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Explication de «J’étais aupres de
Lui comme un nourrisson (amon) »

Le compte du Omer est un «allaitement» de I'intellect:
I’adoucissement des Guevourot, qui transforme la volonteé et les
emotions de I’ame animale jusqu’a ce qu’elles puissent recevoir

la Torah. La dimension intérieure de la Torah est le plaisir
supréme de D.ieu, supérieur a Savolonté; elle fut dévoilée au
Sinai et est attirée chaque jour lorsque ’homme transforme son

ani («moi») en ayin («néant») dans le Chema.
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L’IDEE CENTRALE

Le compte du Omer est un «allaitement» de I’intellect: I’adoucissement des Gue-
vourot, qui transforme la volonté et les émotions de I’ame animale jusqu’a ce
qu’elles puissent recevoir la Torah. La dimension intérieure de la Torah est le plai-
sir supréme de D.ieu, supérieur a Sa volonté; elle fut dévoilée au Sinai et est atti-
rée chaque jour lorsque ’homme transforme son ani («moi») en ayin («néant»)

dans le Chema.

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

LE MAAMAR EN BREF

Le maamar explique les paroles que la Torah dit d’elle-méme dans les Proverbes 8:30-31. Le «nourris-
son» désigne le compte du Omer, les mo'hin de I’allaitement, au cours duquel les Guevourot sont
adoucies, comme le sang devient du lait. Soumettre et transformer la volonté et les émotions de I’ame
animale les rend «trés bonnes» et plus puissantes que celles de I’ame divine, car les émotions ont leur
racine au-dessus de l’intellect; c’est aussi pourquoi la techouva atteint une telle hauteur. A partir du
septiéme jour de Pessa'h, les quarante-quatre jours font croitre les attributs pour en faire un récep-
tacle a la Torah de Chavouot. Le «plaisir» est expliqué a travers David, qui appelait les statuts de D.ieu
des «chants»: en tant que volonté supréme, ils ne forment qu’un seul chant, et pourtant ils valent une
joie sans fin, puisqu’un seul «cheveu» de cette volonté fait exister tous les mondes. Il fut puni, car la
volonté n’est que le coté extérieur de la Torah; son coté intérieur est le plaisir supréme, propre a
chaque mitsva. Ce plaisir fut dévoilé au Sinai, «face a face», aprés qu’Israél eut tourné son visage du-
rant les sept semaines; le sacrifice de soi dans le Chema I’attire chaque jour. Méme une 4me dans I’état
du «dos» suscite le rire en haut, et les deux «lions» du tevel sont des Aames dont I’éveil d’en bas attire

le plaisir supréme.
PLAN

1 Le Omer comme allaitement: I’adoucissement des Guevourot -3

Le compte du Omer correspond aux mo'hin de I’allaitement et a ’adoucissement des Guevourot, qui
s’opeére en haut lorsque ’homme se soumet et se transforme en bas, comme la corde de Yaakov. Comme le
sang devient du lait, les Guevourot deviennent des 'Hassadim; la volonté de I’Ame animale, tournée vers
D.ieu, devient «trés bonne »: tel est le sens intérieur de la techouva.
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2 Pourquoi les émotions transformées sont plus puissantes 14-5

Les émotions de ’dme animale sont plus puissantes, car elles ont leur racine dans le lion et le taureau du
Char, puisque méme dans le Tikoun, les émotions — Zeir Anpin — sont rattachées a Atika, au-dessus de
Iintellect; les attributs raffinés du Tohou sont plus puissants encore. Ce sont les 'Hassadim qui les

adoucissent.

3 Pessa'h, le Omer et Chavouot f6-8
Les cinq 'Hassadim correspondent aux cing jours précédant le septiéme jour de Pessa'h, dans Atsilout; le
premier jour reléve de I'intellect, avec le Hallel complet; le septiéme est celui de la naissance des Ames en
Béria. Les sept semaines font croitre les sept attributs, chacun comprenant les sept, pour en faire un large
réceptacle pour la Torah, le «nourrisson».

4 Le plaisir, source de toutes les forces 19-13
La section 2 introduit le «plaisir» a travers les «chants» de David. Le plaisir est la plus grande force de
I’ame; la Lumiére infinie est la source des plaisirs, dévoilée dans 'Hokhma seulement au moyen d’une
grande contraction, comme un cheveu tiré du crane, Kéter (Goulgalta), tandis que le plaisir supréme quiy
réside est au-dessus de Kéter.

5 Lavolonté et le plaisir dans les mitsvot 14-16
Kéter correspond aux 620 piliers de lumiére, la volonté supréme dans les mitsvot; la volonté est ’enve-
loppe extérieure (Goulgalta) du plaisir intérieur (Atika), comme la volonté d’un marchand sert le plaisir
qu’il trouve dans le profit. 'Hokhma ne recoit qu’un «cheveu» de la volonté, et pourtant celle-ci vaut une
joie sans fin, car un seul de ses cheveux fait exister tous les mondes.

6 Pourquoi David fut puni 1M7-18

David loua les statuts en les appelant des chants, parce qu’ils sont la volonté supréme, supérieure méme
au Gan Eden; mais il fut puni, car il aurait di louer leur dimension intérieure, le plaisir supréme, dans
lequel chaque mitsva posséde son plaisir propre et ne constitue pas un seul chant.

7 Face a face, et «un plaisir jour aprés jour» 119-20

Au Sinai, le plaisir intérieur fut dévoilé «face a face», parce qu’Israél avait tourné son visage durant les
sept semaines. Aujourd’hui, le sacrifice de soi dans le Chema transforme ani en ayin et attire chaque jour

I’Ayin supréme, le plaisir d’Atika.

8 «Jouant devant Lui en tout temps» 121-23

Section 3: il existe deux moments, face a face, lorsque la main droite enlace, et dos a dos, lorsque les
'Hassadim sont cachés. Méme dans I’état du «dos», un Juif peut se donner tout entier dans le Chema et
susciter le rire en haut; sechok équivaut a deux fois «lumiére », «la source de vie » et Or Ein Sof.

9 «Jouant dans tevel artzo» 124

Tevel équivaut a deux fois aryeh: les lions des 'Hayot et des Ofanim, et, en Israél, les 4ames de Yetsira et
d’Assiya. Leur éveil d’en bas attire le rire et le plaisir suprémes, la racine de I’attraction supérieure décrite
dans Etz Chaim.
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NOTIONS CLES

Les mo'hin de I’allaitement 7127177 1°m1n

L’étape qui suit la «naissance», au cours de laquelle les at-
tributs grandissent, comme un nourrisson grandit en
étant allaité. Le maamar I'identifie au compte du Omer,
lorsque le sang (Guevourot) devient du lait ('"Hassadim).

L’adoucissement des Guevourot n171237 pinn

Il ne s’agit pas de supprimer les forces de sévérité, mais
de les transformer, comme un aliment aigre que I’on
adoucit pour en faire un mets délicat. Cet adoucissement
s’opére en haut lorsque ’homme soumet et transforme sa
propre ame animale.

Soumission et transformation X>57NX1 R°23NX

Iskafya consiste a dominer la sitra a'hra; is’hapcha, a
transformer son obscurité en lumiére. Toutes deux consti-
tuent I’adoucissement des Guevourot dans le service de
I’homme.

Lavolonté supréme (Goulgalta) xn2173 /172y 1137
Kéter en tant que volonté de D.ieu dans les mitsvot, le
«crane» qui recouvre le plaisir intérieur. De I'un de ses
«cheveux» proviennent 'Hokhma et tous les mondes.
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Le plaisir supréme (Atika) xp°ny /117297 21yn

La dimension intérieure de la volonté et de la Torah, la
source des plaisirs, appelée Ayin. Elle fut dévoilée au Sinai
et est attirée par I’annulation de soi.

D’ani a ayin X - °IR

Les mémes lettres: transformer son «moi» en «néanty,
c’est-a-dire annuler le yesh, avant tout par le sacrifice de
soi dans le Chema, qui attire le plaisir supréme.

Face a face et le dos 071178/ 0°192 0°19

Les états changeants de Mal'hout et des Ames: faire face a
D.ieu avec son étre intérieur, ou seulement Lui tourner le
dos. Les deux sont appelés «jouer».

Le rire pinw
Le dévoilement du plaisir. En guématria, sechok équivaut

a deux fois or (lumiére), mekor chaim (la source de vie) et
Or Ein Sof.
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SECTION 1 11-3
Le Omer comme allaitement:
I’adoucissement des Guevourot
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Explication de [ce verset] : «J’étais aupres de Lui comme un nourrisson» (amon).

Le titre annonce une explication de Proverbes 8,30, ou la Torah, parlant comme la sagesse, dit qu’elle était
aupres de D.ieu «comme un nourrisson», «se délectant jour apres jour», «jouant devant Lui en tout temps».

Le maamar examine successivement ces expressions et les relie au compte du Omer et a Chavouot.
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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.
La section 1 commence par définir le décompte du Omer comme une étape de I'intellect de « I’allaitement »
(mo’hin de-yenika) et comme 1’adoucissement des Guevourot, forces de retenue et de rigueur. Cet adoucis-

sement s’accomplit par le travail de ’'homme qui se soumet et se transforme, car les kelipot, forces qui

voilent la sainteté, ont leur racine dans les Guevourot.
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C’est pourquoi soumettre la sitra a’hra (I’autre c6té) et transformer les ténébres en lumiére reléve
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 ’autre [extrémité| en bas, de sorte
que, par

Soumettre la sitra a’hra (itkafya) et transformer ses ténébres en lumiére (it’hap’ha), voila donc ce que signi-

fie « adoucir les Guevourot » dans le service de I’homme. Le verset désigne Yaakov, le peuple juif, comme «

le lien de Son héritage » : une corde attachée en haut par une extrémité et retenue en bas par I’autre.
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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,

Tirez la corde en bas et son extrémité en haut bouge elle aussi ; ainsi, lorsque ’homme adoucit les Guevou-
rot en lui-méme, les Guevourot d’en haut sont également adoucies. Adoucir ne signifie pas supprimer les

Guevourot : elles-mémes deviennent 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.

