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Un discours pour Chavouot.
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«]J’étais aupres de Lui comme un éducateur (amon), j’étais ses délices (cha’achouim) jour apres
jour, jouant devant Lui en tout temps; jouant dans le monde habité (tevel) de Sa terre, et mes deé-

lices étaient avec les fils de ’homme. »
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Le Midrach Rabba, au début de la paracha Berechit, explique: «<Amon signifie un précepteur (pa-
dagog), comme il est dit: “comme I’éducateur (omen) porte le nourrisson”». C’est une expression
qui désigne le fait de pourvoir a la subsistance; on la trouve également dans le Rabba sur Michpa-

tim, section 30.
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L’explication est la suivante : Moché, notre maitre, que la paix soit sur lui, dit au Saint béni soit-II :

« Que Tu me dises : “Porte-les dans ton sein, comme la nourrice porte le nourrisson”, etc. », [et] «
D’ou me viendrait laviande ? », etc.
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C’est-a-dire qu’il était a un niveau si élevé — « je Iai tiré des eaux » — qu’il était « lourd de bouche »
a I’égard de la Torah orale et « lourd de langue » a I’égard de la Torah écrite [et voir ce qui est écrit

a ce sujet dans la paracha de Bechala’h, dans le discours commencant par
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« Comprendre la notion du double pain (le’hem michné) »]. C’est pourquoi il dit : « D’ot me vien-
drait la viande ? », car celle-ci ne correspondait nullement a son niveau. [Et voir ce qui est écrit a
ce sujet dans la paracha de Beha’alotekha.] Seule la manne descendit par son mérite, nourriture de

la sagesse (mézona de’hokhméta).
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Mais la Torah se loue d’une qualité supplémentaire : elle peut descendre de son niveau éleveé et su-

blime pour devenir un amon, qui guide et nourrit les ames d’Israél. Comme on le sait, 1a Torah est

appelée nourriture de I’ame ; c’est pourquoi elle est appelée pain, ainsi qu’il est écrit : « Venez,

mangez de mon pain. »
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Et c’est 1a le sens de « comme la nourrice porte le nourrisson » : cela signifie qu’elle le nourrit de
pain apres les jours de I’allaitement. Car si cela voulait dire qu’elle I’allaite, quel serait le sens de ce

qu’il dit : « comme la nourrice porte », etc., puis : « D’ot me viendrait la viande ? », etc. ?
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Or, la réveélation de ce niveau — celui ou la Torah est au niveau du pain — a lieu a Chavouot, le
temps du don de la Torah, lorsque I’on offrit les deux pains (chété hale’hem) : «mangez de mon
pain», la Torah écrite et la Torah orale. Car les jours du compte [de 'Omer] sont des jours
d’allaitement.
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Car la naissance des ames d’Israél eut lieu le septieme jour de Pessa’h, [lorsque] «les enfants d’Is-
raél marcherent a pied sec au milieu de la mer» : ils furent tirés de la dissimulation vers la révéla-
tion. Et, du septiéme jour de Pessa’h jusqu’a Chavouot, il y a quarante-quatre jours, qui sont au ni-

veau de ’allaitement,
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c’est-a-dire le développement des attributs émotionnels (midot) — le 'Hessed du 'Hessed, etc. —
tout comme, par analogie, le lait fait croitre les membres du nourrisson. De méme, les jours du

compte sont des prolongements des jours supérieurs : «Aujourd’hui, c’est le jour... », etc.,
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«de I’Omer» — [un Omer] d’orge, nourriture animale, [et] source et force vitale de I’ame animale de

I’homme [car I’ame et ’ame divine n’ont elles-mémes besoin d’aucune rectification, etc.],
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afin de transformer tous les attributs émotionnels qu’elle contient, pour qu’ils soient «pour Ha-
vaya seul» et que I’on ne profane pas, etc. Le premier jour : le 'Hessed du 'Hessed, etc.
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C’est la le développement des attributs émotionnels de ’Ame animale et leur élévation de bas en

haut, par l’attraction de l’intellect (mo'hin) d’en haut ; dans Etz Chaim, cela est appelé «les mo'hin

de l’allaitement» (mo'hin deyenika), comme cela est expliqué ailleurs a propos [du verset] : «et les

dents blanches de lait».
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Il s’agit d’'une attraction supérieure, d’en haut, provenant des jours supérieurs qui sont attirés

pendant les quarante-quatre jours du compte — tout comme, par analogie, le sang se transforme et

devient du lait. De méme, par I’assujettissement (itkafya), grace auquel I’homme affine ses attri-

buts émotionnels, leur développement est attiré.
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Mais «le nourrisson ne sait pas appeler “papa” et “maman” avant d’avoir gotité au gott du grain» :
au stade de I’allaitement, le Daat (connaissance) n’est pas encore entré en lui ; cela n’arrive qu’une
fois qu’il a goiité au goit du pain, qui est la Torah, donnée apres les jours du compte, a Chavouot.
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Et alors, on offrit sur lui les deux pains, qui constituent une nourriture pour I’ame divine: « Venez,
mangez de mon pain.» Cette offrande doit étre «de vos demeures» (moshvoseichem), ce qui cor-

respond au niveau de I’assise, c’est-a-dire au Chema.
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Car la priere se dit debout, tandis que le Chema se dit assis, dans le Monde de Béria (Création), car
c’est 1a qu’a lieu I'unification du Chema, I’'unité supérieure (yi'houda ila'a) d’Abba et Imma ('Ho-
khma et Bina), qu’il nous est impossible d’atteindre dans Atsilout [comme il est écrit dans Pri Etz
Chaim, Sha’ar Kerias Shema, chapter 4].
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Le sens du verset est donc: «De vos demeures» — du niveau du Chema, récité avec le sacrifice de
soi (messirout néfech) — «vous apporterez du pain», etc.: vous pourrez attirer la Torah afin qu’elle
soit pour vous comme du pain, qui suscite ’attraction de Daat et de la comprehension. Tel est le

sens de: «Etj’étais auprées de Lui un éducateur (amon). »
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2. Et ensuite: «et j’étais pour Lui un objet de délices»; car, par le niveau d’amon — qui consiste a

