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«Et Havaya parla a Mocheé
dans le désert du Sinai»

L’ame descend dans un corps afin de s’élever plus haut qu’elle
ne I’a jamais été dans le Gan Eden: par la Torah et les mitsvot,
elle recoit une lumiere d’Atsilout méme. Elle s’éléve en deux
étapes désignées dans le verset: «le désert du Sinai», une soif de
D.ieu née de lavision de chaque monde comme néant devant
Lui, et «la Tente de la Rencontre », I’'unité de D.ieu révélée dans
I’ame par la Torah et les mitsvot, que Aharon et Moché attirent en
chaque Juif, aprés qu’il a d’abord quitté «’Egypte » en se

détournant du mal.
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L’IDEE CENTRALE

L’ame descend dans un corps afin de s’elever plus haut qu’elle ne I’a jamais éte
dans le Gan Eden: par la Torah et les mitsvot, elle recoit une lumiere d’Atsilout
méme. Elle s’éleve en deux étapes designeées dans le verset: «le désert du Sinai»,
une soif de D.ieu née de la vision de chaque monde comme néant devant Lui, et
«la Tente de la Rencontre», I’'unité de D.ieu révélée dans I’ame par la Torah et les
mitsvot, que Aharon et Moche attirent en chaque Juif, aprés qu’il a d’abord quitte

«I’Egypte » en se détournant du mal.

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 interpréte le recensement au début de Bamidbar comme I’élévation des 4mes d’Israél. La
descente d’une ame dans un corps semble étre une perte ; pourtant, par la Torah et les mitsvot, elle at-
tire une lumiére d’Atsilout supérieure a tout ce qu’elle connaissait dans le Gan Eden supérieur. C’est
pourquoi une heure de techouva et de bonnes actions ici-bas vaut mieux que tout le Monde futur. Cette
grandeur s’atteint par deux niveaux. «Le désert du Sinai» est midbar, la parole: la priére avec un
amour ardent et une soif, qui nait de la méditation sur le fait que tous les mondes sont un désert sans
vie devant D.ieu; elle éveille un cri du cceur et la haine du mal. Les Pessouké deZimra et la bénédic-
tion Yotser Or la développent. «La Tente de la Rencontre » est I’'unité de D.ieu attirée dans I’Ame par la
«tente» de la Torah et des mitsvot; elle étanche la soif dans la joie, comme dans Ahavat Olam. Moché,
le chouchbin du Roi, fait descendre I’unité ; Aharon, le chouchbin de la Reine, embrase les Ames. Dans
les deux cas, il faut d’abord sortir d’Egypte en se détournant du mal. Enfin, «Relevez la téte» marque
I’ascension a travers les trois niveaux de la compassion de Yaakov, jusqu’a un amour qui dépasse

I’intellect.

PLAN

1 Le recensement comme élévation des Ames m

«Selon leurs familles» et «toi et Aharon»: les Ames d’Israél sont élevées par Moché et Aharon, les chouchbin

du Roi et de la Reine.

2 La descente en vue d’une ascension 12

Par la Torah et les mitsvot, I’Ame attire une lumiére d’Atsilout, supérieure au Gan Eden supérieur; puis mid-
bar est présenté comme la parole, la priére ardente et pleine de soif, qui affine I’Ame animale.
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3 Le désert du Sinai: la soif et le cri du ceeur 13-5
Voir que D.ieu seul est la vie éveille la soif, un cri devant I’éloignement d’avec Lui et la haine du mal; la
priére quotidienne, les Pessouké deZimra et Yotser Or développent cette soif jusqu’a Ahavat Olam.

4 La Tente de 1a Rencontre : I'unité de D.ieu dans I’Ame 16-7
Mo’ed signifie étre «connu» et uni: I'unité de D.ieu est révélée dans ’Ame par la «tente » de la Torah et des
mitsvot, Sa sagesse et Savolonté, comme une étreinte atteint un ami a travers son corps.

5 Moché, Aharon et la sortie d’ﬁgypte 18-9
Moché fait descendre Daat, une connaissance vécue de D.ieu; Aharon embrase I’amour ardent des 4mes;
mais il faut d’abord sortir d’Egypte en se détournant du mal (itkafya), et le «deuxiéme mois» apporte alors
la transformation des ténébres en lumiére.

6 Trois niveaux de compassion 110-14
La compassion provient de Daat; la compassion de Yaakov, issue de la connaissance de D.ieu, se ramifie
en la compassion des douze tribus, semblable aux eaux inférieures qui pleurent, puis en celle des
soixante-dix Ames: la compassion pour I’ame parce qu’elle est revétue d’un corps.

7 Elever I'Ame jusqu’a «selon leurs cranes» 115

L’Ame est élevée a travers les trois niveaux, du bas vers le haut, comme dans les trois mentions de la com-

passion avant le Chema et dans le compte du Omer, jusqu’au grand amour qui dépasse I’intellect, révélé au

Sinai, «selon leurs cranes».

NOTIONS CLES

Midbar (désert, parole) 1271

A lire de trois facons: comme dibbour, la parole de la prie-
re; comme «Il soumet», lorsque le Temple existait; et
comme un désert aride, I’état d’exil qui donne a I’ame soif
de D.ieu.

La Tente de la Rencontre 7y 2K

L'unité de D.ieu attirée et révélée dans I’ame; elle passe
par la «tente» de 1la Torah et des mitsvot, qui recouvrent Sa
lumiére comme une ombre recouvre, et étanche la soif de
I’ame dans la joie.

Les chouchbin du Roi et de la Reine ,x3%17 R1°2w1w
NN°110NT RV

Moché conduit le «Fiancé», D.ieu, jusqu’a I’Ame par Daat;
Aharon éléve la «fiancée», la Communauté d’Israél, en
embrasant les Ames comme les lampes de la ménorah.
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Soumettre et transformer (itkafya et

it’hap’ha) x297n8 ,X°95NKR

Se détourner du mal en contraignant la sitra a’hra a céder
constitue la premiére étape, la sortie d’Egypte; transfor-
mer les ténébres en lumiére constitue la deuxiéme, la soif
ardente du «désert du Sinai».

Atsilout au sein d’Assiya mPwyaw noogx
La lumiére d’Atsilout dissimulée dans la dimension inté-
rieure du monde le plus bas dépasse infiniment le niveau
le plus élevé de Béria; seule la Torah et les mitsvot, ac-
complies dans un corps, la font descendre.

Trois niveaux de compassion N7 %1% )

La compassion de Yaakov, celle des douze tribus et celle
des soixante-dix ames descendent dans cet ordre; I’ame
s’éléve a travers elles du bas vers le haut: «selon leurs fa-
milles», «selon la maison de leurs péeres» et Yaakov.

Le crine (goulgolet) n>13%1

Le crane entoure la téte et le cerveau sans étre revétu en
eux; il représente le grand amour qui dépasse l'intellect,
un «service de don» révélé au Don de la Torah.
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SECTION 1 - 11

Le recensement comme élévation des Ames
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«Havaya parla a Moché dans le désert du Sinai, dans la Tente d’assignation», etc.; «Reléve la téte
de toute I’assemblée des enfants d’Israél, selon leurs familles», etc. ; «vous les déenombrerez selon
leurs légions, toi et Aharon ».
Le maamar s’ouvre sur les premiers versets du livre de Bamidbar: D.ieu parle a Moché «dans le désert du
Sinai, dans la Tente d’assignation» et lui ordonne de dénombrer le peuple. Chacune de ces expressions sera
interprétée comme une étape du service de I’dme: le «désert du Sinai» et la «Tente d’assignation» comme

deux niveaux, «Reléve la téte» comme I’élévation des Ames, et «toi et Aharon» comme les deux dirigeants
par I'intermédiaire desquels elle s’accomplit.

RWOPY 0977 5791 *2py° 777 ORXP WO YN IRIW MNawn [oyaw) 'Y °Nad n omnawn? man
QNSYAD [5xaws noas] 2713 M2 AR NIPR2 DOV [Hxaw maws] PRI DV 1PN WK

Or, «selon leurs familles» signifie: au niveau des soixante-dix familles issues des soixante-dix
ames «qui sortirent de la hanche de Yaakov». Et afin d’élever et de relever la téte et I'intellect (mo'-
hin) des ames d’Israél, enracinées dans la source d’ou elles ont été taillées, le niveau de la Com-
munauté d’Israél (Knesset Israél), afin de les élever
«Selon leurs familles» désigne les soixante-dix familles issues des soixante-dix Ames qui descendirent en
Egypte avec Yaakov. Le recensement est interprété littéralement comme une «élévation de la téte»: il s’agit

d’élever l’intellect des ames d’Israél, dont la racine est la Communauté d’Israél (Knesset Israél), la source

collective de toutes les A&mes juives, jusqu’au niveau que représentent les soixante-dix Ames.
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au niveau des soixante-dix Ames mentionnées ci-dessus: «vous les dénombrerez, toi et Aharon».
Car les niveaux de Moché et d’Aharon sont ceux qui élévent et relevent le niveau de la Communau-
té d’Israél, comme il est écrit: «Tu as conduit Ton peuple comme un troupeau, par la main de Mo-
che et d’Aharon.» Car Moché est le chouchvina demalka, le compagnon du Roi, et Aharon le chou-
chvina dematronita, le compagnon de la Reine.

L’ordre «vous les dénombrerez, toi et Aharon» montre que cette élévation s’accomplit par I'intermédiaire de
Moché et d’Aharon, comme le dit le verset des Psaumes: D.ieu a conduit Son peuple «par la main de Moché
et d’Aharon». Le Zohar appelle Moché le compagnon du Roi et Aharon le compagnon de la Reine; le maa-
mar expliquera plus loin (section 3) le role de chacun pour les unir.
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SECTION 2 - 112

La descente en vue d’une ascension
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Explication de la chose: il est connu que la descente des ames d’Israél, qui viennent s’envelopper
dans un corps et une ame animale en ce monde, constitue pour elles une grande descente par rap-
port au rang et au niveau ou elles se trouvaient auparavant.

L’Alter Rebbe commence a expliquer le théme de 1’élévation des Ames. La venue de I’Ame dans un corps, ou

elle vit avec une ame animale en ce monde, représente une grande chute par rapport au niveau qu’elle avait
auparavant.
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En effet, tant qu’elles étaient encore liées a leur source, elles jouissaient de I’éclat de la Chekhina
(Présence divine) dans le Gan Eden supérieur et inférieur. Mais la descente a pour but une
élévation.

Avant la naissance, I’ame, encore liée a sa source, jouissait de I’éclat de la Chekhina dans le Gan Eden supé-

rieur et inférieur, le paradis spirituel. Pourtant, la descente a « pour but une élévation»: ’ame finira par at-

teindre un niveau supérieur a celui d’ou elle est partie.
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Or, nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: «Sache d’ou tu viens et ou tu vas.» Cela signifie que la
source de I’ame est dans le «d’ou» (me’ayin), le niveau du Gan Eden supérieur (voir aussi Likkutei
HaShas de I’Arizal, de mémoire bénie, a propos de cet enseignement), et qu’elle va recevoir sa re-
compense au niveau du «ou» (le’an), qui est le Gan Eden inférieur.

La Michna dans Avot demande a ’homme de savoir «d’ou tu viens et ou tu vas». L’Alter Rebbe comprend les

deux termes désignant le «oti» comme faisant référence a deux niveaux: me’ayin, la source de I’ame dans le

Gan Eden supérieur, et le’an, le Gan Eden inférieur, ou elle va recevoir sa récompense apres savie ici-bas.
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LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 4 7917 DIRD °3°0 72T YR OX 7 2T, .

»0 Hrpa) U NITYIN 71D AR D 5123 QIpPn 12 wOw 127 By 5911 RITY AR WZP’?D X117 IR °2

(N”D
Car an est apparenté au mot anah («vers ou»), qui s’applique a une chose ayant une place et une li-
mite, comme dans «Vers ou ton visage est-il tourné ? » (Ye’hezkel, chapitre 21),

Le mot an est lié a anah, «vers oti», qui s’emploie pour un lieu aux limites définies, comme dans le verset de

Ye’hezkel. Ainsi, le’an désigne un niveau qui comporte une place et une limite.
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c’est-a-dire le niveau du Gan Eden inférieur, qui est caractérisé par une place et une limite,
comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie, au chapitre 9 de Pessa’him: «Le monde représente
un soixantieme du Jardin», etc. Des lors, quel est I’avantage et la supériorité [de la descente] ?

Le Gan Eden inférieur est un niveau délimité: le Talmud mesure le monde comme un soixantiéme du Jar-

din, ce qui montre que le Jardin lui aussi posséde une mesure. Cela souléve la question: si I’ame vient du

Gan Eden supérieur et ne retourne qu’au Gan Eden inférieur, qu’a-t-elle gagné en descendant ?
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Mais voici le propos: le but de la descente des Ames n’était pas seulement qu’elles recoivent leur
récompense dans le Monde futur; la descente a pour but une élévation méme lorsqu’elles sont en-
core en ce monde, enveloppées dans un corps physique. C’est le sens de I’enseignement de nos
Sages, de mémoire bénie: «Une heure de techouva et de bonnes actions en ce monde vaut mieux
que toute lavie du Monde futur. »

La réponse est que le gain de la descente ne se limite pas a la récompense du Monde futur; I’élévation se

produit déja ici, tandis que I’Ame est dans le corps. La Michna dans Avot le dit clairement: une heure de te-

chouva et de bonnes actions en ce monde vaut mieux que toute lavie du Monde futur.
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Car toute la vie du Monde futur consiste a jouir de I’éclat de la Chekhina, et ce n’est qu’un éclat,
etc. En revanche, la techouva et les bonnes actions sont appelées dans le Zohar «étre absorbé dans
le corps du Roi» (le’ishtaava begufa demalka).
Le Monde futur consiste a jouir d’un «éclat» de la Chekhina, une lumiére qui rayonne depuis D.ieu sans étre
D.ieu Lui-méme. Le Zohar désigne la techouva et les bonnes actions comme le fait d’étre «absorbé dans le

corps du Roi»: une union avec D.ieu Lui-méme, comme la nourriture est absorbée par le corps qui la

consomme.
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(Voir a ce sujet la paracha de Yitro, sur le verset «Souviens-toi du jour du Chabbat», ainsi que le
Cantique des Cantiques, sur le verset «Je dors», au sujet du sens de «étre absorbé dans le corps du

Roi». Or, bien que la révélation essentielle de ce niveau n’ait lieu que dans les Temps futurs, c’est
a ce sujet qu’ils ont dit: «Les justes sont destinés a ce que 1’on dise devant eux: “Saint” »,

Une longue parenthése commence ici: elle renvoie le lecteur a deux autres maamarim qui expliquent I’ex-
pression «étre absorbé dans le corps du Roi». La pleine révélation de cette union appartient aux Temps fu-
turs; a son propos, le Talmud dit que I’on dira «Saint» devant les justes, comme on le dit devant D.ieu.
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Néanmoins, un reflet de ce niveau brille également dans le Gan Eden, comme il est écrit dans le
Sefer Shel Beinonim, au chapitre 39, au nom du Zohar : «Et ils se délectent de I’éclat de la Chekhi-
na», etc. Cet éclat est celui de leur propre Torah et de leur service, etc.

Méme ainsi, un reflet de ce niveau brille déja dans le Gan Eden. Le Tanya (chapitre 39) cite le Zohar, selon

lequel les Ames «se délectent de I’éclat de 1a Chekhina», et explique que cet éclat est celui de leur propre To-
rah et de leur service, la lumiére attirée par leurs actes.
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Dés lors, on peut dire que I’éclat de leur Torah et de leur service qui brille dans le Gan Eden infé-
rieur est infiniment plus élevé que le niveau atteint par I’Ame, méme dans le Gan Eden supérieur,
avant sa descente dans ce monde. Cela se comprend a la lumiere de ce qui est écrit dans le Sefer
HaGilgulim, chapitre vingt, cité dans Torah Ohr, Parachat 'Hayé Sarah, dans le maamar commen-
cant par «Voyez ce qui est écrit dans ’Etz 'Haim »,
L’Admour Hazaken en tire une conclusion audacieuse : la lumiére de la Torah et du service d’une ame,
méme lorsqu’elle brille dans le Gan Eden inférieur, dépasse de tres loin tout ce que I’ame avait saisi dans le

Gan Eden supérieur avant de descendre ici-bas. Il s’appuie sur un principe du Sefer HaGilgulim cité dans
Torah Ohr.
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et de méme dans le Ramaz, au début de la Parachat Michpatim : le niveau d’Atsilout lui-méme
s’enveloppe dans les mondes de Béria, de Yetsira et d’Assiya, en leur dimension intérieure ; et I’At-
silout de la dimension intérieure d’Assiya est infiniment supérieur au niveau le plus éleve de Béria
en elle-méme.
Ce principe, que ’on trouve également dans le Ramaz (Rabbi Moché Zacuto), enseigne qu’Atsilout lui-
méme est dissimulé dans la dimension intérieure des trois mondes inférieurs. Méme I’Atsilout dissimulé

dans Assiya, le monde le plus bas, est infiniment supérieur au niveau le plus élevé que Béria posséde par
elle-méme.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/ 8



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 4 7917 DIRD °3°0 72T YR OX 7 2T, .

773 W00 MPOERT (o7 poal TV DIDOWHAR MIZMY 1IN 2P 1IRSI27 RIT 109YA [7y 12 Y73 1AM
NOWHAY M3 2°0OWINT 0OMWR WK 3 D7V 7R3 NOWRI 2’91970 (o0 pyal MUY WU Y
207y RPIT MIZMY TN 7Y WY Y7033 NIRRT

Or, le Gan Eden supérieur reléve de Béria, et par la Torah et les mitsvot, on attire le mayin doukh-
rin (les eaux masculines) d’Atsilout, comme il est expliqué dans le maamar mentionné plus haut,
qui commence par «Voyez ce qui est écrit dans I’Etz 'Haim», ainsi que dans la Parachat Berechit,
dans le commentaire sur le verset « Car, comme les nouveaux cieux», etc. : ’attraction d’Atsilout
dans les mondes de Béria, de Yetsira et d’Assiya s’accomplit précisément par la Torah et les mits-
vot ; voyez la-bas.

Le Gan Eden supérieur appartient au monde de Béria. Par la Torah et les mitsvot, on attire le « mayin doukh-

rin», le flux descendant de lumiére divine, depuis Atsilout ; seule la Torah et les mitsvot font pénétrer Atsi-
lout dans les mondes inférieurs, comme I’expliquent deux maamarim de Torah Ohr.
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Il s’ensuit que I’ame, avant d’étre descendue dans ce monde pour accomplir la Torah et les mits-
vot, lorsqu’elle se trouvait dans le Gan Eden supérieur, qui est en Béria, n’avait nullement atteint
le niveau d’Atsilout qui se trouve en Béria ; car le niveau d’Atsilout n’est attiré que par la Torah et
les mitsvot, comme indiqué plus haut. Méme les 4mes les plus élevées du Gan Eden supérieur
n’avaient atteint que le niveau de Béria qui se trouve en Béria.

Ainsi, I’Ame dans le Gan Eden supérieur avant sa naissance, n’ayant encore accompli aucune mitsva, ne

pouvait saisir I’Atsilout dissimulé en Béria. Méme les Ames les plus élevées n’y saisissaient que le point su-
préme propre a Béria : « Béria en Béria».
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C’est 1a le sens de «Israél s’éleva dans la pensée» : la pensée est le niveau de Béria, et «s’éleva dans
la pensée» désigne le niveau le plus élevé au sein de la pensée, a savoir la pensée au sein de la
pensée, qui est Béria en Béria ; en revanche, elles n’atteignaient nullement le niveau d’Atsilout. Et
bien que I’expression «s’éleva dans la pensée» ait, en vérité, d’autres interprétations

L’Admour Hazaken interpreéte ainsi ’enseignement «Israél s’éleva dans la pensée» : la «pensée» désigne le

monde de Béria, et «s’éleva» en signifie le point le plus élevé, la « pensée au sein de la pensée », c’est-a-dire
Béria en Béria, et non Atsilout. Il reconnait que cet enseignement possede d’autres sens, bien plus élevés.
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qui sont bien plus élevés que le niveau du Gan Eden en Béria, comme il est expliqué a propos du
verset « Ma colombe, dans les fentes du rocher» et en d’autres endroits ; néanmoins, une fois des-
cendue dans le Gan Eden, avant de descendre dans le corps, I’ame se trouve au niveau de Béria.
Mais par sa descente dans ce monde et ’accomplissement de la Torah et des mitsvot, I’éclat de sa
Torah et de son service lui est attire,
Ces interprétations plus élevées sont exposées dans le maamar sur « Ma colombe, dans les fentes du rocher»
et ailleurs. Mais une fois descendue dans le Gan Eden, avant sa naissance, I’Ame se situe au niveau de Béria ;

ce n’est qu’en descendant dans ce monde et en accomplissant la Torah et les mitsvot qu’elle recoit I’éclat de
sa Torah et de son service.
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qui est un reflet du mayin doukhrin d’Atsilout lui-méme. C’est pourquoi, méme lorsque cette réve-
lation ne lui est attirée que dans le Gan Eden inférieur, qui se trouve en Assiya, cela équivaut a At-
silout attiré et enveloppé dans la dimension intérieure d’Assiya, niveau infiniment supérieur au
niveau le plus élevé du Gan Eden supérieur considéreé en lui-méme,

Cet éclat est une lumiere d’Atsilout lui-méme. Ainsi, méme lorsqu’il se révele uniquement dans le Gan Eden

inférieur, qui reléve d’Assiya, il s’agit d’Atsilout enveloppé dans Assiya, infiniment supérieur au meilleur du

Gan Eden supérieur considéré selon ses propres termes.
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qui est semblable au niveau de Béria au sein de Béria, comme indiqué plus haut. Voyez aussi ce
qui est expliqué sur le verset «Qui a compté», au sujet de «Je 1’ai méme fait» (af assitiv) : le mot af
(«méme») inclut un quatriéme niveau, a savoir le dévoilement de la lumiere d’Atsilout, qui n’est
attirée et dévoilée que par la descente de I’ame dans ce monde précisément ; voyez la-bas.
Le meilleur du Gan Eden supérieur, selon ses propres termes, n’est que «Béria au sein de Béria». Le lecteur
est renvoyé au maamar sur «Qui a compté», ou, dans le verset «Je I’ai créé, je I’ai formé, je I’ai méme fait»,

le mot «méme » ajoute un quatriéme niveau au-dela de Béria, Yetsira et Assiya : la lumiére d’Atsilout, dévoi-
lée uniquement par la descente de I’Ame dans ce monde.
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La maniere dont Atsilout lui-méme s’enveloppe dans Assiya peut étre représentée a partir de la
prophétie de Moché notre maitre, que la paix soit sur lui : le niveau méme d’Atsilout supérieur
brillait en lui, bien qu’il fiit enveloppé dans un corps relevant de I’Assiya physique. Voyez ce qui
est expliqué a ce sujet dans I’explication du verset « Je me réjouirai grandement», etc.,

La prophétie de Moché montre comment Atsilout peut s’envelopper dans Assiya : la lumiére d’Atsilout supé-

rieur lui-méme brillait en lui, alors qu’il vivait dans un corps physique. Le lecteur est renvoyé a I’explica-

tion de «Je me réjouirai grandement» pour en savoir davantage.
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comme il est écrit dans Sha’arei Kedushah de Rabbi Haim Vital, partie 3, porte 6, que la prophétie
de Mocheé notre maitre, que la paix soit sur lui, provenait d’Atsilout méme, en passant par Béria.
Voyez également ce qui est expliqué sur le dévoilement du rayonnement de la Chekhina dans le
Gan Eden inférieur par I’accomplissement des mitsvot, dans la paracha de Chela'h, sur le verset
«Et maintenant, je prie, que [la puissance]| soit grande », etc. ; voyez la-bas.)
Le Sha’arei Kedushah de Rabbi Haim Vital affirme que la prophétie de Moché provenait d’Atsilout méme et
ne traversait Béria qu’en passant, tandis que les autres prophétes percevaient Atsilout entierement envelop-
pé dans les lumieres de Béria. La parenthése se clot par un renvoi a la paracha de Chela'h, concernant la

maniére dont ’accomplissement des mitsvot dévoile le rayonnement de la Chekhina dans le Gan Eden
inférieur.
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Mais comment, et par quoi, la valeur de la techouva et des bonnes actions s’éleve-t-elle a ce point ?
Cela se fait par deux niveaux : « dans le désert du Sinai » et « dans la Tente de la Rencontre ». Le ni-
veau de midbar (« désert ») renvoie a ce qui est écrit : « et ta parole (midbarekh) est belle », le mot
venant de dibbour (« parole »). Car
Revenons au fil principal : comment la techouva et les bonnes actions atteignent-elles une telle grandeur ?
Par les deux niveaux nommeés dans le verset, « dans le désert du Sinai » et « dans la Tente de la Rencontre ».