Un aliment aigre que ’on adoucit était déja un aliment ; une fois adouci, il devient un mets délicat qui ra-
nime I’Ame. De méme, une fois adoucies, les Guevourot ne sont pas simplement neutralisées : elles de-

viennent plus raffinées et plus dignes d’éloge qu’auparavant.
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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.

Le Talmud dit d’'une mére qui allaite que «le sang se décompose et devient du lait». Le sang rouge repreé-

ORI

bonté, et c’est ce que signifie I'intellect de I’«allaitement ».
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C’est la le sens des quarante-quatre jours du compte du Omer, depuis le septieéme 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). »
Les quarante-quatre jours du Omer, du septiéme jour de Pessa’h a Chavouot, correspondent a cette étape de
I’allaitement : le septiéme jour de Pessa’h est la «naissance » des Ames, puis vient ’allaitement, le développe-

ment des attributs émotionnels. Dans le verset sur I’agitation du Omer «pour votre faveur» (lirtzonchem), le

mot ratzon signifie volonté, et la partie suivante le comprend dans ce sens.
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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 1’ame divine. A ce sujet, nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: «“Bon” — c’est le bon
penchant; “treés” — c’est le mauvais penchant. »
Le but est d’orienter vers D.ieu la volonté et les émotions de I’Ame animale ; une fois transformées, elles dé-
passent celles de ’ame divine. Le Midrach interpréte ainsi le «trés bon» de la Torah: «bon» désigne le bon

penchant, et «trés» le mauvais penchant, ce que le maamar comprend comme le mauvais penchant une fois
raffiné.
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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;
Le Zohar, dans la paracha Yitro, comprend lui aussi le «bon» comme le c6té droit, ’ange de la vie, et le
«trés» comme le c6té gauche, I’ange de la mort. Pour la méme raison, les Sages disent que ceux qui font te-

chouva se tiennent la ou méme les justes parfaits ne peuvent se tenir, et la techouva ne concerne pas seule-
ment les fautes.
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mais chaque personne doit étre en techouva tous les jours de savie, 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 I’aspect du yesh («quelque chose »), etc.

La techouva est plutét un rapprochement de toute une vie avec D.ieu, «face a face», dont chacun a besoin,

comme I’enseignent les Sages: une personne doit étre en techouva tous les jours de sa vie. Elle s’accomplit

en détournant sa volonté et ses émotions du yesh, le sentiment d’étre une «chose » distincte.

SECTION 2 - 14-5
Pourquoi les émotions
transformeées sont plus puissantes

woiaw| A”N1AW MTAAY Q1WA RIT TRD 20 °P1 [(nnnan woil 2”01 MTR 7179°2 Y% 712 QYU
M7AM22 799230 NIN° NPRRT WHIAW NITAN NI 0OPM 0°9°PN 117 TNIROXN D¥Y XN [nownan
.MM RONW XPK DTRIAN

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.

Pourquoi le raffinement des attributs de I'’Ame animale mérite-t-il le qualificatif de «trés bon» ? Parce que

ces attributs sont, par nature, plus puissants que ceux de I’ame divine, de méme qu’un animal est physique-

ment plus fort qu’une personne, tout en restant 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.

Lorsque I’animal est intégré au niveau de «’homme», c’est-a-dire guidé par la sainteté, sa puissance de-

vient trés grande. Sa racine se trouve dans «la face du lion» et «la face du beeuf» de la vision du char d’Ezé-

chiel; leur amour et leur crainte sont sans mesure, comme le décrit le Zohar.
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(folio 154a): «Trois cent soixante-dix mille lions entourent ce lion, etc.; lorsque ce lion rugit, les
firmaments tremblent, etc.»

Le Zohar décrit le lion d’en haut, entouré de trois cent soixante-dix mille lions; lorsqu’il rugit, les cieux et

toutes les armées tremblent. Cela montre I'immense puissance qui est a la racine des attributs «animaux».
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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 ’'intellect; car Abba et Imma («'Hokhma et Bina»)
«sont suspendus au Mazla»,

La raison plus profonde est que, méme dans le Monde du Tikoun, le monde ordonné des Séfirot, 1a racine

des émotions est supérieure a I'intellect. L'Idra Zouta du Zohar dit qu’Abba et Imma, les configurations in-

tellectuelles, «sont suspendus au Mazla», un flux provenant du niveau qui leur est supérieur.
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mais Zeir Anpin (les attributs émotionnels) «est attaché a Atika et suspendu a lui» ; seule son émer-
gence et sa révelation passent par Bina (compréhension). C’est comparable a un enfant male: bien
qu’il grandisse dans le ventre de sa mere et qu’il en naisse, son essence, néanmoins, provient
d’au-dessus d’elle, etc.

Mais Zeir Anpin, les attributs émotionnels, «est attaché a Atika et suspendu a lui», qui est supérieur au Maz-

la; Bina ne fait que le faire émerger et le révéler. Ainsi, un fils grandit dans sa meére et nait d’elle, mais son
essence provient d’au-dessus d’elle, du peére.

D3 F1A9AM 1M I MART PP IR 2% 7772 wrRyY AR nOn 120 1 790 973 Donya]
e

[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.]

L’ajout entre crochets reprend I’enseignement talmudique selon lequel, parfois, «la force du fils dépasse

celle du pére», de méme que les émotions peuvent surpasser I'intellect dont elles émanent. Il renvoie au
discours de Torah Ohr dans la Parachat Yitro sur «Les Patriarches sont eux-mémes le Char».
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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.

Si méme les attributs de Zeir Anpin dans le monde ordonné de Tikoun ont une racine si élevée, a plus forte

raison en est-il ainsi des attributs du monde de Tohou, domaine des lumiéres intenses dont les réceptacles

se sont brisés. Lorsqu’ils sont raffinés a partir de cette Brisure, leur puissance est trés 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.
Le raffinement de ces puissants attributs est « ’'adoucissement des Guevourot » ; c’est ce que signifie 1’of-

frande de I’omer « selon votre faveur » (lirtsonkhem) : transformer la volonté. Ce qui adoucit les Guevourot,
ce sont les 'Hassadim, les bontés.

SECTION 3 - 16-8

Pessa'h, le Omer et Chavouot
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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 générale et collective de ’expression géneérale 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.
Les cinq 'Hassadim s’étendent de 'Hessed au sein de 'Hessed a 'Hessed au sein de Hod ; Yessod et Mal'hout
n’ont pas de 'Hassadim propres au-dela de I’expression générale et collective de ces cing, puis de I’expres-

sion générale et collective de celle-ci. Pri Etz Chaim I’enseigne dans ses intentions pour Hoshana Rabbabh, et
ces cinq 'Hassadim correspondent aux cinq jours du Omer qui précédent le septiéme jour de Pessa'h.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 10
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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
deuxieme jour de Pessa'h, [ou] commence le compte du Omer, est le niveau des attributs
émotionnels.

Le premier jour de Pessa'h fait descendre les mo'hin d’Abba et Imma, 'intellect qui est la source des émo-

tions ; c’est pourquoi on y récite le Hallel complet. Le deuxiéme jour, ot commence le compte, correspond

déja au niveau des émotions elles-mémes.
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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.
C’est pourquoi, en Terre d’Israél, ou seul le premier jour est un jour de féte, on ne récite pas le Hallel com-
plet le deuxiéme jour. Le septiéme jour de Pessa'h correspond a la naissance des 4mes dans le Monde de Bé-

ria, ou les forces extérieures peuvent puiser leur nourriture ; il faut donc y adoucir les Guevourot par le tra-

vail personnel de ’homme, qui consiste a soumettre et a affiner ses émotions.
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Mais les cinq jours qui précedent le septiéme jour de Pessa'h sont au niveau du Monde d’Atsilout
(Emanation), dont il est écrit : « Le mal ne séjournera pas aupres de Toi » ; ils sont les cinq 'Hassa-
dim qui adoucissent les Guevourot, etc.

Les cing jours qui précedent le septiéme jour de Pessa'h sont au niveau d’Atsilout, le monde qui est uni a

D.ieu, dont il est dit : « Le mal ne séjournera pas aupres de Toi. » La, ce sont les cinq 'Hassadim eux-mémes
qui adoucissent les Guevourot.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 11
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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.

Le Omer correspond a 'intellect de I’allaitement : de méme que le lait fait croitre les membres d’un nourris-

son, il fait croitre les attributs émotionnels. Ceux-ci commencent dans un état de petitesse (katnout), comme
les attributs du Tohu, qui étaient des points isolés (nekoudot).
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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.

La croissance signifie ici 'inclusion : chacun des sept attributs en vient a comprendre les sept. Ainsi, les

sept attributs deviennent sept semaines, avec sept jours dans chaque attribut.
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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 auprés de Lui comme un nourrisson (amon),
etc.», aux deux pains, etc.

Cette croissance fait des émotions un réceptacle vaste, capable de recevoir la Torah a Chavouot : c’est le ni-

veau de «]’étais aupres de Lui comme un nourrisson (amon)» et celui des deux pains offerts a Chavouot. La
remarque entre crochets renvoie au discours sur «J’ai bu mon vin avec mon lait».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 12



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 20 TIAR 1PN TR DY TIR2
SECTION 4 - 19-13

Le plaisir, source de toutes les forces

DUTPIR W LY 2 waya Zopin o 1 matat T2 wR DTN 1210 .0y TR 1Ay 2 9
172 7R IR 173y

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 Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II.

