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Expliquer les voyages dans le désert

Les quarante-deux voyages dans le désert furent une élévation :
en faisant remonter les émotions d’Israél vers la compréhension
cachée de Bina, d’ou les forces extérieures ne peuvent se
nourrir, ils soumirent les kelipot du désert, tirerent Mal’hout de
I’exil et préparerent un avenir ou le monde entier recevra la

lumiére de D.ieu comme le fait aujourd’hui la Terre d’Israél.
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L’IDEE CENTRALE

Les quarante-deux voyages dans le désert furent une elévation : en faisant remon-
ter les emotions d’Israél vers la compréhension cachée de Bina, d’ou les forces ex-
térieures ne peuvent se nourrir, ils soumirent les kelipot du désert, tirerent Mal’-
hout de I’exil et préparérent un avenir ou le monde entier recevra la lumiere de

D.ieu comme le fait aujourd’hui la Terre d’Israél.

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 maamar s’ouvre sur I’enseignement des Sages selon lequel la Terre d’Israél s’étendra au monde en-
tier, interprété comme une élévation de niveau. La sainteté dépend du nombre de mondes dont le flux
divin est revétu : en dehors de la Terre, il est revétu d’Assiya, ou la divinité est la plus cachée, tandis
que dans la Terre il ne fait que passer. Les voyages a travers le désert, domaine des forces extérieures,
soumirent ces forces afin que, dans I’avenir, le monde entier puisse recevoir comme le fait aujourd’hui
la Terre. « Léve-toi, Havaya » désigne I’élévation de Mal’hout hors de I’exil, qui éléve chaque niveau si-
tué au-dessus d’elle, par l'intermédiaire de Moché et Aharon, les canaux de 'Hokhma et Bina. La
deuxiéme partie explique pourquoi les voyages furent au nombre de quarante-deux (six fois sept),
alors que le compte du Omer est de quarante-neuf jours : les voyages font remonter les émotions dans
Bina, ou elles ne sont pas ressenties et ou rien d’extérieur a la sainteté ne peut s’en nourrir, comme
dans le « Je ne sais pas » de Rabbi Yo'hanan ben Zakkai et dans la coupe cachée de Yossef. La troisiéme
partie montre que Netsa'h et Hod prennent racine en Kéter, et explique que les voyages s’acheverent
au Jourdain de Jéricho, le niveau du parfum, une lumiére enveloppante qui se situe au-dessus de tout

réceptacle.

PLAN

1 Pourquoi la Terre d’Israél est plus sainte m-2

En dehors de la Terre, le flux divin est revétu de la Mal’hout d’Assiya, le monde ou la dissimulation est la
plus grande ; dans la Terre, il ne fait que passer par Assiya, comme la lumiére du soleil a travers un verre
transparent. De 1a découle le décret d’impureté en dehors de la Terre, ainsi que le lien entre le Nom qui
donne lavie a Assiya et ’idolatrie.
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2 La purification future et le désert 13

Dans l’avenir, le monde sera purifié et recevra comme le fait aujourd’hui la Terre, et tous les mondes s’éléve-
ront. Les voyages traversérent le désert, ou les forces extérieures puisent leur nourriture, afin de les sou-
mettre ; « Léve-toi, Havaya » concerne Mal’hout, la « brebis » silencieuse qui ne donne vie aux kelipot qu’a

contrecceur, « par-derriére ».

3 « Léve-toi, Havaya » : Moché et Aharon 14-8
Lorsque les kelipot sont soumises, Mal’hout s’éléve hors de I’exil et éléve chaque niveau qui est revétu en
elle ; ainsi, tout le Nom Havaya « s’éléve ». Cela se réalisa par les 600 000 4ames qui tournérent vers D.ieu
leurs sept émotions, sous la conduite de Moché (le Yessod d’Abba, qui fait descendre 'Hokhma) et d’Aha-
ron (qui fait descendre Bina vers Mal’hout et 1’éléve) ; les voyages et les campements sont une montée et
une descente, « courir et revenir ».

