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Explication de [ce verset] : «J’étais aupres de Lui comme un nourrisson» (amon).
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1. A présent, le décompte du Omer correspond au niveau des mo’hin de I’allaitement (mo’hin de-
yenika) et au niveau de I’adoucissement des Guevourot (forces de retenue). Cet adoucissement
s’accomplit par I’adoucissement des Guevourot chez I’homme, c’est-a-dire par la soumission et la
transformation de soi (itkafya et it’hap’ha), car les kelipot (écorces) ont leur racine dans les
Guevourot.
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C’est pourquoi soumettre la sitra a’hra (I’autre c6té) et transformer les téneébres en lumiére releve

de I’adoucissement des Guevourot. Il est écrit : « Yaakov est le lien de Son héritage » ; cela res-

semble a une corde dont une extrémité est attachée en haut et I’autre [extrémité] en bas, de sorte

que, par

973 97IY1 DIRI D737 NI NPNNRT OTY 0 ,09YRD (15 ma) 9710 Rl qunbn ann quiny
,0°P1NN DOWYI 1A%y MIIATY 13957 PN 1191 D1 ,M12AT IPNanY 1oyn?

le fait de tirer la corde d’en bas, elle est également tirée en haut. De méme, par I’adoucissement
des Guevourot chez ’homme, mentionné plus haut, on éveille aussi en haut ’adoucissement des
Guevourot. Le sens et la nature de cet adoucissement, c’est que les Guevourot elles-mémes de-

viennent douces,
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comme, a titre d’analogie, lorsqu’on adoucit un aliment aigre : lui aussi est bien un aliment, mais
il est aigre ; on I’adoucit alors, et il devient une confiserie qui ranime ’ame. De méme, les Guevou-

rot elles-mémes sont adoucies ; elles deviennent alors plus excellentes et plus dignes d’eloge.
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Et c’est 1a le niveau des mo’hin de I’allaitement, selon I'image du «sang qui se décompose et de-
vient du lait» : le sang lui-méme, qui releve des Guevouras (retenues), se transforme en lait, blan-
cheur, ‘Hassadim (bontés), etc.
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C’est 1a le sens des quarante-quatre jours du compte du Omer, depuis le septiéme jour de Pessa’h
jusqu’a Chavouot. Car le septiéme jour de Pessa’h est la naissance des ames, et apres la naissance
vient le niveau de I’allaitement, le développement des attributs émotionnels (midot). C’est ce qui
est écrit: «Il agitera le Omer, etc., pour votre faveur (lirtzonchem). »
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Cela signifie que I'intention essentielle est de transformer la volonté et les attributs émotionnels de
I’ame animale, afin qu’ils soient orientés vers D.ieu; ils sont alors plus dignes d’éloges que les at-
tributs de I’ame divine. A ce sujet, nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: «“Bon” — c’est le bon

penchant; “tres” — c’est le mauvais penchant. »
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(Voir le Zohar, paracha Yitro, folio 68b, et le commentaire du Ramaz a cet endroit.) C’est aussi pour
cette raison que nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: «La ou se tiennent ceux qui font techouva,

etc.» Or, il est connu que la techouva (retour) ne se rapporte pas spécifiquement aux fautes;
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mais chaque personne doit étre en techouva tous les jours de sa vie, afin de se rapprocher de D.ieu
dans une relation de face a face; cela s’accomplit en transformant la volonté et les attributs émo-

tionnels qui relévent de ’aspect du yesh («quelque chose »), etc.
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Et la raison pour laquelle le raffinement des attributs de I’ame animale est qualifié de «trés bon»,

c’est que les attributs de I’ame animale, de par leur nature méme, sont plus puissants et plus vi-

goureux que ceux de I’ame divine, tout comme I’animal possede une force supérieure a celle de

I’lhomme — mais il n’en demeure pas moins un animal.
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Mais lorsque I’animal est inclus dans le niveau de ’homme, sa puissance devient alors trés gran-
de; car leur racine se trouve dans le niveau de «la face du lion» et de «la face du beeuf», dont
I’amour et la crainte sont d’une grandeur incommensurable, comme il est écrit dans le Zohar, [Pa-
rachat| Beha’alotekha.
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(folio 154a): «Trois cent soixante-dix mille lions entourent ce lion, etc.; lorsque ce lion rugit, les
firmaments tremblent, etc.»
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La raison de tout cela est que, méme dans le Monde du Tikoun (Rectification), la racine des attri-
buts émotionnels (midot) se trouve au-dessus de I'intellect; car Abba et Imma («'Hokhma et Bina»)