La section 2 aborde «et j’étais un délice (chaachouim)». Pour I’expliquer, I’Alter Rebbe examinera d’abord
les paroles de David: «Tes décrets étaient pour moi des chants», pour lesquelles, dit le Talmud, il fut puni;

et, auparavant, la nature de la Lumiére infinie.
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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.

Dans I’ame humaine, le plaisir est la force la plus grande et la plus abondante: il est la téte et la source de

toutes les autres, et leur donne vie.

QY?I M2T 17921 AP RY 31YNT 7°RD2 AIYN WO 0°3119N 219 71297 0%y 0OXI1 1IRY ndy 10

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 ;

Le plaisir prend de nombreuses formes : celui de la vue, 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 goit reléve du

monde du plaisir, etc.

A l'intérieur de chaque catégorie, il existe d’innombrables variétés : aucun gotit n’est semblable a un autre.

Le gofit lui-méme provient du « monde du plaisir », la source du plaisir.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 13
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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 ’ame.

Au-dela des sens, il existe des plaisirs spirituels, tels que le plaisir de comprendre et celui qu’apporte une
parole sage. Ainsi, le plaisir, méme ici-bas, est la plus puissante des forces de ’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 ».
Tout le plaisir de ce monde provient uniquement de la brisure des réceptacles, lors de laquelle des scories
sont tombées dans les mondes inférieurs. Il n’est en rien comparable au plaisir du Gan Eden inférieur ;

chaque niveau supérieur dépasse de tres loin celui qui est en dessous de lui. Mais la Lumiére infinie est ap-
pelée « 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 lumiere 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) ;
Méme I’expression « source des plaisirs » ne décrit que la lumiére et le rayonnement que D.ieu révele, et

non Son essence, a laquelle aucune description de ce genre ne s’applique. Cette lumiére se révele dans 'Ho-

khma, appelée Eden, mais seulement au moyen d’une grande contraction (tsimtsoum).

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 14
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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.

'Hokhma est la source de ce que les Ames peuvent appréhender, et celles-ci ne sont en rien comparables a

D.ieu. Pour que la lumiére parvienne jusque-la, elle doit étre tellement contractée qu’elle change de nature.
Le plaisir révélé dans 'Hokhma est donc d’un ordre différent de la source des plaisirs elle-méme.
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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).

L’analogie est celle des cheveux, qui poussent a partir de la téte comme un simple surplus du cerveau et que
I’on peut couper ou raser sans dommage. La membrane qui entoure le cerveau est différente : si elle est

perforée, ’animal est tréfa, mortellement atteint, comme le statue la Michna.

DI AN UM PYRD 9Y LPMInm DY 09m1 1IN NPARANR 0°Ownl mywnw "ev 11m
NIRRT RIT RN9A9A

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

Les cheveux poussent a partir du crane, qui recouvre et enveloppe le cerveau. De méme, en haut, Kéter, ap-
pelé Gulgalta (le crane), est le voile qui revét la lumiére de I'Infini.
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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 Kéter et de Gulgalta.

A partir de Kéter, la lumiére est attirée vers le bas par les « cheveux » et les « flux » (mazalot), qui trans-

mettent une lumiére contractée aux niveaux inférieurs. Mais le plaisir supérieur revétu en Kéter est I'Infini
lui-méme, trés au-dessus de Kéter et de Gulgalta.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 15
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SECTION 5 - 114-16

La volonte et le plaisir dans les mitsvot
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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 relévent 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.
Le mot Kéter (1n2) a une valeur numérique de 620, et les kabbalistes parlent de ses 620 piliers de lumiére ;
ceux-ci correspondent aux 613 commandements de la Torah et aux sept commandements des Sages. Ils ex-

priment la volonté supréme présente dans les mitsvot, et la volonté est le niveau extérieur, Goulgalta, qui re-

couvre le niveau intérieur, Atika, le plaisir supréme.
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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.

Une personne peut vouloir se rendre quelque part pour affaires; ce vouloir n’est que I’enveloppe extérieure.

Son noyau intérieur et son véritable objectif sont le plaisir qu’elle attend du profit.
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De méme, le niveau d’Atika, le plaisir supérieur, est la dimension intérieure de la volonté qui reé-
side dans les mitsvot; seulement, la volonté, appelée Gulgalta, I’enveloppe et la dissimule, afin

qu’elle ne soit pas révélee,

De méme, en haut, Atika, le plaisir supérieur, est le noyau intérieur de la volonté exprimée dans les mitsvot.

Mais la volonté, Gulgalta, I’enveloppe et la cache, de sorte que seule la volonté soit visible.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 16
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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 decide
dans la pensée.» [Comme il est expliqué ailleurs, dans le commentaire du verset «Je suis Havaya,
votre D.ieu», dans la section des tsitsit.]
Cela ressemble a la réponse de D.ieu a Moché dans le Talmud: «Tais-toi; ainsi en a-t-il été décidé dans la
pensée.» La volonté est énoncée, tandis que la raison et le plaisir qui la sous-tendent demeurent cachés. Le

renvoi entre crochets concerne le commentaire de «Je suis Havaya, votre D.ieu», dans la section des tsitsit
(Likkutei Torah, Sh'lach).
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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 1a 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.
De Keéter, une illumination est attirée vers le bas, par contraction, jusque dans 'Hokhma: comme le dit le
Talmud, «Le Monde futur fut créé avec le youd», cette petite lettre qui représente 'Hokhma. C’est le niveau

des «cheveux»: Abba ('"Hokhma) recoit sa nourriture du Mazla, de sorte que son plaisir n’est pas I’essence
du plaisir supréme.
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[Et c’est 1a « Créateur des étres saints, que Ton Nom soit loué»: shemo («Son Nom») a la méme va-
leur numérique 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 écrit sur le
verset « Vous garderez Mes Chabbatot».]
Le passage entre crochets reprend la bénédiction du matin: «Créateur des étres saints, que Ton Nom soit
loué». Shemo («Son Nom», 346 =11w) a la méme valeur que ratzon (346 = 11%7), la volonté dont recoivent les

«@étres saints»; ceux-ci sont 'Hokhma, appelée «sainteté». Le passage renvoie également au discours sur
«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.

David loua les préceptes de la Torah en tant que volonté supréme; c’est pourquoi il les appela des «chants»:
on reprend un chant encore et encore parce qu’il est si beau.
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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,

Le fait d’étre la volonté de D.ieu est une louange unique, qui s’applique également a chaque mitsva; c’est
donc un seul chant: toutes les mitsvot sont pareillement Sa volonté.
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on doit pourtant se réjouir de ce chant chaque fois, plus que de toute abondance; car cette volonté
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 lavolonté — le niveau des mazalot (flux), etc. —

Pourtant, il faut se réjouir de ce chant unique a chaque fois, plus que de toute abondance, car cette volonté

dépasse la sagesse et la raison. Méme un seul «cheveu» qui en émane — le niveau des flux (mazalot) — fait

advenir les mondes.
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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.

De ce seul cheveu proviennent tous les mondes: le Gan Eden inférieur, si précieux que le Talmud dit qu’il

«vaut mieux qu’il soit jugé» puis qu’il y entre; le Gan Eden supérieur, sans fin; et méme la 'Hokhma su-

préme, appelée Eden.
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Pourquoi David fut puni
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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 —

David disait cela des «statuts» (houkim), les mitsvot dont la raison n’est pas explicitée. En vérité, toutes les
mitsvot sont des «statuts», car la raison que nous pouvons saisir n’est rien au regard de leur raison
véritable.
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«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.

Elles étaient des «chants» pour David parce qu’elles sont la volonté supréme, dont un seul cheveu fait pro-
céder toute la sagesse et tous les plaisirs des quatre mondes: Atsilout, Béria, Yetsira et Assiya.
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[Il1 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 ames, etc.,

David loua donc les mitsvot pour une qualité qui dépasse méme leur place dans le Gan Eden supérieur, ou
elles sont le plaisir des ames.
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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.]

Le plaisir du Gan Eden ne provient que d’un seul cheveu émanant de la volonté et de Kéter pour atteindre la

'Hokhma supérieure, source du Gan Eden. David loua les mitsvot comme étant la volonté supréme elle-
méme.
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Toutefois, David fut néanmoins puni pour cela, car cette vertu qui est la leur n’est que ’aspect de
leur dimension extérieure (‘hitsoniyout): leur dimension extérieure est I’aspect de la volonté su-
préme et de la Gulgalta.

David fut malgré tout puni, car cette qualité n’est que le coté extérieur des mitsvot: leur dimension exté-
rieure est la volonté supréme, la Gulgalta.
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I1 aurait di 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. »,

David aurait di louer la dimension intérieure de la Torah, le plaisir supréme, qui est supérieur a la volonté

supréme. Le passage entre crochets renvoie au texte d’Iggeres HaKodesh qui s’ouvre sur les paroles du Tal-

mud adressées a David: «Tu les as appelés des chants», au passage «Et c’est pourquoi aussi».
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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,

La raison en est que la volonté supréme est la source et la racine de tous les niveaux émanés, tandis qu’Atik,

le plaisir, se situe au-dessus. Du point de vue de la dimension intérieure des mitsvot, la perspective change.
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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.]

Chaque mitsva posséde la son plaisir particulier; il ne s’agit donc pas d’un seul chant répété. Le passage

entre crochets renvoie au discours «Au chef des chantres, sur la sheminit», qui traite des dimensions exté-

rieure et intérieure d’Adam Kadmon, le niveau primordial situé au-dessus de tous les mondes.
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SECTION 7 - 119-20

Face a face, et «un plaisir jour apres jour»
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Et telle fut la révelation lors du Don de la Torah, comme il est écrit : « Face a face, Havaya parla » :
ce qui se réveéla était le niveau de la dimension intérieure (pnimiyout) des mitsvot, qui est le niveau
du plaisir supréme de cette parole.

