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Je te fiancerai a Moi pour toujours

Chaque ame est une fiancée (kalla) qui languit (kalsah) apres
D.ieu : la «fiancée belle et gracieuse » par la Torah et la priere,
les lettres divines qui sont «les parvis de Havaya», et «la fiancée
telle qu’elle est», méme boiteuse ou aveugle, par la
contemplation de D.ieu tel qu’ll est au-dessus de tous les
mondes, contemplation si élevée qu’elle atteint le ceeur
physique. Les fiancailles de Hoshéa par la Torah, la charité et la
foi ménent au « pour toujours» futur et au mariage de la

connaissance de D.ieu.
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L’IDEE CENTRALE

Chaque ame est une fiancée (kalla) qui languit (kalsah) apres D.ieu : la «fiancée
belle et gracieuse» par la Torah et la priere, les lettres divines qui sont «les parvis
de Havaya», et «la fiancée telle qu’elle est», méme boiteuse ou aveugle, par la
contemplation de D.ieu tel qu’ll est au-dessus de tous les mondes, contemplation
si élevee qu’elle atteint le cceur physique. Les fiancailles de Hoshéa par la Torah, la
charite et la foi ménent au « pour toujours» futur et au mariage de la connaissance

de D.ieu.

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

La promesse de Hoshéa, «Je te fiancerai a Moi pour toujours», ouvre le maamar. La Communauté d’Is-
raél, et chaque ame, est une kalla, une fiancée, de kalsah, «languit» : comme une flamme, ’Ame tend
vers le haut, vers sa source, bien qu’elle vive dans le corps contre son greé. Les deux éloges que la Gue-
mara adresse a une fiancée deviennent deux formes de désir ardent. La «fiancée belle et gracieuse»
aspire aux «parvis de Havayav, les lettres divines par lesquelles la vie se répand dans les mondes et
qui, ici-bas, sont les lettres de la Torah et de la priére. Le service qui s’en tient aux lettres est un parvis
sans toit ; le service qui engage l’intellect dans le sens de la priére et dans la Torah intérieure est une
maison couverte. «La fiancée telle qu’elle est», dominée par I’Ame animale, ne peut aspirer a D.ieu en
tant que source de vie ; mais la contemplation de Lui au-dessus méme de sovev kol almin émeut le
cceur physique lui-méme. Les fiancailles présentes s’élévent et retombent ; le « pour toujours» appar-
tient a I’avenir. Les fiancailles sont I’étude de la Torah, une lumiére enveloppante semblable a I’an-
neau des kiddouchin ; la charité, la justice et la compassion rachétent I’ame ; la foi suffit a celui qui ne

peut faire ni I’'un ni I’autre. Le mariage, «tu connaitras Havaya», est une union compléte par la Torah.

PLAN

1 L’ame comme fiancée mn
La Communauté d’Israél et chaque 4me sont une kalla qui languit (kalsah) apres D.ieu, retenue dans le corps
contre son greé ; les deux fiancées de la Guemara correspondent aux deux parties de Psaumes 84:3 ; les lettres
sont appelées «pierres».

2 Les lettres comme pierres 12

Toutes les créatures proviennent des lettres de la parole de D.ieu et sont inanimées par rapport a leur source
dans Atsilout ; Atsilout elle-méme n’est que lettres et rayonnement par rapport a I'Infini Lui-méme.
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Pourquoi la source est appelée parvis 13

De méme que la parole transmet I'intellect a celui qui I’écoute, les lettres divines transmettent aux mondes le
rayonnement et lavie de D.ieu ; elles sont le passage, dans un parvis extérieur et un parvis intérieur.

Mon ame languit aprés les parvis 14

Mal'hout d’Atsilout, source des 4mes, languit apres sa racine apreés étre descendue dans les mondes infé-
rieurs ; chez ’homme, les lettres de la Torah et de la priére sont les parvis ; il existe deux niveaux, le parvis et
la maison.

Le parvis et la maison dans le service 15

S’en tenir aux lettres seules, c’est se trouver dans un parvis sans toit, ouvert aux pensées étrangéres ; enga-
ger l'intellect dans le sens de la priére et dans la dimension intérieure de la Torah, c’est se trouver dans une
maison couverte. C’est la la «fiancée belle et gracieuse ».

Au-dessus de tous les mondes 16-7

La fiancée «boiteuse ou aveugle», dominée par I’Ame animale, doit contempler avec une foi véritable que
D.ieu est au-dessus de memalé comme de sovev kol almin, qui ne décrivent que la maniére dont Il donne ;
cela embrase le coeur.

Le coeur et la chair ; 1a soukka chancelante 18

Parce que cette contemplation porte sur I’Essence de D.ieu, elle atteint le cceur physique et la chair ; les fian-
cailles présentes de la «soukka chancelante de David» s’élévent et retombent, tandis que le «pour toujours»

appartient a ’avenir et signifie « Sanctifie-nous par Tes commandements ».

8 Les fiancailles par la Torah 19-10
«Vous avez proclamé Havaya» : I’étude de la Torah suscite la «parole» de D.ieu, dont le souffle est une lu-
miére enveloppante, semblable a I’anneau des kiddouchin ; elle consacre ’homme au Ciel et le lie a D.ieu
seul.

9 Justice, droiture, foi et connaissance m

La charité rachéte ’ame divine ; la justice et la compassion jugent le mal intérieur et rachétent ’ame ; la foi

fiance méme celui qui ne peut ni étudier ni donner ; et «tu connaitras Havaya» désigne le mariage, ’'union

compléte par la Torah.

NOTIONS CLES

Kelos hanefesh (I’extinction de I’Ame) w2171 175

Un désir ardent de D.ieu si intense que ’Ame s’éteindrait,
pour ainsi dire, en Lui. De kalsah, «languit», I’ame est ap-
pelée kalla, une fiancée.

Les deux fiancées X°7w Nind 193/ 7710M 181 193

Les deux éloges que la Guemara adresse a une fiancée,
«belle et gracieuse» et «telle qu’elle est», deviennent deux
types d’ames : I'une ou I’dme divine prédomine, et ’autre
qui est «boiteuse ou aveugle», dominée par I’dme
animale.
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Le parvis et la maison n°2/9%n

Tous deux sont construits de «pierres», les lettres. Le par-
vis, sans toit, représente le service qui s’en tient aux
lettres seules ; la maison, couverte, représente le service
qui engage l’intellect dans le sens et la dimension inté-
rieure de la Torah.

Makif (lumiére enveloppante) 7°pn 7K /771

Une lumiére qui entoure au lieu de pénétrer. Le souffle de
la parole de la Torah est un makif pour ’Ame, enraciné
dans «le souffle de Sa bouche», comme I’anneau des
fiancailles.



Sovev kol almin et ce qui lui est supérieur 7> 2210
17y

La lumiére qui entoure tous les mondes se rapporte en-
core a eux comme leur source de vie. L’Essence de D.ieu
est au-dessus méme de cela, et c’est sa contemplation qui
émeut le cceur physique.
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Fiancailles et mariage 7°X1w1/7°017p

Le lien présent avec D.ieu est des fiancailles, qui s’élévent
et retombent encore ; le mariage, «tu connaitras Havaya»,
est 'union véritable et compléte.
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SECTION 1 - 11

L’ame comme fiancee
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«Je te fiancerai a Moi pour toujours; je te fiancerai a Moi avec justice », etc., «et je te fiancerai», etc.
(Voir Midrash Rabbah, Bo, a la fin du chapitre 18 ; Terumah, chapitre 33, pres de la fin; et dans Par-
shas Eikev, a «Autre explication: “Et [I1] te gardera.” »)

Le maamar s’ouvre sur Osée 2:21-22, extrait de la haftara de Parshas Bamidbar, ou D.ieu promet de fiancer

Israél a Lui pour toujours, avec justice, droiture, bonté, compassion et fidélité. La parentheése renvoie a trois
passages du Midrash Rabbah qui développent cette union.
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Or, la Congrégation d’Israél (Knesses Yisrael), qui est la source de toutes les 4mes d’Israél, est ap-
pelée une fiancée (kala), d’apres le verset « Mon ame languit (kalsah)», comme il est écrit: «Et ton
désir se portera vers ton époux. »
La Congrégation d’Israél (Knesses Yisrael) est la source collective dont provient chaque ame juive. Elle est
appelée une fiancée, kala, en raison du mot kalsah, «languit», dans Psaumes 84:3 : une fiancée est celle dont

tout I’étre aspire a son bien-aimé, comme il est dit de 1a femme dans Genése 3:16: «ton désir se portera vers
ton époux. »
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Car son désir est de s’attacher a sa source et a la Vie de toute vie, béni soit-Il, jusqu’a I’expiration
de I’ame (kelot hanéfech); et comme il est écrit: «O D.ieu, ne gardez pas le silence; ne restez pas
muet et ne demeurez pas immobile, 6 D.ieu.»

Son aspiration est de s’attacher a sa source, D.ieu, «la Vie de toute vie», jusqu’a kelot hanéfech : une aspira-

tion si intense que I’Ame expirerait, pour ainsi dire, en Lui. Psaumes 83:2 exprime cette aspiration inquiéte,
qui ne se tait jamais.
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(Voir le Zohar, partie I, 178b, 77b, 86b; partie II, 140a, 256b.) De méme, en particulier, [pour] les
ames de chacun et de chacune d’Israél:

Les passages du Zohar cités interprétent «ne gardez pas le silence» comme I’éveil incessant d’en bas de la
Congrégation d’Israél vers la lumiére d’en haut. Le texte passe ensuite de la source collective des dmes a
I’ame de chaque Juif en particulier.
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Il est écrit: «’Ame de ’homme est une lampe de D.ieu»; car sa nature est de s’élever vers le haut
comme la lumiére d’'une lampe, et comme une flamme qui monte d’elle-méme, afin de s’attacher a
Lui, béni soit-Il, jusqu’a I’expiration réelle de I’ame.

Proverbes 20:27 compare I’Ame a la flamme d’une lampe, qui, par nature, s’élance vers le haut comme si

elle voulait quitter 1a méche. De méme, chaque Ame tend naturellement a s’élever pour s’attacher a D.ieu,
jusqu’a I’expiration réelle de I’ame.
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Mais [il est écrit] : «et il dominera sur toi»; car «contre ta volonté, tu vis», et «la force vitale court et
revient» (ratso vashov), pour descendre et se revétir dans le corps. C’est pourquoi, ici-bas aussi,
apres s’étre revétue dans le corps, I’essence du service de ’homme consiste a ce que son ame as-
pire réellement a Lui et méme languit pour Lui, béni soit-I1.
La suite du verset adressé a la femme, «et il dominera sur toi», ainsi que la Michna: «contre ta volonté, tu
vis», montrent que I’Ame demeure dans le corps malgré son élan vers le haut. «Les ‘Hayot couraient et reve-
naient», dans Ezéchiel, est interprété comme «la force vitale court et revient»: chaque élan vers le haut est

suivi d’un retour dans le corps. Le travail essentiel de I’homme ici-bas est donc d’amener son 4me a I’aspi-

ration décrite dans Psaumes 84:3 : «mon Ame aspire, et méme languit. »
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Or, il existe deux niveaux dans la notion d’expiration de I’dme; c’est 1a le sens des deux niveaux de
fiancée mentionnés dans la Guemara (chapitre 2 de Kesubos):

L’aspiration comporte deux degrés. L’Alter Rebbe les met en paralléle avec les deux fagcons de faire I’éloge
d’une fiancée rapportées dans la Guemara, Kesubos, chapitre 2 (17a).
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L'une est «une fiancée belle et gracieuse»; c’est a son sujet qu’il est dit: « Mon dme languit apreés
les parvis de Havaya» (Midrash Rabbah, Vayechi, chapitre 99, prés du début; Naso, début du cha-
pitre 10, [et] fin du chapitre 13, a propos de «Le sixieéme jour», «une coupe d’argent»).

L’éloge de Beis Hillel, «une fiancée belle et gracieuse», représente le premier degré: I’ame qui aspire aux

«parvis de Havaya», dans la premiére partie de Psaumes 84:3. Les Midrashim cités interprétent eux aussi
kalsah, «languit», comme une aspiration et un désir.
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Et l1a seconde est «la mariée telle qu’elle est», méme [si elle est] boiteuse ou aveugle; a son sujet, il
est dit: « Mon coeur et ma chair chantent le D.ieu vivant. »
L’éloge de Beit Chammai, «la mariée telle qu’elle est», vaut méme lorsque, comme I’objecte la Guemara, elle
est boiteuse ou aveugle; elle représente une Ame dont I’état est déficient. C’est a elle que se rapporte la se-

conde moitié du verset: «Mon cceur et ma chair chantent le D.ieu vivant», que le maamar explique dans la
section 3.
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Voici I’explication de la question. Les lettres sont appelées «pierres», et leurs combinaisons sont
appelées «maisons» et «cours», comme il est écrit dans le Sefer Yetzirah: «Deux pierres
construisent deux maisons», etc. En effet, les lettres de la parole chez ’homme sont considérées
comme relevant du niveau de I'inerte (dlomem) par rapport a I’essence de I'intellect.
Pour expliquer les «cours» du verset, I’Alter Rebbe s’appuie sur I'image du Sefer Yetzirah, ou les lettres sont
des «pierres» et leurs combinaisons, des «maisons». Les lettres sont appelées pierres parce que la parole,

comparée a I'intellect vivant qu’elle transmet, est comme I'inerte (domem), le plus bas des régnes de la
création.
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SECTION 2 - 12

Les lettres comme pierres
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Or, la multiplicité des divisions des mondes, innombrables et réparties en tant de sortes de my-
riades de niveaux distincts les uns des autres, comme il est écrit: «et des mondes (alamos) sans
nombre »,

Les mondes se divisent en une infinité de niveaux, chacun distinct du suivant. Dans le mot alamos, «jeunes

filles», du Cantique des Cantiques 6:8, ’Admour Hazaken entend le mot olamos, «mondes»: les mondes
sont «sans nombre ».
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et de méme les anges et les ames des tsadikim, dont la 'Hokhma (sagesse), la Bina
(compréhension), la Daat (connaissance) et les attributs émotionnels (midot) ne sont pas sem-
blables les uns aux autres: tous sont attirés et émanent du niveau des combinaisons des lettres de
la parole de D.ieu, qui les fait advenir du néant a I’existence ; et ces lettres sont, par rapport a I’es-
sence de la source dont ils sont issus, dans le Monde d’Atsilout (Emanation), du niveau de I'inerte.
Les anges et les ames des tsadikim différent eux aussi les uns des autres par leur intellect et leurs émotions.

