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Explication de « Mais Il ne voulut pas »

Les lettres du Nom Havaya représentent a la fois la descente de
D.ieu dans les mondes et le service de ’homme : la pointe du
youd est I’'amour caché au-dela de la raison ; le youd et le hé sont
la contraction et I’expansion qu’attirent I’annulation de soi et la
meditation ; le vav et le hé final sont la Torah et les mitsvot. Au-
dessus d’elles se tient un Havaya supérieur, auquel seul parvient
I’amour du baal techouva « de toute ta force » : il lave le péché et
transforme la malédiction elle-méme en bénédiction, comme a

Neila, a Yom Kippour.

DEDIE EN L'HONNEUR DE

5731 IIRDTINIY PAXS "1 927 R2IPRT 1IRAT 71290 WP
Le pére du Rabbi, Reb Lévi Its’hak

e LikuteiTorah.com

LA PARACHA "HASSIDIQUE

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/6/



L’IDEE CENTRALE

Les lettres du Nom Havaya représentent a la fois la descente de D.ieu dans les
mondes et le service de ’homme : la pointe du youd est I’amour caché au-dela de
la raison ; le youd et le hé sont la contraction et I’expansion qu’attirent I’annula-
tion de soi et la méditation ; le vav et le hé final sont la Torah et les mitsvot. Au-des-
sus d’elles se tient un Havaya supérieur, auquel seul parvient ’amour du baal te-
chouva « de toute ta force » : il lave le péché et transforme la malédiction elle-

méme en bénédiction, comme a Neila, a Yom Kippour.

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

Ce biour explique les racines du discours sur « Mais Havaya, ton D.ieu, ne voulut pas écouter Bilaam
». La pointe du youd est Kéter et ’amour caché présent en chaque Juif, un amour issu de ’essence de
I'Infini (Ein Sof), qu’on ne peut qu’évoquer. Le youd est 'Hokhma, dont la révélation exige une
contraction radicale : Atsilout ne recoit d’en haut qu’une lueur, comme un cheveu qui pousse a travers
le crane, la « majesté » dont Havaya est « revétu ». homme provoque cela en annulant sa volonté, na-
turellement et au-dela de la raison (la pointe), ou consciemment, en séparant le bien du mal (le youd).
Le hé est Bina, la techouva supérieure, une meditation qui s’épanouit en amour et en joie dans le cceur
; le vav et le hé final sont la Torah et les mitsvot. La deuxiéme partie aborde un Havaya supérieur, les
dix Séfirot au sein de I’Emanateur, source de « parce que Havaya, ton D.ieu, t’aime ». ’amour du baal
techouva « de toute ta force » atteint les « profondeurs » au-dessus des réceptacles et attire un lavage

qui transforme les péchés en mérites, jusqu’a Neila, a Yom Kippour, « Chabbat Chabbaton ».

PLAN

1 Titre "
Explication du discours « Mais Il ne voulut pas ».

2 La pointe du youd et le youd 12-3
La pointe est Kéter et ’amour caché, qu’on ne peut qu’évoquer ; le youd est 'Hokhma, le point que Bina
développe.

3 Un cheveu a travers le criane 14-5

'Hokhma n’émerge d’en haut que par une contraction radicale, une simple lueur ; sans contraction, les
mondes ne seraient littéralement rien.
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4 Deux formes d’annulation de soi

16

Le bitoul au-dela de la raison attire Kéter par Atik Yomin ; le bitoul dans 'Hokhma, qui consiste a séparer le

bien du mal, attire le « vétement » des cheveux.

5 Le hé, levav et le hé final

17-8

Bina, la techouva supérieure, est le youd lui-méme révélé ; le vav, a I'image d’une voix, porte les émotions

jusqu’a la parole, la Torah jusqu’aux mitsvot.

6 Le Havaya supérieur et le baal techouva

19

L’amour de D.ieu vient des Séfirot au sein de 'Emanateur ; « de toute ta force » atteint les profondeurs au-

dessus des réceptacles, ou les péchés sont lavés et deviennent des mérites.

7 Yom Kippour : devant Havaya

110

Les dix profondeurs des Dix Jours de la Techouva culminent a Neila ; Yom Kippour, supérieur a Chabbat,

transforme méme ce qui se trouve sous les kelipot nogah en bénédiction.

NOTIONS CLES

La pointe duyoud 7 2 121p

La petite pointe ascendante du youd du Nom : Kéter, et,
dans I’ame, I’amour caché au-dela de la raison.

L’amour caché n7non nany

L’amour naturel de D.ieu présent en chaque Juif, enraciné
au-dela de l’entendement ; il se manifeste par le refus
d’étre séparé de D.ieu.

Les cheveux nmayw

Image d’une lueur qui traverse la dissimulation, comme
les cheveux poussent a travers le crane : ainsi Atsilout re-
coit de ce qui lui est supérieur, sans commune mesure

avec sa source.

Annulation de lavolonté 7137 911072

Mettre de coté sa propre volonté ; au-dela de la raison, cela
attire Kéter et, par 'Hokhma, en séparant le bien du mal,
cela attire la lumiére de 'Hokhma.

La techouva supérieure 7x%°y 121wn
Bina, le premier hé : une méditation qui s’épanouit en
amour et en joie dans le cceur, un retour du bas vers le

haut.
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De toute ta force 7xn %22

Un amour qui dépasse la mesure propre de I’Ame, révéle
particulierement chez les baalei techouva ; il atteint les
profondeurs au-dessus des réceptacles.

Des profondeurs 2°pnynn

Les dix profondeurs, le Kéter de chaque Séfira : 1a racine
cachée d’ou sont attirés une nouvelle révélation de Ha-
vaya et le lavage du péché.

Soumission et transformation X3271X1 X?°2ONK
Contenir ’obscurité, par opposition a la transformer en
lumiére ; Chabbat transforme 1’obscurité des kelipot no-
gah, Yom Kippour va jusqu’a ce qui se trouve en dessous.

Le Havaya au sein de I'Emanateur >°¥xn3w i

Le Nom Havaya supérieur, au-dessus des Séfirot émanées
: source de ’amour de D.ieu et de « devant Havaya, vous
serez purifiés ».
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SECTION 1 - 11

Titre

TZmaR KDY IR

Explication de [du discours]| « Mais Il ne voulut pas »

Il s’agit d’un biour, une explication du discours de Likkutei Torah qui s’ouvre sur le verset : « Mais Havaya,
ton D.ieu, ne voulut pas écouter Bilaam ; et Havaya, ton D.ieu, changea pour toi la malédiction en bénédic-
tion, car Havaya, ton D.ieu, t’aime » (Deutéronome 23:6). Il revient sur les themes de ce discours — les
lettres du Nom Havaya dans ’ame et la techouva qui transforme les péchés en mérites — et en explique les

racines.

SECTION 2 - 112-3

La pointe du youd et le youd
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Pour comprendre la racine de ces notions : la pointe du youd fait allusion a Keter (la Couronne),
qui est 'amour caché dans le ceeur de chaque Juif.
La lettre youd, premiére lettre du Nom Havaya, porte a son sommet une petite pointe dirigée vers le haut.
Cette pointe fait allusion a Kéter (la Couronne), le niveau qui se situe au-dessus de l'intellect ; dans I’ame,

elle correspond a ’amour caché, I’amour naturel de D.ieu qui demeure dissimulé dans le cceur de chaque
Juif.
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En effet, puisqu’il provient d’un lieu tres éleve, il se trouve en chaque Juif ; car il reléve de la Mal’-
hout (souveraineté) de I'Infini (Ein Sof), qui est du niveau de I’essence méme de I’Infini et n’entre
pas dans les limites de la compréhension. C’est pourquoi il vient dans le cceur de chaque Juif,
méme de celui qui ne sait pas comment
L’amour caché se trouve en chaque Juif, et pas seulement chez ceux qui comprennent beaucoup, car sa
source est si élevée : 1a Mal’hout de I'Infini, un niveau qui reléve de I’essence méme de I'Infini et se situe au-

dela de toute compréhension. Puisque cet amour ne procéde pas de la compréhension, il ne dépend pas de

ce qu’'une personne comprend.
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comprendre tant par son intellect et sa compréhension. C’est pourquoi la pointe du youd n’est
qu’un simple signe, qui fait allusion a I'Infini par une simple allusion, sans aucune saisie ;
La pointe est la plus petite partie de la lettre : elle n’est qu’une simple allusion, ce qui convient a un niveau

auquel on peut faire allusion, mais que I’on ne peut jamais saisir. Méme cette allusion ne saisit pas I’'Infini ;
elle ne fait que Le désigner.
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car « aucune pensée ne peut Le saisir nullement », mais seulement par « le désir du ceeur », issu «
de l'intime de ’homme et d’un cceur profond ». Voyez aussi ce qui est écrit dans le discours qui
commence par « Yaakov demeura ».
« Aucune pensée ne peut Le saisir nullement » fait écho a la priére d’Elie au début des Tikkouné Zohar : on
atteint I'Infini non par I'intellect, mais par le désir du cceur, qui s’éléve des profondeurs de la personne, « de

I’intime de ’homme et d’un ceeur profond », selon les termes des Psaumes. Le texte renvoie ensuite le lec-
teur au discours « Yaakov demeura », dans Torah Ohr.
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Et le youd correspond au niveau de 'Hokhma (sagesse), car 'Hokhma est la premiére révélation de
la compréhension et de l'intelligence qui relévent du niveau de Bina ; la diffusion de 'Hokhma
dans le niveau de Bina est appelée « un point dans un palais ». Toutefois, 'Hokhma est dans un état
de dissimulation, a la maniére d'un éclair qui jaillit dans 1'intellect, tandis que Bina est la compré-
hension développée en longueur et en largeur.
Le youd, qui est un point unique, représente 'Hokhma, le premier éclair de l'intuition ; Bina développe en-
suite cette intuition « en longueur et en largeur », en en déployant les détails. 'Hokhma, lorsqu'elle pénétre

dans Bina, est appelée « un point dans un palais » : un point concentré que Bina recoit et déploie, comme un
palais accueille celui quiy réside.
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SECTION 3 - 14-5

Un cheveu a travers le crane
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Or, pour qu’il y ait révélation méme du niveau de la 'Hokhma supérieure, « I'intellect caché a toute
pensée » — bien que cette expression soit dite de Kéter, néanmoins la 'Hokhma aussi est le niveau
de « I'intellect caché a toute pensée », comme il est expliqué dans le discours commencant par «
Le’h Le’ha » (« Va-t’en ») — car

« L’intellect caché a toute pensée » est généralement dit de Kéter, mais la 'Hokhma supérieure peut elle aus-

si étre décrite ainsi ; le texte renvoie a son discours « Le’h Le’ha » sur ce point. Le paragraphe s’appréte a

expliquer pourquoi la révélation d’une telle 'Hokhma requiert de nombreuses contractions.
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a partir du Monde de Béria et en deca se trouve le niveau de la révelation de la 'Hokhma, jusqu’a ce

qu’elle se révele dans I'intellect et la compréhension des étres créeés, anges et Ames.

