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« Quand tu eleveras les lampes, vers la
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«Lorsque tu éleveras les lampes, les sept lampes éclaireront vers la face du candélabre.» Or, la vi-

sion du candélabre est évoquée chez Zacharie: « Je vis,
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voici un candélabre d’or», etc. Et il dit: «Que sont ces choses, mon seigneur?» Il me répondit:
«C’est la parole de Havaya adressée a Zeroubavel.» Cela signifie
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que le candélabre représente le niveau de «la parole de Havaya», qui est la source des 4mes d’Is-
raél; ainsi qu’il est dit: «Tu I’as insufflée en moi», et comme il est écrit: «Il insuffla dans ses na-
rines une ame [de vie] », etc.
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(Voir ce qui est écrit dans le discours commencant par «Et le nombre des enfants d’Israél sera».)
Israél est appelé du nom de Zeroubavel en raison du verset: «Je la sémerai pour Moi dans le
pays»; ils se trouvaient alors en exil a Babylone, et le prince, lui aussi, fut appelé Zeroubavel pour

cette raison.
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C’est la le sens de «la parole de Havaya adressée a Zeroubavel», et c’est le sujet du candélabre:
I’Ame est appelée une lampe, comme il est écrit: «’dme de ’homme est la lampe de Havaya»; et
I’ensemble des 4mes d’Israél est appelé le candélabre. Celui-ci comporte I’aspect de sept lampes,

qui sont sept niveaux dans le service de D.ieu: I’'un sert par un amour qui s’écoule comme I’eau,
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et 'un sert par un amour semblable a des flammes de feu (voir le discours commencant par
«Lorsque vous viendrez, etc. [...] la terre se reposera»; et, au sujet de I’amour qui s’écoule comme

I’eau, le discours commencant par «Alors [Israél] chanta, etc. [...] Jaillis, 6 puits»),
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et il y a le service par la Torah, la ligne médiane (voir le discours commencant par «A ma jument

parmi les chars», celui commencant par «Tes joues sont gracieuses», et celui commencant par «A-

fin que la Torah de [Havaya] soit»),
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etily ale service par lavictoire: ’emporter et se renforcer dans le service de D.ieu, en «s’écartant
du mal et en faisant le bien» (voir ce qui est écrit dans le discours commencant par «Et Netzach,
c’est Jérusalem», dans celui commencant par «Au chef des chantres, sur la Sheminit», et dans ce-
lui commencant par «Voici les étapes»); et il y a le service par la reconnaissance (voir ce qui est
écrit dans le discours commencant par «Tu as fixé toutes les frontiéres de la terre», et dans celui

commencant par « Yehouda, toi»).
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De méme, il existe un service de D.ieu par I’élévation de soi, comme I’ont dit nos Sages, de mé-
moire bénie, dans la Michna, a la fin du chapitre 14 de Chabbat: «Tous les Juifs sont des fils de
rois», et comme il est écrit: «Son cceur s’éleva dans les voies de Havaya.» Il existe aussi [un ser-

vice] par I’humilité, etc.
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2. Or, c’est Aharon qui allume ces lampes, car il est 'un des sept bergers qui font descendre la
force vitale et la divinité dans ’ensemble des Ames d’Israél ;
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et il fait descendre [cela] afin d’élever un amour intense pour D.ieu et d’accroitre le brasier du feu
de ’amour, semblable a des étincelles de feu, a une flamme ardente «au-dedans d’'un homme, et

d’un cceur profond ».
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Cela se comprendra en exposant d’abord [la différence et] la supériorité du niveau d’Aharon par

rapport a la vertu et au rang d’Avraham notre pére, que la paix soit sur lui, appelé «Avraham, qui

M’aime».
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Car, au sujet d’Avraham notre pere, que la paix soit sur lui, il est dit : «Allant et poursuivant son
chemin vers le sud (hanégba).» Cela signifie qu’il progressa d’un niveau a I’autre, du bas vers le
haut, jusqu’a s’attacher au niveau du «sud», qui est celui de ’amour de D.ieu : s’attacher a Lui par

I’attachement, le désir et la soif, etc.
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Dans le méme esprit, [les Sages] instituérent de réciter d’abord Baroukh chéamar, puis les versets
de louange, jusqu’a parvenir ensuite au niveau de « Tu aimeras» dans le Chema, etc. Car «Tu aime-

ras» n’est pas un commandement portant sur I’attribut naturel de I’amour dans le cceur,
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car cet attribut naturel de I’amour est assurément caché dans le ceeur de chacun des Juifs. Mais
«Tu aimeras» (veahavta) vient du terme avah, qui signifie volonteé, car la volonté est la dimension

intérieure (pnimiyout) des attributs émotionnels (midot),
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comme nous le constatons concrétement: la volonté dirige les attributs émotionnels d’une per-
sonne. Méme si elle a devant elle quelque chose qui, par la nature de ses attributs, devrait lui pro-
curer du plaisir, si elle en détourne sa volonté pour une raison ou un motif quelconque, elle n’en

éprouve ni satisfaction ni plaisir.
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Et inversement, si elle a devant elle, a D.ieu ne plaise, quelque chose qui provoque douleur et
souffrance, mais qu’elle y oriente sa volonte, elle ressent moins la souffrance. Les attributs de-

pendent donc de la volonté ; celle-ci est leur dimension intérieure et leur force vitale.
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(Car la volonté est le niveau de Keter (la Couronne), et il est différentes sortes de volonté ; voir ce
qui est écrit a ce sujet dans le discours qui commence par «Moise rassembla». Quoi qu’il en soit,
méme la volonté inférieure, qui découle de I’intellect, est supérieure aux attributs émotionnels,

qui découlent eux aussi de I'intellect.
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Et telle est la notion de «la face de la Menora»: elle est un réceptacle pour le niveau de la volonté
supérieure, au-dessus de I'intellect. Telle est la notion de I’élévation des lampes accomplie par
Aharon.)
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C’est a ce sujet que I’Ecriture commande de tourner sa volonté, son aspiration et son désir vers
I’amour de D.ieu, afin de n’avoir aucun autre désir ni aucune autre volonté que Lui, comme il est
écrit: «Qui ai-je dans les cieux ? Et avec Toi, je ne désire rien sur la terre. Ma chair et mon cceur dé-

faillent», etc.
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Et quant a la voie qui méne a cet amour et a cette volonté, I'Ecriture a placé au préalable le verset
«Ecoute, Israél, Havaya est notre D.ieu», etc., afin que ’on medite attentivement et que 1’on

prenne a cceur comment Lui, béni soit-11, est Un dans les cieux et sur la terre ;

