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Explication du discours « Vous compterez
pour vous-mémes » de la féte de Chavouot

L'orge, « une mesure de cing », est le flux divin mesuré qui
soutient les anges et qui est attiré par I’offrande du Omer, tandis
que le blé de Chavouot révele un Daat caché, au-dela de la
compréhension, I’« Anokhi » propre a D.ieu. Les quarante-neuf
jours du compte relient les deux par la cinquantiéme porte de
Bina : nous en attirons chaque jour I’aspect inférieur, puis son
aspect supérieur, le niveau propre de I’Emanateur, se révéle a

Chavouot comme un don.
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L’IDEE CENTRALE

L'orge, « une mesure de cinq », est le flux divin mesuré qui soutient les anges et
qui est attiré par I’offrande du Omer, tandis que le blé de Chavouot révele un Daat
caché, au-dela de la compréhension, '« Anokhi » propre a D.ieu. Les quarante-
neuf jours du compte relient les deux par la cinquantieme porte de Bina : nous en
attirons chaque jour I’aspect inférieur, puis son aspect supérieur, le niveau propre

de ’Emanateur, se révele a Chavouot comme un don.

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

LE MAAMAR EN BREF

Ce Biour développe un discours sur le compte du Omer. L’orge (séora) se lit comme « mesure de cing »
(chiour hé) : elle est la nourriture des anges, des émissaires par lesquels s’exprime la lumiére de
D.ieu, dont les camps du lion, du beeuf et de I’aigle procédent de quatre des cinq articulations de la
bouche ; la cinquiéme, le palais, est 'Hokhma, qui adoucit leurs rigueurs. Leur subsistance est attirée
par le balancement de I’'Omer d’orge par Israél, qui éléve Mal'hout jusqu’a sa source. Le blé, récolté a
Chavouot, provient du Daat de Tohou : comme un enfant qui appelle « Abba » sans comprendre, il ré-
vele une connaissance au-dela de la compréhension, I’Anokhi du Sinai. Les cinquante portes de Bina
sont unies dans leur source en Arikh Anpin, et le compte attire peu a peu la lumiéere de Kéter, le rayon-
nement de la face de D.ieu ; cette lumiére dépend désormais d’un service joyeux. Un ajout demande si
le compte attire la cinquantiéme porte. A travers Iinterprétation du Maguid sur la tombe cachée de
Moché, la cinquantiéme porte apparait comme un pont entre le ayin et le yesh, avec deux aspects :
nous attirons son aspect inférieur, « votre sainteté », et son aspect supérieur, « Ma sainteté », se révéele

de lui-méme a Chavouot.

PLAN

1 L’orge, une mesure de cinq : les anges et leurs camps m-6

Les anges sont des émissaires en lesquels s’exprime la lumiére de D.ieu ; formés par les combinaisons de
lettres de Mal'hout d’Atsilout, ils sont aussi variés que l’infinie inclusion mutuelle des Séfirot. Le camp de
Mikhaél reléve de 'Hessed, le lion ; celui de Gavriel, de la crainte et de la Guevoura, le beeuf, dont la « sueur
» fait couler le Fleuve de feu ; ’aigle représente la compassion, qui a porté Israél d’Egypte au Sinai. Quatre
camps proviennent de quatre articulations de la bouche, et la cinquiéme, le palais, est 'Hokhma, qui réta-
blit la paix entre eux.
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Les cinq articulations et le balancement du Omer

Les lettres palatales adoucissent les rigueurs. Les lettres font sortir I’ame, ou le divin, selon des niveaux al-
lant de I’action jusqu’a la volonté, dont seuls cing se révelent ici-bas : intérieurement dans les 4mes, exté-
rieurement dans les anges. Le balancement de I’Omer d’orge éléve Mal'hout jusqu’a sa source et attire ain-

si la subsistance mesurée des anges.

Le blé : le Daat caché au-dela de la compréhension

Le blé de Chavouot réveéle le niveau caché au-dela du Daat, I’Anokhi, connu comme un enfant connait son
pére. Le pain nourrit par la parole divine qu’il contient ; ’'homme reléve du Monde de Tikoun, mais le blé
est le Daat de Tohou, tombé dans la noga. La sortie d’Egypte est la révélation du caché, une sortie
d’Egypte, le passage étroit entre I'intellect et le cceur.

Les cinquante portes dans leur source et le rayonnement de la face de D.ieu

En Arikh Anpin, les cinquante portes sont unies en tant que 370 lumiéres, « un grand compte », et sont at-
tirées vers Mal'hout sous la forme du rayonnement de la face provenant de Kéter. De la viennent les
vingt-quatre livres étudiés durant la nuit de Chavouot, les pains levés et le compte qui s’accroit jour
apres jour en direction de la cinquantiéme porte. Ce rayonnement dépend désormais d’un service ac-
compli dans la joie ; aujourd’hui, les anges portent le Omer et la priére vers le haut, mais, dans les Temps

futurs, Israél se tiendra au-dessus d’eux.

Ajout : le compte attire-t-il la cinquantiéme porte ?

Deux interprétations de « comptez cinquante jours » sont examinées : soit le compte lui-méme attire la
cinquantiéme porte, soit nous n’attirons que les quarante-neuf et la cinquantieme vient d’elle-méme. Le
Ramaz, le Zohar, le Pardes et Pri Etz Chaim sont cités ; ils suggérent un rayonnement de la cinquantiéme
porte pendant le compte, mais la question reste ouverte.

La tombe de Moché et les deux aspects de la cinquantiéme porte

L’explication du Maguid sur la tombe cachée de Moché montre que la cinquantiéme porte est le pont
entre le ayin et le yesh. Comme Kéter, elle a deux aspects : un aspect inférieur, qui englobe les quarante-
neuf portes et que le compte attire (« votre sainteté »), et un aspect supérieur, le niveau propre de I’Ema-
nateur, qui se révele de lui-méme a Chavouot comme un don (« Ma sainteté »). La section s’achéve sur
une question : comment peut-elle étre a la fois le Kéter supréme et une porte de Bina ?

Kéter et Bina ; de I’orge au blé

17-8

19-13

114-18

119-20

121-29

130

Le Ramaz, Emek HaMelech, I’Ari zal et les Tikounim répondent a la question. Le compte, qui va de I’orge,
enracinée en Bina, au blé, qui est 'Hokhma, passe par la cinquantiéme porte ; les quarante-neuf mots et

lettres du Psaume 67 font allusion aux portes attirées vers le bas.

NOTIONS CLES

Chiour hé, « une mesure de cinq » 11 Iyw 7YY
L’orge se lit comme une mesure tirée des cinq articula-
tions de la bouche : un flux mesuré et limité de la parole
divine, nourriture des anges et de la compréhension de
I’ame, « chacun selon sa mesure », enraciné en Bina.
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Les cinq articulations de la bouche 1577 NIX%INM 77

Les cinq lieux ou se forment les lettres. Quatre donnent
naissance aux quatre camps d’anges ; la cinquiéme, les
lettres palatales guimel, yod, kaf, kouf, est 'Hokhma, qui
adoucit leurs rigueurs.



Le Daat caché (le Daat de Tohou) ny7/0%yi1 nyTn
mnT

Une connaissance au-dela de la compréhension, comme
le lien d’un enfant avec son pére ; elle est attirée par le blé
de Chavouot, dont la racine se trouve dans le Daat de To-
hou, et se révele comme 1’Anokhi du Sinai.

La cinquantiéme porte 0°wnniyw

Le niveau qui unit les quarante-neuf portes de Bina a leur
source. C’est le pont entre 'Hokhma (ayin) et Bina (yesh),
et on ’appelle également le Kéter supréme.

Ayin etyesh v R

'Hokhma est le ayin, le « rien », au-dela de toute définition
; Bina est le yesh, le « quelque chose », saisissable et défini.
La cinquantieme porte se tient entre les deux : vue d’en
haut, elle parait inférieure, et vue d’en bas, supérieure.
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En tant qu’intermédiaire, Kéter englobe le niveau le plus
bas de 'Emanateur et la racine de tout ce qui est émané.
Notre service attire le second ; le premier ne vient que
comme un don d’en haut.

Le rayonnement de la face 0°15 N

La lumiére de Kéter révélée a travers le réceptacle sans
étre entravée : un doux rayonnement de la dimension in-
térieure, qui dépend désormais d’un éveil d’en bas, et sur-
tout d’un service accompli dans la joie.
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SECTION 1 - 11-6

L’orge, une mesure de cinq : les anges et leurs camps

mMy12wn anT '05% on1noI WINT Y 1IRe2

Explication du discours « Vous compterez pour vous-mémes» de Chavouot.

Ce titre introduit un Biour, une explication complémentaire, consacré a un discours antérieur sur le verset
«Vous compterez pour vous-mémes», c’est-a-dire le commandement de compter I’0Omer pendant sept se-
maines, de Pessa'h jusqu’a Chavouot. Le Biour développe plusieurs thémes de ce discours: ’orge et le blé,

les quarante-neuf jours du compte, et la cinquantiéme porte révélée a Chavouot.
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Une explication de la notion de se’ora (orge) [comme] chiour hé (une mesure de cinq). Or, il est
écrit : « Ils marcheront a la suite du Nom Havaya, comme un lion », etc., « comme un beeuf qui mu-
git », etc. [C’est-a-dire, comme le niveau de la face du lion dans le Char céleste, qui rugit et dit : «
Saint ».

Le mot hébreu désignant I’orge, se’ora, peut se lire comme deux mots, chiour hé, « une mesure de cinq » ;

ce Biour expose ce que cela signifie. Il commence par les anges : I'image du lion évoquée par Hocheéa est re-
liée a la face du lion dans le Char céleste (Merkava), dont le « rugissement » est le chant des anges : « Saint ».

R (%] R 2391 PR32 7307 N2 AR INTIAYW 7337030 MW 23D N2 110 Y I
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Et « comme un beeuf qui mugit » désigne le niveau de la face du beeuf dans le Char céleste, dont le
service est empreint de crainte, le niveau du camp de Gavriel ; et la face du lion représente le ni-
veau de I’amour.]

Le « beeuf qui mugit » est la face du beeuf dans le Char céleste. Son service est empreint de crainte, et il ap-

partient au camp de I’ange Gavriel, tandis que le lion représente I’amour. Les deux animaux correspondent
ainsi aux deux modes fondamentaux du service de D.ieu : ’amour et la crainte.
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Le sujet est le suivant : les anges sont des émissaires [car un ange (malakh) est appelé émissaire,
comme on le sait], ainsi qu’il est écrit : « Elle appela le Nom de Havaya, qui lui parlait », et de
méme : « Je reviendrai certainement aupres de toi. »
Avant d’expliquer comment les anges sont nourris, I’Alter Rebbe définit I’ange : c¢’est un émissaire, ce que
signifie le mot hébreu malakh. Deux versets montrent un ange dont on parle, ou qui parle, comme s’il

s’agissait de D.ieu Lui-méme : Hagar appela de Son Nom I’ange qui lui parlait au nom de D.ieu, et I’ange
venu aupres d’Avraham dit : « Je reviendrai certainement aupres de toi. »
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Car c’est la Lumiére infinie (Or Ein Sof) elle-méme, qui se déploie et descend jusqu’a chacun selon
son rang : Michael dans le 'Hessed (bonté), etc. ; et il existe un Michael du Monde d’Assiya
(Action), etc.

La raison en est que ce qui agit et parle a travers un ange, c’est la Lumiére infinie elle-méme, qui descend et

prend la mesure du niveau de chaque ange. Ainsi, Michael est ’ange du 'Hessed, et il existe un Michael a
chaque niveau, jusqu’au Monde d’Assiya.
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[C’est-a-dire que I’ange est un réceptacle pour la lumiere issue de la divinité qui se répand en lui ;
et puisqu’il n’est lui-méme qu’un réceptacle, annulé devant la lumiére, et que la lumiére est I’es-
sentiel, il peut donc parler de lui-méme en termes de divinite,
Cette explication entre crochets indique pourquoi un ange peut parler avec les propres paroles de D.ieu.
L’ange n’est qu’un réceptacle pour la lumiére divine qui est en lui, et il est entierement annulé devant cette

lumiére ; puisque c’est la lumiére qui importe véritablement, les paroles de I’ange sont en réalité celles de la

lumiére.
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car ils parlent ainsi par 'intermédiaire de la lumiére qui est revétue en eux et qui est divinité

(comme il est écrit dans le Pardes, Cha'ar 24, chapitre 11). Et cette lumiére provient du niveau des

combinaisons de lettres de Iattribut de Mal'hout (souveraineté) du Monde d’Atsilout (Emanation).
L’explication cite a ’appui le Pardes (Pardes Rimonim). Elle précise ensuite quelle est la lumiére présente

dans les anges : elle provient des combinaisons de lettres de Mal'hout d’Atsilout, la « parole » divine qui fait
exister les étres créés.
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Ainsi, Michael a été formeé par les combinaisons de lettres de I’attribut de 'Hessed au sein de Mal'-
hout d’Atsilout, et Gavriel par les combinaisons de lettres du niveau de la Guevoura (retenue) au
sein de Mal'hout.] Et [il existe] les détails les plus infimes au sein des dix Séfirot : 'Hessed au sein
de 'Hessed, 'Hessed au sein de Guevoura, etc.
Chaque ange est formé a partir des lettres d’un attribut particulier au sein de cette Mal'hout : Michael a par-
tir de son 'Hessed, Gavriel a partir de sa Guevoura. Les Séfirot se divisent en détails toujours plus fins, tels

que 'Hessed au sein de 'Hessed et 'Hessed au sein de Guevoura ; cela prépare I’explication, dans le para-
graphe suivant, du nombre et de la diversité des anges.

DO DA MW IV 113 (naxent] NPNT TONAW 7O TOMT TONIW TOM TN PRI T D
95971729 9907 WOR wPRY [DA DMNMN DYIRPNAN MW I 1D (mvson / neeon

Et chacune des dix Séfirot est composée de dix : 'Hessed dans 'Hessed de 'Hessed, 'Hessed dans
'Hessed de Tiferet (beauté), etc. [Et dans la méme mesure que differe le mélange des Séfirot, dif-

ferent les anges qui en émanent.] Comme il est écrit : « Peut-on compter ses légions ? »

Chacune des dix Séfirot contient les dix autres, et chacune d’elles contient a son tour les dix autres, ce qui
donne des combinaisons telles que « 'Hessed dans 'Hessed de 'Hessed ». Chaque mélange différent des Séfi-

rot produit une sorte d’ange différente ; c’est pourquoi le verset demande : « Peut-on compter ses légions ? »

[are n2n) 279] NI NIATHY M2 010 193 ToNN 09190 THRDYA 1AnH 0°OXRDA 11227 K12
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Et les myriades de myriades d’anges du camp de Michael sont constituées de 'Hessed selon de
nombreux aspects et niveaux différents [c’est-a-dire : 'Hessed dans 'Hessed dans 'Hessed, ou 'Hes-
sed dans Guevoura dans 'Hessed ; et le niveau de I’ange dépend de la Séfira dont il recoit.

Le camp de Michael a lui seul compte des myriades de myriades d’anges, tous relevant de 'Hessed, mais se-

lon des combinaisons différentes, telles que 'Hessed dans 'Hessed dans 'Hessed, ou 'Hessed dans Guevoura

dans 'Hessed. Le caractére de chaque ange suit 1a combinaison particuliére dont il recoit sa force vitale.
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C’est pourquoi il y a de nombreuses myriades d’anges dans le seul camp de Michael, bien qu’ils re-
levent tous d’un seul niveau, a savoir 'Hessed ; mais il existe de nombreuses sortes d’aspects au
sein de 'Hessed, comme indiqué plus haut. Voyez aussi ce qui est écrit au début de la paracha de
Chélakh,

Le nombre immense d’anges du camp de Michael ne contredit donc pas le fait qu’ils relévent tous d’un seul
attribut : 'Hessed comporte elle-méme de nombreuses nuances. Le lecteur est renvoyé a un maamar au dé-
but de la paracha de Chélakh, au sujet de I’épisode des explorateurs.
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dans le maamar qui commence par « Le sens des explorateurs ».] Et bien qu’ils soient constitués
des dix Séfirot, ils sont néanmoins appelés, dans leur ensemble, le camp de Michael, le niveau de

'Hessed, car la prédominance de 'Hessed en eux est tres grande et 'Hessed se déploie en eux.

Chaque ange contient les dix Séfirot, et pourtant ’ensemble du camp est appelé celui de Michael, le camp de
'Hessed. Un camp est nommeé d’aprés I’attribut qui y prédomine et se déploie en chacun de ses membres.

2,759 oYW WRA PP 71177 271 KRB 0010 DR NPt IR DT 9902 DX125 mann 1
De méme, le camp de Gavriel reléve en général de lattribut de crainte. De la sueur des ‘Hayot
jaillit le Fleuve de feu (Nehar Dinour) : «il tourbillonnera sur la téte des méchants ».

Le camp de Gavriel reléve en général de I'attribut de crainte. Les Sages enseignent que le Fleuve de feu

jaillit de la sueur des ‘Hayot, les étres saints du Char céleste, et se déverse «sur la téte des méchants».
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Cela signifie que leur sueur est le niveau du déchet qui émane du feu, lequel reléve de Iattribut de
Guevoura (retenue) présent chez ces anges. De méme que la sueur sort sous I'effet de la chaleur,
qui la repousse vers I’extérieur,

Cette «sueur» est un déchet produit par le feu des anges, par la Guevoura qui est en eux. De méme que la

chaleur corporelle fait sortir la sueur du corps, la ferveur des anges produit quelque chose qui est expulsé
d’eux.
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ainsi, la chaleur des anges d’en haut, qui se tiennent dans la crainte et le tremblement, etc., de-

vient en bas une sueur, qui est comme un venin de chaleur et de colére contre ce qui s’y oppose ;

En haut, la chaleur des anges est leur crainte et leur tremblement devant D.ieu. En descendant, elle devient

une «sueur» : une colére ardente et venimeuse contre tout ce qui s’oppose a lavolonté de D.ieu.

029 IXDR TR 11187 272 DY A0 WY 172 07K NRITAY DOwRY NRD 00 0OYw WX O3
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et «sur la téte des méchants» : car, puisqu’ils appréhendent la grandeur de I'Infini (Ein Sof), béni
soit-I1, la colére s’éléeve contre ceux qui transgressent Sa volonté : comment ont-ils pu avoir ’au-
dace, etc.

