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« Et le 1évite, lui (hou), fera
le service » (Nombres 18:23)

Le service des Lévites consistait a faire descendre du « Lui »
caché — la Bina — dans la révélation. De méme, dans la priére, la
contemplation par les mo'hin d’Imma doit d’abord faire naitre
un amour réveélé qui atteint le corps, puis les mo'hin supérieurs
et cacheés d’Abba doivent y briller, sous la forme du retour de la

crainte et du bitoul.
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L’IDEE CENTRALE

Le service des Lévites consistait a faire descendre du « Lui » caché — la Bina —
dans la révelation. De méme, dans la priere, la contemplation par les mo'hin
d’Imma doit d’abord faire naitre un amour révélé qui atteint le corps, puis les mo'-
hin supérieurs et cachés d’Abba doivent y briller, sous la forme du retour de la

crainte et du bitoul.

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

Le Zohar interpreéte « Et le 1évite, lui (hou), fera le service » comme une descente depuis hou, « Lui », le
monde caché de la Bina, vers le monde révélé. Pour I’expliquer, ’Admour Hazaken oppose deux intel-
lects. Les mo'hin d’Abba, 'Hokhma, sont une saisie du bitoul, koach mah, froide et immobile : la
crainte supérieure, la crainte empreinte de honte. Les mo'hin d’Imma, Bina, sont le yesh, la grandeur
de D.ieu véritablement comprise, et c’est d’eux que nait un amour intense et ardent. La priere requiert
les deux : d’abord le ratso, I’élan de I’amour né de la Bina, puis le chov, le retour de la crainte et I’ac-
ceptation du joug du Ciel provenant d’Abba. Bien qu’Abba soit supérieur, Imma doit venir en premier,
car le but est d’illuminer le corps, et la Bina, le caeur, en est plus proche ; ’amour supérieur demeure
caché, comme un enfant qui grandit dans le ventre de sa mére, loin de son pére. L'amour doit donc
naitre de la contemplation, puis la lumiére d’Abba doit y briller. Tel était le service des Lévites : par le
chant et de nombreux instruments, le chofar et les cymbales pour un cceur brisé, le chalil pour la joie ;

tout cela faisait descendre les émotions du « Lui » caché dans la révélation.

PLAN

1 Le « Lui » des Lévites et les deux intellects 7
Le Zohar interpreéte le hou des Lévites comme la Bina, le monde caché. Les mo'hin d’Abba ('Hokhma) sont le
bitoul, la froideur et la crainte supérieure empreinte de honte ; les mo'hin d’Imma (Bina) sont la compréhen-
sion de la grandeur de D.ieu, qui fait naitre un amour ardent. Dans la priére, ils se manifestent sous la forme
du ratso, I’élan de ’amour, et du chov, le retour de la crainte et I’acceptation du joug du Ciel.

2 D’abord I’amour révélé ; puis le chant des Lévites 12

Imma doit venir en premier, car la priére doit illuminer le corps, et la Bina, le cceur, en est plus proche, tan-
dis que ’amour d’Abba est caché, comme un enfant qui grandit dans le ventre de sa meére, loin de son pere.
L’amour nait de la contemplation, puis il est illuminé par Abba. Tel était le service des Lévites : faire sortir
I’'amour et la crainte du « Lui » caché, par le chant et des instruments correspondant aux différentes formes
d’ardeur révélée.
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3 Les instruments et les formes d’ardeur

13

Le chofar, avec ses sonneries et ses notes brisées, ainsi que les cymbales du teroua, correspondent a I’ardeur

de I’amertume et du cceur brisé ; I’ogav correspond a I’'amour et a I’ardeur de la joie. Toute la musique des

Lévites servait le « Lui » caché, « Lui nous a faits », en faisant sortir les émotions de leur état caché pour les

amener a la révélation.

NOTIONS CLES

Hou (« Lui ») X171

Le niveau caché, la Bina, appelé le monde caché (alma
de'iskasya), d’ou les Lévites faisaient descendre les émo-
tions dans le monde révélé.

Les mo'hin d’Abba Xax7T1°min

L’intellect de la 'Hokhma :
mah, froide et immobile. Son amour demeure caché et il

une saisie du bitoul, koach

fait naitre la crainte supérieure, la crainte empreinte de
honte.

Les mo'hin d’Imma x72°87 7°min

L’intellect de la Bina : la grandeur de D.ieu saisie par une
compréhension véritable. C’est la « mére » qui fait naitre
I’amour et toutes les émotions saintes sous une forme

révélée.
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Ratso et chov (élan et retour) 211 X137

L’élan vers I’extérieur de ’'amour ardent né de la contem-
plation par la Bina, suivi du retour de la crainte supé-
rieure issue de la 'Hokhma, par lequel la personne accepte
le joug du Ciel dans la Torah et les mitsvot.