«sont suspendus au Mazla»,
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mais Zeir Anpin (les attributs émotionnels) «est attaché a Atika et suspendu a lui» ; seule son émer-
gence et sa révélation passent par Bina (compréhension). C’est comparable a un enfant male : bien
qu’il grandisse dans le ventre de sa mére et qu’il en naisse, son essence, néanmoins, provient

d’au-dessus d’elle, etc.
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[Et parfois aussi, «la force du fils dépasse celle du pére». Voir également ce qui est écrit dans le
discours commencant par «Pour comprendre I’explication du sujet: “Les Patriarches sont eux-

meémes le Char” », dans la Parachat Yitro.]
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Or, cela vaut méme pour les attributs de Zeir Anpin de Tikoun. A plus forte raison pour le raffine-
ment des attributs issus du monde de Tohou (Chaos), etc. : lorsqu’ils sont raffinés apres la Brisure,
leur puissance est tres grande.
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Et c’est 1a le sens de I’adoucissement des Guevourot, ainsi que le sens de « selon votre faveur » (lirt-

sonkhem), etc. Et qui les adoucit ? C’est le niveau des 'Hassadim.
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Or, les cinq 'Hassadim (bontés) s’étendent de 'Hessed au sein de 'Hessed a 'Hessed au sein de Hod
; car les 'Hassadim de Yessod et de Mal'hout ne sont que leur expression générale et collective,
I’expression géneérale et collective de I’expression générale et collective, comme il est écrit dans
Pri Etz Chaim, dans les intentions (kavanot) de Hoshana Rabbah. Et ces cinq 'Hassadim sont les

cing jours du compte du Omer qui préceédent le septiéme jour de Pessa'h.
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Le premier jour de Pessa'h est le niveau des mo'hin d’Abba et Imma ('Hokhma et Bina), source des
attributs émotionnels (midot) ; c’est pourquoi on y récite le Hallel complet. En revanche, le
deuxiéme jour de Pessa'h, [ou] commence le compte du Omer, est le niveau des attributs

émotionnels.
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C’est pourquoi, en Terre d’Israél, on ne récite pas le Hallel complet le deuxiéme jour. Or, le sep-
tieme jour de Pessa'h, qui est le niveau de la naissance des dmes dans le Monde de Beéria
(Creation), ou les forces extérieures puisent leur nourriture, il faut donc adoucir les Guevourot par

la soumission et la transformation, par lesquelles ’homme affine ses attributs émotionnels, etc.
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Mais les cing jours qui précedent le septiéme jour de Pessa'h sont au niveau du Monde d’Atsilout
(Emanation), dont il est écrit : « Le mal ne seéjournera pas aupres de Toi » ; ils sont les cinq 'Hassa-

dim qui adoucissent les Guevourot, etc.
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Or, le compte du Omer est le niveau de I’intellect (mo'hin) de I’allaitement. De méme que, par ana-
logie, le lait fait croitre les membres du nourrisson, les attributs émotionnels (midot) sont dans un
état de petitesse (katnout), comme ils I’étaient dans le Tohu, sous forme de points (nekoudot) ; et
c’est par le lait que les attributs grandissent.
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Car les sept attributs deviennent sept semaines, puisque chacun comprend les sept ; c’est pour-
quoi chaque attribut comporte sept jours.
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Et tel est le sens de cette croissance [et voyez ce qui est écrit sur le verset «J’ai bu mon vin avec
mon lait»]. Grace a cela, ils deviennent un réceptacle suffisamment vaste pour recevoir la Torah a
Chavouot, ce qui correspond au niveau de «J’étais aupres de Lui comme un nourrisson (amon),

etc.», aux deux pains, etc.
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2. Le sens de «et j’étais un délice (chaachouim)» se comprendra apres avoir introduit ce qui est
écrit au sujet de David: «Tes décrets étaient pour moi des chants», et pour cela il fut puni. Il faut
d’abord introduire la notion de la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II.
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Car nous voyons ici-bas que le plaisir est la plus grande et la plus abondante de toutes les forces de