Tous viennent a I’existence par les combinaisons des lettres de la parole créatrice de D.ieu; et ces lettres,

comparées a leur source en Atsilout, sont comme I'inerte comparé au vivant.
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(Voir Iggeres HaKodesh, le passage commencant par « Et David se fit un nom» ; voir aussi ce qui est
écrit dans la Parachat Bereishit, dans le discours commencant par «Et pour comprendre », dans
I’explication supplémentaire du sujet de «Et Il forma», etc.; et voir ce qui est écrit plus haut sur le
verset «Et le nombre des enfants d’Israél sera», a propos de «la terre qui n’est pas rassasiée
d’eau».)

Cette parenthése renvoie a trois développements apparentés: Iggeres HaKodesh sur «Et David se fit un

nom », un discours de la Parachat Bereishit sur «Et Il forma», et un discours antérieur sur «Et le nombre des
enfants d’Israél sera» (Osée 2:1), a propos de «la terre qui n’est pas rassasiée d’eau» (Proverbes 30:16).
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Or, méme leur source et leur racine dans le Monde d’Atsilout, ou «Lui et Ses réceptacles» (ihou ve-
garmohi) ne font qu’un, relévent du divin et de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-I1, de-
pouillée de toute sorte de définition, de mesure et de limite ; néanmoins, puisque

Méme la source de ces lettres en Atsilout, ou «Lui et Ses réceptacles ne font qu’un», reléve du divin et de la

Lumiére infinie, libre de toute définition et de toute mesure. La phrase explique ensuite comment une

source illimitée peut néanmoins donner naissance a des mondes différenciés.
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ils sont la source des mondes qui en émanent vers les niveaux inférieurs, il existe la-haut, en po-
tentiel, tant de forces et d’émanations que la division des mondes peut en advenir de facon
concrete

Puisqu’Atsilout est la source des mondes, il contient déja en potentiel toutes les forces et émanations dont

les mondes distincts viendront concretement a I’existence. Leur division y existe avant de se réaliser.
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(On comprendra de méme ce qui est écrit dans Iggeres HaKodesh, le passage commencant par
«Lui et Ses forces vitales» (ihou ve'hayohi): il est raisonnable de dire que méme les milliers et les
myriades de mondes qui résident dans le Gulgalta (le Crane), etc., ne sont pas des mondes veéri-
tables, etc. Autrement dit, ils sont eux aussi du niveau des lettres, desquelles, lorsqu’elles sont atti-
rées vers les niveaux inférieurs, viennent concrétement a I’existence autant de mondes.)
La méme idée permet de comprendre un passage d’Iggeres HaKodesh, dans I’épitre sur «Lui et Ses forces
vitales» : les «milliers et myriades de mondes» qui résideraient dans le Gulgalta, un niveau de Kéter, ne sont

pas encore des mondes véritables. Ce sont des «lettres», qui deviennent autant de mondes lorsqu’elles sont
attirées vers les niveaux inférieurs.
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C’est comme les lettres de la parole lorsqu’elles sont encore en potentiel dans sa 'Hokhma. Et, par
rapport a I'Infini (Ein Sof), béni soit-I1, Lui-méme, qui entoure tous les mondes (sovev kol almin),
elles aussi sont appelées du niveau des lettres, c’est-a-dire de I'inerte, comme des pierres, qui se
trouvent au degré le plus bas du Monde d’Assiya (Action), ainsi qu’il est écrit: «Tu les as toutes
faites avec sagesse.»
Ces sources sont comme des lettres encore contenues dans 1’esprit d’'une personne avant qu’elle ne les pro-
nonce. Pourtant, comparées a I'Infini Lui-méme, méme ces sources élevées ne sont que des «lettres»,
inertes comme des pierres, au degré le plus bas d’Assiya. Le verset des Psaumes 104:24 le suggére en di-

sant: «Tu les as toutes faites (asita) avec sagesse», employant pour ce qui est accompli avec la 'Hokhma le
verbe associé a Assiya.
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Car méme le niveau et le degré de la 'Hokhma sont considérés comme une action matérielle de-
vant Lui, béni soit-1l (comme cela est expliqué dans Likkutei Amarim). Quant au fait qu’ils soient
appelés du niveau du divin, cela signifie qu’ils relévent du divin en tant que niveau de I'Infini,
béni soit-11, qui n’a pas été contracté ni limité dans un réceptacle.

Devant D.ieu, méme la 'Hokhma, le plus élevé des pouvoirs intellectuels, compte comme une «action» ma-

térielle, comme I’explique Likkutei Amarim (le Tanya). Atsilout est appelé divin uniquement parce que sa lu-
miére n’est pas contractée dans un réceptacle qui I’enfermerait.
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Mais ils ne sont pas comparables a I'Infini (Ein Sof), béni soit-11, Lui-méme, dans Sa gloire propre ;
ils ne sont qu’un rayonnement et un éclat qui se répandent a partir de I’Essence de I'Infini, béni
soit-11, a I'image de I’éclat du soleil qui se répand a partir du corps du soleil, comme cela est expli-
qué ailleurs.

Cependant, Atsilout n’est pas ’Essence méme de D.ieu ; ce n’est qu’un rayonnement qui en émane, de

méme que I’éclat du soleil n’est que la lumiére qui se répand a partir du corps du soleil. Cela prépare I’étape
suivante : comment un tel rayonnement se réveéle a travers des « lettres ».
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SECTION 3 - 13

Pourquoi la source est appelée parvis
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De méme que dans la parole d’'un homme, bien qu’elle soit sans commune mesure avec 1’essence
de son intellect, une radiance de I’intellect se répand néanmoins et se révele dans sa parole ; et
qu’il est impossible de faire comprendre quelque chose a autrui autrement qu’en lui transmettant
la voix et la parole.

La parole est sans commune mesure avec ’intellect qui la sous-tend, et pourtant elle en porte une lueur.
C’est aussi le seul moyen de faire passer une idée d’un esprit a un autre.

NPNIR 21297y 12301 772 07K MRy NIRT 219720 95 377207 2ow vyl 19w 1T
Et sa parole devient intellect pour son compagnon. De méme, pour ainsi dire, la radiance de I’Es-
sence de I'Infini (Ein Sof), béni soit-1l, se révele par le niveau des lettres,

Ce qui est parole pour celui qui parle devient intellect pour celui qui écoute. De méme, pour ainsi dire, une

radiance de I’Essence de D.ieu se révéle par les « lettres » divines.

0°19°%y Mn21ya NPan oRwaDY watna® 172 07K TIRN NPT NOWRT W Cpn on onw
1192911 021y2W N1PNIX 21 0°INmm

qui sont elles-mémes les sources et les racines de I’émanation de la force vitale depuis la Lumiéere
infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, afin qu’elle s’enveloppe dans les mondes supérieurs et inférieurs
ety dispense la force vitale. Et le niveau des lettres dans le monde supérieur,

Ces lettres divines sont les canaux par lesquels la force vitale issue de la Lumiére infinie est attirée dans

chaque monde, supérieur comme inférieur. La phrase poursuit en décrivant les lettres de chaque monde
supérieur.
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qui en est le degré inférieur, devient le niveau de téte et d’intellect pour le monde qui lui est infé-
rieur, comme cela est expliqué dans le discours commencant par « Et maintenant, je t’en prie, que
la puissance soit grande », au sujet des mots « comme Tu as parlé, en disant »,
Les lettres d’'un monde supérieur, son degré inférieur, deviennent la « téte » et 'intellect du monde qui lui
est inférieur, tout comme les paroles d’un locuteur deviennent I’intellect de celui qui I’écoute. Le texte ren-

voie au discours sur la supplication de Moché : « Et maintenant, je t’en prie, que la puissance soit grande »

(Nombres 14:17), au sujet des mots « comme Tu as parlé, en disant ».
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C’est pourquoi le niveau de la source et de la racine de I’émanation de la force vitale est appelé «
cours », car c’est par la que passent la force vitale et le flux qu’ll dispense aux étres créeés. Il s’y
trouve deux sortes d’émanation :

Parce que ces lettres sont le passage par lequel la force vitale s’écoule vers les étres créés, elles sont appe-

lées « cours », espace ouvert que ’on traverse pour entrer dans une maison. Le flux qui les traverse est de
deux sortes.
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I’'une est destinée a la dimension extérieure (‘hitsoniyout) des mondes et est appelée « cour exteé-
rieure » ; la seconde est destinée a la dimension intérieure (pnimiyout) des mondes, qui corres-
pond au niveau des lettres de la Torah et de la priéere, ainsi qu’aux dmes des tsadikim, et est appe-
l1ée « cour intérieure, en face de la maison du roi ».

Un flux soutient la dimension extérieure des mondes et est appelé « cour extérieure ». L’autre soutient leur

dimension intérieure : les lettres de la Torah et de la priére, ainsi que les &mes des tsadikim. Il est appelé «
cour intérieure, en face de la maison du roi », selon les termes d’Esther 5:1.

SECTION 4 - 14

Mon ame languit apres les parvis

MIOXRT N9 ROW oxawe mnwy PRI PR RIT VDI ST 2P mznd swal anvo I 2
WA 7PN NPID INPWNY 18D ¥7°2a nwabnni

2. Et telle est [la signification de] « Mon 4me languit apres les parvis de Havaya ». « Mon ame » deé-
signe la source des dmes d’Israél, qui est Mal'hout d’Atsilout, revétue en Béria, Yetsira et Assiya ;
son souhait et son désir sont d’étre dans sa source et sa racine.

La section 2 commence a expliquer le verset des Psaumes 84:3. « Mon ame » désigne la source de toutes les

ames d’Israél, Mal'hout d’Atsilout, qui se revét dans les trois mondes inférieurs — Béria, Yetsira et Assiya —
pour leur donner lavie, et aspire a retrouver sa racine.
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dans Atsilout, ou se trouvent « les parvis de Havaya », le déversement de la force vitale depuis la
Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-I1, qui lui dispense et lui accorde la force vitale. Et, dans sa
descente vers le bas, en Béria, Yetsira et Assiya, son dame languit aussitot de s’attacher a sa source,
a saracine et a sa force vitale.

Cette racine, en Atsilout, est « les parvis de Havaya », le flux de force vitale provenant de la Lumiére infinie,

qui soutient Mal'hout elle-méme. Une fois descendue dans les mondes inférieurs, Mal'hout aspire aussitot a

s’attacher de nouveau a cette source de savie.
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De méme qu’une personne désire ardemment la vie de son ame, ainsi qu’il est écrit : « Mon adme, je
T’ai désiré », etc., comme cela est expliqué ailleurs (voir aussi le Zohar, Vayechi, 248b).
Cette aspiration ressemble au désir ardent d’une personne pour sa propre vie, comme dans Isaie 26:9 : «
Mon ame, je T’ai désiré », que le Tanya (chapitre 44) explique comme ’amour de D.ieu que I’on éprouve

pour sa propre Ame et sa propre vie. Le Zohar cité appelle les « maisons » intérieure et extérieure « les parvis
de Havaya », car elles se tiennent dans ’amour et ’aspiration envers la Noukva.
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De méme, ici-bas, cela se réalise dans le service de ’homme : s’attacher a Lui, béni soit-Il, par les
paroles et les pensées formées des lettres de la Torah et de la priére, qui sont elles-mémes « les
parvis de Havaya » et le déversement de la divinité depuis la Lumiére infinie, béni soit-Il. Or, il
existe deux niveaux : le niveau du parvis et celui de la maison.

Ici-bas, dans le service de I’homme, 1a méme aspiration s’exprime par les paroles et les pensées de la Torah

et de la priére ; leurs lettres sont elles-mémes « les parvis de Havaya », les canaux de la divinité. Dans ce

service, il y a deux niveaux : « le parvis » et « la maison », que le paragraphe suivant explique.
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SECTION 5 - 15

Le parvis et la maison dans le service
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Et toutes deux sont du niveau des pierres ; seulement, une maison est couverte d’un toit, tandis
qu’une cour n’a pas de toit. De méme, il existe véritablement deux niveaux dans le service de

D.ieu.

La cour et 1a maison sont toutes deux béties de « pierres », c’est-a-dire de lettres ; mais une maison a un toit,
tandis qu’une cour est ouverte au ciel. On retrouve ces deux niveaux dans le service de D.ieu.
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Il est quelqu’un qui s’adonne a I’étude de la Torah et a la priére, et qui dirige son cceur vers leurs
seules lettres, car cette voie aussi est droite, comme cela est expliqué ailleurs.

Le premier niveau est celui de la personne qui, dans I’étude de la Torah et la priéere, dirige son cceur vers les
seules lettres et les seuls mots, sans approfondir leur sens. Le texte affirme que cette voie aussi est
appropriée.
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En elles n’est investie que la seule faculté de la pensée, sans la faculté intellectuelle ; et, puisque
son intellect reste inoccupé, des pensées étrangeres peuvent tomber dans son intellect, comme
dans I'image d’une cour sans toit, ou la pluie pénétre.

