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Un discours pour Chavouot : « J’étais
aupres de Lui comme un nourricier »

La Torah descend pour étre I’« amon » d’Israél, nourrissant I’ame
du « pain » qui apporte la compréhension ; au-dela de cela, elle
apporte des « délices » : non seulement la volonté supréme,
identique dans chaque mitsva (les « chants » de David), mais
aussi le délice intérieur propre a chaque mitsva, réveélé « face a
face » au Sinai et attiré chaque jour par le Chéma, ’annulation de

soi et méme ’amour naturel et la charité de la personne simple.
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L’IDEE CENTRALE

La Torah descend pour étre I’« amon » d’Israél, nourrissant I’ame du « pain » qui
apporte la compreéhension ; au-dela de cela, elle apporte des « delices » : non
seulement la volonté supréme, identique dans chaque mitsva (les « chants » de Da-
vid), mais aussi le délice intérieur propre a chaque mitsva, révélé « face a face » au
Sinai et attiré chaque jour par le Chéma, I’annulation de soi et méme I’amour natu-

rel et la charité de la personne simple.

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

LE MAAMAR EN BREF

Le maamar interprete, phrase par phrase, Proverbes 8:30-31, ou la Torah se qualifie d’« amon » de
D.ieu et de Ses « délices ». Un amon nourrit de pain un enfant sevré ; Moché, lui aussi, trop élevé, ne
pouvait fournir de « viande », mais la Torah descend pour soutenir Israél. Les quarante-quatre jours
du Omer sont une période d’allaitement qui fait croitre les émotions de I’Ame animale ; a Chavouot, la
Torah arrive comme le « pain », les deux pains, apportant Daat, attirée par le Chéma récité avec sacri-
fice de soi. David fut puni pour avoir appelé la Torah des « chants » : il louait les mitsvot comme volon-
té supréme, au-dessus de 'Hokhma, mais seulement comme leur « dos », identique en chacune d’elles.
Leur « face » est le délice supréme, distinct dans chaque mitsva, révélé au Sinai parce que I’amour
d’Israél s’éleva jusqu’au plaisir en D.ieu. Ve’ehyeh signifie que ces délices doivent étre renouvelés
chaque jour, en transformant ani en ayin. La Torah « joue » en tout temps, méme en exil, car son rire
est ’annulation du yesh en ayin. Tevel, « lion » deux fois, comprend a la fois le savant et la personne

simple, dont la charité attire le délice « comme I’eau répond a I’eau, face a face ».

PLAN
1 La Torah comme nourricier : de I’allaitement au pain 11-4
Amon désigne celui qui nourrit un enfant de pain apres I’allaitement. Moché, a son niveau élevé, ne pou-
vait pas le faire, mais la Torah descend pour nourrir les ames d’Israél. Les quarante-quatre jours du Omer
sont I’« allaitement », durant lequel les émotions de I’Ame animale croissent par iskafya ; a Chavouot, la To-
rah vient comme le « pain » qui apporte Daat, attirée par le Chéma récité avec sacrifice de soi.
2 Les « chants » de David : 1a volonté supréme 15-1

La joie et le plaisir suivent la compréhension. David appelait les houkim des « chants », parce que les mits-
vot proviennent de la volonté supréme, au-dessus de 'Hokhma et de toute la compréhension sans fin du
Gan Eden, et il se réjouissait de chacune comme d’un air aimé. Pourtant, il fut puni, car il ne les louait que
comme volonté revétue en elles.
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Le dos et la face : volonté et délice

La volonté est le « dos » des mitsvot et elle est identique en chacune d’elles ; leur essence intérieure, la «
face », est le délice supréme, aussi différent dans chaque mitsva que la vue I’est de I’ouie. Au Sinai, « face
a face », ’amour intérieur d’Israél, un plaisir en D.ieu, rencontra le délice intérieur de D.ieu, si bien que

chaque parole révéla son délice propre.

La punition de David et le sens de ve’ehyeh

Mesure pour mesure, David oublia que I’Arche, dont toutes les Tables étaient « face », devait étre portée
face a face sur I’épaule ; il tomba ainsi dans ’oubli, qui est le « dos ». Les « délices » sont le délice inté-
rieur révélé ; ve’ehyeh enseigne qu’il faut lattirer continuellement, par le Chéma quotidien et en trans-
formant ani en ayin.

« Jouant devant Lui en tout temps »

Dans les temps d’étreinte comme en exil, lorsque la bonté de D.ieu est cachée dans la Torah, celle-ci «
joue » de la méme manieére. Son rire est ’annulation du yesh en ayin, qui sera révélée au Temps futur et
qui est attirée dés maintenant par la Torah, méme par ’iskafya du beinoni.

«Jouant dans tevel » et « mes délices parmi les fils de ’homme »

Tevel est « lion » deux fois : ’amour éclairé par la compréhension des 'hayot et ’amour naturel des ofa-
nim, auxquels correspondent le savant et la personne simple, occupée a ses affaires. Par leur intermeé-
diaire, et par la charité, le délice supréme s’écoule « comme I’eau répond a ’eau, face a face » entre '«

M2-16

117-20

121-23

124-26

homme » d’en haut et celui d’en bas : c’est le mariage du Don de la Torah.

NOTIONS CLES

amon (nourricier) 717K
Celui qui éléve un enfant et lui donne du pain aprés I’allai-
tement. La Torah est I'amon d’Israél : elle descend de sa
hauteur soutenir I’ame et lui

pour apporter la

compréhension.

pain et allaitement 1°1*) on®

L’allaitement correspond a la période du Omer, ou les
émotions croissent sans pleine compréhension ; le pain
est la Torah donnée a Chavouot, qui apporte Daat, de
méme qu’un nourrisson ne commence a connaitre
qu’apres avoir golité aux céréales.

zemirot (chants) n17at

Un air que I’on répéte parce qu’il est doux, bien que cette
douceur soit la méme a chaque reprise. Le mot de David
pour la Torah, qui loue 'unique volonté supréme présente
également dans toutes les mitsvot.
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La volonté est le « dos » (a'horayim) des mitsvot et elle est
indivisée ; le délice qui s’y trouve est la « face » (panim), et
chaque mitsva posséde son délice particulier.

cha'achouim (délices) ¥\wyw
La révélation du délice intérieur supréme dans la Torah et
les mitsvot, qu’il faut attirer continuellement d’en bas.

ani et ayin 7°X)°Ix

« Moi » et « néant », écrits avec les mémes lettres. Lors-
qu’une personne transforme son ani en ayin, en mettant
son moi de coté, elle attire le délice essentiel de D.ieu
dans la Torah.

rire (se'hok) pinw

L’annulation du yesh en ayin : I’apparence du monde
comme « quelque chose » séparé est une plaisanterie, pre-
parée pour le « rire » final, lorsque tout sera révélé comme

annulé devant D.ieu.
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SECTION 1 - 11-4

La Torah comme nourricier : de I’allaitement au pain

"Mawt Wit

Un discours pour Chavouot.

Le titre indique qu’il s’agit d’un discours pour Chavouot, la féte du Don de la Torah. Il s’appuie sur les ver-

sets des Proverbes ou la Torah parle d’elle-méme comme de la « nourrice » de D.ieu et de Ses « délices ».
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«]’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 dé-
lices étaient avec les fils de ’homme. »
Ce sont les paroles de la Torah, personnifiée sous la forme de la Sagesse, dans Proverbes 8:30-31. Le maa-
mar expliquera successivement chacune des expressions: «un éducateur», «ses délices jour apres jour»,

«jouant devant Lui en tout temps», «jouant dans le monde habité» et «mes délices sont avec les fils de

I’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.
Le Midrach comprend amon comme désignant celui qui éléve un enfant, un précepteur ou un tuteur, et le
prouve par les paroles de Moché: «comme I’éducateur (omen) porte le nourrisson». L’Admour Hazaken

ajoute que le mot évoque le fait de pourvoir a la subsistance, et que le Midrach sur la paracha Michpatim

I'interpreéte de la méme facon.
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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.

Lorsque le peuple réclama de la viande dans le désert, Moché protesta que D.ieu lui avait demandé de le

porter dans son sein « comme la nourrice porte le nourrisson », et demanda ou il pourrait trouver de la

viande pour tous. Le maamar considére ces deux plaintes ensemble.
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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
L’ame de Moché avait sa racine si haut — son nom, « tiré des eaux », le suggere — qu’il lui était difficile de
faire descendre sa sagesse dans la parole. Le fait qu’il soit « lourd de bouche » et « lourd de langue » est in-
terprété, selon la formulation de la section Raaya Mehemna du Zohar, comme une difficulté a ’égard de la

Torah orale et de la Torah écrite. Le crochet ouvre une référence a un discours de la paracha de Bechala’h

sur la double portion de manne.
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« Comprendre la notion du double pain (Ie’hem michné) »]. C’est pourquoi il dit : « D’ot1 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).

Laviande, nourriture physique et grossiére, était tout a fait étrangere au niveau de Moché. Ce qui descendit

par son meérite fut la manne, que le Zohar appelle « nourriture de la sagesse », une nourriture aussi raffinée

que Moché lui-méme.
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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. »

La Torah se loue d’une qualité supplémentaire : si élevée soit-elle, elle peut descendre pour devenir un

amon, guidant et nourrissant les &mes d’Israél. C’est pourquoi la Torah est appelée nourriture de I’ame, et

précisément pain, comme la Sagesse proclame : « 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. ?

Un amon nourrit de pain, non de lait. Moché rapprocha « comme la nourrice porte le nourrisson » de « D’ou
me viendrait laviande ? » ; si amon désignait celle qui allaite, la question sur laviande ne s’ensuivrait pas.
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Or, la révélation de ce niveau — celui ou la Torah est au niveau du pain — a lieu a Chavouot, le
temps du don de la Torah, lorsque 1’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.

La Torah apparait d’abord comme «pain» a Chavouot, lorsqu’elle fut donnée. Ce jour-la, on offrait au
Temple deux pains de blé, et ’Admour Hazaken les relie au mot «pain» répété dans « mangez de mon pain»
(la’hamou belah’mi) : la Torah écrite et 1a Torah orale. En revanche, les jours du compte de I’Omer qui pré-
cédent Chavouot sont des jours d’allaitement.
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Car la naissance des ames d’Israél eut lieu le septiéme 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 septieme jour de Pessa’h jusqu’a Chavouot, il y a quarante-quatre jours, qui sont au ni-
veau de I’allaitement,
Les Ames d’Israél «naquirent» le septiéme jour de Pessa’h, lorsque la mer se fendit et que le peuple la tra-
versa a pied sec, passant de la dissimulation a la révélation, comme un enfant sort du sein maternel. Les

quarante-quatre jours qui séparent ce jour de Chavouot correspondent a la période d’allaitement du

nourrisson.
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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.,
L’allaitement fait croitre les membres du nourrisson ; de méme, le compte de I’0Omer fait croitre les attributs
émotionnels, par une combinaison différente chaque jour, en commencant par le 'Hessed du 'Hessed.

Chaque jour du compte attire I’'un des «jours» supérieurs, c’est-a-dire les attributs divins, comme le suggeére

la formule «Aujourd’hui, c’est le jour...».
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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 ’ame et I’ame divine n’ont elles-mémes besoin d’aucune rectification, etc.],

L'offrande de I’Omer était composée d’orge, nourriture animale ; cela indique que le compte agit sur I’ame
animale, source des tendances naturelles de I’homme. La précision entre crochets en donne la raison :

I’ame divine n’a elle-méme besoin d’aucune rectification ; le travail porte donc sur ’ame animale.

12 TOM2W TOM 1WNRA 01° "D 79950 XPY 2417259 °119 11nnw 1aw mTnn 9 '|1EJTI5
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.

Le but est de transformer chaque émotion de I’ame animale, afin qu’elle soit dirigée «vers Havaya seul» et
ne profane pas Son Nom. Chaque jour affine un attribut, en commencant, le premier jour, par le 'Hessed du
'Hessed.
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C’est la le développement des attributs émotionnels de ’Ame animale et leur élévation de bas en
haut, par I’attraction de I'intellect (mo'hin) d’en haut ; dans Etz Chaim, cela est appelé «les mo'hin
de I’allaitement» (mo'hin deyenika), comme cela est expliqué ailleurs a propos [du verset] : «et les
dents blanches de lait».

Ainsi, les émotions de I’Ame animale se développent et s’élévent, griace a l'intellect attiré d’en haut. Etz

Chaim appelle cela «les mo'hin de I’allaitement», I’intellect propre au stade précoce de I’allaitement ; I’Ad-
mour Hazaken I’a 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 ’homme affine ses attri-
buts émotionnels, leur développement est attiré.

De méme que le sang de la meére se transforme en lait, une lumiére provenant des jours supérieurs est atti-

rée pendant les quarante-quatre jours du compte. Du coté de ’homme, cela s’accomplit par l'itkafya : en

maitrisant ses tendances naturelles, il affine ses émotions, ce qui entraine leur développement.
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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 gotité au gott du pain, qui est la Torah, donnée apres les jours du compte, a Chavouot.
Le Talmud enseigne qu’un nourrisson ne peut appeler «papa» et «maman» avant d’avoir gotité au grain ;

I’allaitement seul ne lui apporte pas encore la conscience. Ainsi, le Daat, la véritable compréhension, ne

vient qu’avec le «pain», la Torah donnée a Chavouot, aprés les jours du compte.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 8
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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.

A Chavouot, on offrait les deux pains, qui symbolisent la Torah comme nourriture de I’ame divine. Le verset

dit qu’ils doivent provenir «de vos demeures» (moshvoseichem), expression dont la racine signifie «s’as-
seoir»; le Rabbi Chnéour Zalman la relie au Chema, qui se récite assis.
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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].

Selon I’Arizal, la Amida se récite debout parce qu’elle reléve d’Atsilout, et le Chema, assis, parce qu’il reléve

de Béria. L'unification suscitée par le Chema est I'unification supérieure, celle d’Abba et Imma; nous ne
pouvons pas la susciter lorsque nous sommes dans Atsilout, mais seulement depuis Béria.
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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 compreéhension. Tel est le
sens de: «Etj’étais aupres de Lui un éducateur (amon). »

Le verset signifie donc: a partir du Chema, récité avec la disposition a donner sa vie, «vous apporterez du

pain», c’est-a-dire que vous pourrez attirer la Torah comme une nourriture qui apporte compréhension et
discernement. Tel est le réle de la Torah en tant qu’amon, I’éducateur.
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Les « chants » de David : 1a volonté supréme

POy TAWAT NYTN NP 1Y 0N N2 Nownt RN NNR N2 UYY DOIwYY 1ORY 97NRY 2
LDOIWYWT INNRwN N2 M99 qwnl 07K

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.

La deuxiéme section aborde les mots suivants: «et j’étais pour Lui un objet de délices». Une fois que la To-

rah, en tant qu’amon, a nourri ’homme de «pain» et lui a donné la compréhension, une révélation supplé-
mentaire s’ensuit: la joie et le plaisir.
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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,

Pour expliquer cette joie et ce plaisir, ’Admour Hazaken se tourne vers les paroles du roi David: «Tes statuts

étaient des chants pour moi», ainsi que vers ’enseignement des Sages a leur sujet, qu’il cite du Midrach, du
Tanhouma et du Talmud.

TRRY ML (70 127 NPT RAPW DY 7T wAvIw T [RPY 7797 0I0T Prpas) 17D RINAY KMININD
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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-11 lui dit: «Tu les as appe-
lées des chants ? Voici que je...

Les Sages rapportent que David fut puni pour avoir appelé les paroles de Torah des «chants». D.ieu lui dit,

en substance: tu les appelles des chants? Alors tu trébucheras sur une chose que méme les écoliers
connaissent.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 10
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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.

