouteras la voix de D.ieu, ton D.ieu, pour garder
tous Ses commandements que je t’ordonne aujourd’hui, et

faire ce qui est droit aux yeux de D.ieu, ton D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

20 PINDM 25010 QUMW 1 T AR R

« Louez D.ieu ! Louez Havaya depuis les cieux, louez-Le
dans les hauteurs. Louez-Le, vous tous Ses anges ; louez-
Le, vous toutes Ses armées. » Ce psaume des Pesouké dé-
Zimra loue D.ieu a travers les cieux et les anges qu’ll

soutient.

Psalms 148:1-2°3-°R:1”np 0°2°11N

1997 0 miTn2 IMYPI onwn-n Havayah ny 1977 Ap-oon

IR0 MDD PIKPRD)
Hallelujah. Praise ye the L-RD from the heavens; Praise Him
in the heights. Praise ye Him, all His angels; Praise ye Him,

all His hosts.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Ces mots citent Psalms 148:1 ; le passage figure ci-
dessous.
Psalms 148:1°X:1”np 0°%°1n
:Di7R32 1M1 oY Havayah-ny 1957 ap-1oon
Alléluia. Louez D.ieu depuis les cieux ; louez-Le dans les

hauteurs.

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

.2-X ,nnp 0°nn

MY YOPI2 1M

« Louez D.ieu dans Son sanctuaire, louez-Le dans le fir-
mament de Sa puissance. » Un autre psaume des Pesouké
déZimra, qui loue D.ieu tel qu’ll se révele dans les cieux
qu’ll a créés.
Psalms 150:1°X:1”p 0°2°1n
Y ¥7p712 1m0 WTR2 PRTIPPT ApPhn
Alléluia ! Louez D.ieu dans Son sanctuaire ; louez-Le dans le

firmament de Sa puissance.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

WURIYaR INN1 Naw wrp

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

.27 ,KR”a Mo72

mxn 231 oonw mson 2y nbap
La Michna explique que le premier paragraphe du Chema
précede « Et ce sera, si vous écoutez », afin que ’on ac-
cepte d’abord sur soi le joug de la royauté du Ciel, puis le
joug des mitsvot. Le texte s’appuie sur cela pour décrire le
Chema comme le parvis intérieur.
Mishnah Berakhot 2:2°2:’2 11272 m1wn
2L YRYY Y 3 LMY MWK 1972 172 ,0°780 172 1 PN
NRK? MR 1 IMRT? YT DX M7 13 YR ox mm? vy
*27 K .pP0D? K ¥ NRKY MR PR LK AT 01 LR
APV VT3 KON Y0¥ OX WP YHY T MY A0 12 YO
ox oM .Ni%n Y 1Py Pap7 92 10K ,7PIN 0onY mon By by
3T APR MR P79 03 A8 YU DR I ,RTP YRy
:09°2 KPR
Voici les interruptions entre les sections : entre la premiere
bénédiction et la deuxiéme, entre la deuxiéme et le « Chema
», entre le « Chema » et « Et il arrivera, si vous écoutez »,
entre « Et il arrivera, si vous écoutez » et « Et D.ieu dit », et
entre « Et D.ieu dit » et « Emet veYatziv » (« vrai et ferme »).
Rabbi Judah dit : entre « Et D.ieu dit » et « Emet veYatziv »,
on ne doit pas interrompre. Rabbi Josué ...
Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)

SRTP W P NnY

La note renvoie a Or HaTorah sur Va'era pour un dévelop-
pement supplémentaire sur la Torah comme «la parabole
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de I’Ancien».
LA NOTE DE KEHOT
.21P°Y RIRY N7 .20 ,RD D°vawn L7070 R-DR1W w1 R

Ry W mnTR AnTPn bwn

A propos des paroles de David, « selon la parabole de I’An-
cien », Rachi explique que la parabole de Celui qui pré-
céde le monde est la Torah, la parabole du Saint béni soit-
11. Le texte établit un lien entre kadmoni et kadim, « est ».
Rashi on I Samuel 24:1477>:772 X PX1nw 2y >"w1
ROTY L7700 ,09 D InTp Bwn onnTpn Swn anRe R
752 D9W LYW At 17PN LYW R DOYWIR 17apn Dw own
1755 IR DOPORM ((3° XD MIRW) 71710 TIRK 197,12 R3O YU
:(2°) N1OM NDDN2 RN°RTD
Comme le dit I’ancien proverbe : le proverbe de I’Ancien du
monde [désignant] la Torah, qui est le proverbe du Saint,
béni soit-Il. Du méchant vient la méchanceté. Le Saint, béni
soit-I1, destine les méchants a tomber entre les mains de
méchants semblables a eux. Et ou la Torah a-t-elle dit cela ?
« Et D.ieu I’a destiné en sa main », comme il est dit dans le
traité Makot.
On Your Way (Public Domain) « The Metsudah Tanach series, Lakewood, N.J
(cc-BY)

oY BW 1R SRR bwn

Rachi dit également a cet endroit que « la parabole de
I’Ancien » est la Torah, la parabole du Saint béni soit-II,
qui est « ’Ancien du monde » (kadmono chel olam).
Rashi on Exodus 21:161"0:X”3 mnw 2y >"v1
w1 2233 WOR RERY 03 M D% ?79MR1 M7 170m) wOR 21N
IR DAY IR AR WD 233 VIR RPX 77 PR L(T7D 0712T) POND
2337 IRD 'RV 991 70mI WOR 2331 PR 27In 12230 0INNTIR
727,093 233 "0 2T AWK 20 UK 230 RPN P PR LU
A7°2 R¥AN :(QW PRTAI0) MY APR M I9ME w07 13730
mn (@) 77°o% 0P 1772 120 R¥NIL10m1 1223 02Ty AMmIRIY
... P°0D7Y) K°71 PN ONO MR TINKT 0N 93 5pan3 nnv
Mom weRk 21 AND HE THAT STEALETH A MAN, AND
SELLETH HIM, [AND HE BE PREVIOUSLY FOUND IN HIS

HAND, HE SHALL SURELY BE PUT TO DEATH] — Why is
this statement made (how does the particular form of words

used here tell us some point of law which is not contained in
another text bearing upon the same subject)? Since it is
said, (Deuteronomy 24:7) “If a man be found stealing any of
his brethren ... [then that thief shall die]”, I might say that I
have here only ...

Pentateuch with Rashi's commentary by M. Rosenbaum and A.M. Silber-
mann, 1929-1934 (Public Domain) » Pentateuch with Rashi's commentary
by M. Rosenbaum and A.M. Silbermann, 1929-1934 (Public Domain)

77°2°7 NBan RIMW U T0D

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Pri Etz Chaim.
LA NOTE DE KEHOT
.117°8°71 NYan 17 L1778 0 W N7y
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« C’est par la sagesse qu’une maison se bitit, et par la
compréhension qu’elle s’affermit. » Ce verset montre que
la « maison », ou réside le Roi, est batie de 'Hokhma, le ni-
veau d’Atsilout.