Le mot midbar, « désert », est d’abord rapproché de dibbour, « parole », comme dans « ta parole (midbarekh)
est belle ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/ 11
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« la parole de Havaya » désigne le dévoilement de la Chekhina, etc. Lorsqu’elle s’enveloppe dans
Beéria, Yetsira et Assiya, elle est appelée midbar, avec I’ajout de la lettre mem ouverte, car ily a
alors une ouverture et un passage permettant aux forces extérieures — les kelipot (écorces) et la si-
tra a'hra (’autre coété) — de puiser et de recevoir d’elle une force vitale lorsqu’elle s’enveloppe
dans Assiya, etc.
« La parole de Havaya » désigne le dévoilement de la Chekhina, la parole de D.ieu présente dans la création
et lui donnant vie. Lorsqu’elle s’enveloppe dans les mondes inférieurs, elle est appelée midbar : le mot dib-

bour recoit une mem ouverte, laquelle évoque une ouverture par laquelle les kelipot, forces opposées a la

sainteté, peuvent en tirer leur vitalité.
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(Voyez le Zohar, partie I, page 6b : « tandis que la mem fermée est le monde de la liberté », liberté a
I’égard de I’Ange de la Mort, etc. Voyez également le Zohar, au début de la paracha de Chela'h, au
sujet de « lemarbé hamisra » [écrit avec une mem fermee], ainsi que le Mikdash Melekh a cet
endroit.)
Dans cette parenthese, le Zohar oppose a la mem ouverte la mem fermée, « le monde de la liberté », que le
Midrach sur le Chir Hachirim décrit comme la liberté a I’égard de I’Ange de la Mort. La mem fermée, au mi-

lieu du mot « lemarbé » dans Isaie 9:6, est examinée dans le Zohar au début de la paracha de Chela'h et dans
le commentaire Mikdash Melekh a cet endroit.
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Car, a I’époque ou le Temple était debout, il était appelé midbar au sens de « Il soumet (yadber) les

peuples », etc., car tous étaient soumis a la saintete,

Lorsque le Temple était debout, la mem ouverte de midbar ne donnait aucune prise aux forces extérieures a
la sainteté : midbar signifiait alors « Il soumet les peuples », selon le verset des Psaumes. Tous étaient sou-

mis a la sainteté.
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et les Ames d’Israél étaient « Son domaine ». (Dans le méme esprit, nos Sages, de mémoire bénie,
ont dit au troisieme chapitre de Rosh HaShanah, page 23, a propos du verset « Je placerai dans le
désert le cedre », etc. : « le mot midbar ne désigne que Jérusalem ».)

Les ames d’Israél étaient alors le « domaine » de D.ieu, selon les termes du Psaume 114:2. Le Talmud inter-

préte également « Je placerai dans le désert le cédre » comme faisant référence a Jérusalem, de sorte que
midbar peut désigner laville sainte elle-méme.
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Mais, au temps de I’exil, nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « Ils furent exilés, etc., [et] la Che-
khina était avec eux » ; et il est appelé midbar, comme « une terre de désert et de sécheresse »,
pour ainsi dire. Et de méme qu’il en est ainsi dans le monde en géneéral, il en est ainsi en particu-
lier dans I’ame de I’homme : au temps de I’exil

En exil, la Chekhina accompagna Israél, comme le dit le Talmud ; ainsi, midbar prend aussi son autre sens :

un désert aride, pour ainsi dire. Et ce qui est vrai du monde en général I’est aussi au sein de I’ame de chaque

personne.
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I’étincelle divine dans I’ame de I’homme, elle aussi, se trouve en exil et dans la prison du corps
physique, parmi « les pensées de ’'homme et ses machinations, et les impulsions des actes de
I’homme », dans les vanités du monde. Et la descente de I’étincelle divine dans cet exil a pour but
une élévation,

En exil, I’étincelle divine en I’homme est captive du corps, ainsi que des pensées et des machinations de la

vie dans le monde ; ces mots sont tirés de la priére de Moussaf de Roch Hachana. Cette descente, elle aussi,
a pour but une élévation.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/ 13
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a savoir, afin de raffiner et de séparer le mal qui se trouve dans I’ame animale, les vétements de
Nogah, etc. (car ’ame elle-méme n’a pas besoin de rectification, etc.),

Le but de cette descente est de raffiner et de séparer le mal qui se trouve dans I’aAme animale, dont les véte-
ments relévent de Nogah, I’écorce ou le bien et le mal sont mélés. Comme le souligne I’Alter Rebbe, I’dme
elle-méme n’a pas besoin de réparation, ainsi qu’il est dit dans Etz Chaim ; elle descend uniquement pour

réparer ce qui lui est inférieur.
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comme cela est expliqué ailleurs. Et cette élévation, elle aussi, doit étre au niveau de midbar, c’est-
a-dire par la parole de la priére, avec des flammes de feu et une soif, etc.,

Cette élévation, elle aussi, doit passer par midbar, ici entendu au sens de parole : les mots de la priére, pro-
noncés avec des « flammes de feu », un amour ardent, et avec une soif de D.ieu.
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et par le cri du cceur, comme il est écrit : « Leur ceeur cria », etc. Car tant que I’on n’éveille pas
I’amour dans la priére comme des flammes de feu, jusqu’a ce que [I’Ame] désire se dépouiller de

ses vétements de Nogabh,

La priére doit aussi s’accompagner du cri du cceur, comme le dit le verset d’Eikha : « Leur cceur cria. » Tant
que ’'amour d’une personne dans la priére ne briile pas au point que I’ame aspire a se dépouiller de ses vé-
tements de Nogah, son état demeure tel que le décrivent les mots qui suivent.
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I’homme, par nature, est un meélange de bien et de mal ; et s’il ne commet aucun mal en acte, c’est

parce que le mal sommeille en lui.

Par nature, ’homme est un mélange de bien et de mal. S’il ne commet aucun mal en acte, c’est uniquement

parce que le mal en lui est « endormi », non parce qu’il a disparu.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/ 14
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Néanmoins, dans sa nature, il conserve toute sa force, telle qu’a sa naissance, jusqu’a ce qu’il le sé-
pare par les flammes de feu (comme cela est expliqué ailleurs a propos du verset : « Le creuset est
pour ’argent, le fourneau pour I’or, et ’'homme est a la mesure de sa louange »), celles de I’amour ;

c’est-a-dire qu’il atteigne le niveau de la soif, comme « une terre de désert et de sécheresse », etc.,

Le mal endormi conserve toute sa force premiére jusqu’a ce qu’il soit séparé par le feu de I’amour, comme
un fourneau sépare les scories de I’argent et de 1’or (Proverbes 27:21). Cet amour prend la forme d’une soif,
semblable a celle d’un désert aride.
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qui est une terre salée, non ensemencée, ou ne pousse aucune herbe, parce qu’elle ne posseéde pas
la force vitale du pouvoir de croissance. De méme, ’homme doit prendre a cceur que méme tous

les mondes supérieurs, « depuis le sommet de tous les degres », etc.,

Rien ne pousse sur une terre salée, car elle ne posséde pas le pouvoir de croissance. De méme, ’homme
doit méditer sur le fait que méme les mondes les plus élevés n’ont pas de vie propre.
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sont au niveau d’un désert et d’une désolation, et au niveau de la matiére véritablement inanimée,
qui n’a aucune force vitale par rapport au Saint béni soit-Il. Car «Tu as fait les cieux et les cieux des

cieuxv, etc.,

Par rapport a D.ieu, tous les mondes sont un désert et un lieu désolé, comme une matiére inanimée dépour-
vue de toute vie. Le verset de Nechemiah est cité: D.ieu a fait les cieux et les cieux des cieux.
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«et Tu leur donnes a tous la vie » : Lui-méme, béni soit-Il, est la force vitale de tous les mondes, et il

n’y a rien d’autre que Lui, rien en dehors de Lui, et ils sont comme s’ils n’avaient jamais existe.

Le verset poursuit: «et Tu leur donnes a tous la vie»: D.ieu Lui-méme est la vie de chaque monde, et rien
n’existe véritablement en dehors de Lui. La méditation sur ce point éveille dans I’Ame la soif de D.ieu, cette
qualité de «désert» propre a la priére.
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LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 4 7917 DIRD °3°0 72T YR OX 7 2T, .

SECTION 3 - 13-5

Le désert du Sinai: 1a soif et le cri du ceeur
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C’est pourquoi ’ame de tout étre vivant aspirera a Lui, pour s’attacher a Lui, qu’ll soit béni, Lui
qui est la Vie de toute vie, béni soit-Il. Comme il est écrit : « Aimer Havaya, ton D.ieu... car Il est ta

vie », c’est-a-dire que tavie n’est rien

Ayant compris qu’aucun monde ne posséde de vie en dehors de D.ieu, ’Ame aspire a s’attacher a Lui, la vé-
ritable « Vie de toute vie ». Le verset « car Il est ta vie » se comprend littéralement : la vie d’une personne
n’est rien d’autre que D.ieu Lui-méme.
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d’autre que Lui. Et comme il est écrit : « Voyez maintenant que Moi, Moi, Je suis Lui, et qu’il n’y a
pas de dieu avec Moi. » Mais ce verset a été dit au sujet du Temps a venir, ou I’on dira : « Voyez
maintenant

Le verset « Voyez maintenant que Moi, Moi, Je suis Lui, et qu’il n’y a pas de dieu avec Moi » énonce la méme

vérité : rien n’existe en dehors de D.ieu. Mais il parle du Temps a venir, ot cela sera manifeste.
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que », etc., dans le cadre d’une perception visuelle véritablement sensorielle, comme il est écrit : «
La gloire de Havaya sera réveélée, et toute chair verra », etc., et il est écrit : « Car ceil a ceil ils ver-
ront », etc.

Dans I’avenir, I'unité de D.ieu sera percue aussi clairement que les yeux voient un objet matériel, comme le
dit Isaie : « toute chair verra » et « ceil a ceil ils verront ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/ 16
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Tandis que maintenant, au temps de I’exil, il s’agit du niveau de la soif d’atteindre ce niveau et ce
degre, celui d’une perception visuelle sensorielle, comme il est écrit : « Mon ame a soif de D.ieu,
du D.ieuvivant ; quand viendrai-je et verrai-je », etc.

A présent, en exil, cette vision ne nous est pas encore accordée ; ce que nous avons, c’est la soif de I’at-

teindre. Les paroles du roi David, « Mon ame a soif de D.ieu... quand viendrai-je et verrai-je », expriment
cette aspiration.
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Or, il est écrit : « Affames et assoiffés aussi, leur Aame défaillait en eux ; et ils criérent vers Havaya
dans leur détresse », etc. Du niveau de la soif, jusqu’a ce que son ame défaille en lui, nait le niveau
du cri du ceeur contre I’état contraire [a cette vision],

Le psaume décrit des personnes si affamées et assoiffées qu’elles défaillent, puis « criérent vers Havaya

dans leur détresse ». De méme, une soif intense de D.ieu fait naitre un cri du cceur contre son état présent,
qui est le contraire de cette vision.
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car I’exil et 'emprisonnement du corps matériel lui sont trés pénibles. Cela signifie que, lorsqu’il
prend a cceur qu’il n’y a de force vitale véritable pour aucune des créatures, pas méme pour les
mondes supérieurs,

Cette détresse est celle de I’exil et de I’Ame confinée dans un corps matériel. Elle nait lorsqu’une personne

réfléchit au fait qu’aucune créature, pas méme le monde le plus élevé, ne posséde de vie véritable par elle-

meéme.
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et que Toi seul es Celui qui donne lavie, etc., alors, pour cette raison, il s’imputera une faute a lui-
méme, en considérant combien il est éloigné de D.ieu, a une distance extréme, et que sa vie n’est
pas une vie, mais une vie de vanite.

D.ieu seul donne la vie. Comprenant cela, une personne éprouve du regret en voyant combien elle est éloi-

gnée de D.ieu et constate que sa propre vie, vécue loin de Lui, n’est pas une véritable vie, mais « une vie de

vanité ».
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C’est 1a [le sens de] « dans le désert du Sinai » : [Sinai,] sur lequel la haine descendit sur le mal. Car
le niveau du désert et la soif suscitent la haine du mal, de sorte que le cceur pousse un cri, etc.,
comme mentionneé plus haut.

Le nom Sinai est interprété selon le jeu de mots talmudique, comme la montagne d’ou descendit la « haine »

(sin’a). Ici, cette haine vise le mal: la soif du désert propre a la priére éveille une haine du mal en soi, et avec
elle, le cri du cceur.
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On comprendra ainsi pourquoi la priéere fut instituée précisément a ’époque de la destruction du
Saint Temple: lorsque le Saint Temple était debout, le mal des kelipot (écorces) et de la sitra a'hra
(’autre c6té) n’avait pas autant de pouvoir et d’emprise pour s’attacher a ’homme.

Cela explique pourquoi la priére fut instituée précisément apres la destruction du Temple. Tant que le

Temple était debout, le mal des kelipot et de la sitra a'hra n’avait pas autant de pouvoir pour s’attacher a
I’homme; cette forme de priére n’était donc pas encore nécessaire.
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« Tous les ouvriers d’iniquité seront dispersés », etc. Mais, au moment de la destruction du
Temple, « a I’époque ou ’homme domine », etc., la force accrue du mauvais penchant et de I’ame
animale doit étre séparée précisément par la priere, dans des élans de feu, une ardente soif et le
cri du ceeur, etc.,
Tant que le Temple se tenait, le verset « Tous les ouvriers d’iniquité seront dispersés » décrivait I’état du mal.
Apreés sa destruction, « a ’époque ot ’homme domine » I’homme pour son malheur (Kohelet 8:9), le mau-

vais penchant et ’ame animale se renforcérent ; on ne peut les séparer que par la priére, avec le feu, la soif
et le cri du cceur.
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comme indiqué plus haut. La priére fut instituée chaque jour, car chaque jour le penchant de
I’homme prend le dessus sur lui, et il faut redoubler d’efforts, etc. C’est de ce niveau de priere qu’il
est dit : « et ta parole (midbarech) est belle » ; c’est-a-dire lorsqu’elle s’éléve au niveau du désert et
de la soif, etc.

La priére fut instituée comme une obligation quotidienne parce que, comme I’enseigne le Talmud, le pen-

chant de I’homme se renforce contre lui chaque jour ; il doit donc sans cesse redoubler d’efforts. C’est cette
priére, qui s’éléve du « désert » et de la soif, que loue le verset « ta parole (midbarech) est belle ».
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(C’est ce que I’on trouve dans le Zohar, partie III, parachat A’harei, page 72a, a propos du verset : «
Faites-la sortir, et qu’elle soit briilée » : « dans les flammes de ’ardeur du midi, en exil ». Autre-
ment dit, parce qu’« ils I’ont fait sortir » en exil, qui est le niveau du désert, « terre dessécheée et
épuisée, sans eau », le niveau de la soif et de I’amour s’accroit, « avec une force accrue » : c’est le
niveau de la techouva (retour).
Le Zohar interprete les paroles prononcées au sujet de Tamar, « Faites-la sortir, et qu’elle soit briilée »,
comme faisant allusion a I’exil, ou elle briile « dans les flammes de I’ardeur du midi ». Parce qu’elle fut

conduite dans le désert aride de I’exil, la soif et ’'amour grandissent considérablement, avec la « force ac-

crue » que le Zohar attribue a ceux qui reviennent par la techouva.
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Et c’est la « qu’elle soit briilée » : les élans de feu de I’amour, comme le niveau des séraphins expli-
qué a propos du verset « Je serai sanctifié au milieu », et voyez ce qui est expliqué a propos du ver-
set « Et je verrai ».

« Qu’elle soit briilée » représente le feu ardent de I’amour, comme chez les séraphins, les anges « briilants »,

ainsi que ’explique le maamar sur « Je serai sanctifié au milieu ». Le lecteur est également renvoyé au maa-
mar sur « Et je verrai ».
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Et c’est 1a « et ta parole est belle », comme dans « Je suis noire, [mais belle] » : ¢’est précisément par
la que vient « belle », comme il est expliqué ailleurs. En outre, « et ta parole est belle » désigne la
parole de la priere et de la Torah ; voyez le Zohar, partie I, Vaye’hi, page 246b, et page 10, fin du
cOté a : « par ce midbar, le murmure des lévres, elle s’éléve », etc.)

« Ta parole est belle » fait écho a « Je suis noire, mais belle » : c’est précisément a travers ’obscurité de I’exil

que la beauté apparait. Le Zohar interpreéte aussi midbar comme la parole de la priére et de la Torah, le mur-
mure des levres par lequel la Chekhina s’éleve.
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Or, dans cet esprit, tous les Pessouké déZimra (versets de louange) furent institués afin d’éveiller et
d’accroitre le niveau de la soif « au sein de ’homme, et le ceeur est profond », lorsqu’il prend a
ceeur que méme les cieux, les cieux des cieux et les eaux au-dessus des cieux « louent le Nom »,
etc.,

Les Pessouké déZimra, les psaumes récités avant la partie principale de la priére du matin, furent ordonnés

dans ce méme but : approfondir la soif. On y médite sur le fait que méme les cieux, les cieux des cieux et les

eaux au-dessus d’eux ne font que « louer le Nom » de D.ieu (Psaumes 148).

19°1 1717 P71 990 1192 RD°DN AWK N°9T 1729 122 23w RIT 1RW ON32 O3 [1253]°393 1Y N3
N5 e PR DY 1w S

seulement le niveau de Son Nom ; et méme Son Nom est « exalté », au niveau du « Seul », car au-
cune pensée ne peut Le saisir, mais seul I’éclat et le rayonnement de Son Nom sont « sur la terre et

les cieux », etc.,

Les cieux n’atteignent que Son Nom, et non Lui ; et méme Son Nom est « exalté, seul », au-dela de ce que la
pensée peut saisir. Seul Son « éclat », le rayonnement de Son Nom, parvient « sur la terre et les cieux » : toute

la création est donc trées éloignée de Lui, et ’'Ame en éprouve de la soif.
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comme il est expliqué ailleurs. De méme, la bénédiction « Qui forme la lumiére », etc., suit cette
méme voie : elle évoque les anges qui disent « Saint », etc., signifiant qu’Il est saint et sépare, etc.,

La bénédiction « Qui forme la lumiére », récitée avant le Chema, agit de la méme maniére. Elle décrit les

anges proclamant que D.ieu est « Saint », ¢’est-a-dire séparé et au-dela d’eux.
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et il n’y a aucune comparaison avec Lui, béni soit-I1, plus encore qu’il n’y a aucune comparaison
entre le niveau de I'inerte et celui de ’'homme, doué d’intellect, vivant et parlant, etc.,

L’écart entre D.ieu et les mondes est encore plus grand qu’entre une pierre inerte et un étre humain, doué
d’intellect, de vie et de parole. En présence de D.ieu, méme les anges sont comme de la matiére inerte.
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comme cela est expliqué ailleurs. (Voir aussi ce qui est expliqué dans la paracha de Vayeé’hi, sur le
verset « Attachant son anon a la vigne » ; dans la paracha de Béchala’h, sur le verset « Je chanterai
», dans I’explication de « Maitre des merveilles » et de « Qui accomplit des merveilles » ; et dans la
paracha de Michpatim, a la fin du discours commencant par « Voir dans le Séfer Chel Beinonim,
chapitre 46 ». De 1a, on comprendra que méme le niveau du désert supérieur)

La parenthése énumeére des maamarim qui développent cette idée : sur « Attachant son dnon a la vigne »

(Vayé’hi), sur « Je chanterai » (Béchala’h) et dans Michpatim. Le texte commence ensuite a tirer une conclu-
sion au sujet du « désert supérieur ».
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(mentionné ci-dessous), le niveau de « la ou aucun homme n’avait habité », dont il est dit « dans le
grand et redoutable désert », est néanmoins considéré, par rapport a I'Infini (Ein Sof), béni soit-II,
comme un véritable désert et une désolation ; comme cela est également explique sur le verset « Je
suis noire », a propos de Kéter (la Couronne)

Méme le niveau le plus élevé appelé « désert », la terre « ou aucun homme n’avait habité », « le grand et re-

doutable désert », est un terrain désolé par rapport a I'Infini. Il en va de méme de Kéter, la Couronne qui se
situe au-dessus de toutes les Séfirot, dans le maamar sur « Je suis noire ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/ 21



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 4 7917 DIRD °3°0 72T YR OX 7 2T, .

521 1791 WY 11D 2MPoy N9y 2237 RIT RMIIR NXMIZA TIN 202 IR WORT (22 5y 9x] YR 1170
13 °1°0 1277 P13 RIM 79912 70nn RN N9TAT IV RIT (W

Supérieur : « bien qu’il soit une lumiére claire, une lumiére éclatante, il est noir par rapport a la
Cause des causes », etc. ; voir la-bas. Tout cela correspond a l'intensification de la soif de bas en
haut, et c’est le niveau du « désert du Sinai », etc.,

Le Tikkouné Zohar dit que Kéter, bien qu’il soit « une lumiere claire, une lumiére éclatante », est « noir » de-

vant la Cause des causes. Toute la méditation décrite ici fait croitre la soif de bas en haut ; c’est 1a le « désert
du Sinai ».
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jusqu’a la bénédiction « D’un amour éternel Tu nous as aimés » ; car la bénédiction Ahavat Olam
est un influx de haut en bas, afin d’étancher la soif, etc. (Voir aussi ce qui est expliqué sur le verset

« Je te fiancerai a Moi pour toujours », etc.) ; elle est appelée le niveau de la « Tente de la Rencontre

»e

La soif qui s’éléve se poursuit jusqu’a la bénédiction « D’'un amour éternel » (Ahavat Olam), qui représente
le mouvement inverse : ’amour de D.ieu qui se déverse de haut en bas et étanche la soif. Ce second mouve-

ment correspond au niveau de la « Tente de la Rencontre ».

SECTION 4 - 16-7

La Tente de la Rencontre: I’unité de D.ieu dans I’ame

Z45APTI31 NPMIR NIV A 1,0 9 onTI IwRn T3 N1 130 90 119 IR0 2

2. Explication du sujet : le mot mo’ed («rendez-vous») vient de I’expression «Et Je te rencontrerai

la» (venoadti) ; et venoadti est formé des mémes lettres que venodati («et Je serai connu»).

La section 2 explique I’expression «Tente de Rencontre». Mo’ed, «rendez-vous», vient des paroles de D.ieu
a Moché au sujet de I’Arche : «Et Je te rencontrerai la» ; venoadti est formé des mémes lettres que venodati,
«Je serai connu».
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(Et voyez ce qui est expliqué plus haut, dans le discours commencant par « Dénombrez les tétes |...]
selon leurs cranes», ainsi que ce qui est expliqué au début de la paracha de Vaéra, a la fin du dis-
cours commencant par «Vaéra», au sujet de nodati.) Ce terme exprime un lien et une union,
comme dans « Et ’homme connut», etc.

«Connaitre » signifie ici étre lié et uni, comme dans «Et ’homme connut ‘Hava». Le lecteur est renvoyé au
maamar « Dénombrez les tétes» et au maamar Vaéra, ou il est question du mot nodati.
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C’est-a-dire que 'unité de I’Ein Sof, béni soit-Il, est attirée vers le bas, afin que Son unité véritable,
béni soit-I1, réside et se révele dans I’ame de I’homme : comment Il remplit tous les mondes de fa-
con égale, et comment méme «toute cette terre» est «remplie de Sa gloire », béni soit-Il, etc.

La «Tente de Rencontre» désigne donc I'unité de D.ieu attirée dans I’Ame de ’homme, afin qu’il ressente

comment D.ieu remplit tous les mondes de facon égale et comment méme cette terre inférieure est «rem-
plie de Sa gloire ».
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Car Il est la Vie de toute vie, béni soit-I1, et rien n’existe en dehors de Lui, etc. C’est pourquoi la
joie de ’ame en D.ieu sera grande : elle se délectera en D.ieu dans le registre de «’amour dans les
délices», en raison de la proximité de D.ieu et de son attachement au D.ieu vivant, au lieu d’avoir
été assoiffée, disant : « Quand viendrai-je et verrai-je [...] », etc.

Lorsqu’un homme ressent que D.ieu est la vie de toute chose et que rien n’existe en dehors de Lui, ’ame se

réjouit et se délecte de la proximité de D.ieu, dans un «amour dans les délices». Cette joie prend la place de

la soif qu’elle éprouvait auparavant : « Quand viendrai-je et verrai-je ? »
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Et 11 a etanché la soif de son ame par la révélation de cette unité, et «a rassasié ’ame
languissante », etc. Ainsi qu’il est écrit : «Servez Havaya dans la joie» ; et il est écrit : « Parce que tu
n’as pas servi Havaya, ton D.ieu, dans la joie et la gaieté du cceur, au milieu de ’abondance de

tout.»

La révélation de I'unité de D.ieu étanche la soif de I’Ame, comme le dit le psaume : «Il a rassasié I’Ame lan-
guissante.» C’est pourquoi les versets appellent a servir D.ieu dans la joie, et blaiment le fait de ne pas L'a-

voir servi dans la joie «au milieu de ’abondance de tout» — des termes que le paragraphe suivant explique.
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«De I’abondance de tout» signifie: plus que toutes les delectations, méme spirituelles, telles que le
niveau du Gan Eden supérieur, etc. Voir aussi ce qui est expliqué sur le verset: « Pour Me présenter
a son moment fixé (bemo’ado).»

Les mots «de ’abondance de tout» sont compris comme signifiant «plus que tout»: la joie de servir D.ieu
doit dépasser toute deélectation, méme les délectations spirituelles du Gan Eden supérieur. Le lecteur est

renvoyé au maamar sur « Pour Me présenter a son moment fixé », qui joue sur le mot mo’ed.
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Mais comment I’'unité de I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, peut-elle parvenir ici-bas, dans I’ame d’une

personne, puisque «aucune pensée ne peut Le saisir», etc. ?

Une question se pose: comment I'unité de 1’Infini peut-elle étre attirée jusque dans une Ame humaine, alors
que, comme I’enseigne le Tikkunei Zohar, aucune pensée ne peut Le saisir ?
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Mais, en vérite, cela se fait par le niveau d’une tente; c’est la le «Tente de la Rencontre ». Le sujet

est celui qu’évoque le verset: «Et a ’'ombre de Ma main, Je t’ai couvert», etc.