Ce n’est qu’a partir de Béria, le premier monde d’existence séparée, et en deca que la 'Hokhma se révele

comme une sagesse que les étres créés, les anges et les Ames peuvent saisir.
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Mais dans le Monde d’Atsilout et au-dessus d’Atsilout, la "Hokhma ne s’applique aucunement ; elle
est néanmoins une source de 'Hokhma. Tel est le sens de « sage,
Dans Atsilout et au-dessus, la 'Hokhma n’est pas une sagesse au sens ot nous la connaissons ; elle est seule-

ment la source d’ou provient la sagesse. La priére d’Elie dans les Tikouné Zohar dit cela de D.ieu : « Tu es

sage, mais non d’une sagesse connue. »
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mais non d’une sagesse connue », comme il est expliqué dans le discours commencant par « Pata’h
Eliyahou » (« Elie ouvrit »). Et pour que cette 'Hokhma se révele, plusieurs niveaux de contractions
(tsimtsoumim) sont nécessaires ; méme le niveau de la 'Hokhma cachée (Hokhma Stimaa) ne se
réalise que par le tsimtsoum :

Le texte renvoie a son discours « Pata’h Eliyahou » pour les paroles d’Elie. Faire apparaitre cette 'Hokhma

requiert plusieurs contractions ; méme la 'Hokhma cachée ("Hokhma Stimaa), la 'Hokhma d’Arikh Anpin,

niveau extérieur de Kéter, ne se réalise que par une contraction.
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c’est-a-dire que le niveau de Guevoura d’Atik Yomin s’habille dans la 'Hokhma cachée, et que Gue-
voura est le niveau du tsimtsoum. Pour que [la lumieére] en soit attirée dans la 'Hokhma d’Atsilout,
il faut une contraction immense : elle est attirée et descend par les cheveux et les mazalot : « Abba
est nourri par le huitiéme mazal », etc.
Kéter posséde un niveau intérieur, Atik Yomin, et un niveau extérieur, Arikh Anpin ; la Guevoura d’Atik, son
pouvoir de retenue, s’habille dans la 'Hokhma cachée d’Arikh Anpin, et c’est la le tsimtsoum dont il est
question ici. Pour passer de la a Abba, la 'Hokhma d’Atsilout, une contraction bien plus grande est néces-

saire : la lumiére ne descend que par les « cheveux » et les mazalot de la barbe d’Arikh Anpin ; il est dit
qu’Abba est nourri par le huitiéme mazal, le huitiéme des treize tikounim de la barbe.
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L’analogie des cheveux est la suivante : les cheveux sont nourris par le cerveau (mo’hin) de la téte

a travers le crane (goulgalta), qui recouvre le cerveau et le cache ; les cheveux poussent a travers

le crane. Ils ne sont qu’une lueur issue du cerveau, sans aucune comparaison ni relation avec lui,
Les cheveux poussent sur la téte et tirent leur vitalité du cerveau, mais seulement a travers le crane, qui re-

couvre le cerveau et le cache. Ce qui atteint les cheveux n’est qu’une faible lueur de la vitalité du cerveau,
sans commune mesure avec le cerveau lui-méme.
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mais une simple lueur. De méme, pour que le niveau d’Atsilout provienne de ce qui est au-dessus
d’Atsilout, il n’y a absolument aucune comparaison ; tandis que le passage de la 'Hokhma a la
Bina, puis de la Bina aux attributs émotionnels (midot), releve du mode et de I’ordre de I’enchaine-
ment descendant des mondes (hichtalchelout), ol ces niveaux ont une relation les uns avec les
autres.
Atsilout est au-dessus de lui comme les cheveux par rapport au cerveau : il n’y a entre eux aucune compa-
raison. Il en va autrement au sein de I’enchainement descendant des mondes : la 'Hokhma engendre la Bina,

et la Bina les attributs émotionnels, étape par étape ; chaque niveau reste en relation avec celui qui le
préceéde.
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Mais pour qu’Atsilout provienne de ce qui est au-dessus d’Atsilout, cela ne se fait que par une
lueur, comme les cheveux de la téte qui sortent a travers le crane recouvrant, dissimulant et ca-
chant le niveau de « Il fit des ténebres Sa retraite ».

La dissimulation du crane renvoie au verset « Il fit des ténébres Sa retraite » (Psaumes 18:12) : 1a lumiére au-

dessus d’Atsilout demeure cachée, et seule une lueur en émerge, comme les cheveux a travers le crane.
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Et c’est 1a [le sens de] « Havaya regne ; Il est vétu de majesté (geiout) » : comme un vétement qui dis-
simule et voile, afin que la majesté, le niveau des cheveux, puisse étre attirée vers le bas, etc. Car
geiout a la valeur numérique de 410, comme il est écrit dans Pri Etz Chaim et dans le Likkutei To-
rah de I’Arizal.
Le psaume 93 dit que Havaya «est vétu de majesté (geiout) » : un vétement dissimule celui qui le porte ; ain-
si, cet «habit» est la dissimulation qui permet aux cheveux d’apparaitre. Les lettres de geiout ont une valeur

numeérique de 410, et Pri Etz Chaim enseigne que les cheveux supérieurs de la téte d’Atika, au nombre de

410, sont le secret de «Il est vétu de geiout».
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Or, la réveélation de ce niveau de 'Hokhma (sagesse) est un niveau de tsimtsoum (contraction) et de
rigueur : les trente-deux [mentions du Nom] Elokim dans le récit de I’ceuvre de la Création corres-
pondent aux trente-deux sentiers de 'Hokhma, car 'Hokhma se divise en trente-deux sentiers.
Ceux-ci sont un niveau de contraction et de voilement, afin que puisse se révéler I’expansion de [la

lumieére qui] remplit et entoure [tous les mondes| (memalé et sovev).

La révélation de 'Hokhma exige une contraction et une rigueur (din), I’attribut de la mesure. Le Nom Elo-
kim, Nom de la retenue, apparait trente-deux fois dans le récit de la Création, en correspondance avec les
trente-deux sentiers en lesquels 'Hokhma se divise. Ces sentiers sont des contractions et des voilements,
dont le but est de permettre a la lumiére qui remplit et entoure tous les mondes de se déployer et de se
réeveéler.
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Car I’expansion est impossible sans tsimtsoum ; ainsi, méme lorsqu’ll étendit Son petit doigt, etc.
Et méme maintenant, « tout est considéré devant Lui comme néant »,
Sans contraction, aucune expansion ne serait possible. Le Talmud raconte que, lorsque les anges s’oppo-

serent a la création de ’homme, D.ieu étendit parmi eux Son « petit doigt », et ils furent consumés ; et méme

maintenant que les mondes existent, « tout est considéré devant Lui comme néant ».
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mais c’est « comme néant », le kaf étant ici celui de la comparaison ; et méme cela n’est vrai que «
devant Lui », et non par rapport a nous. Mais si Son essence se déployait sans contraction ni voile-
ment, ce serait un néant véritable.
Les mondes ne sont « que comme néant » : le préfixe « comme » (la lettre kaf, qui exprime la comparaison)
signifie qu’ils existent malgré tout ; et méme cela n’est vrai que « devant Lui », du point de vue de D.ieu, et

non du notre. Si Son essence se déployait sans contraction, les mondes seraient un néant véritable ; c’est la

contraction qui leur permet d’exister.

SECTION 4 - 116

Deux formes d’annulation de soi
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Et ce niveau de contraction et de dissimulation se réalise par un éveil d'en bas : « Annule ta volonté
», ete. Car il existe deux [formes d’Jannulation de soi (bitoul). La premiére est [celle du] sommet du
youd, au-dessus de Daat (la connaissance) : on ne veut pas, par nature, étre séparé, etc.
La contraction d’en haut est provoquée par un acte correspondant d’en bas : « Annule ta volonté devant Sa
volonté », comme I’enseigne la Michna dans Avot. Il existe deux formes d’annulation de soi, et la premiére

reléve du sommet du youd, au-dessus de la raison : le refus naturel de I'’ame d’étre séparée de D.ieu, qui ne

requiert aucune compréhension.
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La seconde annulation de soi se trouve dans 'Hokhma (sagesse) : « Annule ta volonté » par 'Hokhma
et Daat. Car le sens de « Annule ta volonté » est de séparer le bien du mal, ce qui releve du niveau
des clarifications (beirourim) ; or, « c’est par 'Hokhma qu’elles sont clarifiées », car c’est par 'Ho-
khma que I’on clarifie — ce qui n’est pas le cas du sommet du youd,

La seconde annulation de soi reléve de 'Hokhma, le youd lui-méme : mettre consciemment sa volonté de

coOté, avec sagesse et compreéhension. Cela signifie distinguer le bien du mal (beirourim), et cette distinction
est ’ceuvre de 'Hokhma, comme le dit ’expression : « C’est par 'Hokhma qu’elles sont clarifiées. »
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qui se trouve au-dessus de Daat : 13, il n’y a encore aucun mal, et la clarification n’a pas lieu d’étre
; [elle ne s’applique] qu’a partir de I’Arbre de la connaissance du bien et du mal, etc.
Au niveau du sommet du youd, au-dessus de la raison, il n’y a aucun mal ; il n’y a donc rien a distinguer. La

clarification ne s’applique que la ou le bien et le mal sont mélés, ce qui a commencé avec I’Arbre de la

connaissance du bien et du mal.
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Et par cette annulation de soi dans I’éveil d’en bas, qui consiste a se retirer soi-méme, se produit
d’en haut un niveau d’annulation et de retrait, de sorte qu’il y ait dissimulation et vétement de la
lumiére — « Havaya reégne ; Il est vétu de majesté » —, ainsi que le niveau d’Atik Yomin, qui est
comparable a « Celui qui déplace les montagnes » (ha-ma'tik) et a « Celui qui est exalté depuis les

jours d’autrefois », afin qu’il puisse y avoir une venue a I’existence, etc.

Lorsqu’une personne se retire ainsi elle-méme, la lumiére de D.ieu se retire et se dissimule elle aussi, se re-
vétant afin que les mondes puissent venir a ’existence : c’est le sens de « Il est vétu de majesté ». C’est égale-
ment le niveau d’Atik Yomin, dont le nom est ici associé a « Celui qui déplace les montagnes » (ha-ma'tik)
(Job 9:5) et a « Celui qui est exalté depuis les jours d’autrefois », paroles de la bénédiction matinale Yotser :
un niveau retiré et exalté au-dessus des mondes, dont la dissimulation rend la création possible.
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[Et voyez ce qui est écrit dans le discours commencant par « Allez et voyez » : pour que la volonté
soit attirée depuis I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, il faut ce que I’on appelle I’annulation et le retrait
de Son essence, pour ainsi dire ; car de Son propre point de vue, « Si tu es juste, que Lui donnes-tu
? », etc.

Dans une parenthése, le texte renvoie a son discours « Allez et voyez » : méme le fait que D.ieu veuille les

mondes constitue, pour ainsi dire, une annulation et un retrait de Son essence. De Son propre point de vue,
Il n’en tire aucun avantage, comme Elihou le dit a Job : « Si tu es juste, que Lui donnes-tu ? »
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On peut donc dire que par I’annulation de la volonté dans I’ame au niveau du sommet du youd, on
attire le déploiement de Kéter (la Couronne) et de la volonté supérieure, c’est-a-dire par le niveau
d’Atik Yomin, etc. ; et que par ’annulation de la volonté qui se trouve dans 'Hokhma, on attire « Il
est vétu de majesté », afin que le niveau des cheveux puisse étre attireé.

La correspondance est donc exacte : ’annulation de la volonté chez une personne au niveau du sommet du

youd attire Kéter, la volonté supérieure, par I'intermédiaire d’Atik Yomin. L’annulation de sa volonté dans

'Hokhma attire « Il est vétu de majesté », les « cheveux » par lesquels la 'Hokhma d’Atsilout recoit sa lumieére.

