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« Mais Havaya, ton D.ieu, ne
voulut pas écouter Bilam »

Le refus de D.ieu, au-dela de la raison, d’écouter I’accusateur
répond a ’amour que le Juif Lui porte lui-méme au-dela de la
raison, la pointe du youd de Havaya dans I’ame. Et lorsqu’un
pénitent crie « de toute ta force » depuis les profondeurs cachées
de son ame, I’amour de D.ieu venu d’en haut fait plus qu’ignorer
ses fautes : il les transforme en meérites, et la malédiction en

bénédiction.
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L’IDEE CENTRALE

Le refus de D.ieu, au-dela de la raison, d’écouter I’accusateur répond a I’amour
que le Juif Lui porte lui-méme au-dela de la raison, la pointe du youd de Havaya
dans I’ame. Et lorsqu’un pénitent crie « de toute ta force » depuis les profondeurs
cachées de son ame, ’amour de D.ieu venu d’en haut fait plus qu’ignorer ses

fautes : il les transforme en mérites, et la malédiction en béneédiction.

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 Torah loue D.ieu d’avoir refusé d’écouter Bilam et d’avoir changé sa malédiction en bénédiction.
L’Alter Rebbe demande pourquoi un tel refus est remarquable, et ce qui a été changé si Bilam n’a ja-
mais été écouté. Bilam représente I’accusateur qui recherche les véritables fautes d’Israél ; 1’éloge
porte sur le fait que D.ieu refuse de I’écouter, au-dela de la raison. Cela répond a ’amour que le Juif
Lui porte lui-méme au-dela de la raison, la pointe du youd de Havaya : un amour naturel caché qui
préférerait renoncer a la vie plutét que d’étre séparé de D.ieu. Le maamar rapporte ensuite les autres
lettres du Nom a I’ame. Le youd est 'Hokhma, qui nait du tsimtsoum ; ’homme lui fait écho en annu-
lant sa propre volonté, ce qui attire le tsimtsoum qui renouvelle la création chaque jour. Le premier hé
est Bina : une contemplation élargie, I’amour, la joie et la techouva supérieure de la priere. Le vav et le
hé final sont la Torah et les mitsvot mises en pratique, résumées par la charité. Au-dela de cela se
trouve une Havaya attirée d’en haut, « parce qu’ll vous a aimés » : le cri du pénitent, « de toute ta force
», révele les profondeurs cachées de I’ame, et de 1a les fautes deviennent des mérites et la malédiction

une bénédiction, jusqu’a son accomplissement a Yom Kippour.

PLAN

1 Pourquoi le refus d’écouter est un éloge -2
Bilam représente I’accusateur qui recherche les véritables fautes d’Israél. L’éloge de D.ieu tient a ce qu’ll
refuse de I’écouter, non en réfutant ses accusations, mais au-dela de la raison ; le verset nomme Havaya,
car un rayonnement de Havaya se trouve dans chaque ame juive.

2 La pointe du youd : I’amour au-dela de la raison 13

Chaque Juif posséde un amour naturel caché qui le ferait renoncer a la vie plutot que d’étre séparé de D.ieu :
la pointe du youd, enracinée dans la Lumiére infinie au sein de la 'Hokhma de I’Ame. Lorsqu’il est éveillé, cet
amour suscite la crainte de la faute, méme au sujet des paroles des Scribes, et fait écho au propre « refus
d’écouter » de D.ieu.
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Le youd : 'Hokhma, tsimtsoum et annulation de sa volonté

La 'Hokhma n’émerge de la Lumiére infinie qu’au moyen d’un tsimtsoum radical, comme un cheveu issu
du cerveau ; sans cela, les mondes ne pourraient exister. Le renouvellement quotidien de la création dé-
pend du tsimtsoum propre a ’homme : « Annule ta volonté », dans la pensée, la parole et I’action, par la
'"Hokhma de I’ame.

Le premier hé : contemplation, amour et techouva dans la priére

Bina développe le point de la 'Hokhma en une contemplation de la grandeur de D.ieu, qui fait naitre
I’amour et la joie dans le caeur. Son éveil d’en bas est la techouva supérieure, un cri de détresse ; dans la
priére, il conduit a « Tu aimeras Havaya, ton D.ieu » et a la demande que le « visage » de D.ieu soit attiré
vers le bas.

Levav et le hé final : Torah, mitsvot et charitée

14-5

16-8

19

La Torah, le vav, attire la lumiére de D.ieu jusque dans le « désert » de ce monde ; les mitsvot mises en pra-

tique, le hé final, la révelent la. La charité, expression générale de ces mitsvot, le montre dans son ortho-

graphe : tsédek devient tsédaka lorsque le 'Hessed le remplit.

Havaya venue d’en haut : le pénitent et les profondeurs

« Parce que Havaya, ton D.ieu, vous a aimés » désigne un amour venu d’en haut qui transforme les fautes
en mérites. Le cri du pénitent, « de toute ta force », atteint le niveau de Yah et les interdits, et révéle les
dix profondeurs cachées de ’ame ainsi qu’une nouvelle Havaya, d’ou découle le pardon : une profondeur

11012

est dévoilée chacun des Dix Jours de la Techouva, jusqu’a Yom Kippour.

NOTIONS CLES

la pointe duyoud 777 5w 131p

Le point qui s’éléve au-dessus de la premiere lettre de Ha-
vaya ; dans ’Ame, I’amour naturel caché, au-dela de la rai-
son, qui tend vers I’Infini.

I’amour naturel n°yavr nanx

Un amour de D.jeu inscrit dans I’ame divine, qui ferait re-
noncer a la vie plutét que d’étre séparé de Son unité ; le
corps le maintient caché jusqu’a ce qu’il soit éveillé.

le tsimtsoum (contraction) 01%n%

La dissimulation de Son essence par D.ieu, afin que la
'Hokhma et, par son intermédiaire, les mondes puissent
exister ; ’homme en reproduit le modéle en mettant de
coOté sa propre volonteé.

«Annule tavolonté » 71137 703
Le tsimtsoum propre a ’homme : retenir tout désir qui
n’est pas pour D.ieu, dans la pensée, la parole et I’action,

méme pour ce qui est permis.
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la techouva supérieure 82"y 721N

Un retour d’en bas vers le haut qui révele le premier hé,
Bina : un cri issu de la détresse causée par 1’éloignement
de D.ieu, qui rassemble toute ’Ame aupres de Lui.

« de toute ta force » 7787 2321

Un amour qui dépasse la capacité de I’dme, révélé avant
tout chez les baalei techouva ; il atteint le Nom Yah et les
profondeurs cachées de I’ame.

Yah etvav-hé 7”1/ 77

Les deux parties de Havaya : Yah, source des 365 interdits,
est supérieur a vav-hé, source des commandements
positifs.

les profondeurs 0°pnynn

Les racines cachées des dix facultés de I’Ame, « la profon-
deur des ténebres », révélées par la techouva ; l'une
d’elles est attirée au-dehors chacun des Dix Jours de la
Techouva.
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SECTION 1 - 1-2

Pourquoi le refus d’écouter est un éloge
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«Mais Havaya, ton D.ieu, ne voulut pas écouter Bilam, et Havaya, ton D.ieu, transforma pour toi la
malédiction en bénédiction », etc.
Le maamar s’ouvre sur un verset de la paracha Ki Teitzei concernant Bilam, le prophéte engagé pour mau-

dire Israél: D.ieu refusa de I’écouter et transforma la malédiction qu’il voulait prononcer en bénédiction.

Tout le maamar explique ce que signifie ce refus et comment une malédiction peut devenir une bénédiction.
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[Il nous faut] comprendre: en quoi consiste le grand et immense prodige que D.ieu n’ait pas voulu
écouter la voix d’'un homme vil tel que le méchant Bilam ? Et aussi, que signifie « Havaya transfor-
ma la malédiction en bénédiction », puisqu’ll n’écouta pas du tout Bilam ?
Le Rabbi Chnéour Zalman pose deux questions. Premiérement, pourquoi la Torah présente-t-elle comme
un grand prodige le fait que D.ieu n’ait pas prété attention a un homme méchant comme Bilam, alors que

personne ne s’attendrait a ce qu’ll I’écoute ? Deuxiémement, si D.ieu n’a pas du tout écouté Bilam, de sorte
que la malédiction n’a jamais pris effet, qu’y avait-il a «transformer» en bénédiction ?
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Le sujet est qu’il existe des accusateurs qui accusent Israél. C’est pourquoi on prend le chofar a
Roch Hachana afin de troubler I’accusateur; c’est lui qui recherche les fautes des enfants d’Israél
et les examine minutieusement pour plaider leur culpabilité.

La réponse commence par expliquer ce que représente Bilam : ’accusateur céleste, qui recherche les fautes

d’Israél et monte un dossier contre eux. Le chofar est sonné a Roch Hachana précisément pour troubler cet
accusateur, ce qui montre que ses accusations constituent une menace réelle.
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C’est cela que I’on appelle le niveau de Bilam, car telle était aussi sa maniere d’agir: lui aussi cher-
chait a trouver un lieu de faute pour Israél, «le sommet de Peor, qui regarde vers la terre désolée »,
et «il tourna son visage vers le désert»: des lieux ou Israél était destiné a pécher, etc.
Bilam procédait de la méme maniére: il cherchait des lieux liés aux fautes d’Israél, afin que sa malédiction
puisse s’appuyer sur quelque chose. Les versets racontent qu’on le conduisit «au sommet de Peor» et qu’il

tourna son visage «vers le désert»; le Rabbi Chnéour Zalman y voit des lieux ou Israél pécherait par la suite,
donnant ainsi un fondement réel a I’accusation.
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Et c’est 1a I’éloge que le verset formule : bien qu’il soit venu avec une accusation, néanmoins, « Ha-
vaya, ton D.ieu, ne voulut pas écouter». Cela signifie qu’Il ne voulut pas écouter du tout ses
paroles;

C’est pourquoi le verset constitue un éloge: I’accusation de Bilam n’était pas sans fondement, et pourtant

«Havaya, ton D.ieu, ne voulut pas écouter». Le Rabbi Chnéour Zalman souligne que cela signifie que D.ieu
n’entendit pas du tout ses paroles.
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non pas qu’il y ait une réponse décisive a opposer a ses paroles, fondée sur une raison et une
connaissance que I’on peut saisir et comprendre, mais simplement que ses paroles ne sont ni ac-
cueillies ni écoutées, sans raison ni connaissance.

Le refus de D.ieu ne résulte pas d’'un argument victorieux qui réfuterait I’accusation selon ses propres cri-

teéres. Il ne la prend tout simplement pas en considération, d’une maniere qui dépasse la raison; ce «au-dela
de la raison» devient la clé de tout le maamar.
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Et de méme, [voila] pourquoi le verset précise : « Mais Havaya, ton D.ieu, ne voulut pas » : car Ha-
vaya est véritablement ton D.ieu. En effet, dans chaque ame d’Israél se trouvent un aspect et un

rayonnement du Nom Havaya, comme il est écrit,

L’Admour Hazaken explique pourquoi le verset nomme Havaya, le Nom qui exprime D.ieu dans Sa trans-
cendance par rapport a toute la création, comme « ton D.ieu ». Il est « a toi » au sens le plus plein, car
chaque ame juive contient un aspect et un rayonnement de ce Nom méme ; ainsi, le refus de D.ieu d’écouter
I’accusateur proceéde d’un niveau présent au ceeur du Juif lui-méme.
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« Car le peuple qui est le sien est la part de Havaya ; Jacob est le lot de Son héritage » : ils sont une
part et un rayonnement du Nom Havaya lui-méme. [Et voyez ce qui est écrit a ce sujet dans le dis-

cours commencant par « Vois, je place devant vous ».]

La preuve est le verset « Car le peuple qui est le sien est la part de Havaya », que ’Admour Hazaken inter-
préte au sens littéral : les Ames d’Israél sont une part du Nom Havaya lui-méme. La note entre crochets ren-
voie le lecteur au discours sur « Vois, je place devant vous », ou ce sujet est développé.

SECTION 2 - 13

La pointe du youd : I’'amour au-dela de la raison
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L’explication de cette notion est la suivante : en chaque ame d’Israél se trouve le niveau de I’amour

naturel, fondé et implanté dans la nature de son Ame divine :

Chaque Juif éprouve un amour naturel pour D.ieu, inscrit dans la nature méme de son 4me divine. Il ne

s’acquiert ni par I’étude ni par le raisonnement : il fait partie de I’essence de I’Ame.
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qui ne veut pas étre séparée de Son unité et de Son unicité, béni soit-Il. Une personne ne commet
un péché que si un esprit de folie entre en elle et I’égare, en lui faisant dire que, malgré tout, elle
demeure juive, etc.
Le contenu de cet amour est le refus de I’ame d’étre sépareée de 1'unité de D.ieu. Le Talmud enseigne qu’une
personne ne péche que lorsqu’un « esprit de folie » entre en elle ; le Rabbi Chnéour Zalman explique en

quoi consiste cette folie : elle 1a persuade que, méme apreés le péché, elle reste juive, toujours liée a D.ieu, de

sorte que le péché ne semble pas toucher ce lien.
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Mais étre séparé de Son unité, béni soit-I1 ? Méme le plus indigne parmi les indignes donne sa vie
pour la sanctification du Nom de D.ieu, etc., en raison de la nature de son ame : « La lampe de Ha-
vaya, c’est ’Ame de I’homme. » Elle est comme une lampe qui briile et dont la flamme s’éléve
d’elle-méme, etc.,
Lorsque le choix consiste ouvertement a étre coupé de D.ieu, comme lorsqu’on demande a un Juif de Le re-
nier, méme le moins pratiquant donnera sa vie pour la sanctification du Nom de D.ieu. Cela vient de la na-

ture de son ame, que les Proverbes appellent « la lampe de Havaya » : comme une flamme qui s’éléve d’elle-

meéme, I’ame tend vers sa source.
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sans raison ni connaissance ; seulement, elle est cachée et recouverte d’'un vétement de sac, qui

est le corps physique, et c’est de lui que vient I’esprit de folie, etc.