faire descendre le pain et la nourriture afin que puissent se développer Daat (la connaissance) et la
compréhension —, la révélation de la joie et des délices est ensuite attirée.
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Or, I’explication de la joie et des délices qui se révelent par Daat et la compréhension sera éclairée
par ce qui est écrit: «Tes statuts étaient des chants pour moi», etc. Et nos Sages, de mémoire bénie,
ont dit [dans le Midrach Rabba,
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et dans le Tanhouma, ainsi que dans la Guemara, chapitre 7 de Sotah, folio 35a] que David fut puni
pour avoir appelé les paroles de Torah des «chants». Le Saint béni soit-Il lui dit: «Tu les as appe-
lées des chants ? Voici que je...
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...te ferai trébucher sur une chose que méme les écoliers connaissent», comme il est écrit: « Mais
aux fils de Kehat, il ne donna pas [de chariots], car le service des choses saintes leur incombait; ils

les porteraient sur I’épaule.» Or, il fit transporter I’Arche sur un chariot.
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L’explication est la suivante : le sens du mot zemirot est celui d’un chant et d’'une mélodie que I’on
chante et joue maintes fois. Bien que le charme et la douceur soient toujours les mémes, lors-

qu’'une mélodie plait a quelqu’un, il peut la chanter et la jouer maintes fois.
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Et ainsi: «Tes statuts étaient pour moi»: on appelle houkim les mitsvot qui n’ont pas de raison,
comme lavache rousse et le cha’atnez, etc.
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C’est-a-dire que, bien que cette mitsva n’ait absolument aucune raison ni connaissance dans I’in-

tellect susceptible d’étre saisi et compris, elle était néanmoins extrémement agreable et douce a

son palais.
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Et cela parce que, méme si aucune raison ni connaissance n’est enclotie dans la descente de cette
mitsva ici-bas, lorsqu’elle est enclotie dans la matérialité, néanmoins, «sa fondation est dans les

montagnes saintes»: elle est
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issue du niveau de la volonté supréme (ratzon), béni soit-I1, qui est infiniment au-dessus du niveau
de la raison et de la connaissance, lesquelles découlent du niveau de la 'Hokhma supérieure ('Ho-
khma Ila'a). Et «la 'Hokhma se trouve a partir du ayin (néant)», car elle découle du niveau du ayin,

qui est le niveau de la volonté supréme, béni soit-I1. Car

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 6
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la 'Hokhma est appelée Eden, qui est le plaisir des ames dans le Gan Eden, dans l'intellect des étres
créés qui contemplent la grandeur de I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, et trouvent dans leur compre-
hension un plaisir merveilleux, sans fin — comme le rapporte la Guemara au sujet d’Elisha A’her:

«Mieux vaut qu’il soit jugé», etc.

Y [y a0 Y72 0101 11377 @0 NRA DAR LR TINNN v ) Y73 912 %2 P75 099803 AR TIM
19 1123 5YR 1123 NP9oMY PR PR TV M oynt

Or, bien que les livres ne mentionnent que deux niveaux du Gan Eden, I’inférieur et le supérieur, il
existe en vérité de nombreuses sortes de Gan Eden, I’'une au-dessus de ’autre, sans fin ni limite, «

plus haut que le haut », etc.
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A cela nos Sages, de mémoire bénie, faisaient allusion en disant : « Les érudits de la Torah ne
connaissent de repos ni dans ce monde ni dans le Monde futur, ainsi qu’il est dit : “Ils vont de force
en force” », etc. Seulement, les livres n’ont pas parlé de ces niveaux, mais uniquement des deux
sortes de Gan Eden : le Gan Eden supérieur et le Gan Eden inférieur.
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Mais les Gan Eden supérieurs, jusqu’aux sommets les plus éleves, ils n’ont pas étendu leur main
[pour en parler]. Et chaque Eden, toujours plus éleveé, jusqu’aux sommets les plus élevés, est appe-

1é du nom de 'Hokhma (sagesse),
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car le plaisir qu’ils procurent est proportionné a la mesure de la compréhension et de la percep-
tion, et il existe une compréhension supérieure a une autre, jusqu’aux sommets les plus éleveés.
Cependant, tout niveau de compréhension et de plaisir, [méme]| depuis « la téte de tous les degrés

», etc., n’est qu’au niveau d’un rayonnement (ziv).

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 7
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Comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie: «et ils se délectent de la splendeur», etc. Et c’est la
[le sens de] «Créateur des saints, que Ton Nom soit loué a jamais, notre Roi». Les «saints» sont les
ames; et les «saints Te louent chaque jour, séla», sans interruption, dans une compréhension qui

dépasse la compréhension, car «les érudits de la Torah ne connaissent pas de repos», etc.
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Et toute cette louange et cette glorification ne sont que «que Ton Nom soit loué»: le niveau d’un
nom seulement, le niveau d’une splendeur, etc.
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(Comme il est écrit a ce sujet dans le maamar commencant par « Vous garderez Mes Chabbatot».)

Et «Son Nom» (chemo) a la valeur numérique de ratzon (volonté) ; car la volonté est trés supérieure

au niveau de 'Hokhma (sagesse), et 'Hokhma est ce qui est attiré du niveau de la volonté, car telle
fut la résolution de Savolonté: qu’elle s’investisse dans le niveau de 'Hokhma.
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C’est pourquoi le niveau de 'Hokhma est annulé, comme néant, devant le niveau de la volonté su-

préme, béni soit-11, qui s’investit en lui; il ne saurait lui étre compare.
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Et c’est 1a le sens des «chants» par lesquels David désignait les paroles de Torah, [a savoir| le ni-
veau des statuts: s’ils sont dépourvus de raison, c’est parce qu’ils ont été attirés et recus de la vo-

lonté supréme, béni soit-I1, qui dépasse la compréhension et la raison.
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Quant a ce qui est dit: «La Torah procéde de 'Hokhma» — «procéde», précisément. Mais leur fon-
dement est au-dessus de 'Hokhma: les 620 piliers de lumiére — selon I'image d’un pilier qui relie
le toit au sol. Ainsi, les mitzvos ont été abaissées ici-bas,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 8
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mais leur racine est trés élevée, au-dessus de tout. C’est pourquoi il se réjouissait d’une grande

joie dans son étude de la Torah et dans l’accomplissement des mitzvos, griace a cette

contemplation:
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elles sont la volonté supréme. C’est pourquoi il les appela des «chants»: elles étaient pour lui