C’est ce qui se révéla au Sinai : « Face a face, Havaya parla » signifie que la dimension intérieure des mitsvot

fut révélée, le plaisir supréme contenu dans chaque parole. Jusqu’alors, les mitsvot avaient été décrites
sous leur aspect extérieur, la volonté ; au Sinai, leur plaisir intérieur resplendit.
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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,

C’est pourquoi, comme le disent les Sages, les 4mes du peuple s’envolaient a chaque parole : chacune reve-

lait un plaisir qui lui était propre. Cette révélation de la « Face » supérieure eut lieu parce que le peuple d’en
bas avait lui aussi tourné sa face vers D.ieu.
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(17XT 9K °D 9712 1999 [0 1nnb) n7n% 0% 21 YRY° 1900 [ozn

c’est-a-dire grice aux sept semaines entre la sortie d’Eg‘ypte 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),
Ce retournement eut lieu pendant les sept semaines entre la sortie d’Egypte et le Don de la Torah, les sept
semaines du compte du Omer. Dans son commentaire sur le Zohar au début de Chemot, le Ramaz cite un

Midrach selon lequel, lors de la sortie d’Egypte aussi, Israél compta cinquante jours jusqu’au Don de la To-
rah ; le texte renvoie également au Zohar sur Emor.
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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 refléte le visage face au vi-

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

Durant ces semaines, ils transformeérent leur étre intérieur et toutes leurs émotions afin qu’ils soient voués a
D.ieu seul. De méme que I’eau refléte exactement un visage, la face montrée d’en bas détermine celle qui se

révéle d’en haut.
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De méme, il est écrit aujourd’hui : « Et j’étais un délice jour apreés 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).

De méme aujourd’hui, chaque jour : le verset dit « un délice jour apres jour », car, en récitant chaque jour le
Chema avec le sacrifice de soi, on attire le plaisir supréme et son investiture dans les niveaux émanés de Ké-
ter et de 'Hokhma.
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Et ce sont eux que ’on appelle « jour apres 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. »

Kéter et 'Hokhma sont les « jour, jour » du verset ; le texte renvoie au Midrach sur le Cantique des Cantiques,
a propos de « Sa téte est de I’or fin », pour éclairer cette idée de « jour apres jour ». La méme idée explique le
verset : « Moi, j’ai fait mes délices de Ta Torah. »
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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),

Pour que le plaisir supréme s’investisse dans la volonté (Goulgalta) et dans la 'Hokhma supérieure (Eden), et

que la Torah devienne ainsi un délice, cela dépend de ani, « Moi ».
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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.

Les lettres de ani (°3X, « Moi ») forment aussi ayin (%, « néant ») : lorsqu’une personne transforme son « Moi

» en « néant », annulant son sentiment d’existence propre, c’est précisément ainsi qu’elle attire le plaisir su-

préme (les délices).
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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.
Le fondement de toute la Torah est de transformer le yesh, le « quelque chose », en ayin, le « rien ». Lors-
qu’une personne prend I’étrog pour accomplir la mitsva, le niveau de I’ayin repose sur lui ; et les 248 com-

mandements positifs sont comme 248 membres, chacun étant un réceptacle dans lequel s’écoule la force vi-

tale de I’ame.
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L’ame aussi recoit de lui, car sans le membre, elle ne pourrait pas accomplir son action, etc. De
meéme, par les mitsvot, I’annulation du yesh dans I’ayin se produit ; et par cette annulation

L’Ame aussi tire profit du membre, car sans lui, elle ne pourrait agir. De méme, les mitsvot entrainent I’an-

nulation du yesh dans I’ayin, et cela produit un effet en haut.
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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,

Cette annulation suscite en haut la révelation de I’Ayin supérieur, le plaisir supérieur, devant lequel,

comme le dit le Zohar, « tout est considéré comme rien ». L’annulation de soi d’une personne n’est pas en-

core la pleine vérité de ce néant.
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mais c’est par cela que la révélation de I’Ayin est attirée vers le bas, etc. [Et dans I'ldra Zouta, folio
288, au début du cote 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 ».]

Pourtant, c’est par cela que I’Ayin supérieur est attiré vers le bas. Le passage entre crochets cite 1'Idra Zouta
: Atika Kadicha est appelé Ayin, « Rien », et se situe au-dessus de Gulgalta, la volonteé.
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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.

C’est 1a le sens de « délices jour apres jour » : chaque jour, une personne se fait a nouveau ayin, principale-
ment par le sacrifice de soi lors du Chema.

SECTION 8 - 1121-23

«Jouant devant Lui en tout temps»
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3. « Jouant devant Lui en tout temps. » Il y a deux temps, comme on le sait, car il existe plusieurs
éetats difféerents de Mal'hout (souverainete) : 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).

La section 3 explique « jouant devant Lui en tout temps ». Le pluriel « temps » désigne deux temps, car Mal'-

hout, la source des 4mes, occupe différentes positions : parfois face a face avec le Zeir Anpin, parfois jusqu’a

sa poitrine seulement, et parfois comme un simple point sous son Yessod.
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Cela signifie que parfois la source des dames d’Israél [a] leur dimension intérieure (pnimiyout) tour-
neée 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 coteé a et coté b ;

En termes d’Ames : parfois, la source des Ames d’Israél se tourne vers D.ieu de tout son étre intérieur, et

parfois seulement de son dos (a’horaim). Comme le dit Kohelet, il y a « un temps pour étreindre et un temps
pour s’abstenir d’étreindre ».
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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.,

L'étreinte est celle de « Sa droite m’étreint », les 'Hassadim, et elle suscite I’'union face a face. Le passage

entre crochets renvoie au discours de Torah Ohr sur 'ivresse a Pourim, ou la montagne tenue au-dessus

d’Israél « comme un tonneau » au Sinai correspond a cette étreinte de la droite.
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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).

Le passage entre crochets renvoie également a la Porte de Souccot du Pri Etz Chaim. « Un temps pour s’abs-

tenir d’étreindre » désigne le moment ou les 'Hassadim sont voilés dans le Yessod d’Imma et ne brillent pas,
demeurant cachés dans Bina.
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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.
C’est pourquoi, dans les bénédictions du soir du Chema, nous disons: « Etends sur nous la soucca de Ta
paix», et demandons, selon les mots du psalmiste, que D.ieu fasse sortir Sa droite de Son sein. Nous deman-

dons que les "Hassadim sortent du Yessod d’Imma, la Torah orale ou la lumiére est cachée, afin que «la

droite de Havaya accomplit des exploits».
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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.

Les deux moments sont appelés «jeu», car chaque Juif possede le sacrifice de soi et une volonté pour D.ieu;
seulement, certains se trouvent pour I'instant dans I’état du «dos» (a’horayim).
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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.].

Méme dans I’état de « dos », une personne peut servir D.ieu de tout son cceur et se donner entiérement dans

le mot « Un » du Chéma. Le passage entre crochets renvoie au discours sur « Souviens-toi de ce qu’Amalek
t’a fait », a propos de « tes oreilles entendront derriére toi une parole ».
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C’est pourquoi, de lui aussi vient le rire, suscité par ’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.

De lui aussi vient donc le « rire », la joie en haut suscitée par I’annulation du yéch en ain. Cela éveille les dé-
lices suprémes en Kéter et en 'Hokhma.
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[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 (lumiére), et de méme ve’ahavta (« et tu aimeras ») vaut deux fois
or ; or, ces deux fois or désignent « Je ferai de kad kad »,

Le rire est la révélation du plaisir. Etz Chaim indique que se'hok (414 = ?nw) vaut deux fois or (207 = 71X), de

méme que ve'ahavta (414 = nank) ; la note de Kehot précise que la référence a Sha'ar Leah veRachel
concerne ce point) ; le texte relie cette lumiere doublée a kad kad (24 = 75) dans Isaie.
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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.

Les deux groupes de 24 sont les 24 lettres de « Béni soit le Nom de la gloire de Son royaume a jamais », récité

dans le Chéma matin et soir. Par I’annulation et le sacrifice de soi du Chéma, le plaisir supréme et le rire
sont attirés vers le bas.
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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.)
Etz Chaim relie également 24 a « une femme de valeur (‘hayil) », et 'hayil (48 = 2°n) vaut deux fois 24, ce qui
explique « La droite de Havaya agit vaillamment (‘hayil) ». Le texte renvoie aussi a Otzros Chaim, ainsi qu’au

Beis Yosef et au Magen Avraham a la fin d’Orach Chaim 560, ou il est établi qu’en ce monde on ne doit pas se
remplir la bouche de rire.

TP NAWND PINY O3 %1100 PN RDPMY IR TONY?Y Ny P53 1195 npnwn 17IN02 9K Pwo
v’y 0°°n

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), nommé ainsi en raison de

A présent, la Torah « joue devant Lui en tout temps », tandis que, dans ’avenir, « notre bouche sera remplie
de rire ». Se'hok (414 ,7\nw) a aussi la méme valeur numérique que mekor haim (2”1 91pn, « la source de vie
», 414).

TWRI 712 710 PR IR 901 0T YWY OUK IR RTILRCA N1AWND 573 RIM 000 PR TRy 0D
119y 2ayn

« Car aupres de Toi est la source de vie » ; et cette expression a aussi la méme valeur numeérique,
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,

C’est une allusion a « Car aupres de Toi est la source de vie ». L’expression a également la valeur de Or Ein

Sof (414 = 207 + 207 ,770 1R 7IR), car la révelation de la Lumiére infinie fait descendre le plaisir supréme.
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qui est « 1a source de vie », 1a 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.]
Le plaisir supréme est « la source de vie », la source de tous les plaisirs, et sa révélation est la joie et le rire.
Le texte renvoie au Zohar (fin de Vayelech, Vayera 114a, Chayei Sarah 127a) et au Likkutei Torah de I’Arizal

sur Isaie, a propos du nom Yitzchak, qui signifie « il rira » et s’écrit parfois avec un chin (pnw°), comme
se'hok.