La réponse est la «tente»: la lumiére de D.ieu vient voilée, comme une tente couvre ce qui se trouve des-
sous. Le verset «A I’'ombre de Ma main, Je t’ai couvert» décrit un tel voile.
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(Voir aussi ce qui est expliqué a ce sujet sur le verset «Au huitiéme jour, une assemblée», dans le
second discours.) Il s’agit du niveau de ’'ombre, et non d’une lumiere révelée. Cela se fait par les
248 commandements (pikoudin), qui sont «les 248 membres du Roi»; ils sont appelés «membres»
par analogie,

Le voile est une «ombre», et non une lumiére ouverte, et il est constitué des mitsvot. Le Tikkunei Zohar ap-

pelle les 248 commandements positifs «les 248 membres du Roi»; le mot «membres» est une comparaison
avec le corps humain.
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a I'image des membres du corps, qui sont chair, tendons et os, et qui se putréfient faute d’étre sa-
lés; pourtant, la force vitale de I’ame réside en eux et s’y revét. De méme, par analogie, les 248
mitsvot, bien qu’elles soient revétues de réalités physiques, comme 1’Ordre de Zeraim (Semences)
et celui de Moed (Fétes), etc.,

Les membres du corps sont faits de chair, de tendons et d’os; ils se putréfieraient faute d’étre salés, et pour-

tant la force vitale de I’ame réside en eux. De méme, les mitsvot sont revétues de réalités physiques, telles
que les lois agricoles de I’Ordre de Zeraim et les lois des fétes de I’Ordre de Moed.
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néanmoins, la Lumiére infinie (Or Ein Sof) elle-méme, béni soit-Il, réside en eux et s’y revét, car
ils sont Sa propre sagesse et Sa volonté, qu’ll soit béni; et Lui, qu’Il soit béni, Sa volonté et Sa sa-
gesse ne font qu’un, etc.

Pourtant, la Lumiere infinie elle-méme réside dans les mitsvot, car elles sont la sagesse et la volonté mémes

de D.ieu, et D.ieu est un avec Sa volonté et Sa sagesse. Ainsi, les mitsvot sont la «tente» par laquelle on at-
teint D.ieu Lui-méme.
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Or, a titre d’exemple: quelqu’un aime son ami et, par amour pour lui, I’étreint en prenant son
corps ou sa main; il est certain qu’il ne I’étreint pas parce qu’il aime le corps lui-méme ou la main

elle-méme,

Prenons un exemple: quelqu’un aime son ami et I’étreint en prenant son corps ou sa main. Il est évident
que ce n’est ni le corps ni la main qu’il aime.
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mais parce qu’il aime sa dimension intérieure (pnimiyout) et sa force vitale, il I’étreint en prenant
son corps ou sa main, car il lui est impossible de saisir sa dimension intérieure et sa force vitale
seules.

Il aime l’intériorité et la vie de son ami, et ne saisit son corps ou sa main que parce que cette intériorité ne
peut étre saisie en elle-méme. Le corps est la «tente» par laquelle il atteint la personne.
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De méme, a titre de comparaison, il est écrit: «Sa droite m’étreint», c’est-a-dire la Torah, appelée
la droite du Saint béni soit-Il. Ainsi, lorsqu’une personne s’attache a la Torah, elle se trouve réelle-
ment proche de D.ieu, et la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, est réellement unie a son
ame.

De méme, «Sa droite m’étreint»: la Torah, appelée la droite de D.ieu, est la maniére dont D.ieu nous «é-

treint». Une personne qui s’attache a la Torah est véritablement proche de D.ieu, et la Lumiére infinie elle-
méme est unie a son ame.
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Or cette union est merveilleuse et puissante, sans équivalent dans le domaine matériel. C’est pour-
quoi elle est appelée «étre véritablement absorbé dans le corps du Roi». Voir également ce qui est
expliqué dans le discours commencant par « Qu’elles sont belles, tes tentes, Yaakov ».

Cette union par la Torah est merveilleuse, sans équivalent dans le monde matériel; c’est pourquoi elle est

appelée «étre véritablement absorbé dans le corps du Roi». Le lecteur est renvoyé au maamar «Qu’elles
sont belles, tes tentes, Yaakov».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/ 26



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 4 7917 DIRD °3°0 72T YR OX 7 2T, .

SECTION 5 - 18-9

Moche, Aharon et la sortie d’figypte
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3. Or, ces deux niveaux — le désert du Sinai et la Tente de la Rencontre — sont suscités et attirés par

les niveaux de Moché et d’Aharon. Car Moché est le chouchvin du Roi, c’est-a-dire...

La section 3 revient a Moché et Aharon : les deux niveaux, « le désert du Sinai » et « la Tente de la Rencontre

», sont attirés par leur intermédiaire. Moché est « le chouchvin du Roi ».
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De méme que, par analogie, le chouchvin de I’époux conduit celui-ci aupres de la fiancée, Moché
notre maitre, que la paix soit sur lui, attire ainsi le niveau de I'unité de la Lumiere infinie (Or Ein
Sof), béni soit-1I1, afin qu’elle réside et se révele dans I’ame d’une personne, laquelle se trouve alors
au niveau de la Tente de la Rencontre, etc.

Lors d’'un mariage, le chouchvin de I’époux conduit celui-ci aupres de la fiancée. De méme, Moché améne

'« Epoux », D.ieu, jusqu’a I’Ame, attirant Son unité dans la personne afin qu’elle y réside et s’y révéle : c’est
la « 1a Tente de la Rencontre ».
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Et « I’extension de Moché dans chaque géneération », car il est I'un des sept bergers, etc., est le ni-
veau de Moché, Daat de D.ieu : c’est-a-dire connaitre D.ieu, savoir qu’ll est la Vie de toute vie et
qu’il n’y arien d’autre que Lui, etc.,

Le Tikkouné Zohar parle de « I’extension de Moché dans chaque génération », et Moché est I'un des « sept

bergers » d’Israél. Moché représente Daat, la connaissance de D.ieu : savoir que D.ieu est la vie de toute vie
et que rien n’existe hormis Lui.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/ 27



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 4 7917 DIRD °3°0 72T YR OX 7 2T, .

RoMW S waIn WP NYT ROR 71737 OYUTO0 19K NPT 0033 30738 U470aR POR DR YT R
ANY IR WPROY W [newn] WA [raa] RT3 W 2P0 IRIT PRI oA 1090w 292w

comme il est écrit : « Connais le D.ieu de ton peére et sers-Le. » Le niveau de Daat ne consiste pas a
savoir seulement ; le mot daat exprime plut6t une sensation, a savoir le sentiment dans le cceur par
lequel on reconnait et ressent, comme si I’on voyait de ses yeux de chair, d’'une perception vérita-

blement sensible, ainsi qu’il est écrit : « Voyez maintenant

Le roi David dit a Chlomo : « Connais le D.ieu de ton pére et sers-Le. » Ici, Daat n’est pas une simple infor-
mation, mais une conscience ressentie : on reconnait et I’on ressent la réalité de D.ieu comme si on la voyait
de ses yeux physiques.
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que Moi, Moi, Je suis Lui, et qu’il n’y a pas de dieu avec Moi. » Et bien que ce verset ait été dit au

sujet du Temps a venir, ou ils diront : « Voyez maintenant

Le verset « Voyez maintenant que Moi, Moi, Je suis Lui » décrit une telle vision. Il parle du Temps a venir.
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que Moi... », comme indiqué plus haut (et voir le Talmud, chapitre 6 de Pessa’him, page 68, fin de
la colonne a ; Sanhédrin, page 91b ; le Zohar, partie I, Parachat Le’h Le’ha, page 87b ; partie II,
Michpatim, page 108b),

Le Talmud (Pessa’him 68a, Sanhédrin 91b) et le Zohar lisent ce verset comme se rapportant a I’avenir. La
parenthése indique ces références.
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néanmoins, cette force se trouve dans chaque nefesh et nechama d’Israél, grace a la nourriture
qu’elle recoit de ’Ame de Moché notre maitre, que la paix soit sur lui : celle de lier sa pensée a
D.ieu par un lien ferme et puissant, comme elle est liée a un objet matériel que 1’on voit de ses
yeux de chair, etc. ;

Méme aujourd’hui, chaque dme juive posséde, puisée dans I’ame de Moche, la force de lier sa pensée a

D.ieu aussi fermement qu’elle est liée a un objet matériel qu’elle voit. C’est I’enseignement du Tanya, cha-
pitre 42.
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seulement, cela exige un grand effort, etc., comme il est écrit dans le Sefer Chel Beinonim, cha-
pitre 42 (et voir ce qui est expliqué sur le verset : « Il appela Moché, et Havaya lui parla depuis la

Tente de la Rencontre, en disant »).

Le Tanya ajoute que, parce que I’ame est revétue d’un corps, cela demande un grand effort, du corps comme
de I’ame. Le lecteur est également renvoyé au maamar sur « Il appela Moché ».

MIPYIDY DRAWS MR 21PN [xawe nois) P19 M2 RO RNP1ADA 0 ,RN%1190RT XID3WIW 10K
©4geYIm VAW 373 RITW IR Y R 172 0OON0 1 °N° 12 1T N2 AwpDY PRIYT NNl
b

Et Aharon est le garcon d’honneur de la Reine (Matronisa). C’est-a-dire que la Matronisa est le ni-
veau de la Communauté d’Israél (Knesset Israél), la source des ames d’Israél ; et I’élevation des
ames d’Israél, leur attachement a D.ieu et leur adhésion a Lui, qu’ll soit béni, la Vie de toute vie,

béni soit-11, s’accomplit par 'intermédiaire d’Aharon, qui est lui aussi I’'un des sept bergers, etc.,

Aharon est « le garcon d’honneur de la Reine », la Matronisa, qui est la Communauté d’Israél, source de
toutes les Ames. Il conduit la « fiancée » auprés de I'« Epoux » : il éléve les Ames et les attache a D.ieu ; lui
aussi compte parmi les sept bergers.
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qui fait descendre sur I’ensemble des d4mes d’Israél (leur expression génerale et collective) I’éveil
de I’ame, le niveau du désert, de la soif et des flammes ardentes, etc. ; car le service d’Aharon
consiste a « élever les lampes ».

Aharon éveille dans toutes les Ames d’Israél la soif du « désert » et I’'amour ardent. C’est pourquoi son ser-
vice consiste a « élever les lampes ».
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C’est-a-dire que les lampes sont les Ames, car « la lampe de Havaya est I’Ame de I’homme » ; et
c’est par I'intermeédiaire d’Aharon qu’elles furent allumées et s’embraserent, comme des flammes

ardentes, etc., ainsi qu’il est expliqué ailleurs.

Les lampes sont les ames, comme le dit le livre des Proverbes : « La lampe de Havaya est I’ame de ’homme.
» Aharon les alluma et les fit briiler de flammes d’amour pour D.ieu.
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Mais il est encore une chose : il est impossible d’atteindre ces niveaux et degreés, qui sont les ni-
veaux du désert du Sinai et de la Tente d’assignation, etc., c’est-a-dire que I’ame sorte de son enve-

loppe, les vétements de Nogah, etc.,

I1 est une autre condition. Les deux niveaux qui viennent d’étre décrits — I’ame qui sort de son « enveloppe
», les vétements de Nogah, dans la soif, et sa joie en D.ieu — ne peuvent étre atteints sans une étape préa-

lable, qui est énoncée dans les mots suivants.
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et que I’ame se réjouisse en D.ieu, son Créateur, etc., tant qu’il n’a pas d’abord séparé de son 4me
la souillure de I'impureté du mal absolu, provenant des trois kelipot entiérement impures ; autre-
ment dit, tant qu’il ne s’est pas complétement « détourné du mal » dans ses actes concrets. C’est la

le sens de la sortie d’Egypte.

11 faut d’abord qu’une personne sépare de son dme la souillure du mal absolu, qui provient des trois kelipot
entiérement impures, en se détournant du mal dans ses actes concrets. Cette premiére étape est la sortie

d’Egypte.
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Et voici [le sens de] « le premier jour du deuxiéme mois, la deuxieme année apres leur sortie du
pays d’Egypte », etc. : car le niveau du mois et celui de ’année ne font qu’un, et il faut que ce soit

au niveau de « deuxiéme », apreés la sortie d’Egypte,

La date du verset, « le premier jour du deuxiéme mois, la deuxiéme année apreés leur sortie du pays d’Egypte
», est comprise comme une étape du service divin. Le mois et ’année expriment la méme chose : ce service

vient « en deuxiéme », apres la sortie d’Egypte.
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c’est-a-dire apres s’étre totalement et absolument détourné du mal ; alors, on peut parvenir au ni-

veau et au degreé du désert du Sinai et de la Tente de Réunion, etc.,

Ce n’est qu’apres s’étre complétement détourné du mal que I’on peut atteindre les deux niveaux du « désert
du Sinai » et de la « Tente de Réunion ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/ 30



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 4 7917 DIRD °3°0 72T YR OX 7 2T, .

07377 DR IRZ KDY RNOR (779 77 17 °1°0) (727 92772 wATa31) 2739 113 (IR wn N2 7Y
72 2931 DN D191 ROX

par les niveaux de Moché et d’Aharon, etc., comme mentionné plus haut. (Et dans le Midrach Ba-
midbar Rabba) (section 3, page 214, colonne d), il est dit qu’Israél ne sortit d’Egypte que par le me-

rite de la Tente de Réunion.

Ces niveaux s’atteignent par Moché et Aharon, comme expliqué plus haut. Le Midrach dit qu’Israél ne sortit
d’Egypte que par le mérite de la Tente de Réunion ; cela semble faire de la deuxiéme étape la cause de la

premiére.
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C’est-a-dire : « sans Son aide, il ne pourrait pas le vaincre », comme cela est expliqué a ce sujet sur
le verset « Je suis Havaya, votre D.ieu, qui vous ai fait sortir du pays d’Egypte », dans la paracha

Chela’h ; et cette aide vient par le mérite du niveau de

La réponse est que méme la premiére étape, se détourner du mal, nécessite I’aide de D.ieu : comme le dit le
Talmud, sans Son aide, ’homme ne pourrait pas vaincre son mauvais penchant. Cette aide vient par le mé-
rite de la Tente de Réunion, ’'unité de D.ieu attirée d’en haut.
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la Tente de Réunion mentionnée plus haut. Voir aussi le Zohar, partie III, paracha Bamidbar, page
117b : « Le premier jour du deuxiéme mois, la deuxieme année » : tout cela ne fait qu'un ; et cela

est appelé « le mois de Ziv (éclat) », allusion a ce mois et a cette année qui éclairent la lune.

Le Zohar dit que le mois et I’année ne font ici qu’un, et appelle le deuxiéme mois « le mois de Ziv », I’éclat,

parce qu’il éclaire la lune.
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Cela signifie que le premier niveau de la sortie d’Egypte, au premier mois, est celui du détourne-

ment du mal ; c’est le niveau et le degré de la soumission de la sitra a'hra (itkafya),

La premiére étape, la sortie d’Egypte au premier mois, consiste a se détourner du mal. C’est I’itkafya : sou-

mettre la sitra a'hra, contraindre le coté du mal a céder, bien qu’il ne soit pas encore transformeé.
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et c’est 1a le fondement des fondements. Ensuite, le deuxiéme mois est appelé « le mois de Ziv »,
car il éclaire le premier niveau, c’est-a-dire qu’il permet d’atteindre le niveau ou ’on transforme
I’obscurité en lumieére (ithap’ha ‘hachokha lin’hora), ce qui correspond au désert du Sinai, etc.,

aux flammes ardentes et a la soif, etc.

Litkafya est le fondement de tout. Le deuxiéme mois, « Ziv », éclaire cette premiére étape et conduit a
Iithap’ha, la transformation de I’obscurité en lumiére, qui correspond a I’ardente soif du « désert du Sinai ».
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Et ce sont aussi les deux niveaux de la cour extérieure et de la cour intérieure ; voir ce qui est ex-
pliqué sur le verset « Et le roi tendit le sceptre vers Esther ». Voir également a ce sujet le Zohar, par-

tie I1I, Beha’alotekha, page 152b, ainsi que ce quiy est écrit : « Et si tu dis... », etc.,

Les deux étapes correspondent aussi aux cours extérieure et intérieure du palais royal dans le récit d’Esther,
comme l’explique le maamar sur « Et le roi tendit le sceptre vers Esther ». Le texte cite ensuite quelques
mots du Zohar sur Beha’alotekha : « Et si tu dis... »
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«Il n’en est pas ainsi», etc., «et celui qui prend d’abord le fondement», etc., se comprendra pour
qui réfléchit, a partir de ce qui est expliqué sur le verset: « Prenez parmi vous une offrande »,

Le Zohar poursuit: «... il n’en est pas ainsi... et celui qui prend d’abord le fondement...» LI’Admour Hazaken
dit qu’un lecteur attentif comprendra ces paroles a partir du maamar sur « Prenez parmi vous une offrande ».

57y 0OPW W2 WA L, RODINR Nan a9YRk RITW 2N 12 WO X°DONKR N3 1Py JPapm a2
:MY23T By vEpN 11va 0 T D

dans la paracha de Vayakhel, au sujet du niveau de l’itkafya, qui comporte un niveau supérieur a
celui de I'it’hap’ha. Voyez aussi ce qui est expliqué dans le Chir Hachirim sur le verset «La voix de
mon bien-aimé», etc., au sujet de «sautant par-dessus les collines ».

Ce maamar, dans la paracha de Vayakhel, explique que I'itkafya comporte un niveau supérieur méme a l’it’-

hap’ha. Le lecteur est également renvoyé au maamar sur «La voix de mon bien-aimeé », a propos de «sautant
par-dessus les collines».
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SECTION 6 - 110-14

Trois niveaux de compassion
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4. A la lumiére de tout ce qui précéde, on comprendra ce qui est écrit : « Relevez la téte », etc. Car
nos Sages, de mémoire bénie, ont enseigné : « On ne donne le nom de “peéres” qu’a trois »

La section 4 revient aux mots d’ouverture, « Relevez la téte ». Elle commence par I’enseignement talmu-
dique selon lequel seuls trois personnages sont appelés les « péres » du peuple juif.
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: Avraham, Yits’hak et Yaakov. L’attribut d’Avraham est I’amour ; celui de Yits’hak est la crainte, «
la Crainte de Yits’hak » ; et I'attribut de Yaakov est la compassion, qui est composée des deux

autres, etc.

Les trois péres représentent trois attributs : Avraham, ’amour ; Yits’hak, la crainte (« la Crainte de Yits’hak »)
; et Yaakov, la compassion, qui réunit les deux autres. Le reste du maamar s’appuie sur la compassion de
Yaakov.

9% "1IR N PN YAVW WIN2 0ORIT IIRY 17D NPT 0NN TOWnl RO Mnnn Nt mam 11
,NYT 12 PRY

Or, I’attribut de compassion découle du niveau de Daat (connaissance), comme nous le constatons

clairement : il est dans la nature d’un jeune enfant d’étre cruel, parce qu’il n’a pas de Daat ;

La compassion provient de Daat, une conscience miire. Un jeune enfant, qui manque de cette conscience,
est cruel par nature.
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et tel est aussi le sens de ce qui est écrit : « Comme un pére a compassion de ses enfants », et non «
comme une mere a compassion », etc. Car le Daat des femmes est léger, tandis que chez I’homme,
dont le Daat est plus ample, la compassion est plus grande. Et de méme que
Le verset compare la compassion de D.ieu a celle d’'un pére, et non a celle d’'une meére. L’Alter Rebbe ex-
plique ce choix par I’enseignement talmudique selon lequel le Daat des femmes est léger, tandis que le Daat

plus ample de ’homme entraine une compassion plus grande ; il en déduit que la compassion croit avec le
Daat.
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il en va ainsi pour celui qui éprouve de la compassion, il en va de méme pour celui qui en a besoin,
comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie : « Il est interdit d’avoir compassion de quiconque

n’a pas de Daat », car la compassion ne s’exerce qu’envers celui qui a du Daat.

Il en va de méme pour celui qui recoit la compassion : le Talmud enseigne qu’il est interdit d’avoir compas-

sion de quelqu’un qui n’a pas de Daat. La compassion ne concerne qu’un étre doué de conscience.
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Or, lattribut de compassion de Yaakov consiste a éveiller une grande compassion, méme pour les
mondes supérieurs, en raison de la connaissance de D.ieu, etc.,

La compassion de Yaakov, née de la connaissance de D.ieu, atteint méme les mondes les plus élevés. Celui

qui sait que D.ieu seul est lavie voit que les mondes supérieurs eux aussi ont besoin de compassion.
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car Il est la Vie de toute vie et il n’est rien d’autre que Lui, etc. Ainsi, la compassion est la méme
pour les mondes supérieurs, « depuis la téte de tous les degrés »,
Puisque D.ieu est lavie de toute vie et qu’il n’existe rien en dehors de Lui, les mondes les plus élevés ne sont

pas mieux lotis que les plus bas. La compassion est la méme pour les uns et les autres.
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que pour les mondes les plus bas, car tous sont au niveau d’un désert et d’'une désolation, etc., et «
tout est considéré comme rien devant Lui » : Il leur donne a tous la vie de maniére égale, et le haut

comme le bas sont égaux devant Lui, etc.

Tous les mondes sont un « désert » devant Lui, et « tout est considéré comme rien devant Lui », comme le dit

le Zohar. Il leur donne a tous lavie de maniére égale, et le haut comme le bas sont identiques a Ses yeux.
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Mais dans I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) et le prolongement des degrés,
se prolonge, a partir du niveau de Yaakov, le niveau des douze tribus (chevatim) : chévet est une
expression de prolongement, comme dans kochva de-chavit (une comete, une étoile filante) ; et
c’est

A mesure que les degrés descendent, la compassion de Yaakov se ramifie pour atteindre le niveau des douze

tribus. Chévet, « tribu », vient d’une racine qui signifie « prolonger », comme dans le nom talmudique d’une
comeéte, une étoile suivie d’une trainée.

NANR NI TR JwRI 2pY° °Na Dw AMInn NTANY (2R 11 19WRIY 197K 001y Pwn? 1)
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comme, par exemple, les branches d’un arbre, qui se prolongent a partir de ’arbre : ainsi, de I’at-
tribut de compassion du niveau de Yaakov se prolonge un autre attribut de compassion, celui du

niveau des douze tribus.

De méme que les branches se prolongent a partir d’un arbre, de la compassion de Yaakov se prolonge une
seconde forme, plus basse, de compassion : celle des tribus.
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Le sujet est que le niveau et le rang des tribus correspondent a ce qui est écrit : « Elle reposait sur
douze beeufs... et la mer était au-dessus d’eux, en hauteur » ; les douze beeufs sont un char (mer-
kava) pour le niveau de la mer. Et « c’est la que les tribus montaient »,

Le niveau des tribus est représenté par le grand bassin de Chlomo, appelé « la mer », qui reposait sur douze

beeufs. Les baeufs sont un « char » pour la mer : ils sont entiérement voués a ce qu’ils portent, tout comme
les tribus sont celles qui « montaient » a Jérusalem.
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comme il est écrit : « Et au Nom de notre D.ieu nous dresserons nos étendards » : ¢’est-a-dire que
les étendards sont un char pour le niveau du Nom de D.ieu, qui est le niveau de la mer ; celui-ci est
le niveau de la source et du commencement de la révelation, le niveau du monde réveélé (alma

de’isgalya), afin de donner lavie aux mondes révélés (almin de’isgalyan) et de les faire exister.

Dans le désert, les étendards des tribus étaient dressés « au Nom de notre D.ieu » : ils sont un char pour le «
Nom » de D.ieu, qui est la « mer ». Cette « mer » est la source et le commencement de la révélation, le «
monde révélé » qui donne lavie a tous les mondes révélés.
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Or, le niveau des mondes révéleés, qui recoivent leur force vitale du niveau du monde révéle, est

appelé « les eaux inférieures », et celles-ci sont appelées « les eaux qui pleurent »,

Les mondes révélés, qui recoivent leur vie du « monde révélé », sont appelés « les eaux inférieures ». Ils sont
également appelés « les eaux qui pleurent ».
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comme on le trouve dans le Zohar : les eaux inférieures pleurent et disent : « Nous voulons étre de-
vant le Roi. » Cela vient de la connaissance et de la perception, car il existe des eaux qui leur sont

supérieures, au niveau des mondes cachés (almin setimin), qui ne sont pas révéles,

Le Tikkouné Zohar dit que les eaux inférieures pleurent : « Nous voulons étre devant le Roi. » Elles pleurent
parce qu’elles savent qu’il existe des eaux supérieures, les mondes cachés, qui sont plus proches de D.ieu
qu’elles.
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mais elles sont appelées les eaux inférieures (« Et Elokim sépara entre les eaux et les eaux »), car

les mondes cachés recoivent leur force vitale de puissances et de flux caches, etc.,

Le verset « Et Elokim sépara entre les eaux et les eaux » décrit cette séparation. Les mondes cachés recoivent
leur vie de puissances et de flux cachés, contrairement aux mondes révélés.
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comme l’explique le Sefer Chel Beinonim, deuxiéme partie, chapitre 11. C’est pourquoi elles
pleurent leur descente toujours plus bas, et tout leur désir et leur salut consistent a étre preécise-
ment « devant le Roi ».

Le Tanya, deuxiéme partie, chapitre 11, est cité a ce sujet. C’est pourquoi les eaux inférieures pleurent d’étre
descendues si bas, et tout ce a quoi elles aspirent est d’étre « devant le Roi ».
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Il en va ainsi du niveau et de I’attribut de compassion des douze tribus en chaque personne :
éveiller une grande compassion pour I’étincelle de divinité qui est descendue de son lieu de gloire,
d’un lieu éleve vers un lieu inférieur, « d’un toit élevé », etc.