comme une sorte de chant, que I’on chante plusieurs fois parce qu’il est d'une grande douceur.
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De méme, bien que toutes les mitzvos, chacune d’entre elles, soient Sa volonté, qu’ll soit béni — ce
qui constitue une seule louange pour toutes les mitzvos, puisque la volonté supréme, qu’ll soit
béni, est revétue en chacune d’elles —, néanmoins, il prenait plaisir et se réjouissait en chacune
d’elles,
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comme on prend plaisir et se réjouit de I’agrément et de la douceur d’'une mélodie et d’un chant,
de sorte que I’on joue et chante plusieurs fois une méme mélodie et un méme chant, parce que ce

chant est tres beau. Telle est la joie d’'une mitzva (sim’ha chel mitzva):
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c’est-a-dire qu’elle vient de 'immense grandeur de la mitzva elle-méme, car son rang est tres éle-
vé: elle est la volonté supréme elle-méme, qu’ll soit béni, laquelle est au-dessus de 'Hokhma, qui
est le niveau de I’Eden, du plaisir et d’'une compréhension merveilleuse sans fin, depuis «la téte de

tous les degres», etc.
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Cependant, David fut néanmoins puni pour cela, car il n’était pas encore parvenu a la louange ul-
time, a la louange essentielle, de la Torah et des mitzvos et a leur vertu intrinseque; en effet, il ne

les louait qu’en tant que volonté supréme, qu’ll soit béni, revétue en elles.
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Or, la volonté se situe encore au niveau de la qualité et du rang extérieurs des mitsvot, comme il
est écrit : « Tuverras Mon dos, mais Ma face ne sera pasvue. »
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Mais leur dimension intérieure (pnimiyout) et leur essence, c’est le plaisir sublime, béni soit-II,
qui est la dimension intérieure de la volonté, comme on le sait. C’est a ce sujet qu’il est dit : « Dos
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et devant, Tu m’as formé. » A titre d’analogie, « de ma chair, je contemple » : le plaisir est le dessein
essentiel, et la volonteé suit le plaisir ; car c’est parce qu’il y a satisfaction et plaisir devant Lui qu’Il

le veut et le désire.

DR ORI AR Y 12 WADAT 172 109V AT 0237 N°318°0 ONaY 090K N 1180 0PI 197
7292 118917 °°12 K3 72a07 A1YT NO1M°10 PRY IR KD 2391 7INK

C’est pourquoi la volonté est appelée le niveau du « dos » (a’horayim) et ’aspect extérieur par rap-
port au plaisir supréme, béni soit-Il, qui est revétu en elle. A ce propos, il est dit : « Tu verras Mon
dos, mais Ma face ne sera pasvue » : car la dimension intérieure du plaisir ne se révele pas ; seul le

niveau de la volonté se révele,

.99 99 NP 13989 99 Ranw 7293 1187 012 P1 INPID DTRD 79A10 [IRT1 139K 170

tout comme, chez une personne, rien n’est vu ni révéleé a autrui, si ce n’est la volonté seule, lors-

qu’elle lui fait connaitre sa volonté que telle ou telle chose soit faite.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 10
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Mais la dimension intérieure du plaisir qui est revétue en elle, et ce qu’elle vise — le plaisir et la sa-
tisfaction qu’elle en retire — ne peuvent étre connus ni réveélés. Et c’est ce plaisir qui est revétu

dans les mitsvot, qui sont Sa volonté, béni soit-I1.

1227 DX Py X1 Nawy o '['IWI? R "11WRKR %3 "MIWR2 11!27’?73 AWK 1°N1812 1IWTR IR 1IN

2 ww Aaynn

Et voici [le sens de] «Qui (asher) nous a sanctifiés par Ses commandements»: asher vient de 1’ex-

pression «Dans ma bonne fortune (be’oshri), car ils me diront fortunée (ishruni)», qui exprime la
louange et I’éloge ; cela tient a 'immense abondance de plaisir qu’ily a en cela,

»Ma2 wAIRR X7 7292 1937 023w 1930 1Awa D210 WK 91RR T PN22) TRA 1wy BRaR 10

1D [y anon] Y70 902 RO7 1AW

de quoi en faire grandement la louange et I’éloge. C’est de ce niveau qu’il est dit au sujet d’Acher:
«et il trempe son pied dans I’huile»; car seule la qualité de «son pied» est revétue du niveau de

I’huile, qui est celui de 1a 'Hokhma supérieure ('Hokhma Ilaa), etc.

R YW 0°2R NIPOINT 12 1R ATIYAY TIAR 23R 0°19 2% 0%IR N3 172w WA 1 A
.1919 DR 171091

3. Or, la difference entre le niveau du dos et celui du visage, [comme dans| «De ma chair, je
contemple»: a la nuque, il n’y a pas de division en organes, car une seule peau la recouvre tout

entiere.

AIYN 1D YYD DONR NIRAD 0°1°Y 0°72°RT MIPONNT 1% AP0 IRT1 0°1D M2 OURWn
12 Ay W NANX °na RI7 7°K7 123w

En revanche, sur le visage, la forme de la division des organes est visible et manifeste: les yeux
pour voir, les oreilles pour entendre, etc.; et le plaisir éprouvé par la vue est d’une autre nature

que [celui éprouve par| ’ouie, etc.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 11
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Il en va ainsi En haut, pour ainsi dire: le niveau de la volonté supréme, béni soit-11, est appelé le
niveau du dos, et il ne comporte aucune division. C’est pourquoi la volonté qui est investie dans les
mitsvot les englobe toutes de maniere égale, car elles sont toutes Sa volonté, béni soit-II,

15 RN T9YRY RIT 11P9Y 1130 710 TR D171 M2w RITW ROX 19199 R 02w 71 0
et cela constitue donc un seul éloge pour elles toutes; seulement, c’est un éloge trés grand, comme
mentionné plus haut, car la volonté supréme est au-dessus de 'Hokhma, etc.

D°nYD 12717 TR 707 °R 1121 D°1A30W 921 1720 MIA%RT Qw2 MR qwRan annwem Ay °pl '[31?1

5”13

C’est pourquoi le plaisir et la joie qui en découlent sont appelés «chants», comme lorsqu’on joue
maintes fois une méme mélodie, tres belle, comme mentionné plus haut.

[nme10 / nrwean] %10 ROT AP 53 "D MIYN M%N P35 w5 NN WP 172 1100V Ay DaR
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Mais le plaisir supréme, béni soit-I1, qui est investi dans les mitsvot, est particulier a chaque mits-
va. Car le plaisir est la dimension intérieure de I'intention investie dans la volonte, et la dimension
intérieure de I'intention investie dans la volonté de cette mitsva n’est pas investie dans la volonté

d’une autre mitsva, car chaque mitsva a une intention différente, comme on le sait.