Cette disposition a donner sa vie ne repose sur aucun raisonnement ni calcul. Pourtant, I’amour est habi-
tuellement caché, recouvert par le corps physique, que le Rabbi Chnéour Zalman appelle un « vétement de

sac » ; c’est du corps que vient I’esprit de folie.
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Mais lorsqu’il éveille cet amour jusqu’a ce qu’il désire sortir de ses vétements, il en vient alors a la
crainte du péche : il ne transgressera méme pas une disposition légere des paroles des Scribes (di-
vrei sofrim), car les paroles des Scribes sont plus séveres que les paroles de la Torah ; c’est pour-
quoi on les appelle Sofrim, car...
Lorsqu’une personne éveille délibérément cet amour jusqu’a ce qu’il « désire sortir de ses vétements », il en
résulte une crainte du péché, une vigilance qui protége méme des interdits rabbiniques légers. Les Sages

enseignent que les paroles des Scribes sont plus séveéres que les paroles de la Torah ; le Rabbi Chnéour Zal-

man va maintenant expliquer pourquoi les Sages sont appelés Sofrim.
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il existe les niveaux de sofer (scribe), sefer (livre) et sippour (récit). Le sefer est le niveau de la To-
rah écrite, et le sofer, celui qui reéalise le sefer, est le niveau de la Torah orale : « Une femme de va-
leur est la couronne de son mari », etc.
La triade du scribe, du livre et du récit fait écho a Pouverture du Sefer Yetsira. Dans I'image du Rabbi
Chnéour Zalman, le « livre » est la Torah écrite, et le « scribe » qui réalise le livre est 1a Torah orale ; celle-ci

est donc la « femme de valeur » qui est la « couronne » de son « mari », la Torah écrite. Voila pourquoi les pa-
roles des Scribes ont tant de poids.
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[Voyez aussi ce qui est écrit a ce sujet dans le discours commencant par « Vous puiserez de I’eau
avec joie » et dans celui commencant par « Je suis noire, mais belle ».] Ce niveau d’amour est le ni-
veau de la pointe du youd du Nom Havaya ;

La note entre crochets renvoie le lecteur a deux autres discours sur ce sujet. Le Rabbi Chnéour Zalman iden-

tifie ensuite I’amour caché a la pointe du youd : le petit trait qui s’éléve au-dessus de la lettre youd, premiere

lettre du Nom Havaya.
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car la pointe au-dessus du youd est tournée vers le haut et indique qu’elle s’élance vers le haut,
vers I'Infini (Ein Sof), béni soit-11, qui dépasse les limites de la compréhension, et que « nulle pen-
sée ne peut Le saisir » ; « tout est considéré devant Lui comme rien » ; « car Moi, Havaya, Je n’ai
pas changé », etc.

Parce que la pointe du youd est tournée vers le haut, au-dela de la lettre elle-méme, elle représente le lien de

I’ame avec I'Infini, qui dépasse toute compreéhension : « nulle pensée ne peut Le saisir », tout est devant Lui

« comme rien », et Lui ne change jamais. C’est jusque-la que parvient I’amour caché.

MMaM WP wRn 172 07K IR NRIWT TR KO NPT QYD 093 RO 1T 2R PIY RIT9O)
13 AW 9T T9YRD ROW Wi DX 1onnw

Telle est donc la nature de cet amour, qui est sans raison ni connaissance : il provient de la rési-
dence méme de la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, revétue dans la 'Hokhma (sagesse) qui
donne vie a I’ame, laquelle se situe au-dela des limites de la compréhension, etc.

Cet amour est au-dela de la raison parce que ce qui réside en lui est la Lumiére infinie elle-méme, revétue

dans la 'Hokhma de I’dAme, le pouvoir qui donne vie a ’Ame et se situe au-dela de la compréhension.

Puisque sa racine dépasse I’entendement, I’amour qu’elle suscite le dépasse lui aussi.
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C’est pourquoi elle est comme une flamme qui s’éléve d’elle-méme et par elle-méme, etc. ; mais,
puisqu’elle est cachée, ’homme doit I’éveiller. Et par un éveil d’en bas (I’éveil d’en bas), vient un
éveil d’en haut (I’éveil d’en haut), de sorte qu’il y ait également « Il ne voulut pas écouter », du
niveau

Comme une flamme qui s’éléve d’elle-méme, cet amour tend de son propre mouvement vers le haut ; mais,

puisqu’il est caché, ’'homme doit I’éveiller. Lorsqu’il le fait, son éveil d’en bas suscite un éveil correspon-

dant d’en haut : D.ieu aussi agit au-dela de la raison et « ne voulut pas écouter » I’accusateur.
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qui se situe au-dela de la raison et de la connaissance. [Et voyez Sha'arei Kedushah du Rabbi 'Haim
Vital, partie III, porte 1 : « car la pointe du youd », etc. ; voyez la-bas. Et voyez la-bas, porte 2 : « et
Yé'hida », etc.]
Cela répond a la premiére question : le refus de D.ieu, au-dela de la raison, d’écouter I’accusateur refléte
I’amour du Juif pour Lui, lui aussi au-dela de la raison. L’Admour Hazaken ajoute une référence au Sha'arei

Kedushah du Rabbi 'Haim Vital, qui traite de la pointe du youd et de Yé'hida, le niveau le plus intérieur de

I’ame.

SECTION 3 - 14-5
Le youd : 'Hokhma, tsimtsoum
et annulation de savolonteé
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2. Et I’'explication du yud du Nom Havaya, tel qu’il se trouve dans I’ame : le yud est le niveau de
'"Hokhma (sagesse), ko’ach mah (« le potentiel du quoi »), qui est le niveau du tsimtsoum (contrac-
tion), car il n’est qu’un point, etc.

Cette deuxiéme section explique comment le yud de Havaya se trouve dans I’ame. Le yud représente 'Hokh-

ma, appelée ko’ach mah, « le potentiel du quoi » : un premier point de perception, qui n’est pas encore défi-

ni. N’étant qu’un point, il exprime le tsimtsoum, la contraction.

772 07K IR MPWRNWAN "1P%3 NPWRT ROIW 7150 N2 NNANT NPT YT 130 00 1Ay

Voici de quoi il s’agit. Il est connu que la venue a I’existence du niveau de 'Hokhma, qui est le com-
mencement de la révélation de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout), a partir

de la Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-1I,

Il est établi que 'Hokhma, toute premiére révélation dans I’enchainement des mondes, provient de la Lu-
miére infinie, qui se situe entiérement au-dela de cet enchainement.
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qui se trouve tres, trés au-dessus du niveau et des limites de I’enchainement descendant, s’opére
par plusieurs contractions et par la descente de la lumiére dans un voilement apres I’autre, jusqu’a

ce qu’une faible radiance, extrémement contractée, soit descendue et se soit déployée,

Pour faire advenir 'Hokhma, la Lumieére infinie a traversé plusieurs contractions, un voilement apres I’autre,
jusqu’a ce qu’il n’en subsiste qu’un faible éclat, trés fortement réduit.

RN2A2137 977 WRA2W PIING 1 PRI PImIZY WRAT MY 71T DRET TORT (10RTY TRR
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a I’extréme, comme la radiance qui sort a travers les cheveux de la téte, lesquels poussent et tirent
leur nourriture du cerveau dans la téte par 'intermédiaire du crane qui recouvre le cerveau, et qui
voile et cache le cerveau lui-méme afin qu’il ne soit pas révéle,

L’Admour Hazaken propose une analogie : les cheveux poussent a partir d’une trace de vitalité issue du cer-

veau, mais uniquement par 'intermédiaire du crane. Celui-ci recouvre et cache le cerveau ; ce qui parvient

aux cheveux n’est donc pas la vitalité propre du cerveau.

NNYMIZA RO RO IR POAT DY 709M) ADINT RNPAPIAT Oy MAYWn 7Inn3n oYY 210
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afin que, par cela, les cheveux puissent pousser a partir de ’os du crane qui recouvre et protege le
cerveau. Cette radiance est extrémement contractée, au point qu’elle n’a aucune comparaison ni
aucun rapport avec la radiance du cerveau lui-méme, tout comme les cheveux n’ont aucune com-
paraison ni aucun rapport avec le cerveau ;

Le recouvrement du crine permet précisément aux cheveux de pousser, mais la vitalité qui les anime est si

réduite qu’elle ne peut étre comparée a la vie du cerveau ; les cheveux et le cerveau appartiennent a des ca-
tégories différentes.

TRD I AN T wnn 995 99 D90 1mIng 2RI woan° XD MAYWN DX 1°n9an OR 197K Y
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car, méme si I’on rase les cheveux, le cerveau ne ressent absolument aucune douleur. Ainsi, et a
I'infini davantage encore, la venue a I’existence de 'Hokhma a partir de ce qui est au-dessus de
'Hokhma, de la Lumiére infinie, béni soit-Il, est comparable a cette analogie,

La preuve en est que couper les cheveux ne provoque aucune douleur au cerveau. Le rapport de 'Hokhma a
sa source supérieure, la Lumiére infinie, est semblable a cela, et infiniment plus encore.
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qui est élevée et exaltée, etc., bien davantage que la venue a I’existence des attributs émotionnels
(midot), ’'amour et la crainte, a partir de 'Hokhma, Bina (compréhension) et Daat (connaissance),
car I’essence méme de 'Hokhma, Bina et Daat est investie dans les attributs émotionnels.

La comparaison porte sur les émotions, ’amour et la crainte, qui procédent de l'intellect — 'Hokhma, Bina

et Daat : ’essence méme de l'intellect est alors présente dans les émotions qu’il engendre. L'écart entre la

Lumiére infinie, si élevée, et 'Hokhma est bien plus grand.

NLYIN TIRT KPR 72 WIPR 173 0K IR NPHRY PR 772 OPK IRM ARIAT NNANT AR
o2y I NREMmEN

Mais, lorsque 'Hokhma vient a I’existence a partir de la Lumiére infinie, béni soit-11, I’essence de la
Lumiére infinie, béni soit-Il, n’est pas investie en elle ; seule s’y trouve une radiance faible et
contractée, issue du voilement,

Dans I’émergence de 'Hokhma, I’essence de la Lumiére infinie n’est nullement présente. 'Hokhma ne recoit

qu’un faible éclat contracté, qui, de surcroit, émane du voilement.
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C’est-a-dire, apres la dissimulation et le retrait de I’essence de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni
soit-Il. Comme il est écrit : «Il fit des ténebres Sa retraite» : Il Se dissimule dans le niveau des te-
nebres et de la dissimulation, afin que le rayonnement puisse se révéler au niveau de 'Hokhma (sa-
gesse), commencement de la révélation de I’enchainement descendant des mondes
(hichtalchelout). Et c’est 1a [le sens de] « Havaya regne, Il est revétu de majesté », etc.

Le rayonnement ne parait qu’apres que ’essence de la Lumiére infinie a été dissimulée, comme le dit le ver-

set : «II fit des ténébres Sa retraite» : D.ieu Se dissimule afin qu’une révélation mesurée, 'Hokhma, puisse
apparaitre. « Havaya régne, Il est revétu de majesté» exprime la méme idée : D.ieu revét un «vétement».
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«Le monde, lui aussi, est fermement établi», etc. : afin que «le monde soit fermement établi», la
Lumiére infinie, béni soit-1l, a di se revétir d’'un vétement et d’'une couverture, de sorte qu’elle ne
brille pas et ne se révele pas telle qu’elle est, mais seulement au niveau du tsimtsoum
(contraction), etc.

Le verset poursuit : «Le monde, lui aussi, est fermement établi» : le monde ne peut subsister que parce que
la Lumiére infinie s’est revétue et ne brille pas telle qu’elle est, mais seulement au moyen du tsimtsoum.
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Et c’est 1a [le sens de] ce qui est écrit : «<Au commencement, Elokim créa», etc. : «Beréchit» désigne
la révélation du niveau du commencement de la révélation, qui est 'Hokhma ; «Elokim créa» dé-
signe l’attribut du tsimtsoum. Et comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie : «Au début, il vint a
la pensée [de D.ieu] de créer [le monde] selon I’attribut de justice », etc.
Le premier verset de la Torah enseigne la méme chose. «Beréchit», «au commencement», renvoie a 'Hokh-
ma, le réchit, ou «commencement», de la révélation ; et la création est attribuée a « Elokim», le Nom associé

au tsimtsoum et a la justice. De méme, Rachi rapporte I’enseignement des Sages selon lequel D.ieu pensa
d’abord créer le monde selon I’attribut de justice.

219%3 MWK RO 00 MR MBWONwa M9 NUWRT N1AR 0T NNENITH IR KO0 0D
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Car c’est un rayonnement contracté, afin d’étre le commencement de la révélation dans I’enchai-
nement descendant des mondes ; car 'Hokhma est le commencement de la révélation de la saisie
et de la compréhension de la Lumiére infinie, béni soit-Il, qui se révele au niveau de Bina
(compréhension),

'Hokhma doit étre un rayonnement contracté, car elle est le point de départ de I’enchainement descendant

des mondes. Elle est la premiére fulguration de la saisie de la Lumiére infinie, saisie qui se déploie ensuite
dans Bina.
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qui est le hé supérieur, le niveau de ’expansion en longueur et en largeur, etc., de la lumiére qui
remplit tous les mondes (memalé kol almin) et de la lumiere qui entoure tous les mondes (sovev
kol almin), etc. Cependant, dans 'Hokhma, cette saisie demeure dissimulée : elle ne brille pas et ne
se révele pas

Bina est le hé supérieur du Nom, une lettre qui s’étend en longueur et en largeur : elle représente la com-

préhension développée de la maniére dont D.ieu remplit et entoure tous les mondes. Dans 'Hokhma, cette
saisie est encore dissimulée et ne s’est pas encore déployée.
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mais elle est comme I’éclair qui jaillit dans I’intellect de I’esprit d’'un homme, a titre d’analogie.
Sans le tsimtsoum de la Lumiére infinie, béni soit-11, et sans Son revétement au niveau de 'Hokh-
ma, ’expansion du niveau de la lumiere qui remplit tous les mondes et de la lumiere qui entoure
tous les mondes n’aurait pas pu avoir lieu ; les mondes auraient été entiérement annulés hors de
I’existence, et auraient été véritablement néant et nullité.