Dans un tel service, seule la faculté de la pensée est investie dans les lettres, tandis que I'intellect reste inoc-

cupé. Un intellect inoccupé est exposé aux pensées errantes, tout comme une cour sans toit est exposée a la

pluie.
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C’est pourquoi, pour celui qui est doué d’intelligence et dont la pensée ne peut investir son intel-
lect, voici le conseil : approfondir son esprit et son intellect dans le sens des mots de la priére, au-
tant que ses capacités le lui permettent, et employer son intellect a étudier la Torah dans le Pardes
(pchat, rémez, derouch et sod).
Une personne dotée d’un intellect puissant ne peut le maintenir occupé par la seule pensée ; il lui est donc
conseillé de s’y engager pleinement : dans le sens des mots de la priére, autant qu’elle en est capable, et

dans I’étude de la Torah selon les quatre niveaux du Pardés, son sens simple (pchat), I’allusion (rémez), I'in-

terprétation homilétique (derouch) et le secret mystique (sod).
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Cela est appelé la dimension intérieure (pnimiyout) de la Torah. Ce niveau est appelé « maison »,
car il est intérieur et également couvert d’un toit : toute son essence, de la téte aux pieds, y est in-
vestie et enveloppée (voir aussi le Zohar, partie III, 275a, a propos de « Celui qui couvre (hameka-
reh) d’eau », etc., et le Ramaz a cet endroit).
Cet engagement plus profond est appelé la dimension intérieure de la Torah ; il constitue la « maison » : in-
térieure et couverte d’un toit, elle enveloppe toute la personne, de la téte aux pieds. Le Zohar cité explique

que « les poutres de la maison de I’homme » désignent ses os, batis sur le cerveau, qui est « I’eau », et les re-
trouve dans « Celui qui couvre (hamekareh) d’eau ses chambres hautes » (Psaumes 104:3).
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Et c’est 1a [le sens de] ce qui est écrit dans le Zohar : 1a Torah est « le palais céleste du Saint béni
soit-1I1, ou réside le Roi » ; cela désigne la dimension intérieure de la Torah, c’est-a-dire ses explica-
tions et ses raisons, dans lesquelles est investie la 'Hokhma supérieure (sagesse). Mais lorsqu’on
comprend les sens simples de la Torah,
Le Zohar appelle la Torah « le palais céleste du Saint béni soit-Il, ou réside le Roi », et ’Admour Hazaken
identifie cela a la dimension intérieure de la Torah : ses explications et ses raisons, dans lesquelles est inves-

tie la '"Hokhma supérieure. Comprendre seulement les sens simples est un niveau inférieur, nommeé dans la

partie suivante.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/9/ 15



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 9 oo1ys o YR

MTI0M R 7193 12 KT AT 991 71WYT NP9 0°N2 P W0IwD *87 195Naw MPnR wiIvh on
et aussi le sens des mots de la priéere selon leur compréhension simple, [cela] est appelé les mai-
sons et les palais d’Assiya (Action). Tout cela reléve du niveau de « la fiancée belle et gracieuse » :

Le sens simple de la Torah et des mots de la priére est appelé « les maisons et les palais d’Assiya » : c’est en-
core une maison, mais appartenant au monde le plus bas. Tous ces niveaux de service reléevent de la « fian-
cée belle et gracieuse ».
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c’est-a-dire celui dont le désir, tous les jours de savie, est dans la Torah de Havaya, qui ne s’en est
jamais écarté ni a droite ni a gauche, et en qui I’Ame divine est la dominante.

Cette fiancée est la personne dont le désir, toute sa vie durant, est dans la Torah de D.ieu, selon les mots des
Psaumes 1:2, qui ne s’en est jamais écartée, et en qui I’ame divine prédomine. La section suivante passe a
celui qui s’en est écarté.

SECTION 6 - 16-7

Au-dessus de tous les mondes
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3. Mais celui qui s’est écarté du chemin, qui est au niveau de « boiteuse ou aveugle », comme il est
ecrit : « Elles ont des yeux, mais ne voient pas », et dont ’aAme animale est celle qui le domine,

n’éprouve donc aucun élan de I’ame vers la vie de son 4me divine, puisque

La section 3 aborde la seconde fiancée, celle qui est « boiteuse ou aveugle » : la personne qui s’est écartée du
chemin, dont le Psaume 115,5 dit : « Elles ont des yeux, mais ne voient pas. » Parce que son ame animale la
domine, elle ne ressent aucun désir ardent pour lavie de son 4me divine.
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celle-ci est emprisonnée dans le corps et dans I’Ame vitale animale. Voici le conseil qui lui est don-
né : étre néanmoins au niveau d’une fiancée ; c’est a son propos qu’ils ont dit : « la fiancée telle
qu’elle est ».

Son ame divine est emprisonnée par le corps et par I’dme animale qui lui donne vie. Malgré cela, il existe un

conseil qui lui permet d’étre une « fiancée » ; c’est ce que signifie « la fiancée telle qu’elle est ».
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Car le fait qu’elle soit boiteuse ou aveugle du coté de son Ame animale n’empéche pas d’étre au ni-
veau d’une fiancée du coté de son ame divine, par le niveau de « Mon cceur et ma chair chantent
vers le D.ieu vivant ».

Ses défauts appartiennent a son Ame animale ; ils n’empéchent pas son 4me divine d’étre une fiancée. La

voie qui s’offre a elle est indiquée dans la seconde moitié du Psaume 84,3 : « Mon cceur et ma chair chantent
vers le D.ieu vivant ».
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En effet, le cceur et la chair, puisqu’ils sont des réceptacles physiques, ne peuvent avoir pour objet
de leur désir et de leur aspiration la source de leur force vitale, la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni
soit-1I1, qui leur dispense leur force vitale,

Le ceeur et la chair sont physiques et, par eux-mémes, ne peuvent aspirer a la Lumiére infinie qui leur
donne lavie. La partie suivante explique pourquoi.
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car les contractions (tsimtsoumim) et les écrans ont prévalu et se sont multipliés a I’extréme, dans
un occultement et une dissimulation toujours plus profonds. Aussi n’aspirent-ils pas et ne lan-
guissent-ils pas apres « les parvis de Havaya », qui sont la source et la vie de ’ame, si ce n’est lors-
qu’ils « chantentvers le D.ieu vivant ».

Tant de contractions et d’écrans occultent cette lumiére, dans une dissimulation toujours plus profonde, que

le cceur physique ne peut languir apreés « les parvis de Havaya », source de la vie de ’ame. Il ne le peut que

lorsqu’il « chante vers le D.ieu vivant », ce qu’explique la partie suivante.
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Cela se produit lorsqu’il meédite, avec une foi véritable, sur D.ieu : Il est infiniment supérieur
méme au niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), car Il n’entre nulle-
ment dans les limites ni dans la catégorie des mondes. C’est seulement selon notre intellect limite,
parce que nous ne Le saisissons pas, que nous disons de Lui qu’Il remplit tous les mondes (mema-
1é kol almin) et qu’Il entoure tous les mondes.
Cela se produit lorsqu’une personne médite, avec une foi véritable, sur le fait que D.ieu est infiniment supé-
rieur méme au sovev kol almin, la lumiére qui entoure les mondes, et qu’Il n’appartient nullement a la caté-

gorie des mondes. Nous ne parlons de Lui comme de Celui qui « remplit » ou « entoure » les mondes que

parce que notre intellect limité ne peut Le saisir.
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Mais, en vérité, Il est éleve, sublime et infiniment haut, méme au-dessus du niveau du sovev kol al-
min, qui reléve de la dispensation aux étres créés et de la descente de la force vitale ; cela signifie
que cette dispensation n’est ni revétue ni saisie a 'intérieur des mondes, mais qu’elle leur est su-
périeure et les entoure.

En vérité, D.ieu est élevé méme au-dessus du sovev kol almin, car « entourer » décrit encore un rapport aux

étres créeés : cela signifie seulement que le flux de vie qu’ll leur dispense n’est pas revétu dans les mondes,

mais demeure au-dessus d’eux. D.ieu Lui-méme est au-dela de tout rapport de ce genre.
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Or, le fait de prodiguer ne concerne que le niveau des lettres mentionné plus haut, lorsque 1’on
doit communiquer a autrui une compréhension, etc. Mais du point de vue de Son Essence et de
Son Etre, avant qu’ll n’en vienne au niveau de la prodigalité, la catégorie des mondes ne s’ap-
plique absolument pas : ni le niveau de la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin),

La prodigalité, c’est-a-dire le don de vie et de lumiére a autrui, ne concerne que le niveau des « lettres », de

méme qu’une personne n’a besoin de mots que lorsqu’elle doit communiquer une idée a quelqu’un. L’Es-
sence méme de D.ieu, avant toute prodigalité, dépasse entiéerement la catégorie des mondes.
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ni celui de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin). Et lorsqu’il approfondira sa
réflexion et sa compréhension a ce sujet, un feu s’éveillera en lui et embrasera son ceeur, qui brii-
lera et s’enflammera, au point que son cceur réellement physique fondra et que son Ame se répan-
dra dans un véritable épuisement de I’Ame, afin de s’attacher a Lui, béni soit-II.

Ni memalé kol almin ni sovev kol almin ne s’appliquent a ’Essence de D.ieu. Une méditation profonde de

cette nature allume un feu dans le ceeur, jusqu’a ce que méme le ceeur physique fonde et que I’ame se ré-

pande dans son aspiration a s’attacher a Lui.

SECTION 7 - 118

Le coeur et la chair ; la soukka chancelante
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Et lorsqu’il approfondit par son intellect et sa compréhension le sujet mentionné plus haut,
puisque la contemplation évoquée procede d’un lieu trés élevé, a savoir du niveau de Son Essence
et de Son Etre, béni soit-11, devant qui « les ténébres sont comme la lumiére »,

Cette contemplation atteint 'Essence méme de D.ieu, devant qui « les ténébres sont comme la lumiére »

(Psaumes 139:12). Les voiles qui empéchent le ceeur physique de percevoir D.ieu ne peuvent donc le
retenir.
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la contemplation qui en découle peut donc atteindre jusqu’a son cceur et a sa chair physiques, de
sorte qu’eux aussi éprouvent le désir et I’aspiration de se consumer pour Lui, béni soit-II, et de
s’attacher a Lui dans une véritable expiration de I’ame.

La contemplation peut ainsi atteindre méme le cceur et la chair physiques, qui aspirent eux aussi a s’atta-

cher a D.ieu jusqu’a ’expiration de I’ame. C’est ce que le cceur physique ne pouvait faire lorsque son aspi-

ration se portait vers les « parvis », la source de vie.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/9/ 19



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BAMIDBAR - MAAMAR 9 oo1ys o YR

Y7119 109D $ORwRY 1NN N2 Y700 RAw 0TI 17120271 1R8Ya 4291 DX DR 11397 2wl 020
T Dow

Et c’est 1a le sens de « Mon cceur et ma chair chantent vers le D.ieu vivant »: vers Lui-méme, dans
Sa propre gloire, avant qu’ll n’atteigne le niveau de Celui qui donne la vie et la confere a autrui.
Comme on le sait, tout ce qui

Tel est le sens de « Mon ceeur et ma chair chantent vers le D.ieu vivant »: vers D.ieu Lui-méme, tel qu’ll est

avant de devenir Celui qui donne la vie aux autres. Un principe bien connu explique pourquoi une contem-

plation aussi élevée peut agir sur le corps.
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est d’un niveau plus élevé peut descendre et se déployer plus bas; c’est ainsi qu’il vient atteindre le
ceeur, etc.

Le principe est que plus un niveau est élevé, plus loin vers le bas il peut atteindre. La contemplation de I’Es-

sence de D.ieu descend donc jusqu’au cceur physique.
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(Et voyez ce qui est écrit dans la paracha Michpatim, au sujet du verset « Aucune ne fera de fausse
couche et aucune ne sera stérile », a propos du fait que lorsque la Communauté d’Israél est dans
I’état d’une femme stérile, qui ne donne naissance ni a ’'amour ni a la crainte, le conseil est: «
‘Hana pria al Havaya » : au-dessus du niveau du Nom Havaya, etc.;
La parenthése cite un paralléle dans Torah Ohr, Michpatim : lorsque la Communauté d’Israél est « stérile »,
incapable de donner naissance a I’amour et a la crainte, le conseil est: « ‘Hana pria al Havaya » (I Samuel

1:10), en comprenant al comme « au-dessus ». La priére atteint ce qui est au-dessus du niveau du Nom
Havaya.
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voyez la-bas. Et voyez ce qui est écrit dans la paracha Yitro, dans I’explication du verset « Moché
parlera », au nom de I’'Idra Rabba: les trois mondes de Béria, Yetsira et Assiya ont leur racine dans
le premier des treize tikkounim de la barbe (tikkouné dikna) d’Arikh Anpin, « Qui est un D.ieu
(Kel) comme Toi », etc. ; voyez la-bas. Et il se peut que ce soit 1a le sens de « Mon cceur et ma chair
chantent vers le D.ieu (Kel) », etc. Voyez également la-bas, dans le discours qui commence par «
Leur apparence et leurs actes ».)

Un second paralléle, dans Torah Ohr, Yitro, cite I'Idra Rabba: les trois mondes inférieurs ont leur racine

dans le premier des treize tikkounim de la barbe d’Arikh Anpin (un niveau au sein de Kéter), « Qui est un

D.ieu (Kel) comme Toi ». Le texte suggére que le Kel vers lequel le ceeur et la chair « chantent » pourrait étre

cette racine particuliérement élevée.
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Et c’est 1a le sens de « Je te fiancerai a Moi pour toujours ». Car, tant que le Temple n’est pas de-
bout, la Communauté d’Israél est appelée « la soucca de David qui tombe », car elle connait des
montées et des descentes et se trouve constamment dans un état de chute, montant et descendant ;
et, en bas aussi, le peuple d’Israél dans son ensemble, dans son service, monte et descend.
Le maamar revient a présent au verset d’ouverture: « Je te fiancerai a Moi pour toujours ». Tant que le
Temple n’est pas debout, la Communauté d’Israél est appelée « la soucca de David qui tombe » (Amos 9:11),

car elle ne cesse de monter et de tomber, et le service du peuple juif connait lui aussi des montées et des
descentes.
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Mais, pour le monde futur, il est écrit: « Je reléverai la soucca de David qui tombe », afin qu’elle se
reléve et demeure aussi ferme pour toujours, sans interruption, et ne se trouve plus, a D.ieu ne

plaise, dans un état de chute.