AYIRYAY MAYNA? 59 M7 1R 0010V WA [rxiaw] PRIW MAYNT 07 00392 27Ty 0o 16
MR N7 RIT 3PN 171 93010 oyw° PIIR 70N DORYVAY AN 191 DU

Ainsi, a titre d’analogie, dans le visage, le plaisir de la vue, qui réside dans les yeux, ne ressemble
nullement au plaisir de I’ouie, qui réside dans les oreilles ; de méme, le plaisir des saveurs — « le

palais gofite les aliments », etc. — : chaque sorte de plaisir est d’'une essence différente.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 12
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Il en va ainsi du plaisir supérieur, attiré et révelé par les mitzvot : dans les tsitsit se trouve un plai-
sir particulier, différent de celui que renferme une autre mitzva ; il en va de méme des tefillin, etc.,

et de toutes les mitzvot.

19977 °53 Nawn 097 N1 90 IR 1772 WURYY) 17199 NNR 1A RINW (1877 N9YR 1m0 X
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Cela ne ressemble pas a la volonté, qui se situe a un seul et méme niveau pour toutes ces mitzvot
(voir aussi le discours intitulé « Voyez que Havaya vous a donné le Chabbat », au sujet du sens de «

Ses voies sont des voies de douceur »).

ANY RITY Q°31°9Y 0°39 12 %1903 [eow] R T 927 D°393 0°19 29097 [nvin nnal NPA2 199
LIBT3 waItnn ma 1voyn
C’est pourquoi, lors du Don de la Torah, dont il est écrit : « Havaya parla face a face », il y eut une
révélation du visage supérieur, c’est-a-dire du plaisir supérieur, béni soit-Il, qui est investi dans la
Torah et les mitzvot.
» M7 NAYYH 9127 923w 0% 1NNYI D 9127 93 DY (19735 onnor 1enian 1ex] PPIAR 1T
TP 0TI CIWT 12°TAW A1V Y1900 1T 10K 7292 71 12772 wA19RT 200D AN 190 (o]
(770 1nna] 17132 999 PRAwS 1w

Or, nos Sages, de mémoire bénie, disent : « A chaque parole, leurs 4mes s’envolaient », car cha-
cune des paroles des Dix Commandements révéla un plaisir particulier, investi dans cette seule pa-
role, qui ne ressemblait pas au plaisir révelé dans la deuxiéme parole. Et qu’est-ce qui permit a Is-

raél de mériter cela lors du Don de la Torah
0%7IMR 2122 KDY 0192105 %193 9123 100 19YnD undn 0w ,0°193 0°18 2°N057 DI1wn 1%
SNRAM XD N3 0AW2 59 n WPND UK M2 2 w0 aRynk mbnne woinm nivo apwna ol oo

JJIR2

c’est que I’Ecriture dit : « Face 4 face » ; car, d’en bas vers le haut également, il y eut une révélation
de la dimension intérieure, et non du niveau du dos. En effet, dans le désir ardent et I’extinction de
I’ame (kelot hanefech) qui s’élévent d’en bas vers le haut, il existe également deux niveaux. Le pre-

mier est celui qu’exprime le verset : « Qui ai-je au ciel ? Et avec Toi, je ne désire rien sur la terre. »

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 13
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C’est-a-dire qu’il met de c6teé savolonté et son désir, investis dans le corps et I’ame animale, et veut
s’attacher a Lui, béni soit-I1, avec ardeur et soif, etc.
woar) 3713 M132 NWADR NOPORT WD 1TV MW 0TINKR PR32 RO AP 11 %Y 1 IR
TATRT LYDNNW N°NCAR 71MO0M2 0°00M) DR NXIY %17 KON OINR %32 MAAYN2 [nonnan
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Cependant, cette volonté et ce désir ardent relévent encore du niveau du dos, car son ame divine
demeure investie dans le corps et dans ’ame animale, au milieu des plaisirs des hommes. Il veut
seulement s’en détacher et consent sincérement a ce que son amour se dépouille de ses véte-

ments, ceux qui se trouvent dans [la kelipa de] noga, afin de s’attacher au D.ieu vivant.
15y 23ynTY 55 2191 227 2101 AnnRwa 0°pPR N3P vaNNY TV N20RT quwanl R 1Y IR

1392291 IR 1195 W31 °371 N2 MY Wk 0OMayNa 130K

Mais ’amour ne s’est pas encore étendu au point de désirer la proximité de D.ieu « dans la joie et
la bonne humeur, dans ’abondance de tout », et de prendre plaisir en D.ieu, dans un véritable «
amour de délices ». C’est le deuxiéme niveau, comme il est écrit : « Ma chair et mon cceur lan-
guissent », etc.
21 NN 91272 v msn DY R RO WRn N2 Ay AR 77000 15ym na XM
731 2R MmN
Et c’est un niveau et une vertu supérieure : la joie et le plaisir en D.ieu Lui-méme. C’est la joie
d’une mitsva : « et nous nous réjouirons des paroles de Ta Torah et de Tes mitsvot a jamais,

211937 09192 0°1D [mnow mn] @71 N°130 21993 M2 Ko7 3T 319131 11913201 017 9D

car elles sont notre vie », etc. Et ce deuxiéme niveau est celui de la révélation de la dimension inte-

rieure. C’est le sens des mots : « Face a face, Havaya parla » :

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 14
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c’est-a-dire qu’il y eut union et attachement entre le visage supérieur et le visage inférieur : le plai-

sir supréme, béni soit-I1, qui est précisément la dimension intérieure de la volonte, s’est revétu

dans le plaisir inférieur qui s’éléve d’en bas vers le haut, « Ma chair et mon cceur languissent »,

etc.,

AP AW 10T (79 07 Syw] 7YY WA T DY AIYNTD DOMIYN2 AR [(nonvan / nenan] OA%1D 122
SYID AN MEn D3 wann 17 1oy

au niveau de la dimension intérieure de I’« amour de délices », qui consiste a prendre plaisir en
D.ieu Lui-méme. Par 13, ils méritérent et atteignirent le plaisir supréme, béni soit-Il, qui est revétu

dans chaque mitsva comme un plaisir particulier.