Proverbs 24:3°3:77 *%wn

320 1NN NP2 M2 AIN2
C’est par la sagesse qu’une maison se batit, et par I'intelli-
gence qu’elle s’affermit ;

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

3,79 °5wn

PARAGRAPHE 5

30

31

32

« La porte de la cour intérieure qui donne vers I’est sera
fermée pendant les six jours ouvrables, et le jour du Chab-
bat, elle sera ouverte. » Ce paragraphe comprend I’ouver-
ture de la porte le Chabbat comme la lumiére d’Atsilout
qui brille dans les mondes inférieurs.
Ezekiel 46:1'K:1"n 2Rpin>
DWW A0 71 0°7R 1180 NPRt1RT %NT WY R 21K MRTID
:0ND? UMD DY ANS? NIWT 0P Nyyed
Ainsi parle D.ieu : La porte du parvis intérieur qui regarde
vers I’est sera fermée pendant les six jours ouvrables ; mais
le jour du Chabbat, elle sera ouverte, et le jour de la nouvelle

lune, elle sera ouverte.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

NoR%IDR 8N YWY

Le Zohar, a la fin de Noach, commente la porte d’Ezéchiel,
fermée pendant les six jours ouvrables et ouverte le Chab-
bat. Reishis Chochmah, cité ici, résume son propos.

Zohar, Noach 43:361-44:37337yw:7"-X"0W:2"1 11,7717 190

R. Simeon began his discourse with the verse: Thus saith the
L-rd G-d: The gate of the inner court that looketh towards
the east shall be shut the six working days; but on the
Sabbath day it shall be opened, and in the day of the new
moon it shall be opened (Ezek. 46, 1). He said: ‘If this verse
is attentively considered, it is found to contain an allusion
with which we are familiar. The reason why the gate is to be
shut on the six working days is ...

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

AN21 NIT NAWw 092w NIPUSNT TIN NI NOR0IDN 80N ywY

Reishis Chochmah résume le Zohar sur Noach : la porte de
la cour intérieure est la lumiére d’Atsilout. Elle est fermée
pendant les six jours ouvrables, lorsque le monde est gou-
verné par I'intermédiaire de Metatron ; le Chabbat, elle est
ouverte et les six jours ouvrables n’exercent plus aucune
domination.

Reshit Chokhmah, Gate of Holiness 2:197yw ,n3n n°wxA

U2 IWTRPR

1197 NP7 ARNT YW 1°1Y2 (27Y AY A7 11°D) M2 1IN 1N

(R, DRPITS) 31 NAWw 0P Awynn ons nww A0 1 0vTp
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RIM ,MIP98RT IR R NPAPIDN R0 WWw XIT AN NI,
Nawn o121 ,71bwR M7 DY AT RITW 7WYNRT OnY nwwa 130

50 USRI Yyt on° WY 1R N1 X
Hamesorah Publishers, Jerusalem 2005 (CC-BY-NC)

FIN%T22 NYPORN PR 1R8Y PN NN Nawaw

Pri Etz Chaim explique qu’en semaine, chaque monde ne
recoit que ’aspect extérieur du monde qui lui est supé-
rieur, tandis que le Chabbat, la lumiére intérieure d’Atsi-
lout elle-méme brille dans Béria, la lumiére intérieure de
Béria dans Yetsira, et celle de Yetsira dans Assiya.

Pri Etz Chaim, Gate of the Sabbath 24:6n2w1 2yw ,0%°1 vy "9
770
1231 ,¥7°3R O MnP1y T X993 ,17100 13T, 0903 7Y 10 2onnn
112 ,1M0102 MPRR 09 R LT MDA RIR 0D NYT
JRRRA DR DPMINR RIPI ORI L,TRPN TR T Mma
MPPERA AR R L5730 1290 ORI 5w 0°190 AR
A70p TP Y1372 270 RIT R0 2w 0PMINRM 7 npn Ay
,177%77 NP1 RIT,170p AP Y127 KIAW 2707 0NAR 7700
L2730 TR OWT DPTIAR LAWY LPEPRI 1R OW RIT IMNPM
30w RITLAMNPM LPWYT Dt RN, 9T 13
...,Nawa Bar ;N onta X Mooy, eanT
Pri Etz Chaim (Public Domain)

PARAGRAPHE 7

34

2pY° Y Manon

« Qui a compté la poussiére de Yaakov, ou dénombré le

quart d’Israél? » Les paroles de Bilam ouvrent un discours

qui cite ce verset pour établir le lien entre la pensée et la

parole, d’une part, et les mondes de Béria et de Yetsira,

d’autre part.

Numbers 23:10":373 72712

"M 07 NiR SwR1 Nhp PRI ¥317NK 190m1 3Py DY M n

BhisbR el

Qui a compté la poussiére de Jacob, ou dénombré la des-

cendance d’Israél ? Que je meure de la mort des justes, et

que ma fin soit comme la sienne !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 8

35

23R 9y 17 Im

« Havaya asséchera la langue de la mer d’Egypte, et Il agi-
tera Sa main contre le Fleuve avec Son vent briilant. » Ce
verset, qui évoque une future division des eaux semblable
a la traversée de la mer, est le sujet du discours auquel il
est fait référence ici.
Isaiah 11:15770:R™ 11°yWw°
MIM IMn o%ya WCI;EI"?SJ 172 AP1m 08D ﬁw"? DR 7 oMnm
D912 TITM 00PN Y2
Et D.ieu détruira entiérement la langue de la mer d’Egypte ;
de Son vent briilant, Il agitera Sa main au-dessus du fleuve,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/
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le divisera en sept courants et fera marcher les hommes a
pied sec.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

1990 snpra ox

« Sivous marchez selon Mes statuts, gardez Mes comman-
dements et les accomplissez. » Ce verset ouvre un dis-
cours qui oppose les lettres gravées aux lettres écrites.

Leviticus 26:3°3:1°3 X7p7
100K ONPY1 1INTA "NignTNR 19%0 NN DR
Si vous marchez selon Mes statuts, gardez Mes commande-

ments et les accomplissez ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

92 2112 NYAW3 Y PN oS

« Heureux celui que Tu choisis et que Tu fais approcher ; il
demeurera dans Tes parvis. Puissions-nous étre rassasiés
des bienfaits de Ta maison, de la sainteté de Ton sanc-
tuaire. » Le texte applique le terme « parvis » a I’attention
portée aux seuls mots, et le terme « maison » a la compré-
hension de leur sens.
Psalms 65:5°7:7170 022710
:92°1 WTR A3 2032 1Y3w3 T30 197 31 030 MR
Heureux I’homme que Tu choisis et rapproches, afin qu’il
demeure dans Tes parvis ; puissions-nous étre rassasiés des
bienfaits de Ta maison, le lieu saint de Ton Temple !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

1 RN oWl nvs

« Mon ame soupire, elle languit aprés les parvis de Ha-
vaya. » Le texte lit kalsah, « languit », comme kallah, «
fiancée » : I’dme qui ne recoit que des parvis est une fian-
cée, promise mais pas encore mariée.