'Hokhma est comme un éclair qui jaillit dans I’esprit. Sans le tsimtsoum de la Lumiére infinie dans 'Hokh-

ma, la lumieére divine qui remplit et entoure les mondes n’aurait pas pu se déployer ; les mondes auraient
été entierement annulés et n’auraient pas existé du tout.
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Car méme a présent, apres la création des mondes, «devant Lui, tout est comme rien» ; mais il
s’agit de «comme rien» (kélo), avec le kaf de comparaison, et non de «rien» (lo) au sens propre ; et

cela méme n’est vrai que devant Lui, non du point de vue des étres créés.

Méme maintenant que les mondes existent, devant D.ieu, ils sont kélo, «comme rien» ; la lettre kaf signifie
«commey» : ils ressemblent au néant sans étre réellement néants. Cela méme n’est vrai que du point de vue
de D.ieu ; du point de vue des créatures, elles existent véritablement.

wnn X271 1R 1M wan 0902 197 RINW 113 723010 7172 07K IR 7°7 OR PaR

Mais si la Lumieére infinie, béni soit-Il, se révélait telle qu’elle est, ils seraient réellement annulés

et seraient néant (ayin) et véritablement «rien» (lo).

Si la Lumiére infinie se révélait telle qu’elle est, les mondes cesseraient entiérement d’exister : ils ne se-
raient pas «comme rien», mais réellement rien.
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C’est pourquoi nos Sages, de mémoire bénie, ont dit que lorsque les anges accuserent et dirent:
«Qu’est-ce que '’homme ? », etc., «Il tendit Son petit doigt parmi eux et les briila.» Cela signifie
qu’ll étendit et fit jaillir une révélation de Son essence, béni soit-11, au-dela de la mesure et de la li-

mite restreintes de la compréhension des anges: un tout petit peu, le niveau de «Son petit doigt ».

Cela éclaire le récit talmudique: lorsque les anges s’opposérent a la création de I’homme en disant « Qu’est-
ce que ’'homme ?», D.ieu «tendit Son petit doigt parmi eux et les briila». Le Rabbi Chnéour Zalman com-
prend le «petit doigt» comme une infime révélation de I’essence de D.ieu, dépassant légérement la mesure

adaptée a la compreéhension des anges; cela seul les consuma.
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(Voir aussi le Pardes, au début, qui cite le Sefer Yetsira: «Dix Séfirot sans quoi que ce soit [beli

mah], nombre des dix doigts», etc.; et le Zohar, deuxiéme partie, au début de la paracha Yitro.)

Cette parenthése étaye I'image du doigt: le Pardes cite le Sefer Yetsira, qui met en correspondance les dix
Séfirot et les dix doigts, tandis que le Zohar parle des doigts au début de la paracha Yitro. Le «doigt» est donc
un attribut divin, une révélation mesurée.
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Et alors, «IlI les briila»: ils furent consumés et totalement annulés, cessant d’exister, et furent

comme s’ils n’avaient jamais été. Seul le tsimtsoum fait advenir les mondes.

Confrontés a une révélation supérieure a ce qu’ils pouvaient contenir, les anges furent consumés et ces-
sérent d’exister. La lecon est que seul le tsimtsoum permet aux mondes d’advenir.
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Or, si les mondes furent créés a l’origine, c’est parce qu’«Il désire la bonté». Mais [le fait] que
«dans Sa bonté, Il renouvelle chaque jour, continuellement, ’ceuvre de la Création», la renouve-
lant chaque jour sous la forme d’une existence (yech), a partir du niveau de 'Hokhma (sagesse) et
du tsimtsoum,
La création initiale procede du désir propre de D.ieu de prodiguer la bonté, sans aucune sollicitation. Mais,
comme le dit la bénédiction qui précéde le Chema du matin, «dans Sa bonté, Il renouvelle chaque jour,

continuellement, I’ceuvre de la Création»: chaque jour, Il fait de nouveau exister le monde comme une exis-
tence distincte, par I'intermédiaire de 'Hokhma et du tsimtsoum.
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car chaque jour, un autre rayonnement est renouvelé [et, de plus, a chaque heure, une nouvelle
combinaison du Nom Havaya est renouvelée, etc.], cela dépend de I’éveil d’en bas. Et ce tsimt-
soum et cette dissimulation doivent aussi étre présents dans I’éveil d’en bas: il s’agit d’atteindre le

niveau de «Annule ta volonté », etc. ;

Puisque chaque jour apporte un nouveau rayonnement divin, et qu’a chaque heure également une nouvelle
combinaison des lettres de Havaya est renouvelée, ce renouvellement quotidien dépend de l'initiative hu-
maine, I’éveil d’en bas. L’homme doit donc opérer son propre tsimtsoum, dans I’esprit de I’enseignement de
la Michna: «Annule tavolonté devant Sa volonté. »

R 293 NIAWIR N127 7AWNNA 17 TR TP KD WK 1°N11137 PO DR ©1299) D3nED 135007

c’est-a-dire restreindre et soumettre tous ses désirs qui ne sont pas tournés vers D.ieu: qu’il

s’agisse de la pensée, « Nombreuses sont les pensées dans le cceur de I’homme,

Ce tsimtsoum personnel consiste a refréner et a soumettre tout désir qui n’est pas tourné vers D.ieu. Cela
commence dans la pensée: ’homme nourrit de nombreux projets personnels, mais seul le conseil de D.ieu

subsistera.
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mais le conseil de D.ieu subsistera»; ou de la parole, en ne parlant pas selon son désir; ou de I’ac-
tion: «il ferme les yeux pour ne pas voir le mal», et «vous ne vous égarerez pas a la suite de votre

coeur », etce. ;

Cela s’etend a la parole: ne pas dire tout ce que I’on souhaite; et a ’action, comme dans «il ferme les yeux
pour ne pas voir le mal» et «vous ne vous égarerez pas a la suite de votre cceur ».
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qu’il s’agisse de ce qui est interdit ou de ce qui est permis, comme 1’ont dit nos Sages, de mémoire
bénie: «Sanctifie-toi dans ce qui t’est permis.» Cela concerne toute la stature de ’homme: écarter
son ame et savolonteé, etc.

Cette retenue s’applique méme a ce qui est permis, conformément a I’enseignement talmudique: «Sancti-
fie-toi dans ce qui t’est permis.» Elle concerne ’homme tout entier, toutes ses facultés: il met de coté son
propre moi et sa volonté.
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Et cette annulation de soi (bitoul) releve du niveau de 'Hokhma, car « par 'Hokhma, ils furent affi-
neés » : distinguer le bien du mal et annuler la volonté du mal devant le bien, par la puissance de la

'"Hokhma de I’ame.

Une telle annulation de soi reléve de 'Hokhma, car « par 'Hokhma, ils furent affinés » : 'Hokhma distingue le
bien du mal, et c’est la 'Hokhma de I’Ame qui permet a une personne d’écarter son désir du mal en faveur
du bien.
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C’est pourquoi nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « Sanctifie-toi », etc. ; car kodesh (sainteté)

releve de 'Hokhma, comme dans « Sanctifie pour Moi tout premier-né », etc.

Voila pourquoi les Sages I’ont formulé ainsi : « sanctifie-toi » : la sainteté est liée a 'Hokhma. Le verset «
Sanctifie pour Moi tout premier-né » montre ce lien, car 'Hokhma est le « premier-né », le premier de tous

les niveaux.
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Et par ce niveau d’annulation de soi (bitoul) dans I’éveil d’en bas, ou ’homme s’annule et se retire,
lui-méme et sa volonte, afin de s’annuler devant Lui, béni soit-Il, il se produit un éveil d’en haut :
I’essence de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, s’annule et se retire, de sorte qu’elle ne
rayonne pas et ne se révele pas.

Voici I’effet de I’annulation de soi de la personne. Lorsqu’elle met de coté son étre propre et sa volonté de-

vant D.ieu, cet éveil d’en bas suscite un éveil correspondant d’en haut : ’essence de la Lumiére infinie se re-

tire et se voile, de sorte qu’elle ne rayonne pas ouvertement.
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mais seulement au niveau du tsimtsoum (contraction), dans un voilement apres I’autre, selon le
mode de «II fit des ténebres Son abri, ténebres et non lumieére ». Et le niveau du youd, qui est 'Ho-
khma (sagesse), etc., sera révelé par le niveau du youd, la 'Hokhma, qui est dans I’ame.

La Lumieére infinie ne rayonne alors que par le tsimtsoum, dans un voilement apreés 'autre : «Il fit des té-

nébres Son abri». C’est précisément ce qui permet au youd, la 'Hokhma, d’étre révélé en haut. Le youd d’en
haut est révélé par le youd de I’ame, sa 'Hokhma, qui accomplit I’annulation de soi.

SECTION 4 - 116-8

Le premier hé : contemplation,
amour et techouva dans la priere
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3. Quant a la hei du Nom Havaya dans I’ame, voici ce qu’il en est : le premier hei est le niveau de la
Bina supérieure (compréhension), le niveau ou le hei se déploie en longueur et en largeur, a partir
du tsimtsoum (contraction) du point, etc., concernant la lumiere qui remplit tous les mondes (me-
malé kol almin) et la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin).

Cette troisiéme section porte sur le premier hei de Havaya, qui est la Bina supérieure. A la différence du

yod, simple point, la lettre hei s’étend en longueur et en largeur : Bina déploie le point de 'Hokhma en une

compréhension compléte de la maniére dont D.ieu remplit tous les mondes et les entoure.
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Et dans ’ame, cela correspond a I’expansion et a I’élargissement de la compréhension a partir de
I’éclair qui jaillit dans le cerveau, lequel est au niveau d’un point, etc. : il élargit ainsi son savoir et
sa compreéhension de la grandeur de I’Infini (Ein Sof), béni soit-Il, et de la maniére dont Il remplit
tous les mondes et les entoure d’un unique rayonnement contracté, etc.

Dans I’Ame, ce hei est la contemplation : on prend I’éclair de l'intuition et on le développe, en élargissant

son esprit et sa compréhension de la grandeur de I'Infini. On meédite sur la facon dont tous les mondes, ceux

qu’ll remplit comme ceux qu’ll entoure, proviennent d’un unique éclat contracté de Sa lumiére.
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Et par 1a se produiront également I’expansion et le dévoilement dans le cceur, ainsi que I’embrase-
ment et les flammes ardentes de I’amour ; de méme, la joie de I’ame en D.ieu, son Créateur, pro-
céde de I’élargissement

La contemplation ample de I'intellect produit une expansion et un dévoilement dans le cceur : un amour ar-

dent et flamboyant pour D.ieu, ainsi que la joie de I’ame en son Créateur. Tous deux procedent de ’ampleur
de la contemplation.
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de la contemplation dans le cceur : «une mere réjouie par ses enfants». Et I’éveil d’en bas (isarousa
diléta) qui fait apparaitre ce niveau du hé est le niveau de la techouva supérieure, d’en bas vers le
haut [et c’est 1a le sens de «techouva» : tachouv hé, «que le hé retourne»] : «et ils criérent vers Ha-
vaya dans leur détresse »,
Bina est appelée «une mere réjouie par ses enfants», car elle donne naissance aux émotions avec joie. L’é-
veil d’en bas qui révele ce hé est la «techouva supérieure », un retour d’en bas vers le haut ; le Zohar lit le

mot techouva comme tachouv hé, «que le hé retourne», et cela prend la forme d’un cri suscité par la dé-

tresse : «ils criérent vers Havaya dans leur détresse ».
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car la descente depuis la lumiére de Son visage, béni soit-11, est au niveau de la «détresse» (tsar,
étroitesse), au niveau d’un rayonnement faible et restreint ; et tout particulierement s’il tient son
ame pour coupable de tous ses actes, paroles et pensées qui ne sont pas pour D.ieu,

La «détresse» (tsar, qui signifie aussi «étroitesse») correspond a la conscience de ’dme qu’elle ne recoit

qu’un faible éclat, restreint, de la lumiére de D.ieu. Ce sentiment est d’autant plus vif lorsqu’une personne

se tient pour coupable de ses actes, paroles et pensées qui n’étaient pas pour D.ieu.
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lui qui «est venu dans le néant et s’en va dans les ténébres». Aussi tourne-t-il son cceur vers Lui ;
son esprit et son 4me, il les rassemble vers Lui, afin de s’attacher véritablement a Lui, béni soit-1I ;
et «’esprit suscite I’esprit et attire I’esprit», etc.

Il voit qu’une telle vie «est venue dans le néant et s’en va dans les ténébres» ; il tourne donc tout son cceur,

son esprit et son Ame vers D.ieu, afin de s’attacher a Lui. Le principe du Zohar, «I’esprit suscite ’esprit et at-

tire I’esprit», signifie que cet épanchement de I’esprit de la personne attire en retour I’esprit de D.ieu.
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De méme, toute la priére s’articule autour de ceci : méditer sur la descente de la Lumiére infinie
(Or Ein Sof), béni soit-11, et sur son enchainement descendant (hichtalchelout), sous la forme d’un
rayonnement ténu et contracté, au niveau de la lumiéere qui remplit tous les mondes (memalé kol
almin) et de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), jusqu’a ce qu’« ils louent le
Nom Havaya », etc., au niveau d’un nom seulement, et « Que Ton Nom soit loué a jamais », etc. ;
Toute la priére suit ce schéma : on médite sur la maniére dont la Lumieére infinie descend, degré apres de-
gré, sous la forme d’une faible lueur contractée qui remplit et entoure tous les mondes. Les prieres du matin

parviennent a « qu’ils louent le Nom Havaya » et a « Que Ton Nom soit loué a jamais », car toute la création
ne provient que du « Nom » de D.ieu, simple lueur de Lui.
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afin que, par cela, il parvienne a accomplir, dans le Chema, « Tu aimeras Havaya, ton D.ieu », véri-
tablement : que la Lumiére infinie elle-méme, béni soit-I1, se révele. Et c’est ce que nous deman-
dons : qu’elle se manifeste sous la forme d’une expansion révélée, en longueur et en largeur, dans
le cceur et I’ame.