NR 2% RO 9% [mven voy) 7Y 7900 71T WIVIW N NRYI 7092 91271 MAT DI 5y 19
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Et c’est pourquoi, a chaque parole, leurs Ames s’envolaient. C’est [pourquoi] le roi David, que la

paix soit sur lui, fut puni : il n’avait loué la Torah que comme des « chants », ce qui releve de I’as-

pect du revers des mitsvot,

wnyn 13’?1 , NP3 NPy 111773773 ROPW [remo1n7 / nemsanm] PA°IDT 11 M2 1700 DR 7200 R
53 0°19 123 ROW 77IN7 N2y NOWW 777 7330 17772 573 170

et n’avait pas loué la Torah dans cet aspect intérieur, qui constitue leur qualité essentielle et fonda-
mentale. Aussi la punition fut-elle, elle aussi, mesure pour mesure : il oublia la qualité de la Torah,

qui reléve de I’aspect de la face. Car

7315 T TIART TAID D739 PIND DACAND 1M PIRT ORWII 1T DM IRW° AN53 AnR 757 M
it

c’est pourquoi il est dit : « IIs porteront sur I’épaule » : les Lévites portaient I’Arche, leurs épaules

étant tournées vers I’extérieur et leurs visages vers I’Arche, se faisant face.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 15
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Car il faut qu’il y ait I’aspect du face-a-face, comme indiqué plus haut. Les Tables qui se trouvaient

dans I’Arche relevaient, elles aussi, de ’aspect de la face de tous cotes : elles étaient écrites sur

leurs deux faces, de sorte que, de chaque coté, on ne voyait

M2 RO IMOW P22 DRI wayIw amY mRAY DY N1ND3 IRWI M 1OwY wiIP1 XM 8°197 N3 Al
12 9121 7”70 XN 0 wny] 0°°710KR

que la face. Et il fut puni en ce qu’il 'oublia, et qu’on la porta avec des vaches sur un chariot.
Quant au fait qu’il fut puni en tombant dans I’oubli, lequel reléve de I’aspect du revers [voir ce qui
est écrit dans la paracha de Tetsave, a la fin du discours qui commence par « Souviens-toi », etc.,
M9 0°°7IMK 9122 KPR 0°1D 122 77900 DR 12°0 RDPW 595w 777 TA10 7171 13°°7 [1own XD
.097IMK M3 RO7 7MW N5 911 0°1 a2 1w MM nbyn

« n’oublie pas »], cela constituait une mesure pour mesure : puisqu’il n’avait loué la Torah que
sous I’aspect du revers, et non sous celui de la face, il oublia la qualité des Tables, qui relevaient de

I’aspect de la face, et tomba dans I’oubli, lequel reléve de I’aspect du revers.

1395717 [z / neeean] *1A%30 913 1973 M 1T 10 DOYIWYY ONa D DOYIWYW ORI WU 121 )
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On comprendra ainsi ce qui est écrit : «et j’étais délices» : car les délices (chaachouim) sont préci-
seément la révelation de la dimension intérieure (pnimiyout), c’est-a-dire le plaisir supréme qui est

revétu dans les mitsvot,

Mt PIYn Ty wrnyl] 715 11897 RITW 090K P13 1T MR N2 97RWn 11870 NI ROTY
.32 07PN T 7719107 2P [wmpn nnaka] PPITARIY D010 0ONAW TR °TM 7Y

qui est la dimension intérieure de la volonté ; tandis que les «chants» sont le niveau du revers,
c’est-a-dire la volonté, comme indiqué plus haut [et voir aussi ce qui est écrit sur ce sujet a propos
du verset «Et il arriva au bout de deux ans», ainsi que dans Igueret HaKodech, vers la fin, le pas-

sage commencant par « David, tu les as appelés des chants»].

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 16
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Mais il faut remarquer que le verset emploie le terme ve’ehyeh, au présent. Cela signifie qu’il faut

faire descendre la réveélation et faire advenir les délices ; car la chose dépend d’un éveil d’en bas.

JTOTM 71792 WY 01° 952 %5 11192 0Y° 127 DOIIRY [ynw i) WP *°1211°°77 09° 017 1N

Et voici [le sens de] «jour apres jour»: c’est-a-dire le Chema, qui est récité «chaque jour, la chose
de ce jour», car chaque jour une création nouvelle advient.
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C’est pourquoi, chaque jour, il faut réciter le Chema et livrer son ame a [la parole] «Un» chaque
jour, [puis] «Et tu aimeras», le niveau du plaisir, etc. Par cela, on provoque la descente du plaisir
supréme, le délice (chaachoua) qui est dans Son essence, afin qu’il s’enveloppe dans la Torah. Et

voici [le sens de] «Je (ani) me suis délecté (chaachati) de Ta Torah ».
5112 NP3 5D PR N1PMIR CIR 7Y 119 77NN DOYIRYYT PPUnnY K1 91D RIT ONYUYY

PR 2IRND WYY won

Chaachati est un verbe transitif: il attire les délices dans la Torah. Cela se fait par ani («je»), dont

les lettres forment ayin («néant»); c’est-a-dire le niveau de I’annulation de soi (bitoul hayech),
lorsqu’on transforme ani en ayin.

N727% 9I10 w1 952 wrnd v PIw°aa ROR v N33 (v N R T7IN0 TR DA 1vm
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Autrement dit, méme dans I’étude de la Torah, il ne doit pas étre dans un état de yech (soi), mais
dans I’annulation du soi, comme il est écrit: «de toute ton dme», juste avant «et tu en parleras»,

etc. Par cela, il provoque en haut une attraction de yech vers ayin:

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 17
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c’est-a-dire que, depuis le Yech véritable — les délices essentiels —, un rayonnement est attiré dans
'Hokhma, qui est le niveau du ayin véritable [et c’est aussi I’attraction du niveau de ani vers le ni-
veau de ayin; voir dans Etz Chaim, Sha’ar Hichtalchelout HaYud Séfirot, Derech Halgulim, dans la

Mahadura Basra, chapitre 2, au sujet de ani et ayin.

xweaa] R¥9T72 NWADNN 2R P (e o7eT] PURT PPN 770 [7pyo 7i0] Y00 R NIR [ wnan] RPRHY 20
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Et dans Meorei Or, lettre alef, a la fin de la section 64 : « Mal'hout d’Adam Kadmon est appelée ani ;
[lorsqu’]elle est revétue dans Radla (la Téte inconnaissable), elle est appelée ayin. » Fin de citation.
Et au sujet de ve’ehyeh, voir le Zohar, Vayakhel, folio 217a : « Il n’est pas écrit vehayisi (“et j’étais”),
nPARY 712°01 27y 1707 "ANR DAY QW [nior fwn 27021 1°RAT2Y 27y 79T 535 D791 19 19K ROX
:[279 1”071 1D

mais ve’ehyeh », etc. ; et au début de la paracha Chemini, folio 35b, ainsi que dans le Ramaz a cet

endroit ; et dans la paracha A’harei, folio 65b : « et un signe : ve’ehyeh », etc. ; et folio 67b].