4 Quarante-deux voyages, quarante-neuf jours 19-13

Durant la « gestation » dans Bina, les émotions ne sont qu’un vav, six, et Mal’hout n’est qu’un « pas vers
I’extérieur » ; Mal’hout ne se constitue en partzouf distinct qu’apres la « naissance ». Le Omer fait des-
cendre les émotions (sept fois sept), tandis que les voyages les font remonter (six fois sept), car les forces
extérieures — le « sot » qui ne désire pas la tevouna — ne peuvent puiser que dans les émotions qui sont

révélées.

5 L’amour caché : Rabbi Yo'hanan ben Zakkai et 1a coupe de Yossef 114-18
Une émotion retenue dans la contemplation n’est pas ressentie comme « quelque chose » ; rien ne peut
donc s’en nourrir. Rabbi Yo'hanan ben Zakkai ne savait pas s’il éprouvait de I’amour et de la crainte, car
ils étaient absorbés dans son intellect, ou par humilité ; Yossef cacha la coupe d’argent, « 'amour dans
les délices », dans le sac de Binyamin, afin que les beinonim puissent porter cet amour sans en avoir
conscience et sans s’enorgueillir.

6 Netsa'h et Hod 119-23

Netsa'h et Hod agissent aprés que le raisonnement a I’origine d’'une émotion a disparu, par la seule réso-
lution ; pourtant, ils prennent racine en Kéter, au-dessus de 'Hessed, Guevoura et Tiferet, comme les
jambes portent la téte et comme seul celui qui saisit la sagesse a sa source peut ’enseigner. Au sein de la
Guevoura, Netsa'h consiste a accepter le joug du Ciel par détermination, avant que la crainte ne soit
ressentie.

7 Le Jourdain de Jéricho : le parfum 124-26
Le parfum prend racine dans le « Nez » d’Arikh Anpin, au-dessus de 'Hokhma et Bina ; c¢’est une lumiére
enveloppante, tout comme les mitsvot, qui prennent racine en Kéter, deviennent des vétements envelop-
pants pour I’Ame. Jéricho, la ville des palmiers, représente les tsadikim et le parfum ; les voyages y
conduisirent parce que tout réceptacle est un « Mitsrayim » en comparaison de la lumiére qui se situe
au-dessus de tous les réceptacles.
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NOTIONS CLES

Revétement et passage 92y» 777/ Mwaonn

Une lumiére supérieure peut étre revétue d’un niveau in-
férieur, en prenant son caractéere et en étant désignée par
son nom, ou simplement passer a travers lui sans change-
ment, comme la lumiére du soleil a travers un verre trans-
parent. En dehors de la Terre d’Israél, le flux est revétu
d’Assiya ; dans la Terre, il ne fait que passer.

Mal’hout comme Ra’hel, la brebis silencieuse 211>
PRI 71°Ma 219

Mal’hout, la parole divine, est « en exil » dans Assiya, ou
les kelipot la dissimulent ; elle leur donne méme la vie,
mais seulement « par-derriére », a contreceeur, comme les
cheveux a I’arriére de la téte. Les voyages la tirérent de cet
exil.

Un pas vers I’extérieur 72 7y°09

Tant que les émotions sont encore contenues dans Bina,
Mal’hout ne constitue pas encore une figure distincte ; elle
n’est qu’une petite projection au pied du vav : le potentiel
de révélation de chaque attribut. D’ou six attributs, cha-
cun composé de sept, soit quarante-deux.
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Tevouna : fils et fille n2112 — 1120

Les émotions, Zeir Anpin et Noukva, tant qu’elles sont en-
core contenues dans la compreéhension, sont « les choses
cachées du cceur ». Dans cet état, elles ne sont pas ressen-
ties comme « quelque chose », et les forces extérieures ne
peuvent en puiser.

Les bontés cachées 0°013n71 0°701

L’amour caché dans le Yessod d’Imma, au-dela de la
conscience de soi : la coupe cachée de Yossef et ’amour
que Rabbi Yo'hanan ben Zakkai ne ressentait pas.