La compassion des douze tribus en une personne ressemble a ces pleurs : une grande compassion pour

I’étincelle de divinité descendue de son lieu de gloire, « d’un toit élevé dans un puits profond », comme le dit
le Talmud.
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(Voyez aussi ce qui est expliqué dans la paracha Vayétse, au sujet du verset « Lavan se leva de bon
matin », du verset « Comme I’aigle éveille », et du verset « Il te nourrit de la manne », etc.) Or, dans
I’enchainement descendant des niveaux, de niveau en niveau, les soixante-dix ames « issues des
reins de Yaakov » sortirent des douze tribus,

Le lecteur est renvoyé a trois maamarim, sur « Lavan se leva de bon matin », « Comme I’aigle éveille » et « Il

te nourrit de la manne ». Plus loin dans I’enchainement des niveaux, les soixante-dix 4mes qui descendirent
en Egypte avec Yaakov sortirent des douze tribus.
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elles aussi un niveau et un degré de compassion, I’attribut de Yaakov. Cela existe également en
chaque personne : éveiller une grande compassion pour sa propre ame, non seulement du fait de
sa seule descente, lorsqu’elle est descendue de son lieu de gloire, mais aussi parce qu’elle a été re-
vétue du vétement du corps matériel.

Les soixante-dix Ames constituent un troisiéme niveau de la compassion de Yaakov. Chez une personne, il

s’agit de la compassion envers sa propre dme, non seulement parce qu’elle est descendue de son lieu de

gloire, mais aussi parce qu’elle est revétue d’un corps grossier et matériel.
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SECTION 7 - 115

Elever I’ame jusqu’a «selon leurs cranes »
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Or, tous les niveaux et degreés de I’effusion et de I’éveil de la compassion envers son ame, afin de
I’élever et de la lier a D.ieu, sont des émanations supérieures qui viennent d’en haut, comme il est

écrit : « Il te donnera de la compassion et aura compassion de toi », etc.

Tout éveil de compassion envers sa propre dme, et toute élévation de celle-ci vers D.ieu, est en vérité une
émanation qui vient d’en haut. Le verset dit : « Il te donnera de la compassion et aura compassion de toi » :

méme la compassion qu’une personne éprouve lui est donnée.
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C’est également ce que nous disons dans la bénédiction Ahavat Olam : « Notre Pére, Pére compa-
tissant, qui a compassion, aie donc compassion de nous et mets de I'intelligence dans notre cceur

», etc.

Ainsi, dans la bénédiction Ahavat Olam, avant le Chema, nous demandons a D.ieu, « Pére compatissant »,
d’avoir compassion de nous et de mettre de I’intelligence dans notre cceur.

13 0ORT237 NAWM W0 P17 78 11 07w INAWT 20D 0%y WO T8 71K

Cela ne vient pas de I’ame elle-méme, selon sa propre perception, car cela procede de I’annulation

de la perception et de la perception des étres créés, etc.

Cette compassion ne vient pas de la compréhension propre de I’ame. Elle vient du constat que sa propre
compréhension, comme celle de tout étre créé, est néant devant D.ieu.
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Cela releve du niveau de la connaissance de D.ieu, du niveau de Moché notre maitre, que la paix
soit sur lui, etc. (comme cela est expliqué dans la paracha Pin’has, a propos du verset : « Tu offriras
un agneau », etc.).

Une telle vision provient de la connaissance de D.ieu, le niveau de Moché décrit plus haut. Le lecteur est
renvoyé au maamar de la paracha Pin’has sur « Tu offriras un agneau ».
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Or, les trois niveaux et degreés des trois sortes de compassion mentionnées plus haut se succédent
dans I’ordre, de haut en bas ; mais pour élever I’ame de I’homme, qui se trouve tres, trés bas par
rapport a elles, il faut I’élever dans leur ordre, de bas en haut :

Les trois sortes de compassion — celle de Yaakov, celle des tribus et celle des soixante-dix ames — des-

cendent d’en haut vers le bas dans cet ordre. Mais I’ame d’une personne se trouve tres loin au-dessous
d’elles ; pour I’élever, il faut donc les gravir dans I’ordre inverse, de bas en haut.
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c’est-a-dire d’abord « selon leurs familles », le niveau des soixante-dix Ames ; ensuite « selon la
maison de leurs peéres », le niveau des fils de Yaakov ; puis le degreé de Yaakov, etc.
C’est I’ordre du verset : d’abord « selon leurs familles », les soixante-dix Aames ; ensuite « selon la maison de

leurs péres », les douze fils de Yaakov ; enfin le niveau de Yaakov lui-méme. Le verset d’ouverture du maa-
mar trouve ici son explication.
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(On peut dire qu’en correspondance avec cela, nous mentionnons et éveillons la compassion en
trois endroits de la priére : le premier dans les Pessouké déZimra, lorsque nous disons : « Lui, qui
est compatissant », etc., « Souviens-toi de Tes compassions », etc. ; de méme, dans Baroukh Cheéa-
mar : « Béni soit Celui qui a compassion », etc. ; et également dans Achreé : « Clement et compatis-
sant est Havaya ».
Le Rabbi Chnéour Zalman suggére que les priéres suivent ces mémes trois étapes, en mentionnant la com-
passion en trois endroits. La premiére se trouve dans les Pessouké déZimra : « Lui, qui est compatissant », «

Souviens-toi de Tes compassions », « Béni soit Celui qui a compassion » dans Baroukh Chéamar, et « Clé-
ment et compatissant est Havaya » dans Achré.
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La deuxiéme, dans la bénédiction Yotser Or : « Dans Tes grandes compassions, aie compassion de
nous. » La troisieme, dans Ahavat Olam : « Notre Péere, Pére compatissant », etc. Tout cela éveille
les trois niveaux de compassion mentionnés plus haut, dans leur ordre de bas en haut, avant le
Chema, afin que ’on puisse en venir a réciter le Chema, le niveau de « Un » et de « Tu aimeras »,
etc.)

La deuxiéme se trouve dans la bénédiction Yotser Or : « Dans Tes grandes compassions, aie compassion de

nous » ; la troisiéme, dans Ahavat Olam : « Notre Pére, Pére compatissant ». Ces trois éveils s’élévent de bas

en haut et préparent la personne a réciter le Chema, avec son « Un » et son « Tu aimeras ».
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Or, tel est le sens du compte du Omer: faire descendre, durant sept semaines, le niveau de la com-
passion, a partir du niveau des soixante-dix ames, etc., jusqu’au jour de la féte de Chavouot, qui est

le moment du Don de la Torah, lorsque «a chaque parole, leurs 4mes s’envolaient», etc.,

Le compte du Omer suit le méme parcours: durant sept semaines, on fait descendre la compassion, en com-
mencant par le niveau des soixante-dix Ames, jusqu’a Chavouot. Au Don de la Torah, les Sages disent: «a

chaque parole, leurs ames s’envolaient».
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ce qui est la révélation du niveau du grand amour (ahava rabba), bien au-dessus du niveau de Daat
(connaissance), etc. ; et c’est la le niveau du «service qui est un don», etc.,

Cet envol de I’aAme était une révélation de ’ahava rabba, le «grand amour», bien au-dessus de Daat et de
toute compréhension. C’est un «service qui est un don»: un amour accordé d’en haut, plutét qu’atteint par
I’effort.
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et le niveau du feu d’en haut, etc. Tel est le sens de «selon leurs cranes» (legoulguelotam): il s’agit

du crane (goulgolet), qui couvre la téte et les mo’hin, sans pouvoir s’en vetir.

C’est aussi le «feu d’en haut», qui descend de lui-méme. Tel est le sens de «selon leurs cranes» (legoulgue-
lotam): le crane, goulgolet, entoure la téte et le cerveau, sans pouvoir s’y vétir, car cet amour dépasse l’intel-
lect et I’entoure.
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DANS LA AVODA

Dans la priére, approfondissez d’abord la soif: dans les Pessouké deZimra et la bénédiction Yotser Or, mé-

ditez sur le fait que chaque monde, méme le plus élevé, est comme néant devant D.ieu, jusqu’a ce que

I’ame Le désire ardemment, pousse un cri devant son éloignement et haisse le mal en elle; puis, a partir de

Ahavat Olam, laissez la révélation de Son unité étancher cette soif dans la joie. Priez chaque jour, car le

penchant se renforce chaque jour, et, avant tout, détournez-vous du mal dans les actes concrets. Eveillez

votre compassion pour votre propre ame en gravissant les degrés: parce qu’elle est revétue d’un corps,

parce que I’étincelle divine est tombée de sa place, et, avec la compassion de Yaakov, parce que chaque

monde a besoin de D.ieu.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Pourquoi la lumiére que I’ame recoit dans le Gan Eden inférieur grace a sa Torah et a son service est-elle

supérieure a ce qu’elle connaissait dans le Gan Eden supérieur avant sa naissance ?

Comment les trois sens de midbar (parole, «Il soumet» et désert) s’articulent-ils dans la présentation de la
priére par le maamar?

. Que nous enseigne la parabole de I’étreinte d’un ami sur la maniére dont la Torah et les mitsvot unissent

une personne a D.ieu, bien qu’aucune pensée ne puisse Le saisir ?

. Pourquoi faut-il que le détournement du mal (itkafya) précéde «le désert du Sinai» et «la Tente de la Ren-

contre», et comment le Midrach peut-il dire que la sortie d’Egypte eut lieu par le mérite de la Tente de la
Rencontre ?

. Pourquoi faut-il gravir du bas vers le haut les trois niveaux de compassion, qui s’écoulent du haut vers le

bas, et ou le maamar retrouve-t-il cet ordre dans les prieres et dans le compte du Omer ?
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Deux autres versions de ce maamar, tel que I’Alter Rebbe
le prononca ou le consigna en 5563.
LA NOTE DE KEHOT
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«Et Havaya parla a Moché dans le désert du Sinai, dans la
Tente d’assignation, le premier jour du deuxiéme mois, la
deuxiéme année aprés leur sortie du pays d’Egypte.» Le
maamar interprétera «le désert du Sinai» et «la Tente
d’assignation», puis, plus loin, la date elle-méme, comme
des niveaux du service divin.

Numbers 1: XX 72712
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Et D.ieu parla a Moise dans le désert du Sinai, dans la tente

d’assignation, le premier jour du deuxié}ne mois, la

deuxiéme année apres leur sortie du pays d’Egypte, en di-

sant :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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«Recensez les tétes de toute I’assemblée des enfants d’Is-
raél, selon leurs familles, selon la maison de leurs peéres
[...] selon le nombre de leurs cranes.» Le maamar com-
prend «recensez les tétes» comme 1’élévation des Ames, et
expliquera «selon leurs familles», «selon la maison de
leurs péres» et «selon le nombre de leurs cranes» comme
des niveaux ascendants.

Numbers 1:2°2:°8 92712
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« Faites le dénombrement de toute ’assemblée des enfants

d’Israél, selon leurs familles, selon les maisons de leurs

péres, d’aprés le nombre des noms, de tout maile, téte par

téte ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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«Depuis I’age de vingt ans et au-dessus, tous ceux qui
partent a 'armée en Israél, vous les dénombrerez selon
leurs troupes, toi et Aharon.» Les mots «toi et Aharon»

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/

fondent le role de Moché et d’Aharon dans I’élévation des
ames.

Numbers 1:3°1:X 72712
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depuis I’age de vingt ans et au-dessus, tous ceux qui

peuvent partir a la guerre en Israél ; vous les dénombrerez

selon leurs troupes, toi et Aaron.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La note de Kehot renvoie a Genesis 46:8 pour ces mots.
Genesis 46:8'1:1”1 N°wx12
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Et voici les noms des enfants d’Israél qui vinrent en Egypte,

Jacob et ses fils : Ruben, le premier-né de Jacob.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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«Tu as conduit Ton peuple comme un troupeau, par la
main de Moché et d’Aharon.» Ce verset est cité pour mon-
trer que Moché et Aharon sont les deux par l'intermé-
diaire desquels le peuple est conduit et élevé.
Psalms 77:21872:1"y 0°9°71n
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Thou didst lead Thy people like a flock, By the hand of
Moses and Aaron.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
L3, .2 ,01 .8, N arm
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Le Raaya Mehemna, tel que le cite la note de Kehot (voir
aussi Zohar 3:53b et 3:275b), appelle Moché le garcon
d’honneur du Roi. Le maamar expliquera que Moché fait
descendre I'unité de D.ieu afin qu’elle réside dans I’Ame,
comme un garcon d’honneur conduit le marié aupres de
la mariée.

Zohar, Vayikra 47:334-49:342-7"5w:1"n RIP™ A 780

gl agal

Tout cela se produisit alors que les hommes étaient pé-

cheurs et indignes que I’esprit de prophétie reposat sur eux.

» ET SI TOUTE LA COMMUNAUTE D’ISRAEL COMMET UNE

ERREUR, ETC. Cela a été expliqué comme signifiant « se
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tromper dans I'interprétation de la loi ». La « communauté »
(edah) désigne ceux qui se trouvaient a Jérusalem, d’ou
I’enseignement était transmis a tout le peuple ; ainsi, si ceux
qui s’y trouvaient se trompaient, tout le peuple se trompait.
ET QUE LA CHOSE SOIT CACHEE AUX YEUX DE L’ASSEM-
BLEE: ...

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

NNO11VRT RIP2WIW 19K
La note de Kehot renvoie a Zohar I, 266b pour ces mots.
Zohar I, 266b2 ,107 XMt

Zohar 11, 49b2 ,un 2°mt
LA NOTE DE KEHOT
1w NAYAA 101N .2, 27N .2 ,100 R

«Et toutes les Ames issues des reins de Yaakov étaient au
nombre de soixante-dix ames.» La note de Kehot renvoie
le lecteur a Genése 46:8 et suivants, ou les soixante-dix
sont énumérés par leur nom; le maamar considére que
les soixante-dix familles du recensement descendent de
ces soixante-dix ames.
Exodus 1:5°71R mnw
{07303 M7 91 WH3 D°YAY 2Py RY° WHITPD O
Et toutes les personnes issues des reins de Jacob étaient au

nombre de soixante-dix ; et Joseph était déja en Egypte.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NDPI0RT RIP2WIW 1KY

Le Zohar, tel que le cite la note de Kehot (voir aussi Zohar
2:49b), appelle Aharon le garcon d’honneur de la Reine
(Matronisa). Le maamar expliquera que la Reine est la
Communauté d’Israél, source des ames, et qu’Aharon
éleve les Ames et les attache a D.ieu.

Zohar, Addenda, Volume I 50:362-373X 715 ,n12010 ,97717 190
Pyw-270W:]

PARAGRAPHE 2

12

11°0Wn 11 1°ama

« Dans le Monde futur, il n’y a ni nourriture ni boisson... ;
les justes sont plut6t assis, leurs couronnes sur la téte, et
se délectent du rayonnement de la Chekhina. » C’est 1a la
vie de ’dme au Gan Eden, que le maamar comparera a
I'union plus élevée atteinte par la techouva et les bonnes
actions.
Berakhot 17a:1227:X 1> 1572
32 7K 2T 0PIYD X327 OPIY7 MO 021y KD 1377 AID2 RPN
K21 1IRIp K21 1AM Riyn KDY 717370 71778 KDY A0 NP 77K KD
D°3031 DPYRI2 DPNINLY) PAYE DRPTE KPX ,MINA XY AR
JARY A9IRM D2PPRT R NI R ,TIOWE I
C’était une parole favorite de Rav : le monde a venir n’est
pas comme ce monde. Dans le monde a venir, il n’y a ni
nourriture ni boisson ; ni procréation d’enfants ni transac-

tions commerciales ; ni envie, ni haine, ni rivalité ; mais les
justes sont assis sur des trones, leurs couronnes sur la téte,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/
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et jouissent de I’éclat de la Chekhina, ainsi qu’il est dit : « IIs
contemplérent D.ieu, et mangérent et burent » (Ex. 24:11).

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

LA NOTE DE KEHOT
XL MO"2

PBY TR TR
Le Tanya explique que la perfection ultime des jours de
Machia’h, la révélation de la Lumiére infinie dans ce

monde physique, dépend de nos actes et de notre service
durant tout I’exil.

Tanya, Likkutei Amarim 37:170°9nK *01p°%2 ;1wR1 pon X1
i
mP3 NN 9T AT ROOY AN LMD 0iY7 7710 KD Lpix1 B
DO31YN2 127 730X IR U7 7Y NG PUTR AW 03 0D ,wnn
MO 0%19% IN7°77 07032 1m0 19T N2 AMpeaT nivynY R KD
Y712 ,295 Dr2 1PRT) TP TR ,ANZRR K9 AXn K Iming
M7 077 iNT7 KPR M0 9207 927 AR quaw >ootn 537
7% 0797 1372 DIPN? 219 XA PN WEY M2 UIN?
... NIRRT NIRYPp WY PY

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

790 X°In XA

NN2 PR YT
La série de maamarim du Rabbi Maharach de 5637 cite et
explique cette Michna.
LA NOTE DE KEHOT
Y 2-277yn qwnn .na pan 9N-1190 W2 AIR2NN K237 LKL, MAR
PR

99 IR INDY NIND PN P

Akavya ben Mahalalel : « Sache d’ou tu viens, ou tu vas et
devant Qui tu devras rendre compte. » L’Admour Hazaken
comprend « d’ou » et « ou » comme désignant le Gan Eden
supérieur et le Gan Eden inférieur.

Pirkei Avot 3:1'R:’2 Max mwn

PP X2 NN XY 02127 TWRW2 22007 ,miN DRPRIN 12 KRy

T 107 TNY NN w2307 7230 AN N 0N YR YT .13

7 9Dy OipnY 7% AAR XY ,IMN0 NBwn ORI PRR 1AM

%271 *97R 121 2307 AWM 1T 1R TNy INX 1 2307 .nyeim
R P2 VIR

Akabia ben Mahalalel disait : considére bien trois choses, et

tu ne tomberas pas au pouvoir du péché : sache d’ou tu

viens, ou tu vas et devant qui tu devras rendre compte et
raison. D’ou viens-tu ? D’une goutte putride. Ou vas-tu ?
Vers un lieu de poussiére, de ver et d’asticot. Devant qui de-
vras-tu rendre compte et raison ? Devant le Roi des rois des
rois, le Saint, béni soit-I1.

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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DYTYInR 9718 NN

Le prophéte s’adresse a I’épée : « Vers ou ton visage est-il

tourné ? » Le mot anah désigne une direction ou un lieu ;

il montre ainsi que le’an renvoie a un niveau de lieu et de

limite.

Ezekiel 21:21872:872 Pxp>

:NYTYR T8 IR 2R M 3n RN

Go thee one way to the right, or direct thyself to the left;

whither is thy face set?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

0°1027 ©v’ha

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
KR8

« Le monde représente un soixantieme du Jardin, et le
Jardin un soixantieme de I’Eden. » Puisque le Gan Eden
est doté d’une mesure, il reléve du niveau du « lieu et de la
limite ».
Pesachim 94a:9'0:X 773 0°noa
97D NiXR YIRSy A9ID NIXD YIW M DOIIN YRY XD
mR u‘;m ,071y2 0°wwn TR 1D W02 0owen TN 0em
R¥1 03733 DUWER TOX TTY1 ,TT¥2 DWEn 10X 11 132 0w
.RA21R .037°3% 1°TR M19°032 910 0y B3
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

12%WnN2 AR Ayw 79°

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
0,7 MAR

P RPo M

« Et ils seront comme s’ils n’avaient jamais été. » Le maa-
mar emploie ces mots pour décrire les mondes tels qu’ils
sont devant D.ieu.
Obadiah 1:161v’X 1°721y
P P NG TR) DRI AN W TR NTPY DIPNY T9K2 °2
77 Ri93
Car comme vous avez bu sur Ma sainte montagne, ainsi
toutes les nations boiront sans cesse ; elles boiront et avale-
ront, et seront comme si elles n’avaient jamais été.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

2°MYn oon Bon 1Mya vrYnY 121Wwna NN ayw 1e°

« Mieux vaut une heure de techouva et de bonnes actions
en ce monde que toute la vie du Monde futur. » C’est la
preuve du maamar que le but de la descente est atteint
dans ce monde méme.

Pirkei Avot 4:171:*7 NaR mwn

LM 0932 0°230 DY 1IWN2 DAR YW A2 ,NIR 0 XA

D9 ,R27 0¥ M7 NIIP DY NAR YW A9 K37 0PIV 20 Do
M7 oIy N

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/
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11 disait : une heure de repentir et de bonnes actions en ce
monde vaut mieux que toute la vie du monde a venir ; et une
heure de quiétude dans le monde a venir vaut mieux que
toute lavie de ce monde.

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)

NDPIT RDIA2 NINNWND

L’expression du Zohar, dont la note de Kehot indique la
référence : « étre absorbé dans le corps du Roi ». Le maa-
mar ’emploie pour désigner I'union avec D.ieu que la te-
chouva et les bonnes actions procurent, au-dela du «
rayonnement » dont on jouit dans le Monde futur.

Zohar I, 217ba ;1 X”m
LA NOTE DE KEHOT
o] 2, em

9121 27y 170’22

Ce maamar oppose les anges, qui proviennent de la «pa-
role» de D.ieu, le monde révélé, a Israél, qui «s’éleva dans
la pensée», le vétement intérieur qui ne fait qu’un avec
I’ame.
LA NOTE DE KEHOT
S2°KI R LRY K703

WS IR 27y DO°W w2

Les 248 mots du Chema, qui correspondent aux 248
membres de I’homme, doivent y étre annulés et inclus
dans ’'Homme supréme, comme la nourriture est absor-
bée dans les membres; le passage indique que le saint Zo-
har appelle cela «étre absorbé dans le corps du Roi».
LA NOTE DE KEHOT
2,19 wre nmph

« Je dors, mais mon cceur veille. » Ces mots ouvrent le
maamar dans Likkutei Torah, Shir HaShirim, qui explique
« étre absorbé dans le corps du Roi ».
Song of Songs 5:2°2:’11 0*°Wwi W
NN >3 >y *ANK “9nne PRl MM Pp 1y 2271 MY "
T *0°07 *niRNp PYeKyRI wNTY
Je dors, mais mon cceur veille ; écoute ! mon bien-aimé
frappe : « Ouvre-moi, ma sceur, mon amour, ma colombe,
mon innocente ; car ma téte est couverte de rosée, mes
boucles, des gouttes de la nuit. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

WITP OMADD 1NN DO

Rabbi Elazar : « A I’avenir, on dira “Saint” devant les

justes, comme on le dit devant le Saint béni soit-1l. » Le
maamar cite cette parole pour montrer que la révélation
principale de cette union appartient au monde futur.

Bava Batra 75b:3-4"7-"3:2 17y X1n2 X22
WiTRR P I DY PRIPIY DOROTS 1TRY SN 27 0K 127 N
X PRANE PINTR *TI23P) TH3 KIPIT P37 Iy X 2

DU MW L DR0TR T APRY LNIT N2 wiTRn BY g
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SURTE TR WK W AN 222007 - MW JIRRT R - DO
IRy T O YT 0P A7 WY MY 307 10097 - 2T
<o JTRYY KPR UIRY” 190 PR
Rabbi Shmuel bar Nahmani dit au nom de Rabbi Yohanan :
Trois sont appelés du nom du Saint : les justes, le Messie et
Jérusalem. Les justes, comme nous I’avons dit plus haut. Le
Messie, ainsi qu’il est écrit : « ...et voici le nom dont on I’ap-
pellera : D.ieu est notre justice » (Jérémie 23:6). Jérusalem,
ainsi qu’il est écrit : « Tout autour, cela fait dix-huit mille ; et
le nom de la ville a partir de ce jour sera : “D.ieu est 1a” »
(Ezéchiel 48:35).
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Rabbi Mike Feuer, Jeru-
salem Anthology (CC-BY)

Wnan 1NTI2Y1 10910 191 K11 12 72°0WH 191 1A

Le Tanya explique que les dmes du Gan Eden « se dé-
lectent du rayonnement de la Chekhina », qui est la lu-
miére de I’Ein Sof dans les Séfirot de Béria ou de Yetsira, «
et c’est le rayonnement de leur propre Torah et de leur
propre service ». Le maamar s’appuie sur cela pour mon-
trer que ce rayonnement provient d’Atsilout.

