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Explication de «Lorsque tu sortiras»: la création de ’'homme a I'image de D.ieu (tsélem Elokim),
ainsi que la notion de reflet et de reflet d’un reflet (bavoua et bavoua dibavoua). Or, il est écrit:
«D.ieu créa I’'homme a Son image, a I'image de D.ieu», etc. Et la signification du tsadi de tsélem,

du lamed de tsélem [et du] mem de tsélem est expliquée dans Etz Chaim.
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Et dans Mevo She'arim, Sha'ar 5, Part 1, chapitre 13, il écrit : L’intellect (mo'hin) de Zeir Anpin (les
attributs émotionnels) est le niveau d’'une dme et d’une force vitale pour Zeir Anpin ; il est sem-

blable a une configuration (partsouf), trés pure et spirituelle, compléte avec dix Séfirot,
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et il se deploie a I'intérieur des réceptacles de Zeir Anpin, dans son corps, pour lui donner vie.
C’est le niveau d’un seul tsélem (image), qui comporte trois niveaux correspondant aux trois
lettres de tsélem : le lamed et le mem sont des lumiéres englobantes (makifim), et le tsadi est une

lumiére intérieure (Or pnimi).
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L’explication est la suivante : la lumiére intérieure est le niveau du tsadi, c’est-a-dire les neuf Séfi-
rot de Zeir Anpin — 'Hokhma (sagesse), Bina (compréhension) et Daat (connaissance) ; 'Hessed
(bonté), Guevoura (retenue) et Tiferet (beauté) ; Netsa'h (victoire), Hod (splendeur) et Yessod (fon-
dement) — chacune comprenant dix, ce qui donne le tsadi (quatre-vingt-dix). Ainsi qu’il est écrit

dans Mishnas Chassidim, traité sur la Gadlout (maturité) de Zeir Anpin, chapitre 3.
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Et le lamed est un makif : il s’agit des trois mo'hin — 'Hokhma, Bina et Daat — d’Atsilout (le Monde

de I’Emanation), dont chacun comprend dix, ce qui donne le lamed (trente) ; il constitue le niveau

de makif par rapport a I’ensemble de la lumieére intérieure des neuf Sefirot de Zeir Anpin, qui est le

niveau du tsadi. Voyez aussi ce qui est écrit dans I’explication du verset « Tu feras une tsits», a pro-

pos de «Saint» [et du] lamed en bas.
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Et le mem est le niveau de Kéter (la Couronne), le makif général, qui comprend les quatre niveaux

Kéter, 'Hokhma, Bina et Daat (voyez I'intention de la bénédiction sacerdotale et celle du Kiddouch

de Chabbat),
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et il est le niveau de makif du makif. Car le premier makif, qui est le niveau du lamed, peut parfois

se reveétir et pénetrer a I'intérieur de la lumieére intérieure et des réceptacles ; tandis que le mem,

qui est le niveau de makif du makif, etc.
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Néanmoins, ces deux makifim du lamed et du mem sont distincts du Keéter de Zeir Anpin et
I’éclairent de loin, a une distance plus grande que le niveau du Kéter de Zeir Anpin, comme il est

écrit dans Mishnas Chassidim, au méme endroit, chapitre 6.
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(Pour la notion de makif et de makif du makif, voyez la paracha de Chemot, dans I’explication du
verset « Ceux qui viennent, Yaakov prendra racine», ainsi que ce qui est écrit ailleurs sur le verset
«...]la dédicace de la Maison, de David», a propos du vétement et de la maison, etc. Voyez aussi
plus loin, dans la paracha de Nitsavim, I’explication de «Elle n’est pas dans les cieux... et elle n’est

pas au-dela de la mer», etc. : le niveau du makif et du makif du makif, etc. Voyez la-bas.)
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On comprendra de méme a un niveau encore plus élevé, au-dessus de la «Téte de tous les ni-
veaux» : la lumiere intérieure est alors le niveau du kav (ligne de lumiere), etc. (Voyez aussi I’ex-
plication du verset « Qu’on apporte des vétements royaux», etc.)
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Or, de méme, a propos de ’ame de I’homme, il est également dit : «D.ieu créa I’homme a Son
image, a I'image de D.ieu», selon le principe exposé ci-dessus.
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Et le point essentiel du tsélem est d’étre un intermédiaire entre la divinité et I’Ame. Car I’ame est

au niveau d’un étre créé, quelque chose issu du néant, [amené a I’existence| par le vétement de la

lumiére dans des réceptacles, en Mal’hout (souveraineté) d’Assiya (Action).
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Et tout cela est encore de la divinité, etc. Or, puisque I’Ame, qui est un étre crée, vient a I’existence

par I'image de D.ieu (tsélem Elokim), celle-ci se divise en deux niveaux : le tsadi de tsélem,
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c’est-a-dire le niveau de la divinité qui se trouve dans I’dme (voir aussi Etz Chaim, Sha'ar 41, cha-

pitre 3) ; et le lamed, le niveau d’un makif. C’est la le niveau du mazal mentionné dans les paroles

de nos Sages, de mémoire bénie : « son mazal voit ».
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Car c’est de 1a que le niveau du tsadi est attiré vers le bas pour se revétir dans I’ame. Comme on le
sait d’apres I’enseignement du Baal Chem Tov, que son ame soit au Jardin d’Eden, au sujet de la
voix céleste (bat kol) qui proclame : « Revenez, 6 enfants » ; car une difficulté se pose : qui donc