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/behaaloscha/1/ 5



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BEHAALOSCHA - MAAMAR 1 M3 NYW 17°R° TR 21D 21 DR NN DR YN

a7 QY7983 MR (i 1) PP M2 DOORWAY 80110 PIRY Q0N MIPWRNWIA (o AR 11707
25N K9 71omp R2197°0° 19K 07912 0w 2397 °N° 1TI0°2 2YTRNN

c’est-a-dire que méme dans I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) du ciel et de
la terre, spirituels et materiels, au niveau des six extrémités (vav ketzavot), des mondes sépares,
ceux-ci sont unifiés dans Son uniteé, béni soit-Il, parce qu’ils sont annulés devant Lui, béni soit-II,

car «tout devant Lui est considéré comme rien».
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Car, au-dessus du niveau de I’enchainement descendant des mondes, du niveau du ciel et de la

terre, il ne convient pas d’employer a Son sujet, béni soit-Il, le terme «Un», comme cela est expli-

qué ailleurs a propos du verset «Et Je suis apparu a Avraham », etc.;
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et méme a la source de I’enchainement descendant des mondes, au niveau de «Celui qui renou-
velle chaque jour, continuellement, I’ceuvre de la Création », on I’appelle « Havaya Elokeinou» (Ha-

vaya notre D.ieu), le niveau des «deux compagnons qui ne se séparent jamais »,
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car Il renouvelle constamment, etc. Le terme «Un» ne s’applique qu’au sein de I’enchainement
descendant des mondes, au niveau du ciel et de la terre, etc., qui sont le niveau des six extrémités,

spirituelles et matérielles, lesquelles relevent du monde de la séparation (alma deferouda), etc.
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Et Lui, béni soit-Il, est Un en eux, car ils s’unissent dans Son unité et s’annulent devant Lui,
puisque « devant Lui, tout est considéré comme rien ». [Il s’agit des| six extrémités spirituelles,

comme il est écrit : « A Toi, Havaya, la grandeur et la puissance », etc.,
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ainsi que des six extrémités physiques, qui constituent I’ensemble de la dimension de I’espace,
comme il est écrit : « Voici qu’il y a un lieu aupres de Moi ». L’espace s’annule devant Lui, car Lui,
béni soit-11, entoure tous les mondes (sovev kol almin), et, devant Lui, béni soit-Il, il n’est nulle-
ment appelé « espace » ;
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car devant Lui, béni soit-Il, aucune notion d’espace ou de temps ne s’applique, puisque ceux-ci

sont eux-mémes créés de néant en étre. C’est pourquoi ’on dit ensuite : « Béni soit le Nom de la

gloire de Son royaume a jamais ». Cela signifie
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que c’est du niveau de Sa Mal'hout (souveraineté) que sont suscitées les dimensions de I’espace et
du temps, comme il est écrit : « Ton regne est le réegne de tous les mondes, et Ta domination

s’étend a chaque génération » ; mais cela ne provient que du niveau d’un nom, lequel n’est rien
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d’autre qu’une extension de rayonnement et de lumiére, destinée a éclairer ce qui est autre que
Lui, afin que Son Nom soit seul associé a ce qui en recoit I’éclat. Voir a ce sujet le Sefer Shel Beino-
nim (Tanya), deuxiéme partie, chapitre 7. Lorsqu’on medite attentivement sur ces sujets et qu’ils
s’enracinent véritablement dans son cceur, alors on ne désirera aucun autre désir ni aucune autre

volonté que la Sienne, béni soit-II.
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Comme il est écrit: «Qui ai-je dans les cieux», c’est-a-dire les plaisirs spirituels, «et avec Toi, je ne
désire rien sur la terre», c’est-a-dire les plaisirs matériels; car tout cela reléve de la dimension de

I’espace et du temps: méme toutes
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les perceptions acquises dans ce monde relévent de I’espace et du temps. C’est pourquoi «ma
chair et mon cceur se consument», afin que «le Rocher de mon cceur» soit établi, etc.: pour étre
annulé devant Lui, béni soit-11, et s’attacher a Lui seul, béni soit-I1.
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(C’est pourquoi il allait et poursuivait sa route vers le sud: car 'Hessed est le commencement des
six extrémiteés, et c’est a son propos qu’il est dit: «Tu es un kohen pour toujours». C’est aussi le ni-
veau du «jour» (yomam), qui «accompagne tous les jours». Par conséquent, ’annulation des six
extrémites, spirituelles et matérielles, dans leur source, s’effectue par le niveau de 'Hessed, le ni-

veau du kohen, «qui sert au-dessous de Lui», dans Parachat Yitro, folio 67b;
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de méme, I’élévation des offrandes animales, dont la racine est «la face d’un boeuf», s’effectue elle
aussi précisément par «le lion qui consume les offrandes». En outre, «le sud» est appelé la droite,
et la force principale réside dans la droite; il faut donc «inclure la gauche dans la droite ». Voir aus-
si ce qui est écrit dans le discours commencant par «Allez et contemplez», au sujet de «Levez vos

mains [dans] la sainteté», etc.)
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3. Or, tout cela décrit la vertu et le rang du niveau d’Avraham, notre pére, que la paix soit sur lui.
Cet amour est appelé «amour du monde» (ahavat olam), car il découle du niveau du monde, de

I’espace et du temps: comment
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ils sont annulés devant Lui, béni soit-Il. On I’appelle aussi «d’en bas vers le haut», car il s’agit du
service de ’homme, «le service de I’'amour» (pul’hana dirhimouta), qui s’éléve de niveau en ni-

veau, comme mentionneé plus haut.