SECTION 5 - 117-8

Le he, le vav et le hé final
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Et voyez ce qui est écrit la-bas au sujet de I’annulation de soi propre au niveau de «nous ferons» et
de celui de «nous écouterons»; cela correspond a la pointe du youd et au youd, etc.). Et le he dé-
signe I’expansion en longueur et en largeur, la lumiére qui remplit et entoure [tous les mondes]
(memalé kol almin et sovev kol almin): c’est le niveau de Bina (compréhension), la techouva
supérieure,
La parenthése se ferme ici. Le texte compare les deux formes d’annulation de soi aux paroles d’Israél au Si-
nai, «nous ferons» et «nous écouterons», associées a la pointe du youd et au youd. Il passe ensuite a la lettre

suivante: le hé, qui se déploie en longueur et en largeur, correspond a Bina, que le Zohar appelle «la te-

chouva supérieure ».
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qui est I’expansion dans le cceeur: a partir de I’éclair de la réveélation de 'Hokhma (sagesse), qui est
le niveau de la contraction, naissent ensuite la ferveur et I’ardeur du cceur, etc.,

Bina est ’expansion qui atteint le cceur. Le bref éclair de 'Hokhma est une contraction, mais lorsque Bina le
développe, il devient la ferveur et I’ardent enthousiasme du cceur.
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ainsi que la joie, qui est également une expansion dans le cceur: «une mere joyeuse de ses
enfants». Par la techouva du bas vers le haut, une expansion de la révélation en longueur et en lar-
geur se produit aussi en haut, la lumiére qui remplit et entoure [tous les mondes].
La joie, elle aussi, est une expansion du ceeur, exprimée dans le verset «une mére joyeuse de ses enfants»; la
meére désigne ici Bina, dont naissent les émotions. Lorsqu’une personne revient a D.ieu du bas vers le haut

par cette techouva supérieure, elle suscite en haut une expansion correspondante: la révélation de la lu-

miére qui remplit et entoure tous les mondes.
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Cela se produit par «Ils criérent dans leur détresse (batsar lahem)»: tout est un lieu étroit (tsar),
car ce n’est qu’'une faible lueur; et méme le Gan Eden et le Monde futur ne sont rien
Ce retour passe par «ils criérent dans leur détresse»: en hébreu, le mot désignant la détresse, tsar, signifie

aussi «étroit». La personne comprend que tout ce qui lui parvient de la lumiére de D.ieu n’est qu’un lieu
étroit, une faible lueur, et que méme le Gan Eden et le Monde futur relévent de cette catégorie.
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d’autre qu’un rayonnement; c’est pourquoi: «Qui ai-je au ciel ? », etc. Et le vav désigne I’attraction
de la Torah, tandis que le [dernier| hé deésigne ’accomplissement des mitsvot, car par la Torah,
une attraction se produit dans les mitsvot.
Le Talmud décrit le Monde futur comme le lieu ou les justes jouissent du rayonnement (ziv) de la Chekhina;
or un rayonnement n’est qu'une lueur, et non D.ieu Lui-méme. En le comprenant, la personne dit avec le
psalmiste: «Qui ai-je au ciel ?» et ne désire que D.ieu. Le paragraphe compléte alors le Nom: le vav est I’at-

traction de la Torah, et le dernier hé est ’accomplissement effectif des mitsvot, dans lesquelles la Torah at-
tire cette lumiére.
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Or, le vav-hé s’effectue par un influx, tandis que le youd-hé ne s’effectue pas par un influx, car le
youd lui-méme se révele dans le he.
La seconde moitié du Nom, vav-hé, agit par un influx : le vav, une longue ligne, fait descendre la lumiére

jusqu’au dernier hé. La premiére moitié, youd-hé, n’a pas besoin d’un tel canal, car le hé est simplement le

youd lui-méme qui se révele.
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C’est pourquoi il n’y a pas de vav a cet endroit : le hé est la révélation du niveau de [la lumiére qui]
remplit et entoure [tous les mondes| (memalé et sovev), qui procéde du niveau d’un point unique,
du niveau du tsimtsoum lui-méme — car sans tsimtsoum, il ne peut y avoir d’expansion, etc., et le
tsimtsoum a pour but I’expansion — et tout cela constitue un seul niveau.
C’est pourquoi aucun vav ne se trouve entre le youd et le premier hé. Le hé, I’expansion de la lumiére qui
remplit et entoure les mondes, procéde d’un point unique, le tsimtsoum du youd lui-méme ; le tsimtsoum

n’existe que pour permettre I’expansion, et sans tsimtsoum il ne pourrait y avoir d’expansion : les deux
constituent donc un seul niveau.
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De méme, dans I’éveil d’en bas, tout reléve d’'une seule et méme chose ; toutefois, lorsque 'on
contemple la révélation de [la lumiere qui] remplit et entoure [tous les mondes], c’est-a-dire
comment le niveau d’un point unique devient le niveau de I’expansion de [la lumiére qui] remplit
et entoure [tous les mondes], il s’agit du niveau du hé ;

Il en va de méme dans le service de ’homme, qui s’éléve d’en bas : il s’agit d’'une seule et méme chose, en-

visagée sous deux aspects. Contempler comment un point unique se déploie en toute la lumiére qui remplit
et entoure les mondes, c’est le hé, I’expansion de la compréhension.
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mais lorsque I’on contemple le tsimtsoum, c’est-a-dire comment toute I’expansion ne procede que
d’un point unique, il s’agit du niveau du youd.

Contempler I’'autre aspect, a savoir que toute cette expansion procéde d’un point unique, c’est le youd, le ni-
veau du tsimtsoum.
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Ainsi, le hé et le youd relévent d’une seule et méme chose, puisque le youd lui-méme en vient a se
réveler sous la forme du heé. [Et c’est le sens de : « Comprends par la sagesse, et sois sage par la
compréhension. »]

Ainsi, le youd et le hé ne font qu’un : le youd lui-méme en vient a se révéler sous la forme du hé. Tel est le

sens des paroles du Sefer Yetsira : « Comprends par la sagesse, et sois sage par la compréhension » : 'Hokh-

ma et Bina se trouvent I’une dans I’autre.
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En revanche, pour le vav-hé, le vav est I'influx de la voix qui relie les attributs émotionnels (midot)
au he, lequel correspond au niveau de la parole, afin qu’il y ait des lettres et des mots ; comme
dans I’analogie de la parole,

Le vav-hé est différent : le vav est comme la voix qui porte les émotions jusqu’a la parole, laquelle corres-

pond au dernier hé. La parole étant composée de lettres et de mots, le vav fait passer les émotions dans un

nouveau registre.
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qui suit les attributs émotionnels, qu’il s’agisse d’amour, etc. ; pourtant, la parole est d’'une nature
et d’'une essence différentes, car elle consiste en un assemblage de lettres,

La parole d’une personne suit ses émotions : lorsqu’elle éprouve de I’amour, ses paroles expriment ’amour.

Pourtant, la parole est d’une nature différente de I’émotion, puisqu’elle est formée d’assemblages de lettres.
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mais le vav issu des attributs émotionnels se prolonge en elles, de sorte que la parole suit les attri-
buts émotionnels. Il en va de méme en haut : le niveau du hé, « le monde révélé » (alma de-
isgalya), etc., qui s’est transformé en une essence difféerente, etc. [Et voyez ce qui est écrit dans
I’explication du verset « Et le nombre des enfants d’Israél sera », a propos de « En ce jour-la [Ha-
vayal sera [Un]. »]
Seule la voix, le vav, fait passer ’émotion dans les lettres, de sorte que la parole suit les émotions. Il enva de
méme en haut : le dernier hé, appelé « le monde révélé », Mal'hout, est d’'une essence différente des attri-

buts qui s’y déversent, et le vav fait le lien entre les deux. Le texte renvoie a son explication de « Et le

nombre des enfants d’Israél sera » pour davantage de précisions.
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SECTION 6 - 19

Le Havaya supérieur et le baal techouva

93 NPAR TR KRR DYID PROR T *TanR 0 Dax 0o9ERIAW 177 RIT AT PO 130 N 2
2N

2. Cependant, tout cela concerne le Nom Havaya dans les niveaux émanés. Mais « Car Havaya, ton
D.ieu, t’aime» (ahevcha) [se lit] comme un verbe transitif: Il fait descendre ’amour afin qu’il soit
en toi;
Une nouvelle section commence. Tout ce qui précéde concernait le Nom Havaya dans les niveaux émanés,
les Séfirot d’Atsilout ; mais les derniers mots du verset, « car Havaya, ton D.ieu, t’aime », indiquent un niveau

supérieur. Lu comme un verbe transitif, ahevcha signifie que D.ieu fait descendre ’amour en toi et I'insuffle
dans ton ame.
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et ahevcha [signifie] aussi qu’ll t’aime; les deux sens dépendent 'un de I’autre. [Cela] provient des
dix Séfirot au sein de ’Emanateur Lui-méme (les dix Séfirot d’Adam Kadmon. Voir aussi dans le
Midrach Rabba

Ahevcha conserve également son sens simple: D.ieu t’aime, et les deux sens dépendent I’'un de I’autre. Cet
amour provient des dix Séfirot au sein de I’Emanateur Lui-méme, au-dessus des Séfirot émanées; une pa-
renthése s’ouvre ici et les désigne comme les dix Séfirot d’Adam Kadmon (une note de Kehot précise que
ces mots ne sont pas de I’Alter Rebbe lui-méme), puis énumére des sources sur I’amour de D.ieu pour
Israél.
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sur Ki Sisa, au début du chapitre 49, a propos de «Et J’ai aimé Yaakov»; et dans la sidra de Vayé-
chev, au début du chapitre 86 ; et dans Chir Hachirim Rabba, a la fin [de la section sur] « Place-moi
comme un sceau», ainsi qu’au sujet du verset «Les grandes eaux», et a la fin de «Je vous adjure», a
propos de «Je vous ai aimeés».

Les premiéres sources se trouvent dans le Midrach Rabba et portent sur I’amour de D.ieu pour Yaakov et sur

«Je vous ai aimés» (Malachie 1:2): dans Ki Sisa, dans Vayéchev et dans Chir Hachirim Rabba, a propos des
versets « Place-moi comme un sceau», « Les grandes eaux» et «Je vous adjure ».
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Le Zohar, partie III (62b; 128a), [et] Vaet’hanan (267b), ainsi que Tanna DeBei Eliyahou (partie I,
chapitre 28; partie II, chapitre 19). Voir aussi ce qui est écrit dans le discours commencant par «Et
Israél vit», dans la paracha de Bechala’h, a propos des deux niveaux du Nom Havaya. Voir aussi
dans I'Idra Rabba (folio 138b):

La liste se poursuit avec le Zohar et Tanna DeBei Eliyahou, puis renvoie au discours de Torah Ohr «Et Israél

vit» (Bechala’h), qui explique qu’il y a deux Noms Havaya, I’'un inférieur et I’autre supérieur. L'Idra Rabba

enseigne elle aussi que, partout ou le Nom est écrit deux fois, I’'un désigne Zeir Anpin et ’autre Atika.
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«I’un pour Zeir Anpin et I’autre pour Atika»; et de méme, cela se comprend ici. A travers un éveil
d’en bas vient un éveil d’en haut; et a travers un éveil d’en haut vient un éveil d’en bas. Et de la
[vient] «Il transforma la malédiction en bénédiction»: les fautes volontaires deviennent comme
des mérites.
Les lettres imprimeées de la citation de I’Idra sont corrompues; I’ldra Rabba elle-méme dit «]’'un pour Zeir
Anpin et ’autre pour Atika», et la traduction suit cette version. De méme, ’amour évoqué dans le verset pro-
vient du Havaya supérieur et agit dans les deux sens: notre éveil d’en bas suscite un éveil d’en haut, et

I’éveil d’en haut de D.ieu en suscite un en bas. De ce niveau supérieur vient «Il transforma la malédiction

en bénédiction»: les fautes volontaires deviennent des meérites.
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Voici I’explication de cela: pour qu’il y ait techouva dans le Nom Yah — bien qu’elle soit ainsi atti-

rée d’en haut vers le bas —, comment un homme, qui est lié au bas, peut-il néanmoins y parvenir ?