Tanya, Likkutei Amarim 39:907n8 *0I1p°% 1WwRA pon ,X°In
0:0”9
NiTMHIY KPR ,N171°D0 T MITPRI NY971 1°K ,NINYaT 12 TRY
=R R LTI T PN LAY IR ANTIT PIT nivoona
PRI LATRT iR R"M37 I'I‘H’QL:J 2 IR0 RITTPN2 107K
X7 - MER 12 °3,[™ AT 20 T Y] v 0TI 10N
TSy M
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
« Car, de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle
terre que Je fais demeurent devant Moi... » Ces mots
ouvrent I’explication de Torah Ohr, Bereishis, a laquelle le
lecteur est renvoyé.
Isaiah 66:22275:170 171°yw°
197 DTRY MY I WK TP YINT DU DR KD *3
DY) DY T2 12 10
Car, de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre
que Je ferai subsisteront devant Moi, dit D.ieu, ainsi subsis-

teront votre descendance et votre nom.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

mawnn By PN

Parmi les six choses qui précédérent la création du
monde, certaines furent créées, tandis que d’autres « sur-
girent dans la pensée » en vue d’étre créées ; les Pa-
triarches, Israél, le Saint Temple et le nom de Machia’h
surgirent dans la pensée. Le maamar interpréte cette «
pensée » comme le niveau de Béria au sein de Béria.
Bereshit Rabbah 1:47:X 1127 n°wKR12
(2,38 0°%N) 2°n07 1°37 712077 ROD 1377 NOWKRA AP Y ...
,To0n P e wIPnRN N SR MART L7 IRD TR0 1101”
0°23y5” :(° ,1 YY) MRV PR MIART MRIAT? 7wl 19y
n°Ip NIy Mt (2,7 0°%1n) nNRIY 1°n SR> 7N 72TR2
0197 7120 RDO” :(2° ,1° 11°n7°) ANIW AIn wIpnn N2 Yo
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MY 7 (0 ,3Y DO9N) MRV I MWD DY MY IR NYRID
AR AR RPYT 2272 7R 020 PR P wnw 219%] m ohyb
,OW) YW MR Y1791 0090 0732”7 (2,8 Ow) PRI A2wnn

«Au commencement, D.ieu créa» — six choses précédérent
la création du monde ; certaines furent [réellement] créées,
et D.ieu envisagea d’en créer certaines autres, [sans toute-
fois les créer effectivement]. La Torah et le Trone de Gloire
furent créés. La Torah, d’ou le déduit-on ? Comme il est dit :
«D.ieu m’a créée au commencement de Savoie » (Proverbes
8:22). Le Trone de Gloire, d’ou le déduit-on ? « Ton tréne est
établi depuis les temps anciens, [Tu es depuis I’éternité] »
(Psaumes 93:2). Les patriarches, Israél, le Temple ...
Wikisource Bereshit Rabbah (CC-BY-SA) - The Sefaria Midrash Rabbah,
2022 (CC-BY)
« Ma colombe, dans les fentes du rocher, dans la cachette
de la falaise. » Ces mots ouvrent le maamar de Likkutei
Torah, Shir HaShirim, qui donne des significations plus
élevées a « Israél surgit dans la pensée ».

Song of Songs 2:1477°:’1 0*°Wi1 W

SMIRD PRI 1Y 793P0 721p
Ma colombe, dans les fentes du rocher, dans I’abri de la fa-
laise ! Fais-moi voir ton visage, fais-moi entendre ta voix,
car tavoix est douce et ton visage est beau».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

manon

Les paroles de Bilam : « Qui a compté la poussiére de Yaa-

kov ? » Elles ouvrent le maamar auquel le lecteur est ren-
voyé pour le quatriéme niveau ajouté par « méme ».

Numbers 23:10:372 72712

1M 0”7 Nin "wal nkn '?NTW’ Y277NK 120723 2pY° 1Y 130 N

NN NNR

Qui a compté la poussiere de Jacob, ou dénombré la des-

cendance d’Israél ? Que je meure de la mort des justes, et

que ma fin soit comme la sienne !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PRy AR
« Tous ceux qui sont appelés par Mon Nom et que J’ai
créés pour Ma gloire : Je les ai formés, Je les ai méme
faits. » Créer, former et faire correspondent a Béria, Yetsi-
ra et Assiya, et « méme » ajoute un quatriéme niveau,
Atsilout.

Isaiah 43:7t:2"n 11°yw°

SPIPPYTAR PATE PHXTR *TI) w2 K2 B3
Quiconque est appelé par Mon nom et que J’ai créé pour Ma
gloire, Je I’ai formé, oui, Je I'ai fait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

« Je me réjouirai grandement en Havaya ; mon ame exul-
tera en mon D.ieu. » Ces mots ouvrent I’explication de
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Likkutei Torah, Nitzavim, a laquelle le lecteur est renvoyé.
Isaiah 61:107:X”0 171°yw°
RS 2oy YUIOTI2 IYhaR D PRI CWRl PAn T2 BN v

+7772 MTYN N722) IXD 1127 102 3087

Je me réjouirai grandement en D.ieu, mon dme exultera en
mon D.ieu ; car Il m’a revétu des vétements du salut, Il m’a
enveloppé du manteau de la victoire, comme un fiancé se
pare d’'un diadéme sacerdotal et comme une fiancée s’orne
de ses bijoux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

TINST27 M2yR 7T Wan NYRURRG O YR N

Rabbi ‘Haim Vital écrit que Moché s’éleva jusqu’a Atsilout
et vit a partir de 13, revétu uniquement de Béria et seule-
ment de facon passagere, tandis que les autres prophétes
virent Atsilout entiérement revétu des lumiéres de Béria.
Le maamar présente cela comme une image d’Atsilout lui-
méme brillant dans un corps en Assiya.

Sha'arei Kedusha, Part 3 6:1717>:1 3 P2 ,neTp 3w

Ty AP P 7Y 1137 MR 0D ,0N37TR X323 MPDD 7T DanK

172% AR*M22 W2APNN 070 DY RITROR ,wnn RN 0w mM9RRI

1N ,PI3 RIT 1725 MPORR % ,720 72yn 172 KPR IR 71 ON

DK P71 D2R°237 IRWY ,OM DR IR KD 93 (37 P2 Mnw) 110
LIR®1377 MR 703 MwaLnn 77 By M9 ¥Xa

Nevertheless, I will explain their levels in general. Our
teacher Moshe, peace be upon him, would ascend all the
way to the world of Emanation-Atzilut, and from there he
saw. However, even his perception was only of the world of
Emanation-Atzilut as it becomes garbed in the world of
Creation-Briyah, and this too, he only saw in a passing man-
ner. For, to grasp the world of Emanation-Atzilut itself is im-
possible, which is the inner meaning of the verse, “For no
man can see Me and live.” The other prophets, on ...

Shaarei Kedusha (Public Domain) - Gates of Holiness, translated by Rabbi

Amiram Markel, 2013 (CC-BY)
La note de Kehot renvoie a Numbers 1:1 pour ces mots.

Numbers 1:1°X:’X 72722

TIW3 WD W7 TIN2 TYIN POR2 "1°0 12702 AwnTOR N 121
TMRY D778 YIND DOXSY NPIY

Et D.ieu parla a Moise dans le désert du Sinai, dans la tente

d’assignation, le premier jour du deuxiéme mois, la

deuxiéme année aprés leur sortie du pays d’Egypte, en di-

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

MIRI 99237

«Tes lévres sont comme un fil écarlate, et ta parole (mid-
barech) est belle.» Le maamar comprend midbar au sens
de parole, et voit dans ce verset une allusion aux paroles
de la priére.
Song of Songs 4:3%3:"7 0°°W1 1YW
SANREY TY20 AN 1N 292 MK 2T TNINDY "3 vind
Tes lévres sont comme un fil écarlate, et ta bouche est belle ;
tes tempes sont comme des moitiés de grenade derriére ton

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/
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voile.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

nm°AT REPY N0 o

Le Zohar, a I’endroit indiqué dans le texte, oppose le mem
ouvert au mem fermé et appelle le mem fermé «le monde
de la liberté». Le maamar s’appuie sur cela pour montrer
que le mem ouvert de midbar ouvre une bréche aux
forces extérieures.

Zohar, Introduction 12:92-10477p-27%:2"° TP 717 100

11 est « puissant en ceuvres, de Kabtséel », comme pour dire
: « ce grand arbre, si puissant, d’ou vient-il, de quel degré
émane-t-il ? De Kabtséel » (litt. « rassemblement de D.ieu »),
du degré le plus élevé et le plus caché, o « aucun ceil n’a ja-
mais vu, etc. » (Is. 64:3), degré qui contient tout et constitue
le foyer de la lumiére supréme, d’ou tout émane. Cette lu-
miere est le saint et mystérieux sanctuaire (Hekal), ou se
concentre cette essence divine dont tous les mondes tirent

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

nAnn Maon

A propos de «gravé (charus) sur les Tables»: «Ne lis pas
charus, mais cheirus, liberté», et Rabbi Yehouda dit: «li-
berté a I’égard de I’Ange de la Mort». Il s’agit de la liberté
du mem fermé.
Shir HaShirim Rabbah 8:6":’11 1271 0°7°wi 1w
,qu‘n NPY nya 71}5'?7; a1, aw T 2inn nm ,mp’ Ry X7 ...
2R3n AN man PR Ayn nnpm (v 27 mnw) R
AT 27 ,M0 KPR M0 "pR PR LNNP Py Mg XIn 0opox
ORI 727 N1 ARPRD NN MR AT 037,137 R0 03
X 93T R0 T M N 2T NPT T M TN
:(1,1 0°7927) MWRIY ,YyRW DR 71 W 12372 °27,a0in2
... 2y 0NIN3 7227 HY N APRT 01277 M
“Place me as a seal upon your heart, as a seal upon your
arm, for love is as intense as death, jealousy is as cruel as
the grave; its sparks are the sparks of fire, a great conflagra-
tion” (Song of Songs 8:6). “Place me as a seal” - Rabbi Meir
said: Israel said before the Holy One blessed be He: ‘Master
of the universe, do what You thought in Your heart to do to
us,” as Rabbi Yohanan said in the name of Rabbi Eliezer, son
of Rabbi Yosei HaGelili: ...
Midrash Rabbah -- TE (Public Domain) « The Sefaria Midrash Rabbah, 2022

(cc-BY)
Twnn nanak

«A I’augmentation (lemarbeh) de la domination et a la
paix sans fin»: le mot est écrit avec un mem fermé au mi-
lieu. Le Zohar et le Mikdash Melech, auxquels le lecteur
est renvoyé, expliquent cette lettre.
Isaiah 9:6:'v \1°yw°
ANK 1377 1R2PmnT5y1 T XOD"PY PRI DT M nan?
NRTARYR NIN2Y N NRIR D’?W"f}_u nYn 1R732) LEYNI FI'[}{Q'?%
That the government may be increased, and of peace there
be no end, upon the throne of David, and upon his king-
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dom, to establish it, and to uphold it through justice and
through righteousness From henceforth even for ever. The
zeal of the L-RD of hosts doth perform this.

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

Twnn e

Le Zohar au début de la paracha Shelach, a I’endroit indi-
qué par la note du Kehot, au sujet du mem fermé de «le-
marbeh hamisrah ».

Zohar, Sh'lach 5:25-30°7-1172:’71 72 12w 77 190

o°ny 927
«Il soumet (yadber) les peuples sous nous, et les nations
sous nos pieds.» Le maamar comprend midbar en ce sens
pour I’époque du Temple, ou tout était soumis a la
sainteteé.
Psalms 47:47:"n 0°2°1n
ArP nan D’TQ?SY?’ RN 0°nyY 7372
Il soumet les peuples sous nous, et les nations sous nos
pieds.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PRwRn

« Yehouda devint Son sanctuaire, Israél Son domaine. » Le
maamar emploie le terme désignant les ames d’Israél a
I’époque du Temple.
Psalms 114:2°2:7p 0°%°11n
wnfwnn 2817 TR v Ay
Judah became His sanctuary, Israel His dominion.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

« Je placerai dans le désert le cedre, I’acacia, le myrte et
lolivier. » Le Talmud interpréte ici le « désert » comme
désignant Jérusalem.
Isaiah 41:19v™:x"n 11°yw°
TN W2 122 DR 1Y PR OTM ALY TR 12702 10X
ST NMERM
I will plant in the wilderness the cedar, the acacia-tree, And
the myrtle, and the oil-tree; I will set in the desert the cy-

press, the plane-tree, and the larch together;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

29w RPN 9272 TR 1D 1IN 72702 10N

Rabbi Yo’hanan dit : tout acacia que les nations ont em-
porté de Jérusalem, le Saint béni soit-I1 le lui rendra,
comme il est dit : « Je placerai dans le désert le cédre,
I’acacia », et le « désert » ne désigne que Jérusalem,
comme il est dit : « Tsion est devenue un désert. » Le maa-
mar cite ce passage pour montrer que midbar peut dési-
gner un lieu de sainteté.

Rosh Hashanah 23a:11x7°:X 372 1iwn w2

ATRT TONY L0720 0233 UYMW AW Y 2D a3 227 0K

7270 PRI A0V TIX 12TR2 AR 0K AP TP KIT T2
201 0T 12T TR MRIY 002 ROR

William Davidson, Vocalized Arémaic (CC-BY-NC)
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« Partout ou ils furent exilés, la Chekhina était avec eux :
ils furent exilés en Egypte, la Chekhina était avec eux ; ils
furent exilés a Babylone, la Chekhina était avec eux. » Ain-
si, en exil, la Chekhina elle-méme se trouve, pour ainsi
dire, dans un « désert ».

Megillah 29a:4’7:X ©”3 72711

°307 PRI 172030 MR AR NI IR 0T 12 19YRY °27 XN
— 073 123 1Ry APV — 1230 0Py 23Y XN TN WiTRD
027803 DNPR2 AN 127 NUP3 PN MR TRy nPoY

NX TPROR N WY MRIT 17RY NOW — PRP? PTNY 10Y X

NI I2 VTRV 'rrg‘:n; Rl N?}f PR ) YUY CAmaY
D37 T3 TRy 20
11 fut enseigné : Rabbi Shimon bar Yohai dit : « Viens et vois
combien Israél est cher a D.ieu : ... partout ou ils furent exi-
1és, la Shekhina (la Présence divine de D.ieu) les accompa-
gna. Ils furent exilés en Egypte, et la Shekhina était avec
eux, comme il est dit : “Ne me suis-je pas révélé a la maison
de ton pére lorsqu’ils étaient en Egypte ?” (II Samuel 2:27).
Ils furent exilés a Babylone, et la Shekhina était avec eux,
comme il est dit : “C’est a cause ...
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)

anny "W "1 19
Le Sifrei sur « Je réside au milieu des enfants d’Israél »
(Bamidbar 35:34), que la note de Kehot cite a c6té du Tal-
mud : partout ou Israél fut exilé, la Chekhina partit en exil
avec lui.
Sifrei Bamidbar 161:5°7:X”0p 12712 5190
DRIW® 0°2°30 MR N %27 PARA RRbA KPY ,07°ANM DX ...
TARIY ,ORY 7390 00187 193 OanY 1390w 193w 0Ipn 93w
n°2% 0°M%n2 ONP2 PPAR N2 DR NURAl TPAIT (2 R ORIN)
NN D23ynD (31 1PYYS) TR ,OnRY 1170w 9225 101 ;ynn
RO SNAWY (DR TPRTP) MR L0nnY 1Ow 090y 193 ;haa
TARIY ,07RY 73w DITRY 173 ;07w TN 0wR CnTaRm 02°ya
0°NA OAWDY .7723n 00732 PN DITRD K2 7o (30 YY)
R 22w .07 7TMaw IR 7 2w (2 0°737) IR DRy now
CTPRR T 2w RER IR

(Nombres 35:34) « au milieu desquels J’habite » : Israél est

aimé, car méme lorsqu’ils sont impurs, la Shekhina réside
parmi eux — (Lévitique 16:16) « qui demeure avec eux au
milieu de leur impureté » ; et (ibid., 15:31) « ...lorsqu’ils
profanent Mon sanctuaire qui est au milieu d’eux » ; et
(Nombres 5:3) « et ils ne rendront pas impurs leurs camps,
au milieu desquels J’habite ». (Ibid., 35:34) « car Moi, D.ieu,
J’habite au milieu des enfants d’Israél ». R. Nathan dit : Is-
raél est aimé, car ...

Wikisource (CC-BY-SA) - Sifrei by Rabbi Shraga Silverstein (CC-BY)

Ry 110N XUN TRwan

Etz Chaim enseigne que les mitsvot servent toutes a raffi-
ner les parties inférieures de ’homme, mais que I’dAme
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elle-méme n’a nul besoin d’étre réparée et ne descend
que pour y attirer la lumiere ; c’est pourquoi I’Ame des-
cend dans ce monde. Le maamar cite cet enseignement
pour expliquer le but de I’exil de I’étincelle divine.
Sefer Etz Chaim 26:2'2:1"5 0*1n vy
R 0987 AN 19102 wabnn WK X 093 D v K7D 791 nIm ...
M7 IR WDIT wAPNOw RPKY TIRT Mngy ‘]’35 0551 1°2 P oo
IRWIT 0P PON DIRRY LT 09 UY KD OXK AT TN 1w IR
12m w1251 R0 RITY Prawn NPT RIT PIN2R 7°%PnRT 7102
°¥1an 1PN SYTIP RO R 717 7w WIN T2 1IMRY 0PN LM
IR KT 17982 RT KM KPR 37322 NIIR IR KPOT RODW 1TRT
RIT7 937 AROM Y7 1309310 IRAD 725m) WIPN 1737 RN

... MR X772 1729 170 K12 ’1‘?57 5IIRT RDIY
Sefer Etz Chaim (Public Domain)
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« Car I’amour est fort comme la mort... ses éclats sont des
éclats de feu, une flamme de D.ieu. » Cette expression dé-
crit 'amour ardent de la priére.

Song of Songs 8:6":’11 0w "W

YR NIOX MRD MyT3 ANty onind 92570y onind cm
SNITPY UK BYT BT ARIR PINYD

Place-moi comme un sceau sur ton cceur, comme un sceau

sur ton bras ; car I’amour est fort comme la mort, la jalousie

cruelle comme le tombeau ; ses éclats sont des éclats de feu,

une flamme de D.ieu.

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

2% pyy

« Leur cceur cria vers D.ieu. » Le maamar applique ce ver-
set au cri du coeur dans la priere.

Lamentations 2:181”°:’2 12°R

5K 12771 o AYRT P01 270130 19987 N2 Nikin 23-IRTPR 027 Py

APYTN2 0TRPR 77 NID 1N

Leur cceur cria vers D.ieu : « O mur de la fille de Sion ! Que

les larmes coulent comme un fleuve, jour et nuit ; ne te

donne aucun répit ; que la prunelle de ton il ne cesse pas.

»

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

W9Prn "R WONY 2R 1191 0o faEn

« Le creuset est pour I’argent, le fourneau pour l'or, et
I’homme est éprouvé selon sa louange. » De méme que le
feu sépare les scories du métal, le feu de I’amour sépare le
mal qui est en ’homme, comme le cite la note de Kehot
d’apres Or HaTorah.

Proverbs 27:21x”3:173 *own
:§72m *87 WY 3717 111 7092 T8
Le creuset est pour I’argent, et le fourneau pour l'or ; et

I’homme est éprouvé par sa louange.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Toi seul es Havaya ; c’est Toi qui as fait les cieux, les
cieux des cieux et toute leur armée... et Tu donnes la vie a
tous. » Le maamar cite ce verset pour montrer que les
mondes n’ont aucune vie propre, mais la recoivent uni-
quement de D.ieu.

Nehemiah 9:61:’0 1°nm

DNI¥™22) DORYT "R DWINS [Py AN 7727 MoKt

X231 DP2"NY MIOR ANKY D72 K2 00T °9Y RPN YR
:OM0AYY 77 070ED

Tu es D.ieu, Toi seul ; Tu as fait les cieux, les cieux des cieux

avec toute leur armée, la terre et tout ce qui s’y trouve, les

mers et tout ce qui s’y trouve, et Tu préserves tout ; et I’ar-

mée des cieux T’adore.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

TabR TIY 1N

« Havaya est Elokim ; il n’y a rien d’autre que Lui. » Puis-
qu’ll est la force vitale de tous les mondes, rien n’existe en
dehors de Lui.

Deuteronomy 4:357”9:’7 0°727
3720 TIY 1K 0°pPRT X0 0D YT NRIT N

Cela t’a été montré, afin que tu saches que D.ieu, Lui, est
D.ieu; il n’y en a pas d’autre que Lui.

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

La priére de Moché: «Et maintenant, je prie, que la puis-
sance de D.ieu soit grande.» Ces mots ouvrent le maamar
dans Likkutei Torah, Shelach, auquel le lecteur est
renvoye.
Numbers 14:171>:77° 72772
VAK? 727 TWRD 37K 12 X3P A0
Et maintenant, je t’en prie, que la puissance de D.ieu soit
grande, comme tu I’as dit, en disant :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

« Souviens-toi du jour du Chabbat pour le sanctifier. » Ces
mots ouvrent le maamar dans Torah Ohr, Yisro, auquel le
lecteur est renvoyé.
Exodus 20:81:"> mnw
AWIRY N2WH 0ivnR i
Souviens-toi du jour du Chabbat pour le sanctifier.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 3
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« Aimer Havaya, votre D.ieu, écouter Sa voix et vous atta-
cher a Lui, car Il est votre vie. » L’Admour Hazaken com-
prend littéralement « Il est votre vie » : votre vie n’est rien
d’autre que Lui.

Deuteronomy 30:20°3:"2 0°127

TR TN T R 23 $37RITY P2 yuuy PN NN AN

NN? P97 PP DIIANT PN2R? 7 YIUI WK TIRT2Y 2w
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0717
aimer D.ieu, ton D.ieu, écouter Sa voix et t’attacher a Lui ;
car Il est tavie et la longueur de tes jours, afin que tu habites
dans le pays que D.ieu a juré a tes péres, a Abraham, a Isaac
et a Jacob, de leur donner.

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

« Voyez maintenant que Moi, Moi, Je suis Lui, et qu’il n’y a
pas de dieu avec Moi. » Le maamar y voit la description de
la perception manifeste de 'unité de D.ieu dans les temps
futurs.

Deuteronomy 32:39v”5:2”% 0137

NI MIARY IPBK IR CTRY DX PRI RIT IR CIX 3 A0y X7
1278 T PRY REIX "I

Voyez maintenant que c’est Moi, Moi, et qu’il n'y a pas de

dieu avec Moi ; Je fais mourir et Je fais vivre, ]’ai blessé et Je

guérirai, et nul ne peut délivrer de Ma main.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

w32 931871 °1 7120 AN

« Et 1a gloire de Havaya sera dévoilée, et toute chair verra
ensemble. » Ce verset est cité pour montrer qu’a I’avenir,
la divinité sera percue par les sens.
Isaiah 40:5’7: 1 71°yw°
172777 79 2 1707 72790 IR 7 7923 AN
Et la gloire de D.ieu sera révélée, et toute chair la verra en-
semble ; car la bouche de D.ieu I’a dit’.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

INT° 1PY2 1Y 9D
« Car ceil a il ils verront, lorsque Havaya rameénera Sion.
» Une seconde preuve que la révélation future sera sem-
blable a lavue physique.
Isaiah 52:8'1:271 71°yw>
Hikedal JHW; IR PPy S 3T Y?ﬁP ’IN{U; 70X '?1|7
Ecoute ! Tes guetteurs élévent la voix, ensemble ils chantent
; car ils verront, face a face, D.ieu revenir a Sion.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

FINTINY RI2N ON% 1 DR DOPOND WDl INDR

« Mon ame a soif de D.ieu, du D.ieu vivant ; quand vien-
drai-je et paraitrai-je devant D.ieu ? » Le maamar 1’ap-
plique a la soif éprouvée durant I'exil, au désir de parve-
nir a cette vision.
Psalms 42:3°3:2°1 0°2°1n
SR 238 XX RIIN "1 °1 2K DOPoRY w01 K
Mon ame a soif de D.ieu, du D.ieu vivant : « Quand viendrai-
je et paraitrai-je devant D.ieu ? »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

o 122’7 PR IPYEY NUYNN D2 DWDI DONNY O 0Yayn

« Ils avaient faim et soif aussi, leur Ame défaillait en eux.
Ils criérent vers Havaya dans leur détresse ; Il les sauva de
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leurs angoisses. » Le maamar en déduit que la soif fait
naitre le cri du ceeur.
Psalms 107:5-6"1-"11:1"p 0°%°11n
077 7B2 CMTOX IPYEM UYNA D72 OWD] DOXRETD D733
109722 0P NIpIRIn
Hungry and thirsty, Their soul fainted in them. Then they
cried unto the L-RD in their trouble, And He delivered them

out of their distresses.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

W21 QWN DOw°

L’expression « si son ame se rend coupable d’une faute
d’expiation » désigne ici le remords qu’éprouve une per-
sonne en voyant a quel point elle est éloignée de D.ieu.
Isaiah 53:10”:3"11771°yw°
PRM D782 TIX? YN KT W01 DY 0ontoN Pn IXDT vEN M
MY 97200
Yet it pleased the L-RD to crush him by disease; To see if his
soul would offer itself in restitution, That he might see his
seed, prolong his days, And that the purpose of the L-RD
might prosper by his hand:
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 4
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« Le désert du Sinai : c’est de l1a que la haine descendit sur
les nations du monde. » Le maamar applique ce jeu de
mots a la haine du mal que suscite la soif de la priére.
Shabbat 89b:1°x:2 75 naw
D790 MRy MRYY ATRY — "0 120 517y PX1w 1M 18y
2K 37 MWRT TR 277 RPYDY NG 237907 290w am by
NIMIRY 12790 77N — Y3790 177 R A7) LY 0 a7
29y 09iyn
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Le Talmud examine I’origine de la priére des dix-huit bé-
nédictions et I'ordre selon lequel elle fut instituée, comme
I’indique la note de Kehot.

Megillah 17b:8'1:2 1 72711
M2 Py ARG TON *2ApRN TIYRY X2INT 212 K3y 90
M2 MY LUAP 027 MWK M2 7700 Py PROm3 127 vapb
AINY 3p°N ,0°K°23 12 07 ,0°IRY 0ONY) NN (X1 RDPINR2
1797 9y nica My
The Amidah prayer: From where do we know this? — As it
has been taught: Shimon Hapakuli organized eighteen
blessings in the presence of Rabban Gamaliel in a fixed or-
der in Yavneh. R. Yohanan said (others report, it was stated
in a baraita): A hundred and twenty elders, among whom
were many prophets, drew up eighteen blessings in a fixed
order.
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)

49



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 4

64

meRnm ApnY

Le Choul’han Aroukh de I’Admour Hazaken ouvre les lois
de la priére : « Les hommes de la Grande Assemblée insti-
tuérent la récitation quotidienne de trois priéres de dix-
huit bénédictions », correspondant aux offrandes quoti-
diennes. La note cite ce passage au sujet de I'institution de
la priére apres la destruction du Temple.