XM DW 130T 7HND TPYRSH N2 RNPNWAT RIPAWIW XITY NIAR PN KT AR P03 PaR
MYND NP ANITDR MP0R W W 210Y5 1 1120 931 NS AN

Mais le niveau d’Aharon est d’une autre nature: il est «le compagnon de la Reine» (chouchvina de-
matronita), dans le mouvement de haut en bas. Autrement dit, tout son désir et toute son aspira-
tion tendent a ce que la gloire de D.ieu soit révélée aux yeux de chair, et que Sa divinité, béni soit-

I, se révele ici-bas
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comme en haut. (C’est 1a le paralléle avec la différence entre rinah (chant joyeux) et sim’ha (joie),
expliquée ailleurs, dans le discours qui commence par « Chante et réjouis-toi».) (Voir aussi la para-
cha de Kora’h, folio 177b, et la paracha de Chemini, folio 38b et folio 39a, ainsi que le Likkutei To-
rah de I’Arizal sur la paracha de Beha’alotcha, a la fin du discours qui commence par «Le com-

mandement d’allumer les lampes».)
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Et c’est le sens de: «Qui est un ‘hassid? Celui qui agit avec bonté envers son Créateur (kono)»,
c’est-a-dire envers «son nid» (kan dilei), etc., et non dans le but de s’attacher a Lui, béni soit-Il,

uniquement pour étancher sa propre soif, etc.,
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comme il est expliqué dans le Sefer Shel Beinonim (Tanya), aux chapitres dix et 41. Voir aussi, au
chapitre 10, qu’ils sont appelés «hommes de 1’élévation» (bnei aliyah), parce que leur service est
accompli pour les besoins d’En-Haut, etc. A la lumiére de cela, on peut expliquer le sens de I’ex-

pression Beha’alotcha («quand tu éleveras»).
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Et cet amour vient de cette méme meditation, dans le Chema, sur « Un », lorsque ’on fait entrer
I’amertume dans son 4me devant ’obscurité qui dissimule la divinité de D.ieu, si bien que les yeux
de chair ne voient que les dimensions de I’espace et du temps ; or celles-ci sont éloignées de la lu-

miére de Sa Face, qu’ll soit béni, car « aucune pensée ne peut Le saisir, en aucune manieére ».
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Or les dimensions de I’espace et du temps ne s’appliquent qu’au niveau de Sa Mal’hout (souverai-
neteé), qu’ll soit béni ; car c’est alors qu’il convient de dire : « Il est Roi, Il fut Roi, Il sera Roi », etc. ;
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comme il est écrit : « Ta royauté est la royauté de tous les mondes, et Ta domination s’étend a

chaque génération » : les mondes, qui représentent la dimension de I’espace, [et] « chaque généra-

tion », qui représente la dimension du temps, émanent du niveau de Sa Mal’hout et de Sa domina-

tion, qu’ll soit béni.
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Mais, par rapport a Son étre et a Son essence, pour ainsi dire, ils en sont infiniment et absolument
éloignés. C’est pourquoi son ame sera trés amere lorsqu’il prendra a cceur cette descente et cet

eloignement : le fait que son Ame soit descendue

90mY YT TIN2 T IR 1D PRI 1 93200 DR PRt 1°9ON3 Cn PN NaaTan Powa TRN TRA
il ol

trés, tres bas, jusqu’aux degreés les plus inférieurs, infiniment loin de D.ieu. Il criera alors vers
D.ieu dans sa détresse, afin que la lumiere de D.ieu I’éclaire au milieu de I’obscurité et du voile qui

le sépare.
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(Comme il est expliqué ailleurs, dans le discours commencant par « Pour comprendre le sens des

treize attributs : “Qui est un D.ieu comme Toi ?” », etc., au sujet du sens et de la signification de
I’enseignement selon lequel « la techouva précéda le monde ».)
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Comme il est écrit : « Qui ai-je au ciel ? Et avec Toi, je ne désire rien sur la terre. Ma chair et mon
cceur défaillent ; D.ieu est le roc de mon cceur et ma part, le’olam » (voir ce qui est écrit a ce sujet
dans le discours commencant par « Le huitieme jour, une assemblée ») : c’est-a-dire que Sa divini-
te se révele dans le monde (le’olam), comme indiqué ci-dessus.

19 7Y TV (%5997 xn19ynx| 37”575731& 0712 1 APYXI N19°N [knn%T kMK n”b-rynx Y 1IN
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Or, par I’éveil d’en bas, dans cette amertume et ce cri, il suscite un éveil d’en haut, jusqu’a ce qu’«
un esprit soit répandu d’en haut », afin que « la gloire de Havaya se révele et que toute chair voie »,

« face a face », etc.
lojal moynbnw owd (R T”'?P'f RN VY yawi? awyl SR MR YW 7772 R’ W)
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(Comme il est expliqué ailleurs, dans le maamar commencant par «Lorsque Israél fit précéder
“nous ferons” a “nous entendrons” » ; voir aussi I’Idra, folio 137a.) De méme que, d’en haut vers le
bas, «tout est considéré comme rien devant Lui», ainsi, d’en bas vers le haut, cela sera vu par les

yeux de toute chair.

[72n wIpna] A”PRAY R7Y nonn 2PT NK °D 912 WnI) XTI NIPNIR 1R N2 10N ,ﬂ’?}??ﬁ 12
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comme en haut. Et tel est le niveau d’Aharon, dont le nom est formé des lettres de nir’é, «vu»
(comme il est écrit dans le Zohar, Parachat Emor, folio 103, au début de la page a, ainsi que dans le
Mikdash Melekh et le Ramaz, a cet endroit).

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/behaaloscha/1/ 11
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Et comme il est écrit : «que Toi, Havaya, es vu face a face, et que Ta nuée se tient au-dessus d’eux».

Cela signifie que, face a face, ils verront la révélation de Sa Divinite, le fait que «tout est considere

comme rien devant Lui» ; et ils verront la nuée et I’obscurité qui la dissimulent.

MIRD 19°WnD 1°395W [oowy on) 71 °N° 12399 09y Anon 0w PR IR 55 TnRnw 911y RINw
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car c’est «Ta nuée», puisque tout vient de Toi. Dés lors, il n’y a absolument aucun voile ni dissimu-
lation devant Lui, qu’Il soit béni, a D.ieu ne plaise, car devant Lui «]’obscurité est comme la lumie-
re». Et cet amour, qui releve de ce niveau de vision, est appelé «grand amour» (ahava rabba), su-

peérieur au niveau de «I’amour du monde » (ahavat olam), qui releve de ’espace et du temps, etc.
DY WrRY) 1°2° Doownm 101 unk avynon P 519720 1NIAEYY AMITN2 whan o NP RN

(19 79R% WP 5732 NWIY B7Y MI%N

Et c’est une proximité réelle avec D.ieu, avec Son étre méme et Son essence, pour ainsi dire ; elle
est appelée «d’en haut vers le bas», etc. Celui qui comprend comprendra. (Voir aussi ce qui est

écrit dans Parachat Tetsave sur le verset « Tu feras des vétements sacrés pour Aharon», etc.)