La crainte supérieure, la crainte empreinte de

honte nw12 X7 IRDY IR

La crainte qui provient du bitoul de la 'Hokhma : I'immo-
bilité confuse de celui qui sait qu’il n’est rien devant
D.ieu.

L’ardeur révélée (hitlahavout) n12:3n73aw maa>nn
L’émotion du cceur portée au grand jour, qu’il s’agisse
d’un désir joyeux ou de I’ardeur de I’amertume et du cceur
brisé ; les instruments des Lévites correspondaient a ces
différentes formes.
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SECTION 1 - 11

Le « Lui » des Levites et les deux intellects
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«Et le Lévi, lui (hou), servira.» Le sens [est le suivant] : comme il est écrit dans le Zohar, tout le ser-
vice des Lévites consiste a faire descendre depuis le niveau de «Lui» (Hou), qui est Bina (compré-
hension), le monde caché (alma de’itkassia), vers le monde révélé (alma de’itgalia).

Le maamar s’ouvre sur un verset concernant le service des Lévites dans le Michkan: «Et le Lévi, lui (hou),

servira.» Suivant le Zohar, ’Admour Hazaken lit le mot hou, «Lui», comme le nom d’un niveau caché, Bina,
appelé le monde caché, depuis lequel les Lévites font descendre [la lumiére] dans le monde réveélé.
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Etvoici de quoi il s’agit. Il nous faut a présent comprendre la difféerence entre les mo’hin d’Abba et
les mo’hin d’Imma (voir aussi ce qui est écrit dans le discours qui commence par «Cette matsa»,
etc.). Autrement dit, les mo’hin d’Abba sont le niveau ou I’on saisit ’annulation de soi (bitoul), re-
levant de 'Hokhma (sagesse),
Pour expliquer cela, I’Admour Hazaken expose d’abord deux modes d’intellect: les mo’hin d’Abba ('Hokh-
ma) et les mo’hin d’Imma (Bina). Il renvoie au discours «Cette matsa», dans Likkutei Torah, Tsav, ou ces

deux modes sont opposés. Les mo’hin d’Abba correspondent a la saisie du bitoul: la conscience qu’a I’intel-
lect de son propre néant devant D.ieu, ce qui reléve de 'Hokhma.
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qui est le niveau de koach mabh, la force du «quoi», «et que sommes-nous»; c’est la qualité du

froid, le niveau de la crainte supérieure (yira ila’a), la crainte empreinte de honte (yirat bochech).
'Hokhma est interprétée comme koach mah, «la force du “quoi” », selon les paroles de Moché et Aharon: «et
que sommes-nous». Ce sentiment de n’étre rien est froid plutot qu’ardent: c’est la crainte supérieure, une

crainte empreinte de honte, le trouble humble de celui qui se tient devant une grandeur qui le dépasse

infiniment.
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C’est le niveau de «Et 'Hokhma se trouve a partir du ayin (néant)»: ’annulation de soi a son degré
ultime. Quant au niveau des mo’hin d’Imma, le niveau de Bina, il est appelé «faire hériter de yesh
(substance) ceux qui M’aiment» ; c’est-a-dire lorsqu’un rayonnement de Sa grandeur, béni soit-II,
entre dans le champ de la compréhension et de la saisie véritables.
La question de Job «Ou (me’ayin) trouver la sagesse ? » est lue comme «'Hokhma se trouve a partir du ayin,
le néant»: 'Hokhma est donc I’annulation de soi a son degré ultime. Bina, en revanche, est appelée yesh,

«quelque chose»: ici, une lueur de la grandeur de D.ieu devient quelque chose qu’une personne comprend
et saisit véritablement.
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Et par cette compréhension nait et se déploie I’attribut d’'un amour intense, avec la puissance de
flammes ardentes, envers Lui, béni soit-Il. Or, dans la priére, les deux niveaux sont nécessaires, a
savoir les mo’hin d’Abba et d’Imma (voir ce qui est écrit dans le discours qui commence par «Vois,
Je place [devant vous] », au sujet du niveau du youd-hé dans I’ame).
Lorsque la grandeur de D.ieu est véritablement saisie, cette compréhension fait naitre un amour intense et
ardent pour Lui. La priére requiert les deux modes, les mo’hin d’Abba et d’Imma, auxquels le renvoi entre

crochets rattache le youd et le hé, 'Hokhma et Bina, dans I’Ame, comme I’explique le discours « Vois, Je place

devant vous».
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Autrement dit, le niveau des mo’hin d’Imma est celui du ratso, de 1’élan pour étre absorbé en haut,
par un amour intense, semblable a une flamme, qui nait de la contemplation de Sa grandeur, béni

soit-11; cela reléve des mo’hin d’Imma.