Shulchan Arukh HaRav, Orach Chayim 89:1,2771 1y n2w
R:¥”8 01 MR
MpA 773730 NOID CWIX :D°D Y0 v M mIn aPDA nioth
IR ,NIART 19PBENAY NIoN2 1> BY nivan 2 o1 33 Yrana?
222 723N 109 PTRA 2 T AN 1IN 1Y L7210 17 00Ny
125yN1 X? ORY 0°779) DK TAID MY 1pR N7y Sw 0P
52 3mM92p 922 WY PR L1777 P2 0°979M 0727 07 oi° Tiyan
POTIPERT I3 ARIPRI WA 19,1217 DRy X
<o, TRR D TI3R P PR3
Vocalized Edition - Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
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« Car voici que Tes ennemis, Havaya... tous les artisans
d’iniquité seront dispersés. » Le maamar applique ce ver-
set a I’époque du Temple, ou le mal n’avait aucune
emprise.
Psalms 92:10%:27% 0°7°1n
MR "?2’9"?; 177207 172K PR 13770 1 PR 137 0
Car voici que Tes ennemis, D.ieu, voici que Tes ennemis pé-
riront ; tous les artisans d’iniquité seront disperseés.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Je chanterai pour Havaya, car Il s’est élevé avec gran-
deur. » Ces mots ouvrent le maamar dans Torah Ohr, Be-
shalach, auquel le lecteur est renvoyé.
Exodus 15:1°X:7"0 mnw
1mK" Havayah% NNtg mpwa-ny oI 12 awnmews w
:0%2 717 12371 ©I0 7R3 X173 Havayah? nPwx nx?
Alors Moise et les enfants d’Israél chantérent ce cantique a
D.ieu et dirent : Je chanterai a D.ieu, car Il s’est élevé ; le
cheval et son cavalier, 1l les a précipités dans la mer.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Un temps ou I’homme domine ’homme pour son mal-
heur. » Le maamar applique cette parole a I’époque qui
suivit la destruction, lorsque le mauvais penchant devint
puissant.
Ecclesiastes 8:9'0:’n n?mp
YD NN Nyl WK pyRTod? 20N 1ing) CINY ANy
32 377 OTR2 OTRY V2T UK Ny
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Tout cela, je I’ai vu, et j’y ai appliqué mon ceeur : a toute
ceuvre qui se fait sous le soleil, au temps ot un homme do-
mine un autre a son détriment.

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

LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
R”y0,21 71010
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Rabbi Yits’hak : « Le penchant de ’homme se renforce
contre lui chaque jour. » C’est la raison donnée pour la
priére quotidienne.
Sukkah 52a:12-1337°-27°:X 2”1 1210
PIX W1 *mipIXD 2¥n M R M 07 2307 IRD K IR 0K
53 :APY KIN X0 KATT KNX IO KYTT RPTY 7003 KoN
DTN PY 9% :pO%Y 027 MmN A YT 9% — dvann Biman
PY’ :MR3W 0P 232 72y 123
Abaye said: If that had been I could not have restrained my-
self. He went and leaned in deep anguish against a doorpost,
when a certain old man came up to him and taught him: The
greater the man, the greater his Evil Inclination. R. Isaac
stated: The [Evil] Inclination of a person grows stronger

within him from day to day, as it is said, “Only
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)
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« Et ta parole (midbarekh) est belle. » Le maamar applique
ces mots a la priére qui s’éléve du « désert » de la soif.

Song of Songs 4:3%3:’7 0w W

SINR3Y? TYIR AP TR M2D3 MK TIIT TNINDY *3wa vand
Tes lévres sont comme un fil écarlate, et ta bouche est belle ;
tes tempes sont comme des moitiés de grenade derriére ton

voile.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar, dans Vayechi, a I’endroit indiqué dans le texte,
que le maamar cite pour lire midbar comme la parole de
la priére et de la Torah.

Zohar, Vayechi 73:761-75:771-x"0wn:3y °n”
R”ywn:n”y

On pourrait dire qu’il existe aussi en haut un principe fémi-

Palaity B ole]

nin. En vérité, toutefois, la description de tout le corps est
déterminée par lextrémité du corps, qui est masculine,
bien que le commencement du corps soit féminin. Ici, ce-
pendant, le commencement comme la fin sont féminins. Ici,
cependant, le commencement comme la fin sont féminins.
Remarque ’allusion cachée dans cette affaire. Nous voyons
que Jacob bénit Joseph avec ses fréres, mais lorsque D.ieu
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disposa les tribus sous quatre étendards, Il omit Joseph et
placa Ephrai’m asaplace. Celane ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Maamarei Admur HaZaken.
LA NOTE DE KEHOT
J199°9 2-0°21N00 PRTIR 2IRRND YR Y A70pn — 170 L4 L,R%P RPN AR
ann wR2 09 MOST D AMIW 7Y 10w waEn K'Y 927N NUIND
WDIAW YT DAY TPANN TATRM WK DY Y 92 ,0°77501n) 2°3°01
03 IR 1AW Y 1770 LANAK Y RWN 0D 'R NTMIR LD Thanm
3,00 Rw1°D ApY
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Les paroles de Yehouda au sujet de Tamar : « Faites-la sor-

tir, et qu’elle soit briilée. » Le Zohar les interpréte comme

se rapportant a I’exil.

Genesis 38:24772:17% n"wx12
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And it came to pass about three months after, that it was told

Judah, saying: ‘Tamar thy daughter-in-law hath played the

harlot; and moreover, behold, she is with child by harlotry.’

And Judah said: ‘Bring her forth, and let her be burnt.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

NN1222 NI7°Y "2977wa Awn NN

Dans la Paracha A’haré, a I’endroit indiqué dans le texte,
le Zohar interpreéte « qu’elle soit briillée » comme « briler
dans les flammes de la chaleur de midi, en exil ». Le maa-
mar y voit la soif ardente et I’amour que suscite 1’exil.

Zohar, Achrei Mot 46:280-47:288-2"7:1"1n Nn INR 7M1 190
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« Mon ame a soif de Toi... dans une terre aride et épuisée,
sans eau. » L’exil est ce « désert », et il intensifie la soif.

Psalms 63:2°2:3°0 0°2°11n
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0 D.ieu, Tu es mon D.ieu ; je Te chercherai avec ardeur ;

mon dme a soif de Toi, ma chair languit aprés Toi, dans une

terre séche et épuisée, ou il n’y a pas d’eau.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar, a I’endroit indiqué dans la note de Kehot, dit
que ceux qui reviennent par la techouva s’approchent du
Roi « avec une plus grande force » que les autres. Le maa-
mar applique cela a la force de ’amour qui nait de I’exil.

Zohar I, 129b2 ,v5p X”mt
LA NOTE DE KEHOT
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La, « au milieu des enfants d’Israél » désigne le point inté-
rieur du cceur de chaque Juif, qui doit briler d’élans de
feu et d’'un amour ardent lorsqu’il médite sur le fait que
D.ieu est saint, séparé et incomparable.
LA NOTE DE KEHOT
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« Je serai sanctifié au milieu des enfants d’Israél. » Ces
mots ouvrent le maamar de Likkutei Torah, Emor, qui ex-
plique les sérafim.

Leviticus 22:3227%:273 X7p™
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Et vous ne profanerez pas Mon saint nom, mais Je serai
sanctifié au milieu des enfants d’Israél : Je suis D.ieu, qui

vous sanctifie,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le maamar sur « Havayah est avec moi parmi ceux qui
m’aident, et je verrai [la chute de] mes ennemis », qui
commence dans la colonne suivante.
LA NOTE DE KEHOT
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« Havaya est avec moi parmi ceux qui me secourent, et je
verrai [la fin de] mes ennemis. » Ces mots appartiennent
au maamar auquel le lecteur est renvoyé.
Psalms 118:7°1:1”°p 0°2°1n
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D.ieu est pour moi comme mon aide ; et je regarderai ceux

qui me haissent.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Je suis noire, mais belle, filles de Jérusalem. » Le maa-
mar y voit une beauté qui nait de I’obscurité et, ailleurs,
Kéter « noir » avant la Cause des causes.

Song of Songs 1:5°71:’X 0°7°wi 1w
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Je suis noire, mais belle, filles de Jérusalem, comme les

tentes de Kédar, comme les tentures de Salomon.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar, a I’endroit indiqué dans le texte : « par ce mid-

bar », le murmure des lévres, « elle s’éléve ». La parole de

la priére est le « désert » par lequel la Chekhina s’éléve.
Zohar, Introduction 16:161-17:170-X70p:1"b nIP7 M 920
¥R
Further, we have been taught as follows: It is written “these
mighty gods; these are the gods that smote the Egyptians
with all manner of plagues in the wilderness” (bamidbar) (I
Sam. 4, 8). What does this verse mean? Was it only in the
wilderness that the L-rd showed them all His great deeds,
and not in inhabited country? Not so, only the term bamid-
bar means “by means of the word”, analogous to the expres-
sion “and thy speech (oumidbarekh) is comely” (S. S. 4, 3),
or to the expression “and ...
The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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« Lintérieur de ’homme, et le ceeur est profond. » Ces
mots sont employés ici a propos de la profondeur de I'’Ame
ou s’éveille la soif.
Psalms 64:7°1:7°0 0°2°11n
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IIs cherchent des iniquités, ils accomplissent une recherche
minutieuse, jusque dans la pensée intime de chacun et au
fond du cceur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Ces mots citent Psalms 148:4 ; le passage figure ci-
dessous.
Psalms 148:4°7:1np 0°2°1n
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Louez-le, cieux des cieux, et vous, eaux qui étes au-dessus

des cieux.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Louez-Le, cieux des cieux, et vous, eaux qui étes au-des-
sus des cieux. Qu’ils louent le Nom Havaya, car Il a com-
mandé et ils ont été créés. » Le maamar remarque qu’ils
ne louent que Son Nom.
Psalms 148:4-5"11-"7:n"np 0°%°1n
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Praise Him, ye heavens of heavens, And ye waters that are
above the heavens. Let them praise the name of the L-RD;
For He commanded, and they were created.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Qu’ils louent le Nom Havaya, car Son Nom seul est exal-
té ; Sa splendeur est sur la terre et le ciel. » Seule Sa splen-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/
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deur, le rayonnement de Son Nom, atteint les mondes.
Psalms 148:1337:1”np 0°2°1n
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Qu’ils louent le nom de D.ieu, car seul Son nom est exalté ;

Sa gloire est au-dessus de la terre et du ciel.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le Tséma’h Tsédek note que la bénédiction « Qui forme la
lumiére » est expliquée ici autrement que dans I’explica-
tion ultérieure de Likkutei Torah, Nasso.
LA NOTE DE KEHOT
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« Attachant son anon a la vigne. » Ces mots ouvrent le
maamar dans Torah Ohr, Vayechi, auquel le lecteur est
renvoye.
Genesis 49:11x87:1"n NWRI2
M0 0°21y0TN ﬁw‘;‘? 17°2 023 11NK °12 .‘IQTTD'_?} vy 19.;}‘_? kalehs
11 attache son &non a la vigne, et le petit de son dnesse au
cep de choix ; il lave ses vétements dans le vin, et son man-

teau dans le sang des raisins ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Note textuelle : dans le manuscrit sacré et la premiére édi-
tion, le mot « plus bas » (1p?7) figure sans parenthéses ; il
se lit donc comme faisant partie de la phrase : « le désert
supérieur dont il sera question plus bas ».
LA NOTE DE KEHOT
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« Qui nous a conduits a travers le désert... une terre que
nul n’avait traversée et ou nul homme n’avait habité. » Le
maamar ’applique au « désert » d’en haut, inaccessible a
la compréhension humaine.

Jeremiah 2:61:217°1n7°
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Etils n’ont pas dit : « Ou est D.ieu, qui nous a fait monter du
pays d’Egypte, qui nous a conduits a travers le désert, a tra-
vers une terre de solitudes et de fosses, a travers une terre
de sécheresse et d’ombre de mort, a travers une terre ou nul
homme n’a passé et ot nul n’a habité ? »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Qui t’a conduit a travers le grand et redoutable désert. »
Il s’agit du méme désert d’en haut, qui demeure encore
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une terre désolée devant I’Infini.

Deuteronomy 8:15170:’n1 0”127
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who led thee through the great and dreadful wilderness,

wherein were serpents, fiery serpents, and scorpions, and

thirsty ground where was no water; who brought thee forth

water out of the rock of flint;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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Le Tikkunei Zohar (Tikkun 70), comme l'indique la note
de Kehot : le Kéter supérieur, bien qu’étant une lumiére
claire et éclatante, est noir devant la Cause des causes.
Méme le niveau le plus élevé est un « désert » devant D.ieu
Lui-méme.

Tikkunei Zohar 135b:’X:2 777%p 2m *1pn
7977 (T10°727) 1 K7 R KT ,T°E01 171°A0 22 Y LK IIRT
PNX K2 191, 3,19y 2R pNK K210 X NIn 2 o X
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Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
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Le maamar « Je te fiancerai a Moi pour toujours », plus
loin dans cette paracha : la Communauté d’Israél, source
de toutes les 4mes, est appelée une fiancée (kalla) d’apres
« mon ame languit » (kalsah nafshi), car son aspiration est
de s’attacher a sa source, la Vie de toute vie ; et chaque
ame, « la lampe de D.ieu », s’éléve naturellement comme
une flamme.
LA NOTE DE KEHOT
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« Et Je te fiancerai a Moi pour toujours. » Ces mots ouvrent
le maamar plus loin dans cette paracha, auquel le lecteur
est renvoyé.
Hosea 2:21x73:2 yuwni
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Je te fiancerai a Moi pour toujours ; oui, Je te fiancerai a Moi

dans la justice et le droit, dans la bonté et la compassion.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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TV DITIND 2170 127H3 Iwn PR T 2T

96 oA 02 wrn

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Iggeres HaKodesh.
LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Sefer HaMaamarim 5672.
LA NOTE DE KEHOT
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Ces mots citent Tanya, Likkutei Amarim 37:25-26 ; le pas-
sage figure ci-dessous.

Tanya, Likkutei Amarim 37:25-260°0K *01p°2 ;1WwR1 P2 ,X°1n
173-170:17%
DTIPY 077 77YRI TIAT M0 L PRYIR KPK 0TR 1KY X
SPDIDT RN L127RTRY AR L2PYY ININIY 1D M0 T3 oipnn
“aniwy? oo™ Unyen KPR IRy wTRR KP? 137137700
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Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

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

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

LA NOTE DE KEHOT
7,10 P92 D TApo
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
9°KY 2 ,m 00281 N7pY

103 amnan

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Or HaTorah.
LA NOTE DE KEHOT
-N7MR .1b’m A9p Y R-T71 0”MIRY 200K Y T-712712 N”NIR2 AR2N]
T72M-0°37Y7 990 SNR Y BUYNRw DTN 02 AR LK LTYPAN AT TRN
il .'I]?’NW 27 9”0 (2) 0”1 NIX NIPNIR NOyn
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Ces mots citent Shir HaShirim Rabbah 8:6 ; le passage fi-
gure ci-dessous.

Shir HaShirim Rabbah 8:61:’1 127 0w °w
,TWN MPY NI ARYR LU0 TR R ARy X1 ...
an2n ANl N o°PPR Ayn nnvm (v 2% mMnw) Ry
AT 227 ,M70 KPR M0 "pR PR LNP Py Mg XIn oopoy
TRM3 727,01 ARPED MAT MR AT 037,137 R0 03
MR 92T R0 T M RN T2 L NRYRT T M any
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“Place me as a seal upon your heart, as a seal upon your
arm, for love is as intense as death, jealousy is as cruel as
the grave; its sparks are the sparks of fire, a great conflagra-
tion” (Song of Songs 8:6). “Place me as a seal” - Rabbi Meir
said: Israel said before the Holy One blessed be He: ‘Master
of the universe, do what You thought in Your heart to do to
us,” as Rabbi Yohanan said in the name of Rabbi Eliezer, son
of Rabbi Yosei HaGelili: ...

Midrash Rabbah -- TE (Public Domain) « The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Or HaTorah.
LA NOTE DE KEHOT
S7ybw AN owa ow” 79 °Y R-971 N”MIN2 PNy .Paym 777 2 39
N2% XY M7 12 5w 7’11‘?'[ 2wy m 7103'??{3 110 @¥n 772pn nne°
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Ces mots citent Psalms 47:4 ; le passage figure ci-dessous.
Psalms 47:4'7:1" 0°2°11n
APPI NOD DOBRP IPANA DBY 12T
I1 soumet les peuples sous nous, et les nations sous nos

pieds.

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

7,m %N

PDwRn 1w
La note de Kehot renvoie a Psalms 114:2 pour ces mots.
Psalms 114:2°2:7p 0°%°11n
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Judah became His sanctuary, Israel His dominion.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Ces mots citent Megillah 29a:4 ; le passage figure ci-
dessous.
Megillah 29a:4°7:X v”3 12°3n
"10% DX PN M2 AR Ki2 IR 0 13 TR 221 K00
— 07M1¥07 123 1Ry 1O% — 1239 0ipn Po2v X N2 WiTen
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11 fut enseigné : Rabbi Shimon bar Yohai dit : « Viens et vois
combien Israél est cher a D.ieu : ... partout ou ils furent exi-
1és, la Shekhina (la Présence divine de D.ieu) les accompa-
gna. IIs furent exilés en Egypte, et la Shekhina était avec
eux, comme il est dit : “Ne me suis-je pas révélé a la maison
de ton pére lorsqu’ils étaient en Egypte ?” (Il Samuel 2:27).
Ils furent exilés a Babylone, et la Shekhina était avec eux,
comme il est dit : “C’est a cause ...
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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Ces mots citent Tanya, Likkutei Amarim 37:18 ; le passage
figure ci-dessous.
Tanya, Likkutei Amarim 37:180°7nK “01p°% ;NwR1 pon X010
b
TP R N2°7% AR ALY 10YA7 °3 173 IPY 0°°0 Y¥3] 232 1
TR TTRT? P71 MO 0%Iya wabnme n37%I0 KDY M0 B
2191 PRIX°] 1725 , 179w NP3 TI0 T Wan KIM 10 0Ipn®

Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Ces mots citent Lamentations 2:18 ; le passage figure ci-
dessous.
Lamentations 2:181”°:’2 12°R
5K 12771 O AYRT 201 270130 1°%7N2 Nnin 21TTRPR 027 Py
APYTN2 0TNPR 77 NID 1NN
Leur cceur cria vers D.ieu : « O mur de Ia fille de Sion ! Que
les larmes coulent comme un fleuve, jour et nuit ; ne te
donne aucun répit ; que la prunelle de ton ceil ne cesse pas.
»

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Ces mots citent Nehemiah 9:6 ; le passage figure ci-
dessous.

Nehemiah 9:61:’0 71°nm1
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Tu es D.ieu, Toi seul ; Tu as fait les cieux, les cieux des cieux

avec toute leur armée, la terre et tout ce qui s’y trouve, les

mers et tout ce qui s’y trouve, et Tu préserves tout ; et I’ar-

meée des cieux T’adore.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Ces mots citent Deuteronomy 4:35 ; le passage figure ci-
dessous.

Deuteronomy 4:35772:"7 0°127
172%m 73y 1K 0°PPRT KT T 02 NYT? DR1T N

Cela t’a été montré, afin que tu saches que D.ieu, Lui, est
D.ieu; il n’y en a pas d’autre que Lui.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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Ces mots citent Isaiah 40:5 ; le passage figure ci-dessous.
Isaiah 40:5°77:"n 171°yw°
9327 711 %D °2 V702 29D XYY 7 7929 AN
Et la gloire de D.ieu sera révélée, et toute chair la verra en-

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

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT

.n,210w

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/

TV PIIRD 21°0 9272 wn DX T 13T, .

119 2OPORY MWl NN

Ces mots citent Psalms 42:3 ; le passage figure ci-dessous.
Psalms 42:3'2:2"1 0°%°11n
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Mon ame a soif de D.ieu, du D.ieu vivant : « Quand viendrai-

je et paraitrai-je devant D.ieu ? »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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Ces mots citent Shabbat 89b:1 ; le passage figure ci-
dessous.

Shabbat 89b:1°x:2 78 naw
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Ces mots citent Megillah 17b:8 ; le passage figure ci-
dessous.

Megillah 17b:8'1:2 1 72711
nioN3 My nInY 1°Ton “XipRd TiYRY XINT P12 XIn nyEn
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The Amidah prayer: From where do we know this? — As it
has been taught: Shimon Hapakuli organized eighteen
blessings in the presence of Rabban Gamaliel in a fixed or-
der in Yavneh. R. Yohanan said (others report, it was stated
in a baraita): A hundred and twenty elders, among whom
were many prophets, drew up eighteen blessings in a fixed
order.

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)
LA NOTE DE KEHOT
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« Je te rencontrerai la, et je te parlerai du haut du cou-
vercle de I’Arche. » Le maamar tire le terme mo’ed de ce
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mot et le relie a « étre connu ».
Exodus 25:22275:71” mnw
“PY WX 0°2707 "3 1°2n NR2T YR 0K °A12T) oY 97 nTyin
PRI 3279 MR MY W22 N MY TR
Et 1a, Je te rencontrerai, et Je te parlerai de dessus le cou-
vercle de I’arche, d’entre les deux chérubins qui sont sur
I’arche du témoignage, au sujet de tout ce que Je te com-

manderai pour les enfants d’Israél.

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

.22 ,12 mnw

124 nyTa
« Et par Mon Nom Havaya, Je ne leur fus pas connu (noda-
ti). » Le mot examiné dans le maamar Va’eira, auquel le
lecteur est renvoyé.

Exodus 6:3’1:1 mnw

"NYTII K N NYY V7Y PRI IpYORY PUSIOR DTIIXRTOK XX
:o7?

Et Je suis apparu a Abraham, a Isaac et a Jacob comme

D.ieu Tout-Puissant, mais par Mon nom Havayah Je ne Me

suis pas fait connaitre d’eux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

125 RN 7770

A la fin du maamar «Vaéra», ’Admour Hazaken reléve
que le verset dit lo nodati, «Je n’étais pas connu», et non
lo hodati, «Je ne me suis pas fait connaitre» : D.ieu Lui-
méme n’était pas encore connu des Patriarches, car la To-
rah n’avait pas encore été donnée.
LA NOTE DE KEHOT
NGAR™MND

126 $7° DR

« Et ’homme connut ‘Hava, sa femme. » « Connaitre » dé-

signe une union intime ; ainsi, « Je serai connu » signifie
s’attacher et s’unir.
Genesis 4:1'X:"7 N°wX"2

DY TR N°R MRAL PRTNK T2R1 M INYR MOTNR YT DTRM

al

Et ’homme connut Eve, sa femme ; elle concut et enfanta

Cain, et dit : « J’ai acquis un homme avec I’aide de D.ieu. »

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

X ,T DRI

127 PN 20 KPR

L’appel des séraphins : « Toute la terre est pleine de Sa
gloire. » Le maamar souligne que cela inclut méme notre
terre.

Isaiah 6:3°x:1 171°yw°
PIRTT7D PR niRAY A WiTR WiTR WiTR mKY MUON T R
97923

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/
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Et 'un criait a l’autre, disant : « Saint, saint, saint est D.ieu
des armeées ; toute la terre est remplie de sa gloire. »

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

L1090 AR

128 11an MY PRI
« Havaya est D.ieu ; il n’est rien d’autre que Lui. » Telle est
I'unité qui se révéle dans ’ame.

Deuteronomy 4:357172:"7 0°127

17270 TIY 1K DORPRT K70 7D NYT? DXIT AR
Cela t’a été montré, afin que tu saches que D.ieu, Lui, est
D.ieu ; il n’y en a pas d’autre que Lui.

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

12,7027

129 » By aynne

« Alors tu te délecteras en Havaya. » Le maamar emploie
cette expression pour évoquer le délice de I’ame lorsque
I'unité de D.ieu se révele en elle.
Isaiah 58:147™:1"17°yw°
T Crm3) e3Py R Havayah™sy aynn W
:127 Havayah °3 >3 T°2% 3p¥? 0211 Pn7oxm
Alors tu te délecteras en D.ieu, et Je te ferai chevaucher sur
les hauteurs de la terre, et Je te nourrirai de I’héritage de Ja-
cob, ton pére ; car la bouche de D.ieu I’a dit.

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

7MY IR

130 D°212yN2 AR

« Que tu es belle et que tu es agréable, amour dans les dé-
lices. » amour du « Tente de Rencontre » est un amour de
délice, et non de soif.

Song of Songs 7:7°1:t 0*°wi 1w
:0°303YN3 TI0N NNYITTY NPpTn
Que tu es belle et agréable, 6 bien-aimée, dans tes délices !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
131 FINTINY NN *1

« Quand viendrai-je et paraitrai-je devant D.ieu ? » La soif
du premier stade, que la révélation vient a présent
apaiser.
Psalms 42:32:2”n 0°2°11n
{D°P2X *39 XX RI2N *N7 N 2X7 D°R2K? WD) RNy
Mon ame a soif de D.ieu, du D.ieu vivant : « Quand viendrai-

je et paraitrai-je devant D.ieu ? »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)

132 AP waa YA

« Car Il a rassasié I’ame altérée et comblé de bien I’ame af-
famée. » La révélation de 'unité de D.ieu rassasie I’ame
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qui avait soif.