Nanow WK DY 799w AR NN MY NI IwnY A AnKRI OTR P ANRIwn 1300 1°0° NRN
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Tel devra étre le désir et I’aspiration de ’homme. A partir de 14, il suscitera un amour «fort comme
la mort», dont «les ardeurs sont des ardeurs de feu, une flamme de D.ieu», uniquement dans ce
but : que Sa Divinité soit révélée, qu’ll soit béni. Et lorsque I’obscurité recouvre, voile et dissimule

Sa sainteté, il en éprouvera une profonde amertume.
1211 N1 AYRTR YW QYL (10017]): (72X N1 7Y 92 1°ayn ONIND °1n°w 71770 wny)
5P1RM 27Y [5xe> o0 va7n] 17070 WPRI 11990 9715 IR 1°92 1°¥ 122 827927 RMIYNK?] yIYNRD
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(Voir aussi ce qui est écrit a la fin du maamar commencant par «Place-moi comme un sceau», au
sujet de «car ’amour est fort comme la mort».) [Ajout : La raison pour laquelle, par les larmes et
I’amertume, on mérite un éveil d’en haut sous la forme de «vu face a face», comme mentionné
plus haut, est celle qu’explique Rabbi ‘Haim Vital a propos de ’enseignement de nos Sages, de mé-

moire bénie

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/behaaloscha/1/ 12
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(chapitre 5 de Berakhot, folio 32b, et chapitre 4 de Bava Metsia, folio 59a) : « Méme si les portes de

la priere ont été fermeées, celles des larmes ne I’ont pas été, comme il est dit : “Ne reste pas silen-

cieux devant mes larmes” » (Psaumes, chapitre 39, [verset] 13).

21D IROMT (mm za T DAY QOIPRYT DOOY MY IYRTT 2R Grem oen v 1PN 00
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Et Rabbi Haim Vital explique : car, par une larme, on éveille les yeux supérieurs, qui sont Netsa'h

et Hod de 'Hokhma, etc. L’explication de ces paroles est celle qui est exposée plus loin, dans la pa-

racha de Reéh, a la fin du discours qui commence par

RS A9YRPAY WD 0oOPCTE PR 1T 1Y N3 11090 U 1Y AWt MvYS 11y Papa ynwn 0
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« Lorsque tu écouteras la voix », au sujet de « faire ce qui est droit aux yeux de Havaya » : cela cor-

respond au niveau de « les yeux de Havaya sont tournés vers les justes » ; de méme qu’en descen-

dant d’en haut vers le bas, « tout est considéré comme rien devant Lui », ainsi, en remontant du

bas vers le haut, cela seravisible aux yeux de chair comme en haut.

DIR [1x >xna] KPR Y 11D 00 PR 59 NI17°702 1109 TR MYRTT CY 1T 1ownm
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Cet influx est attiré par les larmes qu’il verse de ses yeux, dans I’amertume que lui inspire son éloi-
gnement de D.ieu, etc. Voir aussi Meorei Or, lettre dalet (section 17), au sujet de la « larme », ainsi

que le Y.N. a cet endroit, et la lettre mem (section 92).

"5 FIRTY 1Y PD QOIS DR T 0109 NRD 00119RY 00109 N2 P15°20 97IYn Y

Car, par cela, il éveille, pour ainsi dire, le niveau des yeux supérieurs, afin que « les yeux de Ha-

vaya soient tournés vers les justes » ; « Quvre Tes yeux et vois », etc.

(773 277 px por] R 197 2IPM 92RN) NIARNA 79wy 9902 On? *NynT 02 100 Py 7Y 1003

Voir aussi, au sujet de « Mes larmes ont été mon pain », le livre Asarah Maamaros (Maamar Chakor
Din, partie I, au début du chapitre 24) :

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/behaaloscha/1/ 13
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I’explication est que le pain consiste a prendre a ceeur que le niveau de « Ou » (ayeh), qui corres-
pond aux trois premieres [Séfirot], Kéter, 'Hokhma et Bina, est « ton D.ieu », etc. Voir la-bas. Voir
aussi ce qui est écrit dans la paracha de Chemot sur [le verset] « Ou est le scribe », etc., et dans le

discours qui commence par

92 977 19°K2) 17D YIIZN D70 M2 M Y O 10 1120 DIpR K 17y a0 9o By oo
[.7192n

« Car sur toute la gloire », au sujet de « Ou est le lieu de Sa gloire », etc. Voir aussi a ce propos Mi-
drash Rabbah, a la fin de la paracha de Metsora, section 19, et dans Eikha [Rabbah], au début de la

section « Elle pleure amerement ».]
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4. On comprend ainsi pourquoi, dans la priere de la Amida, on a institué «Pardonne-nous, car
nous avons péché» apres le Chema, ou I’on accepte le joug de la royauté céleste et la mitsva «Tu

aimeras». Car

AN DWW D°IYNM 07 ONPMINY PY UD ynC DMmym oyws 777 0997IR 2°n0 M
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il est écrit: «Les insensés, a cause de la voie de leur transgression et de leurs fautes, s’affligent. »
Cela signifie qu’ils s’affligent au sujet de leurs fautes et font techouva (retour); quant a leur trans-

gression, qui est plus grave que leurs fautes,
TP 139071 72 9D .72 YWD DT TN 1IPWD 5D PIYR VY0 WIS 1772 wrRyY) DUTIn 19K 0OYw 0D

(YWD 7771 097K O (7150 o) 1PO3 RPY B7PT KW D) *Nyawi °3 93 2°Y 1707 "INK D vUn

car «les transgressions (pechaim) sont des rébellions» (et voyez ce qui est écrit dans le discours
commencant par « Comme un aigle éveille», au sujet de «car nous avons transgressé », ainsi que
«et ils se sont rebellés contre Moi». Le sens de «contre Moi» (bi) s’apparente a ce qui est écrit dans
la paracha A’harei, folio 66b, au sujet du sens de « Par Moi-méme (bi), J’ai juré », et dans la paracha
Nasso, folio 130a; et pourtant, «ils sont insensés a cause de lavoie de leur transgression»):

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/behaaloscha/1/ 14
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néanmoins, ils sont insenseés a leur sujet, car ils ne connaissent pas lavoie de leur transgression ; le
verset ne dit pas «a cause de leur transgression» elle-méme, mais «a cause de la voie de leur
transgression »,