La techouva supérieure reléve du Nom Yah, les deux premiéres lettres, yod et hé. Bien que cette lumiére soit
attirée d’en haut, la question est de savoir comment un homme, li¢ au monde d’en bas, peut atteindre un ni-

veau aussi éleveé.
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Mais cela se fait par «de toute ta force» (bechol me’odecha): sortir de son propre réceptacle. Bien
que, par rapport a un niveau supérieur, méme la lumiére de cet amour soit considérée comme un
réceptacle, néanmoins, ici-bas, il faut «de toute ta force » — une force qui soit la tienne.
La reponse est «de toute ta force» (bechol me’odecha): un amour qui brise les limites du réceptacle propre
a I’ame, de ses limites naturelles. Méme cet amour sans bornes est un «réceptacle» par rapport a ce qui est

au-dessus de lui; mais ce qui est demandé a I’homme ici-bas, c’est une force qui lui soit propre, un amour
qui dépasse sa propre mesure.
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Or, «de toute ta force» se révele précisément chez les baalei techouva, grace aux fautes volon-
taires, c’est-a-dire par le contraire ; comme dans I'idée de «dans une terre non ensemenceée» : c’est
par le «<non» qu’elle est ensemencée, etc. L’explication est que « Mon Nom», avec Yah, donne 365,
etc.
Cette «force» sans bornes apparait tout particulierement chez les baalei techouva et vient de leurs fautes, du
contraire méme de la sainteté: comme dans la parole de Jérémie «dans une terre non ensemencée », c’est le

«non» qui est ensemenceé. Les lettres de chemi, « Mon Nom» (350), auxquelles s’ajoute Yah (15), donnent
365, le nombre des interdits de la Torah.
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Car les interdictions sont supérieures aux commandements positifs, parce que 1’observance des
interdictions, qui consiste a déraciner la volonté de ce qui s’y oppose, permet d’atteindre le niveau
de «de toute ta force» et celui du sacrifice de soi (messirout néfech), que ce soit dans I’action
concreéte, comme dans I’épisode de

Ainsi, les interdictions relévent des lettres supérieures, youd-hé, et sont au-dessus des commandements po-

sitifs. Observer une interdiction signifie déraciner sa volonté de ce qui s’oppose a D.ieu ; ce déracinement

conduit a «de toute ta force » et au sacrifice de soi, d’abord dans I’action concréte.
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Rabbi Elazar ben Dordiya, ou bien dans le sacrifice de soi dans la priéere: «Ils criérent vers Havaya
dans leur détresse», a cause de I’éloignement de D.ieu; car c’est sur ce fondement que repose la
priére: parvenir a accomplir «Et tu aimeras» dans la récitation du Chéma.
Le Talmud raconte que Rabbi Elazar ben Dordiya, apres une vie de péché, pleura jusqu’a ce que son ame le
quitte, et qu’une voix céleste déclara qu’il était destiné au Monde futur. L’autre forme est le sacrifice de soi

dans la priére: crier vers D.ieu dans la détresse que suscite le fait d’étre loin de Lui. Toute la priére repose
sur cela, afin de parvenir a «Et tu aimeras Havaya ton D.ieu» dans le Chéma.
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Or, par «de toute ta force», les fautes volontaires deviennent comme des mérites, car « Des profon-
deurs, je T’ai appelé», etc.: «la profondeur des ténebres», le niveau du crane (gougalta), qui re-
couvre le cerveau.

Par «de toute ta force», les péchés deviennent des mérites, comme dans «Des profondeurs, je T’ai appelé»

(Psaumes 130). Les «profondeurs» désignent «la profondeur des ténébres», comparée au crane qui re-

couvre le cerveau.
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Car l’intellect (mo'hin), 'Hokhma, Bina et Daat, se trouve dans les trois cavités du crane, et le crane
les recouvre, les dissimulant et les cachant, de sorte qu’il n’y ait de révélation qu’au travers des
cheveux, etc.

Comme dans I’analogie précédente, les trois facultés de I’intellect, 'Hokhma, Bina et Daat, se trouvent dans

les trois cavités du criane, que celui-ci recouvre et dissimule. Rien n’en parait au-dehors, si ce n’est au tra-

vers des cheveux.
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Et par «de toute ta force» — «qui Le font descendre avec une force accrue» — on parvient au ni-
veau de «des profondeurs». Il y a dix profondeurs: c’est-a-dire Keter (la Couronne) dans chacun
des niveaux des dix Séfirot.

Par «de toute ta force», la force avec laquelle les baalei techouva «Le font descendre», on parvient aux

«profondeurs». Elles sont au nombre de dix, une pour chacune des dix Séfirot: le Kéter, la racine cachée, au
sein de chaque Séfira.
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Or, dans les dix Séfirot émanées, qui se sont déja révelées au travers des cheveux, les kelipot
(écorces) avaient une prise et en tiraient leur nourriture — «et elle se fera les ongles» — par les
ongles et par derriére la peau de Noukva, entre un pore et ’autre, etc.; c’est-a-dire au niveau des
réceptacles, et non des lumiéres elles-mémes.
Une fois révélées au travers des cheveux, les dix Séfirot émanées peuvent étre saisies par les kelipot, qui en
tirent leur nourriture a leurs extrémités extérieures: par les ongles — auxquels fait allusion le verset a pro-

pos de la femme captive: «et elle se fera les ongles» — et derriére la peau de Noukva. Cette prise ne

concerne que les réceptacles, et non les lumieres elles-mémes.
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Toutefois, la lumiére est malgré tout revétue dans les réceptacles, ou il y a prise et nourriture; il ne
peut donc y avoir «J’ai effacé tes transgressions comme un épais nuage», ni le niveau du lavage
qui lave les fautes, etc.

Pourtant, la lumiére est revétue dans ces réceptacles; la ou les kelipot ont une prise, I’effacement complet

du péché ne peut donc venir de 1a: ni «]J’ai effacé tes transgressions comme un épais nuage», ni le lavage
qui purifie des fautes.
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Car le lavage provient de bien plus haut encore, de «la profondeur des ténebres», des dix Sefirot
au sein de ’'Emanateur. Et « Des profondeurs, je T’ai appelé» signifie faire descendre une nouvelle
révélation de Havaya depuis le niveau de la «profondeur», ou cette lumiére n’a pas encore été reé-
vélée ni revétue dans des réceptacles.

Ce lavage doit provenir de bien plus haut encore, de «la profondeur des ténébres», des dix Séfirot au sein de

I’Emanateur, ou rien n’a encore été révélé ni revétu dans des réceptacles. « Des profondeurs, je T’ai appelé»
signifie appeler de la une nouvelle révélation de Havaya.
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Et cela s’accomplit par «de toute ta force»: «Lorsque la sitra a’hra est soumise, la gloire du Saint
béni soit-11 s’éleéve (istalek).» Le sens de «s’éléve» est qu’elle est portée en haut, au niveau d’Atik
Yomin, «Qui déplace les montagnes» et «Qui est exalté depuis les jours d’autrefois »,

Cela s’accomplit par «de toute ta force», comme le dit le Zohar: lorsque la sitra a’hra est soumise, la gloire

de D.ieu «s’éléve». Le texte explique que «s’éléve» signifie qu’elle monte jusqu’a Atik Yomin, décrit comme
«Qui déplace les montagnes» et «Qui est exalté depuis les jours d’autrefois ».
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c’est-a-dire dans un état de dissimulation. Et de la est attiré a nouveau le niveau de Havaya: une
révélation du Havaya qui précéde le Monde d’Atsilout (Emanation). Et c’est [le sens de] « Rameéne-
nous a une techouva complete devant Toi»: «devant Toi», devant le Havaya qui est en Atsilout, ou
se trouve le niveau de la techouva complete, comme mentionné plus haut.
Atik Yomin est un niveau de dissimulation, et de lui est attirée une nouvelle révélation de Havaya, du Ha-
vaya qui précede Atsilout. Tel est le sens de la demande dans la priére quotidienne : « Rameéne-nous a une te-

chouva compléte devant Toi»; «devant Toi» désigne le niveau qui précede et dépasse le Havaya d’Atsilout,
auquel parvient la techouva compléte.

SECTION 7 - 110

Yom Kippour : devant Havaya
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Or, avec la transmission des dix profondeurs pendant les dix Jours de la Techouva, le jour de Yom
Kippour, «devant Havaya, vous serez purifiés»; cela se produit a Neila, car c’est la fin du jour qui
expie,

Pendant les dix Jours de la Techouva, de Roch Hachana a Yom Kippour, les dix « profondeurs» sont trans-

mises. Cela atteint son apogée a Yom Kippour dans «devant Havaya, vous serez purifiés», et précisément a

Neila, la priere de cloture, car c’est la fin du jour qui expie.
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comme il est dit dans la Guemara, que [Neila se tient] peu avant le coucher du soleil. C’est pour-
quoi il est dit dans la Michna, au dernier chapitre de Kereitot: « Celui a qui est survenue une trans-
gression douteuse le jour de Yom Kippour, méme a la tombée du jour, est quitte, car toute la jour-
née expie»; c’est-a-dire que ’expiation s’opeére pour lui a la fin du jour,

La Guemara situe Neila peu avant le coucher du soleil. La Michna statue que celui qui a peut-étre commis

une faute a Yom Kippour, méme a la tombée du jour, n’a pas a apporter d’offrande pour une faute douteuse,

car «toute la journée expie»; I’Admour Hazaken en déduit que I’expiation prend effet a la fin de la journée.
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qui en est le moment essentiel; car c’est alors le moment de Neila, I’élévation de Mal'hout (souve-
rainete) vers Keter (la Couronne), une élévation qui n’a pas de supérieure, et [cela] est appelé «de-
vant Havaya» ; alors, «vous serez purifiés», car c’est de la que sont transmises la pureté et la purifi-
cation, et toutes les fautes sont expiées. [Et voyez ce qui est écrit ailleurs a propos du passage du
Zohar, troisiéme partie, Parachat Emor (folio 100b),
La fin de la journée est le moment essentiel de I’expiation, car Neila est le moment ou Mal'hout s’éléve vers
Keéter, I’élévation la plus haute qui soit, et ce niveau est appelé «devant Havaya». C’est de la que viennent la

pureté et la purification, et toutes les fautes sont expiées; une parenthése commence ensuite, renvoyant a

une explication donnée ailleurs d’un passage du Zohar sur la Parachat Emor.
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sur la soumission (itkafya) et la transformation (it’hap’ha): le niveau de soumission est transmis a
partir des mo'hin d’Imma, mais a Chabbat, qui correspond aux mo'hin d’Abba, est transmise la
transformation de I’obscurité en lumiére, etc.
Cette explication distingue la soumission (itkafya), qui maintient I’obscurité sous contréle, de la transforma-
tion (it’hap’ha), qui change I’obscurité elle-méme en lumiére. La soumission est transmise par les mo'hin

d’Imma (Bina), tandis qu’a Chabbat, qui fait appel aux mo'hin d’Abba ('Hokhma), la transformation devient
possible.
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Et voyez ce qui est écrit dans la Parachat Matot a propos de «Et son pére entend son vceu», etc.
Mais tout cela concerne la transformation de 1’obscurité de la kelipat noga, de laquelle provient
I’ame animale de ’homme, composée de bien et de mal.

Le texte renvoie également a I’explication donnée dans la Parachat Matot du verset « Et son pére entend son

veeur. Mais une telle transformation ne concerne que I’obscurité de la kelipat noga, I’écorce qui méle le

bien et le mal, de laquelle provient ’ame animale.
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Mais la techouva «de toute ta force» consiste en ceci: les fautes volontaires qui se trouvent bien
au-dessous de la noga deviennent comme des meérites; c’est la le sens de «Il changea la malédic-
tion», littéralement, «en bénédiction». Et voyez a ce sujet ce qui est écrit ailleurs a propos du ver-
set « Et un homme lutta avec lui»: «Ils firent monter de la poussiére jusqu’au Trone de Gloire. »
La techouva «de toute ta force» va plus loin: méme les fautes enracinées bien au-dessous de la noga de-
viennent des mérites, ce qui correspond au sens littéral de «Il changea la malédiction en bénédiction». Le

texte renvoie au discours sur la lutte de Yaakov avec ’ange, ou les Sages disent qu’«ils firent monter de la

poussiére jusqu’au Trone de Gloire ».
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Autrement dit, méme le niveau de la « poussiére qui subsiste apreés le feu», qui est le niveau le plus
bas parmi les kelipot, fut inclus en haut, dans le Trone de Gloire; et c’est la le niveau de la
techouva.

Comme I’explique ce discours, la poussiére est ce qui reste apres le feu, comme une cendre qui ne peut rien

faire pousser par elle-méme; elle représente le niveau le plus bas des kelipot. Le fait que méme cette pous-
siére soit montée jusqu’au Trone de Gloire montre la puissance de la techouva.
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C’est pourquoi nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: « Grande est la techouva, car elle atteint le
Trone de Gloire»: la Mal'hout d’Atsilout, qui est appelée «bénédiction»; et la techouva atteint
jusque-la,

C’est pourquoi les Sages ont dit: «Grande est la techouva, car elle atteint le Trone de Gloire.» Le Trone de

Gloire est la Mal'hout d’Atsilout, appelée «bénédiction» ; ainsi, le fait que la techouva I’atteigne signifie que
la malédiction devient bénédiction.
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C’est-a-dire que la malédiction est transformée en bénédiction. Et c’est [le sens de] ce qui est dit:
«ils ont éleveé», au pluriel, etc.; voyez la-bas. C’est pourquoi Yom Kippour est appelé «Chabbat
Chabbaton» (un Chabbat de repos complet), car méme par rapport au Chabbat, il est au niveau de
Chabbaton;

Le texte souligne que «ils ont élevé» est au pluriel et renvoie a son discours, ou I’explication est donnée. Il

explique ensuite pourquoi Yom Kippour est appelé « Chabbat Chabbaton», un Chabbat de repos complet:

méme comparé au Chabbat, il se situe a un niveau supérieur.
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car le Chabbat est, comme il est écrit, «un Chabbat pour Havaya»: pendant les six jours de labeur,
il y a le niveau du Nom Elokim, tandis que le Chabbat est la révélation du Nom Havaya, les mo'hin
d’Abba — «et la sagesse donne la vie» — qui correspondent au yod du Nom Havaya, etc. De la deé-
coule la possibilité de transformer I’obscurité en lumieére.
Le Chabbat est «un Chabbat pour Havaya»: pendant les six jours de la semaine, la lumiére divine passe par
le Nom Elokim, qui la voile, tandis que le Chabbat révele le Nom Havaya, les mo'hin d’Abba. C’est le yod du

Nom, 'Hokhma, dont il est dit: «la sagesse donne la vie»; c’est ce qui rend possible la transformation de
I’obscurité en lumiére.
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Mais les mo'hin d’Abba relévent du Monde d’Atsilout (Emanation) et, par conséquent, il s’agit du
Nom Havaya dans les émanés; ce qui en découle est donc la transformation en lumiére de 1’obscu-
rité de la kelipa de noga.