SECTION 9 - 124

«Jouant dans tevel artzo»

21§72 17K [ooeye *3] §72 220 7D 18X a0 Dan RO 570930 01T PR %2 %R Dana npnwn
.0°39IR3Y D173 13°°717 IR [oonys

« 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.

Le verset suivant poursuit : « Jouant dans tevel artzo », le monde habité, Sa terre. « La terre est Mon marche-
pied » désigne Mal'hout ; et tevel (432 = 72n) vaut deux fois aryeh, lion (216 = 17X), et deux fois yirah, crainte

(216 = x7”) : le lion parmi les 'Hayout et le lion parmi les Ofanim, deux ordres d’anges.

19X 112’31 19 133 WOIT MwaPN0 XD D72 WP N0 RITW PR MANANT Y OARY 10
b alvaml 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,

Le lion « rugit » a la suite de la méditation sur le fait que D.ieu est saint et séparé, et qu’Il ne s’enveloppe pas
dans les mondes comme ’dAme s’enveloppe dans un corps. Ces deux niveaux de lion se trouvent également
au sein du peuple juif.
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car I’'un posséede une néfech d’Assiya (Action), et I’autre un roua’h de Yetsira (Formation) [voir aus-
si le Zohar, au debut 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.

Certaines ames posseédent une néfech d’Assiya, d’autres un roua’h de Yetsira ; le Zohar sur Michpatim en-

seigne que la néfech provient du coté des saints Ofanim et le roua’h du co6té des saintes 'Hayout. Le verset
dit « jouant » a propos des deux, car tous deux suscitent le rire en haut.

R9R €299 [ponys 2 §72 22N 7°1¥ 23”3 *°2 [2 pn 710] 2720 [x2p13] *P3 13PN AW [oon yyai) 7YY
7D 10NN DY (yaw nxop) WP YW [ooon py v0a] TPYDA 973 WUHOY TRA 1123 7OWNRT 1w e

[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 tres 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.]

Etz Chaim, dans la Porte de la rectification de Noukva, explique également tevel comme valant deux fois

216, mais comme une allusion a un influx de lumiére d’une trés grande élévation ; Pri Etz Chaim dit de

méme dans sa Porte du Chema du coucher.

1M 97377 71OIR M2 037 [xan>T xnmynxa] NPPTYNART 7Y ORI N 10 19WNRTT (17 v 970 1R
PIMY NP1 wn1 PRAWOIY IR DANT (xanvT xnmynx] DPPTYNR NI I13IR Dan2 npnwn
:[QW [ py o1 APYDY [ovon pyaw] IPYAW 731999 AOWHN WY RIT 11°7Y M1ym

Cependant, on peut dire que cet influx supérieur est attiré par 1’éveil d’en bas des deux niveaux
d’aryeh mentionnés ci-dessus. C’est 1a le sens de « Jouant dans tevel artzo » : du niveau de 1I’éveil
d’en bas de « tevel artzo » qui se trouve en Israél est attire le niveau du rire et du plaisir supréme ;
telle est la racine de I'influx supérieur décrit dans Etz Chaim et Pri Etz Chaim a cet endroit.]

L’Alter Rebbe concilie les deux interprétations : cet influx d’une trés grande élévation est suscité par I’éveil

d’en bas de ces deux sortes de « lion » en Israél. Ainsi, « Jouant dans tevel artzo » signifie que le service d’Is-
raél attire le rire et le plaisir supréme, racine de la lumiére élevée décrite dans les écrits de I’Arizal.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/ 30



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 20 TIAR 1PN TR DY TIR2

DANS LA AVODA

Le maamar en tire lui-méme la conclusion: le travail essentiel de ’homme pendant les jours du Omer

consiste a transformer la volonté et les émotions de son Ame animale afin qu’elles soient tournées vers

D.ieu, adoucissant ainsi ses propres Guevourot, ce qui les adoucit en haut. Chaque jour également, dans le

Chema, il doit faire de son ani un ayin par le sacrifice de soi; cela attire le plaisir supréme, «un plaisir jour

apreés jour», et méme celui qui se trouve dans I’état du «dos» peut se donner tout entier dans « Un» et susci-

ter le rire en haut.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Pourquoi les émotions de I’Ame animale, une fois raffinées, sont-elles qualifiées de «trés bonnes» et supé-

rieures a celles de I’ame divine ?

. Comment I'image du sang qui devient du lait montre-t-elle la difféerence entre supprimer les Guevourot et

les adoucir?

. Pourquoi David fut-il puni pour avoir appelé les statuts des «chants», si la volonté supréme est supérieure

a tous les mondes ?

Quelle difference y a-t-il entre accomplir la volonté de D.ieu dans une mitsva et atteindre Son plaisir en
elle?

. Comment celui qui se trouve dans I’état du «dos» peut-il encore susciter le «rire» en haut?
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SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1

1 TIAR RN AINY B7Y N2

Une autre transcription (hana'ha) de ce méme maamar y
est imprimée, afin que le lecteur puisse la comparer a une
seconde consignation du discours.

LA NOTE DE KEHOT

92712 R”ATR "KRN2 AR 97°Y R-0°2102 ATR °9KR12 NAAR 7010

T AnR7 By T0RY 280 %Y

2 « Et j’étais aupres de Lui comme un nourrisson (amon),
j’étais chaque jour ses délices, jouant devant Lui en tout
temps. » La Torah, en tant que sagesse, décrit la place
qu’elle occupe auprés de D.ieu ; chaque expression de-
vient une partie de ce maamar.

Proverbs 8:30°7:’1 “own
:NY~22 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 2

3 nona ban apym

« Car la part de Havaya, c’est Son peuple ; Yaakov est le
cordon (chevel) de Son héritage. » Le maamar comprend
chevel comme un cordon reliant le peuple juif ici-bas a sa
source en haut, de sorte que ce qui se met en mouvement
a une extrémité entraine ’autre.
Deuteronomy 32:9'0:2”% 0°137
:in?m1 221 2Py iy Havayah pom »2
Car la part de D.ieu est Son peuple ; Jacob, le lot de Son
héritage.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
20,29 0727

4 San bwnn

Igueret HaTechouva reprend la méme analogie a propos
de « Yaakov est le lien de Son héritage » : lorsqu’on tire
une extrémité d’une corde, ’autre bouge aussi.
LA NOTE DE KEHOT
17531770 N7AR2 DA X2 wnn

5 WD W NAPAR Yyl NI

Le Tanya distingue deux sortes de mets délicats : les ali-
ments doux, et les aliments piquants ou aigres si bien épi-

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

cés qu’ils deviennent des mets délicats qui raniment
I’ame.
Tanya, Likkutei Amarim 27:90°8 °0Ip°% ;nwx1 pon ,x°an
0:173
“DopYuR” - ™NAIN WRD DURYLR *P PP N7 WRY N
M9 - 77129 NPOWH TMRR XKIM M0 NI PR NI ;007 1Y
Wy 2WR 77 ,0°NTE DOBYYRIY ) DN N2 WDTD PRI’
D270 AW DRI D027y DUPINmn TN (03T C1n 3w
WYY 7Y 20°7 DI n"?;nnp oY P71 ,0°%n0 IR 09N
WP YT DOITYR

Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

("5 0°923N7 B WRD) DPIAM N D201 02127 RPITY 1799 K°IN IR
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6 DOM2wRY DOPIYR O I

La note invite le lecteur a consulter le Siddour, dans la
section sur les sonneries du chofar, au sujet des Guevou-
rot de Yitz’hak, pour cette idée que les Guevourot adou-
cies sont plus raffinées qu’auparavant.
LA NOTE DE KEHOT
L1722 (PRXPT NI 1°192) KL, MY pnn e 717°0 02 XA

7 La note de Kehot renvoie a Daniel 2:22 pour ces mots.
Daniel 2:22375:2 517
(R ARY RN RN 70 Y10 RNINOM RNPORY K23 RIT
Il révele les profondeurs et les secrets ; Il sait ce qui est dans

les ténébres, et la lumiére demeure auprés de Lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 3

8 250 Awyn "5y 07

Le Talmud énonce comme un principe admis que, chez
une meére qui allaite, «le sang se décompose et devient du
lait». Le maamar s’en sert comme image des Guevourot
(le sang rouge) qui se transforment en 'Hassadim (le lait
blanc).
Bekhorot 6b:8-9'v-"11:2 1 N17102
LRIT WA 01 MIN0 7T PORIT RIHR TAYT RPPO ,TI0RK
MNRY MRTI2 — NI GV P21 L3720 APYN 1293 0T 1 TN
227 7YY 19¥3 DT TNT XD KPIT 12 YRUR X 900D "0
Y PY NN AYDI XY 1IN0 PRIENR TI2K I0KT IRN? KX
7707 K2R KD UM 192 07y

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

197K w1 °Y R-0°2103 1PTR 2U02 .70 2,1 MMoa
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«Il agitera ’'omer devant Havaya, pour votre faveur (lirt-
zonchem).» Le maamar entend dans lirtzonchem le mot
ratzon, volonté: le travail de I’omer consiste a transformer
lavolonté.
Leviticus 23:1187>:372 Rp™
7127 29°)) NG MM 03877 °1 230 WYINN Im
And he shall wave the sheaf before the L-RD, to be accepted
for you; on the morrow after the sabbath the priest shall
wave it.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
N7 L3 RPN
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A propos de «Et voici, cela était trés bon» (Genesis 1:31),
le Midrash dit que le «bon» désigne le bon penchant et le
«trés bon», le mauvais penchant, car sans lui personne ne
batirait de maison, ne se marierait ni n’aurait d’enfants.
Le maamar découvre le «trés» dans le mauvais penchant
une fois celui-ci raffiné.