Les mo’hin d’Imma suscitent le ratso, «I’élan»: un amour semblable a une flamme, né de la contemplation
de la grandeur de D.ieu, qui tend vers le haut pour étre absorbé dans la divinite.
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«Car tu appelleras Bina “meére” » (ki em labina tikra): c’est de la que vient le niveau du ratso men-
tionné plus haut. Quant au niveau des mo’hin d’Abba, il vient ensuite: c’est le niveau du chov, du

retour, selon I’aphorisme : «Et si ton ceeur s’élance, retourne vers I'Un. »

Le verset «Car si (im) tu appelles Bina» est lu en comprenant im comme em, «meére »; c’est pourquoi Bina
est appelée Imma, la meére. De sa contemplation nait I’élan de I’amour. Les mo’hin d’Abba viennent ensuite

sous la forme du chov, le «retour», selon I’aphorisme: «Si ton cceur s’élance, retourne vers I'Un. »
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C’est 1a le niveau de la crainte supérieure, la crainte empreinte de honte, qui releve des mo’hin
d’Abba: la personne accepte sur elle le joug du Royaume des Cieux dans son étude de la Torah et
sa pratique des mitsvot. Voir aussi ce qui est écrit dans ’explication du verset «Car Tu es ma

lampe. »

Ce retour est la crainte supérieure, la crainte empreinte de honte, qui reléve des mo’hin d’Abba: la per-
sonne accepte sur elle le joug du Ciel et le fait vivre dans son étude de la Torah et dans ’accomplissement
des mitsvot. Le renvoi entre crochets dirige le lecteur vers I’explication du verset « Car Tu es ma lampe. »

SECTION 2 - 112

D’abord I’amour réveéle ; puis le chant des Leévites
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Or, bien que le niveau des mo'hin d'Abba soit plus élevé que celui des mo'hin d'Imma, il faut
néanmoins aussi commencer par les mo'hin d'Imma, car
Bien que 'Hokhma soit le plus élevé des deux, I’Alter Rebbe dit que les mo'hin d’Imma doivent néanmoins

venir en premier, et il va maintenant en expliquer la raison.
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I’essentiel est d’illuminer le corps ; cela se fait par I’amour révéle, qui est attiré du cerveau de Bina
(compréhension), plus proche du corps

Le but est d’illuminer le corps : faire entrer la lumiére de la divinité jusque dans I’étre physique de la per-
sonne. Cela se fait par ’amour révélé, qui émane de Bina, la faculté la plus proche du corps.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/korach/2/ 6
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(car « "Hokhma est le cerveau et Bina le cceur », et le ceeur est plus proche du corps). Quant au ni-
veau des mo'hin d'Abba, bien que leur stature soit supérieure a celle de Bina,

Le Tikkouné Zohar enseigne que 'Hokhma est le cerveau et Bina le cceeur, et que le caeur est plus proche du
corps que le cerveau. Quant aux mo'hin d’Abba, le fait qu’ils soient supérieurs a Bina ne les rend pas mieux
adaptés a cette tiche, comme le montrent les mots qui suivent.
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I'Infini (Ein Sof), béni soit-11, est assurément plus élevé encore, infiniment au-dela de toute com-
paraison, et « aucune pensée ne peut Le saisir, absolument ». De méme, par exemple, au niveau
des mo'hin d'Abba, ’amour y est cacheé, car il est plus élevé et dépasse notre portée.

Plus un niveau est éleveé, plus il est éloigné de notre perception : I'Infini est plus élevé encore, au-dela de

toute comparaison, et « aucune pensée ne peut Le saisir, absolument ». De méme, I’amour contenu dans les

mo'hin d’Abba demeure caché, car il est trop élevé pour nous.
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(Comme il est écrit dans le discours commencant par « Le huitiéme jour, une assemblée », a propos
de « Je veux devenir sage, mais cela est loin de moi » : a titre d’analogie, toute la croissance de I’en-
fant se fait loin du pére, uniquement dans le ventre de sa meére ; voir la-bas.)
Le passage entre parenthéses cite le discours sur Chemini Atséret dans Likkutei Torah, qui explique les pa-
roles de Chlomo : « Je veux devenir sage, mais cela est loin de moi ». Son analogie est celle de I’enfant, qui

grandit dans le ventre de sa mére, loin de son pére : ainsi, les émotions prennent forme en Imma (Bina), tan-
dis qu’Abba ('Hokhma) demeure éloigné.
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C’est pourquoi il faut faire naitre ’amour de la priére, le faisant passer de I’état caché a I’état réve-
1é, afin d’illuminer le corps (et voir ce qui est écrit dans le discours commencant par « Ce sera pour
vous des tsitsit », au sujet du cerveau et du ceeur, de I’eau et du feu).