I’entend ? etc. Et, dans ce cas, quel effet produit cette proclamation ?
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Mais c’est que son mazal voit la proclamation, et, de 1a, un sentiment est également éveillé dans
I’ame qui se trouve dans le corps ; il lui est transmis d’en haut, du niveau de son mazal. C’est pour-

quoi il est appelé mazal, car il attire vers le bas I’écoulement (hazala) et I'influence
wahnn 1R mp‘m M2 RIT Omm (1o '{11:11? m 091111 WI°D2 DONWT MAMIRT 1772 UURYY)
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(voir aussi ce qui est écrit dans le discours commencant par « Ecoutez, 0 cieux », au sujet du sens
de « et des ruisseaux (nozlim) du Liban », etc.). Et le mazal est le niveau de la divinité qui ne se re-

vét aucunement dans I’ame,
T9ITAT TANTANY IR AWITPI W [Hxen ovon 2277 12T PR9Y RPN NITAR T0YRD RITY
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car il est supérieur au rang d’un ange ; comme I’a écrit Rabbi Chaim Vital dans le Sha'ar HaKedou-
sha VehaNevoua, le plus élevé de tous les rangs est la révélation de sa propre ame, qui est supé-
rieure au rang de la révélation d’Eliyahou. C’est la le niveau de I’Ame qui est au-dessus du corps,

le lamed de tsélem.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/3/ 5



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS KI SEITZEI - MAAMAR 3 NZN °9 9IN°2

o1 9) ([x pon At R °9Y 57 >nam aoyn? (amb axn] 277) 188y X7t RITY RIN N9° N2 °pn
219 K177 RAVONI 1°°NK 111°KRT 71732 QNN 230w 27y (77m77

Et il est appelé le niveau de « belle de forme » (yefat to'ar), car il provient de Zeir Anpin lui-méme
(c’est-a-dire qu’il est au-dessus du niveau de Mal’hout ; voir le Zohar, partie I) (Parachat Vayechi,
folio 245), a propos du verset « Place-moi comme un sceau » : « car ils viennent du coté du male »,

etc.
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Etvoyez ce qui est écrit plus haut, dans la paracha de Béchala'h, a la fin du discours qui commence
par «Et Havaya allait devant eux le jour», au sujet de ce qui y est écrit: Israél s’éleva alors au-des-

sus du niveau de la Chekhina (la Présence divine), etc.
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et «au-dessus de la ressemblance du trone », etc. «A Toi, Havaya, sont la grandeur, la puissance et
la beauté » : Tiferet (beauteé) est ’attribut principal, car elle est le niveau des couleurs, des «370 lu-

mieéres», etc.
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Et cela est attiré du niveau du lamed, qui est 'Hokhma, Bina et Daat; comme il est écrit: «La sa-
gesse d’'un homme fait rayonner son visage» — par exemple, lorsque le visage s’éclaire a la saisie
d’une idée nouvelle; car I'idée nouvelle est attirée du niveau de celui qui la concoit (maskil), le-
quel est le rayonnement du makif. Telle est la signification de «Que Havaya fasse rayonner Son vi-

sage»: les deux pommes, etc.
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(mentionné dans I’'Ildra Rabba; et comme il est également écrit dans Pri Etz Chaim, dans les inten-
tions de la bénédiction sacerdotale, a propos du sens de « Que Havaya fasse rayonner Son visage »,
etc.: il s’agit d’'une effusion provenant des niveaux lamed et mem du tsélem, etc.; et voyez ce qui
est écrit au sujet de Tiferet, a la fin du discours qui commence par «Ma colombe, dans les creux»,
ainsi que dans le discours qui commence par «Si la tache blanche a précédé»). Et le mem provient
d’Arich Anpin, etc., comme mentionné plus haut.
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Et le tsadi est le niveau de «la femme de belle apparence » (échet yefat toar), qui descend et s’enve-

loppe, etc. L'essence du service divin consiste a élever le tsadi du tsélem, la femme de belle

apparence.
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De méme, en haut: le tsadi descend en bas, dans Mal'hout, et est appelé «la femme de belle appa-
rence », tandis que le lamed demeure en haut, et «au-dessus de la ressemblance du trone» —
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de méme que I’ame se divise en deux niveaux: un rayonnement qui se répand dans le corps, et ce
qui demeure en haut comme makif, d’ou proviennent les influences et les illuminations de I’ame,

etc. (Etvoyez le Zohar, au début de la paracha de Bamidbar.)
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2. Or, dans I’ordre de cette elévation, tout commence par «et tu rendras ses captifs captifs»: c’est-
a-dire par la diffusion du rayonnement de I’ame dans la pensée, la parole et I’action consacrées

aux vanités du monde — la dispersion de ’ame;
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c’est-a-dire ses forces et ses rayonnements, dispersés par la pensée, la parole et I’action dans des
choses ordinaires (milin dehedyota) ; comme on le sait au sujet des réves et du creux de la fronde
(kaf hakela), qui relevent de la diffusion du rayonnement de I’ame dans la pensée, la parole et ’ac-

tion, sans qu’il soit perdu, etc. Ces rayonnements se sont dispersés dans de nombreux vétements,
Y 11°°1 2% (7177 %R 1772 1°°% .OWn» °D13) *1D 9%2P° Own AR M 53 DEJP'? 779
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et il faut les rassembler. C’est a ce sujet qu’il est dit: «De 1a, Il te rassemblera», etc. (Sur le sens de