W3 01797 ARTIIRW 292 11771 0O M19PR PV NP X1 T YW 0T 170 0

car la voie qui conduit a la transgression et a la rébellion est le rejet du joug de la royauteé céleste;

celavient du fait qu’ll n’est pas visible aux yeux de chair

YOI YT AN TPINDY Q0N N1991 Y Dapnw [yav nxeipa) @RI 93°091 ,0T1 W2 PR 12D
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comme I’est un roi de chair et de sang. C’est pourquoi, dans le Chema, lorsqu’on accepte le joug de

la royauté céleste et que ’on s’attarde sur «Un», on parvient ainsi a «Tu aimeras»: a désirer la ré-
veélation de Sa divinité, béni soit-11, et que I’obscurité ne ’obscurcisse pas pour lui;

N P10 MNRR PN RIAW Pwnn qwnn ot ovyw ywa) Xun whw 1°2°% IR X0 R7RN° IR
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alors il éprouve une trés grande amertume et comprend qu’il y a des fautes et des transgressions
qui font que I’obscurité obscurcit, si bien qu’il est infiniment éloigné de la lumiére de Sa face, béni
soit-11; alors il dit dans la Amida: «Pardonne-nous», etc. (Et voyez ce qui est écrit dans le discours

commencant par « Que tes tentes sont belles», a propos de «et la troisiéme réponse ».)
1997 2°NY 1APD PR PI 727 7PN [yav nxevp] TP NYWAY NIINANTR 1 1102 0T RY IR
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Mais cette amertume, née de la méditation au seul moment du Chema et de la priére, ne suffit pas;
il faut plutot fixer des moments. C’est pourquoi on a institué un moment régulier, lors du Tikoun

‘Hatsot, pour ancrer cette amertume dans son ame.
TNITRR 219%2 212D 199 MR MUY RPA3 WUR0 00N N10PR NTIPI ROIW 1198 DR 137913 1N
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Et c’est 1a «quand nous nous souvenions de Sion», qui est le point de la royauté céleste, comme
cela est expliqué ailleurs; et, par ’amertume, on mérite le niveau de la révélation de Sa divinite,
béni soit-Il, comme indiqué plus haut. Voyez aussi ce qui est écrit au sujet de la raison de cela dans

le discours qui commence par
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«Etvoici un candélabre d’or»: cette amertume vient du niveau de «par 'Hokhma (sagesse), ils sont
affinés» (be'hokhma itbarerou), a I’'opposé du niveau de «les insensés, a cause de leur conduite pé-
cheresse», etc.; et c’est dans 'Hokhma qu’est révélée la Lumiere infinie (Or Ein Sof): «Havaya,

avec 'Hokhma».

(27T 0713 73T 7772 T TP OV LNIPOR 19030 O3 NN YW T2 DyY TV 1P wrny)

(Voyez aussi ce qui est écrit plus loin, une autre raison pour laquelle, par ’amertume, on meérite la
révelation de la divinité. Voyez encore a ce sujet le discours qui commence par «Et voici un candeé-
labre d’or».)
NS MR "M% Nownn an 1 MM IMNNAw AnR3Y2 xRN RO XN 25wR 07T 1am
.Ton?
Or, ce qui suscite la recompense d’une mitsva, c’est la mitsva elle-méme, car la Torah et les mits-
vot sont elles-mémes le fait d’attirer vers le bas la révélation de Sa divinité, béni soit-I1.
N7 IYRT YR 9D LTPPIPR TOR 0197 P9 9PR InRA 19091 on an® nynT o9 anon 1
L1299 0717 12 NPT 12 IR 7707 ROTW QDD 193 270
Et c’est la: «Mes larmes ont été mon pain jour et nuit, tandis qu’on me dit tout le jour: “Ou est ton
D.ieu?”» C’est-a-dire que, par les larmes et ’amertume mentionnées plus haut, on mérite le
«pain», qui est la Torah, au sujet de laquelle il est dit: «tu la méditeras jour et nuit».
DX 9”Kwn ,01°0 23 By IMaPR M19°3 NOwn? 0713 W13 1 YW Y QIRY MTInnw b
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Car ’amertume qu’une personne fixe dans son ame a cette heure suscite I’attraction de la révéla-
tion de Sa divinité durant toute la journée; en revanche, si elle ne tourne son cceur vers Lui qu’au

seul moment de la priére,

11°R B31°71 90 19907 AR DA MPTAT 1M 79YRD 9IYNnY 19y AwIon Y X7 IR 10

alors c’est un moment favorable la-haut, ou 'intellect développé (mo'hin de-gadlout) s’éveille la-

haut; mais aprés la priére, durant le reste de la journée, cela ne se produit pas
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si ce n’est par la Torah. Et c’est 1a: «tandis qu’on me dit tout le jour: “Ou est ton D.ieu?”»; c’est-a-
dire: «Ou est ton D.ieu tout le jour ? » Car le seul moment de la priere ne suffit pas,

191993 19K °N° INIPOR M19%3 KUY 77N 07 719091 0N On N1 008 KPR
mais il faut qu’il y ait du « pain jour et nuit », par I'intermédiaire de la Torah, qui est la révélation
de Sa divinite, béni soit-Il. Or cette révélation ne vient pas
0°TPAR 9798 971 19 VAP NARWI 977 o xea] 1PRD3 99 1N IRINPIR WD MITPIAT IR RO
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si ce n’est apres I’amertume éprouvée dans son Ame a cause de son eloignement de D.ieu ; car au-
trement, elle demeure en bas, etc. C’est pourquoi il faut d’abord avoir « mes larmes » a une heure

fixe.
wnn aan LWy 10 anw 92° M0 ok 1% 219 1°H17 19101 0D 1°1¥2 YARA 7NAWY 7772 wUn)
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(Et voyez ce qui est écrit dans le discours commencant par « Et la terre se reposera », a propos de «
car sa compassion fut éveillée », etc., « Disposez le pain », etc., « et il pleura la », etc. ; voir la-bas.
C’est exactement le sens de « Mes larmes ont été mon pain ». De plus,