La Torah dit que la famille lévitique de Kehat ne recut aucun chariot, parce qu’elle portait les ustensiles sa-
crés sur ses épaules. David fit transporter I’Arche sur un chariot, contrairement a cette loi; c’est 1la qu’il
trébucha.
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L’explication est la suivante : le sens du mot zemirot est celui d’un chant et d’'une meélodie 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.

Les zemirot ressemblent a une mélodie que I’on chante encore et encore. L’air ne change pas et conserve la
méme douceur a chaque reprise ; pourtant, lorsqu’une personne aime une mélodie, elle la répéte maintes
fois.

1D VYW MR 795 1720 YV 172 1PRW NIXN °P1 DO°PIN 90PN 5 1o gkl
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.

David disait cela des houkim, les mitsvot qui n’ont pas de raison qu’une personne puisse comprendre,
comme lavache rousse et I'interdiction du cha’atnez, c’est-a-dire d’un tissu mélant laine et lin.

TR7 TV 12917 PINMY 29Y 27 1211 AW 2OWa NYTI oYY DIW T BN PPRY DAY M9

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 agréable et douce a

son palais.

Bien qu’une telle mitsva n’ait aucune raison que l’intellect puisse saisir, David la trouvait extrémement
douce.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 11
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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

La raison en est que, bien qu’aucune justification ne soit enclotie dans la mitsva lorsqu’elle descend jusqu’a

sa réalisation concréte, sa fondation est «dans les montagnes saintes », trés haut au-dessus.
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issue du niveau de la volonté supréme (ratzon), béni soit-Il, 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-11. Car

Cette racine est la volonté supréme, bien supérieure a la raison, puisque toute raison provient de la 'Hokh-
ma. La 'Hokhma elle-méme se trouve «a partir du ayin» (néant), et ce ayin est la volonté supréme.
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la 'Hokhma est appelée Eden, qui est le plaisir des ames dans le Gan Eden, dans I'intellect des étres
créés qui contemplent la grandeur de I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, et trouvent dans leur compré-
hension un plaisir merveilleux, sans fin — comme le rapporte la Guemara au sujet d’Elisha A’her:
«Mieux vaut qu’il soit jugé », etc.
La 'Hokhma est appelée «Eden»: le plaisir des &mes dans le Gan Eden est celui de comprendre la grandeur
de D.ieu, un plaisir sans fin lié a la compréhension. L’ampleur de ce plaisir ressort de ce que la Guemara
rapporte au sujet d’Elisha «A’her»: Rabbi Meir estimait qu’il valait mieux qu’il soit jugé afin qu’il puisse en-
suite entrer dans le Monde futur.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 12
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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, ’'une au-dessus de ’autre, sans fin ni limite, «

plus haut que le haut », etc.

Les livres parlent généralement de deux niveaux du Gan Eden, I'inférieur et le supérieur. En veriteé, dit I’Al-
ter Rebbe, les niveaux du Gan Eden sont infinis, chacun étant plus élevé que le précédent.
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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.

Le Talmud fait allusion a cela en disant que les érudits de la Torah ne connaissent pas le repos, méme dans

le Monde futur, car ils « vont de force en force », s’élevant de niveau en niveau. Les livres se sont simple-

ment abstenus de décrire ces niveaux au-dela des deux niveaux généraux.

1 7Y YR a9YRRY 1TV POY 070 AR NPW R MDYRT 0 7Y DOV 7y pal Y7A2 DaR
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Mais les Gan Eden supérieurs, jusqu’aux sommets les plus élevés, 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),

Les niveaux supérieurs du Gan Eden sont restés sans description. Tous, jusqu’au plus élevé, sont appelés
'"Hokhma, car chacun est un niveau de sagesse.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 13
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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).

Le plaisir de chaque Gan Eden correspond a la profondeur de la compréhension qui s’y trouve, et il existe

toujours une compréhension supérieure. Pourtant, toute cette compréhension et ce plaisir, méme a « la téte
de tous les degrés », ne sont qu’un rayonnement (ziv) de la Divinité, et non son essence.
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Comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie: «et ils se délectent de la splendeur», etc. Et c’est 1a
[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 compreéhension, car «les érudits de la Torah ne connaissent pas de repos», etc.

Le Talmud dit que les justes, dans le Monde futur, «se délectent de la splendeur de la Chekhina». Les priéres

font écho a ces paroles: D.ieu est le « Créateur des saints», c’est-a-dire des 4mes, qui «Te louent chaque jour,
séla»; «séla» signifie sans interruption, tandis que les Ames s’élévent d’une compréhension a la suivante.

19 171 5112 7292 QW °12 TR 12N XOR PR M nawm 919onn B

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.

Pourtant, toute leur louange ne parvient qu’a «Ton Nom». Un nom n’est pas la personne elle-méme, mais
seulement la facon dont on I’appelle ; de méme, ce que les Ames saisissent n’est qu’un niveau de splendeur.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 14
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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.

Le mot chemo («Son Nom») a la méme valeur numérique que ratzon, «volonté» (346). La volonté est trés su-
périeure a 'Hokhma, qui en proceéde, car D.ieu a voulu s’investir dans 'Hokhma. La parenthése renvoie au
maamar «Vous garderez Mes Chabbatot», dans la paracha Behar.

ORI 1R 12 wahnnm 172 11993 118 012 2237 19K 19902 RO N2 21T DR

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.

'Hokhma est donc comme néant devant la volonté supréme qui s’investit en elle; les deux ne sont pas
comparables.

"9 13°°77 QYY 0773 PRY D17 QYW 0PI 12D [vin vate] NPTD T RIPY MO 1Py N
YU AR 19YRD RITW 172 11O0Y 11800 PRI 19w

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 attires et recus de la vo-
lonté supréme, béni soit-Il, qui dépasse la compréhension et la raison.

Cela éclaire les «chants» de David: les 'houkim sont dépourvus de raison parce qu’ils proviennent directe-
ment de lavolonté supréme, qui dépasse la raison et la compréhension.
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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,

Le Zohar dit que la Torah «proceéde de 'Hokhma»; le terme «procede» implique que son origine se trouve

au-dessus de 'Hokhma. La racine des mitzvos est constituée des 620 «piliers de lumiére» de Kéter, 1a volon-

té supréme; tels un pilier reliant le toit au sol, ils s’étendent depuis cette hauteur jusqu’aux actes physiques.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 15
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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:

Bien que les mitzvos descendent jusqu’a I’action physique, leur racine est infiniment élevée. La contempla-
tion de cela remplissait David d’une grande joie dans son étude de la Torah et ’accomplissement des

mitzvos.
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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.

Parce que les mitzvos sont la volonté supréme, David les appela des «chants» : elles étaient pour lui comme

un chant que I’on reprend encore et encore parce qu’il est si doux.

Y7I%T waNn 0P102w Mgn 2% AR mAw 3 070 °N° A% 17 1210 misnn Pow Nt oy 9
'R D33 AW AIYNN 71971 1A 172 rbyn pea)

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,

Toutes les mitzvos sont également la volonté de D.ieu; en cela, elles partagent une méme louange. Malgré
cela, David prenait plaisir a 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):

Sa joie était semblable a celle que procure une belle mélodie, que ’on chante encore et encore. C’est la «joie
d’une mitzvanr.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 16
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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-
veé: 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 degrés», etc.

La joie vient de la grandeur de la mitzva elle-méme: elle est la volonté supréme, au-dessus de 'Hokhma, et
'Hokhma est elle-méme «1’Eden », un plaisir et une compréhension merveilleux, sans fin.
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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 intrinséque; en effet, il ne

les louait qu’en tant que volonté supréme, qu’ll soit béni, revétue en elles.

David fut néanmoins puni, car il n’était pas parvenu a la louange la plus élevée de la Torah et des mitzvos, a

leur vertu intrinseque. Il ne les louait qu’en tant que volonté supréme revétue en elles.

SECTION 3 - 112-16

Le dos et 1a face : volonté et delice
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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 : « Tu verras Mon dos, mais Ma face ne sera pasvue. »

Aussi élevée soit-elle, la volonté ne constitue encore que I’aspect extérieur des mitsvot. D.ieu dit a Moché : «

Tu verras Mon dos, mais Ma face ne sera pas vue » : lavolonté est le « dos ».
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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

Le ceeur intérieur des mitsvot est le plaisir sublime, qui constitue la dimension intérieure de la volonté. Le

verset « Tu m’as formé par-derriére et par-devant » évoque ces deux niveaux.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 17
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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.

L’expérience humaine (« de ma chair, je contemple ») montre que le plaisir est le véritable but et que la vo-
lonté le suit : on veut quelque chose parce qu’ony prend plaisir.
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C’est pourquoi la volonté est appelée le niveau du « dos » (a’horayim) et ’aspect extérieur par rap-
port au plaisir supréme, béni soit-1l, 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 révéle pas ; seul le

niveau de la volonté se révéle,

C’est pourquoi la volonté est appelée le « dos » (a’horayim) et I’aspect extérieur par rapport au plaisir qui est
en elle. Ce qui se révéle, c’est 1a volonté ; le plaisir intérieur demeure caché, comme I'indique « Ma face ne

sera pasvue ».
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tout comme, chez une personne, rien n’est vu ni révélé a autrui, si ce n’est la volonté seule, lors-

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

Il en va de méme chez une personne : les autres ne voient que sa volonté, lorsqu’elle leur dit ce qu’elle veut
qu’on fasse.
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Mais la dimension intérieure du plaisir qui est revétue en elle, et ce qu’elle vise — le plaisir et 1a sa-
tisfaction qu’elle en retire — ne peuvent étre connus ni révélés. Et c’est ce plaisir qui est revétu

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

Le plaisir qu’ll en retire, la raison intérieure de Sa volonté, ne se révéle pas. C’est ce plaisir supréme caché

qui est revétu dans les mitsvot, lesquelles sont la volonté de D.ieu.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 18
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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,
Dans la bénédiction récitée sur une mitsva, on dit que D.ieu est Celui «asher (Qui) nous a sanctifiés». L’Ad-
mour Hazaken comprend asher au sens des paroles de Léa a la naissance d’Acher: « Dans ma bonne fortune,

car ils me diront fortunée»; ce mot exprime la louange et 'immense abondance de plaisir que renferment
les mitsvot.
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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.

Moché bénit la tribu d’Acher en disant: «il trempe son pied dans I’huile». L’huile symbolise la 'Hokhma su-
périeure; ainsi, seul le niveau le plus bas de ce plaisir, son «pied», est revétu dans la 'Hokhma, tandis que le
plaisir lui-méme se situe bien au-dessus.
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3. Or, la différence 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.

La troisiéme section commence par montrer la différence entre le «dos» et le «visage » dans le corps humain
(«De ma chair, je contemple») : la nuque ne présente pas d’organes distincts, et une seule peau la recouvre
tout entiére.
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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.

Le visage, en revanche, présente des organes distincts, chacun ayant sa fonction: les yeux pour voir, les

oreilles pour entendre; et le plaisir de voir est tout a fait différent de celui d’entendre.
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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,

Il en va ainsi En haut: la volonté supréme est le «dos» et ne comporte aucune division; elle est donc preé-

sente de maniére égale dans toutes les mitsvot, chacune étant simplement la volonté de D.ieu.
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et cela constitue donc un seul eéloge pour elles toutes ; seulement, c’est un éloge trés grand, comme
mentionné plus haut, car lavolonté supréme est au-dessus de 'Hokhma, etc.

Cela donne a toutes les mitsvot un seul et méme éloge, bien que trés grand, puisque la volonté est au-dessus
de 'Hokhma.
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C’est pourquoi le plaisir et la joie qui en découlent sont appelés «chants», comme lorsqu’on joue

maintes fois une méme mélodie, trés belle, comme mentionné plus haut.

Voila pourquoi la joie qui en découle est appelée «chants»: comme une belle mélodie que I’on reprend en-
core et encore, c’est la méme joie dans chaque mitsva.
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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 volonté, et 1a 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 difféerente, comme on le sait.

Le plaisir supréme, en revanche, difféere d’'une mitsva a ’autre. Il est I'intention intérieure qui réside dans la

volonté, et chaque mitsva ayant sa propre intention, chacune porte son plaisir particulier.
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Ainsi, a titre d’analogie, dans le visage, le plaisir de la vue, qui réside dans les yeux, ne ressemble
nullement au plaisir de ’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.

Dans le visage, chaque sens posséde son plaisir propre : celui de la vue n’a rien de commun avec celui de
I’ouie, et le gotit (« le palais goiite les aliments ») est encore différent. Chaque sorte de plaisir est une chose
distincte.
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Il en va ainsi du plaisir supérieur, attiré et réveélé 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.

Le plaisir supérieur révélé par les mitzvot varie donc d’une mitzva a I’autre : les tsitsit portent un plaisir

particulier, les tefillin un autre, et ainsi de suite pour toutes les mitzvot.
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Cela ne ressemble pas a la volonteé, 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 «

Sesvoies sont des voies de douceur »).

Lavolonté, en revanche, est la méme dans toutes les mitzvot. La parenthése renvoie au discours « Voyez que
Havaya vous a donné le Chabbat », dans la paracha de Bechala'h, qui explique pourquoi la Torah et les mitz-

vot sont appelées des « voies », comme dans « Ses voies sont des voies de douceur ».
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C’est pourquoi, lors du Don de la Torah, dont il est écrit : « Havaya parla face a face », il y eut une
révelation du visage supérieur, c’est-a-dire du plaisir supérieur, béni soit-I1, qui est investi dans la

Torah et les mitzvot.

Au Sinai, D.ieu parla « face a face » : le « visage » supérieur, le plaisir contenu dans la Torah et les mitzvot,
fut revéle.
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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 deuxieme parole. Et qu’est-ce qui permit a Is-
raél de mériter cela lors du Don de la Torah

C’est pourquoi les Sages disent qu’a chaque parole des Dix Commandements, les 4mes du peuple s’envo-

laient : chaque parole révélait un plaisir qui lui était propre, différent de celui de la parole suivante. Ce qui

permit a Israél de mériter cela est expliqué dans la suite.
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c’est que I’Ecriture dit : « Face a 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’élevent 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. »

« Face a face » signifie que le peuple lui aussi, en s’élevant d’en bas, se tenait dans la révélation de sa dimen-

sion intérieure, et non de son « dos ». Le désir ardent de I’ame pour D.ieu comporte lui aussi deux niveaux.

Le premier s’exprime par ces mots : « Qui ai-je au ciel ? Et avec Toi, je ne désire rien sur la terre. »
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C’est-a-dire qu’il met de c6té savolonté et son désir, investis dans le corps et I’ame animale, et veut

s’attacher a Lui, béni soit-1I1, avec ardeur et soif, etc.

A ce premier niveau, ’homme met de c6té les désirs de son corps et de son Ame animale, et aspire avec soif
a s’attacher a D.ieu.
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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 I’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.
Pourtant, ce désir ardent releve encore du « dos », car son Ame divine demeure revétue du corps et de I’Ame
animale, ainsi que de leurs plaisirs. Il veut sincérement les quitter et consent a ce que son amour se dé-

pouille de ses vétements dans la kelipa de noga, le domaine des choses matérielles qui ne sont ni saintes ni
interdites, afin de s’attacher au D.ieu vivant.
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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.

Son amour n’est pas encore parvenu au point de désirer la proximité de D.ieu dans la joie et la bonne hu-
meur, et de prendre plaisir en Lui comme on prend plaisir en un étre aimé — dans un « amour de délices ».

C’est ce deuxiéme niveau que le verset désigne par les mots : « Ma chair et mon ceeur languissent. »
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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,

Ce deuxiéme niveau est supérieur : il s’agit de la joie et du plaisir en D.ieu Lui-méme. C’est la joie d’'une
mitsva, dont la priére du soir dit : « nous nous réjouirons des paroles de Ta Torah et de Tes mitsvot a jamais.