I’ame; il est la téte, la source et la force vitale de toute chose.
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Comme nous le constatons, il existe une immense variété de plaisirs : le plaisir de la vue, celui de
I’ouie, de I’odorat, de la parole et du gofit ;
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et de méme, dans chacune de ces catégories, il existe de nombreuses sortes de plaisirs, car il y a
plusieurs sortes de mets savoureux, dont aucun gotit ne ressemble a un autre ; le gotit reléve du

monde du plaisir, etc.
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De méme, il existe des plaisirs spirituels, tels que le plaisir que procurent I’intellect et une parole
de sagesse, etc. 1l s’ensuit que le plaisir, ici-bas, est plus puissant et plus grand que toutes les

forces de I’ame.
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Tout le niveau du plaisir dans ce monde, pris dans son ensemble, ne provient que de la brisure,
lors de laquelle des scories sont tombées, etc. Il n’y a aucune comparaison entre 1’essence du plai-
sir dans ce monde et I’essence du plaisir dans le Gan Eden inférieur, etc. : « et plus élevé encore,
au-dessus du plus élevé », etc. Mais la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, est appelée « la

source des plaisirs ».
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C’est-a-dire la lumiére et le rayonnement de la révélation de I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, et non
Son essence, car il n’est pas pertinent de parler ainsi de Son essence. C’est seulement au niveau de
la lumiére qu’il est pertinent de parler de la « source des plaisirs ». Sa révélation se manifeste dans
'Hokhma (sagesse), appelée Eden, au moyen d’un grand et immense tsimtsoum (contraction) ;
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car, pour qu’un rayonnement soit attiré dans 'Hokhma, qui est la source des perceptions des ames,
lesquelles ne sont en rien comparables a Lui, béni soit-II, un grand tsimtsoum est nécessaire. Par
ce moyen, la nature de la chose se transforme en une autre nature, de sorte que la nature du plaisir

révélé dans 'Hokhma n’est pas du méme ordre que celle de la source des plaisirs.
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Mais, a titre d’analogie, [c’est comme] les cheveux qui poussent a partir du cerveau et qui sont un
surplus, un surplus du cerveau, au point que I’on peut couper et raser les cheveux ; tandis que si la

membrane du cerveau est perforée, [I’animal] est tréfa (mortellement atteint).
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Et cela s’explique par le fait que les cheveux proviennent du crane, qui forme un dais au-dessus du

cerveau et le recouvre. De méme, en haut, le niveau de Kéter (la Couronne), appelé Gulgalta (le

crane), revét le rayonnement de
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I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, et c’est de lui que celle-ci est ensuite attirée par les cheveux et les
mazalot (flux) ; mais le niveau du plaisir supérieur qui y est revétu est le niveau de I’Infini, tres,

trés au-dessus du niveau de Keter et de Gulgalta.
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Et la notion de Kéter (la Couronne), ce sont les 620 piliers de lumiére, qui correspondent aux 613
mitsvot de la Torah et aux sept mitsvot des Sages. C’est-a-dire, a titre d’analogie, le niveau de la vo-
lonté qui réside dans les mitsvot, lesquelles relevent de la volonté supréme. Or la volonté est le ni-
veau de la dimension extérieure (‘hitsoniyout), c’est-a-dire le niveau de Goulgalta, qui couvre et

revét la dimension intérieure (pnimiyout) ; celle-ci est le niveau d’Atika.
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A titre d’analogie, chez une personne qui a la volonté, par exemple, de se rendre quelque part pour
faire du commerce, cette volonté n’est que la dimension extérieure («hitsoniyout) ; mais la dimen-
sion intérieure (pnimiyout) et le but véritable sont le plaisir qu’elle prendra dans le profit qu’elle ti-

rera de ce commerce.
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De méme, le niveau d’Atika, le plaisir supérieur, est la dimension intérieure de la volonté qui ré-

side dans les mitsvot; seulement, la volonté, appelée Gulgalta, I’enveloppe et la dissimule, afin
qu’elle ne soit pas révélee,
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mais que seule la volonté le soit; c’est comme dans I’énoncé: «Tais-toi; ainsi en a-t-il été decidée
dans la pensée.» [Comme il est expliqué ailleurs, dans le commentaire du verset «Je suis Havaya,
votre D.ieu», dans la section des tsitsit.]
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Et c’est de lui qu’est ensuite attirée une illumination, par le tsimtsoum (contraction), afin d’étre re-
vétue dans 'Hokhma (sagesse). C’est la le sens de « Le Monde futur fut créé avec le youd» : le niveau
des cheveux; Abba recoit sa nourriture du Mazla. C’est pourquoi il n’est pas de la nature de I’es-