Dans la priere, ’amour doit donc naitre et sortir de son état caché pour devenir révelé, afin d’atteindre le

corps et de I'illuminer. Le passage entre parentheses renvoie au discours sur les tsitsit dans Likkutei Torah,
Chla'h, au sujet du cerveau et du cceur, de I’eau et du feu.
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Cela se fait par la contemplation a partir du niveau des mo'hin d'Imma, qui donne naissance aux
enfants, c’est-a-dire a ’amour et a tous les attributs émotionnels saints (midot). Ensuite, il faut les
illuminer depuis le niveau des mo'hin d'Abba (et voir ce qui est écrit dans le discours commencant
par « Sortez et voyez », au sujet de « Le vin réjouit », etc., afin « d’illuminer le visage par I’huile » ;
voir la-bas).
Cette naissance se fait par la contemplation, qui reléve des mo'hin d’Imma, la « mére » qui donne naissance
aux « enfants » : I’amour et tous les autres sentiments saints. Ensuite, la lumiere des mo'hin d’Abba doit

éclairer ces émotions, comme I’huile du verset qui fait rayonner le visage, ainsi que I’explique le discours «
Sortez et voyez ».
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Tel était le service des Lévites, comme il est écrit : « Et le Lévite, lui (hou), servira » ; c’est-a-dire
que tout leur service consistait a faire sortir les attributs émotionnels, I’amour et la crainte, de leur
état cacheé, du niveau de « Lui » (Hou), le monde caché (alma de’itkassya), pour les faire passer a
I’état révelé.
Tel était le service des Lévites : « Et le Lévite, lui (hou), servira » — faire sortir I’amour et la crainte du « Lui »
cacheé, le monde caché, pour les faire passer a I’état révéle.
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Cela se fait par la contemplation. Voir aussi ce qui est écrit dans I’explication du verset «Et le
nombre des enfants d’Israél sera...», a propos de «Qui a créeé ceux-ci». C’est pourquoi leur service
consistait a chanter de la bouche, a faire entendre la voix et a jouer d’un instrument (voir ce qui est
écrit dans le discours commencant par « Psaume, chant pour I'inauguration de la Maison »).

Cette émanation se produit par la contemplation, et le renvoi indique I’explication de «Qui (Mi) a créé ceux-

ci (Eleh)», ou Mi désigne ce qui est caché et Eleh ce qui est révélé. Puisque leur tache était de révéler ce qui
est cache, les Lévites servaient par le chant, en chantant de la voix et en jouant d’instruments.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/korach/2/ 8
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Il existe plusieurs instruments, comme il est écrit: « Louez-Le au son du chofar; louez-Le avec la
lyre et la harpe; louez-Le avec le tambourin et la danse», etc. Cela signifie qu’il existe plusieurs

sortes d’ardeur révélée (hitlahavout).

Le Psaume 150 nomme plusieurs instruments pour louer D.ieu: le chofar, la lyre et 1a harpe, le tambourin et
la danse. L’Alter Rebbe explique qu’ils correspondent a différentes sortes d’ardeur qui se manifestent au
grand jour.
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Iy a un désir ardent et une ardeur qui relévent de la joie et de ’allégresse; et il y en a [une sorte]

qui reléve de I’amertume et d’un cceeur brisé. Toutes se manifestent dans le cceur.

L’ardeur révélée peut étre un désir joyeux, empreint d’allégresse, ou bien s’accompagner d’amertume et

d’un cceur brisé. Dans les deux cas, ce sont des émotions du ceeur qui se manifestent au grand jour.

SECTION 3 - 13

Les instruments et les formes d’ardeur
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De méme, en regard de cela, il existe plusieurs sortes d’instruments de musique. C’est dans ce
sens qu’il faut comprendre «Louez-Le au son du chofar»: le chofar produit un son qui suscite le
tremblement et brise le cceur; c’est la le sens des tekiaot (sons prolongés) et des chevarim (sons
brisés).

De méme qu’il existe plusieurs sortes d’élan fervent, il existe plusieurs sortes d’instruments qui leur corres-

pondent. Le son du chofar suscite le tremblement et brise le cceur; cela s’exprime dans ses sons prolongés
(tekiaot) et ses sons brisés (chevarim).

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/korach/2/ 9
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De méme, les «cymbales de teroua» correspondent également a 1’élan fervent qui accompagne
I’amertume et un cceur brisé. L'ugav (fliite) est un instrument de musique joyeux, qui correspond a
I’amour et a I’élan fervent dans la joie.