Bereshit Rabbah 9:7°1:v 127 n"wR12
20 7137 :RKR 1701 72 Sxnw 27 owa 11192 51w 12 1711 °27
TIRR 210 P X% 937 P IR AT L,TIRND 20 73 .20 %0 1IN
TR R@I R2),N%2 DT 7123 KD 9707 787 219Rw KR 12R7ANR
NRIP K7 9 (7 N2P) NI 15w 191 .03 KW KDY, 77910 R
Ay WOR
Rabbi Nahman bar Shmuel bar Nahman dit au nom de Rav
Shmuel bar Nahman : « “Et voici, cela était trés bon” — c’est
le penchant au bien ; “et voici, cela était trés bon” — c’est le
penchant au mal. Le penchant au mal serait donc trés bon ?
C’est une question rhétorique. En reéalité, sans le penchant
au mal, un homme ne construirait jamais de maison, ne
prendrait jamais femme, n’engendrerait jamais d’enfants et
ne se livrerait jamais au commerce. De méme, Salomon dit :
“[Etj’ai considéré ...
Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
LA NOTE DE KEHOT
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Commentant «Et voici, cela était trés bon», le Zohar, dans
Yisro, dit que le «bon» désigne le coté droit, I’ange de la
vie, et le «trés», le coté gauche, I’ange de la mort, et que
tout cela reléve d’un seul secret. Le texte renvoie ici le lec-
le commentaire du Ramaz, au méme

teur, avec

enseignement.

Zohar, Yitro 1:28-39v”%-12X 170° ,71t1 190

It is written: “And G-d saw everything that He had made,
and, behold, it was very good” (Gen. 1, 31). The “living G-d”
(Elohim Hayyim) purposed to give us light and to care for us
in His Providence; and in His creation all are united, above
and below, the “Right Side” and the “Left Side”, the angel of

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/
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life and the angel of death: all are part of His plan, and it is
“very good”; it is all part of the same mystic doctrine, appre-
hended by those who contemplate the ...

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

QW 17297 *°221 27y 1”07 1AN° 2 A2

La note rapporte que le texte de ce passage du Zohar ainsi
que le commentaire du Ramaz sont reproduits dans Yahel
Or, ou le lecteur pourra les consulter.
LA NOTE DE KEHOT
3D *Y IR D1t pnya b
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Rabbi Eliezer enseigna: «Fais techouva un jour avant ta
mort»; puisque nul ne connait ce jour, il faut faire techou-
va chaque jour, «et ainsi tous ses jours sont dans la te-
chouva». Le maamar emploie cette expression pour dési-
gner un rapprochement constant vers D.ieu, et pas seule-
ment le repentir des péchés.

Shabbat 153ax 3*3p naw
LA NOTE DE KEHOT
X310 naw

D57y N7yaw QIpna

Rabbi Abbahou dit qu’a I’endroit ou se tiennent ceux qui
sont revenus vers D.ieu, méme les justes parfaits ne
peuvent se tenir. Le maamar rattache cela au méme prin-
cipe: le mal transformé atteint un niveau supérieur au
bien qui a toujours été bien.
Berakhot 34b:22-23375-273:27"% n1272
— PRIV AN "YW DIPR AN 220 MWRT NI *277 KPP
2217pP) PIMT? 0P DiPY” anRIY 1Ty 0K 073 00T
— "PAMY? UR7 77 MR 10 02 AR ATm L RYPI2 PRIy
2377 299 MY — 2IR7 ORMY LRIV TPy 13T pin Y
RAWT MR PO 1773y
Cela est contraire a I'opinion de R. Abbahu, qui a dit : La
place qu’occupent les pénitents est inaccessible aux justes
parfaits, ainsi qu’il est dit : « Paix, paix a celui qui est loin et
a celui qui est proche » — d’abord « a celui qui est loin [de
D.ieu] », puis « a celui qui est proche ». Mais R. Johanan
peut répondre : Que signifie « a celui qui est loin » ? A celui

qui fut éloigné de la transgression dés le début ; et ...

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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PARAGRAPHE 4

15

W 12 79N C1D

« Et la ressemblance de leurs visages : le visage d’un
homme, le visage d’un lion a droite pour tous les quatre,

et le visage d’un beeuf a gauche pour tous les quatre. » Le
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lion et le beeuf du Char sont a la racine de ’amour et de la
crainte de I’ame animale.

Ezekiel 1:10”:'x Hxptn»

U39 DNYIWY PRIIPN MK 39 O %3 4R MR
DY W33 YWY PWnEm

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)
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I
Dans Beha'aloscha, le Zohar décrit le lion du Char ras-
semblant ses armées, trois cent soixante-dix mille lions
autour de lui ; lorsqu’il rugit, les firmaments et toutes les
armées tremblent. Le maamar s’appuie sur ce passage
pour montrer la puissance sans limite qui se trouve a la
racine des émotions de I’Ame animale.

Zohar, Beha'alotcha 17:97-18:110-1%:1 Tni%yna ,2mm 720
KAyl

The Lion put forth his right hand and summoned to himself
all his hosts, to wit, three hundred and seventy thousand li-
ons, and they all assembled round him. When this Lion
roars all the firmaments and all their hosts and legions
quiver and shake. The Fiery River blazes forth and sinks a
thousand and five hundred stages to the lower Gehinnom.
Then all the sinners in the Gehinnom shake and tremble and
burn in the fire. So Scripture says: “The lion hath roared,
who will not fear?” (Amos 3, 8).

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Une discussion ultérieure de Likkutei Torah, sur Chir Ha-
Chirim, a laquelle la note renvoie le lecteur au sujet de
cette affirmation selon laquelle Abba et Imma sont sus-
pendus au Mazla; d’autres sources y sont également
indiquées.
LA NOTE DE KEHOT
91wy (2 ,0) wrnw PRI (X L,2%7) 2

170 K2

L’Idra Zouta dit qu’Abba et Imma sont issus du cerveau
caché, sont inclus dans le Mazla et en dépendent, tandis
que Zeir Anpin dépend d’Atika Kadicha et y est attaché. Le
maamar en conclut que la racine des émotions est supé-
rieure a I'intellect.

Zohar, Idra Zuta 23:105-24:113-77p:3”2 XU RIINT 9700 9900
P13

NN TONR RPONYa N

On y explique que les attributs émotionnels sont plus
puissants que 'intellect, et que ceux de ’ame animale le
sont tout particuliérement, car I’animal provient principa-
lement des attributs qui, dans le Tohou, sont «durs
comme un cédre» et ne se laissent pas guider par I'intel-
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lect; 'homme reléve du Tikoun, guidé par 'Hokhma et
Bina, et il est donc «souple comme un roseau ».
Zohar III, 292ax ,2%7 2t
LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud cite la regle « la force du fils est plus grande
que celle du pére » dans une discussion sur les serments
et les héritiers. Le maamar I’applique au « fils », Zeir An-
pin, dont la puissance peut dépasser celle de sa source.
Shevuot 48a:14-161"v-77:X 1”1 MYIAw
PRIT XY LPYIP NN ANIR PPIwn YR PN ynw Kp
- Y MR - ANTK IR PTISY STYRY 31 MW 1Amen3
- 3R 3% 7127 0 79?7 :RWWIT 72103 37 2200 .32

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

XL, mav

PARAGRAPHE 7

21

Ml P

« Car Tu n’es pas un D.ieu qui prend plaisir a la méchan-
ceté ; le mal ne résidera pas aupres de Toi. » Le maamar
applique ce verset a Atsilout, ou les forces extérieures
n’ont aucune emprise.

Psalms 5:5°71:71 0°9°1n
¥ T KD AR YYYENTOR K2 0D
Car Tu n’es pas un D.ieu qui prenne plaisir a la méchanceté

; le mal ne séjournera pas aupres de Toi.

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

.1,10%%0n

PARAGRAPHE 8

22

sabm oy 1% nenY
« Je suis venu dans mon jardin, ma sceur, mon épouse...
J’ai bu mon vin avec mon lait. » Le texte renvoie le lecteur
a son discours sur ce verset, consacré au méme théme du
lait et de la croissance.

Song of Songs 5:1°X:’11 0°7°Wi1 W

*¥27°0Y >1¥7 "NPK np37oy in IR [P CNNK 1Y onX3
:0°797 370W) AN 0°y7 390K *2P0-ay %1% "nnY

Je suis venu dans mon jardin, ma sceur, mon épouse ; j’ai re-

cueilli ma myrrhe avec mes aromates ; j’ai mangé mon

rayon de miel avec mon miel ; j’ai bu mon vin avec mon lait.