»
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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 » :

La priére poursuit : « car elles sont notre vie ». Ce deuxiéme niveau est la révélation de la dimension inté-

rieure d’en bas ; c’est ce que signifie « Face a face, Havaya parla ».
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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.,

« Face a face » signifie que le visage supérieur fut uni au visage inférieur : le plaisir de D.ieu, le coeur inté-
rieur de Savolonté, pénétra dans le plaisir que le peuple éprouvait pour Lui, le plaisir de « Ma chair et mon

cceur languissent ».
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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.

Parce que ’amour du peuple était intérieur, un « amour de délices », il put recevoir le plaisir supréme reveé-
tu dans chaque mitsva, chacune ayant son plaisir particulier.

SECTION 4 - 117-20

La punition de David et le sens de ve’ehyeh

AR 12°0 RO 29 [mown voy] 7Y 9900 TIT RIVIY 1N JNRYI 099 72T 127 B0 By 19
NN 5Y 0%°7I0R N2 T8N RITY N1t °N22 P 1IN

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 reléve de I’as-
pect du revers des mitsvot,

C’est pourquoi leurs ames les quittaient a chaque parole : chacune réveélait un plaisir intérieur distinct. Et

c’est pourquoi David fut puni : il n’avait loué la Torah que comme des « chants », qui relévent du « revers »
des mitsvot, de la volonté.
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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

Il n’avait pas loué la dimension intérieure de la Torah, sa qualité essentielle. Sa punition fut donc mesure
pour mesure : il oublia une loi qui exprime la qualité de « face » de la Torah.
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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.

L’Arche devait étre portée sur I’épaule : les Lévites qui la portaient avaient les épaules tournées vers I’exté-
rieur et le visage tourné vers I’Arche, de sorte qu’ils se faisaient face, eux et I’Arche.
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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 cotés : elles étaient écrites sur
leurs deux faces, de sorte que, de chaque c6té, on ne voyait

Cela était nécessaire parce que la relation devait étre « face a face ». Les Tables a l'intérieur de I’Arche

étaient, elles aussi, entiérement « face » : elles étaient écrites des deux cotés, si bien que, de I’'un ou I’autre

cOté, on ne voyait que la face.

112 R MW 122 PRIw wIyIw fn) A2a¥n 2Y M52 IRWN T NOww Wiyl KT 0197 N2 0
8693 9131 71”70 XN °D wrny] 0°7INR

que la face. Et il fut puni en ce qu’il I'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 releve de I’aspect du revers [voir ce qui

est écrit dans la paracha de Tetsavé, a la fin du discours qui commence par « Souviens-toi », etc.,
David oublia cela et fit porter I’Arche par des vaches sur un chariot. Le fait qu’il soit tombé dans I’oubli s’ac-

corde également avec cela, car ’oubli reléve de la qualité du « revers » ; le passage entre crochets renvoie au

discours sur « Souviens-toi... n’oublie pas » dans la paracha de Tetsavé.
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« 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 releve de I’aspect du revers.

C’était mesure pour mesure : puisqu’il n’avait loué la Torah que sous I’aspect du « revers », il oublia la quali-
té de « face » des Tables et tomba dans I’oubli, qui reléve du « revers ».
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On comprendra ainsi ce qui est écrit : «et j’étais délices» : car les délices (chaachouim) sont préci-
sément la révélation de la dimension intérieure (pnimiyout), c’est-a-dire le plaisir supréme qui est
revétu dans les mitsvot,

Cela explique «et j’étais délices» : les «délices» (chaachouim) sont la révélation de la dimension intérieure,

le plaisir supréme revétu dans les mitsvot.
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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»].
Ce plaisir est le cceur intérieur de la volonté, tandis que les «chants» relevent du «revers», la volonté elle-
méme. Le passage entre crochets renvoie au discours «Et il arriva au bout de deux ans» et a ’essai « David,

tu les as appelés des chants», que le texte situe vers la fin d’Igueret HaKodech et que les éditions actuelles
du Tanya impriment dans Kountres A’haron.
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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 révélation et faire advenir les délices ; car la chose dépend d’un éveil d’en bas.

Le verset dit ve’ehyeh, une forme qui exprime une existence continue plutot que quelque chose qui fut au-
trefois. Les délices doivent étre attirés et suscités sans cesse, et cela dépend d’un éveil d’en bas, du service
propre de ’homme.
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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.

«Jour apres jour » fait allusion au Chema, récité chaque jour, car le monde est recréé chaque jour.
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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».
Chaque jour, il faut donc réciter le Chema et étre prét a donner sa vie a la parole «Un»; vient ensuite «Et tu
aimeras», un amour empreint de plaisir. Cela attire le plaisir supréme, le délice qui se trouve dans I’essence

méme de D.ieu, afin qu’il s’enveloppe dans la Torah, comme le dit le verset: «Je me suis délecté de Ta
Torah.»
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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.

L’Admour Hazaken comprend chaachati comme un verbe transitif: la personne introduit le délice dans la

Torah. Cela se fait par ani («je»), dont les lettres forment ayin («néant»): en transformant son «je» en

«néant», on met de coté le sentiment de soi.
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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 Ame », juste avant «et tu en parleras»,
etc. Par cela, il provoque en haut une attraction de yech vers ayin:

Méme dans I’étude de la Torah, la personne ne doit pas se sentir comme un «quelque chose» (yech), mais

étre dans I’annulation de soi; c’est pourquoi «de toute ton 4me» se trouve prés de «et tu en parleras», le

commandement d’étudier. Cette annulation de soi ici-bas provoque en haut une attraction de yech vers ayin.
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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.

Depuis le Yech véritable, les délices essentiels de D.ieu, un rayonnement est attiré dans 'Hokhma, appelée

ayin («néant»). La référence entre crochets renvoie a la discussion d’Etz Chaim sur ani et ayin; la note de

Kehot précise que le portail cité est Sha’ar Seder HaAtsilout.
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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”),
Meorei Or, un lexique des termes kabbalistiques, indique que Mal'hout d’Adam Kadmon est appelée ani («
moi ») et que, lorsqu’elle est revétue dans la « Téte inconnaissable » (Radla), elle est appelée ayin (« néant ») :

c’est un exemple de ani devenant ayin. Le Zohar, dans Vayakhel, reléve que le verset ne dit pas vehayisi (« et

j’étais »), mais ve’ehyeh.
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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].

Le Zohar et son commentateur, le Ramaz, interprétent également ve’ehyeh dans ce verset, dans la paracha
Chemini et dans la paracha A’harei. Ces références étayent 'interprétation de ve’ehyeh comme un plaisir
continuellement renouvelé.
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« Jouant devant Lui en tout temps »

=9 pann "2 Ny pan® Ny onn 1 M5 1210 T 0°NY 170 w0 13N .NY 902 17387 npnwn T
P12°1 N2 Iwyaw aPynk 1137 Ny 0onyab wow

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

La quatriéme section explique «jouant devant Lui en tout temps». Kohélet énumére vingt-huit «temps»,

dont quatorze favorables, parmi lesquels «un temps pour embrasser et un temps pour s’abstenir d’embras-

ser»; parfois, il y a un temps de faveur En haut, ou se produit une «étreinte ».
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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.

L’étreinte unit D.ieu et la Communauté d’Israél, source collective de toutes les 4mes juives. Comme une per-

sonne enlace un ami par-derriére pour I’empécher de s’éloigner, D.ieu garde Israél prés de Lui, comme

dans «Jevous ai aimés, dit Havaya», afin qu’aucun Juif ne soit séparé de 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,

Au Sinai, «Face a face, Havaya vous parla»: méme d’en bas, tout était «face-a-face», et méme le «dos» fut
intégré au «face-a-face».
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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
Méme I’ame animale fut transformeée (it’hap’ha), comme les Sages interpreétent «de tout ton coeur»: avec tes

deux penchants, le bon et le mauvais. C’est la «La droite de Havaya agit vaillamment»; le crochet amorce

une référence a Etz Chaim au sujet du mot ‘hayil.
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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 «Beéni soit le Nom de la gloire de Son royaume a jamais» est I’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 »].

Le verset «Béni soit le Nom de la gloire de Son royaume a jamais» compte vingt-quatre lettres; récité dans le

Chema du matin et du soir, il en représente quarante-huit, valeur numérique de ‘hayil. C’est pourquoi

Knesset Israél est appelée «une femme vaillante» (echet ‘hayil). Puisque ce verset exprime 1’acceptation du

joug des Cieux et I’annulation de I’existence propre, il constitue la «vaillance» de la droite de D.ieu.
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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 la maniére de « Ma chair et mon coeur défaillent», etc.,

En exil, c’est toutefois «un temps pour s’abstenir d’embrasser». En I’absence d’un temps de faveur, Knesset

Israél ne se tient pas face a face avec D.ieu: ’attachement de I’ame a D.ieu n’est pas I’amour intérieur expri-

meé par «Ma chair et mon cceeur défaillent ».
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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.

Il prend encore plaisir aux choses de ce monde; ainsi, méme son désir de D.ieu n’est que «dos»: une volon-
té dépourvue de plaisir. Comme expliqué plus haut, la volonté est appelée le «dos» et le plaisir le «face-a-
face».
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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,

Dans la supplication du psalmiste : « Pourquoi retires-Tu [...] Ta droite ? Depuis Ton sein, mets-y fin!», le mot
s’écrit ‘houkha («Ta loi») et se lit cheikha («Ton sein»). ’Admour Hazaken rapproche les deux: le «sein» de
D.ieu est Sa «loi», la Torah.
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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.

Knesset Israél demande que la droite de D.ieu, Sa bonté, se révele et ne reste pas cachée dans la Torah. Cette

supplication implique qu’il arrive qu’elle y soit cachée.
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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. »

Le Talmud enseigne que la lumiére créée le premier jour de la Création permettait a Adam de voir d’une ex-

trémité du monde a ’autre.
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(X
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).

D.ieu vit que le monde ne méritait pas cette lumiére et la mit en réserve pour les justes. Elle est cachée dans

la Torah, comme I’enseigne le Zohar sur Parshas Terumah.
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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.

La «droite» désigne le 'Hessed supérieur, la «lumiére primordiale» du premier jour, qui est cachée dans le
«décret» de D.ieu, 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 I'intermédiaire de la Torah, la révélation
de cette lumiére 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.)

Cela éclaire les paroles de Rabbi Elazar dans le Zohar: «Et moi, j’ai vu». Par I’intermédiaire de la Torah, la

lumiére cachée, grace a laquelle on peut voir d’un bout du monde a I’autre, lui fut révélée; il pouvait donc
véritablement dire : «J’ai vu».
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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;

Le psaume dit: «La droite de Havaya est exaltée; la droite de Havaya agit avec vaillance.» La bonté de D.ieu
est constamment tournée vers nous, et Sa droite est toujours tendue au-dessus de nous.
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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 avecvaillance ».

Parfois, elle est «exaltée», trop élevée pour ’Ame de ’homme, et demeure cachée dans la Torah; d’autres
fois, elle descend dans I’ame, et alors elle «agit avec vaillance ».
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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 bonté de D.ieu, c’est-a-dire ’'amour implanté dans I’Ame de ’homme.

La supplication «De I’intérieur de Ton sein, fais cesser Ta droite» demande donc que la bonté de D.ieu ne
demeure pas cachée dans la Torah, mais se manifeste au grand jour sous la forme d’un amour implante
dans I’ame de I’homme.
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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».

En tout temps, qu’il s’agisse d’«un temps pour embrasser» ou d’«un temps pour s’abstenir d’embrasser», la
Torah est décrite comme «jouant» devant D.ieu.
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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:

Le rire ou le jeu (se'hok) correspond a ’annulation du yesh, le «quelque chose», dans le ayin, le «néant».
Les paroles de Sarah : « Elokim a fait de moi un sujet de rire», indiquent cela.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 33



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 19 nﬂ}?'I:NZ]T? Akl

5v2° XD 15 7193 92T w0 ORIYT X3 NIPAR 172 07K IR PNom 2O9ynn 0ophR ow 0D
13 WRY2 WHYT 17 11 10 NIRYENI

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.,

Le Nom Elokim dissimule la Lumiére infinie afin que le monde semble exister de lui-méme, comme un «

quelque chose » distinct, au lieu d’étre annulé comme un rayon de soleil a I'intérieur du soleil lui-méme.
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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.,

Cette dissimulation existe en vue du « rire » de la fin, lorsque tout reviendra, que le « quelque chose » sera
annulé en « rien » et que la gloire de D.ieu se révélera a tous.
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n’est que comme les plaisanteries faites devant des princes, lorsqu’on opére 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

La dissimulation opérée par Elokim est comparable aux plaisanteries présentées devant des princes : des

choses étranges et inattendues, faites pour les divertir. L’apparente indépendance du monde a été créée afin
qu’elle soit annulée.
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« 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.
L’apparence du monde comme un « quelque chose » est considérée comme une chose étrange, une simple
plaisanterie. Le récit des Sages sur la « chasse » que D.ieu organisera pour les justes au Temps a venir, le

beeuf sauvage contre le Léviathan, reléve lui aussi de ce « rire », comme il est expliqué dans Parshas
Shemini.
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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-I1, dans les choses matérielles sou-
mises a la domination de la kelipat nogah, afin de les élever et de les relier a la lumiéere de D.ieu et
a Sa sainteté ; c’est 1a I’annulation du yesh en ayin.

L’annulation du « quelque chose » en « rien », qui sera dévoilée dans le monde futur, s’opére dés a présent

par la Torah. La Torah attire la Lumiére infinie dans les choses matérielles soumises a la kelipat nogah ; elle

les éléve ainsi et les relie a la lumiére de D.ieu et a Sa sainteté.
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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

C’est pourquoi la Torah « joue » « en tout temps » : méme par I'itkafya, qui consiste a soumettre sa nature

sans encore la transformer, le plaisir supréme est attiré dans la Torah. C’est le niveau des beinonim, les per-

sonnes intermédiaires.
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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.

Le Talmud dit des beinonim que « celui-ci et celui-la », le bon penchant et le mauvais penchant, « les jugent
». Ils connaissent les deux « moments » : pendant la priére, ils sont attachés a D.ieu, puis ils se tournent vers

leurs affaires mondaines.
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SECTION 6 - 124-26
« Jouant dans tevel » et « mes
delices parmi les fils de ’homme »
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« Jouant dans le monde habite (tevel) de Sa terre. » Tevel vaut deux fois aryeh (« lion ») : carily 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,
L’expression « jouant dans le monde habité de Sa terre » est expliquée par une guématria : tevel (432) équi-
vaut a deux fois aryeh, « lion » (216). Dans le char d’Ezéchiel, ily a un lion parmi les 'hayot saintes et un lion

parmi les ofanim. Les 'hayot appartiennent a Yetsira, ou, selon les termes du Tikkouné Zohar, « six Séfirot

nichent » ; elles correspondent aux six ordres de la Michna.
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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. :

Comme la Michna, les 'hayot agissent par la raison et la compréhension : leur amour découle de leur com-

préhension, et elles « rugissent » comme un lion parce qu’elles saisissent le sens de « Saint, saint, saint est
Havaya des armées ».
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combien Il est saint et sépareé, etc. ; et de ce niveau, qui est saint et sépare, et ne releve pas des li-
mites des mondes, découle une effusion vers une multitude d’armées et de palais, au point que,
meéme en bas, « toute la terre est remplie de Sa gloire ».

Elles comprennent que D.ieu est saint et séparé, au-dela de tous les mondes, et que c’est précisément de

cette transcendance que Sa force vitale atteint d’innombrables armeées et palais, jusqu’a ce que « toute la
terre soit 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 decouler, « du lieu de Sa gloire », de la Lumieére infinie (Or Ein Sof),

béni soit-11, qui est au-dela des limites des mondes, [la lumiere] qui donne vie aux mondes.