Dans le monde futur, D.ieu relévera la soucca qui tombe, afin qu’elle demeure ferme pour toujours, comme

la gerbe qui « se releva et se tint aussi debout » (Geneése 37:7). C’est la le « pour toujours » des fiancailles.
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Et c’est pourquoi nous disons et demandons: «Sanctifie-nous (kadsheinu) par Tes commande-
ments.» Et parfois nous disons: «Qui nous a sanctifiés par Ses commandements», car Il nous a
déja sanctifiés. Cela tient au fait qu’a présent, dans ces kiddouchin, cette consécration nuptiale, il
existe encore un aspect de descente;
La méme idée sous-tend deux bénédictions: nous prions «Sanctifie-nous (kadsheinu) par Tes commande-
ments», tandis qu’ailleurs nous disons «Qui nous a sanctifiés par Ses commandements », comme si cela était

déja accompli. Kiddouchin, la sanctification, est aussi le terme désignant les fiancailles; or, les fiancailles

que nous vivons a présent laissent encore place a une descente.
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c’est pourquoi nous disons et demandons: «Sanctifie-nous par Tes commandements»: sanctifie-
nous pour toujours, afin qu’il n’y ait aucune interruption, a D.ieu ne plaise (voir aussi le Zohar,
Vayikra, 6b, et le Raaya Mehemna, Parshas Teitzei, 277a).

C’est pourquoi nous demandons «Sanctifie-nous» pour I’avenir: que ces fiancailles durent pour toujours,

sans interruption. Les passages du Zohar cités parlent de D.ieu Lui-méme qui reléve la Congrégation d’Is-
raél tombée, ainsi que de la rédemption finale, formulée ainsi: «Je te fiancerai a Moi pour toujours. »

SECTION 8 - 19-10

Les fiancailles par la Torah
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4. Or, la question des kiddouchin (fiancailles) et celle du maamar («parole ») relévent d’'une méme
idée. Pour I’expliquer, on peut s’appuyer sur ce qui est écrit: «Tu as déclaré Havaya en ce jour.» Le
terme he’emarta est une forme causative: tu as fait advenir la « parole» (amira) en Lui, béni soit-II,
par I’étude de la Torah, comme cela est expliqué ailleurs.
La section 4 explique les fiancailles elles-mémes. Les kiddouchin, les fiancailles, et le maamar, littéralement
«parole» (terme halakhique désignant les fiancailles rabbiniques d’une veuve léviratique), expriment une

méme idée. Le verset de Deutéronome 26:17, «Tu as déclaré Havaya en ce jour», est compris dans un sens
causatif: par I’étude de la Torah, un Juif fait advenir la propre «parole» de D.ieu.
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Or, dans cette « parole », qui est le niveau des lettres de la Torah, se révele un rayonnement de I’Es-
sence de I'Infini (Ein Sof), béni soit-11, bien qu’il ne soit pas de Son niveau

Dans cette «parole» divine, les lettres de la Torah, se révele un rayonnement de I’Essence méme de D.ieu.
Pourtant, les lettres ne sont aucunement de Son niveau.

P RIT 9737 912,020 1001 a0 INRNR DUOwn 12w DIRAY *Hwa 1127 Pwna 590 1990 R
ke

et ne Lui est en rien comparable ; comme dans I’analogie de la parole physique chez I’lhomme, par
laquelle il transmet a autrui quelque chose du niveau de 'Hokhma (sagesse) qui est en lui. Le ni-
veau mentionné plus haut est un makif (une lumiere enveloppante),

C’est comme la parole humaine, qui transmet a autrui quelque chose de la sagesse de celui qui parle, alors

que la parole est trés inférieure a cette sagesse. Le rayonnement ainsi révélé est un makif, une lumiére en-
veloppante qui entoure sans pénétrer.
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mais il n’y est pas entiérement revétu. Car, tant qu’il demeure dans le potentiel de sa sagesse, il ne
comporte pas encore de lettres, lesquelles délimitent la maniére de parler de ce sujet au moyen de
ces lettres précises; et lorsque celles-ci passent du potentiel a I’actuel, du cache au révelé, dans la
bouche,

Le makif n’est pas entierement revétu dans les lettres. Tant qu'une idée demeure dans ’esprit, elle n’a pas

de lettres qui la circonscrivent; elle n’est limitée a ces lettres précises que lorsqu’elle devient parole.
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le souffle de la parole sépare la voix et distingue les lettres. Le souffle de la parole constitue donc
un makif pour I’ame: par son intermédiaire, un rayonnement essentiel sort et se révele, et le
souffle devient un vétement

Le souffle qui porte la parole divise la voix en lettres distinctes. Puisqu’un rayonnement de 1’essence de celui

qui parle se dégage par ce souffle, celui-ci est un makif pour I’ame et devient le vétement de ce
rayonnement.
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pour lui, tandis que la source du souffle demeure au-dessus de lui, en tant que makif. La racine de
ce souffle vient du «souffle de Sa bouche», béni soit-11, racine de tous les makifim, d’ou est attiré
un rayonnement qui passe dans le souffle de sa voix

La source du souffle demeure au-dessus, en tant que makif, et sa racine est le «souffle de Sa bouche», le

souffle propre de D.ieu, racine de tous les makifim. De 1a, un rayonnement passe dans le souffle de la voix de
celui qui prononce les paroles de Torah.
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(Voir Sefer Shel Beinonim, a la fin du chapitre 5, au nom de Pri Etz Chaim; voir aussi ce qui est
écrit dans le livre Mevo She’arim, Porte 3, partie 2, chapitre 3, a propos de I'Ildra de Naso, page
134 : «De cette bouche supérieure souffle un esprit», etc. Voir la-bas.)

Cette parenthése renvoie au Tanya (Sefer Shel Beinonim), a la fin du chapitre 5, qui cite Pri Etz Chaim, ainsi

qu’a I'ouvrage kabbalistique Mevo She’arim, a propos des mots de I'Ildra: «De cette bouche supérieure
souffle un esprit.» Ces deux références portent sur le souffle divin qui sous-tend les paroles.
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Voir aussi ce qui est écrit a ce sujet sur le verset «Au huitiéme jour, un Atseret», dans 1’explication
de «J’ai mis Mes paroles dans ta bouche»; voir également Midrash Rabbah, Ki Sisa, chapitre 41,
sur le verset « De Sa bouche viennent la connaissance et I'intelligence.» Quant a la question de «Tu
as declaré en ce jour», voir Midrash Rabbah, la-bas, au début du chapitre 45;
D’autres paralleles sont cités: le discours sur «Au huitiéme jour, un Atseret», qui explique «J’ai mis Mes pa-
roles dans ta bouche» (Isaie 51:16), et Shemot Rabbah, sur «De Sa bouche viennent la connaissance et I’in-

telligence » (Proverbes 2:6). Le texte commence ensuite a énumérer des passages sur «Tu as déclaré Havaya
en ce jour».
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Nasso, chapitre 14, sur le verset «Le septiéme jour» ; dans le Midrach Eikha, sur le verset « Pour
toutes ces choses, je [pleure]» ; Guittin 56b ; '"Haguiga 3a ; Berakhot, folio 6).

La liste se poursuit avec Bamidbar Rabba, le Midrach Eikha et la Guemara dans Guittin, "Haguiga et Bera-
khot. Dans Berakhot 6a et "Haguiga 3a, le verset est lu avec son paralléle, « Havaya vous a déclaré aujourd’-
hui» : «Vous avez fait de Moi une entité unique dans le monde, et Je ferai de vous une entité unique dans le
monde. »
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Et tel est le sens des kiddouchin : il lui donne une bague, qui est du niveau de la lumiére envelop-
pante (Or Makif). De méme, «Tu as proclamé Havaya aujourd’hui» : on attire sur soi une lumiere
enveloppante depuis la source et la racine de toutes les lumiéres enveloppantes (makifim), et ’'on
est ainsi consacré au Ciel.
Tel est le sens des kiddouchin : le fiancé donne une bague a la fiancée, et une bague, qui entoure, est une lu-
miéere enveloppante. De méme, par «Tu as proclamé Havaya aujourd’hui», une personne attire sur elle une

lumiére enveloppante depuis la racine de toutes les lumiéres enveloppantes, et elle devient «consacrée au
Ciel».
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C’est-a-dire qu’il est prét et lié a Lui pour s’attacher a Lui, béni soit-Il, comme un homme qui
épouse une femme : par ces kiddouchin, elle est interdite a tout le monde et réservée a son seul
mari.

Etre consacré signifie étre prét et lié a D.ieu pour s’attacher a Lui. De méme que les kiddouchin interdisent

une femme a tous les autres et la réservent a son seul mari, cette consécration réserve la personne a D.ieu.
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De méme, par la Torah — le niveau de «Tu as proclamé Havaya» mentionné plus haut —, il est lié et
s’attache, par le souffle de la parole, afin d’étre «un lieu pour Sa demeure ».

Par la Torah, au niveau de «Tu as proclamé Havaya», une personne est liée a D.ieu par le souffle de sa pa-
role. Elle devient «un lieu pour Sa demeure ».
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Il n’en va pas ainsi s’il n’étudie pas de maniére a attirer en lui le pouvoir de la parole : c’est alors
comme si son prochain parlait devant lui sans qu’il I’entende, car il ne peut s’attacher a I’intellect

et a la pensée de son prochain sans entendre sa voix.

Si une personne n’étudie pas de maniére a attirer en elle le pouvoir de la parole, elle est comme quelqu’un
devant qui son ami parle sans qu’elle I’entende. Sans entendre la voix, elle ne peut s’attacher a I'intellect et a
la pensée de son ami.

SECTION 9 - 111

Justice, droiture, foi et connaissance
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Et telle est [la signification de] «Je te fiancerai a Moi», etc. Mais il lui faut encore délivrer son Ame
divine de la prison du corps et de son ame animale, afin qu’elle ne soit pas appelée «boiteuse ou
aveugle » ; cette délivrance s’accomplit par la charité (tsedaka).

Les fiancailles par I’étude de la Torah ne suffisent pas encore a celui qui est «boiteux ou aveugle»: il doit

aussi délivrer son 4me divine de la prison du corps et de I’ame animale. Cette délivrance s’accomplit par la
charité.
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Et telle est [la signification de] «Je te fiancerai a Moi par la justice (tsedek) »: car «grande est la cha-
rité, qui rapproche la délivrance», etc.; ainsi faisait Rabbi Eliézer, qui donnait une perouta a un
pauvre, puis priait.

D’ou: «Je te fiancerai a Moi par la justice (tsedek) » : tsedek se lit comme tsedaka, la charité, dont la Guemara

dit qu’elle «rapproche la délivrance». La Guemara rapporte aussi que le sage donnait une piéce a un pauvre
avant de prier (Bava Basra 10a).
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Comme il est écrit dans Iggeret HaKodesh, dans le passage qui commence par «Israél ne sera déli-
vré que par la charité, ainsi qu’il est dit: “et ceux qui reviendront, par la charité”»: par cela,
I’homme délivre son ame, etc., et maintenant elle est délivrée, etc. ; voyez la-bas le développement
deétaillé (et voyez ce qui est écrit dans la paracha Ki Tissa, a la fin du discours qui commence par
«Sa main gauche est sous ma téte »).

Dans I’épitre d’Iggeret HaKodesh qui commence par «Israél ne sera délivré que par la charité», il est expli-

qué en détail que ’homme délivre sa propre ame par la charité. La parenthése renvoie a la fin du discours
de Torah Ohr «Sa main gauche est sous ma téte », dans la paracha Ki Tissa.
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«Et par la justice»: car il est écrit: «Le méchant cerne le juste», et c’est a ce propos qu’il est dit:
«Tu extirperas le mal de ton sein»; il faut donc rendre justice a cet égard. «Et par la bonté et la
compassion» : ¢’est-a-dire éveiller une grande compassion pour son dme,

«Par la justice»: en ’homme, «le méchant cerne le juste» signifie que I’ame animale enveloppe ’ame di-

vine. Puisque la Torah ordonne d’«extirper le mal de ton sein», il doit se juger lui-méme. «Par la bonté et la

compassion» signifie éveiller une grande compassion divine pour son dme.
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comme il est écrit: «a Yaakov, qui a délivré Avraham», ainsi qu’il est expliqué ailleurs (et voyez ce
qui est écrit dans la paracha Bechala’h sur le verset « Je chanterai», au sujet de « Justice et droiture,
Tu les as accomplies en Yaakov»; et voyez Midrash Rabbah, paracha Ekev, a propos de «Je te fian-
cerai a Moi par la justice et par le droit»).

Cela correspond a «a Yaakov, qui a délivré Avraham»: Yaakov représente la compassion, et la compassion

délivre. La parenthése renvoie a Torah Ohr sur «Je chanterai», a I’explication de «Justice et droiture, Tu les
as accomplies en Yaakov», ainsi qu’au Midrash Rabbah sur Ekev, qui développe cette idée des fiancailles.
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«Je te fiancerai a Moi par la fidélité (émouna)» : c’est-a-dire celui qui ne peut étudier et qui est éga-

lement pauvre, de sorte qu’il ne peut donner la charite,

«Par la fidélité (émouna) » concerne celui qui ne peut ni étudier ni, parce qu’il est pauvre, donner la chariteé.
La partie suivante montre que lui aussi peut étre fiancé.
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néanmoins, rien ne I’empéche d’accéder au niveau de la fiancée et de I’épousée, grace a la foi
(émouna), comme mentionné plus haut: par une meéditation venant du plus profond du cceur sur
le fait que «tout est considéré comme rien devant Lui», et qu’ll est infiniment au-dessus du niveau
de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin)

Lui aussi peut étre une fiancée promise, par la foi: en méditant du plus profond du cceur que «tout est

considéré comme rien devant Lui» (Zohar 1:11b), et que D.ieu est bien au-dessus méme du sovev kol almin.
C’est 1a méditation décrite dans la section 3.
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(et voyez ce qui est écrit sur le verset « Car Avraham ne nous a pas connus», etc., «car Toi, Havaya,
es notre Pere», etc.; ce qui est écrit la-bas permettra de mieux comprendre le sujet de «Je te fian-
cerai a Moi par la fidelité »).

La parenthése renvoie au discours de Torah Ohr sur « Car Avraham ne nous a pas connus... Toi, Havaya, es
notre Pére» (Isaie 63:16). Ce qui y est expliqué éclaire davantage les fiancailles « par la fidélité ».