sence méme du plaisir supréme, etc.
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[Et c’est la « Créateur des étres saints, que Ton Nom soit loué»: shemo («Son Nom») a la méme va-
leur numeérique que ratzon (volonté), car c’est de la que recoivent tous les niveaux des étres saints,
qui sont le niveau de 'Hokhma, appelée kodesh (sainteté), etc. Voyez aussi ce qui est ecrit sur le

verset « Vous garderez Mes Chabbatot».]
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Or David loua la Torah sous I’aspect ou elle est la volonté supréme; c’est la le sens de «chants» (ze-
mirot), selon I'image d’un chant que I’on reprend plusieurs fois en raison de sa grande beaute.
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Ainsi, bien que cette qualité des mitsvot — étre la volonté supréme — constitue un chant unique,
car elle est la louange qui englobe toutes les mitsvot, puisque toutes sont Sa volonté,
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on doit pourtant se réjouir de ce chant chaque fois, plus que de toute abondance; car cette volonte
est au-dessus du niveau de la sagesse et de la raison, au point qu’a partir du niveau d’un seul che-

veu issu de la volonté — le niveau des mazalot (flux), etc. —
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de la adviennent tous les mondes: le Gan Eden inférieur, dont on a dit: « Mieux vaut qu’il soit juge,
etc.», et le Gan Eden supérieur, sans fin, etc., et méme la 'Hokhma supréme (Hokhma Ila’a), Eden,

comme indiqué précédemment.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 10
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C’est pourquoi il a dit des statuts (houkim), qui sont les mitsvot dépourvues de raison — et, en veri-

te, toutes les mitsvot sont appelées «Tes statuts», car la raison que I’on peut saisir est sans com-

mune mesure avec la raison véritable —

0°1971072 13021 qwnan 7292 °R Tywm 11’5}7:‘! %9 1AW RN 1DEN TRN 0P Paw 55 951 Mmt
C13 [mwy 170xe o2 nvoex] ¥702IR mnbw:w D°213¥NTY NAInna 55

«ont été pour moi des chants»: elles lui étaient trés précieuses, puisqu’elles sont la volonté su-
préme, et que d’un seul cheveu qui en émane procedent toutes les sagesses et tous les plaisirs des
mondes d’Atsilout, de Béria, de Yetsira et d’Assiya, etc.
AIyn '{'I’L)S?i'l 7y 13l Y732 ONYT NIOMAR AN 7Ry anbyna MXnm DR TIT N0 R3]
3 Mnwan
[1l s’ensuit que David loua les mitsvot pour leur vertu supréme, supérieure au niveau ou elles se
trouvent dans le Gan Eden supérieur, ou elles sont le plaisir des 4mes, etc.,
(179 137 §720 WAWIY PR [AxPey ananal A2 N2 11%901 Downan 7% R TIYYN 7wl Ime
L0 Xy ﬁ"’?S?i'l 1137 0NY°7 P22 2w RIM

car cela ne procede que d’un seul cheveu, émanant de la volonté et de Kéter (la Couronne) vers la
'Hokhma supérieure (Hokhma Ilaa), source et racine du Gan Eden; tandis qu’il les loua sous I’as-

pect ou elles sont la volonté supréme elle-méme, etc.]

TIP9YT 18T M2 R INPIRONW NPT N2 KPR R N INDYR 0D 1Y TIT WAyl Brh N
RN2a%a

Toutefois, David fut néanmoins puni pour cela, car cette vertu qui est la leur n’est que I’aspect de
leur dimension extérieure (‘hitsoniyout): leur dimension extérieure est I’aspect de la volonté su-

préme et de la Gulgalta.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 11
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Il aurait da louer la Torah sous I’aspect de sa dimension intérieure (pnimiyout), qui est le niveau
du plaisir supréme, bien supérieur a la volonté supréme, comme mentionné plus haut. [Voir aussi
Iggeres HaKodesh, le passage qui commence par «David, tu les as appelés des chants», aux mots

«Et c’est pourquoi aussi, etc. »,
1N71°1°18 *°N2 731 12 PPNy °na 3”Rwn 092N WY MpPn R '{1"?37 NXA7T "2 1M Uy
voir la-bas. C’est-a-dire que la volonté supréme est la source et la racine des émanations, contrai-
rement au niveau d’Atik, etc.] Et du point de vue de leur dimension intérieure,
5y n¥IND 1772 v Ryl 10 AR Ot Swna X913 [nxy 2a] Y702 %R 907 2vAD MIyn w° A
Jlrmtp o] PR [nen0iey / neeeani] 0107 [natp ox] PUR N1°11X°1 17190 NOnRwn

il existe un plaisir particulier pour chaque mitsva prise séparément, etc., et non comme dans
I’analogie d’un seul chant, etc. [Voir aussi ce qui est écrit dans le discours qui commence par «Au
chef des chantres, sur la sheminit», au sujet de la dimension extérieure d’Adam Kadmon et de sa

dimension intérieure.]