Voila pourquoi elles poussent un cri « d’'un grand bruit » : elles sont saisies d’émerveillement a I'idée que la
vie des mondes émane du « lieu de Sa gloire », la Lumiére infinie, qui est au-dela de tous les mondes.
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Cependant, Il reste saint et sépare, et non semblable a I’ame qui est revétue dans le corps, etc.
Mais les ofanim relevent du niveau d’Assiya (Action) : ils n’ont ni raison et connaissance ni grande
compréhension de la Lumiére infinie, béni soit-Il, comme les 'hayot saintes ; néanmoins, ils font

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

Méme lorsqu’ll donne vie aux mondes, D.ieu demeure séparé d’eux, contrairement a une Ame revétue dans
un corps. Les ofanim, du Monde d’Assiya, ne possédent pas une telle compréhension ; pourtant, eux aussi
poussent un cri, sous I'effet d’un amour naturel.
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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.

Ainsi, « jouant dans tevel » signifie que la Torah « joue » aux deux niveaux du « lion » : ’amour empreint de
compréhension des 'hayot et ’amour naturel des ofanim.
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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 » ;

De méme qu’il existe deux sortes d’anges, il existe deux sortes d’étres humains. Le premier contemple la

grandeur de D.ieu lorsqu’il récite le Chema : « écoute » (chema) signifie aussi « comprendre », et il com-

prend I'unité exprimée par « Un » et par « Béni soit le Nom de la gloire de Son royaume ».
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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.
Cette compréhension le conduit a aimer D.ieu « de toute son 4me », en se donnant entiérement, et a « parler
d’eux », c’est-a-dire a étudier la Torah dans I’annulation de soi, jusqu’a ce que ce soit comme si la Torah

parlait par sa bouche (une parole du Maggid Meisharim, I’enseignement céleste de Rabbi Yossef Karo). Ce

sont les érudits en Torah, dont I’étude des six ordres de la Michna correspond a Yetsira, le niveau des 'Hayot.
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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

La seconde catégorie de personnes ne peut pas étudier en profondeur : leur esprit est limité et elles sont oc-
cupées a gagner leur vie ; elles relévent donc du niveau d’Assiya, I’action. Pourtant, elles aussi peuvent « ru-

gir ».
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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,

Il rugit comme le lion parmi les ofanim, grice au sens simple du mot « Un » : D.ieu seul est D.ieu. Cela

I’ameéne, lui aussi, a aimer D.ieu « de tout son cceur », avec ses deux penchants.
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car chacun possede un amour naturel (voir Sefer Shel Beinonim, chapitre 18). On meérite cette re-
vélation par la charité (tsédaka), qui est appelée « acte » (maassé), comme il est écrit : « L’acte de
charité sera la paix », etc.

Chaque Juif possede un amour naturel pour D.ieu, comme I’explique le Tanya au chapitre 18. Cet amour se

révele par la charité, appelée « acte » (maassé), terme qui reléve d’Assiya, comme dans « L’acte de charité

sera la paix ».
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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 refléte le visage, ainsi le cceur de ’homme... » Voici le sens :

Par ce service, ils font descendre les délices supérieurs, « jouant dans le monde habité de Sa terre ». Le ver-
set « Comme I’eau refléte le visage, ainsi le coeur de ’homme... » montre comment cela s’opére.
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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 »,

Iy a deux « hommes » : dans la vision d’Ezéchiel, les anges, qui ont une face de lion et d’autres faces, ont

aussi « une face d’homme » ; et, au-dessus d’eux, sur le Trone, se trouve « une ressemblance ayant I’appa-
rence 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 1a Torah, les 248 commandements positifs, etc.,

L'« Homme » supérieur sur le Trone est la Torah, dont les 248 commandements positifs et les 365 interdits

sont comme les membres et les tendons d’un corps. Lorsque la dimension intérieure s’éléve d’en bas, elle

fait descendre la dimension intérieure supérieure, le « cceur » de 'Homme supérieur.
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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.

Ce « cceur » descend jusqu’a I’« homme » inférieur parmi les anges. C’est le sens de « mes délices sont avec

les enfants de ’homme » (bnei adam) : les deux niveaux d’« homme » sont visés, et le plaisir passe de I’'un a

I’autre comme un visage se refléte dans I’eau.
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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.

Les Sages appellent ainsi le Don de la Torah le « jour des noces » de D.ieu, une union entre celui qui donne

et celui qui recoit. Comme le dit le Zohar, aucune goutte ne descend d’en haut sans que des gouttes ne

montent d’en bas : le plaisir supérieur descend en réponse a I’amour qui s’éléve.
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DANS LA AVODA

Chaque jour, par le Chéma récité avec la disposition a donner savie au mot « Un », et par I’étude de la Torah

avec annulation de soi, une personne attire le délice supréme dans la Torah ; elle doit se réjouir de chaque

mitsva comme du délice de D.ieu, et pas seulement comme de Savolonté. Méme celui qui ne peut étudier et

qui est occupé a gagner savie peut « rugir » de son amour naturel par le sens simple du mot « Un » et par la

charité.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Pourquoi Moché ne pouvait-il pas étre le « nourricier » d’Israél, alors que la Torah le peut, et que nous ap-
prend cela sur la grandeur de la Torah ?

. Comment les quarante-quatre jours du Omer préparent-ils a Chavouot, selon ’image de I’allaitement et

du pain ?

. David louait la Torah parce qu’elle provient de la volonté supréme, au-dessus de 'Hokhma. Pourquoi cette

louange était-elle incompléte, et pourquoi sa punition fut-elle mesure pour mesure ?

Quelle est la différence entre volonté et délice, entre « dos » et « face », et comment cela explique-t-il pour-

quoi chaque parole au Sinai faisait sortir les Ames de leur corps ?

. Comment une personne dont I’esprit est limité et qui est occupée par ses affaires peut-elle malgré tout at-

tirer les « délices » suprémes ?

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 41



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 19

nMyaws w7

SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1
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La note consigne le titre « 7”3pn w7 » et précise qu’il est
ainsi écrit dans le propre manuscrit du rédacteur de la
note (« buch pertil »), folio 61a.
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 2
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La note de Kehot renvoie le lecteur a une note du Rabbi
sur ce maamar, imprimée dans les suppléments de I’édi-
tion (hosafot), 19a.
LA NOTE DE KEHOT
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3 La Sagesse, que les Sages identifient a la Torah, dit
qu’avant la création, elle était auprés de D.ieu comme Son
amon et Son délice. Tout le maamar explique ces paroles.

Proverbs 8:30°7:’1 “own
:Ny"223 307 NRNYR O O DYITYY M) TN 93K M)
Alors j’étais aupres de Lui, comme un enfant élevé ; chaque

jour, j’étais Sa joie, jouant sans cesse devant Lui,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le verset poursuit : la Sagesse joue dans le monde habité
et trouve ses délices parmi les hommes. Le maamar inter-
prete plus loin ces paroles comme la descente de la Torah
dans ce monde et dans les ames d’Israél.

Proverbs 8:31x77:'n “own
:DTX 337X "YWL I3 22an3 nten
Jouant sur Sa terre habitable, et mes délices sont avec les fils

des hommes.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La note renvoie a cet endroit pour un exposé de ce Mi-
drach sur le mot amon.
LA NOTE DE KEHOT
0PN Y R-771 N”MIR IRT

6 Les paroles de Moché a D.ieu lorsque le peuple se plaignit
dans le désert : « que Tu me dises de les porter dans ton

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/

sein, comme la nourrice porte le nourrisson ». Le Midrach
s’en sert pour définir amon.
Numbers 11:12277:8> 72712
MY DX RN ﬂn’m?? "JIR"OR M0 nyg'b; DR N7 "R
SPIX? DYV WX TRINT Y PRI 12K K UKD 203
Have I conceived all this people? have I brought them forth,
that Thou shouldest say unto me: Carry them in thy bosom,
as a nursing-father carrieth the sucking child, unto the land
which Thou didst swear unto their fathers?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le Midrach ouvre Bereishis par ce verset et donne plu-
sieurs sens au mot amon, le premier étant « précepteur »
(padagog), sens qu’il prouve a partir des paroles de Moché
au sujet de la nourrice et du nourrisson. L’Alter Rebbe
adopte ce sens.
Bereshit Rabbah 1:1°X:’X 127 n°wx"2
AR ART TR TP - TR L CTINRT KN3T,CTINRT MRT DX .
7 - 913N PTIRR” 7pIT DR TART RY? WKD” :(2° ,R? 13TR3)
UNinewR 1pan Y2 %y ovanRa” (7,7 19°K) @R DRT
NR TRR O7M” :(F,2 INOX) MR ART R PO - YIvin L Tink”
,V7InR RIn P20°Na” (7,2 0IN1) :RPONT 70D - RN37 110K 70070
927" ?7RNI973 12 RANPT RN27 ROI7I009KM KAV NRA” onsanm
AP PW ANIINIR 793 9077 2IR (NN TN L JRIR - 71K R
« TR AN2IR ,]’U‘?D 111207 w2 '|‘?7: ,091yaw amia

Rabbi Hoshaya le Grand commenca : « J’étais auprés de Lui
comme amon, délice jour apres jour... » (Proverbes 8:30) —
amon signifie gardien d’un enfant ; amon signifie couvert ;
amon signifie caché ; et certains disent qu’amon signifie
grandeur. Amon signifie gardien d’un enfant, comme il est
écrit : « Comme un gardien porte un nourrisson » (Nombres
11:12). Amon signifie couvert, comme il est écrit : « Ceux qui
étaient couverts d’écarlate... » (Lamentations 4:5). Amon si-
gnifie caché, comme il est écrit : « Il était le ...

Wikisource Bereshit Rabbah (CC-BY-SA) - The Sefaria Midrash Rabbah,
2022 (CC-BY)
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Dans la Paracha Mishpatim, le Midrach cite également «
Et j’étais auprés de Lui un amon » et explique que amon
signifie omen, celui qui éléve, d’aprés « comme la nour-
rice porte le nourrisson ». L’Alter Rebbe le cite comme se-
conde source a ’appui de cette interprétation.
Shemot Rabbah 30:9°0:"% 737 minw
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Autre interprétation : « Voici les statuts » (Exode 21:1) ; c’est
ce qui est écrit : « Il annonce Ses paroles a Jacob » (Psaumes
147:19) : ce sont les commandements ; « Ses décrets et Ses
statuts a Israél » (Psaumes 147:19) : ce sont les statuts. Car
les attributs du Saint, béni soit-Il, ne sont pas comme ceux
de la chair et du sang. Un étre de chair et de sang ordonne
aux autres d’agir, mais n’accomplit rien lui-méme. Le Saint,
béni soit-I1, n’est pas ainsi. Ce ...

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

PARAGRAPHE 3
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Moché se plaint a D.ieu : « Est-ce moi qui ai cong¢u tout ce
peuple... pour que Tu me dises : Porte-le dans ton sein,
comme la nourrice porte le nourrisson ? » Le maamar
comprend que la nourrice est celle qui donne du pain a
manger a I’enfant.
Numbers 11:12277:8"> 92722
IR 28 TRNTD AT “IINTOX A OYI722 X N7 22T
PIIK? DYV WK MRIXT 2Y PIOTNK MR KE? WD A0
Have I conceived all this people? have I brought them forth,
that Thou shouldest say unto me: Carry them in thy bosom,
as a nursing-father carrieth the sucking child, unto the land

which Thou didst swear unto their fathers?

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Moché poursuit : « D’ou aurais-je de la viande a donner a
tout ce peuple ? » Admour Hazaken comprend que Mo-
ché dit que leur donner de la viande était au-dessous de
son niveau.

Numbers 11:1337:8”> 727722
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D’ou pourrais-je trouver de la viande pour en donner a tout

ce peuple ? Car ils m’importunent de leurs pleurs, en disant

: « Donne-nous de laviande, pour que nous en mangions. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La fille de Pharaon le nomma Moché, « car je I'ai tiré de
I’eau ». Le maamar voit dans ce nom le signe de la racine
élevée et cachée de Moché.

Exodus 2:10:’2 minw
TMRM YN Y XIPRY 17 AP AYI2TNI7 WMRIM T DT
AANYn 0T 73
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L’enfant grandit, elle ’amena a la fille de Pharaon, et il de-
vint son fils. Elle lui donna le nom de Moise, car elle dit : « Je
I’ai tiré des eaux. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

L, mnw

18722

Mocheé dit : « J’ai la bouche lourde et la langue lourde. »
Suivant le Zohar, le maamar comprend que la bouche dé-
signe la Torah orale et la langue, la Torah écrite.

Exodus 4:10:7 mnw

03 PinAn 03 IR 0737 wOR KD 1R 2 CTUR Nwn nRn
2238 1107 722 197722 3 TT2Y°2K 7127 W 03 DY

Et Moché dit &4 D.ieu : «O D.ieu, je ne suis pas un homme de

paroles, ni auparavant, ni depuis que Tu as parlé a Ton ser-

viteur ; car je suis lent a parler et ma langue est pesante».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

WD 737, . R T20

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

NS .. e T

La, ’Admour Hazaken rapporte I'interprétation du Zohar
selon laquelle « lourd de bouche » se rapporte a la Torah
orale et « lourd de langue » a la Torah écrite.
LA NOTE DE KEHOT
91.(7,7) Apy oy vy R

RIPYNa DA M wrRe

Dans le maamar « Si tous les poissons de la mer », I’Ad-
mour Hazaken explique que Moché dit « D’ou me vien-
drait la viande ? » parce que son niveau était si élevé qu’il
ne pouvait descendre jusqu’a tirer sa vitalité de la viande.
LA NOTE DE KEHOT
2,3 mph

1M1 70 1R
La note de Kehot renvoie a Taanit 9b pour ces mots.
Taanit 9b2°v n°1yn

Zohar III, 102ax ,ap »’m
LA NOTE DE KEHOT
.2,399 K ,2p 2’ .2 ,0 N°Iyn

NN2OMT NN

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

.[5] .(% ,20) 27mt

NN2OMT RN

Le Zohar appelle la manne « la nourriture de la sagesse ».
Le maamar s’appuie sur cette expression pour montrer
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19

20

que le niveau de Moché était la nourriture de la sagesse, et
non laviande matérielle.
Zohar, Beshalach 28:377-3881”aw-1"yw:n”> n>wa ,77t1 190

mais la nourriture de ceux qui sont absorbés par la Torah ne
nourrit que I’ame et I’esprit, et non le corps, car elle pro-
vient de la sphére de la « Sagesse », de la région supréme et
la plus glorieuse d’en haut. Il n’est donc guére étonnant que
les enfants de la Sagesse soient plus fréles que les autres
hommes, car ils ne mangent absolument pas de nourriture
destinée au corps. En vérité, « la Sagesse garde en vie ceux
qui la possédent » ! Béni soit le corps qui ...