N (177 270 X2 M1272 wno1) PRIV PN NIPTR 0% OPAR DR T0I1IRY 195 9122 R [mr v 17N
SIPART MIAWPNT N2 RITY M0 DR 2T QTR YRR 1 DR DY

Tout cela se situe au niveau de la fiancée et de la promise ; mais ensuite doit venir le niveau du ma-
riage (nissouin) (comme il est écrit dans Midrash Rabbah, Bo, a la fin du chapitre 18). Et telle est [la
signification de] «Et tu connaitras Havaya»: le terme «connaitre » est ici employé comme dans «L’-
homme connut ‘Hava», ce qui désigne le niveau d’un attachement véritable.

Les fiancailles ne sont que la premiére étape ; le mariage (nissouin) doit ensuite venir. Il s’agit de «Et tu

connaitras Havaya», car «connaitre», comme dans « ’homme connut ‘Hava», désigne le véritable lien
d’union.

TWYNI 7127 7AWnNn 2 100 RPW TR 1910 RPN 0’0 DR TSAYT AR IRD?Y wUnd

Comme il est écrit: «La terre sera remplie de la connaissance de Havaya» ; c’est-a-dire qu’elle soit

entierement remplie pour D.ieu, de sorte qu’il n’y ait aucune pensée, parole ni action

La déclaration d’Isaie selon laquelle «la terre sera remplie de la connaissance de Havaya» décrit cette
union: une personne entiérement remplie pour D.ieu, sans pensée, parole ni action tournée vers quoi que
ce soit d’autre.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/9/ 28
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si ce n’est pour D.ieu seul, et que toutes les pensées de ’homme soient remplies uniquement de la
connaissance de D.ieu. Telle est [la signification de] «Accorde-nous notre part dans Ta Torah»: que
notre part soit unie a Ta Torah dans I'unité la plus absolue, et qu’elles ne fassent véritablement
qu’un. Cela suffit a qui comprend.

Toutes ses pensées sont alors remplies uniquement de la connaissance de D.ieu. Telle est la priére: «Ac-

corde-nous notre part dans Ta Torah»: que notre part soit unie a la Torah de maniére absolue, jusqu’a ne
faire véritablement qu’un.

DANS LA AVODA

Celui qui en est capable doit engager son intellect dans le sens des paroles de la priére et dans la dimension
intérieure de la Torah, afin que, comme dans une maison couverte, aucune pensée étrangere n’y pénétre.
Celui qui est dominé par son Ame animale doit contempler, du plus profond de son cceeur, que D.ieu est au-
dessus de tous les mondes, jusqu’a ce que méme son ceeur physique soit ému ; il doit racheter son 4me par
la charité, juger le mal qui est en lui et éveiller une grande compassion pour son 4me. Celui qui ne peut ni

étudier ni donner la charité peut néanmoins se fiancer a D.ieu par la foi.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi ’ame est-elle appelée une «fiancée», et comment les deux parties de Psaumes 84:3 corres-

pondent-elles aux deux fiancées de la Guemara?

2. En quel sens les lettres sont-elles des «pierres», et comment peuvent-elles néanmoins transmettre la vie
aux mondes ?

3. Qu’est-ce qui fait de I’étude de la Torah et de la priére un «parvis» ou une «maison», et pourquoi le toit
est-il important?

4. Pourquoi la contemplation de D.ieu au-dessus de tous les mondes peut-elle émouvoir le ceeur physique,
alors que le désir ardent de Lui en tant que source de vie ne le peut pas ?

5. Comment I’étude de la Torah, la charité et la foi servent-elles chacune de fiancailles, et en quoi consiste le
mariage qui suit ?

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/9/ 29
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Notes

PARAGRAPHE 1

La promesse de D.ieu a Israél : « Je te fiancerai a Moi pour
toujours ; Je te fiancerai a Moi par la justice et par le droit,
par la bonté et par la compassion. » Le maamar s’appuie
sur ce verset et sur le suivant, qui clot la haftara de
Bamidbar.

Hosea 2:21x72:2 ywin
DRI TONN VIYR PTE2 °? TAYIXY 07 2 TR
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)

a1y o TonwaNR

Le Midrach lit moracha, « héritage » (Deutéronome 33:4),
comme meourassa, « fiancée » : la Torah est fiancée a Is-
raél, comme il est dit : « Je te fiancerai a Moi pour tou-
jours. » Il s’agit du passage de Terouma, vers la fin du cha-
pitre 33, que le texte énumeére.
Shemot Rabbah 33:7°1:3"7 127 nnw
7O AMNAY TP LADTIRM KPR AWM R AN OX ..
NWRD ROW P 0P 00 PRYIRY (2 YY) MR L ORIWD
PTI2NIP°N2 WR WOR NneT () "Swn) TRAY 70°291 1Y% R
5X X277 19 13750 X 199371 07900 By wOR 7000 OK 1197wn XP
Y7 NWR
Another matter: “They shall take Me a gift” - that is what is
written: “Moses commanded us the Torah” (Deuteronomy
33:4). Rabbi Simlai expounded: Six hundred and thirteen
mitzvot were given to Israel through Moses, as that is the nu-
merical value of Torah. is four hundred, vav is six, resh is
two hundred, and heh is five, for a total of six hundred and
eleven, as the midrash is about to note. If you say it is only
six hundred and eleven, and where are the other two; the
Rabbis ...

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

rarhidatil ahsl

A propos de « Havaya, ton D.ieu, gardera pour toi I’al-
liance et la bonté », le Midrach raconte I’histoire d’un roi
qui épousa une matrone, chacun apportant deux « loca-
taires » : Israél apporte le droit et la justice, D.ieu la bonté
et la compassion ; ensemble, ils deviennent une couronne
pour Israél, comme le dit Osée. Il s’agit du passage
d’Ekev, « Autre explication : “gardera pour toi” », que le
texte énumere.

Devarim Rabbah 3:7°13 127 07727

w1 nwa

En développant le sujet de la part de Binyamin, ou devait
se trouver le Temple, le Midrach cite « Mon ame aspire, et
méme languit », prophétie des fils de Korah sur I’emplace-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/9/

ment du Temple. Il s’agit du passage de Vayechi, chapitre
99, vers le début, que le texte énumeére.

Bereshit Rabbah 99:1°X:1”% 127 n°wx12
P %12 MW 0°YAWY MIRD YIIRD OTpw KX DR 1Y ...
TP L% BW IpPh INa NeaR TNy ROY LU0y 1RAINn
737 :(2%p QW) IR RIT 191 oW1 NP0 O3 19033 (7D 0°9nn)
Dw PPN TIN2 1331 PR MR AT M AN INNER2 Maynw
7YRY 37 AT 0N NPan SPaeR (0 R DRIRY) 2°n3T AT
157 .57 ?2A07BR2 NN UMY LANNERA ANRY N YW TIN2 MR
»Twa MIRER (25 0°910) 97N ?hvaan XITw A0 v aphn Jina
27y°17 N°nD Swnl M .ayen nons bwniw n bw pbn ina e
N Ltk ]
“Why are you agitated [teratzedum], ridged [gavnunim]
mountains?” (Psalms 68:17) - Rabbi Yosei HaGelili and
Rabbi Akiva: Rabbi Yosei HaGelili interpreted the verse re-
garding mountains. When the Holy One blessed be He came
to give the Torah at Sinai, the mountains were running and
contending with one another. This one was saying: ‘The
Torah will be given upon me,” and that one was saying: ‘The
Torah will be given upon me.’ Tavor came from Beit Elim,
Carmel from Aspamya. That is what is written: “As I live, the
utterance of ...

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

w1 nwa

Le Midrach interpréte vaychoulou, « ils furent achevés »
(Genése 2:1), comme I’expression d’un désir, en le rap-
prochant de « Mon ame aspire, et méme languit (kalsah) ».
11 s’agit du passage au début de Nasso, chapitre 10, que le
texte énumere.

Bamidbar Rabbah 10:1°:* 7127 72712
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La « lumiére sombre » ne s’unit a la « lumiére blanche »
qu’apreés s’étre d’abord éveillée elle-méme ; alors, la lu-
miére blanche repose aussitot sur elle. C’est a ce propos
qu’il est écrit : « D.ieu, ne gardez pas le silence. »

Zohar, Lech Lecha 2:8-5:222"3:71-’11:*2 77 77,1717 120

11. Woe to those that sleep with eyes fast closed and do not
know or consider how they will arise in the Day of
Judgement; for reckoning is exacted when the body is de-
filed, and the soul flits over the face of the transparent ether,
now up and now down, and if the gates are not opened it is
tossed about like a stone from the sling. Woe to them! Who
shall plead for them? For they shall not be admitted to this
joyaunce, among the delightful habitations of the ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Rabbi Elazar enseigne que 1’éveil d’en haut dépend du dé-
sir d’en bas. Il interpreéte les paroles de David, « D.ieu, ne
gardez pas le silence », comme un éveil d’en bas, afin
d’éveiller Celui qui est en haut.

Zohar, Lech Lecha 22:225-24:237-11727:275 72 7% ,7mM7 1890
977

He illustrated this from the text: O G-d, keep thou not si-
lence, hold not thy peace, and be not still, O G-d (Ps. 83, 2),
which he expounded thus. ‘David said: “O G-d, keep thou
not silence.” These words represent an impulse to Elohim to
exert His sway. David said in effect: “Elohim, cease not to
rouse the Highest and to associate thyselfwith the Right.”
The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

% 9T DR DIPEN

Tsédek, c’est-a-dire Mal’hout, appelle constamment le mi-
roir lumineux et ne se repose jamais, ainsi qu’il est écrit :
«D.ieu, ne gardez pas le silence. »

Zohar, Terumah 25:251-26:261-X"17:11”2 7M70 M7 9800
N”07:7"2

De plus, lorsque I’on dit : « La Justice appelle a son pied », la
question est : Qui appelle qui ? La réponse est que la « Jus-
tice » appelle le miroir resplendissant, toujours brillant et
éclatant, comme il est écrit : « Ne garde pas le silence, 6
D.ieu ; ne te tais pas et ne reste pas immobile, 6 D.ieu » (Ps.
LXXXIII, 1). A présent, le Saint a fait briller Sa lumiére sur
nous en chemin, A cause de mon fils Eléazar, qui a fait des-
cendre ...

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

% T PR PPN

Les « membres » inférieurs s’éveillent toujours vers les su-
périeurs : la flamme noire d’en bas s’éléve sans cesse vers
la flamme blanche d’en haut pour s’y attacher. Tel est le
secret de : « D.ieu, ne gardez pas le silence. »

Zohar, Pekudei 51:705-7147wn-1"wN:X"1 *T1pD 7711 790

DTN AW PR A1

Le verset appelle I’ame de ’homme une lampe de D.ieu, «
qui scrute toutes les chambres du ventre ». L'Alter Rebbe
en tire 'image d’une flamme qui, par nature, s’éléve vers
le haut.

Proverbs 20:27175:°3 "2wn

V3777020 N DT NRYI T )
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)

S NN 2”yaw

La Michna enseigne que I’homme est formé, nait, vit et
meurt contre sa volonté. L’Alter Rebbe applique les mots «

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/9/
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contre ta volonté, tu vis » a I’dAme retenue dans le corps

malgré son aspiration vers le haut.
Pirkei Avot 4:22273:’7 MaR mwn
y71°° 1372 0vnm NN oonnm L mng 0vTivt iR mon Nan
RIT 1200 R0 ,K927 XIT 8907 RITLOR NIY YT YOTinY
PIDY PRY LXIT TIN2 TP TNY XIM LT DY RITLTY NI LI
9w D3nw 1w npn KDY ,0°1D Xin KDY ,Anow KDY 9y KD
72 0 73 DIREIY Y 700 PX) 1i2wnd o Yaw v
291 0 AR M2 231,729 ANK 072 23,730 ANk 9m3 Pyy

- 10?2 TOY IR 012 7Y .00 0K A2

11 disait : ceux qui sont nés doivent mourir, ceux qui sont
morts doivent revenir a la vie, et ceux qui sont revenus a la
vie doivent étre jugés ; afin que ’homme sache, fasse savoir
et comprenne qu’ll est D.ieu, qu’ll est celui qui concoit,
qu’ll est le créateur, qu’ll est celui qui discerne, qu’ll est le
juge, qu’ll est le témoin, qu’ll est I’accusateur, et qu’ll
convoquera au jugement. Béni soit-Il, devant Qui il n’y a ni
iniquité, ni oubli, ni partialité, ni acceptation de pots-de-
vin, car tout ...

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

29I X1 DM

Dans lavision du Char céleste d’Ezéchiel, « les ‘Hayot cou-
raient et revenaient ». L’Alter Rebbe comprend ‘hayot au
sens de « force vitale » : la vie de I’Ame s’élance vers le
haut, puis retourne dans le corps.
Ezekiel 1:1477:X 5xpi®
:P120 RT3 23 Ri¥Y NIm
Et les étres vivants allaient et revenaient, semblables a
I’éclat d’un éclair.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

702 NAYP Swwn 02

A propos de l'offrande du sixiéme jour, « un bassin d’ar-
gent (kesef) », le Midrach relie kesef au désir, comme dans
«Mon ame aspire (nikhsefah), et méme languit ».

Bamidbar Rabbah 13:20°2:37> 1127 12712

Les Sages demandent comment on danse devant une ma-
riée : Beth Chammai disent : « la mariée telle qu’elle est »,
et Beth Hillel disent : « une mariée belle et gracieuse ».
L’Alter Rebbe fait de ces deux louanges deux sortes de ma-
riées, correspondant a deux degrés de l’aspiration de
I’ame.
Ketubot 17a:1°x:X 1> n12103
172 1K PATIOM AR A99” 02K PP v LKW Nind nPD
99”7 1A 0°MIR L, RMI0 IR NPN ADPIY 217 P90 027 kY N2
1°2 D77 Y PPN WY 3T YRR AAM 2ATIOM 7N
UMY ,PWT ™ ¥ Mgn MPPY Un 03277 oRuY 2y Shn
0701 177K TRIN 171792 13027 IR 710 21°°Y2 1230 IR 100y
-N1™127 By NYR DT 7Y INyT RO 077
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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15 | « Mon ame aspire, et méme languit, apres les parvis de
Havaya ; mon cceur et ma chair chantent vers le D.ieu vi-
vant. » Le mot kalsah, « languit », donne son nom a la ma-
riée, kallah, et la premiére partie du verset se rapporte a «
la mariée belle et gracieuse ».