L’amour dans les délices 0°111yn2 731K

L’amour le plus élevé, un merveilleux plaisir en D.ieu,
propre au niveau du tsadik ; ’argent (kesef) représente cet
amour ardent.

Netsa'h et Hod 71711 rix)

Les attributs qui font poursuivre une émotion par la réso-
lution et la reconnaissance, aprés que son raisonnement a
disparu ; « en dehors du corps », mais enracinés en Kéter,
au-dessus des attributs fondamentaux.

Le parfum n"™

Une lumiére enveloppante qui agit sur une personne sans
étre absorbée, a la différence du gotit, qui est une lumiére
intérieure. Elle prend racine dans le « Nez » d’Arikh Anpin,
au-dessus de 'Hokhma et Bina ; les mitsvot donnent a
I’ame des vétements de cette sorte.
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SECTION 1 - 1-2

Pourquoi la Terre d’Israél est plus sainte
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Pour expliquer la question des voyages dans le désert. Nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « La
Terre d’Israél est destinée a s’étendre sur le monde entier. » Cela signifie que le monde entier at-

teindra alors le niveau de la Terre d’Israél telle qu’elle est aujourd’hui.

Le maamar annonce son sujet : les voyages d’Israél dans le désert, énumérés dans la paracha Massé. Il part
d’un enseignement des Sages selon lequel, dans I’avenir, la Terre d’Israél s’étendra au monde entier, et I’in-
terpréte comme un changement de niveau : le monde entier s’élévera jusqu’au rang spirituel que la Terre

d’Israél possede aujourd’hui.
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Et alors, la Terre d’Israél atteindra le niveau de Jérusalem telle qu’elle est aujourd’hui. C’est la le

sens de ce qu’ils ont dit : Jérusalem s’étendra a toute la Terre d’Israél.

Chaque niveau s’éléve d’un degré : la Terre d’Israél atteindra donc la sainteté que posséde aujourd’hui Jéru-
salem. I’enseignement paralléle des Sages, selon lequel Jérusalem s’étendra a toute la Terre, s’interpreéte de
la méme maniére.
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Il en résulte que Jérusalem, dans le monde futur, se trouvera elle-méme a un niveau encore plus

éleve, car, dans le monde futur, les mondes s’éléveront. Voici I’explication :

Puisque tout s’éléve ensemble, Jérusalem, dans I’avenir, se tiendra elle-méme au-dessus de tout niveau
connu aujourd’hui, car, dans le monde futur, tous les mondes s’éléveront. Le maamar explique a présent ce

qui rend un lieu spirituellement supérieur a un autre.
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Il est expliqué dans les écrits de I’Ari Zal, a propos de la supériorité de la Terre d’Israél aujourd’hui
sur les pays hors de la Terre d’Israél (car [les Sages] ont décrété I'impureté de leur air et de leur sol,
au premier chapitre de Chabbat, 15a),

Les écrits de I’Ari Zal expliquent pourquoi la Terre d’Isra€l est supérieure aux pays situés hors de ses fron-

tieres. Le Talmud (Chabbat 15a) rapporte que les Sages ont décrété I'impureté rituelle des pays hors d’Israél

; le maamar précise que ce décret concerne aussi bien leur air que leur sol.
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que cela tient au fait que, la-bas, le flux descend de Mal'hout d’Atsilout a travers de nombreux

voiles ; autrement dit, Mal'hout d’Atsilout se revét de Mal'hout de Béria, de Yetsira et d’Assiya.