Les «cymbales de teroua», dont le nom évoque le son brisé de la teroua du chofar, correspondent elles aussi

al’élan fervent de ’amertume et d’un cceur brisé. L’'ugav, une fliite, est un instrument joyeux ; il correspond

al’amour et a I’élan fervent qui accompagnent la joie.
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Tel était le service des Lévites avec des instruments de musique de plusieurs sortes: tout cela avait

pour but de servir le niveau de «Lui» (Hou), le niveau de «Lui (Hou) nous a faits»,

La musique des Lévites, sous toutes ses formes, servait le « Lui» caché (Hou), le niveau évoqué par le verset:
«Lui (Hou) nous a faits.»
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afin de faire passer les attributs émotionnels (midot) de ’occultation a la révélation. (Voir aussi ce
qui est écrit a la fin du discours qui commence par «Ordonne aux enfants d’Israél», a propos de
«pour Me D’offrir au temps fixé»; voir aussi ce qui est écrit dans le discours qui commence par
«Vous puiserez de I’eau», au sujet de la libation du vin et de la libation de I’eau; et voir ce qui est
écrit ailleurs au sujet de « Béni soit Celui qui a parlé et le monde fut; béni soit-II. »)

Le but était de faire sortir les émotions de I’occultation pour les amener a la révélation. La parenthése ren-

voie a d’autres développements: les sacrifices offerts «au temps fixé», les libations de vin et d’eau, et les
mots «Béni soit-I1» dans la priére « Béni soit Celui qui a parlé ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/korach/2/ 10
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DANS LA AVODA

La priere commence par la contemplation de la grandeur de D.ieu, jusqu’a ce qu’elle fasse naitre un amour

révélé qui atteint méme le corps ; puis le bitoul et la crainte de la 'Hokhma doivent briller dans cet amour,

afin que I’élan de la priére revienne sous la forme de ’acceptation du joug du Ciel dans I’étude de la Torah

et ’accomplissement des mitsvot. L’ardeur joyeuse et I’ardeur d’un cceur brisé ont toutes deux leur place

dans ce service, de méme que les Lévites avaient des instruments pour chacune.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Pourquoi I’Admour Hazaken qualifie-t-il de « froide » le bitoul de la 'Hokhma, et en quoi la crainte supé-
rieure empreinte de honte différe-t-elle de ’amour ardent né de la Bina ?

. Si les mo'hin d’Abba sont supérieurs, pourquoi la priére doit-elle commencer par les mo'hin d’Imma ?

Qu’apporte I'image de I’enfant dans le ventre de sa meére ?

. Que signifie le fait que la priére « illumine le corps » ?

Comment le ratso et le chov décrivent-ils le mouvement de la priére, et pourquoi le chov meéne-t-il a ’ac-

ceptation du joug du Ciel dans la Torah et les mitsvot ?

. Les Lévites avaient des instruments de joie et d’autres pour le ceeur brisé. Comment ces deux formes d’ar-

deur peuvent-elles faire partie du service d'une méme personne ?

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/korach/2/ 11
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SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1

N7 9m TA

La note indique qu’une autre transcription (han’ha’a) de
ce maamar y est imprimée, ainsi que la transcription du
Rabbi intermédiaire.

LA NOTE DE KEHOT

03 R 1977y oW RPTTR DA .07 0Y RO 2’0pn 1n”nda NANR Anin

.2 ,T8 IR DY D°I8P 0°NRR 0 LW 'Y 170pN 170

NI 9 1A

« Et le Lévite accomplira le service de la Tente d’assigna-
tion. » Le maamar lit le mot hu, « lui », comme le niveau
caché dont les Lévites tirent leur force.
Numbers 18:23372:11”> 72712
0PIy npn oaiy XYY om TYin POR nTayTnR X 1hI Tanm
:?M1 17027 K2 DX °12 73021 09°nAT?
Les seuls Lévites accompliront le service de la tente d’assi-
gnation, et ils porteront leur iniquité ; ce sera une loi perpé-
tuelle pour vos générations, et ils n’auront aucun héritage

parmi les enfants d’Israél.

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

.32,1° 9272

912 WUR D LRI P 1Ay

Le Zohar sur la paracha de Korah développe a plusieurs
reprises le mot hu dans ce verset : il le rapporte a Atika
(I’Ancien), répond a la question « Qui éveille ’amour ? »
par « hu », et le relie a « C’est Lui (hu) qui nous a faits ».
L’Admour Hazaken s’appuie sur cela en lisant hu comme
le niveau caché dont les Lévites tirent leur force.

Zohar, Korach 8:37-41x"n-1"5:'n 7P, 900

Au moment ot le jour allait étre sanctifié, les esprits des dé-
mons sortirent, mais le jour fut sanctifié avant que leurs
corps ne soient créés ; le monde demeura ainsi incomplet.
Lorsque Israél fut sanctifié et que tous ses degrés furent
complétés par les Lévites du coté gauche, cette déficience
du monde du c6té gauche fut réparée ; tout fut alors soumis
au coOté droit et le monde fut libéré de son défaut. C’est
pourquoi il est dit : « Le Lévite fera », c’est-a-dire « fera » ou
e

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

%91 NTIAY oW 2 wrnd

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
2,0yp n

1% NI XA

La note y renvoie au sujet de l'identification de hou,
«Lui», avec Bina.
LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/korach/2/

10

J1ANIYR Y 1-92712 07N ART

1t %R 7

L’Admour Hazaken y explique que les fétes sont des mo-
ments de joie parce qu’elles révélent les mo’hin d’Imma,
«une mere joyeuse de ses enfants», tandis que Chabbat ré-
véle les mo’hin d’Abba, qui sont supérieurs et ou la joie ne
se manifeste pas comme lors d’une féte.
LA NOTE DE KEHOT
199K 7,808 0D Y

7171 12 512 RIAW 700

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
7531 .nonnavn nnIpn

al~R kgl

Moché et Aharon disent au peuple : « Que sommes-nous,
pour que vous murmuriez contre nous ? » Leur efface-
ment de soi illustre le bitoul de 'Hokhma, koach mah.