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

wo1o 1t *pa Y

Le Talmud interpreéte « tout soutien du pain » comme dési-
gnant les maitres du Talmud, en citant : « Venez, mangez
de mon pain. » C’est I’'une des sources qui qualifient la To-
rah de nourriture et de pain.
Chagigah 14a:107:X 77 12711
AW 22 M2 1377 MRIY TN Yoy PR — "on? 1ywn 597
0 927 Powing I Cby2 1K — "o 19w P31 noon 172
1 — *nnnen YORY NNy Bya np — 19337 .TIR2 071 0IX
DOR” MR A2k M — "DOIR” iynwng — X3y ARRK? npX
PG R L —TRY 7 oY by
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Bereshit Rabbah 43:71:3713 727 n°wKR12
2IRIP MR PRI DO 1P 1PPY PRD 073K 7172 90R%Y 0037
,199 IMRT WIPRD AR RIX 27 pA%S 71 KATD 37 OW3 KIAX 21
NIRY 0297 DR Papn 177 (PR 237 ANRK R IYY R MY
1D 0MmIR 1M o132 :1|'l‘? AR 700 P MY 0°%IR PIwm ,0%awn
AR 112w 1PORY 0P PR 172 ,190K 107 IR R 290K 0
,°N1°722 SR 179 L, 2R 9% e 100 KD LCAR rapn v
07,02 W N2 Ny AMw ANR 19K TPPY VIR e
SPIRY DO 1P (70 NOWRI)
«Il le bénit et dit : Béni soit Abram par D.ieu, le Treés-Haut,
Créateur des cieux et de la terre» (Genése 14:19). «Il le bénit
et dit : Béni soit Abram par D.ieu, le Trés-Haut, Acquéreur
des cieux et de la terre» : de qui les a-t-Il acquis ? Rabbi
Abba, au nom de Rav Kahana, et Rabbi Yitzhak ; Rabbi Abba
dit : Cela ressemble a quelqu’un qui dit : « Les yeux d’untel
sont beaux, ses cheveux sont beaux. » Cela ne désigne pas
une acquisition, mais le ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
LA NOTE DE KEHOT

1,A 972 R ,7° 100 AR9

onama v 0%

La Sagesse invite: « Venez, mangez de mon pain et buvez
duvin que j’ai mélé.» Le maamar cite ce verset pour mon-
trer que la Torah est appelée pain.

Proverbs 9:5°71:'0 >own
©N30% 1722 INYA “R023 1102 137

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/
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« Venez, mangez de mon pain et buvez du vin que j’ai
meélangé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
1,0 %%wn

PARAGRAPHE 4
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25

anon onw 127 pnY

Cinquante jours aprés 1'Omer, « vous offrirez a Havaya
une nouvelle offrande de farine » : les deux pains de Cha-
vouot. Le maamar y voit la Torah donnée ce jour-la sous la
forme du pain.

Leviticus 23:161v:3”2 XIp™
LA NOTE DE KEHOT
0,20 RPN

mop P syrawa o w N

Iggeret HaKodech explique que la création des 4mes en
tant qu’étres distincts dans le Monde de Béria est appelée
une «naissance», comme lors de ’ouverture de la mer, et
que leur développement, de Chemini Atseret jusqu’au
septiéme jour de Pessa’h, ressemble a une gestation.
LA NOTE DE KEHOT
YD Owa 2,10 1% °0 PUyR R .(2 ,‘?17) D70 PUIAR IR

2°7 73N w2 1070 I

Lors de la traversée de la mer, « les enfants d’Israél mar-
chérent a sec au milieu de la mer ». Le maamar y voit les
ames d’Israél faisant leur apparition au grand jour, leur
naissance.

Exodus 15:19v”°:170 mnw

nTNR D[I?;Z Havayah 2w 0°2 127921 12372 11y72 D10 X2 °3
1077 7iN3 Y202 1377 2K 23 O

For the horses of Pharaoh went in with his chariots and with

his horsemen into the sea, and the L-RD brought back the

waters of the sea upon them; but the children of Israel

walked on dry land in the midst of the sea.

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

02,0 M

AREYY 1I0°N XUR NOPRR WO AW oD

Tanya cite Etz Chaim, Sha’ar 26 : I’ame elle-méme n’a ab-
solument besoin d’aucune rectification et n’est descendue
dans ce monde que poury attirer la lumiére, afin de recti-
fier le corps et ’ame animale.
LA NOTE DE KEHOT
.(a,nmm) il 2782 K°1N .X”2 Y7o Yy

REYY 11PN XUNR NOPPR WO Anwan v

Etz Chaim enseigne que les mitsvot n’ont été données que
pour raffiner et purifier les vétements de I’Ame (tsélamim)
et ses réceptacles, ce qui implique que les formes inté-
rieures — ’ame elle-méme — n’ont pas besoin de rectifica-
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tion. Le maamar applique cela ainsi : le compte raffine

I’ame animale.

Sefer Etz Chaim 26:2°2:1"> 0>°n vy

RI7 09X AN 15102 w2bNn WK K 098 17 w0 R 11 MM L.
1777 IR WDIT w2PN W RPKY KT Mnya 2% 0°9a1 172 proonn
ARWAT DPR PPN DIARY LI OPE 7Y KD DX MIAT TN 12w R
72M w1251 R™M0H% R Pawn R R PINan 5opnn 1103
YN PR YTPR XD KM 72T W W0 N2 1INRY 001 LM
IR KT 1271982 RT KM KPR 3722 NIR IR KPOT RODW I1RT
RITT 937 7R0m ¥ 130910 IRAD 929m) WRIPR 13T RO

... 71RR RTP012 3725 199 X127 19Y DUIRT KRR
Sefer Etz Chaim (Public Domain)

26 1725 e

« Celui qui sacrifie aux dieux sera voué a la destruction,
sauf a Havaya seul. » Le maamar se sert de ces mots pour
exprimer le but du compte de ’'Omer : que chaque émo-
tion soit consacrée a D.ieu seul.
Exodus 22:19v”°:272 mnw
:172%°n% *n?2 0 07PPKRY N
Celui qui offre un sacrifice aux dieux, sauf a D.ieu seul, sera
entiérement exterminé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

27 BN N7

« Vous ne profanerez pas Mon saint Nom. » Raffiner les
émotions signifie ne pas les utiliser d’'une maniére qui
profane le Nom de D.ieu.
Leviticus 22:32277:273 X7p™
:DIYTRN ' 718 PN %32 N3 MY TR *WTR DYng b K2
Et vous ne profanerez pas Mon saint nom, mais Je serai
sanctifié au milieu des enfants d’Israél : Je suis D.ieu, qui
vous sanctifie,

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

2% 25 RPN

28 25mn oo 1A

Yaakov bénit Yehouda en lui disant : « ses dents sont
blanches de lait ». I’Admour Hazaken a expliqué ailleurs
ce verset en rapport avec les mo'hin de I’allaitement.

Genesis 49:1227°:v"1 N°WR12
12700 DI TR DY 27720T
Ses yeux seront rouges de vin, et ses dents blanches de lait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
29 250wy oyanT

Le Talmud dit que le sang se décompose et devient du lait.
Le maamar s’en sert comme image d’une lumiére supé-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/
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rieure transformée en une forme que I'’Ame peut
assimiler.

Bekhorot 6b:8-9°v-’11:2"1 N17152

LRI WITOM 2R T30 TR0 PRIT R1HR IAYT KPP0 ,TI0RR

MIXRY RN32 — KT WITNT 1121 ,320 NN 12¥3 DT 2 KT

227 TPY 19¥1 DT TNT XD KIPIT 12 YRUR X I0Y°D "0

TY PY NN WD PRI 130T PRI2NN TIX KT NP RPN
7707 RYK KD UM 7YX 00y

William Davidson, Vocalized Aramaic (Cé—BY—NC)

LA NOTE DE KEHOT
J2PWY .2, M0

1PN1T72 921 QINRAW R°2IONN %Y 92

Dans cette transcription, la phrase est ainsi formulée :

«Ainsi en est-il des jours du compte : chaque jour, on
compte un attribut, le 'Hessed du 'Hessed, la Guevoura du
'Hessed, etc., afin de faire croitre les attributs et de les
amener a I’itkafya et a I'ithap’ha (transformation). »

LA NOTE DE KEHOT

o1 9532w 1778071 »° on 79”7 RADIIM K7 °Y R-0°21N2 TR *INKRH2

»Ma3 PP MR 927a% 219 171232 70N TONAw TN R TR 0011

J”RDBNRY EONR

PR YT PN R
Rabbi Yehouda dit que I’arbre de la connaissance était du
blé, « car un nourrisson ne sait pas appeler “pére” et
“mere” avant d’avoir gotité au gotit du grain ». Le maamar
s’en sert pour montrer que la compréhension vient avec le
pain, la Torah.
Berakhot 40a:147°:X *1 N1372
XPX 112731 K :p03? 72 1002 27 10K IXYWR 101 pIRD nivp By
DX 2 2OKY 12K 0ANT XD TN TR AN VT e 3
2y M99 XMW 1T A7 PRY M7 193 MR 1RR 27 1IUR]
MWK TR0 P30 IIPN TN TR AU I L1 KPR TR
M2y MRV MY pn1 12 W0RPRNIY 13T A0 MIKD
”RaAR” nﬁ?’? ¥7i° Pinn 1’}527 ,n70 nun NIk 77977 °27 .°1IRND
137 DY DALY TY "RIR™
S’il s’agit des fruits de la terre, etc. Cela est évident ! Rav
Nahman bar Isaac dit : Cela n’est nécessaire que selon Rab-
bi Juda, qui déclare que le blé est une espéce d’arbre ; car il
y a un enseignement : L’arbre dont Adam a mangé était —
selon Rabbi Meir — la vigne, car rien n’apporte a ’homme
autant de chagrin que le vin ; ainsi qu’il est dit : « Et il but du
vin et s’enivra » (Gen. 9:21). Rabbi Nehemia dit : C’était le fi-
guier, ...

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

LA NOTE DE KEHOT
X, Mon2

« Venez, mangez de mon pain. » Le mot désignant le pain,
répété, est interprété comme faisant allusion aux deux
pains : la Torah écrite et la Torah orale.

Proverbs 9:571:'0 *2wn
PR2R 123 1N 23 102 197
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34

« 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)

Do°MawInn

« De vos demeures, vous apporterez deux pains de présen-
tation. » Le maamar interpréte « demeures », de la racine «
s’asseoir », comme désignant le Chema, qui se récite
assis.

Leviticus 23:171°:272 Rp™

YR 73N NP0 DNy *3Y DOY 19NN D7 WIN 0PN
% 0°192 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

17,20 RIP
La note de Kehot renvoie a Proverbs 8:30 pour ces mots.
Proverbs 8:30°7:’1 “own
:NY~222 73197 Npnipn 0 OV DYIWYY MK TI0K 123K 10X
Alors j’étais aupres de Lui, comme un enfant élevé ; chaque

jour, j’étais Sa joie, jouant sans cesse devant Lui,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 5
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« Tes statuts étaient des chants pour moi dans la maison
ou je séjournais. » Le fait que David appelle la Torah des «
chants » est le point de départ de la discussion qui suit.
Psalms 119:54771:0"°p 0°%°1n
2713 722 TR 2971 niam
Tes statuts ont été mes chants dans la maison de mon
pelerinage.

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

3PMTT .M TIT 7T RMP D73 IRT — 1912 XA LT3 ,0%p 09N
.13 °Y T390 2P0 LTIpN Y 2-3970 »PRD LAN02 NART Rwn Mg
abal

737 WA PN

Le Midrach dit que David oublia que I’Arche devait étre
portée sur I’épaule parce qu’il avait appelé les paroles de
Torah des « chants », et que D.ieu dit qu’ll le ferait trébu-
cher sur une loi connue méme des écoliers.

Bamidbar Rabbah 4:20°3:’7 7127 72722

LA NOTE DE KEHOT
2,797

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/
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L’'ouvrage du Tséma’h Tsédek sur Tehillim; la note in-
dique que la formulation de la Guemara y est citée, avec
Rachi et le Maharsha.
LA NOTE DE KEHOT
LRPWAT VWY RINAT WD PRYI OW 200 °Y IR P10 R

Rava enseigna que David fut puni pour avoir appelé les
paroles de Torah des «chants», et que D.ieu dit qu’Il le fe-
rait trébucher sur une question que méme les enfants des
écoles connaissent ; il fit transporter I’Arche sur un
chariot.
Sotah 35a:22273:x 1”5 nvIO
12 Y APYN0Y 102 2IN2Y 770 2127 XIT MN2 WITRD > el
1‘-)’5}5};7 9272 :1’?’27;7; 21770 17030m 1Nk R7IP ARR UK
>3 13 X2 nip ’;;'?]” :2°N07 ANIR PYT 127 N2 '?W nipien
.NJj'?;}{;! AR TRY N WP NTAY
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

103 RD NP 212

«Mais aux fils de Kehat, il n’en donna pas, car le service
des choses saintes leur incombait ; ils les portaient sur
I’épaule.» Telle est la loi que David avait oubliée.

Numbers 7:9°0:’t 12713

IR AN22 DI?Y WIPA NT2Y™3 101 XY N 139
But unto the sons of Kohath he gave none, because the ser-
vice of the holy things belonged unto them: they bore them

upon their shoulders.

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

0,193
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« Ses fondements sont sur les montagnes saintes. » Le
maamar applique ce verset aux ‘houkim : ici-bas, ils n’ont
aucune raison, mais leur racine se trouve dans la volonté
supréme.
Psalms 87:1°K:1”D 0°%°1n
WTPT1702 3070 Y iR m_‘p-v;;’?
Psaume des fils de Coré ; cantique. Son fondement est sur
les montagnes saintes.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.[5] .['nTI0°] WX 12 @%0nn
41 NZ%N PPRR2 R

Job demande : « Et la sagesse, d’ou (me’ayin) sera-t-elle
trouvée ? » La ‘Hassidout le lit ainsi : « La sagesse est trou-
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vée a partir du ayin (néant) », le niveau qui la dépasse, ici
lavolonté supréme.
Job 28:1227:1173 21K
2732 DI 77K RERA TRR M0
Mais la sagesse, ou la trouver ? Et ou se trouve le lieu de
I’intelligence ?

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

.2%,10 2R

7Y °pa oA

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

Rigul>lein ) 7gon ol

17y °pa oA

Dans son lexique des termes kabbalistiques, a I’entrée «
Eden », Rabbi Moché Cordovero explique que la ‘Hokhma
est appelée Eden, « I’Eden inférieur », tandis que I’Eden
supréme est Kéter.
Pardes Rimmonim 23:16:9'0:11:372 0°1'17 0772
7 PRY 13937 R 0°PRPR 03 1IN0 0OPRR 0K RD PY DY L.
TMONT IRAPY APRWA 97T By L0an N pya vhand bovw
0°1P°N2 7Y AwA 9PN L1722 INona PR Amt) 1Ty 30am
Sr 70 1Ty DORY 7Y PR 7TV RPN (77D AT 101 11pon)
22 RT RANDT 779 LARDPY AN ARPY 17V R PITY .Opwn Py
739 RNNPT 973 5235 179 R LIRDY RIOK KT XDND 7TV DR
19K MWD PTRTY YR Broy mpwa 1Ty KRR 00 700
... W7 279 A3 29097 MKW 25 .77V DRI 1Y 1O

Pardes Rimonim (Public Domain)

»ITHT 20N
A 1a mort d’Elicha ben Avouya (A’her), on dit qu’il ne pou-

vait étre jugé, parce qu’il avait étudié la Torah, ni entrer
dans le Monde futur, parce qu’il avait péché ; Rabbi Méir
dit : « Mieux vaut qu’il soit jugé et qu’il entre dans le
Monde futur. » Le maamar cite ce récit pour montrer com-
bien est grand le plaisir du Monde futur.
Chagigah 15b:3"2:2 170 f3°an
SI0? ONNT KRPY? KPP TR P VAN KT YRl 13 73
— D7 N¥T RRPYY XYY RO7IIXD POYT DWWR — PR 1T RY
SORT RAPYD SR AOYTORT 2pIn RD v37 RR .KLNT DTN
RIWIP PYPD PRM 2277 MOWDI 113 0D .IN2pR 1Y MPYNY NN "
ONRT A28

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

22,30 Axan
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La aussi, ’Alter Rebbe dit que, bien que les livres ne men-
tionnent que deux niveaux généraux, le Gan Eden supé-
rieur et le Gan Eden inférieur, il existe de nombreux ni-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/
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veaux, I’'un au-dessus de I’autre, qui ne nous ont pas été
révélés ; et que toute la louange des 4mes ne s’adresse
qu’au « Nom » de D.ieu, un rayonnement, comme la lu-
miére du soleil comparée au soleil.
LA NOTE DE KEHOT
P77 °2 27 °Y R-0°23N0 IR CNRN2 .2 ,Rn T2 D Syh oy "
7911 KPw 0An” 2,8 T°NIN 7772 AR LN 02 XDX 7911 KD 0771D2W
WX 11°9Y WP 0771910 DR 11D YT NARA 2aR 19X °na°2 P71 0°18a02
TP PRD M W RYOPIT RPPAW 10 170

23 Dyn e

« Car Celui qui est plus élevé que le Trés-Haut veille, et il y
en a de plus élevés encore au-dessus d’eux. » Cette phrase
décrit les niveaux sans fin qui s’élévent dans le Gan Eden.