Mais les mo'hin d’Abba appartiennent a Atsilout, le Havaya des émanés. La transformation opérée par le
Chabbat ne touche donc que I’obscurité de la kelipa de noga.
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Mais pour que «II transforma la malédiction» — qui se trouve bien au-dessous de la kelipa de noga
— «en bénédiction », il faut le niveau de «devant Havaya, vous serez purifiés», c’est-a-dire le Nom
Havaya dans I’Emanateur, comme mentionné plus haut. Tel est le sens de Yom Kippour, appelé
«Chabbat Chabbaton », etc.

Pour transformer en bénédiction la malédiction qui se trouve au-dessous de noga, il faut le Havaya supé-
rieur, le Havaya dans I’Emanateur: c’est le sens de «devant Havaya, vous serez purifiés». Voila pourquoi
Yom Kippour est « Chabbat Chabbaton », un Chabbat au-dessus du Chabbat.

WA 10 IR PP 573 13900 1991% 1Y 100 1931 10 7519290 1NM° T B7Y KPR e
7677 [MNORYD TP VYN 71772 T PIvS

Et voyez ce qui est écrit ailleurs a propos du verset: « Havaya, que ses adversaires soient brisés»,
etc.; par cela, «Il donnera la force a Son roi»; cela aussi est du méme ordre que «II transforma»,
etc. Etvoyez ce qui est écrit a ce sujet dans le discours qui commence par «Le roi tendit le sceptre a
Esther».

Le texte conclut par deux autres références: a son explication du verset de la priére de ‘Hanna: « Havaya,

que ses adversaires soient brisés... et Il donnera la force a Son roi», qu’il présente comme un autre exemple
de «Il transforma» ; et au discours de Torah Ohr intitulé «Le roi tendit le sceptre a Esther».
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DANS LA AVODA

Le maamar appelle a ’annulation de soi a deux niveaux : le refus simple de jamais étre séparé de D.ieu, au-
dela de la raison, et le travail raisonné consistant a séparer le bien du mal. La méditation doit s’étendre de
I'intellect au cceur, jusqu’a ce que ’homme sente que tout, méme le Gan Eden et le Monde futur, est un «
lieu étroit » a coté de D.ieu Lui-méme, et s’écrie : « Qui ai-je dans les cieux ? » Pour celui qui a péché, res-
pecter les interdits et crier dans la priére depuis I’éloignement causé par le péché font naitre un amour « de
toute ta force » qui transforme précisément ces péchés en mérites ; tel est le travail des Dix Jours de la Te-
chouva, et surtout de Neila.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi I’'amour caché se trouve-t-il également en chaque Juif, quel que soit son degré de compréhen-
sion ?

2. Comment ’analogie du cheveu qui pousse a travers le crane explique-t-elle I'écart entre Atsilout et ce qui

lui est supérieur ?

3. Qu’est-ce qui distingue I’annulation de soi de la pointe du youd de celle du youd, et qu’attire chacune
d’elles ?

4. Pourquoi le youd et le premier hé sont-ils directement liés, tandis que le vav doit relier les émotions au hé
final ?

5. Comment les péchés d’un baal techouva peuvent-ils devenir la source d’'un amour « de toute ta force », et
pourquoi le lavage du péché ne peut-il venir que d’au-dessus des réceptacles ?
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PARAGRAPHE 1
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La note de Kehot indique que la transcription (hanakha)
de cette explication par le Rabbi Dovber, le Mitteler
Rebbe, y est publiée ; il s’agit d’'un témoignage ancien du

méme enseignement.
LA NOTE DE KEHOT

MITAT QY NANR 037 . 02W °Y 170N 1702 SYRNRT INTIR PUO NN
2NN’y R¥N°3°0 N”MKa

2 TaAN XY

Le verset dit que Havaya ne voulut pas écouter Bilaam et
transforma sa malédiction en bénédiction, parce qu’ll
aime Israél. Le discours que ce biour explique s’ouvre sur
ce verset, et ses derniers mots, «parce que Havaya, votre
D.ieu, vous aime», réapparaissent dans la deuxiéme sec-

tion ici.

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)

PARAGRAPHE 2
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La note cite le Rabbi : la longue formulation présente deux
points, a savoir pourquoi Kéter est précisément suggéreé
par la pointe du youd, parce que la pointe n’est « qu’une
allusion », et le fait que la pointe elle-méme ne saisit pas
I’Infini, mais ne fait que Lui faire allusion, comme une al-
lusion adressée aux initiés, ainsi que I'expliquent les

gloses du Tséma’h Tsédek.
LA NOTE DE KEHOT
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Dans la priére d’Elie au début du Tikkunei Zohar, il dit a
D.ieu : « Tu es caché au-dela de tous les étres cachés ; au-
cune pensée ne peut Te saisir, absolument. » Le maamar
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s’appuie sur ces paroles pour expliquer pourquoi la

pointe du youd ne peut qu’évoquer I'Infini (Ein Sof).
Tikkunei Zohar 17a:10-1227-":R 1> 9171 *1pn
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Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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Le verset parle de « I'intériorité d’'un homme et d’un ceeur
profond ». Le maamar reprend cette expression pour dési-
gner le désir le plus profond du ceeur, par lequel seul on
peut atteindre I'Infini (Ein Sof).

Psalms 64:7°1:770 0°2°71n

Py 291 ¥R 21 ann o unn nviyen:
Ils cherchent des iniquités, ils accomplissent une recherche
minutieuse, jusque dans la pensée intime de chacun et au
fond du ceeur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

ano% 1w R

La note de Kehot renvoie le lecteur a I’entrée de ce lexique
sous la lettre youd, au sujet de la pointe du youd comme
allusion a Kéter.
LA NOTE DE KEHOT
K7D ,771° NIR R”RN AR

2P W™ 1772

Ce discours interpréte Yaakov comme youd-akev : le youd
de la 'Hokhma supérieure, attiré vers le bas jusqu’au « ta-
lon » le plus inférieur.
LA NOTE DE KEHOT
SPORIR LTI RN

PARAGRAPHE 3

8

N99°72 TIpa Cpa M2

Cette note renvoie le lecteur au maamar qui ouvre la para-
cha de Reé, plus haut dans le Likkutei Torah, pour 1'expli-
cation de 'Hokhma a l'intérieur de Bina comme « un point
dans un palais ».
LA NOTE DE KEHOT
.[5] [2,7°] IR 2 By
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PARAGRAPHE 4

9 9595 72

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

10 NY>T2 °oma X9 07on

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

1 NY>7° mna X921 095N
La priére d’Elie dit au sujet de D.ieu: «Tu es sage, mais
non d’une sagesse connue; Tu comprends, mais non
d’une compréhension connue.» Le maamar cite ces pa-
roles pour montrer qu’au-dessus d’Atsilout, il n'y a
qu’une source de sagesse, et non la sagesse telle que nous
la connaissons.

Tikkunei Zohar 17b:3-4"7-"2:2 1> 97171 3PN
no% XYY 13720 R 1°21n K17 NAR .RYOT° 71012 XD 0751 NIk
ARIIRDY .XW1 2129 72°M 99710 RYTIANWRD KOR RY™7° 0K 79
0993 VAWM PIX NIPRT MM RIT2 RPDY PTINR PR 1D
PTX ORNDOYRNRT RTINY 1AWH 77122 17°KR 1°T .XW1 %127 NPTy
P2 MR PR OPRLDWR COND PAN* PTE CARD LKWUTD RMIOPR
XM7Y PMINKR TR ORIRD X9
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

12 WTPRR AND 177

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

13 T PR P NaN

L’Idra Zouta décrit une lumiére appelée «volonté» qui se
répand depuis la téte cachée d’Atika jusque dans la barbe,
jusqu’au lieu appelé la 'Hessed supérieure, notser 'hes-
sed. La note de Kehot renvoie a ce passage, ainsi qu’a
d’autres, pour I’enseignement selon lequel Abba est nour-
ri par le huitiéme mazal.

Zohar III, 289b2 ,v27 »mt
LA NOTE DE KEHOT
.1A”221 2,197 2t AR

14 170 wn nwe

David dit au sujet de D.ieu: «Il fit des ténébres Son lieu
caché; autour de Lui est Son pavillon.» Le maamar ap-
plique ces paroles a la dissimulation qui recouvre la lu-
miére au-dessus d’Atsilout, comme le crane recouvre le

cerveau.
Psalms 18:1227:1”> 0°%°n

:EPPY "3y DNIWN N30 PR30 N0 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)

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/6/
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15 wa nINA PR N

«Havaya regne; Il est revétu de majesté; Havaya est revé-
tu, Il s’est ceint de force.» Le maamar comprend le «véte-
ment» comme la dissimulation a travers laquelle
émergent les cheveux, la gei'out.
Psalms 93:1°X:37% 0°2°1n
:0INA~22 DN 1IN AR MRNT YT WP WP MR AP0
8. D.ieu régne ; 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) - IPS 1917 (Public Domain)

16 191251 9”0 Q7 NINA %2

La note renvoie a I’entrée de ce lexique sous la lettre gi-
mel pour gaiout, les 410 méches de cheveux.
LA NOTE DE KEHOT
LA R°Y0 3 MIR R”INN2 DA IR

17 ”yn2 wrnd

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

18 77yD2 W1 71°1°%15”N O NINA °D

Pri Etz Chaim explique «Havaya regne; Il est revétu de
gei'out» comme le secret des cheveux et des méches su-
périeurs de la téte d’Atika, qui sont au nombre de 410, va-
leur numérique de gei'out et de kadoch, et dont Abba,
Imma et Zeir Anpin sont revétus. Le maamar le cite pour
montrer que la gei'out correspond aux 410 méches.

Pri Etz Chaim, Gate of the Sabbath 8:57n2wn 9yw ,0%n vy "9
™1n
RW™3T ,1°RDY 1PR2IM MAYwn 1R TI0 RIT - w22 NIRA 9on
TR 7PAND PRIY 0w ,RTTRA 5110 WP 702 09107 RPNy
SN a7 n 193 87D 0910 1T TR 00,27 W TI0 41 %5 11IK3 oY
MW JNIRD DIAR LWATP PAWND PN O MR nvmR M
MIRA °2 .w2% NIRA TI0 711 ,1°2AR YT 0N ,RMRY KA 0°wabnn
WD WP A
Pri Etz Chaim (Public Domain)

PARAGRAPHE 5

19 TAon Matn1 2T . . Qv 27

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.[3] .27971 M2°na Ayw Bt PP 07792 RN

20 RO MI2°N1 27 1A B NPWRT2T RT219T 2%PPNR 270

Le Pardes Rimonim, dans sa Porte des Sentiers, explique
que le Nom Elokim est mentionné trente-deux fois dans le
récit de la création pour montrer que chacun des trente-
deux sentiers révélait ce qu’il contenait, et que le Nom
Elokim évoque le jugement rigoureux de Guevoura, le
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monde de la nature. Le maamar établit le méme lien entre
la révélation de 'Hokhma et la contraction.
Pardes Rimmonim 12:33:27> 0°1177 0712
2791 71p7 1311 3 7125 Owa K37 959 7120M IWRIT RIT OINK ...
0°°13157 37y YW IRAN° WRI 2771 T30 12 ;m v BT
7t 2°N13 **awnn ve 97an 0°pna *an 2°03 :2% 7y Ao Tyl
ROR M7 °R% .0%00 18 9y nann D’P‘?N M1 X310 2203
RN*IR2 1PPOYNNT 172K 9Y 22w M7 R L,RMP32 RNPOWT Rt
570y 1131 X9p TayNR M ORM LA7°3°2 NNONWRT RNPOW 1733
TR PR 7OWR DY YRwnn R M mMAT 00 9 anamd
AW 7710 29Y2 0OYRWIN 5 YY1 TOMNT Snonn MR 1Pnem
e

Pardes Rimonim (Public Domain)

21 TAVPT YRR VWY

La Guemara rapporte que, lorsque D.ieu consulta un
groupe d’anges de service au sujet de la création de
I’homme et qu’ils s’y opposérent en disant : « Qu’est-ce
que I’homme, pour que Tu te soucies de lui ? », Il étendit
parmi eux Son petit doigt et les briila. Le maamar s’ap-
puie sur cet épisode pour montrer qu’une révélation sans
contraction anéantit ; la création nécessite donc une
contraction.