Exodus 16:771:17" mnw

°3 1 AN oy n;*n‘:‘gn-ng ynwa °n 7923°NR DN°RTY P
A%y 15D

et le matin, vous verrez la gloire de D.ieu, car Il a entendu

vos murmures contre D.ieu ; et que sommes-nous, pour que

vous murmuriez contre nous ?»

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

1,10 mnw

N0 1°RR [ARonm

Job demande : « Mais la sagesse, ou (me’ayin) se trouvera-
t-elle ? » La 'Hassidout lit me’ayin comme « depuis ayin, le
néant » : 'Hokhma provient de I’annulation absolue de soi

et en est constituée.
Job 28:1227:175 21°R
732 DIPR 7] 7K R¥RA TRR 1R30M
Mais la sagesse, ou la trouver ? Et ou se trouve le lieu de
I’intelligence ?

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

.2%,10 2R

e AN o

La sagesse dit qu’elle fera « hériter une substance (yesh) a
ceux qui M’aiment ». L’Admour Hazaken applique yesh, «
quelque chose », a Bina, ou la grandeur de D.ieu devient
quelque chose qui peut étre appréhendé, et d’ou nait
I’amour.

Proverbs 8:21x73:'n “own

:NPRR DPRIERY 2 2R 2o
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14

15

afin de faire hériter de biens ceux qui m’aiment et de rem-
plir leurs trésors.

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

XD ,117%wn

WN W
« Car I’amour est fort comme la mort... ses éclairs sont des
éclairs de feu (richpé éch). » UAdmour Hazaken reprend
les mots du verset pour désigner I’amour intense et ardent
qui nait de la saisie de la grandeur de D.ieu.
Song of Songs 8:6"1:’1 01w W
YR M08 NMd MyTD AYinrty onind 92770y onind vk
SNITPY UK “BYT BT ARIR PINYD
Place-moi comme un sceau sur ton ceeur, comme un sceau
sur ton bras ; car I’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) « JPS 1917 (Public Domain)

1011 921K AR
« Vois, je place aujourd’hui devant vous la bénédiction et
la malédiction. » Le verset introduit le discours auquel le
texte se référe pour le youd et le hé, 'Hokhma et Bina,
dans ’ame.
Deuteronomy 11:26173:8” 0°127
:Ti77p1 1373 BT 027397 103 "3 X
Voici, je place aujourd’hui devant vous une bénédiction et
une malédiction :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

« Car si (im) tu appelles l'intelligence (bina). » Lu comme
em, « mére », le verset désigne Bina comme une mére ;
Bina est donc la configuration appelée Imma.
Proverbs 2:3:2°%5wn
7717 100 11202 X7PN 1727 OX °2
Oui, si tu appelles I'intelligence et éléves ta voix vers le dis-

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

NTpn 1102 ON %D

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.A,10w

TRD W 2% 1 oNY

Dans l'introduction au Tikkouné Zohar, cette parole appa-
rait sous la forme: «si ton cceur s’élance, reviens en arrie-
re». Ici, elle décrit les deux mouvements de la priére:
I’élan de I’amour issu de Bina et le retour de la crainte is-
sue de 'Hokhma.
Tikkunei Zohar 7a:3’3:X *t 97117 °23pn
PYY OTX TRIND MIRT XEIT MAT PY ,(0 R PRPIT) RIIN
RAPIY ARV 1T WA 2799 K7 WA KTV K KT 7pynn
RTIRY AR RPN UK RP2 DX N°27 K KPDY MPIn KPP

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/korach/2/
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FXITR? X 27507 WIDR KW AKY X 2907 T IR RPYSINT
INR? 217 727 7 OXT
Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
L(R,1) AnTPRat™n

%931 NN 2
«Car Tu es ma lampe, Havaya.» Le verset ouvre I’explica-
tion a laquelle le texte fait ici référence.
I Samuel 22:29175:275 2 PRI
3% 73 Havayahi Havayah >3 7nx=3
Car Tu es ma lampe, D.ieu ; et D.ieu éclaire mes ténébres.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 2