Psalms 84:3'3:772 0°9°1n
272K P8 1137 1 *27 1 NiNR0Y? *WH3 1N?2703) 1993
Mon 4me languit et défaille aprés les parvis de D.ieu ; mon

ceeur et ma chair chantent de joie au D.ieu vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

16 « Deux pierres batissent deux maisons ; trois en batissent
six... » : le Sefer Yetsira appelle les lettres des « pierres » et
leurs combinaisons des « maisons ». L’Admour Hazaken
s’en sert pour expliquer les « parvis » de Psaumes 84:3.

Sefer Yetzirah 4:1227°:*7 77°%° 790

mMN2 whw .0°nNa *aw MN3 0°1aK PNY 1973 TR0 MDD yaw
TRD NN wan .0°N2 DMWY AY2IR M2 YA .0°na Tww
NWNRN MINA Yaw .0°N2 0w NIRK YIw MN3 ww .0°N3 0w
2157 1197 PR 7 WM RY 79K INOR .0°N3 0°YINY 0°89K
TAn 9IYa 0°2010 AYaw 17 19RY LR 19190 RT PRI 1210
% VAW 7Aw3a 0O17 1 1T PRY LOYTRY PR RN 171322 2910 1A
AR 231 231 022K PN DY W WD12 DMIYW AYIWY .NPwRI2
99°9% .MYw Yawy MZIR YawY 0°Y°pI IYaw ppna 1 Lem

... 2y°2w 221
Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain)

17 « D.ieu, ne gardez pas le silence ; ne restez pas muet et ne
demeurez pas immobile, 6 D.ieu. » L’Admour Hazaken
cite ce verset, selon la lecture qu’en fait le Zohar, pour ex-
primer le désir incessant de I’Assemblée d’Israél.

Psalms 83:2°2:375 0°7°1n

(2K UPYAOX WANNTOR TN 0K DR
o} D.ieu, ne garde pas le silence ; ne reste pas muet et immo-
bile, 6 D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

18 | Le Zohar dit que I’Assemblée d’Israél organise constam-
ment des louanges pour le Saint béni soit-I1 et ne garde ja-
mais le silence, comme il est dit : « D.ieu, ne gardez pas le
silence. »

Zohar, Vayishlach 28:262-30:274-2707:1”> nbw” ,7mn 190
i B

Observe the heading Hallelukah (praise ye the L-rd), for we
have learned that of all the titles that David affixed to his
songs and hymns, the most excellent was Hallelukah, em-
bracing as it does in one single word the name of G-d and
the call to praise, the name being Kah, and the praise com-
ing from the Community of Israel, who continually compose
thanksgivings to the Holy One, blessed be He, as we read: “O
G-d, there is no silence for thee; hold not thy peace, and be
not still, ...

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

19 | Ces paroles furent adressées a ‘Hava : « Ton désir se porte-
ravers ton mari, et lui dominera sur toi. » L’Admour Haza-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/9/
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ken lit la premiére moitié comme le désir de la fiancée de
rejoindre sa source, et la seconde comme le fait que I’ame
est retenue dans le corps contre sa volonté.
Genesis 3:16170:’) NPWR12
“PXY D032 *TPR 33Y2 AW WY 72 AT WY AERTN
72720R RIM AN TR
Et 11 dit a la femme : « J’augmenterai grandement ta souf-
france et tes douleurs ; dans la douleur tu enfanteras des
enfants ; ton désir se portera vers ton mari, et il dominera
sur toi. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 2

20 790% PR Mnby

« Il y a soixante reines, quatre-vingts concubines et des
jeunes filles (alamos) sans nombre. » L’Admour Hazaken
lit alamos comme olamos, « mondes », pour désigner les
innombrables divisions des mondes.

Song of Songs 6:8°11:" 01w W
1207 1K NiNPY1 0°W12°B 0°InYA NioYn TnT 0wy
I y a soixante reines, quatre-vingts concubines et des

jeunes filles sans nombre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

21 nowy nnona abis

« Que Tes ceuvres sont nombreuses, Havaya ! Tu les as
toutes faites avec sagesse. » Le verbe « faites » (asisa) re-
léve du langage d’Assiya : devant D.ieu, méme la 'Hokhma
n’est que « faire ».
Psalms 104:24775:77p o°%°n
I YT TSR [Py MRAN3 0927 YR 131
Que Tes ceuvres sont nombreuses, D.ieu ! Tu les as toutes
faites avec sagesse ; la terre est remplie de Tes créatures.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 3

22 N1 9780 Ny T

La, P’Admour Hazaken interpréte les mots de Moché «
comme Tu as parlé, en disant » : par la Torah, la « parole »
divine (dibour) devient « dire » (amira) ; de méme, par les
mitsvot, « la puissance d’Ado-nai », qui se trouve dans le
Kéter d’Arikh Anpin, se révéle.
LA NOTE DE KEHOT
X, 0w mph

23 N1 970

La supplication de Moché aprés I’épisode des explorateurs
: « Et maintenant, je t’en prie, que la puissance d’Ado-nai
soit grande, comme Tu I’as dit, en disant. » Ce sont les pre-
miers mots du discours auquel le texte fait référence.

Numbers 14:171°:7° 9271n2
“TKR? AT IWRD *37IK 13 KIPTX 1YY
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24

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)

991 n%2 1991 NoRtann AN

Esther « se tenait dans la cour intérieure de la maison du
roi, en face de la maison du roi ». Admour Hazaken em-
ploie cette expression pour désigner le flux intérieur de
force vitale : les lettres de la Torah et de la priére, ainsi
que les ames des tsadikim.

Esther 5:1°R:’1 91nOR

17RO T30 TAYM MOPR INOX WaPmM “YULwn nita v

n%n n°22 IMYPn XEI5Y WP T7nm Tena n°3 N1 nwied
:N°20 NNe N

Or, le troisieme jour, Esther revétit ses habits royaux et se

tint dans la cour intérieure du palais du roi, en face du pa-

lais ; le roi était assis sur son tréne royal, dans la salle

royale, en face de ’entrée de la salle.

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

PARAGRAPHE 4

25

26

27

L’Alter Rebbe explique maintenant le verset dans I’ordre :
« Mon 4me » désigne Mal’hout d’Atsilout, la source des
ames, et « les parvis de Havaya » désignent le flux de force
vitale dans Atsilout auquel elle aspire.

Psalms 84:3'2:770 0°2°1n
PII7OR 28 13T 1031 °27 1 N1IET WR1 MN?27D3 1903
Mon ame languit et défaille apres les parvis de D.ieu ; mon

cceur et ma chair chantent de joie au D.ieu vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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En commencant par « Mon ame languit et méme aspire
apres les parvis de Havaya », le Zohar parle de « maisons »
intérieures et extérieures qui sont appelées « les parvis de
Havaya » parce qu’elles sont animées d’amour et d’aspira-
tion envers la Noukva. Le texte fait ici référence a ce pas-
sage de Vayechi.

Zohar, Vayechi 77:800-79:811x”>nn:v”y-n"n:1"y 1> 711 100
De méme, dans le verset : « Que D.ieu te bénisse depuis
Sion, et que tu voies le bien de Jérusalem tous les jours de ta
vie » (Ps. 127, 5), Sion est mentionnée parce que les béné-
dictions en émanent pour arroser le jardin ; puis Jérusalem
est mentionnée pour montrer que toutes les bénédictions
émanent conjointement du méle et de la femelle. De méme,
il est écrit : « Que D.ieu te bénisse et te garde » (Nomb. 6,
24) : « bénisse » du coté du male, et ...

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

« Mon ame, je T’ai désiré dans la nuit. » Selon la lecture du
Zohar (Tanya, chapitre 44), cela signifie aimer D.ieu
comme sa propre ame et sa propre vie ; ici, cela illustre

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/9/
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I’aspiration a D.ieu comme le désir d’une personne pour
sa propre vie.
Isaiah 26:9'0:1"2 17 yw°
YIX? TPUSYR KD 3 TINUR *31P2 MR 12752 A0MN wn)
230 230 7 P13
De toute mon ame, je T’ai désiré dans la nuit ; oui, de mon
esprit au-dedans de moi, je T’ai recherché avec ardeur ; car
lorsque Tes jugements s’exercent sur la terre, les habitants
du monde apprennent la justice.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
0,10 Py

12 K72 wrnd

Le Tanya, chapitre 44, décrit 'amour égal présent dans
chaque ame juive, héritage des Patriarches, a partir du Zo-
har sur « Mon 4me, je T’ai désiré durant la nuit » : aimer le
Saint béni soit-Il de ’amour de son dme et de son esprit.
Tanya, Likkutei Amarim 44771 07K 012 ;7WR1 P21 ,X%1N0
LA NOTE DE KEHOT
7,01 0pn PR 12,3 0N BOyY L77mD ROAn XD

PARAGRAPHE 5

29

30

31

012 mpnan

« Lui qui couvre d’eau ses chambres supérieures. » Le mot
hamekareh, « qui couvre », vient de la méme racine que
mekureh, « couvert », qui évoque le « toit » de la « maison

».
Psalms 104:3°3:77p 0°2°1n
:MI7D1272Y T2nT 1217 0°2y-0wn vRivhyY 0wl MR
Who layest the beams of Thine upper chambers in the wa-
ters, who makest the clouds Thy chariot, who walkest upon

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

012 mpnan

Le Zohar explique que « les poutres de la maison d’un
homme » désignent ses os, édifiés sur le cerveau, qui est «
eau », ety voit une allusion dans « Lui qui couvre d’eau ses
chambres supérieures », hamekareh signifiant « poutres ».
Le texte cite ce passage, avec le commentaire du Ramaz, a
I’appui de I'image de la maison couverte d’un toit.

Zohar, Shoftim 3:11-4:2075:7-X">:"1 D°VDW 717 190

La note de Kehot renvoie a Leviticus 13:12 pour ces mots.

Leviticus 13:12277:37° X"

yNa 7iy23 NX NYIET 0OM TiY3 NYIsT men minetox
1727 "1y IRTRPD7 YAV IWNRM

Et si la lépre s’étend sur la peau, et que la lépre couvre toute

la peau de celui qui a la plaie, depuis la téte jusqu’aux pieds,

partout ou le prétre peut voir ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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32 %21 °7 n7na

« Mais son plaisir est dans la Torah de Havaya, et il médite
Sa Torah jour et nuit. » L’Admour Hazaken I’applique a la «
fiancée belle et gracieuse », dont toute la vie est dans la

Torah.

Psalms 1:2°2:°K 0°%°11n

;72791 Oni> 372 IN73N27 9307 7 N7IN270K 03

Mais son plaisir est dans la loi de D.ieu, et il médite Sa loi

jour et nuit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 6

33 N0 NP A 2oy

Dit des idoles

L’Admour Hazaken l’applique a la fiancée « aveugle »,

c’est-a-dire a la personne dominée par son Ame animale.

Psalms 115:5’77:170p 0°9°1n

IR XP1 077 070y 127 K91 0D
They have mouths, but they speak not; Eyes have they, but

they see not;

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

.11,00p °9nn

34 ANXY NNTAIT. L P2YAY R N (A

La note indique que ce passage, de « Mais celui qui s’est
écarté du chemin » a « voici le conseil qui lui est donné »,

est cité dans Or HaTorah sur Bereishis.
LA NOTE DE KEHOT

.2 ,RD7 AT 2-N°WRI2 N”NINR2 K27 7t yup

35 NOIW NIRD 190 1IN Y

L’éloge de Beit Chammai, « la fiancée telle qu’elle est », qui
vaut méme pour une fiancée boiteuse ou aveugle. Il de-
vient le conseil a suivre pour ’4me dominée par son Ame

animale.

Ketubot 17a:1°X:X 1> 12N>

107 1R NTI0M TR 7927 :0°nIR PP N XY ning 9o

n°3 072 10X PR RY 12T TR MM ?27ATIon 1N
NIYY ,PIWT  YI MpR MRPY R ,03M2T? XY N2 PPN
107730 1K TRDM .1°2°Y2 1MW IR M 211V 123D IR U1V

.N1"127 0y N279YN OIR DY SRYT RN DY

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

36 m BN DX 12170 2way vab

« Mon cceur et ma chair chantent vers le D.ieu vivant » : la
seconde partie du verset, qui exprime la voie de « la fian-
cée telle qu’elle est », dont le désir doit atteindre le ceeur

et la chair physiques.

Psalms 84:3°2:775 0°2°11n

272K P8 1237 0 *27 "1 IR0 *WH3 N?2703) 1903

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/9/

: « Elles ont des yeux, mais ne voient pas. »
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Mon ame languit et défaille apreés les parvis de D.ieu ; mon
cceur et ma chair chantent de joie au D.ieu vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

Y7910 ran eyn meynh NI

La note indique que I'affirmation selon laquelle D.ieu est
infiniment supérieur au sovev kol almin est citée dans Or
HaTorah sur Shelach.
LA NOTE DE KEHOT
3,1 12w NPMIRG RN

PARAGRAPHE 7

38

WK TP TP

« Une briilure briilera comme une briilure de feu. » L’Alter
Rebbe reprend cette expression pour désigner le feu que
la contemplation de I’Essence de D.ieu allume dans le
ceeur.