Ecclesiastes 5:7°1:’1 n2mp

> YRNTT2Y ARNNTOR A1TRI AXIA PR LRYR P U pYYDN
DP9y 077N MY 723 DY 733

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)
LA NOTE DE KEHOT

2, nenp

M ank PR N
Rav dit que les sages de la Torah ne connaissent de repos
ni dans ce monde ni dans le Monde a venir, comme il est
dit : « IIs vont de force en force. » Le maamar y voit une al-
lusion aux niveaux sans fin du Gan Eden.
Berakhot 64a:12-1337°-2>:X 770 N1372
X? M 077 TR 0000 CTR7A 127 MK WK 12 K70 027 MK
DR IR 220 9R 9omn 109 mRIY K27 071y2 KDY M oy
D°27% D21 *TRPN R 727 N YN "2 W 132 DR
29712 0iPY 27177 2T 1712 D917 nRaY 071y oIy
R. Hiyya b. Ashe dit au nom de Rab[3] : Les disciples des
sages ne connaissent le repos ni dans ce monde ni dans le
monde a venir, ainsi qu’il est dit : « Ils vont de force en force
; chacun d’eux parait devant D.ieu en Sion. » R. Eleazar dit
au nom de R. Hannina : Les disciples des sages accroissent

la paix dans le monde, ainsi qu’il est dit : « Et tous tes en-
fants seront instruits par D.ieu ; et grande sera la paix de tes

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Bom X Do 1990

«Ils vont de force en force ; [chacun] parait devant D.ieu a
Sion. » Le Talmud cite ce verset a propos de I’ascension
incessante des sages.

Psalms 84:8°11:775 0°%°1n
71982 DOPPRPR IR PO0R Do 197
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Ils vont de force en force ; chacun parait devant D.ieu en
Sion.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Rav disait qu’au Monde futur, il n’y a ni nourriture ni
boisson; «les justes sont assis, leurs couronnes sur la téte,
et se délectent de I’éclat de la Chekhina». Le maamar
s’appuie sur cette déclaration pour montrer que le plaisir
des Ames réside dans I’éclat, le ziv.
Berakhot 17ax 1> n1572
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.9%1° n372
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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L'école de Rabbi Eliezer ben Yaakov enseignait que
chaque fois que I’on dit «Netsa'h», «sela» ou «va’ed», cela
signifie sans interruption, a jamais. Ainsi, «ils Te louent
chaque jour, sela» signifie une louange incessante.
Eruvin 54a:12-1337>-277:X 771 1°217°%y
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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C’est le maamar cité dans le texte lui-méme, « Vous garde-
rez Mes Chabbatot». Il commence par les deux Chabbatot,
I'un inférieur et 'autre supérieur, présents dans chaque
Chabbat, puis traite de I’ascension sans fin des ames dans
le Gan Eden, qui ne parvient qu’au « Nom» de D.ieu.
LA NOTE DE KEHOT
.3,Xn 1128 yh
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L’Admour Hazaken y note que I’Arizal appelle «Son Nom »
Mal'hout, tandis que les premiers ouvrages de Kabbala
disent que chemo équivaut a ratzon, et que les deux sont

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/
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vrais: Mal'hout de I'Infini est appelé «Son Nom», et de la
est attirée la volonté, le Kéter d’Atsilout.

LA NOTE DE KEHOT
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Pri Etz Chaim reléve que la valeur numérique de volonté
est identique a celle de shemo (346), et explique que le
Nom de lavolonté est un vétement dont Tiferet est revétu.

Pri Etz Chaim, Gate of the Recitation of the Shema 28:16°72
0N YW NRIPT WY 00N vy
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Pri Etz Chaim (Public Domain)
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Un autre passage ou le Zohar dit que la Torah émane de la
'Hokhma.
Zohar, Mishpatim 20:500-50227pn-p”n:’> D°WOWN 711 100

Car la Torah elle-méme émane de la Sagesse, du domaine
appelé «sainteté», et la Sagesse elle-méme émane de la ré-
gion appelée «saint des saints» (litt. sainteté des saintetés).
Rabbi Isaac dit : «Le Jubilé est également désigné comme
“sainteté”, comme il est écrit : “Car c’est le jubilé ; il sera
sainteté (kodesh) pour vous” (Lév. 14, 12). Les Israélites des-
tinés a étre des “hommes de sainteté” ont part aux deux (la
Torah et le Jubilé).»

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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Le Pardes explique que Kéter, bien qu’entiérement caché,
contient 620 piliers de lumiére, valeur numérique de Ké-
ter, et que de ceux-ci la force vitale est attirée vers toutes
les Séfirot. Le maamar situe la racine des mitsvot a ce
niveau.

Pardes Rimmonim 8:5-6"1-11:"1 0°1177 0712
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Pardes Rimonim (Public Domain)
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Iggeres HaKodesh explique les 620 piliers de lumiére de
Kéter a ’aide de I'image des piliers d’une grande maison,
posés sur le sol et dont les sommets rejoignent le plafond:
les mitzvos s’étendent depuis la volonté supréme jusqu’a
ce monde matériel et, par elles, I’Ame s’éleéve vers la lu-
miére de Kéter.
LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar enseigne que la Torah émane de la 'Hokhma su-
périeure. Admour Hazaken insiste sur « émane » : sa
source se trouve au-dessus de la '"Hokhma.

Zohar II, 85ax ,i19 27mt
LA NOTE DE KEHOT
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D.ieu dit a Moché : « Tu verras Mon dos, mais Ma face ne
sera pas vue. » Le maamar applique le « dos » a la volonté
et la « face » au plaisir qui s’y trouve.

Exodus 33:23375:3"% ninw
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Puis Je retirerai Ma main, et tu verras Mon dos ; mais Ma

face ne sera pasvue. »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Tu m’as formé par derriére et par devant. » Le maamary
voit deux niveaux : la volonté comme le dos et le plaisir
comme le devant.

Psalms 139:5°1:0"%p 0°%°11n
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Tu m’as entouré par derriére et par devant, et Tu as posé Ta

main sur moi.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« De ma chair, je contemple D.ieu. » La 'Hassidout s’en
sert pour comprendre le divin a partir du fonctionnement
de I’ame humaine, ici le rapport de la volonté au plaisir.

Job 19:26772:1™ 21°R
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Et lorsque, aprés cela, ma peau sera détruite, alors, sans ma

chair, je verrai D.ieu ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 13
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Iggeret HaKodech explique que, dans I’ame humaine, la
faculté de volonteé est le coté extérieur et le « dos » de la fa-
culté de plaisir ; de méme, pour ainsi dire, la volonté su-
préme est 'aspect extérieur et le « dos » du plaisir su-
préme, « la douceur de Havaya ».
LA NOTE DE KEHOT
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«Tu verras Mon dos, mais Ma face ne sera pas vue.» Seule
la volonté, le «dos», est révélée; le plaisir, la «face», ne
I’est pas.
Exodus 33:23372:3"% mnw
AR X2 290 XN KT *23° NN *NI0m
Puis Je retirerai Ma main, et tu verras Mon dos ; mais Ma
face ne sera pasvue. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La note de Kehot renvoie a Genesis 33:13 pour ces mots.

Genesis 33:1337°:3% n°wr12
LA NOTE DE KEHOT
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Léa donne a son fils le nom d’Acher : « Par mon bonheur,
les filles me diront heureuse. » Le maamar comprend
asher comme un terme de louange désignant ce qui est
digne de louange.

Genesis 30:132*:"2 n"wx12
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Et Léa dit : «Je suis heureuse ! car les filles me diront heu-

reuse.» Et elle lui donna le nom d’Aser.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le Tikkouné Zohar explique également asher par « Par
mon bonheur, les filles me diront heureuse », comme un
terme de louange.
Tikkunei Zohar 74b:2°2:2 77y 771 23PN
AWK L(° P MWwRI2) N2 CMIWR D WKL OV DY WK TN
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Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
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La bénédiction de Moché a Acher : « Béni plus que les fils

est Acher... et il trempe son pied dans I'huile. » Le maa-

mar interpréte ’huile comme la 'Hokhma, dans laquelle

seul le « pied » du plaisir supérieur descend.
Deuteronomy 33:24772:3"% 0°127

:ﬁ’?.}'l Y2 ‘);m PR 187 2777 WK 0°12% P2 IR WK

Et d’Aser il dit : Béni soit Aser plus que les fils ; qu’il soit fa-
vorisé par ses fréres, et qu’il trempe son pied dans I’huile.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Un lexique des termes kabbalistiques classés par lettre; la
note renvoie a I’entrée sous la lettre shin, ou ’huile (she-
men) désigne la 'Hokhma supérieure.
LA NOTE DE KEHOT
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« De ma chair, je contemple D.ieu. » La différence entre
I’arriére de la téte et le visage est déduite du corps hu-
main, puis appliquée aux réalités d’En-Haut.
Job 19:26172:07 21
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Et lorsque, aprés cela, ma peau sera détruite, alors, sans ma
chair, je verrai D.ieu ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 16
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« L’oreille ne discerne-t-elle pas les paroles, comme le pa-
lais gofte les aliments ? » L'image des sens chez Job, cha-

cun ayant son objet propre, illustre que chaque sorte de
plaisir est différente.
Job 12:11x75:27 21K
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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
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C’est le discours cité par le texte.
LA NOTE DE KEHOT
.3,8 mowa e Py

74 nawn Qs 1na°n so N

« Voyez que Havaya vous a donné le Chabbat. » Ce sont les

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/
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premiers mots du discours auquel renvoie la parentheése.

Exodus 16:291973:1" mnw
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YOI D12 PR UK KSR POND UK 120

Voyez que D.ieu vous a donné le Chabbat ; c’est pourquoi Il

vous donne, le sixiéme jour, du pain pour deux jours ; que

chacun demeure a sa place, que personne ne sorte de sa

place le septieme jour. »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Ses voies sont des voies agréables, et tous ses sentiers

sont la paix. » Le discours cité explique par ces mots pour-

quoi la Torah et les mitsvot sont appelées des «voies ».
Proverbs 3:171>:3 “own
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Ses voies sont des voies agréables, et tous ses sentiers sont
paix.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Face a face, Havaya vous a parlé sur la montagne, du mi-
lieu du feu. » Le maamar interpreéte « face a face » comme
la rencontre de la face supérieure — le plaisir de D.ieu —
avec la face intérieure d’Israél.
Deuteronomy 5:4°7:°11 0127
WK TIR7 772 0ORY 1 937 07192 071D
D.ieu vous parla face a face sur la montagne, du milieu du
feu —

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Rabbi Yehochoua ben Lévi dit qu’a chaque parole pronon-
cée par la bouche du Saint béni soit-1I, les Ames d’Israél
les quittaient. Le maamar explique pourquoi: chaque pa-
role révélait un plaisir qui lui était propre.
Shabbat 88b:6":2 n”n naw
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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« Qui ai-je au ciel? Et avec Toi, je ne désire rien sur la
terre. » Le maamar y voit le premier niveau de 1’aspira-
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tion: se détourner des désirs du monde pour se tourner

vers D.ieu.

Psalms 73:257172:3"y 0°9°1n
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Qui ai-je dans les cieux, sinon Toi ? Et aupres de Toi, je ne

désire rien sur la terre.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Au sujet de ceux qui observent le Chabbat, le prophete dit:
«Alors tu trouveras tes délices en Havaya. » Cette expres-
sion désigne le plaisir en D.ieu qui constitue le second ni-

veau, intérieur, de ’amour.

Isaiah 58:147:17117°yw°
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Alors tu te délecteras en D.ieu, et Je te ferai chevaucher sur
les hauteurs de la terre, et Je te nourrirai de I’héritage de Ja-

cob, ton pére ; car la bouche de D.ieu I’a dit.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Que tu es belle et que tu es agréable, 6 amour, avec tes
délices. » Le maamar emploie cette expression pour dési-

gner un amour qui est lui-méme un plaisir en D.ieu.

Song of Songs 7:7°1:t 0*°wi W

:0°31YN2 IR NPT NPT

Que tu es belle et agréable, 6 bien-aimée, dans tes délices !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Ma chair et mon cceur défaillent ; D.ieu est le rocher de
mon cceur et ma part pour toujours. » Le maamar y voit le

second niveau : ’amour intérieur avec délices.

Psalms 73:263173:3”y 0°2°1n
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Ma chair et mon coeur défaillent ; mais D.ieu est le rocher

de mon cceur et ma part pour toujours.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
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La réprimande évoque le service de D.ieu « dans la joie et
I’allégresse du cceur, par ’abondance de tout ». Le maa-
mar emploie ces mots pour désigner un amour qui s’est

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/
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entiérement détaché des plaisirs du monde et se réjouit en
D.ieu seul.

Deuteronomy 28:471”1:1”3 0°727
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parce que tu n’as pas servi D.ieu, ton D.ieu, avec joie et avec
allégresse de cceur, en raison de ’abondance de toutes

choses ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Aucun chariot ne fut donné aux fils de Kehat, « car le ser-
vice des choses saintes leur incombait ; ils les portaient
sur ’épaule ». Le maamar explique pourquoi ils les por-
taient sur I’épaule : les porteurs faisaient face a I’Arche.

Numbers 7:9°0:’t 12712
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But unto the sons of Kohath he gave none, because the ser-
vice of the holy things belonged unto them: they bore them

upon their shoulders.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Moché descendit avec « les Tables écrites sur leurs deux
cotés ; elles étaient écrites d’un coté et de I'autre ». Le
maamar voit dans cela que les Tables avaient une « face »
de tous les cotés.
Exodus 32:15770:27% mnw
R DN NMP T3 NTYD AN 3 NI Awn T 1en
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And Moses turned, and went down from the mount, with the
two tables of the testimony in his hand; tables that were writ-
ten on both their sides; on the one side and on the other
were they written.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note cite le passage : « afin qu’il n’y ait pas d’état d’ou-
bli, lequel reléve de I’aspect du revers ». Le développe-
ment qui ’entoure explique Amalek comme la « nuque »
dure de la kelipa, qui coupe le lien entre I’intellect et le
ceeur, et « tous ceux qui trainaient derriére toi » comme le
«revers » de la sainteté.
LA NOTE DE KEHOT
719 B%IAR M2 ROIW ANOW °N232 KT XPW” 2,78 RN
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PARAGRAPHE 18
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« Et j’étais dans les délices jour apres jour. » Le maamar
explique a présent les « délices » comme le plaisir inté-
rieur révélé des mitsvot, et souligne la forme continue
ve’ehyeh.

Proverbs 8:30°7:'1 “own
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Alors j’étais aupres de Lui, comme un enfant élevé ; chaque

jour, j’étais Sa joie, jouant sans cesse devant Lui,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La, «Et il arriva au bout de deux ans» est interprété au su-
jet de celui qui ne trouve pas ces délices dans son étude de
la Torah : pour lui, les délices de «jour aprés jour» ont pris
fin.
LA NOTE DE KEHOT
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« Leur cceur est épais comme de la graisse ; quant a moi, je
fais mes délices de Ta Torah. » Le maamar comprend
sha’ashati comme un verbe transitif : « J’ai fait de Ta Torah
un délice », par le passage de ani a ayin.
Psalms 119:70°y:07°p 0°2°1n
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Leur ceoeur est épais comme la graisse, mais je prends plaisir
aTaloi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Dans la paracha Nitsavim (53c), ’Admour Hazaken cite
Etz Chaim au sujet de ani et ayin: ani est la Mal'hout
d’Adam Kadmon, et elle est appelée ayin lorsqu’elle de-
vient le Kéter d’Atsilout.
LA NOTE DE KEHOT
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« Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton Ame et de toute ta force. » « De toute ton Ame » désigne
la disposition a donner sa vie, I'annulation de soi qui doit
accompagner I’étude de la Torah.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STTRR22 TYDI22N 72257222 TROK 1 DX NI

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Et tu en parleras » est le commandement d’étudier la To-
rah. Sa proximité avec « de toute ton Ame » enseigne que
I’étude doit se faire dans I’annulation de soi.