Psalms 84:3°3:77D 0°2°71n
PI7PX 2 92377 130 27 1 nIsn? *we1 np27Dx 19ea)
Mon ame languit et défaille apreés les parvis de D.ieu ; mon

cceur et ma chair chantent de joie au D.ieu vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

MY 291 WK 21p3

« Le for intérieur d’'un homme, et un cceur profond. »
Cette expression décrit 1a profondeur la plus intime d’une
personne, ou la grandeur sublime de D.ieu est assimilée
dans la priere.

Psalms 64:7°1:7°0 0°2°11n

Py 291 ¥R 211 ann wan unn nviywen:
Ils cherchent des iniquités, ils accomplissent une recherche
minutieuse, jusque dans la pensée intime de chacun et au

fond du cceur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Je te fiancerai a Moi pour toujours. » Cette section ex-
plique a présent pourquoi ces fiancailles, puisqu’elles
sont « a Moi », durent « pour toujours ».

Hosea 2:21x73:2 ywii
:D°RII2) TONN LIYR PTE Y PRI DY %2 PRI
Je te fiancerai a Moi pour toujours ; oui, Je te fiancerai a Moi

dans la justice et le droit, dans la bonté et la compassion.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

oW DR IPWN TP 1w AP KPR

« Remplis ta corne d’huile et pars ; Je t’enverrai chez Yi-
chai, de Beit-Lé’hem, car J’ai vu parmi ses fils un roi pour
Moi. » Le Midrach déduit du mot li, ici, que la royauté de
David est permanente.

I Samuel 16:1°X:1"0 X 2XInw

PRORM IKY PIRYTOR PIRNN AR CNRTTY DRINYTIR T K"

2 RPN WK ATAWK 77 1Y AR Xon DKoy Toun
7% 72 P332 710K

And the L-RD said unto Samuel: ‘How long wilt thou mourn

for Saul, seeing I have rejected him from being king over

Israel? fill thy horn with oil, and go, I will send thee to Jesse

the Beth-lehemite; for I have provided Me a king among his

sons.’

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

% PRI DP9

A cet endroit, en expliquant les mots li rosh, le texte cite
les deux mémes Midrachim (Vayikra Rabba 2 et Cho’her
Tov 19): «partout ou il est dit li, cela ne s’en va jamais,
pour toujours», et renvoie a ’explication de «Je te fiance-
rai», c’est-a-dire au présent passage.
LA NOTE DE KEHOT
LIRDR 7R 1PN Y WA N7TING L2 ,1 19w R Tp IR

KR YR AR 2P

« Partout ou figure le mot li, cela ne disparait jamais, ni
dans ce monde ni dans le Monde a venir », puis viennent
des exemples : les prétres (« et ils Me serviront »), les Lé-
vites, Israél, la Terre d’Israél, Jérusalem et d’autres
encore.

Vayikra Rabbah 2:2'3:’2 7127 Xp"

PARAGRAPHE 10

44

Nawn 0 DR 71T

« Souviens-toi du jour du Chabbat pour le sanctifier. » Le
verset qui ouvre ’explication dans la paracha Yitro, a la-
quelle il est fait référence ici.
Exodus 20:811:’> mnw
AR Nwn 0K i

Souviens-toi du jour du Chabbat pour le sanctifier.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

b Sl /aR ek F=F}|

« Et aussi, le D.ieu d’Israél ne mentira pas et ne changera
pas d’avis, car Il n’est pas un homme pour changer d’avis.
» Paroles de Chmouel a Chaoul, comprises ici comme un
refus de rendre la royauté une fois qu’elle avait été don-
née a David.
I Samuel 15:29173:1°0 X PXInw
:OMIT? RIT OTX KP 92 ONY? KP) IR KD PRI n31 o0
Et la Gloire d’Israél ne mentira ni ne se repentira, car Il
n’est pas un homme pour se repentir. »

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

0D O R

PARAGRAPHE 11
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« Car Il n’est pas un homme pour qu’ll change d’avis. » Le
texte comprend « pas un homme (adam) » comme dési-
gnant un niveau supérieur a adam, la source de la royauté
de David.

I Samuel 15:29173:1°0 R PXInw
:0M3T? RI7 07X KP 92 0097 K?) IR KD PR n31 o
Et la Gloire d’Israél ne mentira ni ne se repentira, car Il

n’est pas un homme pour se repentir. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NP°NY °RM2 RPRNRW b

L’Idra Rabba dit : « Dans cet Atika caché, il n’y a pas de
gauche ; tout est droite. » Le texte s’appuie sur cette affir-
mation pour montrer qu’au niveau d’Atika, il n’y a pas de
rigueur et donc pas de changement.

Zohar III, 129ax ,05p 3*m
LA NOTE DE KEHOT
X ,1D7 OW AR LK ,VOP A°m

RPNy °X712 KPRNRw N

L’Idra Zouta décrit I’Atika saint comme un, entiérement
dans la joie, sans jamais s’écarter de la compassion. Les
notes I’ajoutent comme paralléle a « il n’y a pas de gauche
dans cet Atika ».

Zohar, Idra Zuta 4:37-10:49171:-1%:"7 XUt RITRT 7717 790

1y MR Rwann
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
A% no72
S1(p

« ‘Hanna pria et dit : Mon cceur exulte en Havaya ; ma
corne est exaltée en Havaya. » La « corne » exaltée ex-
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prime la source élevée de la royauté de David.
I Samuel 2:1°R:’1 R 2Xnw
>3 *27IX"Y B 207 N2 "R M N2 °27 Y2y mKm man Yhanm
SNYIY°2 N
Et Hannah pria et dit : Mon cceur se réjouit en D.ieu, ma
corne s’éléve en D.ieu ; ma bouche s’élargit contre mes en-

nemis, car je me réjouis de Ton salut.

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

NL,AR"Y

519 N2 M

« Tu as élevé ma corne comme celle d’'un ré’em ; je suis
oint d’une huile fraiche. » Un autre verset évoquant la
corne élevée et I'huile d’onction, rapproché ici de I'onc-
tion de David avec une corne.
Psalms 92:11%”:27% 0°2°1n
Y7 MY NP2 7R 0°X12 09M
Mais Tu as élevé ma corne comme la corne du taureau sau-
vage ; je suis oint d’une huile fraiche.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.7 ,2% 0°°nn

PARAGRAPHE 12
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« Partout ou figure li, il ne se déplace jamais, ni dans ce
monde ni dans le Monde a venir. » Le paragraphe en ex-
plique la raison : li provient d’'un niveau ou il n’y a ni
gauche ni changement.