»9 PaMM PIMI? DY PP NY ORR RI ND W2 T 0Ny 17D v 130 .NY 232 1738R npnwn T 21
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4. «Jouant devant Lui en tout temps.» Il y a vingt-huit temps, quatorze favorables, etc., et 'un
d’eux est «un temps pour embrasser et un temps pour s’abstenir d’embrasser». Cela signifie qu’il

y a parfois un temps de faveur (eis ratzon) En haut, ou se produit une étreinte
T3 1°1an ']5’ XY 1°991K7 17°20 DR PANN QIRD 77PN QY NIRWAR PR [Prawe noio) 71D
D’?Q’?W'? 1377 9100 R AN2XY °7 MR DONR CNATR WURI xawe nois) 19 Panmn m”apn 515925
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de la Communauté d’Israél (Knesset Israél), source des Ames, avec le Saint béni soit-Il. Comme
une personne qui enlace son prochain par-derriere afin qu’il ne s’éloigne pas d’elle, ainsi, pour
ainsi dire, le Saint béni soit-Il enlace la Communauté d’Israél, comme il est écrit: «Je vous ai ai-
més, dit Havaya», et Son amour ne nous quittera jamais, afin qu’une personne ne soit pas, a D.ieu

ne plaise, dans un état de séparation d’avec Lui.
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Comme ce fut le cas lors du Don de la Torah: «Face a face, Havaya vous parla» ; car, de bas en haut
également, tout était au niveau du face-a-face: méme le dos était inclus dans le niveau du face-a-

face, et tout devint face-a-face,

] 20 AW T 1% 3 10 TR0 2Awa 237 D02 wrnaY D RODANKR NUANAN WOl DAY 137017
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c’est-a-dire que méme I’ame animale fut transformée (it’hap’ha), etc., comme il est écrit: «de tout
ton cceur», avec tes deux penchants, etc. Et c’est 1a [le sens de] «La droite de Havaya agit vaillam-

ment (ossé ‘hayil) » [et voir dans Etz Chaim, Sha’ar 20, chapitre 2 : que deux fois les vingt-quatre

1239 977 NO2AYY NOANW [yaw nxeap] WPPT [v1 021y 1n10%n 1125 ow 1103 175nowa 21092 W°wW N1PNIR
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lettres du verset « Béni soit le Nom de la gloire de Son royaume a jamais», récité dans le Chema du
matin et du soir, constituent le sens de ‘hayil; c’est pourquoi Knesset Israél est appelée «une
femme vaillante (echet ‘hayil) ». Voir aussi ce qui est écrit sur [le verset] «Je ferai tes fenétres de
kadkod». Le sens de «Béni soit le Nom de la gloire de Son royaume a jamais» est ’acceptation du
joug (kabbalat ol) du royaume des Cieux et I’annulation de I’existence propre (bitoul hayech); c’est

la [le sens de] «La droite de Havaya agit vaillamment »].
no1s] ®”012 D>TMIY 1°R IR Pﬂﬂb?ﬂ 2107 IR 1139 DY 1PRWD pann P'lﬂ'ﬁ ny *>na RI7 N9 DNk
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5 92271 IRY

En exil, cependant, c’est le niveau de «un temps pour s’abstenir d’embrasser»: lorsqu’il n’y a pas
de temps de faveur, [I1] s’abstient alors d’embrasser, et Knesset Israél ne se tient pas face a face
avec le Saint béni soit-11; c’est-a-dire que I’attachement de I’ame au D.ieu vivant n’est pas au ni-

veau du face-a-face véritable, a 1a maniére de « Ma chair et mon cceur défaillent», etc.,
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et il éprouve du plaisir pour les choses de ce monde. Bien qu’il ait une volonté tournée vers D.ieu,
celle-ci n’est qu’au niveau du dos, comme indiqué plus haut, car la volonte est appelée le dos, tan-
dis que le plaisir est le niveau du face-a-face, etc.

TIINM 1107 9PIM 2003 GPIM 2R PN 199 P00 2901 39m 77° 2°WN A1 [(1now 1mn] TN

Et c’est 1a [le sens de] ce qui est écrit: « Pourquoi retires-Tu Ta main, méme Ta droite ? Depuis Ton

sein, mets-y fin!» Cheikha («Ton sein») est la lecture, tandis que ‘houkha («Ta loi») est I’écriture;;

et «Ta loi» désigne la Torah,

1Pana DE‘S?J'I Max (7o) 00 XY °n° om0 RN [>x7w> noid] °”013 NWP2a KW °7 NpIn R°Aw
P2 D'?S?.ﬁ 113 1°1R°0W 0°NY WOw ymiw ANk m 55971

qui est la loi de D.ieu. Telle est la demande de Knesset Israél: que Sa droite, béni soit-Il, se révele

et ne demeure pas cachée et dissimulée dans Sa loi. De 1a, on peut déduire qu’il est des moments

ou la droite est cachée et dissimulée dans Sa loi.

O2I97 7107 12 191X QTR 7197 TIWRI 0192 RI2IW NN (79725 010 1wman mexn] PUIIRD TV 110
270 TN

Et cela s’apparente a I’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie: «La lumiére qui fut créée le

premier jour: grace a elle, ’homme pouvait voir d’une extrémité du monde a I’autre. »

CX v7RPT) INN D AT (o] 23 T7IN2 13997 133 195 .20 TRY 1133 17 ORTD 0PIV 1R IR
Il vit que le monde n’en était pas digne, [et] Il le mit en réserve pour les justes.» Et ou le mit-Il en
réserve ? Dans la Torah. Voir aussi le Zohar, Parshas Terumah (folio 149a).