PW n°meann NON2 MPANMT AW °7 927 0°392 0°39 29157 (110 i3] NPR2 NPOAT (oA 0 N
21277 AR D 1190y AIYNT P02 RITY M

Et telle fut la révelation lors du Don de la Torah, comme il est écrit : « Face a face, Havaya parla » :

ce qui se révela était le niveau de la dimension intérieure (pnimiyout) des mitsvot, qui est le niveau

du plaisir supréme de cette parole.

12T 71219731 19 gy 7393] ¥7DI ANV 21273 12 (7] 271 2T 2w 7137 95 DY onnwa anan 197
0°19 NN N2 7107 THRPh DAY 2Ty 1170 001Dy 001D

C’est pourquoi leurs ames s’envolaient a chaque parole, car chacune révélait un plaisir qui lui était
propre, etc. Cette révelation du niveau de la Face supérieure advint parce qu’en bas aussi, il y eut

le niveau du retournement de la face,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 12
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c’est-a-dire griace aux sept semaines entre la sortie d’ngypte et le Don de la Torah, qui corres-

pondent aux sept semaines du compte du Omer (voir le commentaire du Ramaz sur le Zohar, au

début de la paracha Chemot, folio 2, fin du coté b, qui cite le Midrach selon lequel, lors de la sortie

d’Egypte aussi, Israél compta cinquante jours jusqu’au Don de la Torah ; voir également le Zohar,

paracha Emor, folio 97),

nYNPM 0PI 0°1817 °07 3 0°1D 0% 0911 1727 1% NIINY MTAN 931 ONPRID 198w
121D

durant lesquelles ils transformeérent leur dimension intérieure et tous leurs attributs émotionnels

(midot), afin qu’ils soient voués a D.ieu seul ; et [c’est] « comme I’eau reflete le visage face au vi-

sage », car telle est la face montrée d’en bas, telle est, etc.

0%° 992 [we1 mrona] 170N [ynw nxp] w”p %7y 01° 01° DOYIWYW 1°ARY 2202 PWIY (15 o] 7R
LIM9MY TN BOPERI NIWALNM 1R MIPNT 903 T9YRDR 009%wnn

De méme, il est écrit aujourd’hui : « Et j’étais un délice jour apres jour » ; par la récitation du Che-
ma avec le sacrifice de soi (messirout néfech), chaque jour, on attire d’en haut la révélation du
plaisir supréme et son investiture dans les émanations, Kéter (la Couronne) et 'Hokhma (sagesse).
9090 CAR AN (B0 037 1°ayn 1 OND IWRT 27y D°WR W M2 1Y) .03 O CPaT am
SNywyw
Et ce sont eux que ’on appelle « jour aprés jour ». (Voir également le Midrach Rabba sur le Can-
tique des Cantiques, a propos du verset « Sa téte est de I’or fin », au sujet de « jour apres jour ».) Et
c’est 1a le sens de : « Moi, j’ai fait mes délices de Ta Torah. »
ARDY MO RNPADA PIT 11°9Y 118972 11999 MY N2 w1Inow SnYwYYw NN Nk v1ow
,2AR Y RITI1TY PAN

Car, pour qu’il y ait « j’ai fait mes délices de Ta Torah » — c’est-a-dire pour que le niveau du plaisir
supréme s’investisse dans la volonté supréme, appelée Goulgalta, et dans la 'Hokhma supérieure

(la 'Hokhma Ila’a), appelée Eden —, cela passe par « Moi » (ani),

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 13
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c’est-a-dire lorsque I’on fait de la qualité de ani (« Moi ») ayin (« néant »), ce qui est ’annulation du
yesh (« quelque chose »). C’est précisément ainsi que I’on attire le niveau des délices et le plaisir

supréme mentionnés plus haut.