Vayikra Rabbah 2:2'2:’2 127 X9p"

anam? NI 0TR KD

« Car Il n’est pas un homme pour changer d’avis. » Au-
dessus du niveau d’adam, il n’y a pas de changement ;
tout ce qui est li est donc permanent.
I Samuel 15:29173:1° X PR
:0M3T? R 07X KD 92 0027 K2 1pY° KD SR n31 o
Et la Gloire d’Israél ne mentira ni ne se repentira, car Il
n’est pas un homme pour se repentir. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

AN NRW "RLYR P D

A propos de li, le Pardeés cite le Zohar : « li, c’est Bina, le
mystére du monde supérieur, la chambre intérieure », et
explique li par « a Moi », ce qui n’est pas appréhendé
méme par les Séfirot qui lui sont inférieures : Bina, cachée

|

et unie a 'Hokhma.
Pardes Rimmonim 23:12:181”°:2”°:3”3 0°11727 0779
RT °2 971 (27y 3”17 K2 °D2) P9°ANT RTIPPRA 7Y *awnn Yo oo
APRW NIYD 0P DY 97Oy R®PID RPN ARDY KNPYT R N2
WX MIPE0R [Ow] 1amn 0oP3RID 19vaR P oonnnnt awn
N .MM NTARNNAN NRRYNRT N1°30 N2 137 Ton
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Pardes Rimonim (Public Domain)

N7 17252 °Paw ayvn

Alafin du chapitre 2 de la section consacrée au tikoun de
Noukva, Etz Chaim explique que Bina est appelée hu, non
en raison de son caractére caché, mais parce que hu dé-
signe toujours Kéter, et qu'Imma est le Kéter de Zeir An-
pin, de méme qu’Arich Anpin est le Kéter d’Abba et Imma.
Sefer Etz Chaim 34:2:27173:2:7°5 0 vy
7°93annn MIPRAY AYW3 73 XIP1 71 M%7 P20 NRIPI oni (29)
0”7p 27¥ TI02 AW NINAN 1707 RWOTR K2 7102 11°9¥ 1707 M2
Dan O 77’2 I TPWA NP3 Up NI53 10RRK AR1aNIY 51D
RIR *w 09YN °39m K RIT RIPI 70370 DYLI .70 RIpI IR
(N2°n °3) DIWR KPR K™ RIPI RPK 0N PR KIpN Tann 05y)
:R”IRD 903 RITR7RI K12 903 RI7 RORI 052 02195 NI
Sefer Etz Chaim (Public Domain)

o TRYaN

« Et Je te fiancerai a Moi pour toujours. » Si I’on comprend
li comme Atika, les fiancailles sont véritablement « a Moi ».

Hosea 2:21872:2 yi
(DRI TON EYR PTE2 Y TAPIN OPI7 P TRYINY
Je te fiancerai a Moi pour toujours ; oui, Je te fiancerai a Moi

dans la justice et le droit, dans la bonté et la compassion.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

T9nn MR P I mnn

La note renvoie le lecteur a une note du Rabbi dans Sefer
HaMaamarim 5700 sur cette idée, selon laquelle les mits-
vot sont appelées «les commandements du Roi».
LA NOTE DE KEHOT
.48°Y ,W”N DOINARNT 02 9”INTR P73 DAY IR

195tn YRk . . annon

« Vous la verrez, vous vous souviendrez de tous les com-
mandements de Havaya et vous les accomplirez. » Le pre-
mier souvenir, compris ici comme désignant les mitsvot
telles qu’elles sont en Mal'hout : « les commandements du
Roi ».
Numbers 15:391772:1°0 1272
onR onvy N mgp'b;'ng on79mM IR an°RM nx*x’? D;}'? mm
:DIPIM 2°3 BOXIYK DPY K] 03237 N 1TINNKD)
Elle sera pour vous une frange, afin que vous la regardiez et
vous rappeliez tous les commandements de D.ieu, et que
vous les accomplissiez ; afin que vous ne suiviez pas votre

ceeur ni vos yeux, qui vous entrainent a vous égarer ;

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

.A-1%,10 7272

37



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 10

59

60

61

62

63

Mot R

« Afin que vous vous souveniez et accomplissiez tous Mes
commandements, et que vous soyez saints pour votre
D.ieu. » Le second souvenir, « Mes commandements », est
compris comme le niveau supérieur des mitsvot, au-des-
sus du Nom Havaya.

Numbers 15:40°2:1”0 72722

[DROXY? DOWTR DI "NIERTD NN DN M 1907
afin que vous vous souveniez de tous Mes commandements
et les accomplissiez, et que vous soyez saints pour votre

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

2371 27y N33

Cette explication, intitulée «comprendre la racine des
mitsvot», part de la grande crainte éprouvée par le peuple
au Sinai, que I’Ame ne pouvait contenir intérieurement et
qui demeura dans son mazal, les niveaux enveloppants de
chayah et yechidah.
LA NOTE DE KEHOT
2,0 P

2oPN N2
« Et D.ieu prononca toutes ces paroles, en disant. » L’ou-

verture des Dix Commandements, sur laquelle s’appuie
I’explication du texte concernant la racine des mitsvot.

Exodus 20:1°x:’> minw
MR TPRT 071277723 DR 09K 1217

Et D.ieu prononca toutes ces paroles, disant :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

21T N91an 7371 SNOKR7

« J’ai vu, et voici : un chandelier entiérement d’or, avec
une coupe a son sommet. » La vision de Zacharie ouvre

une autre explication portant sur la racine des mitsvot.
Zechariah 4:2°2:7 "7t
-5y AP AP 271 NI 137 0K K1 XD AN 17 9K IR
“2y WX N2 NipIm YY) MYV Py NI NYIY MUK

TAYRT

Et il me dit : « Que vois-tu ? » Et je dis : « J’ai vu, et voici un
candélabre tout d’or, avec un réservoir a son sommet, et ses
sept lampes ; il y a sept conduits, oui, sept, pour les lampes
qui sont a son sommet ;»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

788 359 1 B7Y 1IN

La-bas, «et vous vous souviendrez» est interprété comme
faisant des mitsvot des «males», c’est-a-dire des don-
neurs: par I’échange atbash, les lettres mem-tsadi de
mitsva deviennent yud-hei, de sorte que mitsva s’écrit
comme le Nom Havaya et que les mitsvot sont «les 248
membres du Roi», le Roi étant Zeir Anpin.
LA NOTE DE KEHOT
X0 19w e mph

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/
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N2PRT OMaN nUmn

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

En expliquant le mot hu, le Zohar dit : « Hu : en haut, a
gauche ; hu : inclus dans la droite ; et encore, hu : c’est
Atika. » Le texte s’en sert pour montrer que Bina aussi est
parfois appelée Atika.