39T 923 9712 2AR 1770 WP [menan mTel TR 3790 DOOWRI 112 NWATA AMNIY 11T 370 0D
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les treize regles (midot) par lesquelles la Torah est interprétée sont issues des Treize Attributs (mi-
dot) de Miséricorde, comme il est expliqué a la fin du discours commencant par « Je suis a mon
bien-aimeé », a propos de « celui qui fait paitre parmi les roses » (chochanim), [ceux] qui étudient
(chonim) les lois ; et I’éveil des Treize Attributs de Miséricorde se fait par les pleurs et ’amertume.
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Quant au fait de faire précéder par I’amertume a une heure fixe, on peut I’expliquer comme rele-
vant de I'idée que « les eaux inférieures pleurent » ; voyez ce qui est écrit a la fin du discours com-
mencant par « Dans le désert du Sinai », et a la fin du discours commencant par « Le sens des liba-

tions ».)
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5. A présent, dans cette méme perspective, il faut considérer ce qui concerne «Mes larmes ont été

mon pain», etc., ainsi que la maniere dont c’est précisément par I’amertume que se prolonge le ni-

veau du grand amour d’Aharon (ahava rabba), afin que «I’on voie ceil a eeil», etc.:
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tout cela constitue une introduction pour expliquer et faire comprendre, exactement dans cette
méme perspective, ce qui concerne I’allumage des lampes avec de I’huile. Car, de méme que
I’huile est d’abord broyeée, «broyée pour la lumieére », et qu’elle est aussi faite a partir d’olives, les-

quelles sont ameres,
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de méme, I’allumage et le déploiement de I’amour, semblable a des éclairs de feu, a une flamme,
qui procede du niveau de la vision mentionné plus haut, afin de désirer la révélation de Sa divinite,
qu’ll soit béni, s’accomplissent par le niveau de «I’huile broyée»; c’est-a-dire par ’humilité, en

étant humble d’esprit,
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comme il est dit: « Que mon 4me soit comme la poussiere pour tous.» Cela se réalise en contem-
plant I’humilité de I’ame : comment elle est descendue de son lieu d’honneur, et combien le lieu et
le temps sont éloignés de la lumieére de Sa face, qu’ll soit béni; et aussi, comment cela I’ameénera a

ressentir de ’amertume devant I'inverse, comme mentionné plus haut.
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Voici ce qu’il en est: il est écrit: « Comme I’huile précieuse sur la téte, qui descend sur la barbe, la

barbe d’Aharon, qui descend sur le bord de ses vétements (midotav). »
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Cela signifie que «la barbe d’Aharon» désigne «la barbe du Grand Prétre » (dikna de-kahana rabba)
(et, plus précisément, les treize tikkounim de la barbe (tikkouné dikna), le niveau des Treize Attri-
buts de Miséricorde, [et] les treize regles selon lesquelles la Torah est interprétée, comme men-

tionné plus haut),
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le niveau des cheveux, qui sont les lois de la Torah, appelées «Ses boucles sont ondulées» (kevout-
sav taltalim); celles-ci représentent le déploiement de la révelation de Sa divinité, depuis le haut
vers le bas, en une multiplicité de divisions sans fin. Sur elles se trouve le niveau de «I’huile preé-

cieuse», qui est le niveau de la 'Hokhma supréme, déployée sur elles.
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(On peut expliquer ce point ainsi: les cheveux sont ceux du Zeir Anpin, «Ses boucles sont ondu-
lées, noires comme un corbeau», et I’huile qui se trouve sur eux est la 'Hokhma supréme d’Atsi-
lout. Mais on peut aussi expliquer que I'intention porte également sur les cheveux des treize tik-
kounim de la barbe d’Arikh Anpin; c’est pourquoi il est écrit: «la barbe, la barbe d’Aharon»: le

mot «barbe» est mentionné deux fois.)
Q7 %Y MAYWa 73 770100 D10 KR wabnm 9wl 12w 0°102an 5o e we AAYwaT 1°3ym
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Le point est qu’un cheveu est creux a I’intérieur, et qu’une certaine force vitale (chayus) provenant
de l'intellect (mo'hin) y est attirée et s’y revét. Or, les cheveux eux-mémes proviennent du surplus
de l’intellect ; c’est pourquoi on peut les couper sans que cela affecte le cerveau en aucune

maniere.
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L’application a la spiritualité se comprend ainsi : le niveau des cheveux est appelé « vétements », a
I’image d’une parabole, dans laquelle et par laquelle on saisit ce qu’elle illustre. La parabole est le
niveau du cheveu lui-méme, et ce qu’elle illustre, revétu en elle, est la force vitale qui se trouve
dans le creux du cheveu. Tout cela est expliqué ailleurs, a propos du sens des mots : « Le D.ieu,

Pére miséricordieux, loué par la bouche de Son peuple. »
w1291 Dwn ra ROTW D C1RTRM PWR PRI 1IN0 0D MY 2 ROOW 77INT 1193 1210 T
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On comprendra de méme la question de la Torah, qui est du niveau des cheveux. En effet, la Torah
est appelée « la parabole de I’Ancien des temps » (mechal hakadmoni), c’est-a-dire qu’elle est une
parabole et un vétement pour le niveau de I’Ancien du monde : de méme que I’on saisit ce
qu’illustre une parabole grace a celle-ci, la Torah permet de saisir la Lumiére infinie (Or Ein Sof),
béni soit-11, qui est I’Ancien du monde, comme cela est expliqué ailleurs.

»1A OIPDY W S1NTPN DN PIT DAY (e axn] 97 TEY MAYWR PR 1 1IN0 Mabaw 1
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C’est la ce que signifie le fait que les lois de la Torah sont du niveau des cheveux eux-mémes : au-
trement dit, elles sont ce qui est appelé « la parabole de I’Ancien des temps ». Et au-dessus d’elles
se trouve le niveau de « comme I’huile précieuse », qui est la 'Hokhma de la Lumiére infinie, béni
soit-11, proprement dite, issue du niveau de I’Ancien du monde, c’est-a-dire la 'Hokhma d’Adam
Kadmon ou la 'Hokhma d’Atik Yomin, qui est attirée et revétue en elles.
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Voila ce que sont les cheveux eux-mémes et le niveau de « comme I’huile précieuse », qui descend
et se répand sur eux. Or, les cheveux eux-mémes, appelés les treize tikounim de la barbe d’Arich
Anpin, sont le niveau de la dimension extérieure par rapport a leur dimension intérieure, qui est
le niveau de « comme I’huile précieuse » ; car cette dimension intérieure est attirée du niveau de la

dimension intérieure de Kéter, qui est Atik Yomin.
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Mais il est impossible d’attirer la dimension intérieure autrement que par la dimension extérieure.
C’est également la le sens de ce qui a été dit plus haut : ’huile est tirée des olives, et les olives sont
ameéres. En effet, les olives relévent du régne végétal, et cela correspond aux cheveux eux-mémes

des treize tikounim de la barbe, qui sont du niveau végétal.