mEn] ¥R 17H77 PR P12 190 19 MIZRD MANRT APIPwIY PR w1 91092 X 17100 90 0"
L2017 N WN1 12w N2RA SwnD 072K 177 [y
Et le fondement de toute la Torah est I’annulation du yesh (« quelque chose ») dans I’ayin (« rien ») :
lorsque I’on prend I’étrog pour accomplir la mitsva, le niveau de I’ayin repose sur lui. Les 248
commandements positifs sont les 248 membres, a I'image du membre dans lequel se déverse la
force vitale de I’ame.
D173 WY NN 7Y 797110 AN WY WO N0 RY AR 099 5 11 nhapn woit oz
51172 7Y PR o
L’ame aussi recoit de lui, car sans le membre, elle ne pourrait pas accomplir son action, etc. De
méme, par les mitsvot, ’annulation du yesh dans I’ayin se produit ; et par cette annulation
M7 %3 R2OW RPD XP1D K3 P 11”?37?'[ AI¥yN 12 NI T'I’5S7|'l R 1903 TRy 9y M wen
1297 NIAR 1R 10XY Bvan QIRAY

du yesh, cette annulation suscite en haut la révélation de I’Ayin supérieur, qui est le niveau du
plaisir supérieur, devant lequel, en vérité, « tout est considéré comme rien ». Car lorsqu’une per-

sonne s’annule elle-méme, cela n’est pas encore [la] veérite,

(xw>Tp xponyl PPY T 19321 27Y NPNN M7DAT (xuw xa7ea] TR D PR 90X wnI YW ROR
[197WN "NINAY DR 279 7T 719N wrRYY 9710 XNDARA oran mPynD RIT PR PR

mais c’est par cela que la révélation de I’Ayin est attirée vers le bas, etc. [Et dans I'Idra Zouta, folio
288, au début du coteé b : « C’est pourquoi Atika Kadicha est appelé Ayin » ; et il est au-dessus du ni-
veau de Gulgalta, comme mentionné précédemment. Voir aussi ce qui est écrit a ce sujet sur le ver-

set « Vous garderez Mes Chabbatot ».]

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 14
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Et tel est le sens de « délices jour apres jour », car chaque jour, une personne fait a nouveau de
I’ayin a partir du yesh ; et ce niveau est atteint principalement par le sacrifice de soi (messirout né-

fech) lors de la récitation du Chema, comme mentionné précédemment.

o30] 72D NTMAIY DONYD *HN2 DONW DO3AT TR0 WO YTIA0 1 0°NY °2 .0y 953 1192 npnwn A
TI0°7 NAN ATIPA DYDY K17 M0 TY DY) (0702

3. « Jouant devant Lui en tout temps. » Il y a deux temps, comme on le sait, car il existe plusieurs
états différents de Mal'hout (souveraineté) : parfois elle se tient face a face, parfois jusqu’a la poi-
trine du Zeir Anpin (les attributs émotionnels), et parfois comme un point sous le Yessod

(fondement).

NY PANY NY WP DMK P22 DORYD MY ONPRPID YRIYS MRl Npn Dnysw 117m
[2797 [x 7y 0] R”YO M72T *IMK D 7712 *31] panm pim’

Cela signifie que parfois la source des ames d’Israél [a] leur dimension intérieure (pnimiyout) tour-
née vers D.ieu, et parfois [se trouve] au niveau du dos (a’horaim) ; comme il est écrit : « Un temps
pour étreindre et un temps pour s’abstenir d’étreindre » [et voir le Zohar, Parachat A’harei, folio 58,

fin du coté a et coté b] ;
1°3y2 K182 "1102% WIOR 2°°1 11773 wMY] 0°193 0°1D OINY 0913 1YY 2°ND 12NN 11°17 %)

13 °1p2NN 11°1%) NINA RINW N°3°30 77 0oy 10w

car il est écrit : « Et Sa droite m’étreint », et c’est par cela qu’il est cause que la relation soit face a
face [voir ce qui est écrit dans le discours commencant par « Un homme est tenu de s’enivrer a
Pourim », au sujet de « Il a tenu la montagne au-dessus d’eux comme un tonneau », qui releve du

niveau de « Et Sa droite m’étreint », etc.,

XK T10°2 0°0191 D I0AY panK PIND NY 0OAYDY [M19107 AN AW [on vy 03] NPY02 31 7Y
.171°37 7102 2OR5YI KPR 077°R™Y 0°9aNH 110K)

voir la-bas ; et voir Pri Etz Chaim, Sha’ar Chag HaSukkos (la Porte de la féte de Souccot)]. Et par-
fois, c’est « un temps pour s’abstenir d’étreindre », lorsque les 'Hassadim (bontés) sont voilés dans
le Yessod d’Imma et ne sont ni révélés ni lumineux, mais demeurent cachés dans Bina

(compréhension).