Isaiah 10:161v:” 17°yw”

79979 T2 T2 1722 NN 19 PINWN2 NIRIY 0 TR NPYY 197
(UNR

Therefore will the L-rd, the L-RD of hosts, Send among his

fat ones leanness; And under his glory there shall be kindled

A burning like the burning of fire.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 8

39

40

41

42

7IRD 72wn2

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

.20 ,uop ow

9IND 72wn2

« Méme les ténébres ne sont pas obscures pour Toi... les
ténébres sont comme la lumiére. » L’Admour Hazaken cite
ce verset a propos de I’Essence de D.ieu, devant laquelle la
dissimulation ne dissimule rien.
Psalms 139:1227:0"%p 0°%°11n
STTIRD 1QWND K 01D 1272 Tan TUNRY W03
Méme les ténébres ne sont pas trop obscures pour Toi ; la
nuit brille comme le jour, les ténébres sont comme la
lumiére.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

QXM anPwn . . MINANAw nnRnn fan
La note indique que ce passage, sur la facon dont la
contemplation de I’Essence de D.ieu peut atteindre le
ceceur et la chair physiques, est cité dans Or HaTorah sur
Shir HaShirim.
LA NOTE DE KEHOT
.07 Y R-WPAW N”MIR2 RN

r PR PR 11377 7w 02

Le cceur et la chair « chantent vers le D.ieu vivant » : vers
D.ieu Lui-méme, avant qu’ll ne soit Celui qui donne la vie
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; ¢’est pourquoi le désir ardent peut atteindre le corps.
Psalms 84:31:770 0°2°1n
PII72R 28 13T 1030 °27 1 N1IET? W91 1?2703 903
Mon ame languit et défaille apreés les parvis de D.ieu ; mon

cceur et ma chair chantent de joie au D.ieu vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

43 meown N KRR 27y

La-bas, ’amour et la crainte sont appelés « fils » et « fille »;
celui qui cherche a saisir directement I’amour et la crainte
sans la contemplation profonde « ne donnera jamais nais-
sance » a un amour et a une crainte véritables, mais a des
imaginations passageres: c’est cela, « faire une fausse
couche », tandis qu’étre « stérile » signifie ne donner nais-
sance a aucun amour ni a aucune crainte.
LA NOTE DE KEHOT
X ,UY R™MN

44 TIPYY Town 1N NP

« Il n’y aura chez vous ni fausse couche ni stérilité dans
votre pays. » Torah Ohr comprend « stérilité » comme un
service qui ne fait naitre ni amour ni crainte ; le texte se
référe a ce discours.

Exodus 23:26173:372 Mnw
NN TR 199NN TSI RN 7720 TN K
Il n’y aura dans ton pays ni femme qui avorte ni femme sté-

rile ; J’accomplirai le nombre de tes jours.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

45 1Dy man Peanm

‘Hana, qui était stérile, « pria al Havaya ». Torah Ohr com-
prend al au sens de « au-dessus » : une priére qui atteint

ce qui est au-dessus du Nom Havaya met fin a la stérilité.
I Samuel 1:10”2X & PX1w
171220 1921 °775Y YP2nm wD1 nIn KoM
et elle avait ’ame pleine d’amertume ; elle pria D.ieu et
pleura abondamment.

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

D LRRY

46 927 wn 27y 7IN°23

L’explication de « Moché parlera » commence avec Avra-
ham, ’homme de bonté, qui « invoqua le Nom Havaya,
D.ieu du monde », faisant ainsi entrer le Nom Havaya
dans la révélation du monde d’en bas.
LA NOTE DE KEHOT
.7,I0 RN

47 927 nwn

« Moché parlait, et D.ieu lui répondait par une voix. » Ce
sont les premiers mots de I’explication dans Torah Ohr,
Yisro, a laquelle le texte se référe.

Exodus 19:19v7°:0™ mnw
:'?ﬁp; 1233 D’P’?Ntﬁ 27 YR TRR PIM hrah! own Dip k0!

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/9/
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Et lorsque le son du chofar devenait de plus en plus fort,
Moché parlait, et D.ieu lui répondait par une voix.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

MO PR M

« Qui est un D.ieu (Kel) comme Toi ? » Citant I'Idra Rabba,
le texte présente ces mots comme le premier des treize ti-
kounim de la barbe d’Arich Anpin, et suggeére que ce Kel
est le Kel de « chanter vers le Kel vivant ».
Micah 7:181:1 115°n
TY? PUIMITRY ANPN NUIRYR YwRTRY 933 1Y RE1 3N PRn
:RI7 707 Y22 2K
Qui est un D.ieu comme Toi, qui pardonne l'iniquité et
passe sur la transgression du reste de Son héritage ? Il ne
garde pas éternellement Sa colére, car Il prend plaisir a la
bonté.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

QWY QNeRAN 1772

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.7,LU0 R™MN

QWY QPNRIN

Dans la vision des roues d’Ezéchiel : « leur aspect et leur
fonctionnement ». Ce sont les premiers mots du discours
auquel le texte se réfere.
Ezekiel 1:1610:X 5xp1°
DITPRIMY TNY2INT? TR MR WUWIN 1Y 0Py 0OIDIRG XN
:TDINT TN TDIRT M WRD DY
L’aspect des roues et leur ouvrage étaient semblables a la
couleur du béryl ; et toutes les quatre avaient une méme ap-
parence ; leur aspect et leur ouvrage étaient comme une
roue au milieu d’une roue.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

o1y %% nwaNR

« Je te fiancerai a Moi pour toujours » : ’Admour Hazaken
comprend « pour toujours » comme les fiancailles futures
qui ne seront plus jamais rompues.

Hosea 2:21x72:2 ywin
DRI TO0 VEYRA PTII %2 THYW DN 2 TOYIY
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)
221y% 7% PRwaNy

Le Raaya Mehemna sur la paracha Teitzei : lors de la ré-
demption finale, « il ne la renverra pas durant tous ses
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53

54

55

56

jours », comme il est dit : « Je te fiancerai a Moi pour tou-
jours. »

Zohar, Ki Teitzei 1:24-3:3327%:’3-7"5°K R¥N °3 ,77717 190

717 N210 NN 2PN

« En ce jour, Je reléverai la soucca de David qui tombe. »
La Communauté d’Israél est a présent « tombée », s’éle-
vant puis redescendant ; dans I’avenir, D.ieu la relévera
pour toujours.

Amos 9:11x7:’0 01y

PO TPEIRTNK "IN NPT TT NYNN DR XA D13
0999 90 P73 OO

En ce jour-1a, je reléverai la cabane de David qui est tombée,

j’en réparerai les bréches, je reléverai ses ruines et je la re-

batirai comme aux jours d’autrefois ;

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

X% ,0 oMy

12810M anp

Le réve de Yossef : « Ma gerbe s’est dressée et s’est aussi
tenue debout. » Ces mots décrivent la soucca de David,
qui se relevera et demeurera ferme a jamais.
Genesis 37:7°1:177 nwx12
NS0 MK MR MM AT N DN DPR 1N NI
PIRPR? [IAYM D2NRYK 37300 13M
car voici, nous liions des gerbes dans le champ, et voici que
ma gerbe se leva et resta debout; et voici que vos gerbes

I’entourerent et se prosternérent devant ma gerbe».

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

1,19 nowRna

PRSP WP IWN

La note renvoie a Or HaTorah sur Nach (les Prophétes et
les Ecrits) pour I’exposé sur la bénédiction « Qui nous a
sanctifiés par Ses commandements ».
LA NOTE DE KEHOT
.XNN°Y 2-9”1 07NN IRT

Lors des exils précédents, la Communauté d’Israél reve-
nait d’elle-méme, mais au sujet de cet exil, il est dit : « Elle
est tombée, elle ne se relévera plus » (Amos 5:2) ; c’est
pourquoi « Je reléverai la soucca de David qui est tombée
» : le Saint béni soit-I1 1a relévera Lui-méme.

Zohar, Vayikra 10:80-11:88172:X>-"0: RIp1 7117 100

So the Community of Israel, on all previous occasions in
which she was in exile, when the appointed time came, used
to return of herself to the King; but in this exile the Holy
One, blessed be He, will himself take her by the hand and
raise her and comfort her and restore her to his palace. So it
is written: ‘In that day I will raise up the tabernacle of David
that is fallen’ (Amos 9, 11), the ‘tabernacle of David’ being
identical with the ‘Virgin of Israel’.

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/9/
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PARAGRAPHE 9

57

58

59

60

61

La Guemara interpreéte ce verset ainsi : « Et Havaya t’a dé-
claré aujourd’hui » : le Saint béni soit-11 dit a Israél : « Vous
avez fait de Moi I’Etre unique dans le monde, et Je ferai de
vous I’étre unique dans le monde. »
Berakhot 6a:21x72:X "1 11372
N7 :°N9T LR 29RIWIT AI0AWR XA N2 RYTIP N20WR M
M2 WITRT 02 MR ,7 0T TPRRT 1Y 1091 700 AR N
DONX TPYN “IR1 L0712 NOX APV NNPY DOR XY K
.0%y2 nAx 12°0n
Does, then, the Holy One, blessed be He, glory in the praises

of Israel ? Yes, for it is written, "Thou hast avouched the
L-rd this day" (Deut. xxvi. 17) and "The L-rd hath avouched
thee this day " (ibid. v. 18). The Holy One, blessed be He,
said to Israel, "You have made Me the only object of your
love in the world, so I shall make you the only object of My
love in the world."
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
La méme interprétation de « Tu as déclaré aujourd’hui
que Havaya est ton D.ieu » et de « Havaya t’a déclaré au-
jourd’hui » apparait dans ‘Haguiga, I'un des endroits cités
dans le texte.

Chagigah 3a:18-19v™>-11"%:X A 73°3n

77 TR ,7OE ATRRT MY 0D AINRT N nxY w1 TN

>1R1 ,07192 NOR 72200 CANCRY 0RR PXIRV? XN TI02 wiTRD

,07iy2 NAX 720N "Ny ONR .071Y2 NOX 127V 0NN APYX

ML DINR APYX VIR VIO N APROR N ORI yuw” :2ondT
IMNIY ,07IY2 NOX

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

01°7 NANART T DR

A propos de « Le septiéme jour », le Midrach rapporte I'in-
terprétation de « Tu as déclaré aujourd’hui que Havaya est
ton D.ieu » et de « Havaya t’a déclaré aujourd’hui » : le
Saint béni soit-11 dit & Israél : « Vous avez fait de Moi I'Etre
unique dans le monde, et Je ferai de vous I’étre unique
dans le monde. » Il s’agit du passage de Nasso, chapitre
14, cité dans le texte.

Bamidbar Rabbah 14:4°7:7> 1127 7272

S

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
[9] .7 (3 ,719) AR B By

NAxY "PRwn QP2 vy

Ce passage explique: «J’ai mis Mes paroles dans ta
bouche, et a 'ombre de Ma main Je t’ai abrité»; la Torah
forme une «soucca», un abri, car le souffle de la parole
devient une lumiére enveloppante (makif) pour I’dme, le
niveau de «ce qui sort de la bouche de Havaya». Le pas-
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62

63

64

65

sage lui-méme renvoie a la fin d’'un discours qui com-
mence par «Je te fiancerai a Moi. »
LA NOTE DE KEHOT

.2,70 ¥°ynw nMph

NAxY "nwn 01°a

« Le huitieme jour, vous aurez une Atséret », verset de Che-
mini Atséret sur lequel est écrit le discours cité.
Numbers 29:357177:10"3 72712
AWYN X2 1729 NIRPR™22 0D M0 NIBY "y ol
Le huitieme jour, vous aurez une assemblée solennelle ;

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

9°92 %927 DOWNY

« J’ai mis Mes paroles dans ta bouche, et a 'ombre de Ma

main Je t’ai abrité. » Le discours cité I'interpréte comme

signifiant que les paroles de Torah deviennent une «
ombre », une lumiére enveloppante pour ’Ame.

Isaiah 51:161"0:R”117°yWw°

TMRPY PIR TOOP) DY Yo O0ED T PR 9702 137 OYN)

TINRRY 1087

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)

112Mm nyT 1van

« Car Havaya donne la sagesse ; de Sa bouche [viennent] la
connaissance et la compréhension. » Le texte cite a ce su-
jet le Midrach, a propos de ce qui vient de la bouche de
D.ieu.
Proverbs 2:61:2°5wn
1139201 NYT RN NRIn 1R N3
Car D.ieu donne la sagesse ; de Sa bouche viennent la

connaissance et le discernement ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

1320 nyT 1PEan
A propos de « Et Il donna a Moché » (Exode 31:18), le Mi-

drach cite « de Sa bouche [viennent] la connaissance et la
compréhension » : la sagesse est grande, mais la connais-
sance et la compréhension sont plus grandes encore ;
D.ieu les donne de Sa propre bouche a celui qu’Il aime.
Shemot Rabbah 41:3°3:X”1 127 mnw
NPT 1IN RN N7 0 03 (2 VPwn) TN, Twn R 1N R 13T
10701 09 0 ,ANAM NPT "ann RT3 RN AT Lanam
1,79 M PAS 7 LANAM NYT PN ,AMK RITY n? PR ,mmon
n°am 112 K2 .72 17 R PRy 21T 9270 ARk cnR Pman
7 .9 7N NAR 79°N0 1aR DI L1PAR 2197 INHn R¥D L1007
1103 20WY 71 .7 TINAW T ROR wpan 1R P InR 712 ey
,MROM 1N° 1 3,73 . Inn 17 103 ,12a0n 1w By 2anty b
)|
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Another matter, “He gave to Moses,” that is what is written:
“For the L-rd grants wisdom; from His mouth come knowl-
edge and understanding” (Proverbs 2:6). Great is wisdom,
but greater than it are knowledge and understanding. That
is, “for the L-rd grants wisdom,” but to those whom He
loves, “from His mouth come knowledge and
understanding.” Rabbi Yitzhak and Rabbi Levi, one of them
said: To what is the matter comparable? To a wealthy man
who had a son. His son came from school and saw a tray be-
fore his ...