Cette méditation conduit au commandement du Chema : « Tu aimeras Havaya, ton D.ieu » — aimer D.ieu

Lui-méme, la Lumiére infinie telle qu’elle est, et non seulement sa lueur. Nous demandons que cet amour se
révele et s’étende en longueur et en largeur, emplissant le coeur et ’ame.
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Et c’est 1a [le sens de] « Rameéne-nous a une techouva compléete devant Toi (lefanecha) » : cela signi-
fie qu’il y ait un influx de « Ta face » (panecha), de Ta dimension intérieure (pnimiyout), c’est-a-
dire du niveau de la Lumiere infinie elle-méme, béni soit-Il, comme il est écrit : « Que Havaya
fasse briller Sa face », etc.
Telle est la demande de 1a Amida quotidienne : « Raméne-nous a une techouva compléte devant Toi. » Lefa-
necha, « devant Toi », contient panim, « face », qui évoque pnimiyout, I’étre le plus intérieur de D.ieu. Nous

demandons que la Lumiére infinie elle-méme soit attirée ici-bas, comme dans la bénédiction sacerdotale : «

Que Havaya fasse briller Sa face sur toi. »

SECTION 5 - 19

Levav et le hé final : Torah, mitsvot et charite
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Et le sens du vav et du [dernier] hé dans I’Ame est que le dévoilement de I’effusion se fasse par la
Torah et les mitsvot, dans I’accomplissement effectif des actes. Car la Torah est le niveau du vav :
«Une voix proclame dans le désert : degagez la voie de Havaya»,

Viennent ensuite les deux derniéres lettres du Nom, le vav et le hé final. Dans ’Ame, elles correspondent a

I’effusion de la lumiére de D.ieu par la Torah et les mitsvot, mises en ceuvre dans les actes concrets ; la To-

rah est le vav, la lettre de I’effusion, et elle est la «voix qui proclame » d’Isaie.
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afin que la voix de la Torah fasse descendre son effusion en proclamant «lavoie de Havaya», et que
Sa lumiere, béni soit-Il, se révele méme au niveau du «désert», qui est ce monde-ci, de sorte qu’on
puisse y dire : «Ainsi t’ai-je contemplé dans la sainteté», par I’effusion de la sainteté supréme. [Et
voir ce qui est écrit dans le discours commencant par
La voix de la Torah proclame «la voie de Havaya» et fait descendre la lumiére de D.ieu jusque dans le «dé-
sert», ce monde inférieur, afin que I’on puisse dire ici aussi : «Ainsi t’ai-je contemplé dans la sainteté» — la

sainteté supréme qui se déverse ici-bas. Une note entre crochets renvoie le lecteur a un autre discours sur
ce sujet.
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«Lorsque tu écouteras la voix », paracha Re'eh.] Et cette effusion se fait dans le hé inférieur, qui est
le niveau de I’action : «Et I’acte de la tsedaka sera...», ’accent étant mis précisément sur I’acte. La
tsedaka est I’expression générale et collective des mitsvot, car

L’effusion atteint son but dans le hé final, qui correspond au niveau de ’action. Le verset parle de «l’acte de

la tsedaka», en soulignant le mot «acte» ; la tsedaka est I’expression générale de toutes les mitsvot, comme
I’enseigne le Talmud : 1a tsedaka équivaut a toutes les autres mitsvot réunies.
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de méme que la tsedaka consiste a «ranimer I’esprit des humbles», etc., ainsi les mitsvot, dans
leur expression générale et collective, ont pour fonction de faire descendre la force vitale et la Lu-
mieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-1Il, ici-bas, dans le monde matériel inférieur, afin que «la gloire
de Havaya se révele » ici-bas, etc.

De méme que la tsedaka «ranime I’esprit des humbles», en donnant la vie aux pauvres, toutes les mitsvot

réunies font descendre la force vitale divine et la Lumiére infinie jusque dans le monde matériel inférieur,
afin que «la gloire de Havaya» se révele méme ici-bas.
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Et cela correspond au niveau du heé, car «ta droite est remplie de tsedek (justice) » : le mot est appe-
1é tsedek, sans hé ; et lorsque «ta droite est remplie », [c’est-a-dire] lorsque se déploie et se déverse
le 'Hessed (bonté),

Le hé final apparait jusque dans ’orthographe du mot désignant la charité. Tsedek, «justice», s’écrit sans hé

; le verset «ta droite est remplie de tsedek» montre ce quivient le compléter : la droite représente le 'Hessed,
la bonté expansive de D.ieu, qui remplit le tsedek.
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alors le mot prend un hé supplémentaire et devient tsedaka. (Voir a ce sujet le Zohar, paracha Be'-
houkotai, folio 113b, ainsi que le commentaire du Ramaz (Rabbi Moshe Zacuto) a cet endroit ; et
I'Idra Zouta, folio 291, fin du céte b, et folio 292a.) Or, ce dévoilement au niveau de I’action se fait
par le niveau du vav, qui correspond a I’effusion, etc.

Lorsque le 'Hessed remplit le tsedek, un hé s’ajoute et le mot devient tsedaka, la charité ; le passage du Zo-

har cité par I’Alter Rebbe enseigne que la tsedaka donne au tsedek et s’unit a lui. Il précise ensuite que ce
dévoilement dans I’action s’opére par le vav, qui représente I’effusion.

SECTION 6 - 110-12

Havaya venue d’en haut : le pénitent et les profondeurs
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4. Cependant, tout cela concerne le niveau de Havaya dans I’ame divine, qui est revétue dans le
corps et I’ame animale. Mais il existe un niveau de Havaya qui est attiré d’en haut ; c’est 1a [le sens
de] «car Havaya, ton D.ieu, t’a aimeé ».
La quatriéme section aborde un autre niveau. Toutes les lettres décrites jusqu’ici sont Havaya telle qu’elle se
trouve dans I’ame divine, revétue dans le corps et I'ame animale, et se révéle a travers le service propre de

la personne ; mais il existe aussi une Havaya attirée d’en haut, a laquelle font allusion les derniers mots du
verset : «car Havaya, ton D.ieu, t’a aimé».
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Le sens est le suivant : «t’a aimé» (ahevcha) est une forme transitive : ¢’est Lui qui attire en toi I’at-
tribut d’amour venant d’en haut, c’est-a-dire 1’éveil d’en haut (I'éveil d'en haut), qui précede I’éveil
d’en bas (I'éveil d'en bas). Et c’est de la que vient : « Havaya a changé pour toi la malédiction en bé-
nédiction » ; les péchés intentionnels deviennent véritablement comme des mérites.
L’Alter Rebbe interpreéte «t’a aimé» (ahevcha) comme une forme transitive : D.ieu fait naitre en toi un amour
qui vient d’en haut. C’est I’éveil d’en haut, qui précéde tout éveil d’en bas et ne dépend pas de lui ; de la

vient le changement de la malédiction en bénédiction : les péchés intentionnels deviennent réellement

comme des mérites.
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L’explication de cette idée est la suivante: grande est la puissance des baalei techouva, «qui Lat-
tirent avec une force accrue», etc. Cela s’accomplit par le niveau de «de toute ta force », au-dela de
ce que son ame peut supporter: que ce soit par le sacrifice de soi (messirout néfech) dans les faits,
comme dans I’épisode de Rabbi Elazar ben Durdaya, etc.,
Le Zohar dit que les baalei techouva, ceux qui reviennent a D.ieu aprés avoir péché, «L’attirent avec une
force accrue». Leur force vient de «de toute ta force», un amour qui dépasse ce que I’Ame peut contenir et

qui peut se manifester par un véritable sacrifice de soi, comme chez Rabbi Elazar ben Durdaya, grand pé-

cheur qui fit techouva et pleura jusqu’a ce que son ame le quitte.

5531 91121 131 FRYR W01’ TPOR WrNI [yrw nxeapal WUP2 WO NP1 N0 1PRR P1v°2 N3 1M
19 w1 9531 M2 RO DOPOTRAY QP T8N AN [Aawn Soyaa) NPYAA 19ANNT RIT TR

ou par le niveau de I’annulation de soi (bitoul) devant Lui, béni soit-Il, et de I’extinction de ’Ame
dans le Chema, comme il est écrit: «Vers Toi, Havaya, j’éléve mon 4me», etc. Le niveau de «de
toute ta force» se révele davantage chez les baalei techouva que chez les plus justes parmi les
justes, chez qui il s’agit du niveau de «de toute ton ame », etc.

Cela peut aussi se manifester par ’annulation compléte de I’ame et son «extinction» pendant le Chema,

comme dans les mots: «Vers Toi, Havaya, j’éléve mon 4me.» Ce «de toute ta force » se révele davantage chez

les baalei techouva que chez les tsadikim les plus accomplis, dont ’amour est «de toute ton ame ».
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Cela s’explique par le fait que I’avantage de la lumieére est précisément qu’elle jaillit des ténebres:
les péchés volontaires I’ameénent a se tenir pour coupable, a voir que sa vie «est venue dans le
vide », etc., et cela le touche jusqu’au fond de I’ame.

La raison en est que la lumiére est d’autant plus précieuse qu’elle jaillit des ténébres. Les péchés passés du

pénitent lui font ressentir sa culpabilité, comprendre que sa vie «est venue dans le vide», et la douleur at-

teint le fond de son ame.
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Des lors, dans sa détresse extréme, il criera vers Havaya, et son cri sera grand devant D.ieu, au-
dela de ce que son 4me peut supporter. Tel est le sens de «Yah avec Shemi [Mon Nom)] fait 365 »,
etc.:

Sous l'effet de cette détresse, il crie vers D.ieu d’un cri qui dépasse la capacité de son 4me. Cela renvoie a

I’enseignement du Zohar selon lequel le Nom Yah ajouté a shemi, « Mon Nom», donne 365, le nombre des
interdits.
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car les interdits relévent du Nom Yah, supérieur au niveau des commandements positifs, qui re-
levent de vav-hei. Comme il est écrit: «dans une terre non (o) ensemenceée »: c’est le niveau de lo
(«non») qui est seme, etc.,

Les 365 interdits relévent de Yah, les deux premiéres lettres de Havaya, qui sont supérieures a vav-hei,

source des commandements positifs. La parole de Jérémie, «dans une terre non ensemenceée», y fait allu-

sion: le «non» (lo), c’est-a-dire les interdits, est lui-méme ce qui est semeé.
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comme il est expliqué ailleurs. Puisque le Nom Yah est supérieur au Nom vav-hei, la puissance de
I’ame ne peut en attirer le flux selon le mode de I’attirance d’en haut, qui s’accomplit par I’obser-
vance des commandements positifs ; cela n’est possible qu’en observant les interdits,

Yah étant supérieur a vav-hei, I’Ame ne peut en attirer le flux par une action positive, mode d’attirance qui

correspond aux commandements positifs. Elle n’atteint Yah qu’en observant les interdits, c’est-a-dire en
s’abstenant d’agir.
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ce qui consiste a déraciner la volonté de ce qui lui est contraire; et ce déracinement, face a ce qui
est contraire, grandira extrémement, jusqu’a ce qu’il parvienne au niveau de «de toute ta force»,
au-dela de ce que ’ame peut supporter.

Observer un interdit consiste a déraciner sa volonté de ce qui lui est contraire. Chez le pénitent, qui a connu

de l'intérieur cette transgression, ce déracinement devient si intense qu’il atteint «de toute ta force», au-

dela de la capacité de ’ame.
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Or, a ce sujet, il est dit : « Des profondeurs, je T’ai appelé, Havaya. » Car il y a dix profondeurs, cor-
respondant aux dix niveaux de I’ame : sept attributs émotionnels (midot) et trois intellectuels. Leur
profondeur est la racine de chaque niveau, appelée « profondeur des ténébres » (umka de’hachou’-
ha) :
L’Admour Hazaken interpréte maintenant le Psaume 130 : « Des profondeurs, je T’ai appelé, Havaya. » Les
profondeurs sont au nombre de dix, correspondant aux dix forces de I’ame, sept émotionnelles et trois intel-

lectuelles. La « profondeur » de chaque force est sa racine cachée, appelée en araméen « profondeur des té-
nébres ».
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c’est-a-dire le niveau de ténébres qui n’est pas encore parvenu a se révéler dans I’ame et qui ne
comporte aucun aspect d’habillage dans le corps et I’Ame animale. Il provient des attributs supé-
rieurs qui viennent d’en haut, lesquels dépassent les forces qui se révelent dans I’ame.

Ces « ténebres » sont la part de chaque force qui ne s’est jamais révélée dans I’ame et qui n’est pas habillée

dans le corps ni dans I’Ame animale. Elles proviennent des attributs supérieurs venant d’en haut, au-dela

des facultés que I’ame manifeste ouvertement.
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Ce n’est que par le niveau de « de toute ta puissance » que se révele le niveau de « des profondeurs
» ; et c’est de la que « je T’ai appelé, Havaya » : afin que le niveau de Havaya soit renouvelé dans
I’ame, et que cette Havaya du niveau de « des profondeurs » se trouve dans I’ame,

Ces profondeurs ne se révelent que par « de toute ta puissance », ’amour sans mesure de celui qui fait te-

chouva. De 1a, la personne appelle D.ieu, et un nouveau niveau de Havaya prend naissance dans I’dme, issu
de ses profondeurs cachées.