Voila pourquoi le Fleuve de feu tombe «sur la téte des méchants». Parce que les anges saisissent la grandeur

de I'Infini, ils sont remplis de colére contre ceux qui transgressent Sa volonté, stupéfaits que quiconque ait
pu oser le faire.
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Et voici le sens de se’ora (orge) [comme] chiour hé (mesure de cinq) [qui est la nourriture des
anges, appelés « bétes » : le lion, le beeuf, etc.] : une mesure et une limite leur sont assignées a par-
tir du niveau de cinq,

Le théme initial revient ici. L’orge, nourriture des anges appelés « bétes » d’apres le lion et le beeuf du Char,

est une « mesure de cing » : 1a subsistance des anges est mesurée et limitée, et elle provient d’une source qui
est cing.
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a savoir les cinq articulations de la bouche ; et elles se répartissent en quatre camps : le camp de
Mikhaél, face du lion, et le camp de Gavriel, face du beeuf ; quant au niveau de la face de I’aigle, il
est la compassion, etc.

Les cing sont les cinq articulations de la bouche, les cinq points ou se forment les lettres hébraiques. D’elles

proviennent les quatre camps d’anges : celui de Mikhaél, face du lion ; celui de Gavriel, face du beeuf ; et la

face de I’aigle, qui est la compassion.
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Or, ici-bas, chez I’homme, la compassion consiste a éveiller une grande compassion devant son
eloignement de D.ieu, et a sombrer dans la mélancolie a cause de cet éloignement ; ainsi qu’il est
écrit : « Dans toute tristesse, il y a du profit. »

Chez I’étre humain, la compassion se ressent devant son propre éloignement de D.ieu : il suscite une

grande pitié envers lui-méme et sombre méme dans la mélancolie a cause de cet éloignement. Il est dit de
cette tristesse qu’elle apporte un profit.
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Mais, en haut, on ne peut dire cela ; néanmoins, la compassion aussi provient de la grandeur de
I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, et [du fait] qu’un étre créé n’a absolument aucune commune mesure
avec le Créateur, béni soit-I1 ;

Les anges n’ont pas a déplorer un tel éloignement. Leur compassion provient plutot de la perception de la

grandeur de I'Infini, devant lequel aucun étre créé n’est comparable.
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c’est pourquoi la compassion envers tous les mondes est immense (et voyez ce qui est écrit dans la
paracha de Bamidbar, a la fin du discours commencant par « Et Il parla », etc., « selon leurs fa-
milles, selon la maison de leurs peres », ainsi que dans la paracha de Vayetse, dans le discours
commencant par « Et Lavan se leva de bon matin »).

C’est pourquoi leur compassion s’étend a tous les mondes, puisque chaque monde créé n’est rien a coté du

Creéateur. LAdmour Hazaken renvoie a deux autres discours, dans la paracha de Bamidbar et dans celle de
Vayetse, pour développer ce point.
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Et tel est le sens de « Je vous ai portés sur des ailes d’aigles » : puisque Israél se trouvait alors en
Egypte, dans le mortier et les briques, et que, pour mériter le don de la Torah, « Havaya parla face
a face », ce fut par les ailes d’aigles, qui élévent vers le haut.

Cela explique « Je vous ai portés sur des ailes d’aigles » : Israél était plongé dans le mortier et les briques de

I’esclavage en Egypte ; pour s’élever jusqu’a la révélation face a face au Sinai, il avait besoin de I'aigle — la

compassion — qui éléve vers le haut.
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C’est pourquoi les quatre camps proviennent tous de quatre articulations de la bouche. Mais la
cinquiéme articulation est le niveau des lettres guimel, youd, kaf et kouf dans le palais ; « toutes

sont raffinées par la 'Hokhma (sagesse) » ; c’est elle qui « fait la paix », etc.

Ainsi, les quatre camps proviennent de quatre des cing articulations. La cinquiéme, celle des lettres guimel,
youd, kaf et kouf du palais, reléve de la 'Hokhma, par laquelle toutes choses sont raffinées ; elle fait la paix

entre les autres, et le paragraphe suivant expliquera qu’elle adoucit leurs rigueurs.

SECTION 2 - 117-8

Les cinq articulations et le balancement du Omer
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Et c’est 1a [le sens de] «Son palais est douceur»: c’est la que se révele la douceur. De méme, dans le
domaine mateériel, «le palais gotite les aliments» ; or les saveurs relevent de la 'Hokhma (sagesse),
etc.

La cinquiéme articulation, le palais, est liée au verset «Son palais est douceur»: c’est au palais que la dou-
ceur se révele. Dans le domaine matériel, le palais gotte les aliments; dans I’Ame, le gotit (taam, qui signifie
aussi «raison») reléve de la 'Hokhma.

wrRYY 227y 179 A7 2390 °D M2 Y] A NIRIN 2T DW MT12AT DX 0°P°NNHKR 87 P?I% NPTMIRY
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Et les lettres guimel, youd, kaf, kouf adoucissent les Guevourot des quatre articulations [et voir le
Zohar, Parachat Chemini, folio 39b; et voir ce qui est écrit dans la Parachat Vayé’hi sur le verset

«‘Hakh’lili (rouges) sont les yeux», etc.,

Les lettres palatales guimel, youd, kaf et kouf «adoucissent» les Guevourot, les rigueurs, des quatre autres
articulations, comme le paragraphe précédent I’expliquait en disant que la cinquiéme «fait la paix». Une
note entre crochets commence une liste de sources traitant du palais, de la 'Hokhma et de cet adoucisse-

ment: le Zohar sur Chemini et un discours de la Parachat Vayé’hi sur le verset « ‘Hakh’lili sont les yeux».
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sur l'interprétation «tout palais qui gotite», etc. ; et voir Pri Etz ‘Haim, Chaar HaChofar, chapitre 1,
au sujet des lettres guimel, youd, kaf, kouf, [qui proviennent| du palais, lequel est la 'Hokhma, etc. ;

Ce discours explique le mot ‘hakh’lili par «tout palais (‘hekh) qui gotte». Pri Etz ‘Haim, dans son portail

consacreé au chofar, parle également des lettres palatales comme provenant du palais, qui est la 'Hokhma.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/13/ 11
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voir la-bas; et dans le Ramaz, au début de la Parachat A’haré; et dans le Zohar, a la fin de la Para-
chat Michpatim, folio 123a; et dans I'ldra Zouta, folio 295b.] A présent, I’explication de la notion

des cing articulations de la bouche:

La liste s’achéve par le Ramaz sur la Parachat A’haré, un passage du Zohar a la fin de Michpatim et I’Idra
Zouta. Le Biour entreprend ensuite d’expliquer ce que sont les cinq articulations de la bouche.
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La notion est que les lettres sont des émanations, etc.; ainsi qu’il est dit: «Il souffla dans ses na-
rines un souffle de vie»: du souffle supérieur (hevel) fut formé et vint a I’existence, en bas, un in-

tellect, a savoir ’aAme d’Adam, le premier homme, etc.

Les lettres sont une «émanation»: elles portent vers ’extérieur ce qui est au-dedans. Le modéle en est la
création d’Adam: D.ieu souffla en lui un souffle de vie, et de ce souffle supérieur vint I'ame d’Adam, un
intellect.

MORD? D MwYR 1w 1o0 MBYDHNT 10 WO NPT MVYONT [k axa] 277 P37 D1 171y 0
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Car la notion et le sens de hevel (souffle) désignent ’extension de la force vitale de ’Ame, comme
I’extension de la force dans la main pour accomplir tout travail; en effet, lorsqu’on dort, on ne

peut rien faire, etc.

Ici, le «souffle» désigne la force vitale de ’ame qui s’étend vers ’extérieur, comme la force qui se déploie
dans la main pour lui permettre d’agir. Lorsque 1’on dort, cette force se retire et I’on ne peut rien faire.

NR WY 573 79YnD 9RRI Y TPWYN 19 N2 10T WA NPNXST Muwani R N o0
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Et ce niveau est ’extension de la dimension extérieure (‘hitsoniyout) de I’ame, a savoir le niveau
de la force d’action. De méme, il est également dit plus haut: «Il fit les cieux et la terre»,

Cette extension est la dimension la plus extérieure de I’Ame, la force d’action. De méme, plus haut, le verset
dit que D.ieu a «fait» les cieux et la terre, en employant le verbe de I’action.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/13/ 12
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ce qui est I’extension de la dimension extérieure dans le Monde d’Assiya (Action) (et voir a ce sujet
le discours commencant par «Au troisieme mois», dans la Parachat Yitro, au sujet de «toute la
louange de I’ceuvre de Tes mains»).

«Faire » désigne I’extension de la dimension extérieure dans le Monde d’Assiya, le Monde de I’Action. L’Alter
Rebbe renvoie a un discours de la Parachat Yitro pour approfondir ce sujet.
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Mais «et par le souffle de Sa bouche toute leur armée » reléve de la propagation de la force vitale du
souffle, qui est plus intérieure, etc. Il existe aussi le niveau de la propagation de la pensée, puis,
au-dessus, les attributs émotionnels (midot), et au-dessus d’eux, la volonté; il en va de méme pour
les dix Séfirot,

En revanche, «par le souffle de Sa bouche toute leur armée» décrit une extension plus intérieure, celle du

souffle qui donne la vie. Au-dela se trouvent les extensions de la pensée, des attributs émotionnels et de la

volonté, et il en va de méme pour les dix Séfirot.
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mais ils ne sont révélés ici-bas que sous la forme de cinq niveaux, comme il est écrit dans Etz
Chaim. Le terme otiyot (lettres) est apparenté au mot «vient» (assa); «Et D.ieu dit: “Que la lumiere
soit”»: c’est ’émanation du 'Hessed (bonté), etc.

Pourtant, seuls cinq de ces niveaux sont révélés ici-bas, correspondant aux cinq articulations, comme I’en-

seigne Etz Chaim. Le mot otiyot, «lettres», est apparenté a assa, «vient», car les lettres font paraitre la lumieé-

re; ainsi, «Que la lumiére soit» fit émaner le 'Hessed.
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Car tout cela est I’émanation de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il: dans les Ames, selon la
dimension intérieure (pnimiyout), «et un fleuve sort d’Eden pour arroser le jardin»; et dans les
anges, selon la dimension extérieure de chaque monde, eux qui gardent le jardin, etc.

Tout cela est la Lumiére infinie qui est attirée vers le bas. Dans les 4mes, elle se manifeste de maniére inté-

rieure, comme le fleuve qui coule d’Eden pour arroser le jardin; dans les anges, elle se manifeste comme la

dimension extérieure de chaque monde, car les anges sont «les gardiens du jardin ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/13/ 13
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Or, le flux d’influence destiné aux anges — la «mesure de cinq» — passe par Israél, grace a I’of-
frande de farine de ’0Omer que le kohen agite, etc. Elle est appelée «I’Omer de I’agitation»
(tenoufa). Le Zohar, Balak, 188b, I’explique par tenu pé, «donnez une bouche », «rendez honneur »,
etc.: c’est I’élévation de la Noukva (le féminin) vers sa source et sa racine, d’ou descend ensuite le
flux d’influence, etc.

La «mesure de cing» des anges est attirée par le service d’Israél: I’offrande d’Omer d’orge, que le kohen

agitait. Le Zohar interprete tenoufa, «agitation», comme tenu pé, «donnez une bouche »: I’agitation éleve la
Noukva, I’aspect féminin (Mal'hout), vers sa source et sa racine; de la descend le flux de subsistance.

SECTION 3 - 19-13

Le blé : le Daat cache au-dela de la compréhension

MO [nyta ey TOAY 00 LNYTA I Ry 09Ynn M1P0a 1ownn RIT 0000 P8R MY R 2
BYNDY [noynn] YN M0 RIT NPT 0N 21901 @RI VAT OV 57T 10 YT PANT PRY 100
J1D DYTA 1 [Avynbw)

2. Mais, a Chavouot, « la moisson du blé », il y a un déversement et une révélation du niveau caché
qui est au-dessus de Daat (la connaissance). Car « I’Arbre de la connaissance était du blé », puisque
« I’enfant ne sait pas », etc. Ainsi, par le blé, se déverse la révélation du niveau de Daat ; c’est la ré-
veélation du niveau caché qui est au-dessus de Daat, etc.
La deuxiéme section porte sur Chavouot, la féte de la moisson du blé. Le blé fait se déverser une révélation
du niveau caché qui est au-dessus de Daat : les Sages enseignent que I’Arbre de la connaissance était du blé,

car I’enfant ne sait pas appeler son pére « pére » avant d’avoir goiité au grain. Le blé apporte donc la

connaissance, et plus précisément la connaissance cachée qui se trouve au-dessus du Daat ordinaire.
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C’est-a-dire le niveau de « Je suis Havaya, ton D.ieu » : Anochi (« Moi »), « Celui que Je suis », que

nulle pensée ne peut saisir, [se déversant] dans le niveau du Daat effectivement révéle ;

Ce niveau caché est I’Anochi, le « Moi » de « Je suis Havaya, ton D.ieu », expliqué par « Celui que Je suis » :
I’essence méme de D.ieu, que nulle pensée ne peut saisir. A Chavouot, il se révéle sous la forme d’une

connaissance réelle, le Daat.
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mais seulement a la maniére dont un enfant appelle « Abba » (Pére), bien qu’il ne saisisse pas en
quoi cet homme est son pere. Ce niveau de révélation provient du niveau d’Anochi, de Son étre et
de Son essence mémes, béni soit-Il, tres, trés au-dessus de la révélation du niveau de I’orge, nour-
riture des anges : celle-ci est le niveau de la parole de D.ieu, c’est-a-dire la dimension extérieure
(‘hitsoniyout) seulement.

I1 n’est toutefois connu que de la maniére dont un jeune enfant connait son pére : il 'appelle « Abba » sans

saisir ce qui fait de lui son pére. Cette révélation de I’étre méme de D.ieu est trés au-dessus de « I’orge » des
anges, qui n’est que la dimension extérieure, la parole de D.ieu.
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L’explication de la chose est la suivante : il est écrit : « Car ’homme ne vit pas seulement de pain,
mais de tout ce qui sort de la bouche de Havaya », etc. Le sens est : [par] ce qui sort de la bouche de
Havaya et qui est descendu dans le pain, ’homme vit.

Pour expliquer : le verset dit que I’homme ne vit pas seulement de pain, mais de « ce qui sort de la bouche de

Havaya ». Ce qui le nourrit est la parole divine qui est descendue dans le pain.
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Et bien que, chez ’homme aussi, ce qui sort de la bouche de Havaya soit descendu et ait été attire,
I’homme reléve toutefois du Monde du Tikoun (Rectification), issu de I’'union de Zeir Anpin (les at-
tributs émotionnels) et de Noukva, etc. : « comme I’aspect d’une pierre de saphir, la forme d’un
trone ; et, au-dessus de la forme du trone, une forme semblable a I’apparence d’un homme » ; tout
cela releve du Monde du Tikoun.

L’homme lui-méme provient également de la parole divine, mais il appartient au Monde du Tikoun, le

monde ordonné issu de 'union de Zeir Anpin et de Noukva. La vision prophétique d’« une forme semblable

al’apparence d’'un homme » au-dessus du trone montre que la forme humaine est une forme de Tikoun.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/13/ 15
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Mais le blé provient de ce qui est tombé dans Nogah lors du brisement des réceptacles, « et une
splendeur (Nogah) I’entourait » ; le niveau de Nogah reléve du Monde du Tohou (Chaos).

Le blé, en revanche, provient d’étincelles tombées dans Nogah lorsque les réceptacles se brisérent ; I’ex-
pression du verset « une splendeur (Nogah) ’entourait » est interprétée comme désignant ce domaine.
Puisque Nogah a son origine dans le Monde du Tohou, le blé porte en lui quelque chose de ce monde
antérieur.
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Et le blé est Bela, le premier des sept rois primordiaux de Tohu, le niveau de Daat de Tohu ; seule-

ment, il est descendu en bas parce qu’il provient de la dimension extérieure des mondes de Tohu.

Le blé correspond a Bela, le premier des sept « rois primordiaux », les rois d’Edom énumérés dans la Torah,
qui représentent dans la Kabbale le Monde de Tohu ; Bela est le Daat de Tohu. Il est tombé bas parce qu’il

provenait de la dimension extérieure de ces mondes.
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Mais néanmoins, puisqu’il provient du monde supérieur, il devient une force vitale pour I’homme.
Et sa descente en bas est conforme a I’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie : « Il n’est
pas de brin d’herbe en bas », etc. [dans Bereishis Rabbah, section 10] : I'influence vient d’en haut, «
un niveau supérieur au niveau supérieur », etc.

Pourtant, parce qu’il provient de ce monde supérieur, il devient une force vitale pour I’homme. Sa descente

correspond a I’enseignement des Sages selon lequel chaque brin d’herbe ici-bas a une force au-dessus de
lui qui le frappe et lui dit de pousser : le flux vient d’en haut, en passant par un niveau apreés I’autre.
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Or, I’enfant qui sait appeler «Abba» n’a pas une Daat révélée, car il ne sait pas pourquoi cet

homme est son pére;

L’enfant qui appelle «Abba» ne posséde pas une connaissance révélée: il ne peut pas dire pourquoi cet
homme est son pére.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/13/ 16
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mais un lien avec son peére se forme en lui sans raison ni connaissance, et ce lien est trés puissant;
seulement, il s’agit de la réveélation du caché lui-méme [c’est-a-dire la révélation de la Daat ca-

chée, qui est au-dessus de la Daat appréhendée,

I1 a plut6t avec son pére un lien qui dépasse la raison, et ce lien est trés puissant; c’est une révélation du ca-
ché lui-méme. La glose explique qu’il s’agit de la Daat cachée, au-dessus de la connaissance appréhendée.
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et c’est la Daat de Tohou, qui est au-dessus de la Daat de Tikoun, laquelle est 1a Daat appréhendeée;;

c’est pourquoi elle nait par le blé, dont la racine releve de la Daat de Tohou.

Cette Daat cachée est la Daat de Tohou, au-dessus de la Daat de Tikoun, qui est une connaissance comprise.
Voila pourquoi elle vient par le blé, dont la racine reléve de la Daat de Tohou.
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Ou bien, on peut dire que la Daat cachée est la Daat supérieure, au-dessus de la Daat appréhen-
dée, qui est la Daat inférieure. Voyez ce qui est écrit au sujet de la Daat supeérieure dans I’explica-
tion du verset «Ainsi vous bénirez», et dans celle du verset «Armez-vous parmi vous-mémes » ;
voyez aussi ce qui est écrit sur le verset «Et voici les lois », ainsi que sur le verset « Pendant six jours,
vous mangerez des matsot».]

Autrement dit, 1a Daat cachée est la « Daat supérieure », au-dessus de la « Daat inférieure» de la compréhen-

sion. La glose renvoie a plusieurs autres maamarim qui traitent de la Daat supérieure.
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Dans I’orge aussi se trouve «ce qui sort de la bouche de Havaya» et qui donne vie a ’homme;
seulement, elle ne lui transmet pas la révélation du caché, qui est la Daat puissante provenant du

monde du caché, etc.