«de la», voir le discours qui commence par «Je suis a mon bien-aimé».) Ce rassemblement s’opére
par I’abandon de la volonté, ainsi que par la confession verbale;
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car elles sont du niveau des lettres déchues, et, au moyen des lettres de «Nous avons fauté, nous
avons trahi», etc., on éléve les lettres. C’est pourquoi il ne suffit pas d’abandonner la volonté: la

confession verbale est également nécessaire.
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En outre, de chaque faute est créé un accusateur, qui possede lui aussi une 4me et un corps. L’ame

est formée du désir et de la volonte, car son ceeur a désiré cette chose ; et le corps est forme de cet

acte, ou de ces paroles, etc.
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C’est pourquoi, pour que s’accomplisse « J’ai effacé tes transgressions comme un nuage », etc., il
faut également deux choses : en déracinant la volonté, on fait disparaitre ’Ame ; et par la confes-

sion verbale, le corps est efface, etc.
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Et I’élévation se fait vers le niveau du lamed du tsélem, le niveau des makifim (lumiéres envelop-
pantes), car le makif aveugle les yeux des forces extérieures (‘hitsonim). C’est pourquoi elles ne
peuvent s’attacher qu’entre la lumiere intérieure et le makif, le dos tourné au makif : elles ne
peuvent contempler la lumiére enveloppante (Or Makif), car elle les aveugle. Et c’est la le sens de «

au-dessus de tes ennemis » (al oyvecha) : vers un lieu ou les ennemis n’ont aucun pouvoir, etc.
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(Et cela permet de résoudre une difficulté concernant les paroles d’Esther a Mordekhai : « Tous les
serviteurs du roi », etc., « savent que tout homme ou toute femme qui se présente devant le roi,

dans la cour intérieure, sansy étre appelé », etc., « et moi, je n’ai pas été appelée », etc.
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Car, a premiére vue, ce n’est nullement une réponse : elle aurait tout de méme pu se rendre dans
la cour extérieure, et les serviteurs du roi lui auraient fait savoir qui se trouvait dans la cour,
comme il est écrit : « Haman était arrivé dans la cour extérieure du palais du roi pour parler au roi

», etc.
DOV T°3°IRT PR DIPNY 13777 TR DY 578 7anond KRN 53 77102 ©PR3 11D IN0K X
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Mais Esther mit en pratique ce qui est écrit dans la Torah : « Lorsque tu partiras en guerre », il faut
que ce soit « au-dessus de tes ennemis », ¢’est-a-dire vers un lieu ou les ennemis n’ont aucun pou-
voir, qui correspond au niveau de la cour intérieure. En revanche, au niveau de la cour extérieure,
Haman lui aussi avait une prise, comme il est écrit : « Haman était arrivé dans la cour », etc., « la

cour extérieure », comme indiqué plus haut.
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Car la cour extérieure correspond au déversement de la force vitale vers la dimension extérieure
(‘hitsoniyout) des mondes, comme il est écrit dans la paracha Bamidbar, a propos du verset « Je te
fiancerai a Moi », etc. Voir aussi le discours commencant par « Je te donnerai des lieux ou marcher

», au sujet du sens de « tu garderas mes cours », etc. : ¢’est pourquoi une garde est nécessaire, etc.
O”R TR NoWnR RIAW YRwnN %3 7772 AR 22 W”nRI1 N°1R°100 NINNER N2 K17 N°12°107 930 X
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Mais la cour intérieure correspond au niveau des clés intérieures, comme il est écrit dans la para-
cha Re'eh, dans le discours commencant par « Si tu écoutes » : elle correspond au déversement de
la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, depuis le niveau de la lumiere qui entoure tous les
mondes (sovev kol almin). C’est 1a le sens de ce qui est écrit : « La porte de la cour intérieure qui

fait face a I’est (kadim) »,
57y X”13 WP1N51 NNDY NAWT 01737 119 7°7° T30 [nxa) 2RI 173 .09 W 1NTPR »1a% 1198 RIY
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car elle est tournée vers le niveau du Primordial du monde (Kadmono shel olam). A ce sujet, il est
dit : « elle sera fermeée », etc., « et le jour du Chabbat, elle sera ouverte » ; comme il est écrit ailleurs

a propos du verset « Et Moché assembla », etc.
AR MR WRI OWn AWK PR DY N2 RITW N°OR°ID0 9300 DR XPIT X129 107997 197
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C’est pourquoi elle dut venir précisément dans la cour intérieure, qui correspond au niveau de «
au-dessus de tes ennemis », d’ou provient la victoire de « la guerre de Havaya contre Amalek »,
etc.) Tout cela releve de I’élévation de I’expansion dispersée de ’ame vers la pensée, la parole et

I’action, qui sont des vétements.
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Mais pour élever I’essence méme du tsadi, qui correspond aux niveaux de 'Hokhma (sagesse), Bina
(compréhension) et Daat (connaissance), de 'Hessed (bonté), Guevoura (retenue) et Tiferet
(beauté), de Netsa'h (victoire), Hod (splendeur) et Yessod (fondement), une techouva supérieure

est nécessaire ; car il existe de nombreux niveaux de techouva.