MY 1M 172 w1710 NPRPIET 2230 00107 P %Y MAYWN 19 °3 091 5”3 Of 0Nt 197
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C’est pourquoi les olives sont également ameres : de méme, les cheveux eux-mémes sont appelés
des rigueurs (dinim) par rapport a la dimension intérieure qui est revétue en eux, comme les che-
veux de la barbe, qui sont épais et durs. De méme, les lois de la Torah comportent des rigueurs et
des Guevourot, comme il est écrit : « Ses boucles sont ondulées, noires comme le corbeau »,

comme cela est expliqué ailleurs.
NP17 371 11 °n2 '|’W?3|'I‘? 9723 .12 NIR PwWPR [t 95 oyl 1°2Y AN A5N5 0 MAYYn R¥RAT ahy
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Et bien que, chez Arich Anpin, les cheveux soient « blancs comme la neige », ils sont néanmoins «
durs », etc. Pour attirer ce niveau, il faut précisément que I’homme gofite dans son dme I’amer-
tume face a ’obscurité qui fait écran ; et la racine de la racine des dissimulations provient des vé-

tements qui font écran, lesquels sont du niveau des cheveux, comme indiqué plus haut.
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et alors, par cela, il mérite ensuite le dévoilement du niveau de la dimension intérieure, I’aspect de
«I’huile excellente », la 'Hokhma supérieure, et de «la sagesse donne la vie », qui se situe au-dessus
du niveau du végetal. Comme il est expliqué ailleurs. A partir de tout cela, on comprendra le sens
de ce qui est écrit au sujet du verset « Lorsque tu écouteras la voix» : au niveau de la dimension in-

térieure qui est revétue dans lavoix de la Torah, etc.)
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Résumé. (A propos de 'huile tirée des olives broyées et de 'amertume des olives. « Comme la
bonne huile qui descend. ») 6. Or, ce niveau d’huile est appelé « huile d’onction sacrée » (shemen
mishchas kodesh), ’onction du kodesh supréme ; car il y a le kodesh sans vav et le kadosh avec
vav. Voyez également ce qui est écrit a ce sujet dans le maamar qui commence par « Sortez et

contemplez », a propos de « Levez vos mains [dans] la sainteté (kodesh). »
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Or, dans I’ordre de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout), il est absolument im-
possible que [quoi que ce soit] soit attiré depuis ce niveau du kodesh méme par la voie de I’hichtal-
chelout ; car méme tous les flux dans les mondes supérieurs proviennent du niveau du kadosh

avec un vav, et le kadosh lui aussi est « séparé », etc.
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Mais c’est par la Torah qu’existe le niveau de I’« huile d’onction sacrée », I’onction du kodesh su-
préme lui-méme ; car la Torah est véritablement le prolongement de « Lui est sage, mais non d’une

sagesse connaissable », qui est le niveau du kodesh lui-méme.
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Et c’est cela qui descend et se prolonge précisément sur le niveau des cheveux, qui sont les lois de
la Torah. C’est pourquoi nous bénissons ainsi : « Qui nous a sanctifiés par Ses commandements » :
Il nous a véritablement rendus saints, au rang du kodesh supréme, et « vous serez pour Moi des

hommes saints ».
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C’est pourquoi, dans I’avenir, on dira « kadoch » devant les justes, car kadoch est ce qui se pro-
longe depuis le niveau du kodesh, etc. Ainsi, les anges feront descendre des ames le niveau de ka-

doch avec un vav, elles qui sont véritablement appelées « hommes saints ».
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Or, cette effusion du niveau méme du kodesh s’opére précisément par les lois de la Torah, qui sont
revétues de matérialité veritable, contrairement a ce qui se passe dans les mondes supérieurs.
Comme il est expliqué ailleurs, on peut l'illustrer par I’exemple de I’intellect qui se manifeste par

la parole,
A WYY LW TRI0n DRk w219 NRwaT mavna 19N 55w NIRA 27 AT PR "M RIAw
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la parole, qui est spirituelle, ne transmet qu’un rayonnement de I’intellect ; mais dans la goutte
physique est revétue ’essence méme de la 'Hokhma (sagesse). Voyez a ce sujet ce qui est écrit dans
Iggeres HaKodesh, a la fin du discours commencant par « Pour comprendre ce qui est écrit dans

Pri Etz Chaim », a propos de «Et de plus, puisque la parole...», etc. ; voyez la-bas.

mRYRRY T wRn 1DV WIPT RNIMTWH R NPAYIAY 1IN0 D199 YT TR 1210 T
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De méme, on comprendra comment, par les lois de la Torah dans leur matérialite, est attirée 1’onc-
tion du kodesh supérieur lui-méme, qui dépasse I'ordre de I’enchainement descendant des
mondes (hichtalchelout), comme indiqué plus haut.
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Or, la fin du verset, « qui coule sur le bord de ses midot », signifie que les attributs du Saint béni
soit-I1 et Son amour, etc., seront révélés d’en haut vers le bas, et non a la maniére de la mesure de

I’homme, de bas en haut, dans la soif, etc.,

S 1PNTH NOWRT I 1Y NIZHY TIN0 7Y wan TRynD 1m0 mhnd nphR MP0 10w P 9710
21 QORI MR 370 17apn

comme indiqué plus haut ; mais il s’agit plutét que la divinité se révele en bas véritablement
comme en haut, grace a la Torah et aux mitsvot, qui sont elles-mémes la manifestation des attri-

buts du Saint béni soit-Il, les Treize Attributs de Miséricorde, etc. ;
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comme il est écrit : « et ’huile de sa droite proclame » (Proverbes, chapitre 27, [verset] 16). Cela si-
gnifie que, par le niveau de I’huile, le niveau de la droite est attiré et appelé. Il s’agit du niveau du

grand amour (ahava rabba) ; et « sa droite » désigne I’amour du Saint béni soit-I1 et Sa volonte.
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(Cela s’explique ainsi : Abba, c’est-a-dire 1a 'Hokhma supérieure, le niveau de I’huile, revét le 'Hes-
sed d’Arikh Anpin, qui est la droite du Saint béni soit-Il, ¢’est-a-dire le niveau de sovev kol almin
(la lumiere qui entoure tous les mondes), comme il est expliqué ailleurs a propos du verset : « et