Zohar, Korach 8:39v72:’n1 m1p ,7m11 7190

We may also translate, “And the Levite shall serve hu
(him)”, the reference being to the Ancient One, and the
Levite typifying Judgement, but for which men would not
rise to the higher faith, nor study the Torah, nor carry out
the precepts of the Torah for the service of the Holy
King.’1The last 12 lines of the Hebrew text do not appear in
our translation.

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

PARAGRAPHE 13
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« Et Je te fiancerai a Moi pour toujours. » Le Monde futur,
lorsque Zeir Anpin s’éléve a Arikh Anpin, est le moment
ou ces fiancailles « a Moi » s’accomplissent.

Hosea 2:21X75:2 ywii
{DRITIR TONN LIYRA PTE 77 PAYINY 7P 22 TRYIY
Je te fiancerai a Moi pour toujours ; oui, Je te fiancerai a Moi

dans la justice et le droit, dans la bonté et la compassion.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

9”12 9801 M 1772

La note indique que ce discours est le maamar imprimé
plus haut dans la paracha, qui explique que le « nombre
des enfants d’Israél », les mitsvot, atteindra le niveau de «
qu’on ne pourra pas compter », comme « son intelligence
est sans nombre ».
LA NOTE DE KEHOT
Doy mRn R

1907 KP1 T7° K7 WX **332 190% om

« Et le nombre des enfants d’Israél sera comme le sable de
la mer, qui ne peut étre mesuré ni compté. » Les mitsvot
dénombrées s’éléveront a un niveau qui dépasse le
dénombrement.
Hosea 2:1°x:’2 yuin
DipR3 2 7997 N2) TeYR? WK 07 P13 2X I3 780 M
PII72K 23 D77 T2 DOK "By 77 MY
Et le nombre des enfants d’Israél sera comme le sable de la
mer, qui ne peut étre mesuré ni compté ; et au lieu de ce qui
leur fut dit : « Vous n’étes pas Mon peuple », on leur dira : «
Vous étes les enfants du D.ieu vivant ».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Grand est notre Maitre et abondant en puissance ; Son
intelligence est sans nombre. » Le texte applique ce verset
au niveau illimité d’Arikh Anpin.
Psalms 147:51:7"np 0°2°1n
9807 1R INNINY 737271 10K 2173
Notre D.ieu est grand et puissant par Sa force ; Son intelli-

gence est infinie.

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

.1 ,mp oonn

70 DRIW° Y217 NN 70071 APy 18y Man N

« Qui a compté la poussiére de Yaakov, ou dénombré le
quart d’Israél ? » Le verset introduit une autre explication
sur le nombre et ce qui dépasse le nombre.

Numbers 23:10:372 72712

N1 0°Y° NI WD NhR PRIR YINTNR 1D0mY 2pY? DY MIn
D N

Qui a compté la poussiére de Jacob, ou dénombré la des-

cendance d’Israél ? Que je meure de la mort des justes, et

que ma fin soit comme la sienne !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

7 11°2 MPowan "1pws

« Qu’Il me couvre de baisers de Sa bouche, car Ton amour
est meilleur que le vin. » La Communauté d’Israél implore
le lien intérieur qui émane du niveau le plus élevé.

Song of Songs 1:2°2:°X 0w W
790 P77 02210700 717D NIPWIR Y1y
Qu'il me baise des baisers de sa bouche — car ton amour est

meilleur que le vin.

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

2R e

72 Dans Terouma, le Zohar demande : « Qui m’embrassera ?
Celui qui est caché la-haut. Et avec quoi ? Avec ce char cé-
leste auquel toutes les couleurs sont suspendues et
s’unissent, et ¢’est Yaakov. »

Zohar, Terumah 33:371-38027w-X"yw:3"> 1IN Malaityiniole]

Now who is “he”? He who is hidden within the supernal con-
cealment. Can, then, the Most Recondite be the fount of
kisses, and kiss that which is below? See now. The Most
Recondite is beyond cognition, but reveals of Himself a ten-
uous and veiled brightness shining only along a narrow path
which extends from Him, and this is the brightness that ir-
radiates all. This is the starting-point of all esoteric myster-
ies, itself being unknowable. Or rather, it is sometimes in-
discoverable, sometimes discoverable, but even were it
wholly indiscoverable the impulse ...

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/
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« Et Je te fiancerai a Moi pour toujours. » Le lien sera «

pour toujours » parce qu’il proviendra d’Atika, ou il n’y a

pas de gauche.
Hosea 2:21x72:2 ywin

:DRII2) TONN IYR PTE Y PRI DY %2 PRI

Je te fiancerai a Moi pour toujours ; oui, Je te fiancerai a Moi
dans la justice et le droit, dans la bonté et la compassion.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

74 NoNRw N

L'Idra Rabba :
gauche ; tout est droite. » Sans rigueur, il n’y a pas de des-

« Dans cet Atika caché, il n’y a pas de

cente ; le lien ne change donc pas.

Zohar, Idra Rabba 6:25-7:371%:1-717:1 X237 X7TR ,777171 790

75 anaT® X1 QTN X

« Car Il n’est pas un homme pour changer d’avis. » Cette
citation est répétée ici pour expliquer pourquoi les fian-
cailles futures seront permanentes.
I Samuel 15:29173:1°0 X PXINw
:OMIT? RIT 07X KD 92 ONY? K2) IR KD DRI n31 o0
FEt la Gloire d’Israél ne mentira ni ne se repentira, car Il
n’est pas un homme pour se repentir. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

76 Mawm vt nyT™

«Sache aujourd’hui et prends-le a ceeur : Havaya est D.ieu
dans les cieux en haut et sur la terre en bas ; il n’y en a pas
d’autre. » Ce verset ouvre le discours, dont la conclusion,
citée ici, traite des élévations et des descentes.

Deuteronomy 4:39v”5:*7 0727

"Y1 Pyun DRw2 DRORT XA N °3 722770K NAWM oD nyT)
TV PR nonn YIRT

Sache donc aujourd’hui et prends-le a ceeur : D.ieu est D.ieu

dans les cieux en haut et sur la terre en bas ; il n’y en a pas

d’autre.