L’orge aussi contient la parole divine qui donne vie a ’homme, mais elle ne transmet pas cette révélation du
caché: la Daat puissante qui provient du monde du caché.
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Et la révélation de ce qui était caché, c’est «Celui qui t’a fait sortir du pays d’Egypte», bien au-dela
des limites de la compréhension [comme il est écrit dans le texte]. L’Egypte (Mitsrayim) est appe-
lée Bina (compréhension), et Bina se trouve dans la gorge,

La révélation de ce qui était caché, c’est «Celui qui t’a fait sortir du pays d’Egypte»: une sortie bien au-dela

des limites de la compréhension. Mitsrayim, l’Egypte, correspond a Bina telle qu’elle se trouve dans la
gorge.
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qui est un passage étroit (méitsar) séparant le cerveau du cceur; et elle est la voix qui éveille I’in-
tention. De méme, Pharaon en Egypte et ses trois officiers: la trachée, I’cesophage et les veines. Et,
physiquement, entre la téte et le ceeur, [se trouve] la gorge, qui fait obstacle;

La gorge est un méitsar, un passage étroit (la racine de Mitsrayim), entre le cerveau et le cceur; elle est la

voix qui éveille 'intention. Pharaon et ses trois officiers correspondent a la trachée, a I’cesophage et aux

veines de la gorge, qui sépare physiquement la téte du cceur.
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car, pour que le ceeur et les attributs émotionnels procedent du cerveau, il faut qu’il y ait une
contraction, etc. [comme il est écrit plus haut, dans la paracha Yitro, et dans la paracha Vaéra, sur
le verset « C’est pourquoi, dis»].

Cette contraction est nécessaire: pour que les émotions du cceur procédent de I'intellect, le flux doit passer

par un rétrécissement. ’Admour Hazaken renvoie a des maamarim dans la paracha Yitro et dans la paracha

Vaéra.
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SECTION 4 - 114-18
Les cinquante portes dans leur source
et le rayonnement de la face de D.ieu
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3. Or, les cinquante portes de Bina (compréhension) sont des «branches qui se séparent»; mais,
dans leur source, elles sont incluses [ensemble], lorsqu’elles se trouvent dans Arich Anpin: les 370
lumiéres, [a savoir,] 220 et 150, «un grand compte », le tikoun d’Arich, etc.

La troisiéme section commence ainsi: les cinquante portes de Bina, lorsqu’elles se déploient, sont des

«branches qui se séparent», mais, dans leur source, en Arich Anpin, elles sont incluses ensemble. La, elles

sont les 370 lumiéres, constituées de 220 et de 150, appelées «un grand compte», le tikoun d’Arich Anpin.
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[Et comme il est écrit dans Etz Chaim, Shaar Arich Anpin, chapitre 14; voir aussi Pri Etz Chaim,
Shaar Sefiras HaOmer, chapitre 7, au sujet de «Mon maitre, que sa mémoire soit pour la vie du
monde futur, ne se coupait pas les cheveux», etc.; voir également ce qui est écrit sur le sens de
«un grand compte», dans I’explication du verset: «C’est pourquoi les gouvernants disent: “Venez
a Heshbon.” »
La note renvoie a Etz Chaim au sujet des 370 lumiéres d’Arich Anpin, ainsi qu’a Pri Etz Chaim au sujet de la
coutume de I’Arizal de ne pas se couper les cheveux pendant les jours du Omer, que I’ouvrage relie a un ti-

koun du crane d’Arich Anpin. Elle renvoie aussi a un discours sur «Venez a Heshbon» pour expliquer le

sens de «un grand compte ».
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Etvoyez ce qui est écrit dans Igueret HaKodech, dans la lettre commencant par «Et Il revétit la jus-
tice», au sujet du sens de «chaque perouta s’ajoute a un grand compte », etc. ; et voyez Etz Chaim,
Cha’ar Arikh Anpin, a la fin du chapitre 5, ou il est dit que, lorsqu’ils sont en haut, ils constituent
«un grand compte », etc.] Et de 1a, [cela est attiré] vers Mal’hout du Monde d’Atsilout, etc. : I'illumi-
nation de la face, «que Havaya fasse rayonner Sa face », les émanations de Kéter.
La note poursuit en citant deux autres passages au sujet d’«un grand compte » : 1a lettre du Tanya sur la cha-
rité, ou chaque petite piece s’ajoute pour former une grande somme, et Etz Chaim, ou les nombres d’Arikh
Anpin sont «grands» en haut et petits en bas. De cette source, la lumiére descend vers Mal’hout d’Atsilout

sous la forme de «I’illumination de la face», la bénédiction «que Havaya fasse rayonner Sa face », qui est une
émanation depuis Kéter.

7770 77IPR NPD1 RO RAPAIRT 037 CmMyaw 9593 00 170 DUNIRY 71710 1PIY RIM
19 9052w TN TIRT RNDA9AN 00111257 RIAw 247N

Et c’est 1a le sens de la Torah : nous récitons les vingt-quatre livres dans la nuit de Chavouot. Bien
que « la Torah émane de 'Hokhma (sagesse) », sa source est constituée des 613 sentiers, qui sont la
blancheur du crane (goulgalta) d’Arikh, Kéter au sein de Kéter, etc.

C’est pourquoi les vingt-quatre livres du Tanakh sont récités dans la nuit de Chavouot. La Torah émane de

'Hokhma, mais sa source est plus élevée : les 613 sentiers qui jaillissent de la « blancheur » du crane d’Arikh
Anpin, Kéter au sein de Kéter.
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Et c’est la le sens des deux pains de Chavouot, « Venez, mangez de mon pain » : l’attraction des
mo'hin depuis Netsa'h et Hod d’Abba. Et a Pessa'h, la matsa, car dans Atsilout il ne faut pas éveiller
les Guevourot ;

Les deux pains de Chavouot, le « pain » de « Venez, mangez de mon pain », attirent les mo'hin depuis Net-

sa'h et Hod d’Abba. A Pessa'h, le pain est 1a matsa, car dans Atsilout il ne faut pas éveiller les Guevourot, les
rigueurs que représente le levain.
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mais a Chavouot, il y a la révélation de Kéter, qui est un niveau au-dessus d’Atsilout : « elles seront
cuites avec du levain », précisement, car la les Guevourot sont incluses, etc. ; « il n’y a pas de
gauche dans cet Atika » ; « la liberté a I’égard de I’Ange de la mort » ; et comme I’ont dit nos Sages,
de mémoire bénie : « Venez, reconnaissons le bien de nos péres », etc.
A Chavouot, cependant, Kéter est révélé, au-dessus d’Atsilout ; les pains sont donc cuits précisément avec
du levain. La, les Guevourot sont incluses dans la bonté, comme dit le Zohar : « il n’y a pas de gauche dans
cet Ancien ». Au don de la Torah, Israél atteignit la « liberté a ’égard de I’Ange de la mort », I’état que les

Sages décrivent dans « Venez, reconnaissons le bien de nos péres » : au Sinai, Israél était comme des étres
divins, au-dela de la mort.
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Mais cela doit se faire de bas en haut, peu a peu : « Aujourd’hui, un jour », « deux jours ». Cela si-
gnifie que, puisqu’on attire [cela] vers le bas, il y a ici deux jours, car I’attraction de ce jour n’est
pas un niveau différent de celle de ’autre jour,

Toutefois, cela doit étre attiré de bas en haut, peu a peu, jour apres jour. C’est pourquoi nous comptons « Au-

jourd’hui, deux jours », et non « le deuxiéme jour » : ’attraction de chaque jour n’est pas un niveau distinct,

mais une méme lumiére qui croit.
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mais tout est un seul niveau, peu a peu. Et dans la nuit de la veille de Chavouot, il n’y a que qua-
rante-neuf jours ; mais des que le jour de Chavouot est arrive, ils deviennent automatiquement
cinquante jours, puisqu’ils sont parvenus a leur source, etc. ; et la cinquantiéme porte est celle qui
les relie, etc.

Dans la nuit ou nous comptons quarante-neuf jours, ils ne sont que quarante-neuf ; mais lorsque Chavouot

arrive, ils deviennent d’eux-mémes cinquante, car ils sont parvenus a leur source. La cinquantiéme porte
relie toutes les autres.
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Et par la, la lumieére de Kéter est attirée vers le bas. C’est I'illumination du visage: la révélation de
la dimension intérieure (pnimiyout) a travers le réceptacle, de sorte que celui-ci ne fasse pas
écran. De méme, par «ce qui sort de la bouche de Havaya», il y a une révélation de la dimension

intérieure, mais par I'intermédiaire d’une ouverture et d’'une fenétre, etc.

Par le compte, la lumiére de Kéter est attirée vers le bas sous la forme de «l’illumination du visage»: la di-
mension intérieure transparait a travers le réceptacle, qui ne lui fait plus obstacle. La parole divine qui sou-
tient le monde révéle elle aussi quelque chose d’intérieur, mais seulement comme a travers une ouverture
ou une fenétre.
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Mais 'un ne ressemble pas a I’autre: par une ouverture, la révélation est plus grande, tandis que
I’illumination du visage n’est qu'un simple rayonnement, etc., comme l’illumination du front

(mits’ha).

Les deux différent: a travers une ouverture, davantage est révélé, tandis que I'illumination du visage n’est
qu’un rayonnement, comme I’éclat du front. Elle est plus subtile, et pourtant c’est 1a lumiére intérieure elle-

meéme.
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Mais, au début, I'illumination du visage fut «lorsque cela s’éleva dans la volonté», etc. [voir Etz

Chaim, Porte de Mayin Noukvin et Mayin Dou’hin (eaux féminines et masculines), discours 2];

Au commencement de la Création, cette illumination vint «lorsque cela s’éleva dans Sa volonté », spontané-

ment, sans cause venant d’en bas, comme I’explique Etz Chaim.
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mais a présent, cela dépend d’un éveil d’en bas, comme il est écrit: «Que Son visage brille avec
nous»; «avec nous», précisément, grace a un éveil d’en bas. En effet, par la joie du service, «dans

la joie et la bonté du coeur», on éveille la joie d’en haut.

A présent, cela dépend d’un éveil d’en bas, comme le suggeére «Que Son visage brille avec nous»: «avec

nous», grace a notre propre service. Servir D.ieu dans la joie et 1a bonté du cceur éveille la joie en haut.
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La joie, elle aussi, consiste en la révélation de la dimension intérieure, comme dans «le visage de
Rabbi rayonnait », etc. [voir également ce qui est écrit dans le discours intitulé «Sortez et voyez», a
propos de I’explication de «et le vin qui réjouit», etc., « pour faire rayonner le visage davantage que
I’huile »].

La joie aussi révéle I’intériorité : le Talmud rapporte que le visage de Rabbi rayonnait de joie. La note renvoie
a un discours sur le vin qui «fait rayonner le visage davantage que I’huile ».

n2°9p1] 1”21 7R 1991172 [(370) y7w] YW NOWNAT [xapan] PPN ROOW MY 0°9°WNN 1R P00 1Im
AR W 119AN IPRWH LMY 192791 1°17 IRW D% 71°1 [wrpnn naw] 7AW 7712 RP1TY [nas
Jxap1am) P10 NPOY MY DDA OTY L0 NIANTA 2100 TRow [rx® yina) 59 [19°0x]

A présent, nous attirons d’abord vers le Omer, qui est la Noukva (le féminin), la descente des 370
lumiéres, ARAKH et KAN; et cela précisément a I’époque ou le Temple se dressait, car c’est alors
que I’on offrait le Omer. En revanche, la priere s’applique méme hors de la Terre [d’Israél], avec
ses nombreuses sortes de niveaux, etc. Par la présentation du Omer, 1a Noukva s’éléve.
D’abord, la lumiére des 370 lumiéres — ces mémes 370 que la troisiéme section a comptées comme 220 et
150 — est attirée vers le Omer, qui est la Noukva, Mal'hout. Cela se faisait précisément a I'’époque du Temple,

quand on offrait le Omer, tandis que la priére, avec ses nombreux niveaux, s’applique méme hors de la

Terre d’Israél. La présentation du Omer éléve la Noukva.
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Or, malgré tout, cette élévation s’effectue par I'intermédiaire des anges: «le lion qui dévore les of-
frandes», etc. Mais, dans les Temps futurs, «il s’élévera, sera exalté et sera trés haut», méme au-
dessus du niveau de Moché; et, dans le Michkan de Moché, il n’y avait pas de lion.

Malgré tout, aujourd’hui, ’élévation du Omer passe par les anges, le «lion» qui dévore les offrandes sur

I’autel. Dans les Temps futurs, Machia’h «s’élévera, sera exalté et sera tres haut», plus haut encore que Mo-
ché; le texte reléve qu’il n’y avait pas de lion dans le Michkan de Moché.
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C’est 1a le sens de: «En ce temps, il sera dit a Yaakov et a Israél: “Qu’a accompli [D.ieu] ?” », etc. Et
«les justes sont destinés a entendre proclamer devant eux: “Saint”», etc. Alors, «le lion mangera
de la paille comme le beeuf» : la paille correspond a I'influence de I’orge. C’est pourquoi, aujourd’-
hui, les anges couronnent la priére: «il I’étreint, ’embrasse et la couronne ».
11 est donc dit: «En ce temps, il sera dit a Yaakov et a Israél: Qu’a accompli D.ieu ? », car Israél se tiendra au-
dessus des anges, qui proclameront «Saint» devant les justes. Alors, «le lion mangera de la paille comme le

beeuf»: les anges ne recevront que I’«orge» de la dimension extérieure. C’est pourquoi, aujourd’hui, les
anges « couronnent» nos prieres.
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Car, puisque la priére s’exprime par une voix et une parole physiques, elle ne peut s’élever que par
I'intermédiaire des anges préposeés [a cela] (qui sont les intermédiaires, «un degré au-dessus d’un
degré»; de méme que I’ame s’introduit dans le sang par des intermédiaires, a savoir les vapeurs,

etc.),

Une priere prononcée d’une voix physique ne peut s’élever d’elle-méme; elle a besoin des anges préposés a
cette tiche comme intermédiaires, de degré en degré. De méme, I’Ame pénétre dans le sang par I'intermé-

diaire des vapeurs.
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qui lui donnent leurs aspects intérieur et enveloppant. Mais, dans les Temps futurs, lorsque s’ac-
complira: «La terre sera remplie de la connaissance », tous les niveaux seront en Israél méme.

Les anges donnent a la priére leur lumiére intérieure et leur lumiere enveloppante. Dans les Temps futurs,

lorsque la terre sera remplie de la connaissance de D.ieu, Israél possédera en lui-méme tous ces niveaux.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/13/ 24



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 13 YW ANT 095 aNI90Y WINTH DY 1IR3

SECTION 5 - 119-20

Ajout : le compte attire-t-il la cinquantiéme porte ?
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Un bref complément d’explication sur le sujet de « Vous compterez pour vous-mémes », etc., «cin-
quante jours». Or, d’apres ce qui a été écrit plus haut, le compte du Omer consiste tout entier a
faire descendre le niveau et le degré de la cinquantiéme porte, qui englobe tout et est unie a sa

source; seulement, elle descend peu a peu, etc.,

Bref complément au Biour sur le compte des «cinquante jours». D’apres ce qui précede, tout le compte fait
descendre la cinquantiéme porte, qui englobe toutes les autres et ne fait qu’un avec sa source, mais peu a
peu.
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jusqu’a unir et rattacher «les branches qui se séparent», etc. Voir la-bas. Selon cette explication,
les mots «vous compterez cinquante jours» sont trés précis: ils signifient que ce compte fait des-

cendre la cinquantiéme porte elle-méme.

Le compte rattache a leur source les «branches» séparées. Selon cette lecture, «vous compterez cinquante
jours» est précis: le compte lui-méme fait descendre la cinquantiéme porte.
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Mais ailleurs, le sens de «vous compterez cinquante jours» a été expliqué autrement: a savoir que
nous n’avons pas le pouvoir de faire descendre le cinquantiéme jour, qui est la cinquantiéme

porte;

Ailleurs, toutefois, le verset a été expliqué autrement: le cinquantiéme jour, qui est la cinquantiéme porte,
dépasse notre pouvoir de le faire descendre.
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c’est pourquoi il ne fait pas I’objet d’'un compte ; néanmoins, il descend de lui-méme et spontané-
ment. Cela n’est possible que parce que la descente a déja été menée a son achévement au cours

des quarante-neuf jours;

Voila pourquoi le cinquantiéme jour n’est pas compté. Il vient de lui-méme, mais seulement parce que la

descente a été menée a son achévement au cours des quarante-neufjours.
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et c’est pourquuoi il est dit: «vous compterez cinquante jours». Le commentaire du Ramaz sur la
paracha Berechit (folio 8a), au passage commencant par «Tu es destinée a étre», est proche de
cette explication.

Le verset peut donc dire «compter cinquante jours», puisque les quarante-neuf jours que nous comptons
ameénent le cinquantiéme. Le Ramaz donne une explication similaire au sujet des mots du Zohar: «Tu es
destinée a étre ».
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On peut dire que ce qui a été expliqué la-bas suit I’orientation de ce que le Ramaz écrit la-bas et
dans la paracha Emor, folio 96: la féte de Chavouot (des Semaines) porte ce nom parce que les

quarante-neuf niveaux inclus dans la cinquantiéme porte s’y révelent.

Cette explication suit celle du Ramaz, qui dit que Chavouot, «des Semaines», est ainsi nommeé parce que les
quarante-neuf niveaux inclus dans la cinquantiéme porte s’y révélent.
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Mais les sept semaines du compte du Omer sont elles-mémes les quarante-neuf portes de Bina, et
non le niveau de la cinquantiéme porte (ce qui semble ressortir du Zohar, partie II, Tetsavé, 183a;
du Pardes, Shaar HaShearim, chapitre 5; ainsi que de ce qui a été écrit plus haut, paracha Yitro,
dans le discours commencant par « Leur apparence et leurs actes»).

Selon cette approche, les sept semaines du compte sont les quarante-neuf portes de Bina elles-mémes, et

non la cinquantiéme porte. Le texte cite le Zohar sur Tetsavé, le Pardes et un discours sur la paracha Yitro,
qui semblent indiquer cela.
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Cependant, d’aprés ce qui est écrit [ici], il semble a premiére vue que, dans le compte du Omer,
pendant les «sept semaines », outre le fait que nous faisons descendre le niveau des quarante-neuf
portes de Bina, nous faisons également descendre sur elles I'illumination de la cinquantieme
porte;

Mais ce qui est écrit dans ce Biour semble suggérer davantage: pendant le compte, en plus des quarante-
neuf portes, une illumination de la cinquantiéme porte descend également sur elles.
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Et c’est la le sens de «Vous compterez pour vous-mémes a partir du lendemain du Chabbat», c’est-
a-dire a partir du niveau qui est au-dessus du Chabbat, a savoir Bina, comme il est écrit plus haut,
dans la paracha Emor, dans le discours commencant par «Vous compterez pour vous-mémes»,
ainsi que dans le discours commencant par «Le Cohen agitera I’Omer».