Sanhedrin 38b:5°77:2 1% 1°97110

3 DX 121 12N 3 YRR mn” 03y DU 33937 30 N

N> .Y N3 13 .09 TP ML I LW 27aTREn

107 1MRY DONWRT L0 DY 1127 :ID% 1nR nwhhw

niwy? 1%7 TRRY I 9D XA 9PY i3 0Piyn YD 7oyin

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

22 NP . . wrnd

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

LA NOTE DE KEHOT
790 Y IR P2 XM L[] AR MIRD A% 7Imm °9nna AR
PR

PARAGRAPHE 6

23 3187 P02 RANDT RNIYNR Y

La note de Kehot renvoie le lecteur a ce discours a propos
de I’éveil d’en bas par « Annule ta volonté ».
LA NOTE DE KEHOT
19709 17N — 0113 727 777 ARD

24 3137 B2

La Michna enseigne : « Annulez votre volonté devant Sa vo-
lonté, afin qu’ll annule la volonté des autres devant la
votre. » Le maamar considére cette annulation de la vo-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/6/

AR K71 71802

lonté comme I’éveil d’en bas qui provoque le tsimtsoum
d’en haut.
Pirkei Avot 2:47:2 max nawn
b3 119319 797 APYY ©79 ,719%7D 11927 7y Wi 7 RN
;IR PP L7298 "3 0v0R 1937 Puow 073,319 C1En 7%
NX 7710 2X1 3010 O TP ANEY2 PRRA XY 3BT ™ ¥I0A OX
glajlo) ,5773‘”'7 WX KW 727 TMRA ORY ,inipn? ¥Ry Ty 9120
:TI320 K7 N2W | TIPN MIBNYI? MK 2N yRYTy
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’ll 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)

25 .. 7RO 727 PWaM L L NPT 1 1oYnR T bW 13103
nyT Inona

La note suggeére que les chapitres 18-19 du Tanya visent
les mémes deux niveaux d’annulation de soi et cite ses pa-
roles selon lesquelles 'Hokhma est koach mah, « ce qui
n’est pas encore saisi ni compris ».
LA NOTE DE KEHOT
13 °91 971 °5w wrYY .10 1ANDN [V PR 17 pAp] 27w DA 9
ART — . . 127V NAwN2 02N1 11°RY 127720 AwIn 1RW AN RIw avn
5717 mAR X1 7772 1OYA ANRDY)? A9 Y RPN 177021 .A07 Y TN
oW IR"2 "7 AT PR PN R UWIPT 1AV wrwnT 970 IR
13 °0° IMTARK T893 NP XPw TR mhynbw IEqhl S107a Y
Wy wHIAWw *om N T D 00 2"wo)

26 %97 PPnynan
Job décrit D.ieu comme Celui « qui déplace (ha-ma'tik) les
montagnes, sans qu’elles le sachent ». Le maamar relie le
verbe ma'tik, « déplace », a Atik, le niveau qui est retiré et
exalté au-dessus des mondes.

Job 9:5°11:v 2R

:1BX2 D30T WX W) K21 0717 pRyRn
11 déplace les montagnes, et elles ne le savent pas, lorsqu’ll
les renverse dans Sa coléere.

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

.1,0 27K
27 ﬂ'?ﬂ}? Do Nwannm

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
A% no72

28 W% 1N A NPT AN

Elihou dit a Job : « Si tu es juste, que Lui donnes-tu, ou que
recoit-I1 de ta main ? » Le texte cite ce verset pour montrer
que, de Son propre point de vue, D.ieu ne gagne rien des
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mondes ; ainsi, le fait qu’ll veuille leur existence constitue
une sorte de retrait de Son essence.

Job 35:7°1:17% 2R

M2 AT K 271NN DR TS TOK
Si tu es juste, que Lui donnes-tu ? Ou que recoit-Il de ta
main ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 7

29

30

31

32

NS 21wn 02

Le Zohar, dans la paracha Nasso, distingue une techouva
supérieure d’une techouva inférieure appelée hé, inter-
préete techouva comme tachouv vav 1é-hé, «le vav revient
au hé, et relie cela a Bina. La note de Kehot le cite a pro-
pos de «Bina, la techouva supérieure ».

Zohar III, 123ax ,20p »’m
LA NOTE DE KEHOT
X ,30p

nARw %127 ON

Le psaume loue D.ieu, qui «installe la femme stérile de la
maison en meére joyeuse de fils». Le maamar emploie cette
expression pour évoquer la joie comme un élargissement
du ceeur, I’ceuvre de Bina.

Psalms 113:9°0:3*°p 0°9°11n
:HE"IY?'?U MY 0°13770K N°27 NIRY CTIn
11 fait habiter dans sa maison la femme stérile, comme une

mere joyeuse de ses enfants. Alléluia.

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

.0 ,°p 0o%nn

71 RDN 10K 2730 Y73

Rav enseigna que, dans le Monde a venir, il n’y a ni nour-
riture ni boisson; les justes sont plutot assis, leurs cou-
ronnes sur la téte, et se délectent du rayonnement (ziv) de
la Chekhina. Le maamar souligne qu’il ne s’agit que d’'un
rayonnement.

Berakhot 17ax 1> n1272
LA NOTE DE KEHOT
R, M52 R

oonwa °P N

Assaf dit: «Qui ai-je au ciel ? Et, aupres de Toi, je ne désire
rien sur terre.» Le maamar présente ces paroles comme le
cri de celui qui voit que méme les récompenses célestes
ne sont qu’une lueur et qui ne désire que D.ieu.

Psalms 73:257172:37y 0°2°11n
{PIN2 RYDNRY 1Y DY 29n
Qui ai-je dans les cieux, sinon Toi ? Et auprés de Toi, je ne

désire rien sur la terre.

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

.719,3y 0°%nn

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/6/

AR K71 71802

PARAGRAPHE 8

33

34

35

36

11°22 0Q2M1 Mnana 1an

La note cite le discours d’ouverture de Le'h Le'ha dans To-
rah Ohr parmi les endroits qui expliquent « Comprends
par la sagesse, et sois sage par la compréhension ».
LA NOTE DE KEHOT
N™D 770 Y0 yw 0y ua I’?’DNH Ayw n7ye ax7 L77n ,KR¥D 9"
2”0 7T 21X LTAR KDY 177 1IR3 RN 2 NPR L[ 7R 271 mm
1”180 01 32 9720R 177 .'|‘?’R'I 1719 W”pPn YW 11°2 "InK LROIXY

LAYy 07N 12702 AMINIR PrI NAYN — TN

11°22 02M1 MNana 1an

Le Sefer Yetsira dit au sujet des dix Séfirot : « Comprends
par la sagesse, et sois sage par la compréhension. » Le
maamar y voit 'unité du youd ('Hokhma) et du premier hé
(Bina).
Sefer Yetzirah 1:4"7:° 117°%° 180
MOM2 737 ,7WY NAR K21 WY YW KDY WY 7702 MAvE0 WY
131 AWM P2 DY 137 Ty o Mpm o132 nna a2 oom
AN Y
Dix sont les nombres qui surgissent du néant, et non le
nombre neuf ; dix, et non onze. Comprends cette grande sa-
gesse, saisis cette connaissance, enquéte a son sujet et mé-
dite-la, rends-la manifeste et raméne le Créateur sur Son
trone.

Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain) « Sefer Yezirah, trans. by Isidor
Kalisch. New York, 1877 (Public Domain)

11°22 02M1 Mnaona 1an

Le Pri Etz Chaim, dans son explication du Nom Havaya
dans les tefilines, dit que les paroles du Sefer Yetsira — «
Comprends par la sagesse, et sois sage par la compréhen-
sion » — s’expliquent par son intermédiaire, et que les
deux premieres lettres, youd-hé, font allusion a Abba et
Imma. La note du Kehot le cite a propos de ce verset.

Pri Etz Chaim, Gate of Teffilin 16:27"%°an71 “yw ,2°n vy "2
’2:10
DM 1513 127 7778 9903 IMRY A1 NI 12,7 R -OR T
LM 7Y ,IWRIT .09DI%ID 2w pomI RAR 03 LY a0 LIl
I LUNPY MAAN R0 DRI RIT 2T LIRDY RIR RIPIT RIM
L9 IRDY KPR NRIPI RO WA T 020 NpPMIw KR K
oY 7PN P MR NPIIR *2 73T LA120 RIp1 unty owm
551 .5715 M2 7 B0 12 P % 1071 ,RMIRD oo on L,
53,37, PIYA NN ,0WT N2°ND 70 1aya Uwnd RN m
<ee,PRPPY R7IR 173 712 DWW ™ MR

Pri Etz Chaim (Public Domain)

11°22 02M1 Mnana 1an

Le Etz Chaim explique qu’au sein du youd lui-méme, qui
est 'Hokhma, se trouve déja Bina : lorsqu’on I’écrit en
toutes lettres, le vav et le dalet du youd forment la figure

d’un hé. C’est le sens de « Comprends par la sagesse », et
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37

cela correspond a I'idée du maamar selon laquelle le hé
est le youd révéle.
Sefer Etz Chaim 15:4"7:70 01 vy
137 19207 71302 I RN L0CTINA DN PR DU ey ...
NPNIR °2 137 °2 1PA¥m 11°22 0OM Indn2 127 °”02 w’n IRAN°
QW 7130 RITW 722 7717 MIRA DAR 2711 9102 07 170 2w MAwRa
RIT 2 IRIPA2 TP 23 RIT DY MO 1A7 PAY N 1102 vna v
TP MIRAY 771 NMB RIAW 7 DX NCwYI 771 N1PNIR 2 100
1T DWAY TRRY TIWKRT T DIRY 970 IRDY 1102 XIp1 RO
N2°N PIya 1°9°aN WINT2 PRYTIN 721 $UI0 AR 1120 ROn

... 11910 2105% 3w 1 av
Sefer Etz Chaim (Public Domain)

5”12 980n oM

Osée promet : « Et le nombre des enfants d’Israél sera
comme le sable de la mer. » Le texte renvoie a I’explica-
tion de ce verset pour éclairer le sens de « En ce jour-la
[Havaya] sera [Un]. »
Hosea 2:1°x:’2 yuin
DipR3 M7 1997 K21 Tr"K MWK 037 1M DX 1m0n M
PII7PX %12 D7 M DOX "BYR? DT TRTIN
Et le nombre des enfants d’Israél sera comme le sable de la
mer, qui ne peut étre mesuré ni compté ; et au lieu de ce qui
leur fut dit : « Vous n’étes pas Mon peuple », on leur dira : «
Vous étes les enfants du D.ieu vivant ».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 9

38

39

40

PPN M 2N 0
Le verset se termine ainsi : « car Havaya, ton D.ieu, t’aime

». Le maamar lit ahevcha a la fois comme « Il t’aime » et,
comme verbe transitif, « Il fait naitre en toi I’amour ».