NP1 NP wRI awny 19735 A9 DR T TN U3 WA M9%Aa 100 RY PUTYY
15 7SPywa 20 2nonn M0 P9I 8°n 0979y CNpan NNy

qui n’était pas encore réveélé dans I’ame. Et par cela, « Havaya transforma la malédiction en béné-
diction » : car c’est de la que sont attirés le pardon et la rémission des fautes, « Je répandrai sur
vous des eaux pures », etc. ; « J’ai efface tes transgressions comme un épais nuage », etc.
Cette nouvelle réveélation transforme la malédiction en bénédiction : d’elle découlent le pardon et la rémis-
sion des fautes, comme dans « Je répandrai sur vous des eaux pures » et « J’ai effacé tes transgressions

comme un épais nuage ». Cela répond a la question initiale : 1a malédiction n’est pas simplement ignorée,
mais transformée.

D”3M72W TV R PRIV 0NN 010 902w DOpRYRn MM [nawn w0 nawyal NPOWYA 00INIR 199
7991700 NIPIR wnl QwnY WH13 T2aNKT T 219 19700 91T 2185 [ooesn orav]

C’est pourquoi, pendant les Dix Jours de Techouva, nous récitons ce psaume, « Des profondeurs » :
chaque jour, on attire une profondeur, jusqu’a Yom Kippour : « Devant Havaya, vous serez purifiés
», devant la Havaya qui se révele dans I’ame, et de 1a est attirée la purification :
C’est pourquoi le Psaume 130 est récité pendant les Dix Jours de Techouva : chaque jour fait émerger I'une
des dix profondeurs, jusqu’a Yom Kippour, ou I’on dit : « Devant Havaya, vous serez purifiés. » La Havaya «

devant » laquelle nous sommes purifiés est celle qui se révele alors dans I’dme, la source de cette
purification.
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DANS LA AVODA

Eveillez I’amour caché pour D.ieu et laissez-le vous protéger méme dans les petites questions relatives aux

paroles des Scribes. Mettez de cOté votre propre volonté dans la pensée, la parole et ’action, méme dans ce

qui est permis. Dans la priéere, élargissez votre contemplation de la grandeur de D.ieu jusqu’a ce qu’elle de-

vienne amour et joie, et attirez Sa lumiére dans le monde par la Torah, les mitsvot et, par-dessus tout, la

charité. Que le regret du passé devienne un cri « de toute ta force » qui réveéle les profondeurs de I’dme, en

particulier pendant les Dix Jours de la Techouva.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Pourquoi le maamar voit-il un éloge plus grand dans le refus de D.ieu, au-dela de la raison, d’écouter I’ac-

cusateur que dans la réfutation de ses accusations, et comment ce refus refléte-t-il 'amour propre au Juif
°

. Comment I’analogie du cheveu et du cerveau montre-t-elle I’écart entre la Lumiére infinie et la 'Hokhma,

et pourquoi cet écart est-il nécessaire a I’existence des mondes ?

. Que signifie le fait que le renouvellement quotidien de la création dépende de I’éveil d’en bas, et comment

«Annule ta volonté » constitue-t-il le tsimtsoum propre a ’homme ?

Pourquoi la charité est-elle I’expression générale de toutes les mitsvot, et que signifie le hé ajouté dans le
mot tsédaka ?

Pourquoi « de toute ta force » se révele-t-il davantage chez les baalei techouva que chez les tsadikim par-
faits, et comment transforme-t-il la malédiction en bénédiction ?

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/5/ 28



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS KI SEITZEI - MAAMAR 5

7197 QY92 PR YR TIPR 1T AR K.

SOURCES ET REFERENCES

PARAGRAPHE 1

1 AN KDY

La note renvoie a la transcription (hanachah) de ce dis-
cours par le Rabbi Dovber, le Rabbi intermédiaire, publiée
dans Sefer HaMaamarim 5566, p. 334: un autre compte

rendu du méme maamar.
LA NOTE DE KEHOT

Y NPT NITAT Y LTOW Y 1°0pN 171102 SYRNRRT INTIR PO Nnan
'y Ow .MANR MM OY RPIIR NRIT 9y 701 RDpnn Y ow ,n3pnn
B0 Mnan A¥pnn

2 ayea R yINwD X7 AR X

« Mais Havaya, ton D.ieu, ne voulut pas écouter Bilam, et
Havaya, ton D.ieu, transforma pour toi la malédiction en
bénédiction, car Havaya, ton D.ieu, t’aimait. » Tout le
maamar explique ce verset ; ses derniers mots, « car Il

t’aimait », sont développés au paragraphe 10.

Deuteronomy 23:61:172 0°127
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Cependant, D.ieu, ton D.ieu, ne voulut pas écouter Balaam ;
mais D.ieu, ton D.ieu, changea pour toi la malédiction en

bénédiction, parce que D.ieu, ton D.ieu, t’aimait.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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3 La note de Kehot renvoie a Il Samuel 13:14 pour ces mots.

II Samuel 13:1477>:3 2 DR1W
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Howbeit he would not hearken unto her voice; but being

stronger than she, he forced her, and lay with her.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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Balak conduisit Bilam au sommet du Peor, qui surplombe
le désert, pour une nouvelle tentative de maudire Israél.
L’Admour Hazaken le compte parmi les lieux que Bilam

choisit parce qu’Israél était destiné a'y pécher.

Numbers 23:28175:375 712712
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And Balak took Balaam unto the top of Peor, that looketh

down upon the desert.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Lorsque Bilam vit qu’il plaisait a Havaya de bénir Israél, il
ne se mit plus, comme auparavant, a rechercher des pré-
sages, mais tourna son visage vers le désert. ’Admour Ha-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/5/
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zaken interpréte également cela comme Bilam regardant
vers un lieu ou Israél pécherait.

Numbers 24:1°X:773 72722
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And when Balaam saw that it pleased the L-RD to bless

Israel, he went not, as at the other times, to meet with en-

chantments, but he set his face toward the wilderness.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note indique qu’une partie de ce passage, sur ’aspect
et le rayonnement du Nom Havaya dans chaque ame juive,
est citée dans un discours du Rabbi Maharach publié dans
Sefer HaMaamarim 5629.
LA NOTE DE KEHOT
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« Car la part de Havaya, c’est Son peuple ; Jacob est le lot
de Son héritage. » Admour Hazaken comprend littérale-
ment le terme « part » : les ames d’Israél sont une part et
un rayonnement du Nom Havaya lui-méme.

Deuteronomy 32:9'0:3°% 0°727
:in?m1 221 3Py iy Havayah pom »2

Car la part de D.ieu est Son peuple ; Jacob, le lot de Son
héritage.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
20,35 037
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Or HaTorah.
LA NOTE DE KEHOT
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L’Admour Hazaken y explique comment le Nom Havaya
est présent en chaque Juif : lors du don de la Torah, Ha-
vaya fut attiré au plus profond de chacun, de sorte qu’ll
est « ton D.ieu », appelé par ton nom.
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 3

10

"

12

13

sl
Dans le portail suivant, Rabbi ‘Haim Vital explique que les
niveaux de I’dme proviennent des différents mondes: la
‘Haya d’Atsilout «et la Ye’hida d’Adam Kadmon», la
pointe du youd. Cette référence relie ’amour qui dépasse
la raison a la Ye’hida, le niveau le plus élevé de I’Ame.

Sha'arei Kedusha, Part 3 2:29175:°2 1 pon ,nwhp "yw
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Afterwards he obtains a Ru’ach from the world of
Formation-Yetzirah, and it too is divided into a number of
levels in the same manner mentioned before. Nevertheless,
in relation to the aspect of the general worlds, it is called a
Ru’ach. The same is likewise so with the Neshamah from the
world of Creation-Briyah, as well as with the Chayah from
the world of Emanation-Atzilut, and with the Yechidah from
Primordial Man-Adam Kadmon.

Shaarei Kedusha (Public Domain) - Gates of Holiness, translated by Rabbi
Amiram Markel, 2013 (CC-BY)

71792y 1279 0N 1PN
Le Talmud enseigne qu’'un homme ne commet une faute
que si un esprit de folie entre en lui. L'Admour Hazakéne
explique que cette folie consiste a s’imaginer que 1’on
reste lié a D.ieu méme lorsqu’on commet une faute.

Sotah 3a:4-571-"7:X *A V10
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

X ,2 00

DIN nRw1 Tl

«La lampe de Havaya est I’ame de ’homme, elle scrute
toutes les chambres intérieures.» I’Admour Hazakéne re-
prend 'image de la lampe: telle une flamme, I’ame s’éléve
d’elle-méme vers le haut, vers sa source.
Proverbs 20:27175:3 “5wn
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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) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La Michna enseigne que les paroles des Scribes sont sou-
mises a une plus grande rigueur que les paroles de la To-
rah: celui qui affirme qu’il n’existe pas de mitsva des te-
fillin, contredisant ainsi la Torah, est exempt de sanction;
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mais celui qui affirme que les tefillin ont cinq comparti-
ments, ajoutant ainsi aux paroles des Scribes, est passible
d’une sanction.

Sanhedrin 88b2 1”a 1°77710

LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud interpreéte le verset «Mon fils, prends garde»
ainsi: «Sois plus attentif aux paroles des Scribes qu’aux
paroles de la Torah», car celui qui transgresse les paroles
des Scribes est passible de mort.

Eruvin 21b2 8”2 1P217%y
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A propos du verset «Car ton amour est meilleur que le

vin», le Midrach enseigne que les paroles des Scribes sont

plus précieuses que les paroles de la Torah.
Shir HaShirim Rabbah 1:33:’X 1121 0°7°wi 9°w
TOIRP DRIKY LT DT 22 P DX LMK PN U2
39n37 Pprson TR ,0MPR7 OTET 33 23 Lnivam v BRm)
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«A cause du parfum de tes bons aromates, ton nom est
comme une huile répandue ; c’est pourquoi les jeunes filles
t’aiment» (Cantique des Cantiques 1:3). «A cause du parfum
de tes bons aromates», dit Rabbi Yanai, fils de Rabbi Shimon
: tous les chants que les patriarches ont récités devant Toi
étaient des parfums ; mais nous, «ton nom est comme une
huile répandue», comme quelqu’un qui transvase de son
vase dans le vase d’un autre. Tous les commandements que
les patriarches ont accomplis devant Toi étaient des par-
fums ...

Midrash Rabbah -- TE (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
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Le Talmud dit que les premiers Sages étaient appelés So-
frim parce qu’ils comptaient (sofrim) toutes les lettres de
la Torah. L’Admour Hazakéne propose une autre explica-
tion: ils sont le «scribe» (sofer) qui produit le «livre»,
c’est-a-dire la Torah orale.
Kiddushin 30a:118":X *2 1217
nPRiIRg 9D 00MDi0 POY ,7DOMDI0Y DUNWR NI 79°D%
790 DY NITDIR BY IR0 -UHMRUT RY (0RIR PIY ,TinaY
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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Le Sefer Yetzirah commence par dire que D.ieu a créé Son
monde «au moyen de trois sefarim: sefer, sefar et
sippour». La triade de I’Admour Hazakéne — le scribe, le
livre et le récit — fait écho a ces mots.

Sefer Yetzirah 1:1°R:’X 717°%° 790
5RIw° opPR NIR2L T 70 PP a0 MIRPDD Macni 0onwy oowhwa
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Yah, D.ieu des armées, le D.ieu vivant, Roi de 1’Univers,
Omnipotent, infiniment Bon et Miséricordieux, Supréme et
Exalté, qui est Eternel, Sublime et Trés-Saint, a ordonné
(formé) et créé I'Univers par trente-deux sentiers mysté-
rieux de sagesse, au moyen de trois Séfarim, a savoir : 1) S’-
for 2 ; 790) Sippur 7320 ; et 3) Sapher 120, qui en Lui ne font
qu’un.

Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain) - Sefer Yezirah, trans. by Isidor
Kalisch. New York, 1877 (Public Domain)
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La, en expliquant la libation d’eau, le Rabbi Chnéour Zal-
man expose les notions de sefer, sippour et sofer : la To-
rah écrite est le « livre », Bina, tandis que le « scribe » est
'Hokhma, la racine de la Torah orale ; c’est pourquoi « les
paroles des Scribes sont plus précieuses » que le vin de la
Torah écrite.
LA NOTE DE KEHOT
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La, le Rabbi Chnéour Zalman explique « Je suis noire,
mais belle » : 1a « noirceur » de ’ame réside dans son atta-
chement a D.ieu par le respect des interdits ; grace a cela,
la lumiére qui entoure tous les mondes, que ’Ame ne peut
saisir que par la négation — « une terre qui n’a pas été se-
mée » — sera révélée dans I’avenir.

Song of Songs 7: 1’1 0°1°wi 1w
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Reviens, reviens, 6 Sulamite ! Reviens, reviens, afin que

nous puissions te contempler. Que verrez-vous dans la Sula-

mite ? Comme une danse de deux camps.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Un discours du Rabbi Rachab de 5647 (1887), auquel la
note renvoie a propos de la pointe du youd ; nous n’en dé-
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crivons pas le contenu.
LA NOTE DE KEHOT
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Dans la priére d’Elie (Pata’h Eliyahou), au début du Tikku-

nei Zohar: «Tu es le plus élevé de tous les étres élevés, le
plus caché de tous les étres cachés; aucune pensée ne
peut T’atteindre en aucune fagcon.» L’Alter Rebbe la cite
au sujet de I’Infini (Ein Sof), vers lequel pointe la pointe du
youd.
Tikkunei Zohar 17a:10-1227>-":X 1> 27171 °11pn
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Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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Dans son enseignement sur la crainte de D.ieu, le Zohar
dit qu’Il est grand et régne sur tout, «et que tout est consi-
déré comme néant devant Lui.» L’Alter Rebbe s’appuie
sur cette citation pour décrire I'Infini (Ein Sof), au-dela de
toute compréhension.

Zohar I, 11b2 x> X"m
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«Car Moi, Havaya, Je n’ai pas changé.» Lessence im-

muable de D.ieu, au-dela de tous les mondes, est ce vers
quoi pointe la pointe du youd.