Cela est suggéré par les mots «a partir du lendemain du Chabbat» : a partir du niveau supérieur au Chabbat,
Bina. Des discours antérieurs sur la paracha Emor sont cités a ce sujet.
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Et selon les propos du Pardes, Shaar HaShearim, chapitre 5, la cinquantiéme porte est Bina elle-
meéme, et les quarante-neuf portes de Bina se trouvent dans les sept jours de la construction. Voir
également a cet endroit, dans Erchei HaKinuyim, les entrées « Yovel » et « Chabbat ».

Selon le Pardes, la cinquantiéme porte est Bina elle-méme, tandis que les quarante-neuf portes de Bina se

trouvent dans les sept « jours de la construction », c’est-a-dire les sept Séfirot inférieures. Le lexique des

noms kabbalistiques du Pardes est également cité, aux entrées « Jubilé » et « Chabbat ».
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Et puisque, pendant le compte du Omer, nous faisons descendre les sept [Séfirot] inférieures
d’Imma, cela constitue une illumination de la cinquantieéme porte ; et, a Chavouot, I’essence méme
de la cinquantiéme porte descend et se révele. Cela correspond également a ce qui est écrit dans
Pri Etz Chaim, Shaar 22, au début du chapitre 1 : pendant le compte du Omer, nous faisons aussi
descendre les mo'hin de gadlout (I'intellect parvenu a maturité) d’Abba et Imma ('Hokhma et
Bina).

Puisque le compte fait descendre les sept Séfirot inférieures d’Imma (Bina), il constitue une illumination de

la cinquantieme porte, dont I’essence méme se révéle a Chavouot. Pri Etz Chaim enseigne également que le
compte fait descendre les mo'hin parvenus a maturité d’Abba et Imma.

[PwRA2 one nwwn] 22700 77992133 A 199922 719117 N272 1°1¥2 R”N2 200w nn on by] WPNRDY O
5y] 178y IR .12°27 [nnzp 2] P72 DOWaSNNY RINT [Nz ] P71 02NN [Amivn nvaoaw] ¥Y7I02W
L1y eax] 78 070 .0%WNRNN Ay NART 7Y 1Y% WO (oo

Cela correspond aussi a ce qui est écrit ailleurs au sujet de la bénédiction du zimoun, a propos du «
vin gardé dans ses raisins depuis les six jours de la Création » : pendant le compte du Omer, nous
faisons descendre les six extrémités (vav ketzavot) d’Abba, qui s’habillent dans les six extrémités
de Bina. Si tel est le cas, on peut donc dire que cela aussi constitue une illumination de la cinquan-
tieme porte. Néanmoins, cela demande examen.

Un autre discours enseigne que le compte fait descendre les six extrémités d’Abba, habillées dans celles de

Bina. Cela pourrait également constituer une illumination de la cinquantiéme porte, bien que I’Admour Ha-
zaken laisse la question ouverte pour un examen ultérieur.
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SECTION 6 - 121-29

La tombe de Moché et les deux
aspects de la cinquantiéme porte
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Or, si nous disons ainsi, I’expression «vous compterez cinquante jours» sera plus précise ; de
méme que la formulation «Aujourd’hui, c’est deux jours», «trois jours», et non «le deuxieme jour »,

«le troisieme jour», etc.,

Si le compte attire effectivement une illumination de la cinquantieme porte, ’expression du verset «vous
compterez cinquante jours» est plus exacte, tout comme la formulation du compte: «Aujourd’hui, c’est deux

jours», ce qui exprime un tout qui s’accroit, plutot que «le deuxiéme jour».
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comme indiqué plus haut. Cela ne contredit pas ce qui est écrit ailleurs: nous n’avons pas le pou-
voir d’attirer la cinquantiéme porte, mais celle-ci se révele d’elle-méme a Chavouot, etc.

Cela ne doit pas nécessairement contredire I’autre explication, selon laquelle nous ne pouvons pas attirer la
cinquantiéme porte et celle-ci vient d’elle-méme a Chavouot. Pour concilier les deux, I’Alter Rebbe rapporte
d’abord un enseignement de nos Sages.
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I1 faut introduire ce que nos Sages, de mémoire bénie, ont dit a la fin du premier chapitre de Sotah,
a propos du verset: «Et nul homme ne connait son lieu de sépulture»: a ceux qui se tenaient en
haut, il apparaissait en bas, et a ceux qui se tenaient en bas, il apparaissait en haut. Le Maguid,
que son ame repose en Eden, I'a expliqué.

Le Talmud rapporte que ceux qui recherchaient la tombe de Moché la voyaient en bas lorsqu’ils se tenaient

en haut, et en haut lorsqu’ils se tenaient en bas, accomplissant ainsi la parole «nul homme ne connait son

lieu de sépulture ». Le Maguid, maitre de I’Alter Rebbe, I’a explique.
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Car Moché notre maitre, que la paix soit sur lui, atteignit de son vivant les quarante-neuf portes de
Bina (compreéhension), mais la cinquantiéme porte «ne fut pas donnée a Moché», comme il est
écrit dans la Guemara et dans les Tikounim (fin du Tikoun 22); et «les justes sont plus grands apres

leur mort que durant leur vie», car c¢’est alors qu’il atteignit la cinquantiéme porte.

De son vivant, Moché atteignit quarante-neuf des cinquante portes de la compréhension; la cinquantiéme
ne lui fut pas donnée. Mais les justes sont plus grands apres leur départ, et Moché atteignit la cinquantieme

porte au moment de son départ.
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Tel est le sens de «Et nul homme ne connait son lieu de sépulture», comme il est écrit dans le Zo-
har, parachat Yitro (folio 89a): «De méme qu’Atika Kadicha est le plus caché de tous les cachés»,
etc. Voir la-bas.

C’est pourquoi son lieu de sépulture ne peut étre connu: il reléve de la cinquantiéme porte. Le Zohar com-
pare ce mystére a celui d’Atika Kadicha, le plus caché de tous.

13925 115 1°2 YRIANT RIT 13°27 QOWNRNT YW 50 13°°0 10 nn? ok nnTi 0°310yR 0 Dank

Cependant, le sens de «a ceux qui se tenaient en haut, il apparaissait en bas», etc., est que la cin-

quantieme porte de Bina est I'intermédiaire entre 'Hokhma (sagesse) et Bina;

Selon I’explication du Maguid, la cinquantiéme porte de Bina se tient entre 'Hokhma et Bina.
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car 'Hokhma est le niveau de ayin (néant), tandis que Bina est appelée yesh (existence), et I'inter-
meédiaire qui les relie est la cinquantiéme porte. C’est pourquoi, «pour ceux qui se tenaient en

haut», ¢’est-a-dire du point de vue du niveau de ayin lui-méme, elle apparaissait en bas;

'Hokhma est ayin, le «néant», au-dela de toute définition, tandis que Bina est yesh, I’ «existence », saisissable

et définie. La cinquantiéme porte les relie; du point de vue de ayin, elle semble donc inférieure.
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car, puisque la cinquantiéme porte est 'intermédiaire entre ayin et yesh, elle se trouve donc en
dessous du niveau de ayin; et, pour ceux qui se tiennent en bas — du point de vue du niveau de
yesh et de la compréhension —, elle apparait au-dessus, c’est-a-dire qu’elle semble étre le niveau
de ayin lui-méme.

Comme elle se situe entre ayin et yesh, elle parait inférieure a ayin vue d’en haut, tandis que, du point de

vue de ceux qui sont en bas, celui de yesh et de la compréhension, elle semble étre ayin lui-méme. C’est
ainsi que la tombe apparait en bas vue d’en haut, et en haut vue d’en bas.
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Quoi qu’il en soit, selon cette explication, il apparait que la cinquantieme porte est le niveau inter-
meédiaire entre le néant (ayin) et I’existence (yech). De méme, d’apreés ce qui est écrit dans le Tik-
kunei Zohar et dans I’Etz Chaim, au méme endroit, que la cinquantiéme porte est Kéter supérieur
(Kéter Elyon), on sait également que Kéter est I'intermeédiaire entre I’Emanateur et les émanés,
comme il est écrit dans ’Etz Chaim (Shaar 41, chapter 3).

La cinquantiéme porte est donc un niveau intermédiaire entre le néant et I’existence. Le Tikkunei Zohar et

I’Etz Chaim la désignent aussi comme le Kéter supérieur, et I’on sait que Kéter est I'intermédiaire entre
I’Emanateur — D.ieu Lui-méme — et les Séfirot émanées.
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Voyez aussi ce qui est écrit dans I’explication du verset «Je suis Havaya, votre D.ieu», dans la sec-
tion des tsitsit, au sujet du sens de «Havaya est-Il au milieu de nous, ou non (ayin) ?» (et voyez
I’Idra Zouta, folio 288Db).

L’Admour Hazaken renvoie a son explication du verset « Havaya est-11 au milieu de nous, ou non (ayin) ? »,
dans un maamar sur la section des tsitsit, ainsi qu’a I’Idra Zouta, pour approfondir le réle de Kéter comme
intermédiaire.
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Or, il est expliqué dans I’Etz Chaim, au méme endroit, que ’'intermédiaire comprend les deux ni-
veaux entre lesquels il sert de médiation. Ainsi, Kéter comporte deux aspects: le premier est le ni-
veau inférieur de ’Emanateur, et le second, la racine de tous les émaneés, c’est-a-dire qu’il les
comprend tous comme un seul, etc.

Comme I’explique I’Etz Chaim, un intermédiaire comprend les deux cotés qu’il relie. Kéter possede donc

deux aspects: le niveau inférieur de ’Emanateur et la racine de tous les émanés, qui les comprend tous

comme un seul.
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De méme, a chaque niveau de Kéter (la Couronne), on trouve ces deux aspects. Ainsi, dans le Kéter
de Zeir Anpin (les attributs émotionnels), qui se forme a partir du Tiferet (beauté) d’'Imma, il y a
également deux aspects.

Chaque Kéter comporte ces deux aspects. Le Kéter de Zeir Anpin, par exemple, se forme a partir du Tiferet

d’Imma, la configuration de Bina.
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Le premier est appelé « le niveau inférieur de ce qui est supérieur » ; le second, « la racine et la téte
de ce qui est inférieur ». C’est 1a le sens des trois tiers que comporte le Tiferet d’'Imma, etc. Voir

Mishnas Chassidim, au début de I’ouvrage, a ce sujet.

Son premier aspect est appelé « le niveau inférieur de ce qui est supérieur », et le second, « la racine et la
téte de ce qui est inférieur ». C’est pourquoi le Tiferet d’Imma est décrit comme comportant trois tiers ; Mi-
shnas Chassidim en traite au début de I’ouvrage.
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De méme, en ce qui concerne la cinquantiéme porte, qui fait fonction d’intermédiaire entre les

quarante-neuf portes de Bina et ce qui est au-dessus de Bina.

La cinquantiéme porte, elle aussi, sert d’intermédiaire entre les quarante-neuf portes de Bina et ce qui est

au-dessus de Bina.
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Comme il est expliqué, c’est en elle et par son intermédiaire que les quarante-neuf portes
s’unissent a leur Emanateur, béni soit-11, ce qui constitue le dévoilement de « Anokhi : qui suis-Je
». Il'y a donc en elle deux aspects : son aspect inférieur est ce qui englobe les quarante-neuf portes

en une seule,

Par son intermédiaire, les quarante-neuf portes s’unissent a leur Emanateur, ce qui constitue le dévoile-
ment de « Anokhi : qui suis-Je ». Elle posséde donc, elle aussi, deux aspects ; son aspect inférieur englobe les

quarante-neuf portes en une seule.
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comme il est écrit dans Etz Chaim : ’aspect de Kéter appelé la racine des émanés contient la ra-
cine des dix Séfirot, dans une dissimulation et une subtilité si grandes qu’il est impossible qu’un

étre émane soit plus subtil que lui,

Cela correspond a ce que dit Etz Chaim de ’aspect de Kéter appelé « la racine des émanés » : il contient la
racine des dix Séfirot dans une subtilité si cachée qu’aucun étre émané ne pourrait étre plus subtil.

[m7°e0 Awya] O”YI NIWAM 173y RINW 11R7n I"NK 1DWHRIw 0°IYw 7Rt Mann avyn nvyn? 25
129712 977w PR 113927 DOWANT AYWAR 1339990 a0 DInR ,0093RI0 wIwn

et trés, trés au-dessus de I’essence des quarante-neuf portes qui en furent ensuite émanées,
comme le sont les dix Séfirot issues de la racine des émanés. Cependant, a propos du niveau supé-

rieur de la cinquantiéme porte de Bina, on ne peut dire

Cette racine est trés au-dessus des quarante-neuf portes qui en procédent ensuite, tout comme les dix Séfi-
rot procédent de la racine des émanés. Mais le niveau supérieur de la cinquantiéme porte ne peut méme pas
étre appelé leur racine.
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qu’il est la racine des quarante-neuf portes, car il se situe entiérement au-dela des limites des

portes de Bina, puisqu’il n’est pas du domaine de la compréhension et de la perception.

Il se situe entierement au-dela des portes de Bina, au-dela de toute compréhension et perception.
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Voila ce qu’il faut entendre par le fait que Kéter comporte le niveau inférieur de I’Emanateur, que
«nulle pensée ne peut saisir» en aucune maniere: c’est le niveau de «Anochi: qui suis-Je».
Cela correspond au «niveau inférieur de I’Emanateur» de Kéter, que nulle pensée ne peut saisir: «Anochi:

qui suis-Je».
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Dés lors, on comprendra également pourquoi il est parfois dit que nous n’avons aucun pouvoir de

faire descendre la cinquantieéme porte: elle descend d’elle-méme, spontanément, a Chavouot.

Cela explique I’autre affirmation, selon laquelle nous ne pouvons pas faire descendre la cinquantiéme porte
et qu’elle vient d’elle-méme a Chavouot: cette affirmation se rapporte a son aspect supérieur.
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Etici, il a été expliqué que le compte du Omer consiste a faire descendre le niveau et le degré de la
cinquantiéme porte, etc. Cela correspond a ce qui a été expliqué ailleurs au sujet du sens de « Ma

sainteté est au-dessus

Ici, en revanche, il a été dit que le compte fait descendre la cinquantiéme porte. Les deux idées s’accordent,

comme cela a été expliqué ailleurs au sujet du Midrach « Ma sainteté est au-dessus de votre sainteté ».
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de votre sainteté » : ce que nous avons le pouvoir de faire descendre par un éveil d’en bas, en ac-
complissant les mitzvos, provient du niveau inférieur de Kéter, qui est appelé la racine des étres
emaneés. Voila ce qu’est « votre sainteté » : « qui nous a sanctifiés par Ses commandements ».

Ce que nous pouvons faire descendre par notre propre service, les mitzvos, provient du niveau inférieur de

Kéter, la racine des étres émanés. C’est cela, « votre sainteté », la sainteté exprimée par « qui nous a sancti-

fiés par Ses commandements ».
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Mais le niveau de Kéter qui est le niveau inférieur de I’Emanateur, nous ne pouvons pas le faire
descendre. Voila ce qu’est « Ma sainteté est au-dessus de votre sainteté » : autrement dit, cela des-

cend ensuite d’en haut, sous forme de don, etc.

Nous ne pouvons pas faire descendre le niveau qui est le niveau inférieur de '’Emanateur ; il vient ensuite
d’en haut, sous forme de don. C’est cela, « Ma sainteté est au-dessus de votre sainteté ».
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Et peut-étre peut-on également expliquer dans ce sens ce que nous disons le Chabbat et les jours
de féte : « Sanctifie-nous par Tes commandements », bien que nous disions « qui nous a sanctifiés

par Ses commandements », [ce qui signifie] qu’Il nous a déja sanctifiés, etc.

Peut-étre, suggeére ’Admour Hazaken, est-ce pour cela que, le Chabbat et les jours de féte, nous prions : «
Sanctifie-nous par Tes commandements », alors que nous avons déja dit : « qui nous a sanctifiés par Ses

commandements » : la demande porte sur la sainteté supérieure, qui vient comme un don.
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De méme, au sujet du décompte du Omer et de la féte de Chavouot : méme selon ce qui est écrit
ici, a savoir que, par le décompte du Omer, nous pouvons également attirer quelque chose du ni-
veau de la cinquantiéme porte, il ne s’agit toutefois que de son aspect inférieur, c’est-a-dire de

I’aspect qui englobe les quarante-neuf portes ;

Il en va de méme du décompte et de Chavouot. Si le décompte attire quelque chose de la cinquantiéme

porte, il n’en attire que I’aspect inférieur, celui qui englobe les quarante-neuf portes.
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et c’est cela que nous attirons peu a peu durant les jours du décompte du Omer. Tel est le sens de «

Aujourd’hui, deux jours », « Aujourd’hui, trois jours », etc.

Cet aspect est attiré peu a peu au fil des jours du décompte, d’ou les paroles : « Aujourd’hui, deux jours », «

Aujourd’hui, trois jours ».
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Mais son aspect supérieur, qui se situe au-dessus de la racine des quarante-neuf portes, nous
n’avons aucun pouvoir de lattirer ; c’est seulement apres avoir compteé et attiré I’aspect qui en-

globe les quarante-neuf portes,

Nous ne pouvons absolument pas attirer I’aspect supérieur, qui se situe au-dessus de la racine des qua-
rante-neuf portes.

1312w 731°9YI 139730 MYIAWT N2 9K 72301 1°99R1™Y K291 51K 10 0917 ¥”n 0957 171y 3
et c’est la le sens de « Aujourd’hui, quarante-neuf jours », etc., que, alors, son aspect supérieur se
réveéle ensuite, de lui-méme et spontanément, a la féte de Chavouot, etc.,

Mais une fois que nous avons compté « Aujourd’hui, quarante-neuf jours », attirant ainsi I’aspect qui englobe
les quarante-neuf portes, I’aspect supérieur se révele de lui-méme a Chavouot.

RIT QOWANT YT 17 PO PR 1A DINR JDOYRNAY T1N0N 710M2 MDANT 1Y RIw
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ce qui correspond a la révélation du niveau inférieur de ’Emanateur. Cependant, il faut com-
prendre comment on peut dire que la cinquantiéme porte est 'intermédiaire entre 'Hokhma (sa-

gesse) et Bina (compréhension).