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 15
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Et a ce sujet, nous disons: « Etends sur nous la soucca de Ta paix»; c’est la ce que nous deman-

dons: «Et que Ta droite, du creux de Ton sein, fasse sortir», afin que les "Hassadim sortent du Yes-

sod d’Imma, qui est le niveau de la Torah orale, ou la lumiére est cachée, et que «la droite de Ha-

vaya accomplit des exploits », etc.

M WO ROR *12 1137 [we: movon] 1701 M3 w0 PRIWSM PR 953 23 Npnwn ImIR KI1 0°NY *A7 B3
J12 09IAR 122 R

Et au sujet des deux moments, il est dit qu’elle «joue», car en chaque membre d’Israél se trouvent
le niveau du sacrifice de soi (messirout néfech) et la volonté pour D.ieu; seulement, certains sont

au niveau du dos (a’horayim), etc.

NR 191 7772 PRI TR [we: mrony 170NRY AN TP TIAYY D197 IX DX (12 79 by qi1] I7DYNRY
[19 9T 171 IRRY TPIRA 92T MAYRWN TR 12192 M0 7772 pRRY TP nwy WK

Et malgre cela, méme alors, il peut servir d’un service parfait et se consacrer entierement dans «
Un » [voir aussi ce qui est écrit dans le discours qui commence par « Souviens-toi de ce qu’Amalek
t’a fait en chemin », etc., au sujet de « Et tes oreilles entendront derriere toi une parole disant :
“C’est le chemin” », etc.].

qN93 0O DOIRYW M1P03 RynR 0077IYn UYY 1PRD WO PIK°an PIng RIT 1ann 03 199

212 110m

C’est pourquoi, de lui aussi vient le rire, suscité par I’annulation du yéch (quelque chose) en ain
(néant) ; et par la, on éveille en haut la révélation des délices suprémes (cha’achouim) en Kéter (la
Couronne) et en 'Hokhma (sagesse), etc.

D7) AR YW 2 pas) 270 1PIINAT NTOR IYW [oon pyal 1792 1OV AIYNT MPANT 1Y 1M panw]
1739 377 TN [oonys '21] 8721 LI [oonys '2] 72 NAARIY 197 IR [oonye v2) B72 RIT PIAWT 2 o) 72
, 12 72 2NN

[Le rire (se'hok) désigne la révélation du plaisir. Voir Etz Chaim, Sha’ar Leidas HaMochin (la Porte
de la naissance des mo'hin), chapitre 2, et Sha’ar Leah veRachel (la Porte de Léa et Rachel), cha-
pitre 3 : se'hok vaut deux fois or (lumiéere), et de méme ve’ahavta (« et tu aimeras ») vaut deux fois

or ; or, ces deux fois or désignent « Je ferai de kad kad »,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 16

22

23



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 20 HDN 11?3}{ =R Dssy IR

DOANW [yaw nxmp7] WPPT (791 02w 1mavn 723 aw 3] 1”51owa 21082 W NIPNIR 772 11PN
M2 PInwm ﬁ”?}? AIYNT WAL [ynw nxeapT] WPPT (w1 mavom] 3700 WO 51173 Y 97101 N2
c’est-a-dire les 24 lettres du verset « Béni soit le Nom de la gloire de Son royaume a jamais », dans
le Chéma du matin et du soir ; comme mentionné plus haut, I’annulation du yéch et le sacrifice de

soi du Chéma font descendre le plaisir supréme et le rire, etc.
magikal 78R 190 ,2°m ey 1713 7°2% 12%° 1Y M2 5or YN 1239 9 7720 a2 phav) 2787 WU
(97PN [12°0 Mo] 200 [onax ] R”MY [Ror n°a3] °722 12°%0) 71T 12390 1737 [on

Voir la-bas, au chapitre 2 : [les] 24 désignent « une femme de valeur (‘hayil) », etc. Cela permet de
comprendre « La droite de Havaya agit vaillamment (‘hayil) ». Voir aussi Otzros Chaim, folio 58, a

ce sujet. (Voir également le Beis Yosef et le Magen Avraham a la fin de la section 560.)
0°°1 7PN 12AWND PINY 01 13°8 Pinw R91% 18 7ONY?Y Ny 953 1aah DpRwn 79102 971KR1 1°WoN
W”y