Deuteronomy 23:61:272 0°127

7PR0NK A7 ROK N TDIN 0Y7ITR YRwh TRON N AIKTK?)
SRR T 120K °3 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)

MBY PILRNAY 07PN

La note renvoie a cet ouvrage de Kabbale pour les dix Séfi-
rot au sein de I’Emanateur, et ajoute qu’au chapitre 8 il est
écrit qu’elles sont la racine du pouvoir de limitation au
sein de I’Infini.
LA NOTE DE KEHOT
21237 15 wIW DAY °3 QW 17D wUYY 17D TR 27D KUN Py 1N
K ,OP 7% %0 N7MIR — DR WOw

PPRT D7Y] 1Y PIRRNIW 07YR

La note indique que ce manuscrit marque les mots entre
les demi-crochets, «les dix Séfirot d’Adam Kadmony»,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/6/

41

42

AR K71 71802

comme n’étant pas de I’Alter Rebbe lui-méme, et ajoute
une note a ce sujet.
LA NOTE DE KEHOT
7772 979,971 YPIIPT 13037 1w PRI DR YR OR3M Can .2
J¥ YR D (2 ,18M0) Ow (2 ,187) DYLAys 712,990 °¥ya mand
07y D %P ¥ WY NPMIRD YT °XYa mMBand 1773 1R L[9] Loy
P71 N33 O IR 07792 MM 19C¥RNI MINAAT 07y MY 90 DUsNnaw
oW 2n23w 0”3 MY 0TIPY 970y win ¥7Ina KDY 07KIN pan naa
1104 T122) @7y ,”%71 13927 NWHR T PR PYRT 07V T DY 80 172
.REPN 0PN Y R 70 773 DPTIRA O3 AR L(F A0AT RDSP X Lton
WIDN> NIAR2 DINR PURT Oy . . n”w’?: 10 °Y 17990 0°27 o0 wnia
P72 DAY ARTY 2900 PIWRIN M0 owa an vah mbynn oM Ty m
199 Y70 770N 12”102 027N IR

2P9° IR 2MNY

« Je vous ai aimés, dit Havaya... et J’ai aimé Yaakov. » La
parenthése énumeére des Midrachim sur ce verset qui
traitent de I’amour de D.ieu pour Israél.

Malachi 1:2°2:°% *2x%n
IPY°? My MRTRIPT NITX L2 DNINRY N WK DINX NI

:3]722'11{5 :hj}{l ehy!
Je vous ai aimés, dit D.ieu. Et vous dites : « En quoi nous as-
tu aimés ? » Esaii n’était-il pas le frére de Jacob ? dit D.ieu.
Pourtant, j’ai aimé Jacob ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

2P9° NN 2MNY

Le Midrach ouvre le chapitre 49 par « Les grandes eaux ne
peuvent éteindre I'amour », qu’il interpréte comme
I’amour entre le Saint béni soit-11 et Israél, que les nations
ne peuvent éteindre, et cite « et J’ai aimé Yaakov ». Le
texte y renvoie dans sa liste de sources sur I'amour de
D.ieu pour Israél.

Shemot Rabbah 49:1°R:v”n 727 Mnw
NR M2 1991 XY 0°37 01 (1 7°w) TN - 27 0on 95wy
MR (1L TPYW?) ANRIY ,0°2010 TTNYA 19K ,0°27 07 LIARA
TAART DR PVa% 0°2315 >TAYA 93 1POIdNN P OXY LT oo’
mM23% 1957 RD 0°37 0% %1 .0°919° 1771 R PR 17apn 1av
,MBLY” X5 MIN LAPY DR 2MIRY ¢ (R 2IRDM) MKW 72N DR
AR 027 Q2EYA 7137 9N AR (7 YY) INRIY 007w 19R
,°12 93K |19 11127 112 137K 102 1171 9 DR WOR 1% OR LNWR 90
DTN, MY B wpn o 1wy
“All the wise hearted among those who performed the labor
crafted the Tabernacle: ten tapestries of spun linen and sky
blue, purple, and scarlet wool, with artfully-crafted cherubs,
they made them” (Exodus 36:8). “All the wise hearted...
crafted,” that is what is written: “Many waters cannot extin-
guish love” (Song of Songs 8:7). “Many waters,” these are
the idolaters, as it is written: “[Woe, the uproar of many na-
tions,] like the roar of seas will they roar” (Isaiah 17:12).
Were all the idolaters to assemble to void the love between
the Holy ...

Daat Shemot Rabbah (Public Domain) « The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
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A propos de « Place-moi comme un sceau », le Midrach in-
terpréte « car I'amour est fort comme la mort » comme
I’amour du Saint béni soit-I1 pour Israél, et cite « Je vous ai
aimés, dit Havaya ». Le texte y renvoie dans sa liste de
sources sur cet amour.

Shir HaShirim Rabbah 8:6-7"1-1:'n 127 0277w 7w
LRI T2 WITRD *19% PRI 1K PRR 021 MR .0nind wm
171 27 MR LAY 1P Nivy? 9252 RawnY mn 0Py SY 11937
>307 PRI 1YY NYW2 "3 201 021 DY 112 YRR 027 0w
X7 T2 WATRE XIR YY ANIRD LYRUI Ayl nR) 0r0 on
5y 70RINNP 20 PRIDR PNIRY B Py AR 19 0K NRT IRN?
"7 :(3 ,7 0°137) N7 KA KT LI K2 pOY AP PR N2
.., TN TR YipT X 0IYNYD
“Place me as a seal upon your heart, as a seal upon your
arm, for love is as intense as death, jealousy is as cruel as
the grave; its sparks are the sparks of fire, a great conflagra-
tion” (Song of Songs 8:6). “Place me as a seal” - Rabbi Meir
said: Israel said before the Holy One blessed be He: ‘Master
of the universe, do what You thought in Your heart to do to
us,’ as Rabbi Yohanan said in the name of Rabbi Eliezer, son

of Rabbi Yosei HaGelili: ...

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

44 DONN "NanN

Le Midrach ouvre le chapitre 86, sur Vayéchev, par les
mots d’Osée : « Je les attirais avec des liens humains, avec
des cordes d’amour », et cite « Je vous ai aimés, dit Havaya
». Le texte y renvoie au sujet de I'amour de D.ieu pour
Israél.

Bereshit Rabbah 86:1°X:172 {127 N*wX"2
19K ,0OWAR DR *23M2 (X* YWIT) N3 - ARI¥R TN A0M™
5IX97) 2°N37 LR MMAYa 72171 TPINR 210wR (R °w) JOXW°
J21Y mMIna Oa? MIRY (R0 YRIT) MR DONR CNATR (R
137 Phawa ,omne by ?and 73 Do .omby oz cnamw
SIR ,P93IR POR DRI LMD LTPOR PR ARY 000N IR
727 PRI 92 NoD °n (Y 0°9N) L1390 MPUOR Oy nun
L7127 1 A0 DX 19PN 15w A0 AT L,0OWRR DX ©9an3 NN
1IN0 OTP 1PTRY L%32 9O1 A0 NR AR PRI ,72AR Mmaya
v TPRY IR N Y

« Joseph fut emmené en figypte, et Potiphar, officier de Pha-
raon, chef des bourreaux, un Egyptien, I’acheta aux Ismaé-
lites qui I'y avaient emmené » (Genése 39:1). « Joseph fut
emmené en Egypte ». Il est écrit : « Avec des liens humains,
je les attirais, [avec des liens d’amour ; j’étais pour eux
comme ceux qui soulévent le joug au-dessus de leurs ma-
choires, et je me penchais vers eux pour les nourrir] » (Osée
11:4) — ce sont Israél, [comme il est dit] : « Attire-moi ; apres
toije ...

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

Le Zohar, sur A'harei Mot, dit que ’amour de D.ieu s’at-
tache a Israél, en citant « Je vous ai aimés », et que, dans
Son grand amour, Il leur a donné un jour par an pour les
purifier de toutes leurs fautes. Le texte le mentionne par-
mi les sources sur cet amour.

Zohar, Achrei Mot 18:110-19:118-""p:1> mn >ANR 777 7890
np:u™

46 DONN "N2anN

Au début de I'ldra Rabba, Rabbi Chimon dit que, pour
eux, tout dépend de I’amour, et cite « Tu aimeras Havaya,
ton D.ieu », « En raison de ’amour que Havaya vous porte
» et « Je vous ai aimés ». Le texte le mentionne parmi les
sources sur I’amour de D.ieu.

Zohar, Idra Rabba 1:4-3:1477°:°3-7°R K27 KITRT,3717 190

47 PRI X1 712

Ce discours explique qu’il y a deux Noms Havaya.
LA NOTE DE KEHOT
S0PN’2°Y 170 MY APNN Y 1AN° NPTIR 02 AR LT LR K7D

48 27y N7oPT 97N 3
Le passage de Chela’h dit qu’il y a deux Noms Havaya, sé-
parés par une pause; le Havaya supérieur est «Son grand
Nom », dont la révélation aura lieu dans les temps futurs.

LA NOTE DE KEHOT
AL NpnD .2 ,R1.a,00 oY e BUYh 0a IR

a9 RPONY? 721 X712 10 (279 19pT) 7N
L’Idra Rabba enseigne que chaque fois que le Nom Havaya
apparait deux fois, I'un désigne Zeir Anpin et I’autre I’Ati-
ka des Atikin, bien qu’il s’agisse dans les deux cas d’un
seul et méme Nom. Le texte applique cela au Havaya su-
périeur d’ou provient I’'amour de D.ieu.

Zohar, Idra Rabba 31:238-32:248X27 XIIX7T 97 9890
n”nI:379-1"1:R"%

50 NP2 WYl MM
Reich Lakich dit : « Grande est la techouva, car les fautes
volontaires deviennent pour lui comme des mérites », et la
Guemara explique qu’il s’agit de la techouva faite par
amour. Le maamar explique comment la techouva atteint
cette puissance.

Yoma 86b:3’1:2 170 R11°
MRV LNIYD 92 iy MNTY nwn niTa R v nK
LRI T — 1Y R L,7MYa :3‘;:;;‘; "3 q’pbx NIy '?}51{”7 nw”

NN MY R WY VKM PR D ap "R KR
Py ANYYn YU W mRy no §9 nivyl ninmy
TSP IND MINR 1D K2R K IO (7P D2y MRTH vawn
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

51 T7RR P23

« Tu aimeras Havaya ton D.ieu de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force (me’odekha). » Le maamar in-
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53

54

55

terprete « de toute ta force » comme un amour qui dépasse
la mesure propre a I’ame, révélé chez les baalei techouva.

Deuteronomy 6:5°77:"1 %7127
STTRRT222 JWDI222 72377222 TR2X 1 DX NITNY

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)

Y11 R PING

Jérémie rappelle ’'amour d’Israél qui suivit D.ieu « dans
le désert, dans une terre non ensemencée ». Le maamar
comprend que c’est le « non » lui-méme qui est ensemen-
cé : linterdit et ce qui est a 'opposé de la sainteté de-
viennent le terrain d’'un amour plus grand.
Jeremiah 2:2°3:2 7717
TV} TON T7 A1} "7 TN 7D TRK? D2YNT N3 IXIR) 0]
ST N2 P 12702 I AN D naK
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) « JPS 1917 (Public Domain)

NTINT 72 K™

La Guemara raconte que Rabbi Elazar ben Dordaya, aprés
une vie de péché, posa sa téte entre ses genoux et pleura
jusqu’a ce que son ame le quitte ; alors une voix céleste
déclara qu’il était destiné au Monde futur. Le maamar pré-

sente cela comme un sacrifice de soi accompli

concrétement.