C’est la révélation du niveau inférieur de ’Emanateur. Une question se pose alors : comment peut-on quali-

fier la cinquantiéme porte d’intermédiaire entre 'Hokhma et Bina ?

TPWT IR (o0 vy TP Q20PN RPN LI0RD RITW RT3 ARDOY 00 2230 13°°07 00310099
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et que, «pour ceux qui sont au-dessus», c’est-a-dire par rapport a la 'Hokhma supérieure ('Hokh-
ma Ila'a), il semble étre en bas. Mais les Tikkunim et Etz Chaim ne disent-ils pas que la cinquan-

tieme porte est le Kéter supréme ?

Comment peut-elle sembler étre «en bas» par rapport a la 'Hokhma supérieure, si les Tikkunim et Etz
Chaim appellent la cinquantiéme porte le Kéter supréme, qui est au-dessus de la 'Hokhma ?

1193727 9w RIT 02 199F N2 RITW 1D W PR 973 o wa) 7R 9 IR

Mais, indépendamment de cela, il faut comprendre comment on peut dire qu’elle est le Kéter su-

préme et aussi la cinquantieme porte de Bina.

Et méme indépendamment de cela, comment un méme niveau peut-il étre a la fois le Kéter supréme et une
porte de Bina ? Le paragraphe suivant aborde cette question.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/13/ 36

29



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 13 YW ANT 095 aNI90Y WINTH DY 1IR3

SECTION 7 - 130

Keéter et Bina ; de I’orge au blée
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Il ressort du Ramaz, sur la paracha Berechit, a cet endroit, ainsi que sur la paracha Pin'has, folio
253, que lorsqu’il est dit qu’il s’agit de Kéter supréme (Keter Elyon), cela désigne le Kéter de Zeir
Anpin (les attributs émotionnels), qui lui est transmis directement depuis le niveau de la cinquan-

tieme porte de Bina (compréhension).

Une premiére réponse vient du Ramaz : lorsque les Tikkounim appellent la cinquantiéme porte «Kéter su-
préme», ils désignent le Kéter de Zeir Anpin, que Zeir Anpin recoit de la cinquantiéme porte de Bina elle-
méme.

D9 03 DIAR .[Ar21 Anom] 2791 172 YRIAN RIT DOWANT T A0 912 373 90 (7 o03] 1789 37K)
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Dans ce cas, selon cette interprétation, on peut également dire que cette cinquantieme porte est
un intermeédiaire entre 'Hokhma (sagesse) et Bina. Toutefois, méme si I’on comprend au sens
simple les termes des Tikkounim comme désignant le Kéter supréme lui-méme, il reste possible
de dire

Selon cette interprétation, la cinquantiéme porte peut effectivement se situer entre 'Hokhma et Bina. Mais

méme si les Tikkounim entendent littéralement par la le Kéter supréme, une autre explication est possible.

R PR 1127 °0 YW 9210 PRy 9902 wrn 87y 11°3 a5 1K PN2 ROIW 7157 192 YRINn RITY
N

qu’elle est un intermédiaire entre 'Hokhma, qui est le niveau du néant, et le niveau de Bina,
conformément a ce qui est écrit dans le livre Emek HaMelech, porte 9 : le niveau du néant est
'"Hokhma

Le livre Emek HaMelech enseigne que le niveau du néant, «ayin», est 'Hokhma.
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et qu’il se situe au-dessus du niveau d’Arikh, qui est le niveau de Bina, etc. Il en est de méme dans
le commentaire de I'Idra par le Ari Zal, a propos de «ce sentier qui se ramifie en 613 sentiers de la
Torah»

Ce neéant est au-dessus d’Arikh Anpin, qui, par rapport a lui, représente le niveau de Bina. Le commentaire

du Ari Zal sur I'Idra dit la méme chose a propos du passage sur le sentier qui se ramifie en 613 sentiers de la
Torah.

219 19D 995 RITW 13°2 RIT MR AR PR AR RADADAY YT 't an] PP (R 07907 XATRI)
(dans I’Idra, folio 129a). Voici ses termes : «Sache que ce crane (goulgalta), qui entoure le cerveau,
est Bina, laquelle est un palais pour 'Hokhmav, etc.

La, le Ari Zal écrit que ce crane (goulgalta), qui entoure le cerveau, est Bina, un palais pour 'Hokhma.

TR 1192 TIV W7RYY 11392 129 PR 172 YRINNT RIT 13937 0OWRnT YT (b v 270 90 97K
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Dans ce cas, on peut donc bien dire que la cinquantieéme porte de Bina est I'intermédiaire entre le
néant et le niveau de Bina. Voir aussi ce qui est écrit plus loin au sujet du néant, dans le commen-
taire sur le verset « Vous observerez Mes Chabbatot ».

Selon cette interprétation, le Kéter supréme, Arikh Anpin, est lui-méme «Bina» par rapport au néant qui lui

est supérieur ; la cinquantiéme porte peut donc étre I'intermeédiaire entre le néant et Bina. L’Admour Haza-

ken renvoie a un discours sur «Vous observerez Mes Chabbatot» pour davantage d’explications sur le néant.

mm] DTN B7Y RIM 192 YW DOWRAT RO IR 1°PY 9097 DOt WU pAND vt TY)
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(On peut encore expliquer ce que disent les Tikkounim, a savoir que le Kéter supréme «est I’ache-
vement des cinquante portes de Bina», conformément a ce qui a été exposé dans la paracha Lekh
Lekha : la réveélation d’Atik a lieu précisément dans Bina. C’est la le sens du hé ajouté au nom
d’Avram, qui fit de lui Avraham : d’Av-ram, c’est-a-dire la 'Hokhma supréme ('"Hokhma Ilaa), il de-
vint Avraham, etc. Le Pardes propose une explication proche, au chapitre 7, a cet endroit.)
Une autre réponse : les Tikkounim appellent le Kéter supréme «1’achévement des cinquante portes de Bina»
parce que, comme il est expliqué dans la paracha Lekh Lekha, Atik se révéle précisément dans Bina. C’est 1a

le sens du hé ajouté au nom d’Avram : d’Av-ram, la 'Hokhma supréme, il devint Avraham. Le Pardes donne

une explication similaire.
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Or, a la lumieére de ce qui a été expliqué au nom du Maguid, que son ame soit au Gan Eden, selon
lequel la cinquantieéme porte est I'intermédiaire entre Bina, qui est le niveau de I’existence, et 'Ho-
khma, qui est le niveau du néant, on comprendra le sens du compte du Omer : il va de la moisson

de I’orge a la moisson du blé.

L’enseignement du Maguid, selon lequel la cinquantiéme porte relie Bina (I’existence) a 'Hokhma (le néant),
explique pourquoi I’on compte le Omer de la moisson de I’orge, a Pessa'h, a celle du blé, a Chavouot.

TOWNT WY AT 19907 RTIYPW 0199 710 D% Wl NAWT IV RITW T YW 7YY 1Py 13 0
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Car le sens de se’orah (orge) [comme] shiour hé (une mesure de cing), qui désigne la compréhen-
sion de I’ame, «chacun selon sa propre mesure»: la racine de cet influx vient du niveau de Bina.

L'orge, «une mesure de cinq», désigne la compréhension de I’Ame, propre a la capacité de chacun, et sa ra-
cine se trouve en Bina.

TR127297 19 M2 I 1293 AW NYT 1A 79V 0PYIN NYT Nownan 17y RITw Ao 9ax
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Mais le blé, qui désigne I'influx du Daat caché, au-dessus du Daat qui peut étre saisi et compris,
reléve de 'Hokhma. Comme il est expliqué ailleurs (dans le discours commencant par « Pour com-
prendre ce qui est dit dans la Haggada: “Cette matsa”»), les mo'hin d’Abba sont trés, tres au-des-
sus des mo'hin d’Imma.

Le blé fait descendre le Daat caché, au-dessus de la connaissance qui peut étre comprise; il reléve ainsi de

'Hokhma: les mo'hin d’Abba, trés au-dessus de ceux d’Imma, comme I’explique un discours sur « Cette mat-

sa» dans la Haggada.
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L’intermédiaire entre eux est la cinquantiéme porte de Bina. Tel est le sens du compte de I'Omer:
il fait descendre la cinquantiéme porte au niveau de 1’orge, etc., selon ce qui a été expliqué plus
haut.

La cinquantiéme porte de Bina fait le lien entre les deux, et le compte de ’'Omer la fait descendre au niveau

de I’orge, comme expliqué plus haut.
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Or, selon ce qui a été dit, pendant le compte de I’'Omer, nous faisons également descendre I'influx
depuis la cinquantiéme porte; cet influx va aux quarante-neuf portes de Bina elles-mémes, afin de
les lier et de les unir a la cinquantieme porte, qui est I'intermeédiaire, etc. Selon cela, on peut dire
que tel est le sens des quarante-neuf mots du psaume «Que D.ieu nous accorde Sa grace» et des
quarante-neuf lettres du verset « Qu’ils se réjouissent ».

Puisque le compte fait descendre l'influx de la cinquantiéme porte dans les quarante-neuf portes elles-

mémes, pour les unir a elle, cela pourrait expliquer pourquoi le Psaume 67, «Que D.ieu nous accorde Sa

grace», comporte quarante-neuf mots, et son verset « Qu’ils se réjouissent», quarante-neuf lettres.

Y7ID0 7Y 0ODNWRNY DOWNHMT YW 0991957 1R N2 UUADY 111°2 YW vrHD QYNNI 1100
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C’est-a-dire qu’ils font allusion aux quarante-neuf portes de Bina et a ces quarante-neuf niveaux
inclus dans la cinquantieme porte, que le compte de I’Omer fait descendre depuis les quarante-
neuf niveaux de la cinquantiéme porte vers les quarante-neuf portes de Bina, afin de les élever vers

leur source et leur racine, et de les unir a leur Emanateur, béni soit-I1.

I1s font allusion aux quarante-neuf portes de Bina et aux quarante-neuf niveaux inclus dans la cinquantiéme

porte; le compte les fait descendre vers ces portes, les élevant a leur source et les unissant a leur Emanateur.
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(Dans le livre Emek HaMelech, Shaar 7, chapitre 5, il est dit que le blé reléve de la 'Hokhma du
Monde de Tohou (Chaos), et I’orge de la Bina. De la 'Hokhma et de la Bina mentionnées sont en-

suite issus, dans le Monde de Tikoun (Rectification), le niveau de ayin et Arikh Anpin, etc.)

Emek HaMelech situe également le blé dans la 'Hokhma du Monde de Tohou et I’orge dans sa Bina; de ces

deux niveaux sont issus, dans le Monde de Tikoun, le niveau de ayin et Arikh Anpin.
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DANS LA AVODA

Le compte doit aller du bas vers le haut, peu a peu : chaque jour, le service propre a ’homme, les mitsvot,

attire « votre sainteté » ; lorsqu’il a accompli sa part, la sainteté supérieure se révéle comme un don, tout

comme le cinquantiéme jour vient de lui-méme a Chavouot. Le rayonnement de la face de D.ieu dépend dé-

sormais d’un éveil d’en bas : servir avec joie et allégresse du cceur suscite la joie en haut. Et la compassion

qu'un homme éprouve pour sa propre dme, en raison de son éloignement de D.ieu, est une tristesse qui

porte du fruit.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Pourquoi les anges sont-ils nourris par « I’orge », un flux mesuré provenant des cinq articulations de la
bouche, tandis qu’Israél recoit a Chavouot un « blé » qui révéle une connaissance au-dela de la compré-
hension ?

. Comment le fait qu’un jeune enfant appelle « Abba » illustre-t-il le Daat caché révélé par le blé de Cha-

vouot ?

. Pourquoi comptons-nous « Aujourd’hui, deux jours » plutot que « le deuxiéme jour », et comment cela cor-

respond-il a I’idée que chaque jour attire la méme lumiére, qui va en s’amplifiant ?

Comment I’explication du Maguid sur la tombe cachée de Moché montre-t-elle que la cinquantieme porte
se tient entre le ayin et le yesh ?

. Quelle est la différence entre « votre sainteté », que nous attirons par les mitsvot, et « Ma sainteté », qui

vient comme un don, et comment cela résout-il les deux interprétations de « comptez cinquante jours » ?
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SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1

0o an1aoY

Le verset ordonne de compter sept semaines complétes a
partir du jour ou 'offrande du Omer est apportée. Le dis-
cours que ce Biour explique s’appuie sur ces paroles.
Leviticus 23:157°1:373 RIp™
YU MIUNT WYTNY DI 0P NIWT MR 07 ON1EN
:13°°7R Nvnn Ninavy
Vous compterez a partir du lendemain du jour de repos, a
partir du jour ou vous aurez apporté I'omer de I’offrande ba-
lancée ; il y aura sept semaines complétes ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 2

2

Le prophéte dit qu’Israél suivra D.ieu, qui rugit comme
un lion. Ici, le lion du verset est interprété comme le vi-
sage du lion dans le Char, celui des anges dont le service
est ’amour.

Hosea 11:10%:X" yui

0% O°12 17071 AR RIT™D ARY 17X ’D?} Ealih
Ils marcheront a la suite de D.ieu, qui rugira comme un lion
; car Il rugira, et les enfants viendront en tremblant de

I’occident.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 3

3

AW NP .. DWW Rl NP 0D

Iggeres HaKodesh 25 reléve que D.ieu a de nombreux
émissaires et explique que la Chekhina « parle depuis la
gorge de Moché » et que, chez les prophétes, la voix et la
parole d’en haut se revétaient dans leur propre voix et leur
propre parole.
LA NOTE DE KEHOT
YD WA 1A 1T ROIND KM LD 0 PUIARRD YR

#BR 2177 0 Y NP

Hagar donne a ’ange qui lui a parlé un nom comportant
le Nom de D.ieu. L’Alter Rebbe I’apporte comme preuve
qu’'un ange, en tant qu’émissaire, est appelé du Nom de
Celui qui I’envoie.
Genesis 16:1327:1”1 N°wx"2
IR 020 D3 MK °D K, P8 AAK PPN 1377 °N0Y XM
PRI R
Elle donna a D.ieu qui lui avait parlé le nom de « D.ieu qui

voit », car elle dit : « Ai-je donc vu ici aussi Celui qui me voit
? »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
L2010 DPwWRA2
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
S, aw
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L’ange qui rend visite a Avraham promet : «Je reviendrai
certainement vers toi», parlant a la premiére personne
comme le ferait D.ieu. Cela montre que I’ange parle avec
la lumiére divine qui est revétue en lui.
Genesis 18:107:1”> N°wR12
YRy TY IAYR TR 12703 M0 DY YR WK 25T I0RM
10K RIM 2R Tne
Et Il dit : « Je reviendrai certainement auprés de toi lorsque
le temps fixé sera venu ; et voici que Sara, ta femme, aura un
fils. » Et Sara entendit a I’entrée de la tente, qui était der-
riére lui.—
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Dans ce chapitre consacré aux anges, le Pardes enseigne
qu’ils sont comme un corps, tandis que la lumiére qui se
répand sur eux est I’élément essentiel ; leurs actions se
mesurent a la lumiére qui est revétue en eux. L'Alter
Rebbe le cite pour expliquer pourquoi un ange peut parler
de lui-méme dans le langage de la divinité.
Pardes Rimmonim 24:15-161"0-1"1:772 021127 0772
0773 KXY TPYRR PR DOORDAM 1IRTR 1729 NI AR 7Y 07aman
mpTn N°%oN 0°pT 0w PRRAY 191 TN LRI ARAN2 N
oaw PItMm L0317 10 eI Mo 9y ooawann Cnba ovhamn
21 PR3 1NTPRY 970 IYwa 7702 BW 13 P93 19y 7772 0°31nn
0°oRDMn 110 XPw 2N 19 DR ANYT? WP VIR DORAT M
J219Y% 9oy KPR 07D PRW IMND KD TAND D79EKI KD
D°3KPM D°D7Ww D°Pnwn DPPRIR DOIDIR NN 0 Of onaT
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Pardes Rimonim (Public Domain)

PARAGRAPHE 4

8

1571732 720R WU
Le compagnon de Job demande si I’on peut dénombrer les
légions de D.ieu. UAdmour Hazaken relie leur innom-
brable multitude a I’inclusion réciproque sans fin des Séfi-
rot dont proviennent les anges.
Job 25:32:7175 218
AR DIPRY N7PY1 PTITA? 120N WL
Y a-t-il un nombre a Ses armées ? Et sur qui Sa lumiére ne
se léve-t-elle pas ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud oppose «mille milliers Le servent, et des my-
riades de myriades se tiennent devant Lui» a «Y a-t-il un
nombre aux légions de D.ieu?» et enseigne que le pre-
mier chiffre correspond au nombre d’une seule légion,
tandis que Ses légions sont innombrables. L’Admour Ha-
zaken applique cela aux myriades qui se trouvent dans le
seul camp de Michaél.

Chagigah 13b:1227:2 3 12730
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
.2 ,3° 1300
PARAGRAPHE 5
10 nen LY Ny

Le Talmud demande d’ou vient le Fleuve de feu et répond :
« de la sueur des 'Hayout », qui se déverse sur la téte des
meéchants dans le Guéhinom. I’Admour Hazaken explique
que cette sueur est le résidu de la Guevoura des anges.
Chagigah 13b:1477:2 2 1210
92 KW 27 MY 2TRY 100 .00 DY Iy 2p7R) 190
TN T NYY0 3T MR 02732 DOYT WRA DY 127 0K 172
MR APY? 72 RAR 271 29I DY WRA DY DRinnn 130 ARy
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

.2, AN

1" La note de Kehot renvoie a Jeremiah 30:23 pour ces mots.
Jeremiah 30:23375:°% 17107
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Voici, la tempéte de D.ieu est sortie dans sa fureur, une tem-

péte dévastatrice ; elle tourbillonnera sur la téte des

méchants.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le prophéte décrit la tempéte de fureur de D.ieu tour-
billonnant sur la téte des méchants ; le Talmud cite ce ver-
set a propos du lieu ou se déverse le Fleuve de feu. Ici, il
décrit la colére des anges contre ceux qui transgressent la
volonté de D.ieu.

Jeremiah 23:19v>:273 17117
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Voici, la tempéte de D.ieu est sortie dans sa fureur, oui, une
tempéte tourbillonnante ; elle tourbillonnera sur la téte des
méchants.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

07,39 7m0

13 mnyst
Dans Shelach, I’Admour Hazaken explique le méme ensei-
gnement : la sueur d’ou jaillit le Fleuve de feu est un venin
et une colére, le déchet des anges, car chaque monde pos-
seéde son bien et son «mal», c’est-a-dire la colére et la
fureur.