Mangez, amis ; buvez, oui, buvez abondamment, bien-
aimés.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 9

23

24

TP 92 P NN

« Tes statuts étaient pour moi des chants dans la maison
de mon séjour. » David loue les lois de la Torah en les qua-
lifiant de chants ; le maamar expliquera plus loin pour-
quoi cet éloge était insuffisant.
Psalms 119:547"1:0”°p o°%°rn
27737 1722 770 7277 it
Tes statuts ont été mes chants dans la maison de mon
pélerinage.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

WAy PPN o 1 Mt

Rava dit que David fut puni pour avoir appelé les paroles

de la Torah des « chants » : il oublia ensuite une loi connue

méme des écoliers, selon laquelle ’Arche se porte sur
I’épaule, et la fit transporter sur un chariot. Le maamar
demande pourquoi cet éloge méritait une punition.
Sotah 35a:21-22273-K"3:X 71”7 100
CRIPRY N 2T? KIPY 38n — TIT W3Y T 380 K37 U
KT T2 WATRT 19 0K U 1022 TR0 0P ¢ niany nRy
NIRRT AAX PPKY 92 PPY PYND” 102 MNJY 70 3T
7°Y73° 1371 172 P¥ NipiR 19°BRY 1272 77°won 1 1?7nim
APNR ATORY N WP NT3Y 0D 103 K2 Np °137)” 120097 ,9NiR
XN?392

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 11

25

23 Py mas

« Car celui qui est plus élevé que le plus élevé veille sur
lui, et il y en a de plus élevés encore au-dessus d’eux. » Le
maamar reprend cette expression pour désigner les ni-
veaux ascendants de plaisir, chacun étant bien supérieur
a celui qui se trouve en dessous.
Ecclesiastes 5:7°11 nomp
2 YRIT2Y MRNNTPK NPTR2 AN PTE) LIYR Y1 U pUYTON
0777y 07723 0 723 Py 723
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) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
1, nbnp

PARAGRAPHE 12

26

A2V 2p°1 OR M P op

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/
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71K P8R 7°NRY 7Y 1IR3
AP0 PIN

ADTY 2p°1 BN M Pw op

La Michna énumeére les défauts qui rendent un animal tré-
fa, parmi lesquels une membrane du cerveau perforée. Le
maamar oppose cette membrane vitale aux cheveux, que
I’on peut couper librement.

Mishnah Chullin 3:1’R:3 17210 3wn
‘?W 0P 2R3 ,N737137 NRI0:Y ,UYAT N2IP1 .MRn22 NioTw R
b3 ,APY VING PORN MITET MY Y70 meab 2ba apy Lo
1ynY 27 ,7790% X ,12pIY 817,019 177 AV K21 7237
133 ,BT 12P31 ,M2pT N2p NINBNeT M2 N TY ,NiR
7Y 227 ,A0%NT 27 YIIY IR L, NIpIW NoRIRT 0730 LRI
,PIM? 12p3W NIDIT %21 0ONT A2 MIVPTY ,NBY AT IR
... 37 9120W1 337 1 170]
Les lésions ou défauts internes suivants rendent les ani-
maux téréfa : lorsque ’cesophage est perforé ; lorsque la
trachée est fendue ou déchirée dans sa largeur ; lorsque la
membrane, ou fine peau [la plus intérieure et la plus
proche] du cerveau, est perforée ; lorsque le cceur est perfo-
ré jusqu’a la cavité de ses deux ventricules ; lorsque la co-
lonne vertébrale est brisée et que la moelle épiniére est sec-
tionnée ; lorsque le foie manque et qu’il n’en reste aucune

trace ; lorsque les deux membranes qui recouvrent les ...

Torat Emet 357 (Public Domain) - Eighteen Treatises from the Mishna (Pu-
blic Domain)

PARAGRAPHE 14

28

29

TN OTINAY 9790 KX NO7

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
7D, 0778

TN OTINY 970 K17 N0

Rabbi Moché Cordovero écrit que les Sages ont recu une
tradition concernant 620 piliers de lumiére en Kéter,
nombre égal a la valeur numérique de 7n3, révélés pour la
premiére fois dans la priére de Rabbi Ne'hounya ben Ha-
Kanah. Le maamar identifie ces piliers aux 613 comman-
dements de la Torah et aux sept commandements
rabbiniques.
Pardes Rimmonim 8:5-6"1-"11:’1 0°1117 0712
N730 997 177 72°2M) DO TRONT 00 17IRT 990 PYa Ny ...
0°11D7 19w 01977 731 2 IR 0°1°a O1Pw DU XA CIRY .20
711°37 M) 02197 2237 177 K7 D¥1IAKRT T8 0o K0 N5 2R
227 WD MY KT 227 D DPoy 1T RO MPINRR NPERI RO
1R 92 M1 1Mpna 290 5w 171291 001103 0O 1302 Ty RTIT°
I DW DYMINRT TN 13 LIWDY AN KPR 0710 00
NTIPI2 A PW own MY LTIRA 780 Bya wons 17 ma vt
... 777 1191 119X 01T M0 1WwWRN1 MY .a%poR

Pardes Rimonim (Public Domain)
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PARAGRAPHE 15

30 mawnna ey e pInw

Lorsque ’'on montra a Moché I’enseignement de Rabbi
Akiva, puis sa mort cruelle, et qu’il en demanda la raison,
D.ieu répondit : « Garde le silence ; ainsi en a-t-il été déci-
dé dans la pensée devant Moi. » Le maamar s’appuie sur
ce passage pour évoquer une volonté qui se révéle tandis
que sa raison intérieure et le plaisir qui la sous-tend res-
tent cachés.
Menachot 29b:5°717:2 v”3 MmN
TNRY M1 07X 77 w0 0Py W 11127 17389 AR 17api 210 X321 N
13137 17197 TNK %107 7awnNa 79y 99 PINw 10 ANk 7Y 770 1M
qA [TNIAR] A 12 AR 11O 2IRIT NN 2INPRIT 0Ny D
M 77N N YPwan 17390 9nR PRIPRna 1wa PRI AR PINRD
187 72wn®a 79Y 79 PINY UK 710w

Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT

.2, minman

31 02°P2N °117AR D7 TIN°22

L’Admour Hazaken y explique pourquoi la volonté est ap-
pelée extérieure par rapport a lintellect: il existe deux
sortes d’intellect. '"Hokhma, le Abba d’Atsilout, recoit sa vi-
talité du Mazla d’Arich et se situe en dessous de la volon-
té; elle ne puise que dans les cheveux issus de Gulgalta.
LA NOTE DE KEHOT
3,00 e e aph

PARAGRAPHE 16

32 27MY X721 772

Le Talmud dit que ce monde a été créé avec la lettre hé et
le Monde futur avec le youd, « parce que les justes y sont
peu nombreux ». Le maamar interpréte le youd comme
'Hokhma, qui ne recoit qu'un éclat contracté de la volonté.
Menachot 29b:13-1477>-37°:2 v’ MM
1971 DOVYIN 1AW DOPOTIW "3DM TP KA OPIYT K121 R C3en
TR 17°WYR 2191 DTPWRA 7193 12W D°P 73w 2181 TWRI 7100 R
R°IM 071903 27 MK 91 NN °I7 A0 27 MR TP T It
1PN° AT AT 932 NPYL W 12 WO 1”0 27 ANRT R RN 7°N2N

1 whw
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT
.2, minan
33 SnRw R2NWS 2MWITRP N2

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

LA NOTE DE KEHOT
.A%1° no72
34 IEaksalee i =Rig-l4

Le maamar précédent, sur ce méme verset, explique qu’a
travers amon viennent le pain et la nourriture de la com-

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

IR 173K 7°7KY DY 7R3

préhension, puis la joie et le plaisir des cha’achouim.
LA NOTE DE KEHOT
X2y L [5] L1Pom0 WP W 7Y

35 WP *PIw "non

La note renvoie le lecteur a ce lexique kabbalistique, a
I’entrée «saint» (kodesh), ou 'Hokhma est identifiée a ce
qui est appelé kodesh.
LA NOTE DE KEHOT
L19992 R”RN

36 P3O 2V
A la mort d’Elicha ben Avouya (A’her), Rabbi Meir dit : «
Mieux vaut qu’il soit jugé et qu’il accéde au Monde futur. »
Le maamar cite cette phrase pour montrer combien
méme le Gan Eden inférieur est précieux.

Chagigah 15b:3°2:2 170 faan

T2 DT KRPY? K TPITY IR KD 0K I0NT AOWR3 13 %3

— D72 °DNT RRPY? XYY RO7IIRD POYT DWWR — AT 1T KY

SORT RUPYD SNPRY AOTOPT 20N RD 237 MR .RUNT DI

XIWIP PY20 RN °277 MOWDI M3 02 .I12pR 1Y TPYNY MK
SNRT A2

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 19

37 0°122 %0

« Havaya vous a parlé face a face sur la montagne, du mi-
lieu du feu. » Le maamar interpréte le « face » comme la
dimension intérieure (pnimiyout) des mitsvot révélées au
Sinai.
Deuteronomy 5:4°7:°71 0127
:WRT TIAR 172 DRy °1 727 02102 0
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

.7,10°927

38 010" 0°1971 2°no

« Comme I’eau refléte un visage vers un visage, ainsi le
cceeur de ’homme vers ’homme. » Le maamar applique ce
verset a Israél et a D.ieu : le visage manifesté ici-bas est
celui qui se révéle en haut.
Proverbs 27:19v7>:173 “own
:07X7 DTRI727 12 07327 07197 0712
Comme dans I’eau le visage répond au visage, ainsi le coeur
de ’homme a ’homme.

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

39 o™ 0% DYWYY 1R

La seconde partie du verset, « et j'étais ses délices jour
apres jour », est interprétée comme I’effusion quotidienne
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40

41

du plaisir sublime a travers le Chema.
Proverbs 8:30°2:'1 “own
:NY7222 1307 NRNn O DI DOTYY MK 1K 123X 1K
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) - IPS 1917 (Public Domain)

™D ON2 1WNRI

« Sa téte est de l’or fin ; ses boucles sont ondulées, noires
comme le corbeau. » Le texte renvoie au Midrach sur ce
verset, qui traite de I’expression « jour aprés jour ».
Song of Songs 5:118™:’11 0°7°W1 W
:271¥2 NIINY 0°PN%R 1PRIXP 19 ond WwKD
«Sa téte est de l’or le plus pur ; ses boucles sont frisées et

noires comme le corbeau.»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

SPNYWYW NN "IN
« Leur cceur est épais comme de la graisse ; moi, j’ai pris
plaisir a Ta Torah. » Le maamar interpréte ani, « moi »,
comme la clé : lorsque « moi » devient ayin, « néant », la
Torah devient un plaisir.
Psalms 119:70°y:07°p 0°2°1n
PRYTYY ANTIA 23X 027 2212 WY
Leur ceoeur est épais comme la graisse, mais je prends plaisir
a Taloi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 20

42

43

N22Wn K95 X1

L'introduction du Zohar dit que la racine de la crainte est
de craindre D.ieu, car Il est la racine de tous les mondes,
«et tout ce qui est devant Lui est considéré comme rien».
Le maamar applique cela au Ayin supérieur, devant lequel
toute existence n’est véritablement rien.