M990 1397 [naw 27va) WY MUY M) 2wn DMK NAW 171y DA DONwh IR 7772 1Y)
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(Voir le discours commencant par « Ecoutez, cieux », mentionné plus haut, au sujet du fait que
Chabbat est formé des lettres de tachév (« retourne »), et que « celui qui s’est donné de la peine la
veille du Chabbat » désigne la priere de chaque jour, etc., laquelle reléve également de la techouva,

etc. ; par cela, il parviendra au niveau de la techouva du Chabbat.)

(Imnow 7o) 9*@wn'? 121° Qwml w10 N2WT 721N nan 03 avyRbw Nnaw naw vna Ty e
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Il existe encore un niveau, Chabbat Chabbaton, qui est supérieur méme au niveau de la techouva
du Chabbat, etc. Voir la-bas, et ’on comprendra a partir de la ce qui est écrit [ici].) Cela s’accomplit

en attirant le lamed du tsélem, le niveau du mazal ; car il faut commencer par le niveau du mazal,

OTR NMOM 2°13% M0 NPDI IROMR KRNI 7290 77101 90D O NI MEM 1790 Y 11m
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et cela s’accomplit par la Torah et les mitsvot. Les mitsvot correspondent a Kéter (la Couronne), et
la Torah a 'Hokhma : « la Torah émane de 'Hokhma », etc. Il est écrit : « La sagesse de ’homme fait
rayonner son visage » ; et par cela, « Que Son visage rayonne sur nous, séla », afin que se révele la

dimension intérieure (pnimiyout) du cceur.

55 AR DUPYR 27 71772 TR Y N0 WHAR P 21D DR 2D WP 2% ANR 99 [mnow nn] BN
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Et c’est le sens de ce qui est écrit : « Car pour Toi mon cceur a dit : “Cherchez Ma face” ; Ta face,
Havaya, je la chercherai », etc. Et voyez ce qui est écrit dans le discours qui commence par « D.ieu
prononca toutes ces paroles, en disant », a propos de « S’il n’y a pas de sagesse, il n’y a pas de

crainte ».
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Car telle est la nature de la crainte supérieure (yira ila’a), qui est attirée depuis le niveau de « leur

mazal voit », comme cela est mentionné au sujet des compagnons de Daniel : « mais une grande

frayeur s’abattit sur eux ».
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Et cette révelation, au niveau de leur mazal, est attirée par I’étude de la Torah ; car celle-ci éveille
la racine de son ame la-haut, le niveau de son mazal. C’est pourquoi : « S’il n’y a pas de sagesse, il

n’y a pas de crainte ».

Mt ANNN 02 1ARA R A7NAY 990 3% YR b Phl o987 3w WK 1'? nnpb1 9y 13M
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Or, par cela, «tu la prendras pour toi comme épouse»: car le tsadi du tsélem est appelé «épouse »
par rapport a la Torah, car la Torah est ’époux — «au jour de ses noces»: c’est le don de la Torah.

D79 TIX°22 1°°F) 0PXT °N 5235 11901 WIIRND KPR W Apn ok APR 199 79100 RIP1 DohyeD)
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Et parfois, la Torah est appelée épouse: «Ne lis pas moracha (“héritage”), mais méorassa

(“fiancée”) »; c’est par rapport au mem du tsélem. (Voir I’explication sur le verset «Il y a soixante

reines», etc., «Ma colombe est unique», etc., et sur le verset «Ma colombe, dans les fentes du ro-

cher». Et [il faut ainsi] expliquer ce qui est écrit dans le Zohar, troisiéme partie, Nasso.)

RPN A°Pn °N2 72 w° 3”2 AMNNAT ynwn 55°712 1790 790 19°AR P13 N Bon 1°1¥2 (X 7°9p)
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(folio 134a), a propos de «Tout dépend du mazal, méme un rouleau de la Torah dans le Heikhal
(sanctuaire)»: cela laisse entendre que la Torah aussi comporte un niveau de makif, appelé

mazala;

19 RNAWI? RNAW (x7y 273p7) TNIPYTA *021 7NOM NI°M2 Ko7 N8y ANAY R N3 1M

et c’est le niveau du mem, car la Torah elle-méme est du niveau de 'Hokhma (sagesse). Et dans la

paracha Beha’alotkha (folio 152a): «et I’ame de I’ame », etc.
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Dans cette méme perspective, on peut expliquer le Midrach dans Chir Hachirim Rabba sur le ver-
set «Si un homme donnait toute la richesse de sa maison pour I’amour», ou Rabbi Yo’hanan dit a

Rabbi ‘Hiya bar Abba: «J’ai vendu une chose qui avait été donnée en six jours», etc.,