LA NOTE DE KEHOT
XL, 19w TR R

14 "5 pab

Variante manuscrite : la note indique qu’a cet endroit le
Biur mentionné plus haut présente une version abrégée
de ce qui est expliqué ici.
LA NOTE DE KEHOT
.[9] .h7Iwn MMRoP IRD 5717 1IR3

PARAGRAPHE 6

15 M ome a8y baa

Le verset dit que tout labeur (etsev) procure un gain ; la
'Hassidout comprend etsev comme la tristesse. L’Admour
Hazaken I’emploie pour désigner la mélancolie salutaire
qu’éprouve une personne en prenant conscience de son
éloignement de D.ieu.

Proverbs 14:23373:77 *own

:790MRPIX ONY=I12TY NI 2 23y-Po3
In all labour there is profit; But the talk of the lips tendeth
only to penury.

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

30,710 05wn

16 nP17an 573 nanannn

Variante manuscrite : la note donne comme lecture cor-
recte « [la compassion] devant I’éloignement, si immense
(979), [provient] de la grandeur », au lieu de « la compas-
sion aussi (9”)) provient de la grandeur ». Selon cette lec-
ture, la compassion des anges porte explicitement sur
I'immense éloignement entre la création et le Créateur.
LA NOTE DE KEHOT
.[5] .78 nP1Tan 975 P By [nannan)

17 29W1 D15 BY 3NN KWK

Avant le don de la Torah, D.ieu rappelle a Israél qu’ll I'a
porté sur des ailes d’aigle. ’Admour Hazaken voit dans
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18

19

20

21

I’aigle la compassion, qui a élevé Israél hors d’Egypte jus-
qu’a la révélation au Sinai.
Exodus 19:47:0 mnw
RIX) D2 p12°7Y DONX RYK) 0FN? *I°wY WK Dn°K7 0AX
2PN 0NN
Vous avez vu ce que J’ai fait aux Egyptiens, et comment Je

vous ai portés sur des ailes d’aigle et vous ai amenés a Moi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

032921 I3

Les Egyptiens rendirent améres les vies d’Israél par de
durs travaux, dans le mortier et les briques. Cette expres-
sion décrit I'état d’abaissement dont Israél devait étre
relevé.

Exodus 1:147:Rk mnw

NY 772 NT2Y7221 0232720 N2 AYR 7792 DIN0TNK TN
1192 D72 17297108 BNTAY

Ils leur rendirent la vie amére par de durs travaux, dans

I’argile et les briques, et par toutes sortes de travaux des

champs ; par tous les travaux auxquels ils les assujettis-

saient avec dureté.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

’M937 9”20

Moché rappelle que D.ieu parla avec Israél face a face sur
la montagne. Cette révélation directe est ce a quoi les ailes
d’aigle les éleverent, afin qu’ils puissent en étre dignes.

Deuteronomy 5:4°7:’1 0°127

WK TIR7 772 DORY 1 737 07192 071D
D.ieu vous parla face a face sur la montagne, du milieu du
feu —
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

19°920K 72202

L’expression du Zohar selon laquelle toutes choses sont
affinées par 'Hokhma, comme l’indique la note de Kehot.
Elle explique ici pourquoi la cinquiéme articulation, dans

le palais, est liée a 'Hokhma et affine et harmonise les
quatre autres.

Zohar II, 254b3 721 27m

LA NOTE DE KEHOT

AR .79 °Y LKW MU0 INTIR PUO YA IR L2, 27 AR
X L,TRIP7 D DR

RER-0

Variante manuscrite : la note indique que le Biour com-
porte un ajout a cet endroit, apreés « fait la paix », etc.
LA NOTE DE KEHOT

[2°7°Y MIPaw N”MIR 03 ARI] .[2] 01N IRD w° 7IR°2172

PARAGRAPHE 7

22

D%pnnan 1IN

Le bien-aimé est loué en ces termes: «Son palais est dou-
ceur.» L'Admour Hazakéne voit dans le palais le lieu ou se

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/13/
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MW AT 097 anIa0Y WA BY 1IR3

révele ’'adoucissement des sévérités.

Song of Songs 5:161"v:’11 07w W

:02037° 312 %Y1 1 *T97 17 0vTenn 1901 0opnnn 1on
Sa bouche est des plus douces ; oui, il est tout entier dési-
rable. Tel est mon bien-aimé, tel est mon ami, filles de Jéru-
salem ».

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

eyl

ayY® 9oIN TN
Job dit que le palais gotte la nourriture. L’Admour Haza-
kéne s’appuie sur la fonction physique du palais, qui cor-
respond a 'Hokhma dans I’ame.
Job 12:11x7:27 27X
AA27DyY? PR TM 1020 TP TIRKPY
Loreille n’éprouve-t-elle pas les paroles, comme le palais

gotte la nourriture ?

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

.X,2° 21K

NINSID — B

Une variante manuscrite : la note indique qu’a cet endroit,
le Biour comporte un développement supplémentaire.
LA NOTE DE KEHOT
.[2°9°y mNaw n”MR 03 AR7) .[3] .o 0N W7 IRD

27y V79 N7 ORY D AMa
Selon la note, Or HaTorah sur Chavouot, page 212, com-
porte ici une glose (hagahah), a ’endroit ou il est fait réfé-
rence au Zohar sur Chemini.
LA NOTE DE KEHOT
O’y R-770 278 ANY22 IR 1A IRD @° 2°7°y Myaw n”mRa

ooy 92°%0n
Bénédiction de Yaakov a Yehouda: ses yeux seront rouges
(hakh‘lili) de vin. Le discours cité interpréte hakh‘lili
comme «tout palais qui gofite ».
Genesis 49:1227:0”1 N°WR12
2710 DI 170 DOy 27795n
Ses yeux seront rouges de vin, et ses dents blanches de lait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

RIMAT RIAW PR P92 1°P4y2 °KR PAD 9DI1WR yWwa 17°yaa 'y

Pri Etz Chaim évoque les lettres guimel, youd, kaf, kouf
comme celles du palais, preés de la gorge, qui correspond a
'Hokhma, et indique que le son du chofar passe par elles
pour soumettre les sévérités. Cela étaye le lien entre le pa-
lais, 'Hokhma et I’adoucissement.

Pri Etz Chaim, Gate of the Shofer 1:20721w71 yw ,0%°n ¥y "9
PR

12 9WR N7 1 PRORIN IR AP0 9100 NIREIT2 1271 A0
0°2175 O7°3wY LMK 72 °RY,TNO0T 1R OK L2 MY ' 0v1annn
19120 01 .7°3977 1°D11 112Y L, YUIANNR "»°3 07 2”n 2721 ,RNRT 11722
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28

29

30

31

AT ,ANINT IO KITW N2 N0 700 RIAY P73 70 PR
P72°3 NPMIR MM (R) 97ANR DPNIR 2% 11720 RN KRR OV
TPM Y RPIR ANT RIAW LTI TI0 DR IOM 1707 PR YN

:0°97 190K 103 ,1M
Pri Etz Chaim (Public Domain)

1°2N2 Na"
D.ieu forma I'homme et souffla dans ses narines un
souffle de vie. Admour Hazakéne s’appuie sur ce verset

pour montrer comment le souffle (hével) venu d’en haut
devint, en bas, une 4me et un intellect.

Genesis 2:771:2 N°wWR12
0”0 NRY1 1IR3 187 ARIRITM 19Y DIRTNN D’p”?{g A

:O0 WD2? DTN NN
Alors D.ieu forma ’homme de la poussiére du sol et souffla
dans ses narines un souffle de vie ; et ’homme devint une
ame vivante.

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

1,2 0°WR72

TANT DRI DORWH DX AWy

En six jours, D.ieu fit les cieux et la terre. Le mot «fit» est
compris comme I’action, ’extension la plus extérieure,
dans le Monde d’Assiya.
Exodus 20:11x™:2 mnw
“WRPINRY DINK PIRTTNK) ORYWINR N ARy 00NYY 0D
AMYTR? NAWD DITNY "N 712 1277y "y 2w 0iva n 02
Car en six jours D.ieu a fait le ciel et la terre, 1a mer et tout
ce qu’ils renferment, et Il s’est reposé le septieme jour ;
c’est pourquoi D.ieu a béni le jour du Chabbat et I'a
sanctifié.

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

X7 L0 minw

aNag 2 1°e ma

Par la parole de D.ieu, les cieux furent faits, et par le
souffle de Sa bouche, toute leur armée. Ici, «le souffle de
Sa bouche » est une extension plus intérieure que «faire ».
Psalms 33:6:3% 0°21n
3“*5??"7-:’ "2 M1 Y3 oY n 1272
Par la parole de D.ieu les cieux furent faits, et toute leur ar-

mée par le souffle de Sa bouche.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

9?12 KON

Le guetteur dit: «Le matin vient (asa).» L’Admour Haza-
ken dérive les otiyot (lettres) de asa: les lettres sont ce qui
vient au-dehors.
Isaiah 21:1227:x72 7°yw°
SPDX 13V Y2 11PYANTOR 7279703 N2 0K MY IR
La sentinelle dit : « Le matin vient, et aussi la nuit. Si vous

voulez interroger, interrogez ; revenez, venez. »

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/13/

32

33

34

35

MW AT 097 anIa0Y WA BY 1IR3

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

KXW Y0 12w N7MIR LR °Y 20PN 1m0 AR .2% R Pyw?

X 970 DIPOR R
La premiére parole de la création. Ici, la lumiére est le
'Hessed attiré au-dehors par la parole.
Genesis 1:33’X n°wR12
SIRTIN RO D’P'?N AR
Et D.ieu dit : « Que la lumieére soit. » Et la lumiere fut.

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

.3 L,R NPWRA2

17y KX 9N

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.2,10ow

13T AR MPWR 17YR RYP N
Un fleuve sort d’Eden pour arroser le jardin. Il illustre la
maniére intérieure dont le flux divin atteint les A&mes.
Genesis 2:10™:2 n°wR12
DPUNT Y27 TN T2 DY 131NN NipwT? 13 KE® 0N
Un fleuve sortait d’Eden pour arroser le jardin ; de 13, il se

divisait et devenait quatre bras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

"y —Boaw

Une variante manuscrite : la note indique qu’a cet endroit
figure une version abrégée de ce qui est expliqué ici.
LA NOTE DE KEHOT
.[5] .n7awn ML7p IR0 v ow

PARAGRAPHE 8

36

37

20T Ry

Le décompte des sept semaines commence le jour ou I’on
apporte ’Omer de balancement. ’Admour Hazaken ex-
plique ce que produit le balancement.
Leviticus 23:1571:173 RIp”
yIU 7DD YN 8337 PR NIwd namn 037 on1eod
:7I%IR MR NinaY
Vous compterez a partir du lendemain du jour de repos, a
partir du jour ou vous aurez apporté I’omer de I’offrande ba-
lancée ; il y aura sept semaines complétes ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

7125310 12N 2 7P PRa ama

Référence du texte lui-méme au Zohar sur la paracha Ba-
lak, ou tenoufa est lu tenu pé, « donne une bouche ». Ici, le
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balancement est expliqué comme 1’élévation de Noukva
vers sa source.

Zohar, Balak 6:67-781y-170:1 22,77t 790

PARAGRAPHE 9

38 9DIRW 51 "IN

La note renvoie aux sources réunies a cet endroit, a la
page 209, pour I’expression « Anochi : Celui que Je suis ».
LA NOTE DE KEHOT
107799 NI — IR PIRRNa 172011 AR

39 7292 NPAsen N2

Variante manuscrite : la note indique que le Biour men-
tionné plus haut comporte a cet endroit un long ajout.
LA NOTE DE KEHOT
.[3°7°y Mnaw nmIR AR L[0] L9733 1290 0N TR0 v

PARAGRAPHE 10

40 172% anen Py X9 0

L’homme ne vit pas seulement de pain, mais de tout ce qui
sort de la bouche de D.ieu. L’Admour Hazaken y lit la pa-
role divine présente dans le pain, qui donne la vie a
I’homme.

Deuteronomy 8:3°2:’11 0°127

1907 TNIX PYT) X2 AYTRD WK 1IN TPIRN 79T N

M2 n7eD K¥INTPD70Y * DRT M0 1727 onpaby XY %3 7y°Tin
077

11 ’a humilié, Il t’a laissé souffrir de la faim et t’a nourri de
la manne, que tu ne connaissais pas et que tes péres ne
connaissaient pas, afin de te faire savoir que ’homme ne vit
pas seulement de pain, mais de tout ce qui sort de la bouche
de D.ieu, I’homme vit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

2,1 02T

a1 NDIT MINT 239 . . AR NN

Le prophéte voit la forme d’un trone et, au-dessus, une
forme semblable a ’apparence d’'un homme. Cela montre
que la forme humaine appartient au Monde de Tikoun.

Ezekiel 1:26175:°R xptn°

nnT ’?3_71 XD NINT 9°DD12K NIRTND DYRI-PY WK y’m‘; Synm
:2yom 93 DT MIXYR3 MY K27

Et au-dessus du firmament qui était au-dessus de leurs

tétes, il y avait une ressemblance de trone, ayant I’aspect

d’une pierre de saphir ; et, au-dessus de cette ressemblance

de trone, en haut, il y avait une ressemblance ayant I’appa-

rence d’un homme assis dessus.

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

9,8 oRp
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.8 aw

43 2°20 7% 1

Dans la vision, une clarté (nogah) entoure le nuage de
tempéte et le feu. ’Admour Hazaken y lit le nogah, dans
lequel tombeérent les étincelles de Tohou.
Ezekiel 1:47:°% P>
27301 NARPNN WRY 21T 13y 1R N2 MIY0 M0 13 KIXY
SWRT TR RwnD Y3 A2 2730
Je regardai, et voici qu'un vent de tempéte venait du nord,
une grande nuée, avec un feu qui flamboyait ; une lueur
I’entourait, et du milieu de celle-ci, du milieu du feu, appa-
raissait quelque chose comme de I’électrum.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 11

44 7o T NWRAT RITY Y02

Béla, fils de Beor, est le premier des rois qui régnérent en
Edom. Dans la Kabbale, il est le premier des sept rois de
Tohou.

Genesis 36:3227%:7"% n°*wx12

112037 iRk DVN 71573']3 57‘_?2 D\'INJ '|‘?73’1_
Béla, fils de Béor, régna en Edom ; le nom de sa ville était
Dinhaba.

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

2% 1% nowRna

45 UnTH WY 599 R

Le Midrach enseigne que chaque brin d’herbe a un mazal
dans les cieux qui le frappe et lui dit : «Pousse.» Ici, il dé-
crit comment le flux provenant du monde supérieur des-
cend dans le blé.
Bereshit Rabbah 10:6"1: 1127 w92
DR KD KD 072 L,7IRD 172 0°20 19y PR MR X770 72
55 9% 1K :11%°0 27 BK LAAPANAT AR APAR AT 1,100
RIT R ,272 97 90K IMIR 700w 3002 P b PR ,awy 2wy
D13 7R MvWR D°wN OR DORw Mpn DYTon (7% ow) 2207
.INBN 2°05 MOWIN IR ,1R%D MITYR Wwpna .(° aw) W '(1W‘?
59031 ,M17°917 DR NITYR TR0 INK 1172°0 *71 K22 72 RK1°117 °20
1NY2 MM RXINA :(BW) 2°007 X1 RT0 .WWPE awp P2 e
... X" 7203130 °27 .4n10 1732 5y o

Bar Sira dit : D.ieu a fait pousser de la terre des remédes
dont le médecin guérit la blessure et avec lesquels le phar-
macien prépare ses compositions. 38:4. Rabbi Shimon dit :
Il n’est pas une seule brin d’herbe qui n’ait dans le firma-
ment une constellation qui le frappe et lui dise : « Pousse ! »
C’est ce qui est écrit : « Connais-tu les lois des cieux ? Etabli-
ras-tu leur domination [mishtaro] sur la terre ? » (Job
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38:33). C’est une expression qui signifie étre chargé de
[shoter]. ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)

maa Byn man

Celui qui est plus élevé que le plus élevé veille sur lui. Cela
décrit I'influence qui descend a travers les niveaux, cha-
cun étant supérieur au suivant.

Ecclesiastes 5:7°1’1 nbmp

>3 YRN177Y ARNNTOR A3TR2 XN PR LRYR 71 U pYYDN
0772y 07723 Y 723 Py 123

Si tu vois I'oppression du pauvre et la violente perversion du

jugement et de la justice dans la province, ne t’en étonne

pas ; car un plus élevé que le haut veille, et il y en a de plus

élevés encore qu’eux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 12
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192N 10 2”7y 7IN°22
Dans I’explication de «Ainsi vous bénirez», dans Nasso,
I’Alter Rebbe interpréte «et moi (va’ani), je les bénirai»
comme les lettres de ayin, «néant», d’ou la bénédiction
est attirée.
LA NOTE DE KEHOT
XM R °D TpY

1992an 1>
Le début de la bénédiction sacerdotale, qui est aussi le dé-
but d’un discours cité ici au sujet du Daat supérieur.
Numbers 6:23373:1 712712
:Dif7 TN PXYP? 137NN 13720 7D MY 117K TN 13T
« Parle a Aaron et a ses fils, en disant : Voici comment vous

bénirez les enfants d’Israél ; vous leur direz :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

QONNM 18PN

L’appel de Moché a armer des hommes pour la guerre
contre Midian, début d’un autre discours cité au sujet du
Daat supérieur.
Numbers 31:3'2:X"% 12712
1772729 PII7 RIED DOWIX DN WP MNP DTN AW 73T
1702 °N7NnRl NN?
Et Moché parla au peuple, en disant : « Armez parmi vous
des hommes pour la guerre, afin qu’ils marchent contre Mi-

dian et exécutent la vengeance de D.ieu contre Midian.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

2OVBWRT 19N

Le début de la Parachat Michpatim, les premiers mots
d’un autre discours auquel il est fait référence ici.

Exodus 21:1'R:X”2 mnw
DP9 YD MWK DwEwET TN

Voici les lois que tu leur présenteras.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/13/
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

La note de Kehot renvoie a Exodus 23:15-16 pour ces
mots.
Exodus 23:15-161"0-1"1:3"3 nMnw
'ryﬂu? 07T WRI Nivn 5axn 0% NYAY nYR Nizng A0TnR
IR M 0P %39 WK DOIEER ORY? 1373 T U
"I 7503 MW NNEI AORT M ATE2 YUN WK PR N33
MW PYYn
The feast of unleavened bread shalt thou keep; seven days
thou shalt eat unleavened bread, as I commanded thee, at
the time appointed in the month Abib—for in it thou camest
out from Egypt; and none shall appear before Me empty;
and the feast of harvest, the first-fruits of thy labours, which
thou sowest in the field; and the feast of ingathering, at the
end of the year, when thou gatherest in thy labours out of
the field.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

nI8n PoNN oon nww

Six jours, vous mangerez des matsot ; début d’'un autre
discours auquel il est fait référence ici.