Ma droite a déployé les cieux » ;
R”RT 7017 79Yn5W 0”RT 10O R JAVA (xanw] NAY 72 °82 53 QM L,RAP° 119100 1A 197
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c’est pourquoi il est dit : « I’huile de sa droite proclame ». Et bien que, d’apreés ce qui a été expli-
qué, I’huile soit 1a 'Hokhma de I’Ein Sof, qui est au-dessus du 'Hessed d’Arikh Anpin, néanmoins la
'Hokhma supérieure d’Atsilout est elle aussi appelée « huile », car la racine des mo'hin d’Abba se
prolonge depuis une source trées élevée, etc. Voir également ce qui est écrit a ce sujet dans le dis-

cours commencant par « Cette matsa ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/behaaloscha/1/ 24

15



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS BEHAALOSCHA - MAAMAR 1 M3 NYW 17°R° TR 21D 21 DR NN DR YN

701 $2M 3 701 37 °P1 R¥KT 701 DAR 07IY NAAR N2 wAw 13nm1 02 701 P K17 701 1AM
’12 1127 A2AR 12 qWnl wm XA

Or, le 'Hessed de Zeir Anpin est appelé « le 'Hessed du monde » (‘hesed olam), et il est la racine du
niveau de « ’'amour du monde » (ahavat olam) ; mais le 'Hessed d’Arikh Anpin est appelé « abon-
dant en 'Hessed » (rav 'hesed), car « Il désire le 'Hessed », et c’est de la que se prolonge le niveau

du grand amour (ahava rabba), etc. ;
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et il est appelé 'hesed dikshot, c’est-a-dire « bonté de verité » (‘hesed chel emet) : il s’agit de faire
en sorte que « la vérité de Havaya soit éternelle », c’est-a-dire que la révélation soit véritablement
en bas comme en haut. Tel est le sens de « la grande main que Havaya exerca en Egypte » ; Voir ce

qui est écrit a ce sujet dans le discours commencant par « La section des libations ».
729 n”apn 5w MmN an® XD 11 °n22 oa AR N%ANNOM Y 1187 1AW MERT 7700 7Y 119907
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C’est-a-dire par la Torah et les mitsvot, qui sont Sa volonté et Sa sagesse, qu’ll soit béni. Toutefois,
meéme a ce niveau, il ne faut pas désirer uniquement les attributs du Saint béni soit-I1 dans leur di-
mension extérieure (‘hitsoniyout), comme I’ont enseigné nos Sages, de mémoire bénie : « Celui qui

dit : “Je n’ai rien...
291 WOR 29PR 10K 199K ANAWI 1M 129 PR DO RPR 19 1R 1700 povox] BR 7IN KPR
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mais la Torah, il n’en a méme pas.» Au contraire, «qu’il tourne son cceur vers Lui» et «qu’il ras-
semble vers Lui son esprit et son ame», depuis «l’intérieur de ’homme et le fond de son cceur»,
afin de rechercher Sa face: la dimension intérieure de Sa volonté, qu’ll soit béni, source et force vi-
tale des attributs.
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(Et comme ’ont dit nos Sages, de mémoire bénie: «vers Lui, et non vers Ses attributs» ; c’est-a-dire

la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, qui est revétue dans les attributs, et non les attributs

eux-mémes. Et méme dans les Treize Attributs de miséricorde, il a déja été expliqué qu’il existe en

eux une dimension extérieure et une dimension intérieure (pnimiyout), comme mentionné plus

haut.)
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Et c’est 1a le sens de «vers la face de la Menora», c’est-a-dire la dimension intérieure de la volonte
supréme, qui est le niveau de ce qui se tient en face de la face de la Menora. En effet, «la face de la
Menora» désigne la volonté de I’Assemblée d’Israél, comme mentionné plus haut, section 1;
wATn2 w’nd 0N ']1?73 519 TIR2 17 P23 0°°RNHI 0°A1PY 0°387 2M2 13977 77N 018 D IR
,IRD 1129
mais «en face de la face de la Menora» désigne le niveau de la face supérieure, qui illumine ce ni-
veau, «dans la lumiére de la face du Roi est la vie», comme il est écrit dans le Midrash Rabbah, ici.
11%9 n°»°ip moann '|"?N 18’1 RW° 'I"?N 1°18 °1 AR 173y RIM 0°19% 0°197 01 T 11M
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Cela s’apparente a «comme dans I’eau, le visage [répond] au visage», et c’est le sens de «Que Ha-
vaya fasse luire Sa face sur toi», «Que Havaya tourne Sa face vers toi»: la révélation de la dimen-

sion intérieure de la volonté supréme, qui est attirée vers le bas et illumine en face de la face de

JUPAR 7777 71D DR 239 W3 220 0K 9 173y RIN 9D 1772 RPN wrNOY 170

la Menora. Et comme il est expliqué ailleurs, dans le maamar commencant par «Quand tu
sortiras», a propos de «Mon cceur a dit de Ta part: “Recherchez Ma face”; Ta face, Havaya, je la
rechercherai. »
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Et Aharon, le Grand Prétre, élevait les lampes — les 4mes d’Israél — afin que leur cceur soit dirige
vers I'Infini (Ein Sof), béni soit-I1, Lui-méme, ce qui est le niveau de ce qui se tient en face de la

face de la Menora
M7 T 1w MR DYaw *°n2 19°R° (10 1Y 511 1°1¥2 [2 Ty 730] A”Y0 VT '[’51!1: ¥9)

:9715°1 972y Mnw1aw

(et voir Chullin, folio 19b, a la fin du cé6teé, a propos de «en face de sa nuque», etc.): «donneront de
la lumiere» — le niveau des «sept lampes», qui sont les sept degrés des ames de ceux qui servent
D.ieu, comme mentionné plus haut.
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Résumeé. (L’huile est appelée «onction sainte», qui se situe au-dessus du niveau de kadosh avec un
vav; c’est pourquoi elle ne se répand que sur la barbe, qui représente les lois de la Torah. «Elle
descend le long de ses attributs émotionnels.» Pourtant, il faut néanmoins «s’il dirige son cceur

vers Lui», «face a la face de la Menorah ».
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