Zohar I, 11ba x> x”mt
LA NOTE DE KEHOT
.2, Rem

PR PIPOR DY 99 1A

L’Idra Zouta décrit Atika Kadicha, la téte qui ne connait ni
n’est connue, et dit: «C’est pourquoi Atika Kadicha est ap-
pelée Ayin (Rien).» Le maamar identifie cet Ayin au plaisir
supérieur, au-dessus de Goulgalta.

Zohar, Idra Zuta 1:29-4:371%:°7-0”5’K R0t R1TRT 7717 790

PARAGRAPHE 21

44

ny 95217k npnwn

Le verset se termine par «jouant devant Lui en tout
temps». Le maamar comprend les «temps» comme les

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

45

46

47

48

IR 173K 7°7KY DY 7R3

différents états de Mal'hout et des Ames.
Proverbs 8:30°2:'1 “own
:NY~222 1307 NPNn 0P OV DWWV MR TINK 123K M0
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) - IPS 1917 (Public Domain)

Parm’ PP Ny pan ny

«Un temps pour jeter des pierres et un temps pour ramas-
ser des pierres; un temps pour embrasser et un temps
pour s'abstenir d'embrasser.» Le maamar comprend ces
deux des états de proximité et

temps comme

d'éloignement.
Ecclesiastes 3:5°7:3 n?rp
:P30R P2 N1 pian? Ny 073K 012 Ny 033X TRw? 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 ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

51Pann 1on%
«Sa main gauche est sous ma téte, et sa main droite m'en-
lace.» La main droite est le 'Hessed, dont 1'étreinte pro-
duit 1'union face a face.
Song of Songs 8:3%3:’1 0°°Wn W
217200 907 "URI NAn YoRmY
Que sa main gauche soit sous ma téte, et que sa droite

m’embrasse.

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

AL nwrnw

m102% WK 271 1772

Ce discours s’ouvre sur la question de savoir pourquoi la
joie de Pourim est tellement plus grande que celle d’une
féte, ou I'on n’est pas tenu de s’enivrer.
LA NOTE DE KEHOT
.15’2{1 N ,M1% R™MN AR9

N°71D3 2102 WIR 2N

Rava dit qu'une personne a l'obligation de s'enivrer a
Pourim jusqu'a ne plus pouvoir distinguer «Maudit soit
Haman» de «Béni soit Mordekhai». Ses paroles ouvrent le
discours de Torah Ohr auquel le texte fait référence.
Megillah 7b:7-81-"1:2 "t 12731
o7 I T2 YT KT TY XINDI "RI0I7 UK IR XY MWK
.DI92°K L5770 °702 D972 NTIYD 1T72Y KRI°T 027 127 .97 T[ﬂ;‘?
MW I AN RO ¥ P KT O3 UnY A op
552 K? :AP? MK .77 *702 D02 NTIVO TUAYN N 0] AR
XQ?3 U0 RNYYY RNYY
Rava dit : Il est obligatoire de s’enivrer [de vin] 4 Pourim au
point de ne plus pouvoir distinguer entre « maudit soit Ha-
man » et « béni soit Mordekhai ». Rabbah et R. Zera se

réunirent pour un festin de Pourim. Ils s’enivrérent, et Rab-
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bah se leva et trancha la gorge de R. Zera. Le lendemain, il
pria pour lui et le ranima. L’année suivante, il lui dit : « Le
maitre viendra-t-il, afin que nous célébrions ensemble le
festin de Pourim ? » Il répondit : « Un ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)

49 n°I°30 N avhY naow

Le Talmud dit qu'au Sinai, D.ieu tint la montagne au-des-

sus d'Israél comme un tonneau. La référence entre cro-

chets I'explique comme 1'étreinte de «Sa main droite ».
Shabbat 88a:5’1:X n”s naw
TPR KOO 72 RRA 72 WUTIX 37 MWK "I NHAN2 280y
ONR OX :07? 92K ,N°3°1D 277 DR 0772y KT 712 ¥R 10w
RIX 27 7% .0207137 ROA 00 — XD OXY ,201 77300 0093
M7 1970 9Y AN XIT @ KOTVNG 1237 RYT N :3py? 12
i R — 07N 1‘?;]?1 MY :2°N2T WIMWIR 12 CIHY?;Q

D22 0pY

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 22

50 1P NOID 1Ry 011D

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
Py hw w”p no72

51 199 Por 2R T

« Pourquoi retires-Tu Ta main, Ta droite? De Ton sein,
fais-la sortir! » Le maamar comprend ces paroles comme
une supplication pour que les 'Hassadim, la droite de
D.ieu, sortent de leur lieu de dissimulation.
Psalms 74:11x7:77y 0°%°11n
792 TP°0 29pn RN AT YD 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) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 23
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« Souviens-toi de ce qu’Amalek t’a fait en chemin, lorsque
tu sortais d’]::gypte. » Le verset ouvre le discours auquel le
texte fait référence.

Deuteronomy 25:17t:7175 0°727
:DI$RN DNNS2 1772 P2LY T TYYITN NN M3}
Souviens-toi de ce que te fit Amalek en chemin, lorsque vous

sortiez d’Egypte H
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

53 T T IRRY TIANR N2T TIYRwn PN

« Et tes oreilles entendront derriére toi une parole disant :

3

“Voici le chemin, marchez-y.” » Le texte renvoie au com-

mentaire de ce verset, qui convient ici parce qu’il parle

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/20/
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IR 173K 7°7KY DY 7R3

d’une parole entendue « derriére » (me’a’hare’ha), comme
dans I’état de « dos ».

Isaiah 30:21x75:°% 171°yw>

*213°BRN °3 12 337 77T AL VXT PTUIXR 2T MIYRUR I
2°Rnivn

Et tes oreilles entendront derriére toi une parole disant : «

Voici le chemin, marchez-y », quand vous vous tournerez a

droite et quand vous vous tournerez a gauche.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

3D DM ARD e

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.[5] .namRy By 1oxn m

1R 972 %an

Ce discours cite I’enseignement selon lequel tevel vaut
deux fois aryeh : « car il y a deux niveaux de lion, le lion
du Char et le lion des Ofanim ». Les mots de la note se rap-
portent au paragraphe suivant : « Jouant dans tevel artzo
».
LA NOTE DE KEHOT
PIRY 122917 R PR N2 02 w0 207 1YY 271N PR P 1772 R2Mm
7,17 9oy% 103 .Y "0PIDINT

11°0 PINW RPMY IR

«Alors notre bouche sera remplie de rire, et notre langue
de chants. » Le maamar oppose le « jeu » présent au rire
complet de ’avenir.

Psalms 126:2°2:173p 0°%°11n

-0y nivy? °m 27737 07932 17K I8 137 13307 1170 pinty Ron2 X
PR

Alors notre bouche fut remplie de rire, et notre langue, de

chants ; alors on disait parmi les nations : « D.ieu a fait de

grandes choses pour eux ».

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

.2,19p 0°21n

091 PR Ry %D
« Car aupreés de Toi est la source de la vie ; par Ta lumiére
nous voyons la lumiére. » Sé¢’hok (rire) a la méme valeur
numérique que mekor ‘haim (la source de la vie), et le
plaisir supérieur est cette source.
Psalms 36:10>:1"% 0°2°1n
(IR T7IR2 0°°0 3P0 Y
Car aupres de Toi est la source de la vie ; a Ta lumiére nous
voyons la lumiére.

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

RISPE-Lrhisl
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PARAGRAPHE 24

58 1398 Pana npnwn

« Jouant dans le monde habité, Sa terre, et mes délices
sont avec les enfants de I’homme. » Le maamar lit tevel, «
le monde habité », selon sa valeur numérique, comme dé-
signant deux « lions ».

Proverbs 8:31x”7:'11 *%wn
:0TX %327 DK YWY 137X 2202 npnwn
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)

59 537 BT PN

« Les cieux sont Mon trone et la terre est Mon marchepied.
» Le maamar identifie « la terre » a Mal'hout ; ainsi, dans le
verset, « Sa terre » désigne Mal'hout.
Isaiah 66:1°X:170 11°yw°
P20 PN M2 MK CPa1 0T YINT) KO DM T M 1D
SNMI DiPn 117K
Ainsi parle D.ieu : Le ciel est Mon trone, et la terre est le
marchepied de Mes pieds ; ou est la maison que vous pour-
riez Me batir ? Et ou est le lieu qui pourrait é&tre Mon lieu de
repos ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

60 ARW 9N

« Un lion a rugi : qui ne craindrait pas ? » Le maamar ap-
plique ce rugissement au lion des anges et des ames, qui
rugissent en contemplant la sainteté de D.ieu.

Amos 3:81:1 011y
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Le lion a rugi, qui ne craindrait ? D.ieu a parlé, qui ne pro-
phétiserait ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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Au début de Michpatim, le Zohar dit qu’une personne re-
¢oit une nefesh du coté des Ofanim saints et, si elle mérite
davantage, un roua’h du coté des 'Hayot saintes. Le maa-
mar les associe aux deux sortes de « lions » au sein du
peuple juif.
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La note indique qu’Or HaTorah, lorsqu’il traite tevel
comme valant deux fois 216, cite également a ce sujet le
lexique kabbalistique Meorei Or (lettre tav, §19).
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Le pére du Rabbi, Reb Lévi Its’hak
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