TN RITIPIN 2902 1133 RIT AIRATY KT 002 RIAW 71009 700 RITW (PR 171y 1N

Et tel est le sens de ceci: la droite, qui est le 'Hessed supérieur, le niveau de la lumiére primordiale

(nehora kadma’ah), est cachée dans le décret divin, c’est-a-dire la Torah.
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(On comprend ainsi le récit rapporté dans le Zohar, a la fin de la partie III, folio 305a: Rabbi Elazar

dit: «Et moi, j’ai vu», etc. Il pouvait en effet recevoir, par 'intermédiaire de la Torah, la révélation

de cette lumiere qui y est cachée, celle grace a laquelle ’homme peut voir d’'un bout du monde a

I’autre ; c’est pourquoi il dit: «Moi, j’ai vu», au sens propre.)

[7101] 0 °7 1717 1700 13°5% °1 MRS TN 00 9On ey 171 7117 0 1°1° (200w i) N
115y

Et tel est [le sens de] ce qui est écrit: « La droite de Havaya est exaltée ; la droite de Havaya agit avec
vaillance»: car D.ieu nous commande constamment Sa bonté, et la droite de D.ieu est tendue au-

dessus de nous;

D12 N NOWHI DT 0y 77IN3 INAX RO P OTRT W2 Inm XU 0Onye A
Do WY ROT IRY DR

seulement, parfois elle est «exaltée» au-dessus de I’ame de ’homme: elle demeure alors cachée
dans la Torah ; et parfois elle descend et est attirée vers le bas, dans I’ame de I’homme, et alors elle

«agit avec vaillance ».
T3 N9 717102 NRbYNNY AR RN XY 90190 190 P00 29pn T9n°1 21097 R 197
WHI2 7YIPN TR RO 7 TOM 171 1993 01D 2190a0 DR 0RYINN P00 29pn MR p1 o

QIR

C’est pourquoi le verset dit: «De l’intérieur de Ton sein, fais cesser Ta droite»; autrement dit,
qu’elle ne soit pas revétue et dissimulée dans la Torah, ou elle reste cachée, mais que Tu la fasses
sortir de I'intérieur de Ton sein, de la dissimulation vers la révélation, afin que se révele la droite

et la bonteé de D.ieu, c’est-a-dire I’amour implanté dans I’ame de ’homme.

LRI TN BY 9NRI DI PIMID NY A2 192 PN NY P2 192 1YY DY P53 13

Or, en tout temps, qu’il s’agisse du niveau de «un temps pour embrasser» ou de celui de «un

temps pour s’abstenir d’embrasser», il est dit de la Torah qu’elle «joue ».
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L’explication est que le rire (se'hok) correspond a I’annulation du yesh («quelque chose») dans le
ayin («néant»), comme il est écrit: « Elokim a fait de moi un sujet de rire.» Cela signifie :

5v2° X9 15 7193 92T w0 ORIYT XTI MPAR 172 0”KR IR PNom 2ORynn 0ophR ow o

D WnRw2 wnRwi 1°T 112 *10 NIRYEND

le Nom Elokim, qui cache et dissimule la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-1l, afin que le
monde apparaisse comme un yesh, une chose distincte, etc., et qu’il ne soit pas annulé dans I’exis-

tence, etc., comme le rayonnement du soleil a I’intérieur du soleil, etc.,
55 1°¥% °1 7129 1R RS P02 oI (o] RO 2N 21000 951 71025 PRSI Dawa NI

15 w9 RN RTPW 07901 7°N0NT DOPOR aw 0D
est en vue du rire qui surviendra a la fin de tout, lorsque tout reviendra et se transformera, de
sorte que le yesh soit annulé en ayin et que « la gloire de Havaya se révélera » aux yeux de tous. Car
le Nom Elokim, qui cache et dissimule afin que [le monde]| apparaisse comme un yesh, etc.,
w° N2 Owyn ona P'IT'IW'? 0°91 0°737 D°Y DOUIYY D°w C1ah PRYY PINX M0 P RIT

o] *571° WOT 21293 NPWYY 1R D03 WO (e PR
n’est que comme les plaisanteries faites devant des princes, lorsqu’on opeére des changements, des
choses étranges, pour les faire rire. [Ainsi| est apparu le niveau de yesh, et [cela] afin que le yesh
soit annulé en ayin ; et la création de la révélation du yesh sera
mwy> 172P0 TPNYW (2127 nyY 57y PINWT 1°1Y RIT T PANW On2 P AT PR 2w T 9D

N2 W’ "D '[.ﬂ’ﬁ ay 920 M n’p"rxb SIp

« considéré comme une chose étrange » ; et cela n’est que le niveau du rire. Dans le méme ordre
d’idées, le rire du Temps a venir : le Saint béni soit-Il fera une chasse (kenigi) pour les justes, le
beeuf sauvage avec le Léviathan, etc., comme il est expliqué ailleurs.

0°7272 1172 D”R IR NIWNA XY 7707 2P RIT TP 70w 1PRD w0 9Ivoa ona hta A 23
TORD WO D173 12 XA ANWITRY T IR DWPRDY oMY 1311 NERp nhwnn NANY DR

Or, le dévoilement de I’annulation du yesh en ayin qui aura lieu dans le monde futur se réalise par
la Torah, qui attire la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, dans les choses matérielles sou-
mises a la domination de la kelipat nogah, afin de les élever et de les relier a la lumiére de D.ieu et

a Sa saintete ; c’est la I’annulation du yesh en ayin.
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C’est pourquoi il est dit qu’elle « joue en tout temps » : autrement dit, méme par la soumission (it-
kafya), etc., le plaisir supréme est attiré dans la Torah. Et c’est la le niveau des beinonim (per-
sonnes intermeédiaires), [dont il est dit :] « celui-ci et

19 1°POY? 1319 3”NRY MPPRI P12T RIT 12007 NYWAY 9710 0Ny CAwn 03 v 10w I

celui-la les jugent » ; et ils connaissent les deux moments mentionnés plus haut : pendant la priere,

il est attacheé a la divinite, puis il se tourne vers ses affaires, etc.