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

77 BT N1 RPN T

La note renvoie a deux passages d’Or HaTorah qui appro-
fondissent ce passage de Tanna DeBei Eliyahou.
LA NOTE DE KEHOT
PN Y IR DI 0O Y 771 L0V IR MY LB0 Y WY NUMIR IR
79°R1 11 Y0 17990 — 0237 070 .0 Y 17N — PRI 17N

78 TPRAnN 2Py nanNy

« De loin, Havaya m’est apparu : d’'un amour éternel, Je
t’ai aimée ; c’est pourquoi Je t’ai attirée avec bonté. » Le
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verset dont I’« amour éternel » est ici comparé au « grand
amour ».
Jeremiah 31:3':x77 1o
700 TRIYR 1273 TNIIN 0PIV NITXY %2 I 7 PN
«De loin, D.ieu m’est apparu. Oui, d’'un amour éternel Je t’ai

aime ; c’est pourquoi Je t’ai attiré avec affection.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NP T°NIAN 221Y NANNR RPN 1N KD 7PNANN 127 120X
NN IN 203w WY NANN N 023w WY 17apn NanK InRRn
07w ANn

A propos de « Entraine-moi aprés Toi », le Midrach cite Jé-
rémie : il n’est pas dit « d’'un grand amour », mais « d’'un

amour éternel », de peur que ’on pense que I’amour de
D.ieu dure trois, dix ou cent ans.

Tanna DeBei Eliyahu Rabbah 6:1°x:"1 127 19K 227 RIn

13 9Y PPN2AR 021 N2AARY VD AR 7 PN (KD 7O07°) MR ...
T°NAAR 021 NAAR RPK IR KD PNAAR 737 720K 700 PRown
NATR IR 073 WY NITR IR D2 WHW 773p70 NIATXR MRD XY
TR 210Wh MR 799 TPNANR O9IY NAR IR 707 001w RN
P IR0 PY 2w MY Ton? Hwn 1IN 700 IR0 1)
10715 17°2 1080 1AMIR W N2 Py 1NN 180 Ty 1Ty
M (2°970 7Y SRIWS DR K32 77apn q9) 19w 00Tn T2

..M TP PARPAT AR 790 IWDY IR PR XUan RO
OYW (segmentation according to Warsaw 1880) (Public Domain)

D°IW N2 NAAN

Selon la note, Or HaTorah y cite Yeshuos Yaakov a propos
de ces mots : si le verset avait dit « grand amour », on au-
rait pu comprendre que I'amour ne dure qu'un temps
limité.

LA NOTE DE KEHOT

,79 MIR SN 127 7AAR AR 7 OR) 3PP 1UO%N 7YY wUAY NUMIND

L79°KY 13 90 179N — 0°27 01 XY L (ApY° My

N”12 N°AW 727 727N

Or HaTorah, cité dans la note, explique pourquoi ahavah

rabbah en Zeir Anpin est inférieure : Zeir Anpin com-
prend 'Hessed et Guevoura, de sorte que I’amour peut
changer et s’interrompre, tandis qu’en Arich Anpin, « il
n’y a pas de gauche dans cet Atika ».

LA NOTE DE KEHOT

13 11237 DT TOM 2R PODM MW w0 192 37N W K712 %0 1M

STV Y WU NPTIR — RPPNY RN KPR N7 KK 97°Rwn

3R 2°W021 19 Y0 N NIN N*NN3 179

La note renvoie a Yahel Or, sur le verset « de monde en
monde », pour un développement sur les sources qui
placent ahavah rabbah au-dessus de ahavat olam.
LA NOTE DE KEHOT
.OW R°IND 01970 1IPPaY (PN °Y) 11 ,1p IR P R

021y NanN N°Man 7123 727 1anNT

Le Tanya distingue I’ahavat olam, amour qui nait de la
contemplation de la grandeur de D.ieu, de I’ahava rabba,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/
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amour des délices accordés d’en haut, qui est supérieur.

Le texte concilie cela avec le Tanna DeBei Eliyahou.
Tanya, Likkutei Amarim 43:60°9n8 0% ;wRY P21 X010
B
099y NIOR™ N7 NINT NI CNY 12 D W 20N LI
JTPPNR MY NRTPY XM O7NIPN3 NI KT - *31 AN
3K PY Y72 XT3 DG KATY R MO NP2 MRV TN
TARY AWK 0R NOP TR DY 39777 :172970101nian
70 DR - ﬂgf&”] ,”ﬁ’rt)fj el ::m;xg‘ ind ,791™M YR by izl
M20X 2,31 127 120K? 7377 WK K IRTT 1R V72 5yTiiD

... TIROR 1R n’b'r ,m"»x}_g nPnan R°7 it

Kehot Publication Society (CC-BY-NC)

w5 W
Or HaTorah, cité dans la note, souléve la difficulté : I’Ari-
zal situe ahavat olam en Mal'hout, au-dessous de ahavah
rabbah en Zeir Anpin, alors que Tanna DeBei Eliyahou af-
firme le contraire.
LA NOTE DE KEHOT
727 FAARD 7URYY N2 YUAR DT PPN By mwpn? e amRob
551 Uy 9PARD RTTAN A 990 MIR X7TNA M R*I KO
1°2 WIDAN 13°°77 0°12°W 12 1PRW N2 RIT Y7IR D”RWN M0 e
ROXAW 079 prya AR 100 NP 9197 7ARD 9Py AN 1 WO XM
Y .2.17 .0ov Y 771 NUMIR — ooy NanR 1 oMY R QW TD'?'I
’2°3 9791 [X,RD WrIw] *10wn 177 [27070 IWL>TI2 MAaR 1a1m32] K723
R? R7InM M3 (797K 29™91) 03109 02 OX At M1Pn 0o¥n
.[3] .*Ron oyn

ANND NRDY

Dans Béréchit, le Zohar dit qu’il existe deux mondes, le
monde supérieur et le monde inférieur, le monde infé-
rieur étant semblable au monde supérieur, comme dans «
de monde en monde ».

Zohar, Bereshit 39:395-40:406-7"3w:v”> n°wx1a ,7M1 790
nen

Observe that stars and planets exist through a covenant
which is the firmament of the heaven, in which they are in-
scribed and engraved.” R. Yesa the Elder used to explain
thus: ‘The words “let there be lights” refer to the moon,
which is suspended in the firmament of the heaven. The
words “and let them be for lights” indicate the sun. “They
shall be for seasons”, because seasons, holydays, new-
moons and Sabbaths are determined by them. There are
seven planets corresponding to seven firmaments, and by
all theworld is ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Dans Vayigach, le Zohar interpréte « 8 Rama » comme dé-
signant le monde supérieur, le Monde a venir, et cite «
d’un monde a I’autre ».

Zohar, Vayigash 10:99-11:10817p:X™-107%:™ w3 7711 7120

ANDYY NRDY

Dans Vayetse, le Zohar parle de deux mondes, 'un révélé
et autre caché, et dit que tout ne fait qu’un, car tout pro-
vient du monde supérieur.