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

1772 279 QW N137 01°7 NARANRT 1Paym

La note signale que le Midrash Rabbah sur «Tu as déclaré
Havaya en ce jour» est cité et expliqué dans Or HaTorah
sur la paracha de Tavo, celle ou se trouve ce verset.
LA NOTE DE KEHOT
.D7NN Y K120 N7AIR2 IR2N KM

1298 W2

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

.71,87D

IN 9N By

« C’est pour eux que je pleure. » Le texte cite le Midrach
Eikha sur ce verset parmi les passages relatifs a « Tu as
proclamé Havaya en ce jour. »
Lamentations 1:161%’X 12°R
"WDI W DN 3 PO D AT "y *PY 1012 73K PRy
279K 922 °3 DOnRiY *12 17
C’est pour ces choses que je pleure ; mon ceil, mon ceil ruis-
selle d’eau ; car le consolateur est loin de moi, celui qui au-
rait dd ranimer mon ame ; mes enfants sont désolés, car
I’ennemi a prévalu.»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

177 NM1292 K7y 277 AN

La note signale que les passages de Chagigah 3a et Bera-
chos 6a sur «Tu as déclaré Havaya en ce jour» sont repro-
duits dans Or HaTorah sur la paracha de Tavo.
LA NOTE DE KEHOT
10900 °Y1 13900 °°Y X120 N”MIR2 1PNyl

NARRT T DR

« Tu as déclaré aujourd’hui que Havaya est ton D.ieu. »
L’Alter Rebbe interpréte he’emarta au sens causatif : par
la Torah, une personne fait naitre la « parole » de D.ieu.
Deuteronomy 26:171°:172 0°127
YRI VWD) IV NDYRY WPR? A7 NPT DR QYA mony
:1‘?}7; YNTY PUBYN PRIt
Tu as attesté aujourd’hui que D.ieu est ton D.ieu, que tu
marcheras dans Ses voies, que tu garderas Ses statuts, Ses

commandements et Ses lois, et que tu écouteras Sa voix.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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LA NOTE DE KEHOT
12,00 07727

La note de Kehot renvoie a Gittin 56b pour ces mots.

Gittin 56b2 171 112

PARAGRAPHE 10

72

73

74

701 TIN 22 NYav o T
Or HaTorah sur Berachah, cité dans la note, indique que la
bague des kiddouchin est un objet rond, ce qui montre
que l'attraction provient de sovev kol almin, le niveau de
makif ; et que, bien que la loi n’exige pas de bague pour
les kiddouchin, une perouta ou sa valeur suffisant, «la
coutume d’Israél est Torah» : on accomplit les kiddouchin
avec une bague.
LA NOTE DE KEHOT
Y DAY 27T RIAW PVITR NYAL Iy 0°and mmipn naa vrn”
Y 11392 N7MR — "R°PR N2 RITW Y7010 *nan 1ownnn nvn 5y mMn
NwIpnn "nw nyawv ']’W\'IP'? PR RIPTAT DAY QW 72011 LARNNDR
7Y .’Nyava PwIpnw 17In SRIW® AT mUR IUINe MY IR avInna
.797°Y 11770 NIRRT NYAL 1°Iy2

01°7 NANANRT T DR

« Tu as proclamé Havaya en ce jour » : '’étude de la Torah
par laquelle une personne attire sur elle la lumiére qui en-
toure tous les mondes, comme I’anneau des fiancailles.

Deuteronomy 26:171°:172 0°127

PRI Ty PITI2 N299) PRR? T nby ot ey mo
:1'?]7; 37?:&7’?1 PYBYR 1PRISMm

Tu as attesté aujourd’hui que D.ieu est ton D.ieu, que tu

marcheras dans Ses voies, que tu garderas Ses statuts, Ses

commandements et Ses lois, et que tu écouteras Sa voix.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

moyab pa L L PwITPAY

La Guemara explique que la Michna parle d’'un homme
qui « sanctifie » (mekadech) une femme, car il la rend in-
terdite au monde entier comme un bien consacré (hek-
dech) ; 1a note de Kehot renvoie aux Tossafot a cet endroit.
Kiddushin 2b2 2 1Pw1mp
LA NOTE DE KEHOT
SORT A7TIN 2,2 1T

PARAGRAPHE 11

75

N2PRY AT 1T

« Grande est la charité, car elle rapproche la rédemption.
» L’Alter Rebbe interpréte le tzedek de Hochéa comme
cette tsédaka, qui rachéte ’Ame.
Bava Batra 10a:12-1327°-277:X * R7n2 X22
RRIY LAPINIT X NRRRY APTE AP IR AT 221 K08
N7 ND‘? "RV 1219 72 ,"RTE WY LEYR Y I IR 197
TWR 97 :07iY3 IR121 0O 00127 Ty iR 0T X L nivan?
,INIX 17237 07 - YR IR ,IYEYEN NI - YR P12 500 P12 -

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/9/
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77
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79

80

291y % P nYaR

- YR M7 ,INTMEn M1 - 0°WR 002y ,INiR 0°P2i0 0°ay - 0°wR O
- YR 1 ,iPen 17 - YR TR 1AW TR - R M1 L1310 A
.. WP - 7I7M ;30N2DN MY

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

.X,>2"2

2295 YD 25777 KM

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.ow 272

PR3 7P

« Sion sera rachetée par la justice, et ceux qui y revien-

dront par la charité. » Igueret HaKodech s’appuie sur ce

verset pour enseigner qu’Israél n’est racheté que par la

charité.

Isaiah 1:2715:X% 1°yw°

MPT33 °20) 172N LEYRI 13

Sion sera rachetée par la justice, et ceux qui y reviendront,

par la droiture.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

WRAD NRN PRAY 1770

La, ala fin du discours «Sa main gauche est sous ma téte»,
I’Alter Rebbe dit que la charité équivaut a toutes les mits-
vot, car «la charité éléve une nation»; elle suscite 1’état
d’«étreinte», qui ne se sépare pas et ne se détourne pas,
face a face.
LA NOTE DE KEHOT
3,09 %70

P71 DX P Non ywa

« Car le méchant encercle le juste. » Chez ’homme,
comme l'indique la note d’aprés Or HaTorah, il s’agit de
I’ame animale qui revét ’ame divine.
Habakkuk 1:4"7:°X p1pan
PPTSITNX PR YU °3 WIYN N317 KETKY) 1IN NOR 1977y
2Ry LEYN K 1270y
Therefore the law is slacked, And right doth never go forth;
For the wicked doth beset the righteous; Therefore right

goeth forth perverted.

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

TR Ppan

929pPn ¥In Ny

« Tu élimineras le mal du milieu de toi », dit du faux pro-
phéte et répété ailleurs dans le Deutéronome. Ici, il s’agit
du jugement qu’une personne porte sur le mal en elle-
méme.

Deuteronomy 13:61:3”> 0°727

02°P2K *172Y 1107127 °2 Nt KA 0iPAT 0PN IR KT KO

VTR AMPTT? 0T PN ATHI DN TIND DINX Ro¥ind
127P% Y7 AW A2 NP TROK 1 M WK
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Et ce prophéte ou ce réveur sera mis a mort, car il a parlé de
révolte contre D.ieu, ton D.ieu, qui vous a fait sortir du pays
d’Egypte et t'a délivré de la maison de servitude, afin de
t’écarter de la voie que D.ieu, ton D.ieu, t’a ordonné de
suivre. Tu Oteras ainsi le mal du milieu de toi.

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

ST ,30 %At

77D WK 2Py

«Ainsi parle Havaya a la maison de Yaakov, qui a racheté
Avraham. » Ce verset illustre ici la compassion de Yaakov,
qui rachéte.

Isaiah 29:222375:17 11°yw°

237 ARYTRD OTARNR 77D WK ApY? NP2TUK R OMRTID 137
A0 A2 NNy Nbﬁ »y

C’est pourquoi ainsi parle D.ieu, qui a racheté Abraham, au

sujet de 1a maison de Jacob : Jacob ne sera plus maintenant

dans la honte, et son visage ne palira plus ;

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

91 — TP .2 ,0° I0 — DUTTA D3 Lapye n°ak) .13 ,vd tyee
27w .(3,719) 278 ONNB0Y 7T IR DUYR 3 L(InNRY apyeh a0t
-[3]

OR92aR NN 772 WX . . vawn)

La note rapporte que ce passage est cité dans Or HaTorah
sur Mishpatim, ou il est remarqué que «le méchant cer-
ne» désigne ’ame animale qui revét I’dme divine; Or Ha-
Torah sur Shoftim développe longuement ce sujet.
LA NOTE DE KEHOT
N1 YW 7Y 108N OWY AXR LIDR Y O0EwR N7TIRD X2 1T YUp
aR3M OWT 9NN Y DPLDW NPMIRA DX IR LRI Dwatnm 270 3N
L1219R2

DIMAN NN 77D WK APy
La Guemara interpreéte le verset au sujet de Yaakov lui-
méme : Yaakov a délivré Avraham de la peine d’élever des

enfants. La note le cite pour montrer que le verset parle de
Yaakov lui-méme.

Sanhedrin 19b:18n*:2 v 117730
IR 1277 °21 "D N NTB WK 3pY? 103 0K I 11D 1997
.0°13 2113 YRR IRTIY T 37 MY 70772KY IXTEY 2py2
- 7apyy Wi TRy NP7 7N 3Py WY MRy KD 1N 1M

P3N IRD - N IR Y KPR
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

TR 7Y nhwa’ea

La, «la voie de Havaya» est expliquée ainsi: D.ieu est au-
dessus de 'Hokhma, et pour que le Nom Havaya, qui fait
exister les mondes, se révele, il a fallu attirer Sa bonté et
Sa compassion, une «grande compassion». Le texte ren-
voie a cet endroit pour le sens de «Justice et droiture, Tu
les as accomplies en Yaakov».
LA NOTE DE KEHOT
.2,30 "N

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/9/
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« Justice et droiture, Tu les as établies en Yaakov », expli-
qué dans le discours de Torah Ohr auquel le texte renvoie.

Psalms 99:4°7:0"% 0°5°11n

MNX 3p¥73 MPTE VYR DMIPR DIND NNX N VIYR 78 1)
Y

La force du roi aussi, qui aime la justice : Tu as établi I’équi-

té, Tu as exercé le droit et la justice en Jacob.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

2Py e mMa%a

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

.0,

pEWRIY P72 %% NYANY

Le Midrach sur Ekev : Israél apporte la justice et la droi-
ture, D.ieu apporte la bonté et la compassion, et en-
semble, elles deviennent une couronne pour Israél : « Je te
fiancerai a Moi par la droiture et par la justice, par la bon-
té et par la compassion. » La note de Kehot le cite comme
chapitre 3, section 9, selon une autre numérotation.

Devarim Rabbah 3:7°1a 127 07727

TIARE 09 TTNwaNY

« Je te fiancerai a Moi par la fidélité, et tu connaitras Ha-
vaya. » Verset final de la haftara, lu ici comme des fian-
cailles par la foi, suivies du mariage du « connaitre ».

Hosea 2:222373:2 ywii1
Havayah-ny ny1)) namnga *? 7y

Je te fiancerai a Moi dans la fidélité ; et tu connaitras D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

227w K95 1onp X9197

Le Zohar enseigne que la crainte essentielle consiste a
craindre D.ieu parce qu’ll est la racine de tous les
mondes, et que « tout est considéré comme rien devant
Lui ». UAdmour Hazaken en fait le contenu de la médita-
tion de la foi.

Zohar, Introduction 20:188-22:199-n1"8p:’> 1nTpn ,AMI 100
v’¥P:2”

Le type véritable est celui qui améne ’homme a craindre
son Maitre, car Il est le souverain puissant, le rocher et le
fondement de tous les mondes, devant qui tout ce qui existe
n’est rien, comme il est dit : « Et tous les habitants de la
terre ne sont rien » (Dan. 4:32), et a placer son objectif en ce
lieu appelé yir’a (crainte).

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

11y7° XD DTNAN 0D 7Y

La, «car Avraham ne nous a pas connus, et Israél ne nous
reconnait pas» est expliqué ainsi: en exil, nous ne pou-
vons voir les signes de D.ieu, car la révélation d’Avraham
et d’Israél relevait du niveau de la lumiére qui remplit
tous les mondes (memalé kol almin), tandis que «Toi, Ha-
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94

vaya, es notre Rédempteur» se situe au-dessus méme
d’Avraham.
LA NOTE DE KEHOT
NLAZR™MN

11Y7° XD DTMaN D

« Car Tu es notre Pére ; Avraham ne nous connait pas, et
Israél ne nous reconnait pas ; Toi, Havaya, Tu es notre
Pére, notre Rédempteur. » C’est le verset du discours de
Torah Ohr auquel le texte fait référence.
Isaiah 63:1610:370 1Py w°
172K °1 AR 117797 K2 PRI YT XY D772N 0D 102K AARTD
Y 01y 19K3
Car tu es notre Pére ; Abraham ne nous connait pas, et Israél
ne nous reconnait pas ; toi, D.ieu, tu es notre Pére, notre Ré-

dempteur depuis toujours est ton nom.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

YO OINM

« Et ’homme connut ‘Hava, sa femme » : connaitre
comme lien d’union, ce qui donne a « et tu connaitras Ha-

vaya » son sens de mariage.
Genesis 4:1°X:"7 N°WR12
DX WX PN VRN RTNK T2 1301 IRYR MDY Y1) DT
jal
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) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

X ,TDPWRI2

YT PN NP

« Car la terre sera remplie de la connaissance de Havaya,
comme les eaux couvrent la mer. » A lire ici comme une
personne entiérement remplie de la connaissance de
D.ieu.

Isaiah 11:9'0:X" 171°yw°

YT YWD IRTR CUTR IR mrND) Kb
:0°92n 0°% 0712 Havayah~nx

On ne fera ni mal ni destruction sur toute Ma montagne

sainte, car la terre sera remplie de la connaissance de D.ieu,

comme les eaux couvrent la mer.

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

.0 L,ROYw

W1 By 0°31 Do 1YL

Or HaTorah, cité dans la note, compare I’éveil d’une
grande compassion pour son dme a ce qui est expliqué
dans le premier discours de Likkutei Torah, «Sonnez du
chofar a la nouvelle lune», sur «un jugement du D.ieu de
Yaakov»: le jugement y désigne la compassion, qui attire
une compassion d’en haut pour toute I’année, afin que le
Saint béni soit-11 I’aide a soumettre [le mal].
LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/bamidbar/9/

291y % P nYaR

»92 TWRIT WINT 9D WINA PN 1770 NMpha wrn Ty XIM”
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