.09° 092X °17 OY OW 7% IARIY 03° 0°Y3IRT 7AN°3 717N DR WY 0010 Nww D INRIY

«comme il est dit: “Car en six jours [I1] fit”; mais la Torah fut donnée en quarante jours, comme il

est dit: “Et il fut 1a avec Havaya quarante jours.” »

523 R”12 WPy 9710 071 RAPAM [(nyn nwa anans] TN N3 TAID (b we) 270 OV 0°Y3IR PIvT
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Car, au sujet des quarante jours, on peut dire qu’ils correspondent au niveau de Kéter, 'Hokhma,
Bina et Daat, appelé mem, comme indiqué plus haut. Et voir ce qui est écrit ailleurs a propos de
«Psaume d’action de grace: Acclamez Havaya, toute la terre», concernant le sacrifice de recon-

naissance, qui comportait quarante pains, etc. ; voir la-bas.

o] 97 R IAWIAW 077 N2 2237 IWNIRD RAPA TN (200w A 970N 12172 1R T7IRID 97K
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Si tel est le cas, on ne comprend apparemment pas ce qui a été écrit, a savoir que la Torah est ap-
pelée « fiancée » par rapport au niveau du mem de I’Ame. Mais on peut dire que le niveau de mem
que possede également la Torah elle-méme désigne la source et la racine de la Torah, d’ou elle fut
donnée, comme il est expliqué ailleurs au sujet du sens de « Et du désert, Mattana (un don) », a la

fin du discours commencant par « Sortez et voyez ».

RITW 7900 77902 1972 1733 3N 10 NPDI 1RO RNMIR 7130 022 RO AR%Y 1IN0 DaR
:[x>7y manal P72 07K IR NOWHR 2y

Mais la Torah elle-méme se situe au niveau de 'Hokhma (sagesse) — « la Torah émane de 'Hokhma
», etc. Tel est le sens de la bénédiction prononcée au preéalable sur la Torah : elle porte sur le fait

d’attirer la Lumiere infinie (Or Ein Sof) dans la 'Hokhma supérieure ('Hokhma Ilaa).
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3. «Et elle rasera sa téte»: [cela désigne] le surplus de l'intellect (mo’hin superflus). En effet, dans
les niveaux supérieurs de la saintete, le surplus de l'intellect est un niveau de sainteté supréme:
c’est le niveau des Treize Attributs de Miséricorde, qui émanent du niveau des cheveux, etc.; tan-

dis que chez les Lévites, «ils passeront le rasoir», etc.

prsan’ 1 aon nb] IPNR 19 11D [onon »eeon [ oan TrEbn] 7N D@ P90 NI 1910 7Y RITY
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A titre d’analogie, c’est comme la conversation profane des sages de la Torah, etc. ; cela vaut préci-
sément pour un sage de la Torah, tandis que, chez les autres, ce sont des paroles vaines,

1O 19911 MW AR 9% NYRTAT 19MIN 9122 RIT [monon serbnmw / 0o erbnw] TPNY 20 1199M
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et cela tient au fait que le sage de la Torah se situe au niveau d’un intellect miir (mo'hin de-

gadlout). Aussi sa conversation profane, qui est comme le surplus de I’intellect, contient-elle du

bien et de la sainteté.

STRW M3 (10 v Sy Ax] 9”AYR "MDI POY QIR QAW POV N2 19°AR 9120 XD 0P 1Ay 1
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Et c’est 1a le sens de « et sa feuille ne se flétrira pas » : méme le niveau des feuilles, qui ne sont pas
I’essentiel, le fruit — et pourtant, etc. Car la sagesse du sage est si grande que méme sa conversa-

tion profane est revétue de sagesse, contrairement a celle des autres.

Swna Pown weadn 9130 1o e XPITT nbw dhwn 11y 023 XUR2 U PPIYD 2P XIMY)
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(Cela se rapproche de ce qui est écrit ailleurs au sujet des proverbes de Chlomo : Chlomo seul pou-
vait revétir I'intellect d’une parabole matérielle, et Rabbi Meir le pouvait également. C’est pour-
quoi ils ont dit : « Depuis la mort de Rabbi Meir, ceux qui racontent des paraboles ont disparu »,

etc. Voir aussi la paracha Lekh Lekha, dans le discours commencant par « Et le rideau séparera ».)

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/3/ 14
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C’est pourquoi, dans le méme esprit, ils ont dit : « Il est interdit a un ignorant (am ha'aretz) de
manger de la viande », car la viande, qui constitue un surplus, le fait chuter ; tandis que « le juste
mange a satiété de son ame », etc. Il en va de méme, dans le méme esprit, pour les vétements :
01 SR RIAW (5173 175] 37713 99 NARDNDY 7129 T9°AR '{'1?'!85 WTP 732 NOWYY 2°N2 3”122 1A
A7m3° 0onon 7129 '|DT7 51173 512 1 1o

au sujet du grand prétre, il est écrit : « Tu feras des vétements sacrés pour Aharon, ton frére, pour

la gloire et pour la splendeur » ; car le grand prétre reléve du niveau de 'Hokhma (sagesse) — koach

mah (« la force du “quoi” »), le niveau de I’annulation de soi (bitoul) — et c’est pourquoi « les sages

heriteront de I’honneur ».