Avodah Zarah 17a:12-1327-27:X 1 7171 172y

XPY ROTT 13 MYPR 021 7Y PPY MR XINM 2R? ATy
NAR 723 WY YRY nOX oye .70y X2 KPY 0Piva nax mait moan
T2m 1T ©0°0 P03 AN2P2 PIT 0% v AN ,827 °272
WD IR LAMRT 12T P37 N2 NI YT Ry a3
TPIRR TR RITNT 12 YR 7 ,ARIPR NN AXK W Ay
NIy 0”17 MK L, NIYIAN 007 "I P2 W) 797 WD IR

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

T°NNAP Qv pRynn
« Chant des degrés : Des profondeurs je T’ai appelé, Ha-
vaya. » Le maamar comprend les « profondeurs » comme
les racines cachées des Séfirot, d’ou est appelée une nou-
velle révélation de Havaya.
Psalms 130:1°%:7”p 0°2°1n
ORI DRpRYRn NYYRT Y
Cantique des degrés. Des profondeurs, je T’ai appelé, D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

1°192% DX TNw

La loi de la Torah concernant la femme captive dit : « elle
se rasera la téte et se fera les ongles ». Le maamar y fait al-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/6/
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lusion a propos des ongles, lieu ou les kelipot s’agrippent.
Deuteronomy 21:1227°:X”2 0°127

PN MNP AYNINK AR A2 TINTPN ANKIT

alors tu ’emmeéneras chez toi ; elle se rasera la téte et se

coupera les ongles ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

TPYWD 2YI . LT PR ONARM

La note précise que ce passage, depuis «derriére la peau
de Noukva» jusqu’a «comme un épais nuage», est repro-
duit dans ce discours.
LA NOTE DE KEHOT
L7209 K7D — WRA D 7”72 PRyl

TPYWD 2yd NN
« J’ai effacé tes transgressions comme un épais nuage, et
tes péchés comme une nuée ; reviens a Moi, car Je t’ai dé-
livré. » Le maamar dit qu’un tel effacement complet ne
vient que du niveau qui se situe au-dessus des

réceptacles.
Isaiah 44:22272:7"n 11°yw°
sTPAPRI °D YR A PIIRYA 11PN YR 292 °n°mn
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) - IPS 1917 (Public Domain)

P2NON R”1D R*DONN T3

Le Zohar sur Terouma enseigne que celui qui rameéne les
meéchants au bien contribue a soumettre la sitra a'hra et a
faire monter la gloire du Saint béni soit-11, davantage que
toute autre louange. Le maamar explique cette élévation
comme une ascension vers Atik Yomin.

Zohar 11, 128b2 ,nop 2°mt
LA NOTE DE KEHOT
.2,Mop 27m

PARAGRAPHE 10

59

60

’aA2 NNONT2

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.[3].(2 ,19) noayn

nRnn Ny pw Imow

La Guemara explique que les prétres peuvent bénir le
peuple a la priere de I’apres-midi d’un jour de jeiine, car
celle-ci est dite a ’approche du coucher du soleil, ce qui la
rend semblable a la priére de Néila. Le maamar la cite au
sujet de Néila, priere dite a I’approche du coucher du
soleil.

Taanit 26b:151"1:2 17 n°1yn

NYRY? TROIT TPD PRIPIYNT ROMINZ MTUT 211D “LID Xuyv
X7 1791 NP°BN3 — "8 Kp M
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

Do 7D 1OWR Oy 177ER 2751192 T°aY PAD 1T Py Naw i
9220 avn

La Michna statue que celui qui a peut-étre péché a Yom
Kippour, méme au crépuscule, est dispensé d’une of-
frande de culpabilité conditionnelle, « car toute la journée
fait expiation ». Le maamar en déduit que I’expiation
prend effet a la fin de la journée.
Mishnah Keritot 6:4'7: n\n°13 mwn
X°377 P20 ,BNI93T O 17778 139 TR NRURY niken 22
§72 9y RaY on .0°7IvD PR NinwR °2°0 .0°7B30 09 IINY
:MEon 0¥ '?;)W ,790B ,79Wn 0y 370K ,0°73837 012 172y PO
Those that are liable to hatats or to certain ashams and Yom
Kippur passes over them, are still liable to bring them after
Yom Kippur. Those that are liable to asham talui’s are ex-
empt. He who has committed a doubtful sin on Yom Kippur,
even at twilight, is exempt, because the whole of the day ef-
fects atonement.

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

(37y°P A7) MmN D MmN
Le Zohar, sur Emor, parlant de Roch Hachana, dit que
lorsque le peuple d’Israél revient par la techouva et sonne
du chofar avec l'intention du cceur, la compassion
s’éveille et les jugements rigoureux sont adoucis. Le texte
renvoie a son explication de ce passage ailleurs, au sujet
de la soumission et de la transformation.

Zohar, Emor 38:202-40:2261757:"1-277:1”% 11K 171t 990

19772 DX 7°2N XY

« ...et son pére entend son veeu et l'interdiction qu’elle
s’est imposée, et son pére garde le silence a son égard ;
alors tous ses veeux seront maintenus. » Le texte renvoie a
son explication de ce verset dans la paracha Mattot.

Numbers 30:571:"2 12712

TP A7 T AYDIY TR TR AIOK) ATTITY 13K YY)
D12 Y2129 TION™IPX IOK"221 TIP3 W)

Et son pére entend son veeu ou I’engagement par lequel elle

a lié son ame, et son pére garde le silence sans lui faire

d’objection, alors tous ses veeux seront valides, et tout enga-

gement par lequel elle a lié son Ame sera valide.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

15929 wan 99PN DX I

« ...et Havaya, ton D.ieu, transforma pour toi la malédic-
tion en bénédiction. » Le maamar ajoute « littéralement » :
la malédiction elle-méme, les péchés situés bien en des-
sous de noga, devient une bénédiction.
Deuteronomy 23:6:3> 0°127
T7PR0NK A7 ROK N TDIN 0Y7ITR YRwh TRON N AIKTKY)
SRR T 920K °2 19737
Cependant, D.ieu, ton D.ieu, ne voulut pas écouter Balaam ;
mais D.ieu, ton D.ieu, changea pour toi la malédiction en

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/6/
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bénédiction, parce que D.ieu, ton D.ieu, t’aimait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARM 7Y RN W’N
Ce discours explique que la poussiére (avak) est ce qui
reste apreés le feu, comme la cendre du bois briilé, qui ne
peut rien faire pousser par elle-méme.
LA NOTE DE KEHOT
27,09 19w RN

Y WONR PAR™M
« Et Yaakov resta seul, et un homme lutta avec lui jusqu’au
lever de I’aube. » Le texte renvoie a son discours sur ce
verset.
Genesis 32:257173:27% n"wr12
MWD TP 7Y InY WK PAR™ 17127 2Py NN
Jacob resta seul ; un homme lutta avec lui jusqu’au lever de
I’aube.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

57105 7Y PAN 1YY

Rabbi Yehochoua ben Lévi déduit des mots « lorsqu’il lutta
avec lui » que Yaakov et I’ange souleverent de la poussiére
de leurs pieds jusqu’au Trone de Gloire. Le maamar inter-
préte cette poussiére comme le niveau le plus bas des keli-
pot, élevé par la techouva.

Chullin 91a:18-19v™-1">:x X% 1°211

12 WA T TORID MY Oyan 1193 SWIT ORD MY IPART ORA 139N
712977 XD TY OMIPAIR PAR 12Yw Tabn 572 yuan” 7 IRt 1R
q7RI 1237 PAR 1A (A ,X 3I73) BN 2201 1Y PIARAA RO 270
19) [P AMPRAn MW AW T3 M RIPI D 17 12 Y 020

oW1 1 anMas nnws (2 ,RX3977°19%) IR R
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)

mevopaw nnnnT AN

Encyclopédie des concepts de la 'Hassidout 'Habad; la
note renvoie a I’entrée consacrée a la poussiéere, ou celle-
ci est présentée comme le niveau le plus bas des kelipot.
LA NOTE DE KEHOT
.5 1AY7 PAR Y R-7720 0°37¥17 920 IRT

Ny 72N 191TA

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
270N L.KR7Y0 L,1D Ry

71257 KD 7Y NYARW NN 191TA

Rabbi Lévi dit : « Grande est la techouva, car elle s’éléve
jusqu’au Trone de Gloire », en citant : « Reviens, Israél,
vers Havaya ton D.ieu. » Le maamar identifie le Trone de
Gloire a Mal’hout d’Atsilout, appelée « bénédiction ».

Yoma 86a:161"1:X 175 X1

:2°N271,702°NI2WH RDIX 0°223W 0°12 123%” :2°03 ,°»7 AT 27
IPTINEwR DOIYY YR TOX DINK *ANRP) 023 *N7Y2 "I (1377
217 27 MY TS 0T, 7Y IND LN IN 70NN KD R KD
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

11572 °Pan RO URNT PR

La note renvoie a I’entrée de ce lexique sous la lettre beis,
qui présente la Mal'hout d’Atsilout comme le niveau ap-
pelé «bénédiction» (berachah).
LA NOTE DE KEHOT
.90 ,2 MR KRN XA

1N2W Naw ’pl 27oR1w

Au sujet de Yom Kippour, la Torah dit : « Ce sera pour vous
un Chabbat de repos complet (Chabbat Chabbaton), et
vous affligerez vos ames. » Le maamar comprend Chabba-
ton comme un niveau supérieur au Chabbat lui-méme.

Leviticus 16:31872:1" R1p™
:071y NP 02°NWDI"NK DN Iy 027 X°71 19NV nav
It is a sabbath of solemn rest unto you, and ye shall afflict

your souls; it is a statute for ever.

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

KD LT RIP™

" naw

« Le septiéme jour est un Chabbat pour Havaya, ton D.ieu.
» Le maamar y voit le Chabbat révélant le Nom Havaya,
tandis que les jours de semaine réveélent Elokim.
Exodus 20:10™:’3 mnw
AN 10K NIRPRPD AYYNN? TR M2 NIY *yIwn o)
YW WK T AR ANRR1 77
Mais le septiéme jour est un Chabbat pour D.ieu, ton D.ieu ;
tu n’y feras aucun travail, ni toi, ni ton fils, ni ta fille, ni ton
serviteur, ni ta servante, ni ton bétail, ni ’étranger qui se

trouve dans tes portes ;

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

S, mnw

N ARanm

« ...et 'avantage de la connaissance est que la sagesse
donne la vie a ceux qui la possédent. » Le maamar ap-
plique cela aux mo’hin d’Abba, 'Hokhma, révélés le
Chabbat.

Ecclesiastes 7:1227:t nbnp

S2¥3 TN ARONT NYT 1IN N02T P32 N3N 93273
Car la sagesse est une protection, tout comme I’argent est
une protection ; mais ’avantage de la connaissance est que

la sagesse préserve lavie de celui qui la posséde.

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

20 nbnp
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1°2%90 101 R

Dans la priére de ‘Hanna : « Havaya, Ses adversaires se-
ront brisés... et Il donnera la force a Son roi. » Le texte
renvoie a son explication de ce verset ailleurs et le com-

pare a : « Il transforma la malédiction en bénédiction. »
I Samuel 2:107:2 X PRInw
TI8709X 11> Havayah 0y 0nw32 17y 12> 00> Havayah
AR 1R 0112707 15707
Ceux qui contestent D.ieu seront brisés ; contre eux, Il ton-
nera depuis les cieux ; D.ieu jugera les confins de la terre ; Il

donnera la force a son roi et élévera la corne de son oint.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

ANOND TR LY 17712

Ce discours explique I’approche d’Esther auprés du roi:
d’abord, elle ne touche que ’extrémité du sceptre; en-
suite, elle pleure et supplie pour détourner le mauvais dé-
cret de Haman, et ses pleurs éveillent une grande compas-
sion pour l’étincelle divine revétue d’habits grossiers;
alors I’obscurité est transformée en lumiére.
LA NOTE DE KEHOT
RY2°Y RWN 2’2 N7MIR IR .2 ,T8 R™MIN

119N 1 tapb

« Car en ce jour, Il fera expiation pour vous, afin de vous
purifier ; de tous vos péchés, devant Havaya, vous serez
purifiés. » Le maamar comprend « devant Havaya »
comme désignant le niveau antérieur et supérieur a Ha-
vaya d’Atsilout, atteint a Néila.

Leviticus 16:30°7:1b X1p™
a70vnn ’;p‘? jskRghselyl 5an jalnighs ﬂtltg'? n;_w‘_?;z 182> M 0" 2™3
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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quoi I’étudier, et les bénédictions du Rabbi : likuteitorah.com/about/the-chassidishe-parsha/

Un projet gratuit et non commercial ; rien n’est vendu ici. Sans lien avec Kehot, Sefaria ou la Bibliothéque de Loubavitch. ©

likuteitorah.com

Depuis likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/ki-seitzei/6/
DEDIE EN L'HONNEUR DE

5731 IRDTINIY PALY 1D 927 2Ipnn 1INAT T129R IR
Le pére du Rabbi, Reb Lévi Its’hak
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