Malachi 3:61:3 °3x7n
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Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous

n’avez pas été consumés.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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Rabbi ‘Haim Vital écrit que les cinq mondes sont appelés
un seul Havaya, «car la pointe du youd est Adam
Kadmon», le youd est Atsilout, le premier hé est Béria, le
vav est Yetsira et le dernier hé est Assiya. L’Alter Rebbe le
cite, dans son propre texte, au sujet de la pointe du youd.
Sha'arei Kedusha, Part 3 1:6"1:% 1 pon ,qw1Tp "y
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He emanated five worlds, one world being the soul for the
next, and the next world being the soul for the next. These
are: Primordial Man-Adam Kadmon, as mentioned in Sefer
Tikkunim, which in the nomenclature of the Ge’onim is
called, “Exceedingly Brilliant-Tzachtzechoot.” The second is
the world of Emanation-Atzilut. The third is the world of
Creation-Briyah. The fourth is the world of Formation-
Yetzirah. The fifth is the world of Action-Asiyah. These five
worlds are considered as One Being-Havayah Achat-1"n
nnX. For, the thorn of the letter Yod-(°) 71 is ...

Shaarei Kedusha (Public Domain) « Gates of Holiness, translated by Rabbi
Amiram Markel, 2013 (CC-BY)
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«Une femme de valeur est la couronne de son mari.» Ici,
la femme de valeur est la Torah orale, la couronne de la
Torah écrite.

Proverbs 12:4°7:27 ">wn
LA NOTE DE KEHOT
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La note renvoie a Or HaTorah sur la paracha de Korach au
sujet de I’émergence de 'Hokhma a partir de ce qui est au-
dessus de 'Hokhma ; nous n’en décrivons pas le contenu.
LA NOTE DE KEHOT
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« 11 fit des ténébres Son voile, Sa tente autour de Lui. » Le
Rabbi Chnéour Zalman y voit D.ieu dissimuler Son es-
sence afin que puisse apparaitre la révélation mesurée de
'Hokhma.

Psalms 18:1227:1> 0°9°11n
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11 fit des ténébres Sa retraite, de Son pavillon tout autour de

Lui ; ténebres d’eaux, nuées épaisses des cieux.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Havaya régne ; Il est revétu de majesté... le monde aussi
est fermement établi, il ne vacillera pas. » Le Rabbi
Chnéour Zalman voit dans le « vétement » I’auto-dissimu-
lation de D.ieu, qui permet au monde de subsister.

Psalms 93:1X:37% 0°%°1n
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8. D.ieu regne ; Il est revétu de majesté ; D.ieu est revétu, Il
s’est ceint de force ; oui, le monde est affermi, il ne sera pas

ébranlé.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La note cite le Tséma’h Tsédek a cet endroit : le niveau de
Bereshis est 'Hokhma, appelée le commencement de la
révélation, créée par le Nom Elokim, qui est le tsimtsoum
; il indique également que le Mikdash Melech, au début de
la paracha de Va'eira (22b), l'explique de la méme
maniére.
LA NOTE DE KEHOT
n"pbx ow Yy X921 29737 NPWRD ’PA0 11RO7 R NPWRA2 PnaT ek
nwRIa 27y 2”27 RIRY 277 PR o8 131,710 DIXNE N2 Rw
.2,3°NN T 713 MTHIN IPMR — P13 D2PYR TMR K12 °90 RIAw

°PPN N12 NPwNN2
« Au commencement, Elokim créa les cieux et la terre. »
Le Rabbi Chnéour Zalman interprete « Beréchit » comme
'Hokhma, le début de la révélation, créée par Elokim, le
Nom du tsimtsoum.
Genesis 1:TX’X N°wKRI2
7INT PX) DRWT DX DP9K K12 NPURT3
Au commencement, D.ieu créa le ciel et la terre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

9712 X127 *nna by nbnna
La note de Kehot renvoie a Zohar I, 120b pour ces mots.
Zohar I, 120b2 ,op X*mt
LA NOTE DE KEHOT
AT °%1%°127 .2 ,0p KT 273 IRTY .27°80 972 IR LNOWRN2 W U
.ow

T N2 nawnna by nbnna

Rachi explique que le verset dit « Elokim créa », et non le
Nom Havaya, car, au départ, la pensée de D.ieu fut de
créer le monde selon lattribut de justice ; voyant que le
monde ne pourrait subsister, Il lui associa I’attribut de mi-
séricorde. La note de Kehot cite également le Midrach,
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36

37

38

39

40

Bereshit Rabbah 12:15, ou D.ieu dit qu’avec la seule jus-

tice, le monde ne pourrait subsister.
Rashi on Genesis 1:1:3°3’R2’K N°wK2 9y >"wA
N7 INRT27 1aWnna TPy TPNRIY 1 K12 90KR1 KDY 07P0R K12
ST'T07 PN 0RO NI DVTRN L DNRNR 0PIV PRY AN 1T

:D?ptﬁ jgh D’E)"?ti al nﬁ?ﬂg Dﬂ’; 22027 11

«D.ieu [en tant que juge] créa» — il n’est pas écrit «D.ieu
créa», car au début D.ieu avait I'intention de créer le monde
pour qu’il soit soumis a lattribut (au régne) de la justice
stricte, mais Il comprit que le monde ne pourrait ainsi sub-
sister ; Il fit donc prévaloir la miséricorde divine, en I’asso-
ciant a la justice divine. C’est a cela que fait allusion ce qui
est écrit en (Genése 2:4) : «Le jour ou D.ieu fit la terre et les
cieux».

Pentateuch with Rashi's commentary by M. Rosenbaum and A.M. Silber-
mann, 1929-1934 (Public Domain) - Pentateuch with Rashi's commentary
by M. Rosenbaum and A.M. Silbermann, 1929-1934 (Public Domain)

P27 P2

L’Admour Hazaken y décrit un niveau enveloppant (makif)
comme « un éclair qui traverse » I’esprit et la compréhen-
sion, sans étre saisi ni absorbé dans la compréhension
elle-méme : c’est la méme image que ce maamar applique
a 'Hokhma.
LA NOTE DE KEHOT
.[5] w1 (3 ,20) PRAWS W IR 7T YR Y

N5 N?19 np

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
L[] .(2,x%) R7m oYY (20 ,T) BRO1T

N2 X212 np

« Tous les habitants de la terre sont comptés pour rien. »
Lexpression du Zohar, « tout est compté pour rien devant
Lui », cite ce verset.
Daniel 4:32275:'7 5x°17
PTTIRIRY P02 T2 MIIND PPV 729 KW (W) PR
:72Y 7R A2 TR AT RAW™T 20K K21 RYIN
And all the inhabitants of the earth are reputed as nothing;
And He doeth according to His will in the host of heaven,
And among the inhabitants of the earth; And none can stay
His hand, Or say unto Him: What doest Thou?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

N2 X212 np

Le Zohar dit que devant D.ieu, « tout est compté pour rien
», en citant Daniel. Le Rabbi Chnéour Zalman souligne le
mot « comme » : devant D.ieu, les mondes sont comme

rien, mais ne sont pas réellement rien.
Zohar, Introduction 20:188-22:199-n7ap’> nnIpn AT 900
v73P:2"2
WIIN 1172 11K QOORDM 1VPY AYwa

Lorsque D.ieu voulut créer I’homme, un groupe d’anges
préposés s’y opposa : « Qu’est-ce que ’homme pour que

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

41

42

43

7197 QY92 PR YR TIPR 1T AR K.

Tu te souviennes de lui ? » Il étendit alors vers eux Son pe-
tit doigt et les briila. Le Rabbi Chnéour Zalman voit dans
ce petit doigt un infime surplus de révélation divine, au-
dela de leur mesure.

Sanhedrin 38b:4'7:1 1% 1777110

TRAW YT 137 W8 AT 27 R (R0 - R ,A102 YY)

T *2KPR 2P NOX N2 K13 ,BT87 NX NIRI27 K 03 U0

,021y DU 33127 17307 1NR 2932 0T 1Y 0229¥ 077 MK
YR 721 72 177 R 2rRyn

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

WX ,19 70K 8 Doy AR ., 1R T

NIYARN WY 7D0% 17 ©92 MIPED WY

Au début du Pardes Rimonim, le Sefer Yetzirah est cité : «
Dix Séfirot beli mah, le nombre des dix doigts, cinq cor-
respondant a cinq. » Le Rabbi Chnéour Zalman le cite
pour montrer que les doigts représentent les Séfirot, les
attributs mesurés de D.ieu.

Pardes Rimmonim 1:4-5’7-"7:’R 0°1117 0778
721 AP MAwRAn M 23 30 0 IR 1IP0I WK IR ...
a7 PR 791 .90 K91 0 1IN°R0n MR 0°923pRT Nnodn 13mion
AWy 971 PRI WRAD MY RO ORI 9K 1AW Tawnn e
,TADMA 137 AWy AR KPY WY .ywn K2 Wy .an 292 mate0
DY 937 TAYM 0 (WM YT 0an Npm 0A3 102 .12°32 0om
mawnn By 9MY? X9w 1m0 57Oy 1mon By A% awm 3
SIWTIT MR RAPHM 077107 °NP2 DNEYA 719737 NP 99 DRI
... IR 290227 .1N31 KW 12w 7Y 992 >0 5210 NPnLY PRI

Pardes Rimonim (Public Domain)

NIYasN wy

Au début de la paracha de Yitro, le Zohar parle du mystére
qui consiste a lever les doigts, lesquels ne peuvent étre le-
vés que dans la priére, la supplication et la bénédiction,
ainsi que de dix puissances dirigeantes qui se tiennent au-
dessus des doigts levés. L’Admour Hazaken le cite a pro-
pos des doigts, image des attributs divins.

Zohar, Yitro 1:1-8’1-"R’X 17n° 9711 7900

NOW JETHRO,THE PRIEST OF MIDIAN, MOSES’ FATHER-
IN-LAW, HEARD OF ALL THAT GOD HAD DONE FOR
MOSES AND FOR ISRAEL. R. Hezekiah opened here with a
discourse on the verse: And Aaron lifted up his hand1So the
k’tib. toward the people and blessed them (Lev. 9, 22). ‘The
use of the word “hand” here’, he said, ‘in the singular indi-
cates that he meant to lift up his right hand above his left;
and this for a certain esoteric reason. We find, namely, in
the book of King Solomon, that he who ...

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

N7 701 vRn %2

« Qui est un D.ieu comme Toi, qui pardonnes la faute...
car Il désire la bonté. » L'Admour Hazaken s’en sert pour
évoquer la premiére création, qui procéda du désir propre
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44

45

46

47

de D.ieu de faire preuve de bonté, sans qu’aucune inter-
vention humaine I’ait suscitée.
Micah 7:1817:1 115°n
T¥? PINATRY INPN1 NINY? ywRThy 12y 1Y REpd qind Yxn
:N177 700 YOO 13K
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 1l prend plaisir a la
bonte.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
10,1

N”522 WInh 1210aw

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.9%1° no92

1181 b3

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.7,2MAR

93181 P2

« Annule ta volonté devant Sa volonté, afin qu’ll annule la
volonté des autres devant la tienne. » L’Admour Hazaken
en fait le pendant humain du tsimtsoum (contraction)
divin.
Pirkei Avot 2:4°7:’2 max mwn
bu3 11987 I ARYY 279,793 13937 7y IR 7 R0
LR DRI 73987 "3 00K 1937 Pu2ow 073 ,119%7 21En 729%
NX 1710 PX1 N1 09 TY ANEY2 PRRA XY 3BT M ¥IDA OX
iDiOY YU DR KW 127 I0KA PR ,iNipnY yanY 1y T1an
71350 N2 N2U ,TIPN MIBNYI? MR 2X) YRYT?
11 disait : accomplis Sa volonté comme si elle était la tienne,
afin qu’ll accomplisse ta volonté comme si elle était la
Sienne. Ecarte ta volonté devant Sa volonté, afin qu’Il écarte
la volonté des autres au profit de la tienne. Hillel disait : ne
te sépare pas de la communauté ; ne te fie pas a toi-méme
jusqu’au jour de ta mort ; ne juge pas ton prochain avant
d’étre parvenu a sa place. Ne dis pas quelque chose qui ne
peut étre compris [en te fiant] au fait ...

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

WK 292 Mawnn man

« Nombreuses sont les pensées dans le cceur de ’homme,
mais le conseil de Havaya, lui, subsistera. » Ce verset
illustre le tsimtsoum de la pensée : mettre de coté ses
propres projets au profit de ceux de D.ieu.

Proverbs 19:21x72:0™ “own
0PN K7 °1 NRY) BPR7372 niawnn N
There are many devices in a man’s heart; But the counsel of

the L-RD, that shall stand.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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LA NOTE DE KEHOT
XD 0% "wn

Y92 MINAR 1Y %Y

Isaie décrit celui qui résidera dans les hauteurs comme
celui qui « ferme les yeux pour ne pas voir le mal ». Ce ver-
set illustre le tsimtsoum dans I’action.
Isaiah 33:151°0:377 1°yw>
TOW2 Tann 1°92 Y1 NIPYYR Y822 0K DY 3T NIPTE 770
Y72 NIRTND 1Y O3 D007 Ywn 1IN DR
Celui qui marche avec droiture et parle avec intégrité ; qui
méprise le gain de I’'oppression ; qui secoue ses mains pour
ne pas recevoir de pots-de-vin ; qui bouche ses oreilles pour
ne pas entendre parler de sang et ferme ses yeux pour ne
pas regarder le mal ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
RISV Re ] 74l

05227 "MK 171NN R

Dans le passage des tsitsit : « et vous ne vous égarerez pas
a la suite de votre cceur et de vos yeux ». Ce verset illustre
lui aussi la maitrise de ses désirs dans ’action.