Zohar, Vayetzei 24:244-25:2547717:7172-7"127:772 X¥”1 7717 190
and when we offer blessings to G-d we invariably associate
Him with the two worlds in such words as: “Blessed be the
L-rd, the G-d of Israel, from one world even unto the other
world” (Ps. 106, 48). It is for this reason that the upper world
is named Hu (He), whereas the lower world is named Attah
(Thou), because it is blessed from the upper world through
the Righteous One. Thus Scripture says: “Blessed be the
L-rd out of Zion, who dwelleth in Jerusalem, etc.” (Ps. 135,
21): assuredly ...

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

0°12yN2a AR

« Que tu es belle et que tu es agréable, amour parmi les
délices. » L’amour de Bina, ou Atik se révéle, est cet amour
parmi les délices.
Song of Songs 7:7*1:"1 0*°WN 1YW
:0°03YN2 TN NPT NPDYTN
Que tu es belle et agréable, 6 bien-aimée, dans tes délices !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

22y Y259am 11T

Les « yeux » désignent la le regard posé sur la gloire du
Roi, ’amour dans les délices, le niveau supréme, supé-
rieur a ahavah rabbah comme a ahavat olam.
LA NOTE DE KEHOT
.3 ,1I0W °1 NIRRT LA LT RN

1991 @o1°Y Y9oon
« Ses yeux sont rouges de vin, et ses dents blanches de lait.
» Ce verset ouvre le discours de Torah Ohr cité pour la
deuxieme réponse.
Genesis 49:1227:0"1 N°wR12
22700 DI 7R DOy 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)

7y DRWS N
« Reviens, Israél, vers Havaya ton D.ieu, car tu as trébu-
ché dans ton iniquité. » Ce verset ouvre un autre discours
ou ahavat olam est I’amour supérieur a ahava rabba.
Hosea 14:2'2:7” ywii
Y2 RPY %D TROK N 7Y PRI A
Reviens, Israél, a D.ieu ton D.ieu, car tu as trébuché dans
ton iniquité.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le Talmud statue que si un homme donne de I’argent a
une femme et lui dit : « Tu m’es consacrée », elle lui est
consacrée, mais si elle dit : « Je te suis consacrée », elle ne
I’est pas. Le texte fonde les mots requis « a moi » sur « Je te
fiancerai a Moi ».
Kiddushin 5b:1477>:2°1 1Pw11op
IR )17 77 T2 A0 MY A02 77 W03 PYITRR (AN T
T ’Wfl _ ”1-”;’81? (57?) n?f 9-1[!” ,”ni?jjxlﬁ D}S ’jf!” ’syngjgﬁpp
I3 PX - PO PV PRY2 PN IR T e Tn

Rualskialeik]
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
2,7
% PRYaIN

« Je te fiancerai a Moi pour toujours. » La formule humaine
des fiancailles, « a moi », vient de ce verset.
Hosea 2:21x72:2 ywin
DRI TON VIV PTI *2 TR BN, 2 PREIY
Je te fiancerai a Moi pour toujours ; oui, Je te fiancerai a Moi

dans la justice et le droit, dans la bonté et la compassion.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

o9 T nwaNy

Le Raaya Mehemna, dans Teitzei, dit que la rédemption fi-
nale viendra « avec une grande compassion », du coté
d’Avraham, et qu’ensuite « il ne pourra la renvoyer durant
tous ses jours », car elle sera son épouse, comme il est dit :
« Je te fiancerai a Moi pour toujours. »

Zohar, Ki Teitzei 1:24-3:3327%:’3-7"5°K R¥N °3 ,77717 190

2 mon® 21w
Ces mots citent Psalms 118:9 ; le passage figure ci-
dessous.
Psalms 118:9'0:1>p 0°2°11n
:0°2°712 2R N2 NIoN? 23v
Mieux vaut se réfugier aupres de D.ieu que se confier aux

princes.

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

.0 ,m°p 0°9n

07TN2 MBvaR 12 MOn> 2w

« Mieux vaut se réfugier en Havaya que de mettre sa
confiance dans ’homme. » Le texte interpréte « ’homme »
(adam) comme I’Adam supérieur, Zeir Anpin, et « Havaya
» comme le niveau qui lui est supérieur.

Psalms 118:8'n:1p 0°%°11n
:07%3 MR 12 nion? 2iv
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Mieux vaut se réfugier en D.ieu que se fier a ’homme.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

N”R3 w”’nd

La note renvoie a I’explication donnée ailleurs selon la-
quelle, dans «Il vaut mieux chercher refuge en Havaya
que mettre sa confiance en I’homme», «’homme» dé-
signe I’Adam supérieur, dans les discours de Likkutei To-
rah pour Chemini Atséret.
LA NOTE DE KEHOT
X ,RE 37ynwS 0owinT mpo

VIAN KD "PIPW 09137 10 1R 20T 0D

« Car les montagnes peuvent s’éloigner et les collines étre
ébranlées, mais Ma bonté ne s’éloignera pas de toi, et Mon
alliance de paix ne sera pas ébranlée. » Un lien qui ne
change pas, comme les fiancailles « pour toujours ».

Isaiah 54:10»:771171°yw°

M WHDZ'R"? IARR STOM 11LIRR NIYAIM WY 00700 0D
1 R0% AR vIRD R nivY

Car les montagnes s’éloigneront et les collines seront

ébranlées, mais Ma bonté ne s’éloignera pas de toi, et Mon

alliance de paix ne sera pas ébranlée, dit D.ieu, qui a com-

passion de toi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

BN 12177 wal vab

« Mon Ame aspire, oui, elle languit aprés les parvis de Ha-
vaya ; mon cceur et ma chair chantent vers le D.ieu vivant.
» La seconde moitié du verset, le désir de D.ieu Lui-méme,
se situe au-dessus des « parvis » de la premiére moitié.
Psalms 84:3'2:7"2 0°2°1n
272K P8 1137 1 *27 1 IR0 WDl 1N?2703) 1903
Mon 4me languit et défaille apres les parvis de D.ieu ; mon

ceeur et ma chair chantent de joie au D.ieu vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Q%7 N”yaw QIpra

« La ou se tiennent ceux qui reviennent a D.ieu, les justes
parfaits ne peuvent se tenir. » Le désir du retour atteint un
niveau supérieur aux « parvis ».
Berakhot 34b:22-23375-273:27"% n1372
— PRIy NN *2Y20 DipR AN 230 T I 27T RID)
2217p21 PInT? DIPY DIPY mRIY 1Ty DN 00IR) OORT8
— "PAMY? UR7 277 MR 10d 02 AR ATm L RYPI2 PRIy
2377 259 MY — 29IR7 ORMY LRIV TPy 13T pin Y
ROWT N0 PO 113
Cela est contraire a ’opinion de R. Abbahu, qui a dit : La
place qu’occupent les pénitents est inaccessible aux justes
parfaits, ainsi qu’il est dit : « Paix, paix a celui qui est loin et
a celui qui est proche » — d’abord « a celui qui est loin [de
D.ieu] », puis « a celui qui est proche ». Mais R. Johanan

peut répondre : Que signifie « a celui qui est loin » ? A celui
qui fut éloigné de la transgression dés le début ; et ...