01°2 %3 9”Y "INX *D2 W»nDI) 0 17 QTR DR PR8I 712211 1IRNT 270 D°WAR SIRYD ”RYN
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En revanche, pour les autres, « le désir et I’honneur font sortir ’homme du monde » (comme il est
ecrit dans la paracha A'harei, a propos du verset « Car en ce jour, Il fera expiation », etc.). De

meéme, le baal techouva a besoin de mortifications :
11°°777 LIRS DR AR N L0 RO RDY v 9PRYR [y on] 7’1 5190 R 9737 NN
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il s’agit d’une techouva de précaution (techouva de-gader), afin qu’il ne chute pas, a D.ieu ne
plaise ; contrairement a celui qui n’a pas péche, etc. Et c’est 1a le sens de « elle se rasera la téte » :

c’est-a-dire se deéfaire des surplus et se contenter du nécessaire.
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«Et elle se fera les ongles»: cela désigne I’exceés des attributs émotionnels (midot) — 'Hessed
(bonte), «le bras droit», Avraham, «dont est sorti», etc. — car leur emprise se situe dans les ongles,

qui sont le rebut. Mais le sens de «Et elle se rasera la téte»

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/3/ 15
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— c’est-a-dire I’exces de I'intellect (mo'hin) — reléve d’une subtilité excessive dans les affaires du
monde. C’est dans le méme esprit qu’il est écrit: « Le pain n’est pas aux sages.» Car, bien qu’il soit

écrit: « Havaya, ton D.ieu, te bénira dans tout ce que tu feras»,
b AXPIY N b qwnY 13w 72°01 "5y R XP17 Owyn WX 592 qwnl 7ownnm 137920w
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[ce qui signifie] que la bénédiction et le flux se répandent précisément «dans tout ce que tu feras»;
cela constitue un réceptacle et un moyen par lesquels lui parviendra sa subsistance, qui lui a été

fixée a Roch Hachana et a Yom Kippour. En revanche, s’il reste inactif
TwRI CAWAT MIYAY DIYR 1170 NPRYA2 TOWRAT Jen XD 70178 AR2 BPO P10y XD
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et ne s’engage dans aucune activité destinée a assurer sa subsistance, le flux ne se répandra pas
sous une forme matérielle. Cela s’explique par le fait que, dans ce monde matériel, I'influence se

répand sous un voile et dans la dissimulation, au point que «nous n’avons pas vu nos signes»
"Iy TR2% 71772 °Yyon ‘93 5”3 Y Pran 99921 AT WY 10 RX° UITAMY 772 R¥R1 wrNndY)
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(comme il est écrit ailleurs, dans le discours commencant par « Et Mordekhai sortit», etc. ; voir la-
bas; ainsi que dans le discours commencant par «Et Il te bénira», mentionné plus haut. Voir égale-
ment la paracha Massé, dans le discours commencant par «Pour expliquer le sens des étapes», a

propos de ce quiy est écrit: c’est pourquoi le Nom E-1Ado-nai, qui donne vie a Assiya, etc.).
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Néanmoins, I'influence elle-méme vient d’en haut — «Et Havaya te bénira en tout», etc. —; seule-
ment, ’homme est tenu de créer un réceptacle par lequel la bénédiction se répandra, car tel est

I’ordre selon lequel le flux se répand, comme il a été dit plus haut.
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Mais une subtilité excessive a cet égard est un exces de I'intellect, a propos duquel il est dit: «Le
pain n’est pas aux sages.» Car il montre ainsi qu’il lui vient a I’esprit que cette cause, ce vétement
et cette stratégie sont I’éléement essentiel de cette influence; et cela releve du niveau de la sépara-

tion, etc.
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(comme il est écrit dans le discours commencant par «Reviens, Israél», etc.: cela lui fait acquérir

un cceur de pierre, etc.; voir la-bas). C’est comme I'image d’un homme qui se coud un vétement:

lorsqu’il est a la mesure nécessaire, c’est une bonne chose;
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mais s’il 'allonge trop, cela le fait tomber a cause de lui, a D.ieu ne plaise. Quant a ce que nos
Sages, de mémoire bénie, ont dit (Niddah, folio 70) : « Que doit faire un homme pour s’enrichir ?

Qu’il développe son commerce », etc. —
mwys 973 798 ORTY IR WY 5y WS WIYNY n 0°nna WPANWI [ow 2105w nna] WPWNAI WM
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cela correspond a ce qui est dit 1a-bas : lorsqu’il implore la miséricorde de Celui a qui appartient la
richesse, pour obtenir la richesse, il doit alors certainement aussi confectionner un vétement et un

réceptacle dans lesquels la bénédiction pourra reposer.
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Et méme alors, il s’agit seulement de « développer son commerce », et non de faire preuve d’une
ingéniosité excessive et de pousser trop loin ses calculs ; au contraire, « le pain n’est pas aux sages