17

18

19

20

N2 113921 RMIR 100

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

N2°% 1137321 X117 10n
Dans le discours d’Elie (Pata’h Eliyahou), dans l'introduc-
tion au Tikkunei Zohar, ‘Hokhma est le cerveau, la pensée
intérieure, et Bina est le coeur, par lequel le cceur com-
prend. Puisque le cceur est plus proche du corps, I'amour
qui nait de Bina peut atteindre le corps.
Tikkunei Zohar 17a:17-19%™-1":X 1 9717 *1pn
OR DY1 .an 250 121 X3P 7102 a0 7AW R 7RO RMn
.Ma%1n N5 PR PPy N5 A°POR Y MINnoaT* 2°nD 1N
X”1) "oon7 RNEPIP WORY LNPAAR NOWRAN TOIn MNR* o3
MR I7°RT RpP IRY RP T 3R 25 .("9an nin K97 RnNopap
N°mD L(1DIRT R”I) MDY P17 RIPRT PPY TR MR
PPW R 290K KI9RD PwRT
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

b9 172 ND°BEN awnn N

La note situe le discours auquel le texte renvoie ici, ou,
comme le dit le texte lui-méme, « Je veux devenir sage,
mais cela est loin de moi » est expliqué par ’analogie de
I’enfant qui grandit dans le ventre de sa mére, loin de son
pere.
LA NOTE DE KEHOT
.2,78 ¥y oot ]?:PY? 3”ynwin 02 7771 .0v

Sann APINT RO AROANR

Chlomo dit : «J’ai dit : je deviendrai sage, mais cela est
loin de moi.» Ce verset illustre que ‘Hokhma, le niveau
d’Abba, demeure loin de nous et cachée.

Ecclesiastes 7:23272:1 n>ip
3 IR RO M2 YR 3302 1703 7
Jai éprouvé tout cela par la sagesse ; je me suis dit : « J’ac-

querrai la sagesse », mais elle était loin de moi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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22

23

24

25

negoxh oo oM A

Cette explication parle du cceur, qui « comprend » et « en-
tend », et cite I’Arizal : le Yessod d’Abba atteint la poitrine.

LA NOTE DE KEHOT
.2, nbw e Py

nogox oo oM

«Et cela sera pour vous des tsitsit, et vous le verrez.» Ce
verset ouvre le discours de Likkutei Torah, Ch’la’h, auquel
le texte fait ici référence.

Numbers 15:39v77:1°0 1272

onX onPy1 N NignTP37nX onTan Nk oneRTY NYUE? 037 mm
:DIPIMN D731 DOX™IEN D2°PY >IN 82337 K 1MNDK

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)

TN TI°RX 7772

La Torah y est comparée au pain, au vin et a I’huile, et
I’Alter Rebbe demande en quoi la joie attirée du « vin » de
la Torah différe de I’éclat (tsahala) tiré de son « huile »,
dans le verset « Le vin réjouit le cceur de ’homme, pour
faire rayonner le visage par I’huile ». Ici, cet éclat est la lu-
miere des mo'hin d’Abba, ajoutée aux émotions nées
d’Imma.
LA NOTE DE KEHOT
7,700 Tape

9N IR

«Sortez et voyez, filles de Sion, le roi Chlomo, avec la cou-
ronne dont sa mére I’a couronné le jour de son mariage.»
Ce verset ouvre le discours de Likkutei Torah, Chir Hachi-
rim, auquel le texte fait référence.

Song of Songs 3:11x™:) 0*°wi "W

o2 i2x 127MEYY MpYa MY on3 1% nha2 ArRM Ay
:127 nonty 031 inann

Sortez, filles de Sion, et contemplez le roi Salomon, et la

couronne dont sa meére I’a couronné au jour de ses noces et

au jour de la joie de son cceur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Mwn 02ap B

«Le vin réjouit le ceeur de ’homme, pour faire briller le vi-
sage grace a ’huile.» Dans le discours cité, la joie duvin et
I’éclat de I’huile correspondent a deux niveaux ; ici, I’éclat
est la lumiére des mo’hin d’Abba dans les émotions qui
naissent d’Imma.

Psalms 104:1570:77p 0°2°1n

707 WIIN"227 D) 13 0739 PIETY WiIRI37 M 1)
Et le vin qui réjouit le ceeur de I’'homme, faisant rayonner
son visage plus que I’huile, et le pain qui soutient le cceur de

I’homme.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/korach/2/
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9”12 980n M 27y 7IN°22

L’Alter Rebbe y explique que le Nom Elokim contient les
lettres de Mi et Eleh : Mi (« Qui ? ») désigne le caché, le
monde caché, et Eleh (« ceux-ci »), le révélé, le monde ré-
vélé ; le youd et le hé du Nom Havaya, 'Hokhma et Bina,
sont appelés « les choses cachées ». C’est ce « Lui » caché
dont les Lévites font sortir ce qui était caché pour le
rendre révéle.
LA NOTE DE KEHOT
.7,072712°0 2y

920n °M

«Et le nombre des enfants d’Israél sera comme le sable de
la mer.» Ce verset ouvre ’explication de Likkutei Torah,
Bamidbar, a laquelle le texte fait référence.
Hosea 2:1°x:72 ywin
Dipna 171 1987 K?) TR2RY WK 030 2iN3 PR3 180n M
72K °12 D77 0N DN “RY™X? 07 MWRIYR
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)

PR K12 R

«Levez les yeux vers les hauteurs et voyez : qui (Mi) a créé

ceux-ci (Eleh) ?» Dans I’explication citée, Mi désigne le

monde caché et Eleh le monde révélé ; ensemble, leurs
lettres forment le Nom Elokim.