Numbers 15:391772:1°0 1272
onN onPy1 N Ni3nTP37NK OR7oM INK onPRTY NYUE? 037 M
07K O3 DARTIYR 02°2°Y *IK) 02227 K 1INNRDY

Elle sera pour vous une frange, afin que vous la regardiez et
vous rappeliez tous les commandements de D.ieu, et que
vous les accomplissiez ; afin que vous ne suiviez pas votre
ceeur ni vos yeux, qui vous entrainent a vous égarer ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.02 10 12T

YR WP

A propos de « car vous étes un peuple saint pour Havaya,
votre D.ieu », le Sifrei enseigne : « Sanctifiez-vous » ;
lorsque les autres traitent comme interdit ce qui est per-
mis, vous ne devez pas le traiter comme permis en leur
présence. La note de Kehot le cite avec le Talmud pour
souligner I’appel a la sainteté jusque dans ce qui est
permis.

Sifrei Devarim 104:7°1:7”p 0°727 °790
DM 0°727 LAN3Y DR UTR - :|’P5N o R viTp oy °>

.07°192 07 X719 "W K X - 719K 072 1301 00K
"for a holy people are you to the L-rd your G-d": Sanctify
yourself with what is permitted to you, viz.: That which is
permitted and others forbid to themselves (as a special act
of piety), you are forbidden to permit to yourselves in their
presence.
Vocalized Edition (CCO) - Sifrei by Rabbi Shraga Silverstein (CC-BY)

199920K "70n2

Le Zohar décrit comment, au sein de la Pensée supréme,
les déchets furent triés et le reste raffiné. La note de Kehot
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renvoie a ce passage pour le principe selon lequel le raffi-
nement, qui consiste a séparer le bien du mal, s’opére par
la 'Hokhma.

Zohar II, 254b2 ;717 27m
LA NOTE DE KEHOT
.2,7179 27m AR

52 ale=lg=R ala R 7aivd

Un lexique des termes kabbalistiques ; la note renvoie a
I’entrée kodesh (saint) pour 'identification de la sainteté a
'Hokhma.
LA NOTE DE KEHOT
J29y2 KRN

53 1025 . . %0 bua nen®

La note renvoie a Or HaTorah sur la paracha de Yisro pour
ce passage.
LA NOTE DE KEHOT
NNy N N7MR

54 1192 % b wp

« Consacre-Moi tout premier-né... il est a Moi. » L’Alter
Rebbe s’appuie sur ce verset pour relier la sainteté a la
'Hokhma, le « premier-né » de tous les niveaux.

Exodus 13:2°2:3 mnw

XA 7P R DTXD PRI °122 D7D 0B 10277 o TUTR
«Consacre-moi tout premier-né, tout ce qui ouvre le sein
parmi les enfants d’Israél, tant des hommes que des ani-

maux, car il est 2 moi.»

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

715377 °9” LAN Y 17’ NPMIRDY .2 ,7Y PRa D BoYR RN L2, mnw
212771 WY DAW 3771 M2 3 1370 NIRK WO NPWY A5 MO a0
U%R 0w TIP 'Y 0N 9 RN OARY 7772 03 IR L@ty Thawnm

2,7y poae nmphh

55 3187 Poa . . abym 2Isng e e

La note indique que ce passage, au sujet du tsimtsoum
que ’homme doit accomplir par « Annule ta volonté », est
cité dans Or HaTorah sur la paracha de Beshalach, qui
mentionne également plusieurs passages paralléles dans
Torah Ohr et Likkutei Torah.
LA NOTE DE KEHOT
X702 MmIpn R 173w WU YpAn‘a Y 1905 nvwa n7TIRa X2mn
Baialvkal

56 9% (NI REY NN W

Le Talmud explique I« interdiction de sainteté » par le
principe : « Sanctifie-toi dans ce qui t’est permis. » L’Ad-
mour Hazaken I’applique a la maitrise méme des désirs
permis.

Yevamot 20a:15771:X °> N2’
TR APy "R ORBRY L,0°910 M2 NPT — AwITR MR
Py nR LWITR KIPA OO0 "3T 0pn0 5; AR MR 2T

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

7197 QY92 PR YR TIPR 1T AR K.

03 YU 7170 KPT RIT WITR 00000 127 07pn APRY 201 :x2Y
7 M3 ANBY YT :KIT IR KPR DI RY
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
U1,7~b:1 .403°y v N W”W'?: aR2N1 .RD ,7° R ’D °9D0 K, M’
0770 °% 11N ONXY 777 83 R 77D NURARD 20O — nUn) DOwIe
1709m 00T LAY

PARAGRAPHE 5

57 1no wn nwe
« Il fit des ténébres Sa retraite. » 11 s’agit ici de la dissimu-
lation divine qui est attirée par I’annulation de soi de la
personne elle-méme.

Psalms 18:1227:11”> 0°9°71n
sDPPIY °33 D N2 130 PRITI0 1900 TYn Ny
11 fit des ténébres Sa retraite, de Son pavillon tout autour de

Lui ; ténebres d’eaux, nuées épaisses des cieux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 7

58 WN "2

« Car I’'amour est fort comme la mort... ses éclairs sont des
éclairs de feu, une flamme de D.ieu. » Les « éclairs
d’amour ardents » de ’Admour Hazaken reprennent les
mots de ce verset.
Song of Songs 8:6":’1 01w W
TR NION NRD My™I AyiNhy onina 92970y onind cmow
(NPT UK 25U PR MRIR PINYD
Place-moi comme un sceau sur ton cceur, comme un sceau
sur ton bras ; car ’amour est fort comme la mort, la jalousie
cruelle comme le tombeau ; ses éclats sont des éclats de feu,

une flamme de D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

59 nAnRwY 0°127 ON

« 11 fait habiter la femme stérile dans sa maison, meére
joyeuse de ses enfants. » Bina est la « mére », et les émo-
tions engendrées par la contemplation sont ses « enfants
», nés dans la joie.

Psalms 113:9°0:37°p 0°%°11n

:HQ'H’?’?U nnMn 0°137070X N°27 N7RY P
11 fait habiter dans sa maison la femme stérile, comme une
meére joyeuse de ses enfants. Alléluia.

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

.0 ,3°p 0°2n
60 o=k =113

Dans la Raaya Mehemna sur la paracha Nasso, le Zohar
identifie la techouva a Bina et lit le mot comme tashouv
hei, « que le hei retourne » au vav, achevant ainsi le Nom.
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63

64

L’Admour Hazaken applique cela a la techouva supé-
rieure, qui révele le premier hei.

Zohar III, 122ax ,20p »m
LA NOTE DE KEHOT
R ,20p m

o7 1932 1 DR PYEn

« Alors ils criérent vers Havaya dans leur détresse ; Il les
sauva de leurs angoisses. » I’Admour Hazaken interpréte
cette détresse comme la part étroite et contractée de la lu-
miére de D.ieu que recoit I’ame.
Psalms 107:6":1"p 0°2°nn
:097%° e nipIsnn D;'l'? ax2 ’ﬂ"??j P37
Alors ils criérent vers D.ieu dans leur détresse, et Il les déli-

vra de leurs angoisses.

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

RIRFR=rhlsl

%% 9wnat X2 bana

« Car il vient dans la vanité et s’en va dans les ténebres, et
son nom est couvert de ténebres. » Ici, cela décrit une vie
consacrée a des actes qui ne sont pas accomplis pour
D.ieu.

Ecclesiastes 6:4°7:1 nonp
:192” W YN 777 YN X2 2272703
car il vient dans la vanité et s’en va dans les ténébres, et son

nom est couvert par les ténébres ;

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

7,09p

MIOR? 19N INPW 110 129 RN 2w

«S’Il dirige son cceur vers lui, s’Il rassemble aupreés de Lui
son esprit et son souffle. » ’Admour Hazaken l'interpréte
comme le repentant qui tourne son cceur vers D.ieu et ras-
semble auprés de Lui tout son esprit et toute son 4me.

Job 34:1477: 77 2R
OR? VPR INNW) im37 127 PR ootoR
S’Il tourne Son cceur vers ’homme, s’Il recueille auprés de

Lui son esprit et son souffle ;

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

7,79 2PR

79 0K M

Dans la paracha Terouma, le Zohar enseigne que tout dé-
pend du désir : « ’esprit attire I’esprit et fait venir I’esprit
», le verset de Job en étant le signe. L'effusion de I’esprit
d’une personne vers D.ieu attire vers elle I’esprit de D.ieu.

Zohar II, 162b2 ,20p 27mt
LA NOTE DE KEHOT
.[3] .1 .(2,79) 7Y .2 ,20p 27mT IR

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/5/
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PARAGRAPHE 8
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66
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« Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force. » La contemplation pendant
la priére conduit une personne a accomplir ce verset du
Chema.

Deuteronomy 6:5°77:"1 0°127
STTRR22 TUDI22N 723577222 TRK 1 NX NI

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

1930 11 IN®

Extrait de la bénédiction sacerdotale : « Que Havaya fasse
briller Sa face sur toi et t’accorde Sa grace. » L’Admour
Hazaken le cite a propos de la descente de la « face » de
D.ieu, de Son étre intérieur.

Numbers 6:2577173:"1 72772
7307 ?l’?}f 112 Havayah 8>

Que D.ieu fasse briller Sa face sur toi et te fasse grace ;

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

.19 09273

PARAGRAPHE 9

67

68

1273 RP R

« Une voix proclame : dans le désert, frayez le chemin de
Havaya. » L’Alter Rebbe comprend cette voix comme la
voix de la Torah, qui trace le chemin de D.ieu jusque dans
le désert de ce monde.

Isaiah 40:32:n 7°yw°
APPPR? TPOR 712792 187 °1 777 312 12703 KIIp P
Hark! one calleth: ‘Clear ye in the wilderness the way of the

L-RD, make plain in the desert a highway for our G-d.

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

Rt el

TP RMR WP 13
Dans un psaume que David a composé dans le désert de
Judah : « Ainsi T’ai-je contemplé dans la sainteté, pour
voir Ta puissance et Ta gloire. » L’Alter Rebbe s’appuie sur
ce verset pour montrer que la sainteté supérieure se ré-
véle méme dans ce monde.
Psalms 63:3°3:370 0°2°1n
SITI291 WY NIRT? AN WP 12
Ainsi t’ai-je cherché dans le sanctuaire, pour contempler ta
puissance et ta gloire.

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

3,30 0°%nn
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« Et ’acte de charité (tsédaka) sera la paix. » L’Alter Rebbe
souligne le mot « acte » : la charité reléve du niveau de

I’action, le hé final.
Isaiah 32:17v:27% 1yw»
10719779 o3 UPYT MPTET NI DI9Y MRTER YR M)
Et ’ceuvre de la justice sera la paix, et le fruit de I’équité, le
calme et la confiance pour toujours.

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

0,0 oy

NISAT MDY KoM IR

Le Talmud enseigne que la charité équivaut a toutes les
autres mitsvot réunies, en le déduisant d’un verset qui
parle des « mitsvot » au pluriel. Cela sous-tend I’affirma-
tion de I’Alter Rebbe selon laquelle la charité est ’expres-
sion générale et collective des mitsvot.

Bava Batra 9a:12-1337°-27°:X " X7nN2 X322
NTY? MWD Spwn nwchY A%y NNk nign by TRy ..
MRV ,NIRAT 9D TID APTE TPIPY 0K 27 MRY PR N2
PR KPR IRD 200D TR VMERY - UIN Nign 0y TRy
NP apynT PiT3 YeR 021 MmN (Yn LwTRn L9373 noD)
VRYR MRTR0 N7 ,010Y npTEd Alyn MY mKY - nwivn
DY - A21 KD PAnne 2377 whp Koo - 3t 70y Ty nud
NP3 X°an 0°Tn

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

NPMIRI RINAT IR 7717 977 039 MANn *PR 07an K LB 273 IRT
L3077y INNRY NPIR LIPORY K1Y 0001y

mznt e X7 AP

Maimonide écrit qu’il faut étre plus scrupuleux dans I’ac-
complissement de la mitsva de charité que de toute autre
mitsva positive, car la charité est le signe des descendants
justes d’Avraham. La note de Kehot cite ce texte avec le
Talmud a propos de la place de la charité parmi les
mitsvot.

Mishneh Torah, Gifts to the Poor 10:1m1n» n15%7 770 7awn
e 01y
T2°0 MPTNY 7Py nign P2 NP MPTS MIR3 WP W PN
R? PRYTY 027 (¥° MY PWRI2) IRRIY IR DIIIR Y PUTEY
RDD T°RY 7R miﬂ}{'_?” (o> > NwXA2) P12 DR MY WK
(77 T2 YT?) TEIY TRTE2 KPX MR MK D) 130 X
X YY) MWRIY NPT KX ORI PRI TR .aion MpT3a”
7R3 3T 172N LRYRI 187 (1D
Nous devons veiller tout particulierement a observer la
mitzva de tsédaka, davantage que toute autre mitsva posi-
tive, car la tsédaka est le signe de la lignée juste [tsadik]
d’Abraham, notre pére, comme il est dit : (Genése 18:19)
Car Je I’ai choisi, afin qu’il instruise ses enfants et sa posté-

rité [a garder la voie de D.ieu], en faisant ce qui est juste
[tsédaka]. Le trone d’Israél est établi et la religion de vérité

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/5/
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ne subsiste que par la tsédaka, comme il est dit : (Isaie
54:14) Tu seras affermie par ...

Torat Emet 363 (Public Domain) - Gifts for the Poor, Trans. by Joseph B.
Meszler, Williamsburg, Virginia, 2003 (CC-BY)

vaw mn nenne

D.ieu, « élevé et exalté », réside aupreés de ceux qui ont le
ceeur contrit et I’esprit humble, « pour ranimer I’esprit
des humbles ». La charité, qui ranime les pauvres, est le
modele de toutes les mitsvot, qui apportent la vie au
monde inférieur.