Deuteronomy 6:7°1:"1 0°727
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Tu les enseigneras avec soin a tes enfants, et tu en parleras

lorsque tu seras assis dans ta maison, lorsque tu marcheras

en chemin, lorsque tu te coucheras et lorsque tu te léveras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La note renvoie a cet endroit pour une discussion des «dé-
lices essentiels».
LA NOTE DE KEHOT
3PNy R-971 07K R
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
LPOXRI 70 YW NI
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La note indique que ce passage de Meorei Or est cité dans
Or HaTorah sur Vayikra et expliqué dans Or HaTorah sur
la paracha Bo.
LA NOTE DE KEHOT
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La note indique que ce passage du Zohar y est reproduit
en détail.
LA NOTE DE KEHOT
19PN °Y R-971 N”MIR2 M1D°IRA pnyl

97 oW RN 27y 1797 CenRw 27

Or HaTorah cite le Zohar sur « la joie du Saint béni soit-I1
et Son jeu, comme il est écrit : “et j’étais des délices jour
apres jour” », avec le commentaire du Ramaz selon lequel
la joie est 27X et le jeu n”X, « et ce sont les deux niveaux de
délices ».
LA NOTE DE KEHOT
»91,01 0P DO CNRY 2°NOT DT RAPDLRY 17apT XANTNT
DPMIR — ,70OIwyw 22 °2 30 ,A7R RAPPURY PR RIT MR R0
RPN Y K-

98 ow RN 279 7UHT Rw 5

Au début de Chemini, le Zohar parle de la joie du Saint
béni soit-1I et de Son jeu, en citant : « et j’étais délices jour
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99

100

101

apres jour ». Le Ramaz y explique que joie et jeu sont deux
niveaux, les deux « délices ».

Zohar, Tzav 29:187-30:193273p:"2-1"0p: 10”3 1% ,7711 190

27y 7707 *INX B

Or HaTorah cite a cet endroit le Ramaz : « Et j’étais aupres
de Lui un nourricier, et j’étais des délices » équivaut a «
Ehyeh asher Ehyeh » ; le premier Ehyeh est Arich Anpin et
« asher Ehyeh » désigne 'Hokhma et Bina ; ainsi, « un
nourricier » est Arich Anpin et « des délices jour aprés jour
» désigne 'Hokhma et Bina.
LA NOTE DE KEHOT
»DT AR TR TR WUN TY DOPIWYR IR IR 19IR AR RN
ARY IRD 271100 .27 11990 AR WK N2Y ,TPIR2 RIT NWRIT OONR
DMK — 72710 13°°7 01° 0 DOYIWYW IR OUAR LRPR 1T TIAK 19ER
RPN Y K-

OTINY 712701

Dans A'harei, le Zohar emploie également ce verset ; le
Ramazy lit ses deux ve’ehyeh comme « Ehyeh asher Ehyeh
», le premier désignant Arich Anpin et le second 'Hokhma
et Bina.

Zohar, Achrei Mot 26:165-28:175-7170p:1”2 Nn *AnR 717 7890
e i)

Lorsque les paroles de Torah s’élévent, le Roi s’en réjouit
et elles deviennent une couronne sur Sa téte. C’est pour-
quoi la Torah dit : « et j’étais délices jour apres jour », et
non vehayisi, mais ve’ehyeh, a chaque instant ou les pa-
roles supérieures s’élévent devant Lui.

Zohar, Vayakhel 34:433-36:443-3">n:7"% %ap» ,amin 990
Y B

For the words of the holy Law spoken here below ascend on
high, where multitudes come to meet them to take them up
and present them before the Holy King, there to be adorned
with many crowns woven of the supernal radiances. All
these words, then, are self-spoken, as it were, before the
Most High King. Whoever saw such joy, whoever witnessed
such praises, as mount up into all those heavens at the mo-
ment those words ascend, whilst the Holy King looks on
them and crowns Himself with them! They ...

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

PARAGRAPHE 21

102

Prn® Ny pan ny

« Un temps pour jeter des pierres et un temps pour ramas-
ser des pierres ; un temps pour étreindre et un temps
pour s’abstenir d’étreindre. » Le maamar comprend ces
paroles comme désignant des périodes de proximité et
d’éloignement entre D.ieu et Israél.

Ecclesiastes 3:5°71:3 nomp
:paM P77 NYY PIan? Ny o°1ax 0133 Ny 01K TRwaY Ny
Un temps pour jeter des pierres et un temps pour ramasser

des pierres ; un temps pour embrasser et un temps pour
s’abstenir d’embrasser ;

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/

103

nMyaws w7

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

1,3 nhnp

’1 972K QONN "NanAN

« Je vous ai aimés, dit Havaya. » Les paroles du prophéte
expriment I’étreinte de D.ieu envers Israél.

Malachi 1:2°2:°% "28%n
IPY°7 Ay MRTRIPT MATX B2 ONIBRY T DK DINX RN

:2PYTNR 20R) °N7OR]
Je vous ai aimés, dit D.ieu. Et vous dites : « En quoi nous as-
tu aimés ? » Esaii n’était-il pas le frére de Jacob ? dit D.ieu.
Pourtant, j’ai aimé Jacob ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.2 ,R°9R")

PARAGRAPHE 22

104

105

DonY ’N 937 Q%03 1°12

« Havaya vous a parlé face a face sur la montagne. » Au Si-
nai, méme le « dos » du peuple était inclus dans le « visage

».
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) - IPS 1917 (Public Domain)

130 awa a2 Baa

La Michna interpreéte « de tout ton ceeur » comme signi-
fiant « avec tes deux penchants, le bon penchant et le
mauvais penchant ». Le maamar comprend que I’ame ani-
male elle aussi est transformée, de sorte qu’elle aime
D.ieu.

Berakhot 54a:6":X 771 N1>72
RIINY WRIY 1207 9Y MY 0WD 7377 5Y TI7 DTN 270

»ITR7 92217 LW NX P31 KA 197K — PWD1 92217 .Y 13!
779 RITY 7T TR 222 — PATRR 2227 K 127 380 P32 —
A2 nrinn Ay

L’homme est tenu de prononcer une bénédiction pour le
mal comme il en prononce une pour le bien, ainsi qu’il est
dit : « Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de
toute ton ame et de toute ta richesse » (Deut. 6:5) — « de tout
ton ceeur », c’est-a-dire avec tes deux penchants, le bon et le
mauvais ; « de toute ton ame », c’est-a-dire méme s’1l prend
ton Ame ; « de toute ta richesse », c’est-a-dire avec tous tes
biens. Autre explication de ...

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

X ,71MO092
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106

107

108

109

110

Som NWR

« Une femme de vaillance, qui peut en trouver une ? »
Knesset Israél est appelée une femme de vaillance, ‘hayil,
en raison des quarante-huit lettres de « Béni soit le Nom »,
récité deux fois par jour.
Proverbs 31:107:x”7 ">wn
:1I9R DO1°191 P RENY 1 20 nYy
A woman of valour who can find? For her price is far above
rubies.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

7273 °nnw
« Je ferai tes fenétres de kadkod et tes portes de carbuncle.
» Ce sont les premiers mots du discours auquel le texte fait
référence.
Isaiah 54:1227:7737°yw°
TRITII? 12237221 NTRX 13X7 TIY PRURY 1372 "N
Et je ferai tes créneaux de rubis, tes portes de carbuncles et

toute ta frontiére de pierres précieuses.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

92291 PN 1195

« Ma chair et mon cceur défaillent. » En exil, I’attachement
de I’ame n’atteint pas ce niveau intérieur, ce « visage » de
I’amour.
Psalms 73:267172:3”y 0°2°11n
:0PIY? DRX "pM *2277 M *237 MY 2
Ma chair et mon cceur défaillent ; mais D.ieu est le rocher

de mon cceur et ma part pour toujours.

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

A9,y ooonn

9191 97 20N RS

« Pourquoi retires-Tu Ta main, méme Ta droite ? Du sein,
mets-y fin ! » Le mot est écrit « Ton décret » et se lit « Ton
sein » ; le maamar y voit une supplication pour que la bon-
té de D.ieu sorte de sa dissimulation dans la Torah.

Psalms 74:11x:77y 0°2°1n
122 AR°0 270 AW 9T, UN My
Pourquoi retires-Tu Ta main, méme Ta droite ? Sors-la de

Ton sein et détruis-les.

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

R°,7Y 0°%0n

TIWNT 01°2 R723W N

Rabbi Elazar dit que, grice a la lumiére que D.ieu créa le
premier jour, ’homme pouvait voir d’'un bout du monde a
I’autre ; lorsque D.ieu vit les générations corrompues, Il la
mit en réserve pour les justes de I’avenir.

Chagigah 12a:5-6"1-"11:X 27 72°3n

77 19RY LIIWRT 012 X123 09127 TIRY 127 MWK AT 27 M

L1972 T 0% N L,0Om ML, AWM IR 1 TR PR ooy

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/

M

nMyaws w7

SPINT DRY DR DX DOR9K K12 NPWRI27 12097 — PN DY
— qWN ,9WM IR I AN A0°0 PR :°NOT — AT R
T OOPPR IMRMY” :2°N3T — IR 70NN Cp By Uy onaT
NTR 2077 12 BY NN DORPR MY :1N0T — 0 M IR
... DI P2 91 Y O 12 N0T — 1907 NIy of°
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Bereshit Rabbah 12:5°7:2”> 7127 n"wx12
Y77 IR 070 DWW CwORwa 07 MPTY 133 R ...
R MY 090 03T MDY cMITAIN AR IRTHIM Ownm
777 8°127 1w ,0°RwY PR O°PRR T MYy 013 KPR 1D NN
597273 TNORDA TR 0007 AwIPw 1w L0921y Dw 1012 py
ST AW WK LD TRRw 1w ORRY N30 NWRI2 DONY
23 PIRT CMTMIRD 2TNORDA MR Y Y272 TNOKRDA 1IRAN
SR 2727 MWUPw 001 TYNPw AN N2 PV PIRA RXIM
TOYWS) MRAY DT 2NOKRDM 03 M SWwa INORDRA 1R
PRI 179V OTRY PR NPWY 23R < (A0

Rabbi Nehemya of Kefar Sihon said: “For in six days the
L-rd made the heavens and the earth, [the sea]...” (Exodus
20:11). The three items are the essential basis of the creation
of the world, and each one waited three days and then pro-
duced three products: The earth [was created] on the first
day, in accordance with the opinion of Beit Hillel, 1:15. and
it waited three days, the first and second and third, and then
[on day three] produced three products - trees, vegetation,
and the Garden of Eden. ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
LA NOTE DE KEHOT

.11,2°972 . ,2° AN

D10 7YY AP R10% 12 71DIE BTNX 71O WK 0192 N123W 1IN
Le Midrach dit lui aussi qu’Adam regarda, a la lumiére de
la création, d’'une extrémité du monde a l’autre, et que
D.ieu la mit en réserve pour les justes dans le monde a
venir.
Bereshit Rabbah 12:61:27 127 n°wx12
12 R21W 79IRT ANIR :712°0 72 IR AnnPwm e mawn ..
7°0 .20 TN oyn 7071 72 v2M TRY ,NWRIT QTR ooy
T WY PN NT Awym LPuR M7 awyn n7apn AR
YIR (A% 21R) ARIY 0D WA TRy ,0°0phpn 1w e
MR L,X2D TONYY 0OPUTRY M LRDR 21133 DY 07N DOYean
TOYWT) SIRIY ,0OPTE XK 210 PRI 21 99 IR IR DIPOR X7
(7 "Hwn) MR ?D’P"IX’? NIAY 773 .2V 9D PUTR IMR (2
,anw n=p~7xb 1122 RIW IR AR 11°31,i7311 7IRD DOP°TX 1IN
cOTIRY (0 QW) nRIY

«Les engendrements [toledot]» — Rabbi Shmuel bar Nahman
dit : Tous les engendrements mentionnés dans la Torah sont
écrits sous une forme défective : ils pourraient étre écrits
sous une forme pleine, avec deux lettres vav, mais ils sont
généralement écrits sans une ou les deux lettres vav, a I’ex-
ception de deux : « Voici les descendants de Peretz... » (Ruth

4:18), et celui-ci. Pourquoi ceux-la [les autres] sont-ils dé-

54



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 19

fectifs ?] d’Adam » (Genese 5:1), ou toledot est privé d’une
lettre vav. Rabbi Yudan dit au nom de Rabbi Avin ...

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

12 17902 9297 1

Le texte renvoie au Zohar, sur la paracha Terouma, pour
I’enseignement selon lequel la lumiére primordiale fut ca-
chée dans la Torah.

Zohar I, 264ax ,707 X"Mt

Zohar I1, 149ax ,uvnp 27mt

LA NOTE DE KEHOT

WA L[2] P19 T (R L) RPMM 27OY 7w L(RLNY) IR P”’?}ﬁ

mann SaTa (R , NP 27 LR 707 RPMT 373°Y) X L,ND wIn ma Mn

ow2 nran (mbnn’? NTP) VY N VTWYAN Qw2 NPWRNA D 07X

.7,08 09937 .7 ,1° 127R2 1MPR ARTY L7031 L(MDIRD) N vrwyan
.271°y 0”n W”W'? STIVY L2080 Oy 91 LK LMD 179°Pnin 9800

13 TON NI 10T

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

14 1195y TON R PROY

Dans la priére d’Elie (Patach Eliyahou), au début des Ti-
kouné Zohar : « ‘Hessed est le bras droit. » Ainsi, la « main
droite » est le ‘Hessed d’en haut.

Tikkunei Zohar 17ax 1> 977 °13pn

115 9712 NDORT Awynan

Ce manuscrit ajoute que I’histoire suivante s’éclaire ainsi:
le Baal Chem Tov dit a un homme venu I'interroger au su-
jet de son fils, qui se trouvait a plusieurs centaines de par-
saot de la, qu’il le voyait effectivement et qu’il savait
comment il se tenait a Breslau, car on avait lu devant lui le
saint Zohar, par lequel la lumiére cachée s’était ouverte et
révélée.
LA NOTE DE KEHOT
X-0°2112 TR "InR"a 7731 (2 ,80) PR Syvayn 912 °”ANw *”Non
57t 0wy nwyn 1290 MR .[OWn PNYKR RO Y NIYIAw NPMIR T Y
MIRDTD MR 7R DIPR PIN™2 PR 132 DY PIRYD Xaw RS InRw
prim2 11n% WRIPY 7y L,XP0¥722 Ty XN PR L, wnn AMR AR
L[2] .w™p° 191 TAAT IR 79ANN NI

116 SO ey o Y
« Lavoix du chant et du salut est dans les tentes des justes
; la droite de Havaya agit vaillamment. » Le maamar y voit
la bonté de D.ieu qui descend dans I’Ame.
Psalms 118:157"0:1"p o°%°n
220 Y N PR 0P TS VIR Ny N Pip
The voice of rejoicing and salvation is in the tents of the
righteous; The right hand of the L-RD doeth valiantly.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
v ,mp oooan

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/
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117 nnbynm Nwaen RN NPw

On y lit: «FEt telle est la demande: “Ta droite, depuis Ton
sein, mets-y fin”: “Ton sein” désigne le niveau du Yessod
de Imma, et nous demandons que les ‘hassadim, qui re-
lévent du niveau de la droite, soient révélés hors de la dis-
simulation du Yessod de Imma, comme il est écrit dans
Likkutei Torah, Parshas Bamidbar, dans I’explication de
“J’étais aupres de Lui comme un nourricier”. »
LA NOTE DE KEHOT
DOWPAM PR TIDY PMA RIT IPONT 79D PO 29PN n awpan
wrnd 13 R 07T 09y 9107 PR N2 1w 020NN 2anw "1 q30%
2T 10N 2770 — P1IK 19EK ANTT MINP2N2 13702 °D NP

118 2OPON OP WY PNy
A la naissance d’Its’hak, Sarah dit : « Elokim m’a donné
lieu de rire. » Le maamar y voit la dissimulation du Nom
Elokim, qui existe en vue du « rire » final.