Isaiah 40:26173: 2 V1YW

D‘??‘? ONIZ 120n2 X°%ind :'l';??f R7271 IRT 02°°y DIRTIRY

T XD ¥R M9 7oRRY 0°3IK 390 R7p° ov3

Levez les yeux vers les hauteurs et voyez : qui a créé ceux-ci

? Celui qui fait sortir leur armée au complet, qui les appelle

tous par leur nom ; par la grandeur de Sa puissance et parce

qu’ll est fort en pouvoir, pas un ne manque.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

%21 N21aR W MRt

« Un psaume, un chant pour I'inauguration de la Maison,
de David. » Le verset ouvre le discours auquel le texte fait
ici référence.
Psalms 30:1’%:"> 0°°7n
1T N727 N30T TN
Psaume ; chant pour la dédicace de la Maison ; de David.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

DImMY . . 2 Ypna ameen

Ces mots citent Psalms 150:3 ; le passage figure ci-
dessous.
Psalms 150:3°2:17p 0°%°11n
79221 232 7M1 DI ypna 1mn
Praise Him with the blast of the horn; Praise Him with the

psaltery and harp.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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31

LA NOTE DE KEHOT
.7-3,1p ©°91n

BIMRY N2 1TIPR 71301 P232 1MTR D Ypna 1mten

Le dernier psaume des Tehillim appelle a louer D.ieu avec
le chofar, la lyre et la harpe, le tambourin et la danse. Le
Rabbi Chnéour Zalman lit dans la diversité des instru-
ments la diversité de la ferveur révélée dans le cceur.

Psalms 150:3-4"7-"3:2"p 0°%°1n

11277 INm AN2 1M 19191 9222 3P0 1D YpNa IR
2391 03

Praise Him with the blast of the horn; Praise Him with the

psaltery and harp. Praise Him with the timbrel and dance;

Praise Him with stringed instruments and the pipe.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 3

32

33

34

35

12 ypna 1mben

« Louez-Le au son du chofar. » Le chofar, dont le son sus-
cite le tremblement et un coeur brisé, représente I’ardeur
de I’'amertume.
Psalms 150:3°3:17p 0°2°1n
13331 9212 1m0 19 Ypna Imon
Praise Him with the blast of the horn; Praise Him with the
psaltery and harp.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

YN Yoy

« Louez-Le avec des cymbales de teroua. » A I'image du
son brisé de la teroua du chofar, ces cymbales corres-
pondent a ’ardeur de I’amertume et a un cceur briseé.

Psalms 150:5'17:37p 2°2°1n

Praise Him with the loud-sounding cymbals; Praise Him
with the clanging cymbals.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

1AWy NI

« Sachez que Havaya, Lui, est D.ieu; c’est Lui (hou) qui
nous a faits, et nous sommes a Lui. » Le « Lui » de ce verset
désigne le niveau caché que servaient les Lévites.
Psalms 100:3°3:’p 0°2°1n
:AN°yn IR IRy MK 191 YR 0°P0R X Havayah=3 197
Sachez que D.ieu, c’est Lui qui est D.ieu ; c’est Lui qui nous
a faits, et nous sommes a Lui, Son peuple et les brebis de
Son paturage.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
JA,pooonn

17y % 2P

« Ordonne aux enfants d’Israél... vous veillerez a Me pré-
senter [les offrandes] au temps fixé. » Ce verset, qui intro-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/korach/2/
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duit la section des offrandes, ouvre le discours auquel le
texte fait référence.
Numbers 28:2°2:1”5 72712
T3 7 WK “Bn? 137NN DTN DTRN) DX CIEON 13
A7¥in2 %% a7 1nYn
Ordonne aux enfants d’Israél et dis-leur : Mon offrande, Ma
nourriture pour les sacrifices consumés par le feu,
d’agréable odeur pour Moi, vous veillerez a Me I’offrir en
son temps fixé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

D2 DNaNwY

« Vous puiserez de I’eau avec joie aux sources du salut. »
Ce verset ouvre le discours auquel le texte fait référence
au sujet des libations de vin et d’eau.

Isaiah 12:3%3:2” 11°yw°
TP "3yEn TioY3 0B DAY

Etvous puiserez avec joie de I’eau aux sources du salut.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le pére du Rabbi, Reb Lévi Its’hak
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