Isaiah 57:15vv:1"1 177y

RIT-NR) 113K W71 0i7n InW ¥R 7Y 0% R 07 MR 10 %2
:D°RITI 27 NIPNAPY 0°9DY M NN Mo

Car ainsi parle le Trés-Haut et Sublime, qui demeure éter-

nellement et dont le nom est saint : J’habite dans le lieu éle-

vé et saint, et aussi avec celui qui a D'esprit contrit et

humble, afin de ranimer I’esprit des humbles et de ranimer

le ceeur des contrits.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

120 AN

« Et la gloire de Havaya se révélera, et toute chair verra
ensemble. » Les mitsvot font descendre cette révélation
dans le monde matériel.

Isaiah 40:5 "1 1°yw”
:727°0°2°23170° 7@7;"?? RN N 'HJ;D TIIY?JJW
Et la gloire de D.ieu sera révélée, et toute chair la verra en-

semble ; car la bouche de D.ieu I’a dit’.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

3900 AN PR
« Comme Ton Nom, 6 D.ieu, ainsi Ta louange s’étend jus-
qu’aux confins de la terre ; Ta droite est remplie de justice
(tsédek). » L’Alter Rebbe comprend qu’il s’agit de tsédek,
sans hé, rempli par la droite de 'Hessed (bonté).

Psalms 48:11x”>:1”n 0°%°7n
SR NN DTS PIRTIIRTYY ANPAN 12 DOPYK YD
Comme Ton nom, 6 D.ieu, ainsi va Ta louange jusqu’aux ex-

trémités de la terre ; Ta droite est pleine de justice.

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

X7 ,An 0°%n

T RD2 PN P

L’Idra Zouta décrit le «fils», qui hérite du pére une cou-
ronne de 'Hessed et de la mére une couronne de Guevou-
ra, puis les transmet a la «fille», qui recgoit sa nourriture
de lui ; elle ajoute que ceux-ci sont appelés tsadik et tsé-
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dek et ne font qu’un. ’Admour Hazaken la cite pour mon-
trer que le tsédek recoit d’En-Haut le 'Hessed.

Zohar, Idra Zuta 19:87-22:95-19:0”> R KIIRA M0 990
%:27)

T RD2 PTE P

L’Idra Zouta poursuit en disant que le tsédek recoit sa
nourriture du michpat (justice) ; lorsque les deux sont
unis, ses jugements sont adoucis et tout descend dans le
monde avec miséricorde ; lorsqu’ils sont séparés, le tsé-
dek puise ailleurs. L’Admour Hazaken la cite pour mon-
trer que le tsédek doit étre complété d’En-Haut.

Zohar, Idra Zuta 22:95-23:105-713:2°3 XU XX 770 180
P

mPTE N NDOIN2 ’P:

Dans la paracha Be’houkotai, le Zohar enseigne que celui
qui donne la tsedaka au pauvre rend le Nom saint complet
En-Haut, car «la tsedaka donne au tsédek» et les unit ; le
tsédek n’est parfait que grace a la tsedaka.

Zohar, Bechukotai 4:19-7:26175:1-1”°:"7 *Mpna ,min 180

P78 1 NAvINa ’Pa

|

Le Ramaz (Rabbi Moché Zacuto) explique a cet endroit
que la tsedaka fait allusion aux 'Hassadim (bontés) de la
main droite, qui sont au nombre de cing, et que «c’est
pourquoi on I’appelle tsedaka avec un hé». Tel est le pro-
pos de I’Admour Hazaken : le 'Hessed, en remplissant le
tsédek, lui ajoute le hé.
Mikdash Melekh, RaMaZ Commentary on Zohar,79n wTpn
a7t 990 Py 1m0 wih
XYY MYOT C1w wOw 271 D pUIT8T RN 5y xanm RP9OY ...
"157110}']'? PRIIRD AP 1N 19w 0 anw 1°70Y 1°70 1°2 ¥°0nin
TPIRT T 13PN RIT 1P 27T 1°2 P00 RIT °2M YT RDIA2
R 7N 0°927 1 DOREY1 TPRI9A TR 370 0°nYD T 73 DR RINY
RIOW P°T78 WK °P1 X 1ADDM .Tom® vwan® 1K) 1D
29170 naDa wrnd 77Twn vIn bw Wby TI0a TIoY wRA
RIOW PO787 XY™ 5y Xan™ 1M NPT 0 1APY T0° 1INnnY
... M2 ADIY? 1My N22pn DWHY YT 1ANR KOV :NYTT
Zholkva, 1864 (Public Domain)

N7y 278971 27Y0 K787 1”IN2Y . . 27Y 2”5PT Shpna 2 ma

La note indique que ces passages du Zohar, sources
mémes de I’Alter Rebbe ici au sujet du tsedek et de la tse-
daka, sont expliqués dans Or HaTorah, Inyanim, p. 43 et
suivantes.
LA NOTE DE KEHOT
.‘|‘7’N1 1Y 00101y NN 1IRAN
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Le verset se termine ainsi : « car Havaya, votre D.ieu, vous
a aimés ». L’Alter Rebbe comprend « vous a aimés »
comme signifiant que D.ieu fait pénétrer Son amour dans

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/5/
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la personne, source de la transformation de la malédiction
en bénédiction.
Deuteronomy 23:6:3” 0°127
PPN T PPN M ADIN OYPAIN YRUD PRIK M NN
STPPR T 730N 72 19737
Cependant, D.ieu, ton D.ieu, ne voulut pas écouter Balaam ;
mais D.ieu, ton D.ieu, changea pour toi la malédiction en
bénédiction, parce que D.ieu, ton D.ieu, t’aimait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NPT Wy Mnmw

Le Talmud enseigne que la techouva est si grande que les
fautes intentionnelles deviennent comme des mérites, et
explique que c’est le cas lorsque I’on revient par amour,
tandis que la techouva par crainte les rend semblables a
des fautes involontaires.
Yoma 86b:3°1:1 770 X1
MRIY NI 37 MDY MINTY AR 79373 (wPR? U R
LRI T — PIY? R L,AIY2 RPWD D PR0K T 1Y PRI N
TNTR AT WORR WY MR 170K Lwom ARk R X
Ay INYwIn Yo M0 g N 9 nivyl ninmy
IR TND AN IND XA K I () By MR TE vawn
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
,(IPARI XD Manyn 2aR) ooxwpnn 0oymw PRY P RDW” .2 ,10 R
77 — TROTY 0°0BM1 MNTIY M T°NM NN NI TwYaw X9X
72 RAP™Y NPMIR AR (YW Y TN UP\'??: M”10) 7 *°Y0 1”Own NP
JIZCYR

PARAGRAPHE 11
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Le Zohar enseigne que les justes parfaits ne peuvent se te-
nir a la place ou se tiennent les baalei techouva, car ceux-
ci sont plus proches du Roi et attirent sur eux-mémes avec
une plus grande aspiration du cceur et une grande force.
L’Alter Rebbe explique cette force par les mots « de toute
ta force ».

Zohar 1, 129b2 ,v3p x*m
LA NOTE DE KEHOT

.2, R”M

T7N7 9o

« Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force. » L’Alter Rebbe oppose « de
toute ton Ame », I’amour des tsadikim, a « de toute ta force
», I’amour sans mesure de celui qui fait techouva.

Deuteronomy 6:5°77:"1 %7127
STTRR7222) AWDI2921 92257223 TRK N NX N2

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le Talmud raconte I’histoire de Rabbi Elazar ben Dur-
daya, un pécheur notoire, qui décida que « la chose ne dé-
pend que de moi », placa sa téte entre ses genoux et pleura
jusqu’a ce que son ame le quitte ; une voix céleste déclara
qu’il était destiné au Monde futur.

Avodah Zarah 17ax 1 77t 7712y
LA NOTE DE KEHOT
AN2IWN P IN Y R 972 7”0pN 1”02 AR LK, Y

NWN "W °7 PR
« Vers Toi, Havaya, j’éléve mon dme. » Cela décrit le don

de soi de ’ame dans la priére, la seconde maniére dont
s’exprime « de toute ta force ».

Psalms 25:1°%:77” 0°2°1n
RPN YD1 TR TIT?
3. [Psaume] de David. Vers Toi, D.ieu, j’éléve mon ame.

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

.X 12 0°%1n

AN TINR K27 RIT NRT DAY

« La sagesse a un avantage sur la folie, comme la lumiére
a un avantage sur les ténébres. » L’Alter Rebbe y lit la va-
leur particuliere de la lumiére qui jaillit des ténébres,
comme chez celui qui fait techouva.

Ecclesiastes 2:1337:°2 n?r1p
NI IR 19072 N1239T7 R RN 107 WY 23N 2R
Alors je vis que la sagesse surpasse la folie, comme la lu-

miere surpasse les ténébres.

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

2,2 n%np aRA

N2 Danaw

« Car il vient dans la vanité et s’en va dans les ténébres. »
Celui qui fait techouva voit son passé sous cet éclairage, et
son remords atteint son ame.

Ecclesiastes 6:4'7:1 n2rp
:11927 nY YN 927 TwN21 X2 92772700
car il vient dans la vanité et s’en va dans les ténébres, et son

nom est couvert par les ténebres ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

oW "nw QY 1-°

Le Zohar enseigne que toutes les mitsvot positives et né-
gatives dépendent du Nom Havaya : « Mon Nom » avec
Yah vaut 365, les interdictions, et « Mon souvenir » avec

vav-hei vaut 248, les mitsvot positives.
Zohar I, 24ax ,70 X”m

Zohar III, 278b2 ,nyn am

LA NOTE DE KEHOT

5oy AR .2 ,1¥7 A1 LR L3N MYBwna ow WX 7O XPM Cpha vn
2,3 °1pD
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oW Shw Qy v
Dans l'introduction au Tikkunei Zohar, on trouve la méme
interprétation de « Voici Mon Nom pour toujours » ; les
365 interdictions, qui relévent de la crainte, y précedent
les 248 mitsvot positives, qui relévent de I’amour.
Tikkunei Zohar 5a:4"7:X ’11 277 *1pn
ninnDR NIR DK Y2IX PPRY L' DR 7 19A 73T R TR
NOW ORIT TN YIIN) 030 WK T M 70T oiena
O MITR RNIPR MPTPR KT I ,0N°IDT NinnDn PN
,0773R 13 7T AR 2,7 oY A7 PR A0 ,nnon
YRR PRT MR T DY ART IRT KW DOTRK 237 NN
,(T0 10 IPYW) LEWI 7™M WRI D ,T713T RIVON K"V R0
s PRI ,(2 7 RIP) DU 1720 YRRY LRI 70

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

Y11 R PING

«Je me souviens pour toi de la bonté de ta jeunesse... de la
facon dont tu M’as suivi dans le désert, dans une terre non
ensemencée.» L’Admour Hazaken lit lo zeroua comme «le
lo (non) est ensemencé»: les interdictions elles-mémes
sont la semence.

Jeremiah 2:2°3:2 7717

T 7O T2 N3 VA 7D WaKZ DY W2 DNR) T2
YA N? PIN 12703 0K 027 TNYP2 NIAK

Va, et proclame aux oreilles de Jérusalem, en disant : Ainsi

parle D.ieu : Je me souviens pour toi de ’attachement de ta

jeunesse, de I’'amour de tes fiancailles, de la maniére dont tu

M’as suivie dans le désert, dans une terre non semée.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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L’'ouvrage du Mitteler Rebbe sur la techouva, auquel la
note renvoie pour 'idée que «de toute ta force» se révéle
chez les baalei techouva; son contenu n’est pas exposé
ici.
LA NOTE DE KEHOT
.27 7N 2N RPITIRD 7129WN "Yw XA
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« Cantique des montées: Des profondeurs, je T’ai appelé,
Havaya. » L’Alter Rebbe comprend les profondeurs
comme les racines cachées des dix facultés de I’Ame, ré-
vélées par la techouva.
Psalms 130:1°%:7”p 0°2°1n
PNRIP DpRYRn NDYRT Y
Cantique des degrés. Des profondeurs, je T’ai appelé, D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.X,9p o°%nn
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Le verset d’ouverture du maamar: Havaya a changé la ma-
lédiction en bénédiction. Il est expliqué ici qu’il s’agit du
pardon attiré du Havaya révélé depuis les profondeurs.
Deuteronomy 23:61:172 0°727
MP2PT"NN 77 TR M DTN DY727IR yuw? TRRN 1 KK
TP2R M 20K %2 12137
Cependant, D.ieu, ton D.ieu, ne voulut pas écouter Balaam ;
mais D.ieu, ton D.ieu, changea pour toi la malédiction en
bénédiction, parce que D.ieu, ton D.ieu, ’aimait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

0°791Y @1 B2°%Y Snpan

« Je répandrai sur vous de I’eau pure, et vous serez purs de
toutes vos impuretés. » Cela décrit la purification et le par-
don attirés de ce niveau.

Ezekiel 36:257172:17% bxrpin»

02°71%3720m1 0°NiNHY Yon ORIIYY 0MMiNY 0% 02°%Y RPN
D20 70X

Je répandrai sur vous de ’eau pure, et vous serez purs ; je

vous purifierai de toutes vos impuretés et de toutes vos

idoles.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Jai effacé tes transgressions comme un épais nuage, et
tes péchés comme une brume; reviens a Moi, car Je t’ai
racheté. » Il s’agit d’un pardon qui efface les péchés eux-
meémes.
Isaiah 44:22272:7"n 11°yw°
SRPRL 73 7K I POWOT 1393 TYYR 293
I have blotted out, as a thick cloud, thy transgressions, And,
as a cloud, thy sins; Return unto Me, for I have redeemed
thee.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.22 TR ywe

119N 1 2aeb

« Car en ce jour, Il fera expiation pour vous afin de vous
purifier de tous vos péchés; devant Havaya, vous serez pu-
rifiés. » L’Alter Rebbe comprend « devant Havaya »
comme signifiant devant le Havaya révélé dans I’Ame a
Yom Kippour.

Leviticus 16:30°7:1°b X1p™
70N 1 %197 D2PNRYA 93 DINK VY DYy D% M7 O™
Car en ce jour il sera fait expiation pour vous, afin de vous

purifier ; vous serez purs de tous vos péchés devant D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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