2 NN 0°1DIR2 PR W™ wTIPT NN 1R W 2 7R [oonys 3] B2 5an .1%9X Pana npnwn
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« Jouant dans le monde habiteé (tevel) de Sa terre. » Tevel vaut deux fois aryeh (« lion ») : car ily a un
lion parmi les 'hayot saintes et un lion parmi les ofanim. Les 'hayot relévent du niveau de Yetsira
(Formation) : « six Séfirot nichent dans Yetsira » ; elles correspondent aux six ordres de la Michna,

DRI 2 AR [79x] PR NYT OYY PR32 R QNAAR WTIPN N1PAN 991 AYT OYY R22 onv
12 NIR2AX "0 VTR WITRP WITR °D Dnawn

qui relévent du niveau de la raison et de la connaissance. De méme, chez les 'hayot saintes,

I’amour reléve du niveau de la raison et de la connaissance : un lion rugissant, etc., en raison de

leur compréhension que « Saint, saint, saint est Havaya des armées », etc. :

»127% qwnil '("?3'?57 2732 1ORY DT YR °n22 R°AW T °n2amy D 5721 TP RIW PR
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combien Il est saint et sépareé, etc. ; et de ce niveau, qui est saint et sépareé, et ne reléve pas des li-

mites des mondes, découle une effusion vers une multitude d’armées et de palais, au point que,

méme en bas, « toute la terre est remplie de Sa gloire ».
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C’est pourquoi elles font retentir un tumulte « d’'un grand bruit », devant 'immensité de cette sain-
teté : qu’'un tel lieu saint fasse découler, « du lieu de Sa gloire », de la Lumiére infinie (Or Ein Sof),

béni soit-11, qui est au-dela des limites des mondes, [la lumiere] qui donne vie aux mondes.
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Cependant, Il reste saint et sépareé, et non semblable a I’ame qui est revétue dans le corps, etc.

Mais les ofanim relévent du niveau d’Assiya (Action) : ils n’ont ni raison et connaissance ni grande

compréehension de la Lumieére infinie, béni soit-Il, comme les 'hayot saintes ; néanmoins, ils font

retentir un tumulte, sous I’effet de leur amour naturel.

PR 2122 1°2 Npnwn °n22 R [7oax] PR PR3 °22W 7R [oonys o) 72 5an3 npnwn
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Et c’est 1a le sens de « jouant dans tevel », deux fois aryeh : dans les deux niveaux du lion, il est

question de «jouer », aussi bien du lion parmi les 'hayot saintes que du lion parmi les ofanim.

TANKY WO LR 219 DTN 2322 N3 °2 W0 70 O°IDIRY NP 0°ORDHA M2 C2 whw IR 1M
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Or, de méme qu’il existe deux niveaux parmi les anges, les 'Hayot et les ofanim, il existe aussi deux
niveaux parmi les étres humains qui résident ici-bas. L'un contemple la grandeur de Havaya dans
le Chema : « Ecoute, Israél » — « écoute » étant une expression qui désigne la compréhension —,

[en contemplant] « Un » et « Béni soit le Nom de la gloire de Son royaume a jamais » ;
IR '{’N’? W° 9Iv°2 *°na2a 7790 73272 02 D2 NNATY whn qwal 553 NanR) D1’i75 X237 193
DOP0YYI [oomon »1omoni / oon rbnnl 17N Q0 Q1 °52 SNNRY AWK °N2T) °52 NN2TNRR mawnn
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et par 1a, il en vient a accomplir « Tu aimeras... de toute ton Ame », littéralement, [et] « et tu parle-
ras d’eux » — d’eux, c’est-a-dire des paroles de Torah —, au niveau de I’annulation du yesh dans le
ayin : « Je suis la Michna qui parle dans ta bouche », et « Mes paroles que J’ai mises dans ta bouche
». Ce sont les érudits en Torah qui s’adonnent aux paroles de Torah, aux six ordres de la Michna,

lesquels se situent dans Yetsira.
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Il est aussi quelqu’un qui ne peut pas étudier, dont I’esprit est limité et qui est également occupé

par les affaires ; il releve du niveau d’Assiya. Pourtant, lui aussi peut rugir

922% $52 N3ARY 973 12 qwnl PUYY RIT 1730 °N° RINW TARAY LW 98 MUY D°IDINAY 10K
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comme le lion parmi les ofanim, par le sens simple du mot « Un » : Lui seul, béni soit-Il, est
[D.ieu]. Par la, « Tu aimeras [...] de tout ton cceur », avec tes deux penchants, se suscite également
en lui,
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car chacun posséde un amour naturel (voir Sefer Shel Beinonim, chapitre 18). On mérite cette ré-

vélation par la charité (tsédaka), qui est appelée « acte » (maassé), comme il est écrit : « L’acte de

chariteé sera la paix », etc.
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Par la, ils provoquent et font descendre le niveau de « jouant dans le monde habité de Sa terre »,
c’est-a-dire la descente du plaisir et des délices supérieurs, comme mentionné plus haut ; et

comme il est écrit : « Comme I’eau reflete le visage, ainsi le ceeur de ’homme... » Voici le sens :

m2Y7M2 DR M2 WY DR 1D DF°I9 MNTY 2°N5 10 [°IR 1D 0°9KPNA %3 131°°77 DTN N2 2 w0 0D
DTN FIRIMD NINT RO NInT o3

il existe deux niveaux d’« homme » (adam). Car, au sujet des anges, [qui ont] une face de lion, etc.,
il est écrit : « La ressemblance de leurs visages était celle d’'un homme » ; et il existe un niveau d’«
homme » en haut : « Et sur la ressemblance du trone, une ressemblance ayant I’apparence d’un

homme »,
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a savoir les 248 commandements positifs et les 365 interdits. Et, par « comme I’eau refléte le visage
», lorsque la dimension intérieure s’éléve d’en bas vers le haut afin de faire descendre la dimen-
sion intérieure supérieure, ainsi descend « le ceeur de ’homme » : celui de ’'Homme supérieur sur

le Trone, qui est la Torah, les 248 commandements positifs, etc.,
07N *°112°2 17 07 QX °12 AR SNIWIWT (2300w ] WP 10 01230 NN ageReratel 7 nhnna oTRY
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vers I’homme inférieur parmi les anges, « et la ressemblance de leurs visages », etc. C’est le sens de
ce qui est écrit : « et mes délices sont avec les enfants de I’homme » (bnei adam) : il s’agit des deux
niveaux d’« homme » mentionneés plus haut, afin que la descente s’opére « comme I’eau reflete le

visage », etc.

15 Hapmy YoRwn AT 3N N2 7790 102 1 INIINM 0192 (1997 3ot wma) 971 1K 199
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C’est pourquoi nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « Le jour de ses noces », c’est le Don de la To-
rah, le niveau des noces et de I'union entre celui qui donne et celui qui recoit, etc. Car aucune

goutte ne descend d’en haut sans que [des gouttes] ne montent, etc.
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