Or, il est dit maintenant de la Torah : « jouant devant Lui en tout temps », et, pour I’avenir : « Alors
notre bouche sera remplie de rire ». Se'hok (rire) a également la méme valeur numérique que me-

kor haim (la source de vie), nommeé ainsi en raison de
A13YNiT Wil 772 710 1°R IR 2903 970 1?’S?W O”R TN R2MV1A°1 112w 3”2 K171 0%°10 Npn 9y °2

19y

« Car aupres de Toi est 1a source de vie » ; et cette expression a aussi la méme valeur numérique,
selon la guématria, que Or Ein Sof ; car la révélation de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II,

fait descendre le plaisir supréme,
"1'?"'! 2”0 712 1791 PAaNwm Annwn 17y 1t aynn M%anm ooaIynn PR %0 Mpn RINY
27y [meywea] YW [(B7xn?) 70 vpha) N”P’?: 19991 °R 172 AT 7w °°10 °521 K T79PT KX9° '8

177w PRWS 17137 19RAN 093 XKD

qui est « la source de vie », la source des plaisirs ; et la révélation du plaisir désigne la joie et le rire.
Voir le Zohar, a la fin de la paracha Vayelech, dans la paracha Vayera, folio 114a, et dans la paracha
Chayei Sarah, folio 127a ; voir également le Likkutei Torah de I’Arizal sur Isaie, a propos du verset

« Et ce n’est pas avec de I’argent que vous serez rachetés », au sujet de Yischak écrit avec un chin.]

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 17
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« Jouant dans tevel artzo (le monde habité, Sa terre). » « La terre est Mon marchepied » : elle est
Mal'hout (souverainete). Et « tevel artzo » signifie que tevel vaut deux fois aryeh (lion), deux fois yi-
rah (crainte), c’est-a-dire dans les 'Hayout et dans les Ofanim.
> 19X 13’21 1D 7122 w7 mMwa?nns X P72 YR N RIAW PR MANANA Y ARW 717X
gl
« Un lion a rugi » par la méditation sur le fait qu’Il, béni soit-Il, est saint et séparé, et non pas
comme I’ame qui s’enveloppe dans le corps, etc. Ces deux niveaux existent aussi en Israél,
[27Y 7737 0°VDWH 277 M2 [y Y] T°%0T MR WO W (e PPRYT ©D1 Y WO w0 0D
2715 Pynk pInw nwY1 QmtIwnY NPRwn ANIR 0w B3

car I'un posséde une néfech d’Assiya (Action), et I’autre un roua’h de Yetsira (Formation) [voir aus-
si le Zohar, au début de la paracha Michpatim, folio 94b] ; et le verset dit « jouant » a propos des

deux, car tous deux suscitent le rire en haut, comme indiqué précédemment.
»HT ROR 177 [Donyn 2] ©72 5an 171 23”358 [2 pn m10] 2700 [xap1] P11 1PN YW [ovon pya) 7YY

78 0NN YW [yaw nxenp] WP AW (o0 py ~1s3] T7YDI 973 NI TRA 23 10U 1Y

[Dans Etz Chaim, Cha'ar Tikoun Noukva (la Porte de la rectification de Noukva), a la fin du chapitre
2, il explique également tevel comme valant deux fois 216, mais il explique que cela fait allusion a
un influx d’une trés grande élévation ; il en est également ainsi dans Pri Etz Chaim, Cha'ar Keriat

Chema ché'al hamita (la Porte du Chema du coucher), chapitre 6.]
11 97307 19R M3 027 (xnnoT kmaynxal NPPTYART MUY NI N T190Y TOWNRNT (e vo) 970 1OR
PIMY NI°M2 @Rl PRIV 13X P2ANT [(xanbt xmaynx] NPPTYAR NARY 13X Dan2 npnwn

QW (o0 py oo PYDY [ovon pyaw] 7YY TI1DY IOWNT WA X1 '[1"?57 213y

Cependant, on peut dire que cet influx supérieur est attiré par I’éveil d’en bas des deux niveaux
d’aryeh mentionnés ci-dessus. C’est la le sens de « Jouant dans tevel artzo » : du niveau de I’éveil
d’en bas de « tevel artzo » qui se trouve en Israél est attiré le niveau du rire et du plaisir supréme ;

telle est la racine de l'influx supérieur décrit dans Etz Chaim et Pri Etz Chaim a cet endroit.]
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