Psalms 107:9'0:1"p 0°2°1n

:J‘IU'N?D vl WDJ'I .'I,?PW TDEJJ 5]’3{”?["3
For He hath satisfied the longing soul, And the hungry soul

He hath filled with good.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

133 alatel =Rl h =3y

« Servez Havaya dans la joie ; venez devant Lui avec des

chants. » La joie est le signe de la « Tente d’assignation ».

Psalms 100:2°2:’p 0°%°11n

:T3I3 1307 W3 N3 1Nk 113y

Servez D.ieu avec joie ; présentez-vous devant Lui avec des

chants.

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

.2,po°%an

134 NT2Y XY WX nnn

« Parce que tu n’as pas servi Havaya, ton D.ieu, dans la
joie et I'allégresse du cceur, au milieu de I’abondance de
tout. » Le paragraphe suivant comprend « au milieu de
I’abondance de tout » comme « plus que tous les plaisirs ».

Deuteronomy 28:471"1:1”5 0”127

195 391 227 M0 AR PR NTNR NT2YRY WK Nan
parce que tu n’as pas servi D.ieu, ton D.ieu, avec joie et avec
allégresse de cceur, en raison de I’abondance de toutes

choses ;

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

1,12 0”127

PARAGRAPHE 7
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Le Or HaTorah du Tséma’h Tsédek sur ce passage indique
que le maamar auquel il est fait allusion ici est celui qui

porte sur ce verset et date de 5565.
LA NOTE DE KEHOT

3 ,RY 7T°02 0TI XIT UOPN NIwn M AUT? 1UXM XD NUTINA
X7y DMAD B TpY 7R

136 1yIna % 2pnh

« Mon offrande, Mon pain... vous veillerez a Me les offrir
au temps fixé (bemo’ado). » Ces mots ouvrent le maamar
auquel le lecteur est renvoyé ; mo’ed est le méme mot que

dans « la Tente de la Rencontre ».

Numbers 28:2°2:11”2 92712

MY 177 WRY Rm? *321P7NK DIPR ATRNY PRI *127NK 1%
A79in2 °% a7 1nYn
Ordonne aux enfants d’Israél et dis-leur : Mon offrande, Ma

nourriture pour les sacrifices consumés par le feu,
d’agréable odeur pour Moi, vous veillerez a Me D’offrir en

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/
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La priere d’filiyahou dans l'introduction au Tikkunei Zo-
har : « Aucune pensée ne peut Te saisir, en aucune facon.
» C'est a cette difficulté que répond la « tente » des
mitsvot.

Tikkunei Zohar 17a:10-1227°-":R 1> 7971 *1pn

mawnn M9 .rono 93 By kN0 PROPY P by ARDY X1 NIR
Wy NP P LPIPN WY NPPART RIT NAX .99 73 Xo%An
RINRT AP LORANR XPT 1PReN0 PRy 112 RATARD 11000
72 PWPT XIT NIRY LKW "33 (XMOONR K1) NN0ONR 10D
TORM MP130 1 TN WIIBRT IRD 93 LIRIDD NIRT 1A N0 1M

.72 WDKK 170 WNNR ATy
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

3 ND°BN T 9T
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
.(AMRY PR NR) INTPRA TN

P05 070 By

« J’ai placé Mes paroles dans ta bouche, et a ’'ombre de Ma
main, Je t’ai abrité. » L'« ombre » désigne la protection des
mitsvot, a travers laquelle la lumiére de D.ieu atteint
I’homme.
Isaiah 51:161"0:X”1171°y°
TMRYY PN 7o) DY YuI? N3 077 P33 U3 137 DN
TIANTRY 11787
Et J’ai mis Mes paroles dans ta bouche, et Je t’ai couvert de
I’ombre de Ma main, afin de planter les cieux, de poser les
fondements de la terre, et de dire a Sion : « Tu es Mon
peuple ».

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

0 L,R1 YW

NAxy “PRwn ora

« Le huitiéme jour, vous aurez une assemblée. » Ces mots
ouvrent le maamar (son second discours) auquel le lec-
teur est renvoyé.

Numbers 29:35772:173 12712
AN K2 173y NIXR"23 0IP WD N8Y rRwd o3
Le huitiéme jour, vous aurez une assemblée solennelle ;

vous ne ferez aucun travail servile.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

D°92K 11727 QAW P7TIP°R 179

Le Tanya explique ’enseignement du Tikkunei Zohar se-
lon lequel les 248 commandements sont les 248 membres
du Roi: de méme que les membres sont un vétement pour
I’ame et lui sont entiérement subordonnés, les mitsvot
sont des réceptacles de la volonté de D.ieu, dans lesquels
Sa lumiére se revét.
LA NOTE DE KEHOT
.[3] .21 7091 170 27w Y .9PN N XA
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142 N2DRT Q920X 17RN T PUTIPOR 1R
Le Tikkunei Zohar, comme l'indique la note de Kehot,
qualifie les 248 commandements positifs de 248 membres
du Roi. Le maamar explique que, comme les membres
d’un corps, les mitsvot contiennent la vie qui les anime.

Tikkunei Zohar 74a:81:X 77y 71 *1pn

IORT RIRT RWOR TANER WPRT ,RDPYINNRT RTINY KT 120 79N

oI AR PUTE DM YR CIRT RPRT XM WURY

RIXY 1PTR RBX IIPTR WX 3710 5F MWAK KT AN AR

BT 102 LB 22 WD YIPRT LNDD ROPIY 2Y XD 7Y N3

TR LRDPRT 2RI 2N 22 TN MEH TR TP N KT
KINT KYWOR YTR WK T3, M

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

143 R 91 ANMOMY 8T N NI
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
2,2 N7Mo o 07am

144 51PaAnN 1°2%

« Sa main gauche est sous ma téte, et Sa main droite m’é-
treint. » La main droite est la Torah, par laquelle D.ieu
étreint I’Ame.
Song of Songs 2:6":’2 0°1°wi1 W
2IPANA 11707 “WRI? NAR I9RHY
Que sa main gauche soit sous ma téte, et que sa droite
m’étreigne.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

A, wrne

145 IRYY K221 TIN R T TINe

Le Tanya explique le mot «saisir»: lorsqu’une personne
comprend une halakha de la Michna ou de la Guemara,
son intellect la saisit et I’englobe, tout en s’y revétant; et
puisque la halakha est la sagesse et la volonté du Saint
béni soit-I1, son esprit s’unit a la sagesse et a la volonté de
D.ieu: une union prodigieuse.

Tanya, Likkutei Amarim 5:6-70°n8 *0p°% ;NwRY pon XN

REabD|

,NPRYAD 99D R¥AI 197Y3 RPY 7iND TINY PRY KDl TN XIm

9173 7N 7PYR DR LTIDY T3 930 wan 0Ty 0OTIR? NN

nigng ?3 %Y ANIYM 7R NPT NN WK YR IR? X0

TIRPA M3N Py 1970K1 ,11372 NiNPAT Nitn By 190K nivtyn

.113'[;@7 -'Hj.ﬂ
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

L1179 R°1N 0”2 R7
146 NPT RDIA2 NINNWND

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
o] (@,3m) A

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/
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147 N2PRT R MWN
La note de Kehot renvoie a Zohar I, 266b pour ces mots.
Zohar I, 266b2 ,107 XMt
Zohar 11, 49b2 ,un 27mt

Zohar III, 2ax ,2 »mt

LA NOTE DE KEHOT

T72M-0°37Y7 920 AR LTIPI R L2 7O .2 00 27A .2 ,107 KU AR
WY LT Y0 TR 7Y 2-T00

148 2pyY PPRMN 129w AT

La, a la suite du Midrach, «tes tentes, Yaakov» désigne la
Tente de la Rencontre dans le désert, ainsi que Chilo, Nov
et Guivon, demeures provisoires du Saint béni soit-11; et
«tes demeures, Israél» désigne le Temple de Jérusalem,
demeure permanente.
LA NOTE DE KEHOT
7,y phate Pt

149 apy° '["?l'l'm h=hleRaie]
« Qu’elles sont belles tes tentes, Yaakov, tes demeures, Is-
raél. » Ces mots ouvrent le maamar de la Paracha de Balak
auquel le lecteur est renvoyé.

Numbers 24:5°7:775 92712

:‘7}51};;7 I°nIdTR 2Py’ ?P‘_?th 13V
Que tes tentes sont belles, 6 Jacob, tes demeures, 0 Israél !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 8
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Un autre endroit indiqué dans la note de Kehot au sujet
des deux maitres de cérémonie: Moché pour le Roi et Aha-
ron pour la Reine.

Zohar, Beshalach 10:114-125775p-7""p: n%w31 , 111 190

151 NTT 222 IwnT RNLWDNNY
La note de Kehot renvoie a Zohar III, 216b pour ces mots.

Zohar III, 216b2 ;107 27mt

LA NOTE DE KEHOT

,9P) 970 1PN LK LAY .2 ,107 M OV L (R, TP LK ,2°P) vPon N
(R

152 NTT 22 7wnT RNLWDNNY

Les Tikkouné Zohar (Tikkoun 69) enseignent que I'in-
fluence de Moché se prolonge dans chaque génération, en
chaque tsadik et sage qui s’adonne a la Torah. Ainsi,
chaque ame peut puiser dans le Daat de Moché.
Tikkunei Zohar 112a:13-1477>-3"°:X 2*°p 77171 *1pn
230 ATRT yRwn NNNR TYNT RIT TROTR YRR 3 WK ..
PYTE 2231 KIT) KT 222 1WRT MMUYENNY YR 1K) DY 1K)
X7 1912 MMAKR 2937 3RT NPR 9521 ,n%N NP2 PR ARY LT
XD ATRT YTINNWR XD LAY Y DM YN D) En W
mp’n nin 721 KT 1A ,NJ]’?TIN mpa N°RT 0N2 N?R ﬂ;.’fjh:f};

58



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 4

P2 MUR KW °122 27T RMUYRNX AT °37 Ap? R Ty
ce RIZT AT TY PR AP? MR XYY

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

0°y17 Ayawn XY

«Qui sont les sept bergers ? David au milieu; Adam, Cheth
et Metoushélah a sa droite; Avraham, Yaakov et Moché a
sa gauche.» Moché est I’'un des sept.
Sukkah 52b:133”°:2 2”1 1210
AP IPNIINIRI 79977 9271 BRI KDY 03 MWK D‘lb@‘ e omny
TIT ?70°917 AYaW 1001 IRD 7OTR °2°0) NINY 0°Yi1 yaY 1’?}}
RM .i’?Rbf{iﬂ wm 2pY? OiTIR IR n';ry‘mm nY OTR ,y8nNa
,19%Y ,0iny ,’7}5%7:!;7'1 ,51N'@7'] SU7 ?P0TR S2°01 IR 10
ATPRY WIS
Et ceci sera la paix : lorsque 1’Assyrien viendra dans notre
pays et foulera nos palais, nous dresserons contre lui sept
bergers et huit princes parmi les hommes » (Michée 5:4).
Qui sont les « sept bergers » ? David au milieu, Adam, Seth
et Mathusalem a sa droite, et Abraham, Jacob et Moise a sa
gauche. Et qui sont les « huit princes parmi les hommes » ?
Yishai, Saiil, Samuel, Amos, Sophonie, Sédécias, le Machia’h
et Elie.
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)
Shir HaShirim Rabbah 8:11x°:’r1 1127 0°9°wi "W
LA NOTE DE KEHOT
RO, 7wAw 2,21 0970
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David a Chlomo: «Connais le D.ieu de ton pere et sers-Le
d’un cceur entier.» Connaitre D.ieu précede le fait de Le
servir; c’est le niveau du Daat de Moché.

I Chronicles 28:9'0:175 X 0°1°71 127

ORI 77 R3%? WITAOR 1720 NN 1307001 N wiT niaare)

£7¥7 AT ANYN
Et toi, Salomon, mon fils, connais le D.ieu de ton pére et
sers-Le d’un cceur entier et d’'une d4me bien disposée ; car
D.ieu sonde tous les cceurs et comprend toutes les inten-
tions des pensées ; si tu Le recherches, Il se laissera trouver
par toi ; mais si tu L'abandonnes, Il te rejettera pour
toujours.

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

0,19 KT
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Le chapitre s’ouvre sur le « chemin droit » pour éveiller
I’amour caché dans le cceur, en méditant que « comme
I’eau refléte le visage, ainsi le cceur de ’homme refléte ce-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/
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lui de son prochain » ; la note renvoie a sa fin pour Daat
comme sensation.
Tanya, Likkutei Amarim 46:110°7nK *01p°? ;NwR1 Pon X1
K™
Y3IX K1 YIX K?1 A0y 0103 10023 PR °B 7Y XY i3 ...
MR 72 XY ,APNA T ANWK Y Plany - [ M ownia
;07N NITY DORPTRT NTRD LUR CBYID IR D°yR2 01
AR - 1731231 700 PPID KIM WD AWAT 1D KT NYTY Y7919
PRI WD TINY YN MINT PR 0,0y TR YIR” ,197R70y
PN KD QWi 037 :2N2Y N1 1Ry 9D Kpnnd KIT-Tn2 Ajo
S
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
A Y 70PN MU0 LAYYD LTV 0°WAwH R™MA .(2 ,10) 1”MB0 R°AN
.10WN *Y 7170pN 170 LK 1 AN NMpY
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«Voyez maintenant que c’est Moi, Moi, et qu’il n’y a pas de
dieu avec Moi; Je fais mourir et Je fais vivre.» Le verset
décrit une vision de I'unité de D.ieu qui appartient a
I’avenir.

Deuteronomy 32:39v77:27% 0127
NEM2 MORY N7BK CIK CTRY DP9 PRI KT X X 03 1AY N

2% T PR R "IN
Voyez maintenant que c’est Moi, Moi, et qu’il n’y a pas de
dieu avec Moi ; Je fais mourir et Je fais vivre, J’ai blessé et Je
guérirai, et nul ne peut délivrer de Ma main.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar sur Michpatim, cité dans la note de Kehot : «
Moi, Moi » est répété deux fois pour montrer qu’il n’y a la
aucune autre puissance, car toute la sitra a’hra a disparu.

Zohar, Mishpatim 3:264-275771y-7701:"2 0°00WH A 100

It is concerning this time that it is written: “See now that I,
even I, am He, and there is no god with me; I kill, and I make
alive” (Deut. 32, 39). The double “I, I” indicates the abso-
luteness of the Divine Presence in the Messianic time, when
the “other side” shall be vanquished and be no more seen.

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

2TRY QOPYN PR RIT 2IN 2IN 9D Ny N

Le Zohar dans Lekh Lekha, a I’endroit indiqué par le texte,
au sujet du méme verset.

Zohar, Lech Lecha 24:248-259v”17-n1"137:773 72 72,91 790

1997120 . . 2027 YR

Ani (« Moi ») y désigne I’essence méme de D.ieu, appelée
depuis les mondes inférieurs ayin, « néant », car elle ne
peut étre saisie ; a I’avenir, elle se révélera comme ani : «
Voyez maintenant que Moi, Moi, Je suis Lui. »
LA NOTE DE KEHOT
X ,M 19w R TP IR
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Le Tséma’h Tsédek y recopie le Zohar sur Michpatim au
sujet de la répétition de « Moi, Moi » : c’est parce qu’alors
toute la sitra a’hra aura disparu.
LA NOTE DE KEHOT
RIT7,RI7T RPX D7PPR 10 179 RITT RP2T2 ROR ORAX 7321 1770 %2R %I
RNWT AR ,R7DO 1N MM 7°0° K21 RN RIAT 2R ANORT 1Pant 193
— ”SIR VIR RP™TI,72YNR RPVO DO RIT OTAY DOPOR PRI RIT VIR IR
WD Y 1N° D NN PRyl
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Tanya : « Ce pouvoir et cette qualité, qui consistent a lier
son esprit a D.ieu, se trouvent dans chaque 4me de la mai-
son d’Israél, par sa nourriture provenant de ’ame de
Moise notre maitre » ; mais, puisque I’ame est revétue
dans un corps, un grand effort est nécessaire, du corps
comme de I’ame.

Tanya, Likkutei Amarim 42:5-60°nK *0Ip°% ;1WRY PP ,X°IN
Rati
ANRI°2 PRI N2 wal 922 wr N3 ARYT AwRD T 1T Mmooy
132 W MWAPRIY I0RR P .Y VY 1037 Twn nuwin
;M2 N7 KT - NONT .NPDIOM 77100 MEY1 127 Ay 1978
ARINIY N3 ,WRAT IR DY UM KPY 710071 MaT DR wwa?
.0V IR2NIY 13,370 priYn 12WN TNANT 0T BY 10m ,UAp?
.. DY RO - DI
Kehot Publication Society (CC-BY-NC) ‘ '
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Les mitsvot y sont appelées « les 248 membres du Roi »,
un réceptacle pour la Lumiére infinie elle-méme, ainsi
que « les commandements du Roi » lorsqu’ils descendent
ici-bas ; par I’éveil d’en bas d’une personne, la mitsva de-
vient un membre du Roi.

Leviticus 2:1'X:’2 R7p™

NN 1Y 7Y P NP M NP0 12 AN 127 207D UhN
1327 1°9Y

And when any one bringeth a meal-offering unto the L-RD,

his offering shall be of fine flour; and he shall pour oil upon

it, and put frankincense thereon.

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

X ,2 RPN YR

163 AR TR PINRD 1PYR 0T 2T R DR RPN

« Il appela Moise, et Havaya lui parla depuis la Tente d’as-
signation, en disant. » Ces mots ouvrent le maamar auquel
le lecteur est renvoyé.

Leviticus 1:T'R:’R Xp™
AR TYIN PIRD PYR 1 7271 TYNTOR R

Et D.ieu appela Moise, et lui parla depuis la tente d’assigna-
tion, en disant :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/

TV DITIND 2170 127H3 Iwn PR T 2T

164 Q919 AYawn 272 RIAw 19AR

Un discours du Rabbi, donné par la note avec les Tikkou-
nim du Zohar ‘Hadach concernant Aharon compté parmi
les sept bergers.
LA NOTE DE KEHOT
.643°Y 57N MW *0pPL IR (X ,7P) 171w N

165 Man R ImPyna

« Lorsque tu éleveras les lampes, les sept lampes éclaire-
ront vers la face de la menorah. » Le fait qu’Aharon allume
les lampes correspond a son élévation des Ames.
Numbers 8:2°2:’1 72712
MR %39 WOR NNIINR ANPY02 X AR TIIRTOR 137
0§30 NYIY 1R?
«Parle a Aaron et dis-lui : Lorsque tu allumeras les lampes,
les sept lampes éclaireront devant le candélabre.»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.2, 92712

166 DIN NRw1°T Al

« La lampe de Havaya est ’ame de ’homme. » Ainsi, les
lampes qu’Aharon alluma sont les ames d’Israél.
Proverbs 20:27175:3 "2wn
:1:;;"110"7;-3 en 07X w1 )
L’esprit de ’homme est la lampe de D.ieu, qui sonde toutes
les profondeurs de I’étre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
13,3 °%wn

167 AR T N

Le Or HaTorah du Tséma’h Tsédek sur Beha’aloscha, cité a
propos de cette condition supplémentaire : le détourne-
ment du mal qui doit d’abord avoir lieu.
LA NOTE DE KEHOT
Jowy '111557:‘(3 N”MR AIR9

168 APPnnan — wean

Le Tanya explique que, par les mitsvot, la Lumiere infinie
est attirée dans les objets matériels qui étaient sous I’em-
prise de kelipat Nogah ; la note cite ce passage a propos de
la sortie de ’ame de son enveloppe, les vétements de
Nogah.
LA NOTE DE KEHOT
.[3] .70 2*woay

169 | Rava oppose « Je fais mourir et je fais vivre » a « J’ai blessé
et je guérirai », et les Sages en déduisent que celui-la
méme qui est mort vivra : c’est une source concernant la
résurrection des morts. Le texte s’en sert pour montrer
que le verset parle de ’avenir.

Pesachim 68ax r”o 0°non

170 | Le méme enseignement sur « Je fais mourir et je fais vivre
», selon lequel le verset se rapporte a la résurrection des

60



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 4

morts.

Sanhedrin 91b2 X% 1"777110

PARAGRAPHE 9

171

172

173

174

175

09737 PINR ONNRD NOIWn Mawa awn wInD N2

« Le premier jour du deuxiéme mois, la deuxiéme année
apres leur sortie du pays d’Egypte. » La date est comprise
comme la deuxiéme étape du service divin, aprés la sortie
d’ngypte.
Numbers 1: 'R’ 727722
MW "3 U2 K2 TYiN PRI 2P0 137N AYnTHX N 93T
STARD 073N PIRD ONRY? NoIwa
Et D.ieu parla a Moise dans le désert du Sinai, dans la tente
d’assignation, le premier jour du deuxiéme mois, la
deuxiéme année aprés leur sortie du pays d’Egypte, en di-
sant :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

VIR PN N1912 KPR DIM8MRR PN IR RPY

Le Midrach, au chapitre indiqué dans le texte, enseigne
qu’Israél ne sortit d’Egypte que par le mérite de la Tente
d’assignation. Le maamar l’explique comme l’aide de
D.ieu, sans laquelle la premiére étape n’aurait pas pu étre
atteinte.

Bamidbar Rabbah 3’3 127 12712

1% B13° PR NP KPRPN 0D
« L’inclination d’un homme le domine chaque jour... et, si
le Saint béni soit-Il ne I’aidait pas, il ne pourrait pas la
vaincre. » C’est I'aide qui vient par le mérite de la Tente
d’assignation.
Kiddushin 30b:7°1:2°5 1w 1op
Wpamt 01 222 1Py 133nn DX PU 1% 17 12 Tivny "27 K
TR KPR ,Iinnn? wpam PR YU NDIYT nRIY ,inonn
JIT2 3331y KD DRPR” RIY L3P 9197 1R Y R0 902

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

2,5 Pep

0987 PINR QONN SNRIT WNR DIOPDR 1 2N

« Je suis Havaya, votre D.ieu, qui vous ai fait sortir du pays
d’Egypte. » Les paroles du maamar dans Likkutei Torah,
Chelah, vers lequel le lecteur est renvoyé.
Numbers 15:418712:170 712722
D°pPRY 027 NivT? 027137 YR DONN NRYIT WK 0°PK 1 IR
079K *1 IR
Je suis D.ieu, ton D.ieu, qui t’ai fait sortir du pays d’figypte
pour étre ton D.ieu : Je suis D.ieu, ton D.ieu.»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

mow °Da . . D79 T PN BYY

La note de Kehot le cite : méme I’épuisement de I’ame de
bas en haut, le niveau de la sortie d’l:lgypte, advient par «

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/

176

177

178

179

TV DITIND 2170 127H3 Iwn PR T 2T

quivous ai fait sortir », car « sans Son aide », ainsi qu’il est
écrit : « Car Il se tient a la droite du pauvre. » Le passage
explique la que le Nom Havaya sera alors comme Elokim,
car une grande lumiére, située au-dessus du Nom Havaya,
sera révélée.
LA NOTE DE KEHOT
0°7%7 NR°Y N2 RITW 7PynD munny woan mvo o vd” 1 ,un ]?3,7’7
T17AR 1199 TINY° 20 W1 11D 1INY KPROR %0 13 SNR¥IT WK 7Y KN
.71 1wR1 "uDWn YU

T NTID NUAWT Awa CAawn wTn TN

Le Zohar sur Bamidbar, a I’endroit indiqué dans le texte :
le mois et I’année ne font qu’un, et le deuxiéme mois est
appelé « le mois de Ziv ».
Zohar, Bamidbar 1:7-171-1’K 12712 ,97117 190
Both were “in the first day of the second month”, the two be-
ing one. That month, besides, is called Ziv (=brightness,
splendour), in allusion to the brightness of the moon of that
month in that year, by reason that then the worlds altogether
found themselves in completion. AFTER THEY HAD COME
OUT OF THE LAND OF EGYPT: this emphasizes the fact that
Israel’s exodus from Egypt took place in the first month.
The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

19T WTIA PN

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

NLIRRA

RN Aty
«Au mois de Ziv, qui est le deuxiéme mois », Chlomo com-
menca a batir le Temple. Le Zohar interpréte ce nom

comme le rayonnement qui brille sur la lune.

1 Kings 6:1°%:1 X 0°3%n

D2I30°PIND PRI XYY MY NIRD YN MY 07w 1N
12 2X>-2y oy Ton Wa wIND XA UIN2 Y17 MIwD
grdueh]
And it came to pass in the four hundred and eightieth year
after the children of Israel were come out of the land of
Egypt, in the fourth year of Solomon’s reign over Israel, in
the month Ziv, which is the second month, that he began to

build the house of the L-RD.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

FaleRuhie]
« Eloigne-toi du mal et fais le bien. » La premiére étape : la
sortie d’ﬁgypte.
Psalms 34:151°0:7"% 0°%°1n
Bhiagll m’?rgz‘ Y2 230 Y1 ¥y 110
Eloigne-toi du mal et fais le bien ; recherche la paix et pour-
suis-la.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
v 75 0o%nn
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180

181

182

183

184

N22ANKN . . N”DD N°20NN

Le Zohar, a I’endroit indiqué par la note de Kehot, sur la
soumission de la sitra a'hra et la transformation des té-
nébres en lumiére, grice auxquelles la gloire du Saint
béni soit-11 s’éléve dans tous les mondes.