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/10/
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102

% TPNWARY B7Y VYR IR

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.183 1Y ,U7WIT DOIMRNT 02 IINIR PP NP AR .2 ,72 Mona

BRI N°a% 29 M

« Je rappellerai les bontés de Havaya... et la grande bonté
envers la maison d’Israél. » Le texte relie cette « grande
bonté » au lien qui s’établit depuis un niveau trés supé-
rieur aux « parvis ».
Isaiah 63:7°1:370 1oyw°
SR 1927 2907271’ NPRITIWR 23 PYD °n PR 73K 1 >N
2PTOM 2991 TR DI
Je rappellerai les bontés de D.ieu, les louanges de D.ieu, se-
lon tout ce que D.ieu nous a accordé ; et la grande bonté en-
vers la maison d’Israél, qu’ll leur a accordée selon Ses com-
passions et ’abondance de Ses miséricordes.

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

1,30 Py

naw® omraaan

« Qui est semblable a Havaya, notre D.ieu, qui réside dans
les hauteurs, qui s’abaisse pour regarder les cieux et la
terre ? » Puisque la révélation provient d’un niveau qui se
situe au-dessus du monde, elle peut aussi descendre
jusque dans le monde.

Psalms 113:5-6"1-"11:3"p 0°2°11n
PRI DY NIRTY "R (NIWY FT7aNT AORPK 1D 0

Qui est comme D.ieu, notre D.ieu, qui siege dans les hau-
teurs, qui regarde vers le bas, sur le ciel et sur la terre ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 16

103

104

1N R e

« Parle aux enfants d’Israél, et qu’ils prennent pour Moi
une offrande. » Le Ramaz interpréte ici le mot li comme
désignant la 'Hokhma supérieure.
Exodus 25:2°2:7173 mnw
127 31277 WK YORTD DR 710 PTINR” PRIRY "1270R 137
"N AMPN
« Parle aux enfants d’Israél, afin qu’ils prélévent pour Moi
une offrande ; de tout homme que son ceeur portera a don-

ner, vous préléverez Mon offrande.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

971 1YW 27y QW . . AN R RIM

La note renvoie a Or HaTorah sur Shir HaShirim pour un
développement supplémentaire de 'interprétation du Ra-
maz, selon laquelle li désigne la 'Hokhma supérieure, les
quatre youd du Nom AB.
LA NOTE DE KEHOT
PPNy WRY DMK R
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DRIW° Y217 NN 120

« Qui a compté la poussiére de Yaakov, ou dénombré le
quart d’Israél ? » Le verset introduit une explication qui
traite des quatre yod du Nom AB.

Numbers 23:10:372 72712

N1 0OY NI PWR1 Nhn PRI ¥297NKR 120m3 2Py 9y Man N
D N

Qui a compté la poussiere de Jacob, ou dénombré la des-

cendance d’Israél ? Que je meure de la mort des justes, et

que ma fin soit comme la sienne !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

% PRYaIN

« Et Je te fiancerai a Moi pour toujours. » Il faut com-
prendre ici que I’Assemblée d’Israél recoit de la 'Hokhma
supérieure.

Hosea 2:21x72:2 ywii
DRI TONN VIV PTI 2 TR BPIYY P PRI
Je te fiancerai a Moi pour toujours ; oui, Je te fiancerai a Moi

dans la justice et le droit, dans la bonté et la compassion.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

1087 02 PrrANT W

Selon la note, Or HaTorah sur Va'eschanan explique les
termes de 1’Arizal concernant le verset «En ce jour, Ha-
vaya sera Un».
LA NOTE DE KEHOT
.3,R7 187 97¥D 03 IR LD °Y TINNRY D N7IR AR IRAN:

>3 NI B2

« Et Havaya régnera sur toute la terre ; en ce jour, Havaya
sera Un, et Son Nom Un. » L’Ari zal interpréte yihyeh
comme yod-hé deux fois : les lettres inférieures s’éléve-
ront vers les lettres supérieures.
Zechariah 14:9°'0:7 "2t
ST Y TN N XIA 02 YIRTRTRY Ton N M
Et D.ieu sera Roi sur toute la terre ; en ce jour-la, D.ieu sera
Un et Son nom, un.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
0,701

09PN 17 7AN DY 1IN°23
La-bas, «Je suis Havaya, votre D.ieu» signifie que, dans le
Futur, méme le Nom Havaya sera comme le Nom Elokim,
car une lumiére de 'Infini située au-dessus de Havaya
sera révélée, «Son grand Nom». Le texte relie cela au fait
que Yaakov recut deux fois le nom de Yisrael, d’abord par
I'intermédiaire de I’ange, puis de D.ieu Lui-méme; cette
seconde nomination indique la révélation supérieure.
LA NOTE DE KEHOT
.2 ,0n nhw n mph
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11a7° 3091021 1827 7 h7Na

« Mais son désir est dans la Torah de Havaya, et dans sa
Torah il médite jour et nuit. » « La Torah de Havaya » est la
Torah supérieure du monde futur, et « sa Torah » désigne
notre étude actuelle, qui en est le réceptacle.

Psalms 1:2°2:°% 0°2°1n
:ﬂ??’;l oni> 1377 1071021 93817 °0 N7IN270X °3
Mais son plaisir est dans la loi de D.ieu, et il médite Sa loi

jour et nuit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

AR NYT™
« Et Je te fiancerai a Moi dans la fidélité, et tu connaitras
Havaya. » Le maamar s’achéve sur la connaissance a la-
quelle les fiancailles conduisent.

Hosea 2:22272:72 ywii
Havayah=nx ny7”1 131m82 °2 720X

Je te fiancerai a Moi dans la fidélité ; et tu connaitras D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

57PN 1 %N
« Je suis Havaya, votre D.ieu, qui vous ai fait sortir du pays
d’Egypte pour étre votre D.ieu ; Je suis Havaya, votre
D.ieu. » Le verset final du passage des tsitsit, sur lequel est
écrite une autre explication.
Numbers 15:418712:171 712722
DOR7R? 027 NP2 013N PIXD DINK DXL WK DIROX 1 71K
10275 *1 IR
Je suis D.ieu, ton D.ieu, qui t’ai fait sortir du pays d’Egypte
pour étre ton D.ieu : Je suis D.ieu, ton D.ieu.»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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