», etc.
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A plus forte raison, cela vaut pour celui qui ne se hite pas de s’enrichir, mais se contente du né-

cessaire ; ou méme pour celui qui souhaite s’enrichir, mais n’a pas imploré la miséricorde a ce su-

jet : pour lui aussi, un commerce considérable revient a porter un vétement trop long, etc.
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Mais lorsqu’il implore la miséricorde a ce sujet, il ne suffit pas de le faire sans développer son com-

merce, comme il est dit 1a-bas dans la Guemara : « I’'un sans I’autre ne suffit pas ».
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Et cela s’explique par la raison mentionnée plus haut : I'influence qui se déverse dans le monde
d’Assiya (Action) est amenée par I'intermédiaire d’un vétement, etc. — « dans tout ce que tu entre-

prendras ». Tel est le sens de « elle rasera sa téte » : I’excés de mo’hin mentionné plus haut
2°N2 179N2 I”RWN MAY AWK YW 7’y D°N1X°N0 NPl DRy mMAyw n°nab Bwnl onw)
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(qui sont compares au niveau des cheveux, desquels les forces extérieures tirent leur nourriture,
selon le principe de « les cheveux d’une femme sont une nudité » ; tandis qu’a propos de la Torah,
il est écrit : « Exalte-la (salseleha) et elle t’élévera », car la racine de la Torah se trouve dans la 'Ho-
khma supérieure ('"Hokhma Ilaa) et dans Kéter supréme, d’ou le flux descend précisément par le

niveau des cheveux, etc. ;
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car autrement, les mondes ne pourraient pas recevoir, etc. Voyez aussi ce qui est écrit ailleurs, a la
fin de la paracha Lech Lecha, dans le discours commencant par « Sarai, ta femme » : « En haut,
telle est la mesure », etc., « précisément par le tsimtsoum (contraction) », etc. ; « tandis qu’en bas,

au niveau de Sara », etc.
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« C’est exactement le contraire », etc. Voyez aussi, dans la paracha Tetsave, le discours commen-
cant par « Tu feras des vétements sacrés », a propos de ce qui y est écrit : « Mais le niveau de “riche
en bonte” », etc., « et la maniere dont cette révélation et cette effusion se produisent », etc., « est
conforme a ce qui est écrit : “Comme une bonne huile sur la téte, qui descend sur la barbe” », etc.

Voyez la-bas.
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Voyez aussi, dans la paracha Emor, le discours commencant par « Je serai sanctifié au milieu »,
etc., et, dans la paracha Nitsavim, I’explication du verset « Car, comme la terre fait pousser sa ve-
gétation », etc.)
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«Et elle otera le vétement de sa captivité»: un vétement est le niveau d’un makif (lumiere envelop-
pante). Il existe également un makif dans le camp opposé, car «ils n’ont pas de reflet d’un reflet»,
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«mais ils ont un reflet a lui seul» (voir également a ce sujet Pri Etz Chaim, dans la kavana de Ho-

shana Rabba, bien que la notion de reflet d’un reflet y soit expliquée autrement);
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et cela correspond a ce qui a été expliqué plus haut: dans la sainteté, il y a deux makifim, le lamed
et le mem; ils sont le niveau d’un makif et d’un makif du makif. Ils correspondent a 'Haya et Ye'hi-
da, qui sont deux makifim, tandis que Nefech, Roua'h et Nechama sont des niveaux intérieurs. Voir

le commentaire du Ramaz sur Pinchas (folio 220, fin du coté a),
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a propos de celui qui répond: «Amen, que Son grand Nom soit béni», de toute sa force; et voir ce

qui est écrit dans I’explication du verset: « Car, de méme que les nouveaux cieux...»
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Dans la kelipa, ils n’ont pas le niveau du reflet d’un reflet, qui est le makif du makif. C’est le sens
de ce qui est écrit: «et délivre mon unique [ye'hidati] des jeunes lions»: elle est véritablement

unique et n’a aucun équivalent dans les kelipot.
5xm PR 17RO 0°1NI0T DOWIT TR TN 1Y) ome v R AP 10 RTIM? 7R122 12 Dax
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Mais le niveau d’un reflet a lui seul, c’est-a-dire un makif, ils I’ont. (Cela permet de résoudre la

contradiction apparente entre certains maamarim: dans 1'un, il est expliqué que le niveau du

grand amour (ahava rabba) n’a pas d’équivalent dans le camp opposé, comme il est écrit a propos

du verset «Ses yeux sont rougis», etc.;
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et dans un autre, il est expliqué que la kelipa posséde également quelque chose du niveau de la vo-
lonté qui dépasse l'intellect: un attachement profond aux vanités du monde, etc., comme il est
écrit dans le maamar qui commence par «Je ferai tes fenétres de kadkod », etc., a propos de «et dé-
livre mon unique des jeunes lions». Mais selon ce qui a été écrit [ici], cela s’explique bien: ils pos-

seédent un makif, et le niveau d’un makif est ce qui dépasse I’intellect.
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Mais le niveau du second makif, qui est ’essence méme du niveau du makif supérieur, le niveau
de la Ye'hida elle-méme, et qui est appelé «les profondeurs cachées du ceceur» — celui-la, ils ne