Deuteronomy 16:8°11:1”1 0°127

X7 7°72% Havayah? nq3y y°2wa 0i*21 nizn 2oKkn 0on° nww

MNP YN

Pendant six jours, tu mangeras des pains sans levain ; et le

septiéme jour, il y aura une assemblée solennelle pour

D.ieu, ton D.ieu ; tu n'y feras aucun travail.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 13
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Pri Etz Chaim.
LA NOTE DE KEHOT
.0°981 °P1 NAAAW IR QWT K7D NIVAT AN YW 17yo IR7

%% RIIW 11742 11°21 7252 °P1 D98

Pri Etz Chaim explique que Mitsrayim est la gorge, le pas-
sage étroit, et que le fait d’en sortir a ouvert la voie a I'ef-
fusion divine, qui s’est répandue dans le corps en contre-
bas. L’Admour Hazaken s’appuie sur cela pour identifier
I’Egypte a Bina dans la gorge.

Pri Etz Chaim, Gate of Passover 1:11m3ni an ayw ,0°0 vy "2
R™UR
R 2IXY ,KMRP MMN23 M 0°701 °7 Of 57 0T onw o7 ...
R”1 917 07181 MP33 3,0 IR2ANI 73 .00NPA 173,10 NPap
KD XY ,MPTA NIcnaa abynk R IR pONoN ,mIvp 7102
L2737 0°17  TI02 ,MALP Pw N2 M 07701 1 P12 DPbwann
0°P31° P APDER IRIIND 7173 TI02 0O AP KITY Ty
,I00I2 N7 - 52, P72 NODIANA RIARY AN L1172 11PN 0NN
NODIA NPT L,RMNT RITT ,ARMILT MAR IR RIPIT 7D°9p0 2
...2207w ,7°°17°2 97 - PRTa NP3 NnRY
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Pri Etz Chaim (Public Domain)
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2P1 MY KIPI RIM LRNPI2133 R PPN w2 %) ,NyT° 935 93,19

55 TN YR PIpn 0°7%°3 %3 - APR (R) 7T :(R) .RA21727 ROV XAPIT 20 PPN W
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous). onw ’R”Yﬂ-” 71 0N "p1 Ny RURT RN?32 IR Imynn X
LA NOTE DE KEHOT ,273¥ 7P 3 ANy 20,071 1IN Bw 2702 O7n - »PR) (KPR MAyw
.7 ,RD ™0 1”IN Y0 IR ... TRUR e N 5na9"n Y ' 0o 2ry B o
Pri Etz Chaim (Public Domain)
56 139997 AynRY
La coutume consiste a réciter a voix haute le premier ver- 60 DY VIR 13 7Y 57 MN023
set du Chema, afin d’éveiller I’intention. I’Admour Haza- Dans Chukas, I’Alter Rebbe explique le «compte du mon-
ken s’appuie sur cela pour montrer que la voix dans la de»: les Guevourot déterminent la mesure de la révélation
gorge éveille I'intention. de la divinité dans chaque monde, et cette mesure dépend
Shulchan Arukh, Orach Chayim 61:40%0 m9 ,T11¥ jnow de celle de 'Hokhma, le niveau du ayin et de I’annulation
P de soi, qui s’y révele.
LA NOTE DE KEHOT
NN 7PY 772 07 P2 PRI PIoD MApD 1AM N
Maginei Eretz: Shulchan Aruch Orach Chaim, Lemberg, 1893 (Public o I
Domain)
61 712w IN12 DIPWIAT 1RN 10 By
57 Riieh] 75.’ 27¥ NINY D Le verset concernant ‘Hechbon, la ville de Si’hon. Le dis-

Dans Vaéra, I’Admour Hazaken explique que les plaisirs et
les préoccupations de ce monde sont les barriéres et les
écrans qui séparent la lumiére de D.ieu dans l'intellect de
sa révélation dans le cceur.
LA NOTE DE KEHOT
AL,TIRMN
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Dans le portail consacré a Arikh Anpin, Etz Chaim traite
des 370 lumiéres du visage supréme et propose plusieurs
facons d’obtenir ce nombre. L’Admour Hazaken le cite a
propos des cinquante portes telles qu’elles sont incluses
dans Arikh Anpin.
Sefer Etz Chaim 13:1477:3” 01 vy
MBIRT RITIN LWANK RN 07IP RIATRI 72137 177103 "R 1739y
573 0f 09197 (B17) 212 120 772 2100 YR Pedy X1 Y
YWY NI TR PN YUY W N0 00 DU Y RITOR P Y
73°37 D YW DINKR 7R O KIART YUw 1NN 71020 T8 M
LW W° WK TPONIR KUY 73037 T80 07310y 0°302 0°0ann on
DOy 0712 DAW O"DM NPMR OPR MMT M M
NPAIR O”R TI02 TURR OW MW B0 D5 1030 781 ovhannn
... 1991 171D 07T RIXR 5w 73 P17 1P YU R0 09I
Sefer Etz Chaim (Public Domain)

[DNDR 197 KD 17791 R

Pri Etz Chaim rapporte que I’Arizal ne se coupait pas les
cheveux entre la veille de Pessa’h et celle de Chavouot, et
I’explique par une rectification du crane d’Arikh Anpin.
L’Admour Hazaken le cite pour établir le lien entre les
jours du Omer et Arikh Anpin.

cours cité interpréte ‘Hechbon comme un «calcul», en
rapport avec le sens de I’expression «un grand calcul ».
Numbers 21:27173:X”3 72712
{TI°0 77y 1312 7330 NP X3 0TI 1TRK" 12703
C’est pourquoi ceux qui parlent en paraboles disent : Venez

a Heshbon ! Que laville de Sihon soit batie et affermie !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 15
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63

NDALER MYIND D2 D TPAYA APTE WaRN 1T PURARD wrRy
BT nawne

La lettre sur la charité qui s’ouvre par «Il revétit la justice
comme une cotte de mailles» explique I’enseignement des
Sages selon lequel chaque piéce donnée en charité s’unit
aux autres pour former un grand compte. L’Alter Rebbe
s’y référe pour expliquer le sens de «un grand compte ».

Tanya, Iggeres HaKodesh 3:1°X:"3 wTp 17X ,R°IN

“03721°NI27 WA LWRID 3t ¥2I; 1w mRpTR WAt
X 2173 1Y NDTusH NP 1EPoR YD M 1Y M 173b

1Y wre TP N naYsn TYE mYe v M

M27) ,0°3R33 YT 0337 XPY Do DM ,Da0 BY DR My
il nrzzy@ hshi
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)

D17 12w NENYER YD B

Le Talmud enseigne que, de méme que chaque écaille
s’unit aux autres pour former une cotte de mailles, chaque
piéce donnée en charité s’unit aux autres pour former un
grand compte. C’est cet enseignement que la lettre du Ta-
nya explique.

Bava Batra 9b:1’X:2°Y X7n2 X22

W2PN" 10T W - MYPR V3T WYR [ "RRT TN wawn”
NDILEN 1PPRY N2PR 22 - MW M 177 wi? PPws mpTy
2473 1I2W? NYIYIR ML MYID P2 - MRS AR 2Ty 1w

Pri Etz Chaim, Gate of the Omer Count 7:9-107yw ,0°°1 ¥y >80
=101 MY N300

555 312w 29Y Y 108 27¥1 1DN0R 1771 KD LI7R 0n - noyn
0°7%°2 1937 RDW OYUI 2 90K ,Amya 2792 K91 1772 XY 0

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/13/ 48
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93 - 71 T3 M SAPIPTE Y3 0TY T3V X3 M RPA O
MR MYE bD - MPIS A TR AP NpYER XN N

i3 112w e neLIn
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

D173 112WN 0 7PYnd NPRAY 7780 RUN YW nUya Y

Etz Chaim explique que, lorsque ces lumiéres se trouvent
en haut, dans Arich Anpin, elles sont comptées selon un
grand compte de milliers, et que, lorsqu’elles descendent,
elles forment un petit compte. Cela appuie 'interpréta-
tion de «un grand compte» comme désignant les cin-
quante portes a leur source.
Sefer Etz Chaim 13:5’7:37° 0> vy
N RMPOTX 1PN 11:‘!5’7 [RN711°17 9R77] 1977730 IR 170 RITRIY ...
1721097 PPRDY N RYPUTE ONT° KA ORTT 110N Ow 110 by
m2yn? ONPNAR BPYR 3 MDY Y A0 Ppw MIRD IR 70
IN O TUnY 10772 737 AR MIRD T 5w 91T 112wn2 on R7R2
ROy R™PUTE P O 729 MIRA T P KT LR Nawn2
19717 219513 K1 NRT 70N 30 00 A3 Dpw NIND YR 071 NNT
T .A0D ’?PW *naan 13’?1 Y7113 DI RIAW 701 1 27y 1 Qnw

o RIM 135 h\aiaRalelsRuhiy i)
Sefer Etz Chaim (Public Domain)

1912’1 IN°
La bénédiction sacerdotale: que D.ieu fasse rayonner Son
visage sur vous. Il s’agit ici de I'illumination du visage,
une lumiere attirée de Kéter vers Mal'hout.
Numbers 6:25717:1 12712
790 779X 39 Havayah 7%
Que D.ieu fasse briller Sa face sur toi et te fasse grace ;

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

.19 ,192TR3
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
LOW 2PY° PN .T78N0 MR YW

My o2 09790 170 DIININY

Les lois du service de Chavouot. La note de Kehot cite ce
chapitre, ainsi que le Chok Yaakov a cet endroit, a propos
de la coutume de réciter les vingt-quatre livres la nuit de
Chavouot.

Shulchan Arukh, Orach Chayim 494:10%°n1 nR 717y 2w
Re17EN

Amyn N7°H0% D°wnn 012 :0°9°Y0 3 121 MYV AN NPEN 170
D IMIRY KPR MOD Pw 210 013 113 12207 9701 MY12w A X1
PRI DO DM 1NN NN At M MYawn an 0 nx
2707 A0 7Y CWLWR wTINAM Awnn PWRI2 PP 0°980 1w

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/13/
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Maginei Eretz: Shulchan Aruch Orach Chaim, Lemberg, 1893 (Public

Domain)

PR 370

L’Idra Rabba parle du sentier qui se divise en 613 sentiers
de la Torah et qui émane de la téte cachée. L'Alter Rebbe
les identifie a la source de la Torah au-dessus de 'Hokhma.

Zohar III, 129ax ,v3p »*m
LA NOTE DE KEHOT

WX ,1PP K L,00p

PR 0 TNpR

Un second passage de I’Idra Rabba que la note de Kehot
cite a propos des 613 sentiers.

Zohar, Idra Rabba 25:188-28:199X27 XIN7
V8P N?-17EP: 1D

Palrits B lole}

snmea 1 10%

La Sagesse appelle : «Venez, mangez de mon pain.» Ce
verset est appliqué ici aux deux pains de Chavouot,
comme un influx des mo'hin.

Proverbs 9:571:'0 “own

D307 1722 1N "T23 12 157
« Venez, mangez de mon pain et buvez du vin que j’ai
meélangé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

TIANRN yRn

Les deux pains de Chavouot doivent étre cuits avec du le-
vain. L’Alter Rebbe explique pourquoi le levain, interdit a
Pessa'h, est requis ici.
Leviticus 23:171:375 Xp"
RO AI7IA 070 03Py Y DNV ADUA DI IX°IN D NTIRR
kil =atbk! 198N
Vous apporterez de vos demeures deux pains de préléve-
ment, faits de deux dixiémes d’épha ; ils seront de fleur de
farine, cuits avec du levain, comme prémices pour D.ieu.

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

12,10 RAp7

RPNy °X12 RPRPW N

L’Idra Rabba parle du sentier qui se divise en 613 sentiers
de la Torah et qui émane de la téte cachée. L’Alter Rebbe
les identifie a la source de la Torah au-dessus de 'Hokhma.
Zohar III, 129ax ,v3p »*m
LA NOTE DE KEHOT
WRL,0OP m

nRR men

Le Midrach interpréte le mot charout, «gravé» sur les
Tables, comme ‘hérout, liberté : lorsque Israél dit «Nous
ferons et nous écouterons», le peuple fut libéré de I’Ange
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de la Mort. Cela exprime le niveau révélé lors du Don de la
Torah.

Shemot Rabbah 32:1°k:27% 127 mnw
2N5nM (25 Mnw) AWK RIT 1 .72 U9 MR RDR KDY ...
,PRAI 1 T % 20090 3 . MImPa By M1 K10 2°p9R 2non
TR NN IR AN N LNRA T MR IR AN M
UK LYRWN WY U7 937 WR 93 DRI MR ywa .mnn
PAMWM TIRPPw 213 ,NAR MEA PAME DWRIT 0TXR :17apn
7 17K L1317 TARD 7O 0TRT 17 (3 NPWRI2) RIW LN "IRDRY
7Y ,0O0ID Y L, 0O0PN T YIN ,MEn XN PRvem Pty
MR RIT 191 12090 PR 1PN TR VIR 1T AR DO
... :(X3727M2)

“Behold, I am sending an angel before you to protect you
along the way and to take you to the place that I have pre-
pared” (Exodus 23:20). “Behold, I am sending an angel” -
that is what is written: “I had said: You are divine beings”
(Psalms 82:6). Had Israel waited for Moses and not per-
formed that act, there would have been no exiles, and the
angel of death would not have had dominion over them.
Likewise it says, “[The tablets were the work of G-d] and the
scriptwas ...

Daat Shemot Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)

1290 PO11Y N2

Reich Lakich dit : «Venez, reconnaissons la bonté de nos
peres», car s’ils n’avaient pas péché, nous ne serions pas
venus au monde : aprés le Sinai, ils étaient comme des
étres divins, au-dela de la mort. L’Alter Rebbe fait allusion

a cet état, atteint lors du Don de la Torah.
Avodah Zarah 5a:61:X °71 7191 1712y
— IRLD K 77 RPNPRY ,11°NIARY 7250 PP INID wORY W NN
1199y 121 DAR DORPPR CRIBR CIR® MKW 07997 1IR3 KD K
2131 TINIAR DTRD 19K” — 02°yn onban 0oy
William Davidson, Vocali%ed Aran"1aic (CC-BY-NC)

LA NOTE DE KEHOT
S e

n7anRn mMaon

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
V) L2700 e

PARAGRAPHE 17

76
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Etz Chaim explique que la premiére union, lors de la créa-
tion du monde, résulta du libre choix et de la volonté
simple de D.ieu, ce que le Zohar exprime par «lorsqu’ll
concut cela dans Sa volonté», tandis que toute union ulté-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/13/
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rieure nécessite 1’élévation des mayin noukvin d’en bas.

C’est le contraste que le Rabbi Chnéour Zalman établit ici.
Sefer Etz Chaim 39:2°2:0”% 0»n vy
WX 1A N5t °931 7MIRT NAND 93 1AM 19en 532 DINX ...
Ty TRIZVI PO 1P NI 777207 9 ROIT 79007 TIARD IR
PN PRI 17070 9 1IR3 1997 mwn ROW 0P 03 RINIW
MW N3 07 0°9972 13 WK RNY DOIMIR ARY 1) non o YN
W31 °3 WITT2 77Y2 19110 Dwn 171230 003y mniyn oa man
ARWIY 7 IR TAZY 7 PR 972079 90w K DIRK UK w172
T 72M YT MPORR O2Iyn PRI Mnwan P »na on 1ann®

... 11 0991 NR"12 Ny nw TWRAT AT 73 TR
Sefer Etz Chaim (Public Domain)

1NN 1710 N

Que D.ieu nous fasse grice et nous bénisse, qu’ll fasse
rayonner Sa face sur nous. Le Rabbi Chnéour Zalman in-
siste sur «sur nous»: cette illumination dépend de notre
éveil d’en bas.

Psalms 67:2'2:1°0 0°7°1n
:170 210K 127K 119727 21307 DOPOR
Que D.ieu nous fasse grace et nous bénisse ; qu’ll fasse

rayonner Son visage sur nous ; Sélah.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

225 210Y nRYa

La Torah reproche de servir D.ieu sans joie ni allégresse
du ceeur. Ici, c’est le service accompli dans la joie qui sus-
cite la joie en haut.
Deuteronomy 28:471"1:1”2 0”127
199 397 227 202 IR PRPR AR NT2YRD YR Non
parce que tu n’as pas servi D.ieu, ton D.ieu, avec joie et avec
allégresse de cceur, en raison de I’abondance de toutes
choses ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

b AR 1PN L. TV R npnn
La note du Kehot renvoie a ce passage du Zohar, qui en-

seigne que la joie d’en bas suscite la joie en haut.

Zohar 111, 184b2 ,72p »’m
LA NOTE DE KEHOT
.2,79p Nt ARY

27 Bw 11D 120y

Le Talmud décrit le visage de Rabbi rayonnant de joie. Le
Rabbi Chnéour Zalman s’appuie sur ce passage pour
montrer que la joie révele 'intériorité sur le visage.
Chullin 7b:4-5°71-"1:2 1 120
119 12772 777 17 91K PPN TIV0 7127 10 AR 1°ERY PRl 027 yaw
5RIW° °IX DRIWOR RIT ITIRY AR 7PITAD 1D nR 027 S
L2102 °9Wn) 29001 171K 12 WU w1 1D PRY 1% w0 T DowTp
YW M3 %0 PMnybad ARNN PRI Y Y1 an® [AR] onbn SR (O

95 W %17 70K TRy 21291 77 9nR° 1N P19KR X710 1wD1a
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
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LA NOTE DE KEHOT
2,07n

TN TIORX 7772

La, «pour faire rayonner le visage davantage que I’huile»
est expliqué par «qu’ll fasse de Sa volonté ta volonté». Le
pain et le vin, qui sont attirés comme une révélation du vi-
sage, sont opposés a la couronne, la volonté supérieure,
qui est la révélation de la Lumiére infinie elle-méme, la-
quelle entoure tous les mondes.
LA NOTE DE KEHOT
2,10 wrnw nmph

1AW 2730 PUsn 0 npwe P

Le vin réjouit le ceeur de ’homme et fait rayonner son vi-
sage davantage que I’huile. Le discours cité explique ce
rayonnement du visage.