Genesis 21:671:X7D N°wx12

PPTPAY YR 00K V7 TR pRX MR InRm
Et Sarah dit : « D.ieu m’a fait rire ; quiconque I’apprendra
rira de moi. »

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

J1,KD NPwRA2

19 GRIFFR I

« Et la gloire de Havaya se révélera, et toute chair en-
semble verra. » Il s’agit de la révélation future, lorsque le «
quelque chose » sera annulé dans le « rien ».

Isaiah 40:5° 711 1oYW
£127 77179 *2 1712 270D IR 1 T2 A2AN
Et la gloire de D.ieu sera révélée, et toute chair la verra en-

semble ; car la bouche de D.ieu I’a dit’.

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

.1,y

120 0w 2107 PWAYW PINST M

Dans cette transcription, ’exemple donné est celui d’'un
oiseau qui parle.
LA NOTE DE KEHOT
LN2TNRT 71981 RNPXTH K212 717 °Y R-0°21N02 1ATR °9AK102

121 2Wn19TInd

«IIs sont considérés comme une chose étrange. » Le maa-
mar reprend ces mots pour désigner I’apparente indépen-
dance du monde, qui n’est en vérité qu’une plaisanterie.

Hosea 8:1227:n1 ywin
22WN3 1% °n7in 227 197anaK
Though I write for him never so many things of My Law,

they are accounted as a stranger’s.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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122 S30IR WYY ARt TnYY
Le Talmud dit que, dans le monde a venir, Gavriel organi-
sera une chasse au Léviathan, qu’il ne pourrait vaincre
sans le Saint béni soit-Il. Le maamar y voit une forme du «
rire » futur.

Vayikra Rabbah 13:3°1:27° 7127 X1p7

Bava Batra 75a:4"7:X 11”y X7n2 X232

17190 J'I‘IW;Z? RIT T2 ¥R 7PNy 10 v27 MR 727 MR

797 1PRY 5700020 PRY DT MR I0N? DY an 0T

TRY $IAYN 125K 72173 12 87 TN WK - TTIY0 RPN

D20 ,0°332 DYDY MRIY - DONO0 CTRYR RPN DTan”
RV ity e el b i

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

[9] R ,AY 272 .3, 97" IRT

123 MmN e

« La main droite de Havaya est exaltée ; la main droite de
Havaya agit avec vaillance. » Le maamar interpréte « exal-
tée » comme la bonté qui demeure au-dessus de I’Ame, ca-
chée dans la Torah, et « agit avec vaillance » comme la
bonté qui descend dans I’Ame.

Psalms 118:161"0:1"p 0°2°1n
2 Ay N TR mmin R P
The right hand of the L-RD is exalted; The right hand of the

L-RD doeth valiantly.

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

v ,mop oonn

124 N”m2 wrnoY 15 1M oy 930 M

Le maamar «Léviathan, que Tu as formé pour jouer» cite
le Midrach, selon lequel Behemot et le Léviathan seront la
chasse des justes dans les temps futurs, et explique a cet
endroit le taureau sauvage (chor habar) et le Léviathan.
LA NOTE DE KEHOT
ST9ORY R LM AT 00w D 9OYR R

PARAGRAPHE 23

125 102 A1 7T 2012

Rabbi Yosei HaGelili dit que les justes sont jugés par le
penchant au bien, les méchants par le penchant au mal, et
les personnes intermédiaires, «celui-ci et celui-la les ju-
gent». Le maamar applique cet enseignement a ceux qui
s’attachent a D.ieu dans la priére, puis se tournent vers les
affaires du monde.
Berakhot 61b:2-3"1-"2:2 X0 M>72
»3917 MRIY LTUDIY 23D IX? DORUTR IR VPP 201 *31 RN
23 YYI? YWD DRI BRIV LIVDIY 37 % DOYYT 2R3 2o
AR ,1@51?9 m o — 0°1i1°2 PPy TJJ’? D’?‘?kj 708 PR ’;J’?
MR D 127 MR AWDI W YEInD TPAR PRy Tay”
702 297 720 M PPy KD I PR N 0N

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/

nMyaws w7

There is a teaching : R. Jose of Galilee says : The good im-
pulse controls the righteous ; as it is said, "My heart is
wounded within me" (Ps. cix. 22). The evil impulse controls
the wicked ; as it is said, "Transgression speaketh to the
wicked, in the midst of the heart, There is no fear of G-d be-
fore his eyes" (ibid, xxxvi. 2). Both impulses control average
people ; as it is said, "Because He standeth at the right hand
of the needy, to save him from them ...

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

PARAGRAPHE 24

126 9K 272 92N
La note renvoie a cette référence pour la guématria de te-
vel, qui vaut deux fois aryeh.

LA NOTE DE KEHOT
.49 1Y QW AR .Uy 27N W”1P531 13°Y MR N7MR IR

127 199852 1°13PN 17°20 Nw
La note cite les courts maamarim de I’Alter Rebbe a pro-
pos de cette expression du Tikkouné Zohar.

LA NOTE DE KEHOT
.22pN°Y D°A%PR — AR °InRn "N ™ND

128 WP WP WP

Les anges se disent les uns aux autres: «Saint, saint, saint
est Havaya des armées; toute la terre est remplie de Sa
gloire.» Le maamar y voit ’émerveillement des anges:
D.ieu, qui est absolument transcendant, remplit pourtant
le monde de vie.
Isaiah 6:3x:1 171°yw°
PIRTT7D PR niR3AY R WiTR WiTR WiTR mKY MURN 1 R
97923
Et ’'un criait a ’autre, disant : « Saint, saint, saint est D.ieu
des armées ; toute la terre est remplie de sa gloire. »

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

3% sl el

PARAGRAPHE 25

129 BRI YR

« Ecoute, Israél : Havaya est notre D.ieu, Havaya est Un. »
Le maamar comprend « écoute » au sens de « comprends »
: méditer sur 'unicité de D.ieu.

Deuteronomy 6:4°7:1 0°727
:TIX Havayah 11°p%% Havayah X1 ynw
ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
130 Twoa ®a2

« Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton Ame et de toute ta force. » La méditation conduit I’éru-
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131

132

133

134

dit a aimer « de toute son iAme », dans un don de soi
complet.

Deuteronomy 6:5°77:"1 %7127
STTNR™P221 TWDI 233 73377223 TR M NK DT

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

02 n7am

« Et tu en parleras » est le commandement d’étudier la To-
rah, que I’érudit accomplit dans I’annulation de soi.
Deuteronomy 6:7°1:"1 0°127
TYM T2 ANIPH A2 ANW2 02 A1) TII7 DB
SRPN
Tu les enseigneras avec soin a tes enfants, et tu en parleras
lorsque tu seras assis dans ta maison, lorsque tu marcheras
en chemin, lorsque tu te coucheras et lorsque tu te léveras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
1,027

190 °1372

Le Talmud explique que « en parler » est écrit a propos des
paroles de Torah. Ainsi, « en » dans « et tu en parleras » dé-
signe les paroles de Torah.

Berakhot 13b:12-1337>-27:2 3> M1372
*3 7730 13713 1P0IR RIVMT MR *I71 .2°ND 7750 1372 XA
Ty — PI0R N APRR 7 ORI yrw a3 10 02 10T 20

SRR 7379 1990 RT TR PRR 720 ™37, 250 NIND 1278 XD
That refers to the words of Torah; and thus spake the All-
merciful, "Teach your children Torah so that they can read
therein." Our Rabbis have taught : "Hear, O Israel, the L-rd
our G-d, the L-rd is one" (Deut. vi. 4) — up to here
Kawwanah is required. These are the words of R. Meir. Raba
said : The Halakah is in accord with R. Meir.

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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« Mon esprit, qui repose sur toi, et Mes paroles, que J’ai
mises dans ta bouche, ne s’éloigneront pas de ta bouche. »
Le maamar applique ce verset a I’étude de la Torah, dans
laquelle la parole de D.ieu s’exprime a travers la
personne.
Isaiah 59:21872:0”1171°y0°
D2 NRlYTITY 13T TPy WK M 7 K DNIX 1712 NN IR
:DZY7TY) YR T N AP I 0 T O9m TR K
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Et quant a moi, voici mon alliance avec eux, dit D.ieu : mon
esprit qui est sur toi, et mes paroles que j’ai mises dans ta
bouche, ne s’éloigneront pas de ta bouche, ni de la bouche
de ta descendance, ni de la bouche de la descendance de ta
descendance, dit D.ieu, dés maintenant et a jamais.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le texte lui-méme renvoie au Tanya, chapitre 18, qui ex-
plique que méme celui dont I’esprit est limité et qui ne
peut méditer sur la grandeur de D.ieu posséde un amour
naturel et caché pour D.ieu, héritage de toute Ame juive.

Tanya, Likkutei Amarim 18:7°1:117> 071K "p°2 ;WX P21 ,X°IN0

- DTN WPIAW AR20 NPMAI URZH KNI 10PN 7D X3
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Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
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«Et I’acte de charité sera la paix.» La charité est appelée
«acte»; elle reléve donc de I’Assiya, le niveau de ’homme
simple qui travaille.

Isaiah 32:17v:27% 1yw>
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Et I'ceuvre de la justice sera la paix, et le fruit de I’équité, le

calme et la confiance pour toujours.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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«Comme dans I’eau le visage répond au visage, ainsi le
cceur de ’lhomme répond a ’homme.» Le maamar y voit
Pamour intérieur d’en bas qui attire le plaisir intérieur
d’en haut.

Proverbs 27:19v™:175 "own
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Comme dans I’eau le visage répond au visage, ainsi le coeur

de ’homme a I’homme.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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L’Admour Hazaken y explique « Comme I’eau refléte le vi-
sage, ainsi le cceur de I’homme vers ’homme » : le ceeur
de 'Homme supérieur sur le Trone désigne les 248 com-
mandements positifs, les membres du Roi, et les 365 in-
terdits, Ses tendons ; « vers ’lhomme » désigne ’homme de

Béria, Yetsira et Assiya, « la ressemblance de leurs visages
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était celle d’un homme ». L’amour révélé d’en haut éveille
I’amour d’en bas.
LA NOTE DE KEHOT
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Dans la vision du char d’Ezéchiel, les créatures ont un vi-
sage d’homme, un visage de lion, un visage de beceuf et un
visage d’aigle. Il s’agit de I'«chomme» inférieur, parmi les
anges.
Ezekiel 1:10”:'x Hxrptn»
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Quant a l’aspect de leurs visages, chacun avait un visage
d’homme ; tous les quatre avaient un visage de lion du coté
droit ; tous les quatre avaient un visage de beeuf du coté

gauche ; et tous les quatre avaient aussi un visage d’aigle.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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«Et au-dessus de la ressemblance du trone, une ressem-
blance ayant ’apparence d’un homme au-dessus de lui.»
11 s’agit de '«chomme» céleste, que le maamar identifie a
la Torah et a ses 613 commandements.

Ezekiel 1:26175:°R Pxptn°
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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 ’appa-

rence d’un homme assis dessus.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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«Sortez et voyez, filles de Sion, le roi Chlomo avec la cou-
ronne dont sa mére I’a couronné au jour de son mariage.»
Les Sages interpretent le jour du mariage comme le don
de la Torah.
Song of Songs 3:11x™°3 0°°wn 1w
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Sortez, filles de Sion, et contemplez le roi Salomon, et la
couronne dont sa meére I’a couronné au jour de ses noces et
au jour de la joie de son cceur.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar enseigne qu’aucune goutte ne descend d’en haut
si des gouttes ne montent d’en bas a sa rencontre. Le maa-
mar applique cela a I'union du donneur et du récepteur
lors du don de la Torah.

Zohar III, 247b2 ;17 »mt
LA NOTE DE KEHOT
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La Michna explique le verset: « “Au jour de son mariage”:
il s’agit du don de la Torah.»
Taanit 26b:61:2 17> nN°1yn
MUYV TIUYI ANPY 7712 1998 D112 1KY MRS IR R 1)
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mIn2 MY LWIpnT N2 1713 11 — Yia? noab o2 1R

A1n%2
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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58



LikuteiTorah.com
LA PARACHA "HASSIDIQUE

A propos de cette édition

Cette édition contient le texte hébreu, la traduction francaise, nos explications et les notes.

The Hebrew text of Likkutei Torah: © Kehot Publication Society, via Sefaria, CC BY-NC 4.0; formatting adapted.

Notre traduction francaise, faite a partir de notre traduction anglaise de I’hébreu, sans les notes de Kehot : CC BY 4.0.
Nos explications, avec la présentation, les questions et la page pour les enfants : CC BY-NC 4.0.

The notes: Kehot’s marei mekomos (“Sources and References”, including the Rebbe’s notes) © Kehot Publication Society, via
Sefaria, CC BY-NC 4.0; formatting adapted; our notes on them: CC BY-NC 4.0.

Sources citées, via Sefaria: Miqra according to the Masorah (CC-BY-SA); The Holy Scriptures: A New Translation (JPS 1917)
(Public Domain); Wikisource Bereshit Rabbah (CC-BY-SA); The Sefaria Midrash Rabbah, 2022 (CC-BY); Daat Shemot Rabbah
(Public Domain); The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain); William Davidson Edition - Vocalized Aramaic
(CC-BY-NC); Daat Bereshit Rabbah (Public Domain); Sefer Etz Chaim (Public Domain); Tractate Berakot by A. Cohen, Cam-
bridge University Press, 1921 (Public Domain); Pardes Rimonim (Public Domain); Pri Etz Chaim (Public Domain); Tikkunei
Zohar - Vocalized (Public Domain); Kehot Publication Society (CC-BY-NC).

Cette édition dans son ensemble : CC BY-NC 4.0. Elle peut étre copiée, imprimée et partagée librement, en citant Kehot Pu-

blication Society et likuteitorah.com ; elle ne peut pas étre vendue. https://creativecommons.org/licenses/by-nc/4.0/

La traduction francaise a été faite a partir de I’édition anglaise de likuteitorah.com avec ’aide de I'IA (openai/gpt-6-luna-
pro:batch), ’hébreu en regard pour vérification ; elle n’a pas encore été relue par un éditeur humain. Vérifiez sur I’hébreu
tout ce qui est important.

Le Rabbi a demandé que les maamarim de la paracha de la semaine, la « Paracha "hassidique », soient étudiés pendant cette
semaine, répartis sur ses sept jours (Sichah of Shabbos Parshas Vayakhel 5725 - Toras Menachem vol. 42, pp. 306-309). Pour-
quoi I’étudier, et les bénédictions du Rabbi : likuteitorah.com/about/the-chassidishe-parsha/

Un projet gratuit et non commercial ; rien n’est vendu ici. Sans lien avec Kehot, Sefaria ou la Bibliothéque de Loubavitch. ©

likuteitorah.com

Depuis likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/
DEDIE EN L'HONNEUR DE

5731 IRDTINIY PALY 1D 927 2Ipnn 1INAT T129R IR
Le pére du Rabbi, Reb Lévi Its’hak

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/19/ 59