I’ont pas; ce niveau n’existe que dans la sainteté, etc.)
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Et c’est 1a le niveau du lamed. C’est le sens de «une transgression en entraine une autre» et de «si

un homme se souille un peu, on le souille beaucoup ».
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(Voir Reishis Chochmah, chapitre 4 de la Porte de la sainteté.) C’est-a-dire qu’il ne sent pas dans

son ame que cela lui vient du niveau du makif de la kelipa.
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Et c’est 1a le sens de «elle otera le vétement de sa captivité » : il faut retirer le makif de la kelipa afin

que repose le makif de la sainteté, le niveau du lamed, comme indiqué plus haut.
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«Et elle demeurera dans ta maison»: de facon permanente, afin que cela s’établisse solidement
dans I’ame et ne vacille jamais, a tout jamais. (On peut aussi expliquer le sens de «tu ’ameéneras

dans ta maison», etc., [et] «elle demeurera dans ta maison », etc.:
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puisque les deux niveaux de makifim (lumiéres englobantes) mentionnés plus haut sont également
appelés un vétement et une maison: le vétement est le niveau du makif proche, et la maison est le
makif du makif. La notion de ces deux makifim dans la sainteté est également expliquée plus haut,

dans la paracha Vaet’hanan, a propos du verset «Et voici le commandement », etc. ;

NWR 7193w PRI DY IR (2905w ] BN ON91T ARWIY 119 093 TOR 12192 PRDD DONW 1772 N
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9 15V 770N PN 9N

et voir le discours commencant par «Les cieux sont Mon trone», a propos de «Quelle maison»,
etc., ainsi qu’en d’autres endroits. Et [concernant] ce qui est écrit ici au sujet de «tu vois parmi les
captives une femme de belle apparence », etc., ce qui [concerne] la transformation de I’essence des
attributs émotionnels (midot), le niveau du tsadi, comme mentionné plus haut: cette protection

s’accomplit par «tu ’ameéneras dans ta maison », le niveau du makif supérieur, etc. ;
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et quant au makif du niveau du lamed, appelé vétement — c’est pourquoi, du coté oppose, il est ap-
pelé «le vétement de sa captivité» et il faut «qu’elle retire le vétement de sa captivité», afin que,
par la, le vétement et le makif de sainteté reposent [sur elle], etc. — néanmoins, il faut précisément
qu’«elle demeure dans ta maison»; comme cela a été expliqué a propos du verset «Et voici le com-

mandement», etc., « pour garder », etc., «et tu garderas», etc. ; voir la-bas.)
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«Et elle pleurera son pére»: c’est le niveau d’une techouva encore plus élevée, comme on le sait
d’apres ce qu’a dit le Arizal, de mémoire bénie: celui qui ne pleure pas a Roch Hachana et a Yom
Kippour, son ame n’est pas entiére. Et ces pleurs ne viennent pas de la meélancolie (mara

che’hora),
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mais plut6ét a la maniére de ce que nos Sages, de mémoire bénie, ont dit au sujet de Rabbi Akiva:
lorsqu’il saisit les secrets de la Torah dans le Cantique des Cantiques, ses yeux se mirent a ruisseler
de larmes. C’est la la qualité évoquée pour les temps futurs: «Ils viendront en pleurant», etc. — un

niveau éleve, car «voici, un enfant pleurait, et elle eut compassion de lui».
D AR 17°2 RA7 1A AP 7”70 AW *p2 11993 1739 WrnYY) .oemeon o] 872117 N2 RIM
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Et c’est le niveau de Yom Kippour. (Voyez aussi ce qui est écrit au sujet des pleurs, dans la paracha
Vayichla’h, a la fin du discours commencant par «Et il prit de ce qui lui était parvenu en main un
présent», etc., ainsi que dans le discours commencant par «Et les Juifs acceptérent», a I’endroit ou
il en est question: mais, pour I’avenir, il est dit: «Ils verront ceil a ceil», car alors il est dit: «Ils

viendront en pleurant», etc. ; voyez la-bas.)
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Et «ensuite tu pourras venir a elle et devenir son époux»: cela désigne le sacrifice de soi (messi-
rout néfech), ainsi que la prosternation face contre terre (nefilat apayim) et le niveau de Neila, qui

constitue I’aboutissement des ascensions, comme il est écrit ailleurs.
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(Voyez Pri Etz Chaim au sujet de la prosternation face contre terre; voyez aussi ce qui est écrit
ailleurs sur le verset « A I'odeur de tes huiles»: la Communauté d’Israél (Knesset Israél) est appelée
une fiancée, et lorsque la lumieére de la divinité éclaire les ames d’Israél, dans son cceur, au plus
profond de son cceur, cela est appelé «lorsqu’elle recoit le male», etc. Voyez aussi ce qui est écrit

ailleurs sur le verset « Les yeux de tous»: il existe un niveau de fiancée et un niveau d’épouse.
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C’est-a-dire lorsque la contemplation est assimilée au plus profond du cceur, a 1a maniére de «De
tout mon cceur je T’ai recherché»: cela est appelé le niveau du mariage. C’est le sens de ce qui est
écrit: «Son époux est connu aux portes», etc. On comprendra ainsi ce qui est écrit: «et devenir
son époux» désigne le sacrifice de soi, etc. Voyez aussi, dans la paracha Matot, la fin du discours

commencant par « Lorsqu’une femme fait un veeu», etc.)
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