Psalms 104:15170:77p o°%°1n

7997 WHIN"327 D7) 19w 039 DS wiaNtady My 1)
Et le vin qui réjouit le ceeur de I’homme, faisant rayonner
son visage plus que I’huile, et le pain qui soutient le cceur de

I’homme.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 18
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Le prophéte dit que le serviteur de D.ieu sera exalté, élevée
et trés haut. Ce verset est interprété comme parlant du
Machia’h dans les Temps a venir.
Isaiah 52:1337:271171°yw°
27X A3 RP3 D177 272y oot 3R
Voici, mon serviteur prospérera; il sera élevé et exalte, et

trés haut placé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

AW 21an AR TRR 723 XS 099°
Le Midrach interprete le verset comme signifiant que le
Machia’h sera supérieur a Avraham, a Moché et aux anges
préposeés au service divin. L’Admour Hazaken en déduit
que le Machia’h se tiendra méme au-dessus du niveau de

Moché.

Yalkut Shimoni on Nach 476317yn 7"1 %y *1ynw vip>°

ByD M PNWIRY 2pyo NS Y

La prophétie de Bilam annonce qu’on dira a Israél ce que
D.ieu a accompli. Elle est interprétée comme signifiant
qu’a I’avenir Israél se tiendra au-dessus des anges.
Numbers 23:23372:372 712712
" PRI 3PP IR NYD DX DORTKY) Y3 WK %
12X 2yD
Car il n’y a pas de sorcellerie contre Jacob, ni de divination
contre Israél ; maintenant on dit de Jacob et d’Israél : « Qu’a

fait D.ieu ! »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/13/
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WITP QNNIDY 1IN DIPUTS DTN
Le Talmud enseigne qu’a I’avenir on dira «Saint» devant
les justes, comme on le dit devant le Saint béni soit-Il.
L’Admour Hazaken l'invoque pour montrer qu’lsraél se
tiendra alors au-dessus des anges.

Bava Batra 75b:3-4"7-°3:2 17y X7N2 822
VATRR Y Y DY PRIDIY DOR7TE PTOY 0P 221 0K 127 K
AW THIE PONIZ TIDY RYI KT YR Y KT T2
DY IR WY <7357 227 0N 23071 12 PRINY 237 K vy
DO9U LW ,00pTR T AR LRI T2 wiTRD DY nw
SURTE T IR WK Y AN 122007 - MW JIRRT KT - 00PN
VA 7 D YT 0YY AKX WY NNy 1307 :PN3T - YT

. JTARYY KPR UIRY” 90 PR
Rabbi Shmuel bar Nahmani dit au nom de Rabbi Yohanan :
Trois sont appelés du nom du Saint : les justes, le Messie et
Jérusalem. Les justes, comme nous I’avons dit plus haut. Le
Messie, ainsi qu’il est écrit : « ...et voici le nom dont on I’ap-
pellera : D.ieu est notre justice » (Jérémie 23:6). Jérusalem,
ainsi qu’il est écrit : « Tout autour, cela fait dix-huit mille ; et
le nom de la ville a partir de ce jour sera : “D.ieu est 1a” »
(Ezéchiel 48:35).
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Rabbi Mike Feuer, Jeru-
salem Anthology (CC-BY)

123 Pyn maa

Un étre supérieur au plus élevé veille sur lui. Ici, cela dé-
crit les anges préposés comme des intermédiaires, a diffé-
rents niveaux successifs.

Ecclesiastes 5:7°1:’1 n2rp

2 YROT"PY ARNAYN PRI NN PTS) UDY YN v pUyON
DP9y 07723 Y 723 Py 723

Si tu vois ’oppression du pauvre et la violente perversion du

jugement et de la justice dans la province, ne t’en étonne

pas ; car un plus élevé que le haut veille, et il y en a de plus

élevés encore qu’eux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

YT PN IRYM

La terre sera remplie de la connaissance de D.ieu comme

les eaux recouvrent la mer. Alors, tous les niveaux seront
en Israél eux-mémes.

Isaiah 11:9°0:x" 11°yWw°

YT YWD WIRTR CYTR 202 amYrRY) ayvrN®

:0°09n 0% 0°»3 Havayah-ny

On ne fera ni mal ni destruction sur toute Ma montagne

sainte, car la terre sera remplie de la connaissance de D.ieu,

comme les eaux couvrent la mer.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Selon la note, ce bref complément est également publié
dans Or HaTorah sur Emor (vol. 3, p. 873), ainsi qu’avec
des gloses et des abréviations supplémentaires dans Or
HaTorah sur Bamidbar, p. 212.

LA NOTE DE KEHOT
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0o an1aoY

Le commandement de compter sept semaines complétes a
partir du lendemain du Chabbat. Le développement
s’ouvre sur ces mots.

Leviticus 23:15170:372 Rp™

YU MUNT VMY DI 0P NIWT MR 07 ON19N
:13°°7R Nvnn Ninavy

Vous compterez a partir du lendemain du jour de repos, a

partir du jour ou vous aurez apporté I'omer de I’offrande ba-

lancée ; il y aura sept semaines complétes ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

09° D°Wnn 19200

Jusqu’au lendemain de la septiéme semaine, vous comp-
terez cinquante jours. Le Rabbi Chnéour Zalman examine
comment le nombre « cinquante » s’accorde avec un dé-
compte de quarante-neuf.

Leviticus 23:1611:173 RIp™

MY 773 DNIRT 0P DWRN 110N NYIWD NIWT NIRRT
s

jusqu’au lendemain de la septiéme semaine, vous compte-

rez cinquante jours ; et vous présenterez une nouvelle of-

frande végétale a D.ieu.

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

©U1RA TOWRIN NNV WY 125w 2P RPIT 1P

La note renvoie a une note de bas de page dans les maa-
marim du Rabbi au sujet de 'idée que le cinquantiéme
jour ne vient que parce que la descente a été menée a son
achévement au cours des quarante-neuf jours.
LA NOTE DE KEHOT
.17 TP 10 Y 3-715 vpTen — »7Roa XY

A NINTIN 17T

Le passage du Zohar sur lequel le Ramaz commente, tel
que le texte le situe ; son commentaire s’y rapproche de la
seconde lecture de « compter cinquante jours ».

Zohar, Introduction 13:123-14:132-3"5p:3” 1nIpn A0 980
279p: 7

Why is this first gate called “the fear of the L-rd”? Because it
is the tree of good and evil. If a man deserves well it is good,
and if he deserves ill it is evil. Hence in that place abides
fear, which is the gateway to all that is good. “Good” and
“understanding” are two gates which are as one.’” R. Jose

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/13/
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said: ‘The term “A good understanding” alludes to the tree
of life which is the knowledge of good without evil. “To all
that do hereafter”: these are ...

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

172 2MYWR YW 077a;

Le Pardés explique le nombre des portes : les quarante-
neuf sont les sept Séfirot inférieures, chacune comprenant
sept éléments, et Bina elle-méme est la cinquantiéme ; le
Omer ne compte donc que quarante-neuf, puisque Bina
leur est cachée. Cela étaye ’opinion selon laquelle le dé-
compte porte sur les quarante-neuf portes.
Pardes Rimmonim 13:5-6"-"71:3"> 01117 0712
AR 931 1075730 373 0w MA°H0 AW TA1 0w e W M ...
R°T R¥Y RO 702M ,AYwnY 0OY3R O 1Uat O Ayawnn noes
3 OYLA ,21TA0 NAW RIPI 7372 YN .OPwnn 7T DOwRnT e
K12 OW *3 WD PR .NAWT R 000 23 P91 NI vyhawn
920" BRI QMR L9000 wwn Ty 191 1w 010 O7nRY NwRn ov
RO 7TOM° 79IY2 RI2 70 T RITW MDY My o T1anm
MTPB0 M 0w NNEP W MINN° IRy 07253 19KP1R X7 °D nawn
LW AP 55 7721 NP1 NPYRNRT ATIP1 RO

Pardes Rimonim (Public Domain)
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Le Pardés affirme que Bina elle-méme est la cinquantiéme
porte et que les quarante-neuf sont les sept Séfirot de
construction, chacune comprenant sept éléments. L'Ad-
mour Hazaken s’en sert pour montrer que le décompte at-
tire un rayonnement de la cinquantiéme porte.
Pardes Rimmonim 13:6-7"1-"1:3"> 0°1117 0772
Of AYaw 0nws and PIRWD MR A2 D173 IR NP R MO L
0ombw Oownn On Whn 0awsY DOwRaT IYY 0¥ 0°Y2IR1 Iywn
N1 D°WnRNN IYwY Q21PN °72WAN W 1aym Aty %Y1 kDY
.DOWRIN IYw IRDUY 1R LR 17’11 53 77D 1120373 13°27
0OWnnm Ayw X0 Y7Ow B (10 A7 2”2 R1pN) 0°1p°na RMN
270K K27 7R RTY L7102 YW PwnnT R175® 1R KT 375 9"
ayw 3 PP AT LPPIY VY YT RY N1 MNR MLYT Twn?
... DT MNWRI AWSW >3 °3°%0 K21 .AN3 RI7 Dwnin

Pardes Rimonim (Public Domain)
1°M977 372 Q°2%Wnn Y°RR0AW N7 27JW n7yDl wrnoy
N”INT MPTAT

Au début de la porte consacrée au Omer, le Pri Etz Chaim
explique qu’a partir de la deuxiéme nuit de Pessa'h, le dé-
compte vise a attirer de nouveau, progressivement, les
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mo'hin qui sont entrés la premiére nuit, y compris ceux
de gadlout. ’Admour Hazaken le cite a ’appui.

Pri Etz Chaim, Gate of the Omer Count 1n7°20 9yw ,0°°1 ¥y >89
RAOmyn

1°21y2 IWwnn 10

Le Talmud explique «aucun ceil ne I'a vu» comme le vin
conservé dans ses raisins depuis les six jours de la Créa-
tion, une récompense demeurée cachée depuis le com-
mencement. Le discours cité met cela en relation avec la
bénédiction du zimoun et le décompte du Omer.
Berakhot 34b:24-25775-773:2 7% m1972
PP VAR 177 7 17 12 IWIT? 237 MR AN KD 7YY R
OPY XPY TV 7T 0K 10N 12 PRMY °27 NUWRI2 1 NYen
132 777 7270 TIWRTT DR RN KW .1073 '?; 7y 92
Que signifie « aucun il n’a vu », etc. ? Rabbi Yehoshoua
ben Lévi dit : Cela désigne le vin préservé dans le raisin de-
puis les six jours de la création. Rabbi Chmouel bar Nahma-
ni dit : Cela désigne I’Eden, sur lequel I’ceil d’aucune créa-
ture ne s’est posé. Peut-étre demanderas-tu : Ou était donc
Adam ? Dans le Jardin.

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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Le Talmud raconte que les autorités romaines envoyérent
des hommes chercher la tombe de Moché : lorsqu’ils se te-
naient au-dessus, elle leur apparaissait en dessous, et

lorsqu’ils se tenaient en dessous, elle leur apparaissait au-

dessus, accomplissant ainsi la parole : « nul homme ne

connait le lieu de sa sépulture ». L'explication du Maguid
sur cette histoire est a la base du passage.
Sotah 14a:1’X:X 7 VIO
N7 — PYN? 1TAY .72 AW 1277 1IX17 1iYD N°2 DY X703
NI ,niRvD *nw'? N .oyt o7 maTa — nwn? nun? oy
,Moyn? 177 M — non? nwn? 107 M) — noyn? oRivy
.”11113? nR WOR 7 R1?'g” ﬁ?_:RJW n D’Z,?'?
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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La note renvoie aux maamarim de I’Alter Rebbe de 5565,
ou I’explication du Maguid sur la tombe de Moché est éga-
lement rapportée.

LA NOTE DE KEHOT

W”WP'? R AN Y R P NUMIR .79P °Y R0 770pN 1”A0 01 ARA

L4517y 70

(272 737°N 110) Q°1IP°N2Y A2 WURD mwn 277NN KD
A la fin du Tikoun 22, le Tikounei Zohar dit que le Kéter

supréme, I’achévement des cinquante portes de Bina, est
ce qui ne fut pas accordé a Moché. L’Admour Hazaken le
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cite avec la Guemara pour montrer que Moché n’atteignit
pas la cinquantiéme porte de son vivant.
Tikkunei Zohar 68b:5°71:2 1”0 77171 *1pN
KPT VTR NT) P2 WY PURTT PP MK KT 1Py N
9Y1,07Y YT RP 2°031 (1 KD 21°K) N APy ,Awh? 200K
2P IRT A2 1 WINTA PR TR XPDIND 12727 033197 10K
RMITR?Y RIPR? 237 X1 730 AP NPT KIIpRI 710 AP? N°9T
.(X2°0) ApR

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
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Le Talmud dit que les justes sont plus grands apreés leur
mort que de leur vivant. Ce passage explique comment
Moché atteignit la cinquantieme porte au moment de sa
disparition.
Chullin 7b:107:2 1 111
171°°12 7112 97R1 °27 1132 117°°1°2 K7V 723 K20 71°2 wNan Xp M
0°P>72 0927173 RI°IM 72 KAM 7 IART 72971 113 AR DY 1nn°na
WOR 0721 07 °7”M (XD ,3° 2 0°obn) nRw 171°°121 AN 1hnona
VORI YN 'l'?"l YUIOR 9232 WORI DX 19°5w71 TITA [AR] IR 1M
1531 9y OptY o YwIOR MnEya
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT
2,07n
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D.ieu enterra Moché dans la vallée, et nul homme ne
connait le lieu de sa sépulture jusqu’a ce jour. Ce passage
établit un lien avec la cinquantiéme porte, que Moché at-
teignit au moment de sa disparition.

Deuteronomy 34:6":7"% 0°127

7Y iN72P7NY TOR YT0TRDY 11YD N3 In axin pIND °33 Nk 1apn
I 03

And he was buried in the valley in the land of Moab over

against Beth-peor; and no man knoweth of his sepulchre

unto this day.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note renvoie a Or HaTorah sur Chemot, page 16, a pro-
pos de ce passage du Zohar sur Yitro.
LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar sur Yisro compare une dissimulation a celle
d’Atika Kadicha, caché de tout ce qui est caché. ’Admour
Hazaken le cite a propos du caractére caché du lieu de sé-
pulture de Moché.
Zohar, Yitro 27:464-47577yn-770N:1”3 190° ,217 100

In this time of satisfaction and goodwill Moses, the holy,
faithful prophet, passed away from this world, in order that
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it should be known that he was not taken away through
judgement,but that in the hour of grace of the Holy Ancient
One his soul ascended, to be hidden in Him. Therefore “no
man knows of his sepulchre unto this day” (Deut. 34, 6). As
the Holy Ancient One is the All-hidden One, whom neither
those above nor those below can comprehend, so was this
soul of Moses hidden in ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Le Talmud enseigne que cinquante portes de compréhen-
sion furent créées dans le monde et que toutes furent ac-
cordées a Moché, sauf une. L’Admour Hazaken le cite
pour montrer que Moché atteignit quarante-neuf portes
de son vivant.

Rosh Hashanah 21b2 73 mwn wR?
LA NOTE DE KEHOT

2,80 M

La note de Kehot renvoie a Zohar, Yitro 27:464 pour ces
mots.

Zohar, Yitro 27:464770N:172 190° 7M1 1020
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A Massa et Meriva, Israél demanda : « D.ieu est-1l parmi
nous ou non (ayin) ? » L’Alter Rebbe renvoie a son explica-
tion de ce verset en rapport avec Kéter comme
intermédiaire.

Exodus 17:7°1:1 mnw

-NK onol Py PRI 212 Py 127711 7oR 0ipnT ov RIpM
PRTOKR 1137p2°0 U RS

Et 'on donna a ce lieu le nom de Massa et Meriba, a cause

de la querelle des enfants d’Israél et parce qu’ils mirent

D.ieu a I’épreuve, en disant : « D.ieu est-Il parmi nous ou

non ? »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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A propos de « Vous serez saints, car Je suis saint », le Mi-
drach dit : « Se pourrait-il que vous soyez comme Moi ? »
Le verset enseigne : « Ma sainteté est supérieure a votre
sainteté. » LAdmour Hazaken interpréte les deux sainte-
tés comme les deux aspects de Kéter.

Vayikra Rabbah 24:9°0:772 127 X1p”
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Le Tikkunei Zohar enseigne que le Kéter supréme est
I’achévement des cinquante portes de Bina et correspond
a ce qui ne fut pas donné a Moché. L’Admour Hazaken ex-
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plique comment cela s’accorde avec la place de la cin-
quantieme porte entre 'Hokhma et Bina.
Tikkunei Zohar 68b:5°71:2 1”0 77171 *1pN
K97 AR RT) LAP2 WY PUROT WY AR KT 109y N2
A9 ,07Y YT KD 2203 (T RD 21R) AR AVPYT ,IWn? 0NR
2P IRT A2 1 WINTA PR TR XPDIND 12727 033197 10K
RMITR?Y RIPR? 237 X1 730 AP NPT KIIpRI 710 AP? N°9T
.(X2°0) ApR

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
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L’'Idra Rabba décrit le chemin qui se divise en 613 che-
mins de la Torah. Le commentaire de 1’Arizal a son sujet,
cité ici, désigne le crane qui entoure le cerveau comme
Bina, une chambre pour 'Hokhma.

Zohar, Idra Rabba 6:25-7:371”%:1-173:1 K37 XITR ,7717 100

132 PIPW DOWHMT IRPW IR 1197y IN0T AP Na

Dans le chapitre consacré aux portes de Bina, le Pardes
cite ce passage des Tikkounim, selon lequel le Kéter su-
préme est la cinquantiéme porte, parallélement a 1’opi-
nion selon laquelle Bina elle-méme est la cinquantiéme
porte, puis concilie les deux. L’Admour Hazaken note que
sa réponse est proche de celle du Pardes.

Pardes Rimmonim 13:7°1:3”° 0°1117 0779

1230 DOPONR TINaY

Le début du Psaume 67 : «Que D.ieu nous soit favorable et
nous bénisse.» Ses quarante-neuf mots, avec les qua-
rante-neuf lettres du verset 5, sont interprétés comme fai-
sant allusion aux quarante-neuf portes de Bina et aux qua-
rante-neuf niveaux a l'intérieur de la cinquantiéme porte.

Psalms 67:2°2:170 0°7°1n
H?D NR 1IBTIN? 1127271 120? D’P’?N
Que D.ieu nous fasse grice et nous bénisse ; qu’ll fasse

rayonner Son visage sur nous ; Sélah.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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«Que les nations se réjouissent et chantent de joie.» Ses
quarante-neuf lettres, avec les quarante-neuf mots du
psaume, sont interprétées comme faisant allusion aux
quarante-neuf portes qui sont attirées vers le bas par le
décompte.

Psalms 67:57:1°0 0°°1n

;7170 OMIN PR DRI PR D°RY UBYND DBRY 11377 MnR»
O let the nations be glad and sing for joy; For Thou wilt judge
the peoples with equity, And lead the nations upon earth.

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