Zohar I, 4ax ,7 R"nt
LA NOTE DE KEHOT
RL,TRVM

ANORY TR LY 7Y

Esther qui se tient dans la cour y est « Qui est celle-ci qui

monte du désert » : méme la cour intérieure est un désert
en comparaison de la maison du Roi, ou Il réside en
permanence.

LA NOTE DE KEHOT

.38 RN

1NONRY T9nn v

« Et le roi tendit a Esther le sceptre d’or qui était dans sa
main. » Ces mots ouvrent le maamar de Torah Ohr sur les
parvis extérieur et intérieur.
Esther 5:2°2:’71 7nNoXR
PPY2 10 XY 102 NTRY NPT IAORTNK Tpd NiXID M
FIM INOX 39PN T2 MWK I LIWNK INOK? 2R v
10727 WRI2
And it was so, when the king saw Esther the queen standing
in the court, that she obtained favour in his sight; and the
king held out to Esther the golden sceptre that was in his
hand. So Esther drew near, and touched the top of the

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

NN RTP2 NTI0° 2017 1N

Le Zohar sur Beha’aloscha, a I’endroit indiqué dans le
texte, d’ou est citée la phrase « celui qui prend d’abord le
fondement ».

Zohar, Beha'alotcha 13:66-71x”y-170:3 7M2¥y112 ,7m7 190

IF ANY MAN (lit. a man, a man) OF YOU... SHALL BE
UNCLEAN, ETC. What signifies the repetition of the term “a
man”? It signifies “a man who is a man”, that is, who is oth-
erwise worthy of the name “man”, and fit to receive the su-
pernal soul, but who has allowed himself to be blemished
and defiled so that the Shekinah cannot abide with him. We
read further: OR BE IN A JOURNEY AFAR OFF. There is a dot
over the resh of the word rehokah (afar off) to ...

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

112170 QoNRN NP

« Prélevez parmi vous une offrande pour Havaya. » Ces
mots ouvrent le maamar de Torah Ohr, Vayakhel, sur le
niveau d’iskafya qui est supérieur a is’hapcha.
Exodus 35:577:717% mnw
q031 371’1 NAIA DR AX°27 929 3771 95 A% 7mIIR 0IRRR IR
Balvghil

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/

185

186

TV DITIND 2170 127H3 Iwn PR T 2T

Prenez parmi vous une offrande pour D.ieu ; que quiconque
a le ceeur généreux I'apporte, 'offrande de D.ieu : de lor,
de I’argent et du cuivre ;

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

I P DY

La, « bondissant par-dessus les montagnes » désigne une
révélation sur une « jambe », par les patriarches, dans
I’amour ; et « sautant par-dessus les collines » désigne une
révélation sur deux « jambes », par les matriarches, dans
la crainte.
LA NOTE DE KEHOT
2,0 wrne nMph

« Lavoix de mon bien-aimé ! Le voici qui vient, bondissant
par-dessus les montagnes, franchissant les collines. » Ces
mots ouvrent le maamar de Likkutei Torah, Shir HaShi-
rim, auquel le lecteur est renvoyé.

Song of Songs 2:8'1:’2 0w 1w
:NIY2IT72Y YERM OOy AT K2 TN TIT AR
Ecoute ! Voici mon bien-aimé, il vient, bondissant sur les

montagnes, franchissant les collines.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 10

187

188

IWRW NPR MAN 171P PR

« Nous n’appelons “péres” que trois personnes » : Avra-
ham, Yits’hak et Yaakov. Le maamar associe chacun des
péres a un attribut.
Berakhot 16b:13-147"°-3"":2 1”1 N1372
PR “nimeR” PIIp XY, IYPTY KPR PNIaR” i PR 127 1
RP TR *K YT KT DWW KPR 2RuYD X MY YIIKY
X2 2175 X 127977 XD "3 NN 27 0K 108 K 19ynwn o8 1008
2200 P DY 2700 KT TY KN NIPIN K NER X 10N
Nos Rabbins ont enseigné : Nous réservons le titre de « Pa-
triarche » a trois et celui de « Matriarche » a quatre. Pour-
quoi le titre de « Patriarche » [est-il réservé a trois] ? Est-ce
parce que nous ne savons pas avec certitude si nous descen-
dons de Ruben ou de Siméon ? Si tel est le cas, pour les Ma-
triarches, nous ne savons pas non plus avec certitude si
nous descendons de Rachel ou de Léa ! Mais jusqu’a ce
point, ils furent jugés dignes [d’étre appelés « Patriarches ...

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

LA NOTE DE KEHOT
YN 97 °Y UM .12 1Y 1068 °Y TN MMw Cvpv LwY .2 10 MH1a
.48

T27RT RIT OTNAR Dw T

L'un des passages du Zohar indiqués dans la note de Kehot
au sujet de I’attribut d’amour d’Avraham (voir aussi Zohar
3:263b et 3:267a).

Zohar I, 85ax ,12 R”m

Zohar III, 263b2 ,307 »’m
LA NOTE DE KEHOT
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190

191
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« Le D.ieu de mon pére, le D.ieu d’Avraham et la Crainte
d’Yits’hak. » L’attribut de Yits’hak est la crainte.

Genesis 31:42271:877 n"wx12

I002W D™ ARY *2 72 17 P 102 DTN PPK "3 K "o

UK MO DR TN B2 YN TIYIN

Si le D.ieu de mon pére, le D.ieu d’Abraham et la Crainte

d’Isaac n’avait pas été de mon coté, tu m’aurais certaine-

ment renvoyé les mains vides. D.ieu a vu mon affliction et le

travail de mes mains, et a rendu justice la nuit derniere ».

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

.an XD nPwRI2

MmN apye b anTm

Le Tanya décrit la « voie droite » de I’attribut de compas-
sion de Yaakov : éveiller une grande compassion devant
D.ieu pour l’étincelle divine qui donne vie a I’dme, des-
cendue de la Vie de toute vie et vétue dans le corps, loin de
la lumiére de la face du Roi.
Tanya, Likkutei Amarim 45:10°90K “0p°2 ;NwRY pon ,X°In
K\ Syl
inTn >77 Dy vl nivm 77IR2 pIoY? LUPR 2107 W T7T v T
iNYNND 973y ,0°R00T NTR XY ,0YPWT 10y 1vaR 2Py PY
T WK LiWR1 1PInE MIAPR Piv°1 By N 2197 0°271 0onnn AP
22 22101 ,PR7y 22 KPuna ,KA"72 307K 0707 20 - $7ipmn
PINTT CRNTT XOWR"D WIPNN U0 KDY AmR XPIY LrRYY
nPan X MI 0217 03 - pIRT nUPan2 PR vim TiNn
213 nioan nizvopn

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

Y TR 21172 .0YPN YR NPWID — PR 2R1RD 1R03 L1720 ROIN IR
10 WRA DR IRY PIY3 7D L. 92TM2°D N7IPPA” IRON MROPA RO Ny
DW ANTA MIANIT DT D73 AW 2pY° 7% OR¥P WOl Y O Dninawn’
277 2pY° %12 N2 OMAR N°2% OUARY 10 WDl BY 7hn Myh apy
TIR®2 0°120) D°0IAW 27 X2 DY P7IN w1 yn 1Pynbw 0ovaw

7Y TTIRYA2 WY 10 MPORRT 0O MY OUARY MPURR Oy

nwn TR L . apye bw anT
La note de Kehot renvoie a Zohar III, 38a pour ces mots.

Zohar III, 38ax ,n% »mt
LA NOTE DE KEHOT

XLA9 M

PARAGRAPHE 11

192
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« Comme un pére a compassion de ses enfants, ainsi Ha-
vaya a compassion de ceux qui Le craignent. » Le verset
parle de la compassion d’un pére.

Psalms 103:1337>:37p 0°2°1n
:1’}5']_?"?5_7 nam D’;;'?;} axanid

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/
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Comme un pere a compassion de ses enfants, D.ieu a com-
passion de ceux qui Le craignent. .

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

AP 0oonn

mop 1Ny oWl
Les paroles de Rabbi Chimon bar Yo’hai, telles que les
rapporte la note de Kehot. Le maamar n’utilise cette pa-
role que pour montrer que la compassion suit Daat.
Shabbat 33b:6":1 3”7 naw
MN°27 M7 KNP MO KRR 9D LRYITR 2 WL LA R DIR
D3 137 P2 TN RO RN %3 29191 KT KN KD2N
RDN2 WY AP 12 XPam A yEn KT IRy npR YT
VIR TP L KT KPP KA 0 NP KO WTUPK
W37 P TTY2 0 NP UPD KPR TN TY A N
90°IA ATAK A3 KT 22 72 AR *MUR TIM 1P¥ 1007
-+ RO RDIPE2 730
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Kiddushin 80b:5-6"-11:2°0 1217
X2 17723 NP2 INYT DOWI PRI ATIPN 3T RIN 2XRYY KD 13
TIRT T TN 17 SPRYRYS 27 D 10T 027 MR 20 n 1
SR 12 TN 007 237 MKV - I
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

Zohar II, 218ak ,n°1 2°m

LA NOTE DE KEHOT

13yn 149 °y ™°0 mnow ’WP‘? I8\ QO i Wil | W IR 3 B 74 by 7 R ,J‘? naw
.14

YT 2 PRY N 9

« Quiconque n’a pas de Daat, il est interdit d’avoir com-
passion de lui. » La compassion ne s’applique que 1a ou il
y a conscience.

Berakhot 33a:19v™:X 3”7 n1372
DR 72”7 MMRIY ,NPNIR AV 172 TN LAYT 72973 MR 27 N
XD 227 R 1Py DR7? 10K — YT 92 PRY 0 9 70 niyT
Rehi AV Rl yay X5 13 %y X nira oy
R. Ammi dit également : Grande est la connaissance qui se
trouve entre deux mentions du Nom divin, ainsi qu’il est dit
: « Car D.ieu est un D.ieu de connaissance » (I Sam. II, 3). 11
est interdit d’avoir pitié de celui qui ne posséde pas la
connaissance, ainsi qu’il est dit : « Car c’est un peuple sans
intelligence ; aussi Celui qui I’a fait n’aura pas compassion
de lui » (Is. XXVII, 11).

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

X ,3% mo7a

PARAGRAPHE 12
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«Tout est considéré comme rien devant Lui.» Ainsi, les
mondes les plus élevés et les plus bas sont égaux devant
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Lui.
Zohar I, 11b2 ,X° X”m
LA NOTE DE KEHOT
L2L,RORY

196 ©o2WT N2212

Le terme du Talmud pour désigner une comete: kochva
deshavit. Le maamar I’emploie pour montrer que shevet
signifie extension.
Berakhot 58b:11x™:2 11”1 M>72
ORINY MR L0OIWT RIDID DRINY MR 27%1 K1 R DY
NPT W3PT X210 137 NYTINT 220D XY 220 %o P
RRPY 370 — K702 12y °X1 ,XPD3 12Y KT PRN A1 KD RWT
RII7 27 AR 2972 100,297 RIT AP — 2P 1010 RP KM
Rerayi aiihidisiail 515;&7 IR RN k| il yrp‘inj 277 A°72
m°730 apY m N?DD'I RD2 "RIR YT X7 X221 0K WX 17
<MY, NPT ,RD%2 R
A propos des étoiles filantes [Zikin]. Que signifie Zikin ? Sa-
muel dit : Kokeba di-Shebit. Samuel dit aussi : « Les che-
mins du ciel me sont aussi familiers que les rues de Nehar-
dea, a I’exception de Kokeba di-Shebit, car je ne sais pas ce
que c’est. » Une tradition enseigne qu’elle ne passe jamais
par la constellation d’Orion, car si elle y passait, le monde
serait détruit. Mais nous voyons qu’elle y passe ! C’est son
éclat qui passe, et il semble ainsi qu’elle y passe réellement.

Rav Houna, fils ...

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

.2,M11Mm572

PARAGRAPHE 13
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La mer de métal fondu du Temple de Chlomo « reposait
sur douze beeufs... et la mer était posée sur eux, au-des-
sus ». Les douze beeufs sont les douze tribus qui portent la
«mer ».

II Chronicles 4:4°7:*7 2 0°2°11 °127

M ooIp NwitYY MDY DX YW Tp2 TRy ooty iy

“23) oyRan Dy DM AR D72 AYRYY N33 0B YY)
D72 BINY

Elle reposait sur douze beeufs : trois tournés vers le nord,

trois vers I’ouest, trois vers le sud et trois vers I’est ; la mer

était posée au-dessus d’eux, et toutes leurs parties posté-

rieures étaient tournées vers I'intérieur.

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

1,72707

198 2°VaW oY o

« Car c’est 1a que monterent les tribus, les tribus de D.ieu.
» Les tribus sont celles qui « montent » et portent la

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/

TV DITIND 2170 127H3 Iwn PR T 2T

révélation.
Psalms 122:4°7:275p 0°%°11n
O NIT? PRIPY? MTY ARTLIY DDAV 17y ouY
La ou montent les tribus, les tribus de D.ieu, comme témoi-

gnage pour Israél, afin de rendre griace au nom de D.ieu.

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

.7,29p 0°91n

199 D171 1pRN DY

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
RER:17Z

200 1371 11PN ol

« Et au Nom de notre D.ieu, nous dresserons nos ban-
niéres. » Les banniéres des tribus sont un char pour le
Nom.

Psalms 20:61:°2 0°2°1n

We will shout for joy in thy victory, And in the name of our
G-d we will set up our standards; The L-RD fulfil all thy
petitions.

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

PARAGRAPHE 14
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
DT RIP7 D2 VPR AR [Ow] *2 [M01°] TYA R .CA D 178 973) 00312
ERE

202 DR 9712 NDORT2

Un commentaire des Tossafot sur la Torah, que la note cite
avec le Tikkouné Zohar au sujet des pleurs des eaux
inférieures.
LA NOTE DE KEHOT
NIP™ *n2 an%nna w12 (@°3p1 977) WPRAT 0N L(2,0°) 7”N N
20,2

203 0°212 %1 \nnNA DR

Rabbeinou Ba’hya, au sujet du sel des offrandes, selon la
référence indiquée par Kehot, a propos des pleurs des
eaux inférieures.

Rabbeinu Bahya, Vayikra 2:1337>:’2 R7p"1 ,”112 1127

204 N277 07p "1 129Y3 1N 09012 2NnNT DI

Le Tikkouné Zohar (Tikkoun 5), selon la référence indi-
quée dans la note de Kehot: les eaux inférieures pleurent:
«Nous voulons étre devant le Roi.» Le maamar applique

64



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 4

205

206

207

cela aux mondes révélés, qui savent qu’il existe quelque
chose de plus élevé.
Tikkunei Zohar 19b:16-171>-1"1:2 v 9717 1PN
TR 19212 IR PPRNN 0°NT 1733 02w OwS RT KT NPI9Am
PP KPYD RPDOY 121 MDY NPy KD OTp AN Y3 1R
RIWVON 1 KT RIVON .1 N2 MW MPYI NPYT TY 1012 wUBR
noyY 1P Ieo 1"7}{1 LR OOTPRT 9”97 RT RINAD LKNOYRNARI M .RT

.moyn
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

0o 07 12 DIPOR 972N

«Et D.ieu fit le firmament et sépara les eaux qui sont au-
dessous du firmament des eaux qui sont au-dessus du fir-
mament.» Il s’agit de la séparation entre les mondes ca-
chés et les mondes révélés.

Genesis 1:7°1X n"wR12

D720 172 ¥°R77 NARN WX 077 172 2727 ¥RIINR DOR0R Y
197 PR T? PYn UK

And G-d made the firmament, and divided the waters which

were under the firmament from the waters which were above

the firmament; and it was so.

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

LR DPWRA2
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«D’un toit élevé a une fosse profonde.» Image talmudique
d’'une grande chute, employée ici pour la descente de
I’étincelle divine.
Chagigah 5b:16-171>-1"1:2°17 11°An
XpIOB "XT7 KUR 2,713 "1 Kp) NIrP 180 LRI M *3)
NP 07 KWK W LT M PR3 — YW Dwwn Thun”
XImT? fom 23 XTTIRD PP PYpY N KM U3 U3 K0Py
DI LTER P3N PR 2RO B3I KIPT XPK 2K K0D
2279 X1 37 APY 0K LRI DO2°Y KM LRI 1327 RINT RN
DX 272pK) KIX PPN ANINCI2 21910 KD N8 200
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

725 owm 7y

Lavan de sainteté y est la « blancheur supérieure », la lu-
miere de I’essence méme de D.ieu, qui, comme le blanc,
n’est aucune couleur ; la racine de la compassion est ce
qui ne peut étre saisi dans ’ordre des mondes, comme
dans « dans Ta grande compassion ».
LA NOTE DE KEHOT
NL,TIR™MN

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/
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«Et Lavan se leva de bon matin.» Ces mots ouvrent le
maamar de Torah Ohr, Vayetse, auquel le lecteur est
renvoye.

Genesis 32:1°:2”% n°wx12

127 207 7271 DANK 7727 YRR 137 pY A932 127 02U
:inpn?

Et Laban se leva de bon matin, embrassa ses fils et ses filles,

les bénit ; puis Laban partit et retourna chez lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

Y0 W1 27
Le maamar sur « Comme I’aigle éveille son nid » dans Lik-
kutei Torah, Haazinou (a partir de 77c), se termine en 78c,
pres de la colonne indiquée par la note.
LA NOTE DE KEHOT
.T,IYAIRA NMPYR 1T V2R

PdY° W1
«Comme l’aigle qui réveille son nid et plane au-dessus de

ses petits.» Ce sont les mots du maamar auquel le lecteur
est renvoyé.

Deuteronomy 32:11%”:27% 0°727

:1n1;r5'b;_7 ARY” MNP 1°R13 WY AN 1"?§U"73_7 11p Y2 W
Comme I’aigle qui excite son nid, plane au-dessus de ses pe-
tits, déploie ses ailes, les prend et les porte sur ses pennes,

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

77 IR 799987 273

La manne y est une « rosée » céleste que « tes péres ne
connaissaient pas », mais dont « Il te nourrit », car elle de-
vint assez matérielle pour étre broyée dans des mortiers ;
de méme, la Torah, qui vient « de la bouche de Havaya »,
descendit et fut revétue, et c’est par elle que ’homme vit.
LA NOTE DE KEHOT
X L,T0 2Py npb

748 IR 979N

«Il t’a fait souffrir et t’a fait connaitre la faim, puis Il t’a
nourri de la manne.» Ces mots ouvrent le maamar de Lik-
kutei Torah, Ekev, auquel le lecteur est renvoyé.
Deuteronomy 8:3°1:’11 %727
1927 N2 NPT K21 DYTIRY WK 107NN 72980 7257 19N
oM *AD R¥INTPD75Y 93 DTRT 1707 3727 oYy KD 0D qyUTin
OTN7
Il £a humilié, Il t’a laissé souffrir de la faim et t’a nourri de
la manne, que tu ne connaissais pas et que tes péres ne
connaissaient pas, afin de te faire savoir que ’homme ne vit
pas seulement de pain, mais de tout ce qui sort de la bouche
de D.ieu, ’homme vit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Et toutes les Ames issues des reins de Yaakov étaient au

nombre de soixante-dix. » Les soixante-dix ames consti-

tuent le troisiéme et le plus bas niveau de la compassion

de Yaakov.

Exodus 1:571°% mnw

1713 M 0 UB) BYRY PRI K U9y oM

Et toutes les personnes issues des reins de Jacob étaient au

nombre de soixante-dix ; et Joseph était déja en Egypte.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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«Il'vous donnera compassion, aura compassion de vous et
vous multipliera.» Le maamar comprend ces mots comme
signifiant que la compassion ressentie par une personne
lui est elle-méme accordée d’en haut.

Deuteronomy 13:1817°:3*> 0°727

T2UIN3) 48X 1R N 27 1R DINTT ARRD T2 PITR
STIRY Y3UI UKD 20T R0 00

And there shall cleave nought of the devoted thing to thy

hand, that the L-RD may turn from the fierceness of His

anger, and show thee mercy, and have compassion upon

thee, and multiply thee, as He hath sworn unto thy fathers;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le maamar sur « Ordonne aux enfants d’Israél... Mon of-
frande » dans Pin’has (Likkutei Torah, Pinchas 3), qui
traite de « Tu offriras un agneau ». Dans son résumeé, le
Rabbi Chnéour Zalman dit qu’il faut éveiller la compas-
sion, le niveau de Yaakov, et que cela se réalise et se dé-
ploie a partir du niveau de Moché, Daat, d’ou procéde la
compassion : c’est cela, « Tu offriras un agneau ».
LA NOTE DE KEHOT
.01 °pa 1ph

Awyn TAN wa2n DX

«L’agneau que tu offriras le matin.» Ces mots ouvrent le
maamar dans Likkutei Torah, Pinchas, auquel le lecteur
est renvoyé.
Numbers 28:4°7:1”2 72712
072797 1°2 1PN 307 w327 NX) 122 1PN TN ©397°NX
Tu offriras un agneau le matin, et tu offriras I’autre agneau

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

annawn®

«Dénombrez toute I’assemblée... selon leurs familles, se-
lon la maison de leurs péres... selon leurs cranes.» Les

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/
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trois étapes de I’élévation de ’ame suivent les mots de ce
verset.
Numbers 1:2°2:°R 92713
70n2 DO3X A7 DONAYH? PRI MY URTTN W
:DN23737 721772 iy
« Faites le dénombrement de toute ’assemblée des enfants
d’Israél, selon leurs familles, selon les maisons de leurs
peéres, d’apres le nombre des noms, de tout male, téte par
téte ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

S°7AM9 9151 A 2N RIM

«Et Lui, dans Sa compassion, pardonne la faute.» Ces
mots sont récités dans les Pessouké déZimra: ils consti-
tuent le premier des trois éveils de la compassion dans les
priéres.
Psalms 78:38172:1”y 0°%°11n
5 PYRDY dBK PWaP n279M nonwRDY 1Y 922 oI XM
innn
But He, being full of compassion, forgiveth iniquity, and de-
stroyeth not; Yea, many a time doth He turn His anger away,
And doth not stir up all His wrath.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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«Souviens-toi de Ta compassion, Havaya, et de Tes
bontés.» Ces mots sont également récités dans les Pessou-
ké déZimra.
Psalms 25:6":713 0°2°1n
;I 071YR °2 T770M N RN
Remember, O L-RD, Thy compassions and Thy mercies; For

they have been from of old.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

jaR=hismhRakls

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.1L,np ow

sl B=RiamhRikisl

«Havaya est bienveillant et compatissant, lent a la colére
et grand en bonté.» Ces mots viennent d’Achré et font par-
tie du premier éveil.
Psalms 145:81:77p 0°2°11n
$TOM"2731 DODR TN 7 DI 1A
D.ieu est clément et compatissant ; lent a la colere et grand

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

NaANY TR

« Ecoute, Israél: Havaya est notre D.ieu, Havaya est Un. Et
tu aimeras Havaya, ton D.ieu.» Les trois éveils de la com-
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passion préparent une personne a prononcer ces mots.

Deuteronomy 6:4-5"11-"7:"1 0°127
T NR naIXy 708 Havayah °p%% Havayah 987> ynw
STRRT22) AWRI0IN 12277992 TR

ECOUTE, ISRAEL : D.ieu, NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN. Et tu
aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute ton ame
et de toute ta force.

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

NPWI IND MMAT o By

«A chaque parole qui sortait de la bouche du Saint béni
soit-Il, les ames d’Israél les quittaient.» Le maamar com-
prend cela comme la révélation, d’en haut, d’'un grand
amour qui dépasse Daat.

Shabbat 88b:6":1 1”5 naw
R 7972 YiTRI "B RYWY 712071 277 9D 17 12 YYINY 021 N
XM AIITI ARE) WD MK ORI Y IRyl ang:
DY 1IN — 71920 AR I NT IR A% 1IWRY 12TRY
I MITI 0Py WY LDNIR MM 0w 92 nPna? vy
23 17 12 YU 20 W) ARID AR RPN An7m DopoK
D3 17°7INRY PRI 110 KA TIN2 UATRI °B0 RYY 712°T7) 27T
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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La, tout ce qui existe dans les mondes révélés a sa source
dans les mondes cachés, comme disent les Sages : chaque
brin d’herbe a au-dessus de lui un mazal ; et « Israél s’éle-
va dans la pensée » signifie que les Ames ont leur racine
dans les mondes cachés, de méme que la pensée est la
source cachée de la parole et ne fait qu’un avec ’Ame.
LA NOTE DE KEHOT
3,10 PR PR IRA
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« Je vous donne votre sacerdoce comme un service accor-
dé en don. » Le grand amour est appelé un don, accordé
d’en haut.
Numbers 18:7°1:1”> 72712
man?) mAMT 1277237 DAMINTNK 1MYA AAX TN AN
MY 2927 W) DANITINN 10N 1IN NTIY DNTIY NFID?
Toi et tes fils avec toi, vous garderez votre sacerdoce pour
tout ce qui concerne I’autel et ce qui se trouve derriére le
voile ; et vous servirez. Je vous donne le sacerdoce comme
un service accordé en présent ; et ’étranger qui s’appro-
chera sera mis a mort. »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/4/
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Le Talmud, comme I'indique la note de Kehot, au sujet du
feu descendu d’en haut sur I'autel. Le grand amour est
comparé a ce feu.

Yoma 21b:5-61-"11:2 X" K11

¥ UK 1730 170X %33 1[I XANT OPTIT — 1M K D

JPIPRY IX :DONI30 10 RPIN CI MWK LXIAT WD 32T
SIY T2 — 1XD ,TIWRT WIpRa — IND (X2 KP 12703 131

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