La différence tient a la maniére dont le flux de vie divin parvient a chaque lieu. Hors de la Terre d’Israél, il
provient de Mal'hout d’Atsilout, 1a Séfira 1a plus basse du monde le plus élevé, et traverse une succession de
voiles : elle se revét de Mal'hout de chaque monde inférieur, successivement, de Béria a Yetsira, puis a As-
siya. Etre « revétu » signifie qu’une lumiére supérieure est dissimulée a I'intérieur d’un niveau inférieur et

agit par son intermédiaire.
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Mais, dans la Terre d’Israél, le flux est attiré de Mal'hout d’Atsilout en se revétant uniquement de
Mal'hout de Béria et de Yetsira, sans devoir se revétir également de Mal'hout d’Assiya.

Dans la Terre d’Israél, le flux se revét seulement de Mal'hout de Béria et de Yetsira ; il n’a jamais besoin de
se revétir d’Assiya, le monde le plus bas et celui qui dissimule le plus. C’est la I’origine de la sainteté supé-
rieure de la Terre d’Israél.
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Et bien que, nécessairement, dans la Terre d’Israél également, la lumieére et le flux passent par I’in-
termédiaire du [ministre angélique] d’Assiya, qui exerce son autorité sur la Terre d’Israél, cela ne
se fait que parvoie de passage,

Le maamar répond a une objection : la Terre d’Israél fait elle aussi partie du monde physique, et le flux doit

donc y passer par I'intermédiaire du ministre angélique d’Assiya qui la gouverne. La réponse est qu’en ce

lieu, le flux ne fait que passer par Assiya ; il n’y est pas revétu.
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et non par un véritable revétement. C’est comme la lumiere du soleil que I’on voit a travers une
vitre claire : la lumieére et I’éclat du soleil n’en sont pas changes.

La différence est illustrée par la lumiére du soleil qui traverse une vitre claire : la vitre se trouve sur son tra-
jet, mais la lumiére qui nous parvient est celle du soleil, sans changement. De méme, le flux atteint la Terre
d’Israél en passant par Assiya, sans étre modifié par elle.
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C’est pourquoi, dans la Terre d’Israél, le flux est attribué a Yetsira. Le revétement, en revanche, est
comme un écran et un rideau, qui dissimulent fortement la lumiere,

Puisqu’Assiya n’ajoute rien qui lui soit propre, le flux dans la Terre d’Israél est attribué a Yetsira, le monde le
plus bas dans lequel il ait véritablement été revétu. Le véritable revétement est différent : il ressemble a un
écran ou a un rideau, qui cache largement la lumieére située derriére lui.
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et comme une énigme ou une parabole, qui dissimulent la lumiere de l’intellect ; a tel point que la
lumiére du soleil vue a travers un écran est appelée « lumiére engendrée » (or chel tolda).

Une seconde image est proposée : une énigme ou une parabole dissimule ’idée du maitre dans une histoire
differente. De méme, la lumiére vue a travers un écran n’est plus simplement la lumiére du soleil ; on I’ap-
pelle « lumiére engendrée », une nouvelle lumiére née de I’écran.

YOWI D00 TPWYT PN wnn NwaAtnn 77987 X127 PR nwanT MPOERT onwd 93787
TwYT MoYn Pna vy

C’est pourquoi, lorsque la Mal'hout d’Atsilout, revétue dans la Mal'hout de Béria et de Yetsira, est
veéritablement revétue dans la Mal'hout d’Assiya, le flux est attribué, par son nom, au niveau de la
Mal'hout d’Assiya.

A ’extérieur de la Terre d’Israél, en revanche, la Mal'hout d’Atsilout, déja revétue dans Béria et Yetsira, est

revétue une nouvelle fois dans la Mal'hout d’Assiya. Le flux prend alors le caractére d’Assiya et porte son

nom.
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(Voyez aussi Etz Chaim, Shaar Tikkun HaNukva, chapitre 2, section 5, ce qui y est écrit au sujet du
« passage » ou du cas ou le flux « s’attarde », etc. ; voyez la-bas.) C’est pourquoi ils y ont décréte
I'impurete.

Etz Chaim énonce la régle qui sous-tend cela : lorsqu’un niveau ne sert que de passage, le flux est désigne

d’apres sa source supérieure ; mais lorsqu’il s’arréte et demeure dans un niveau, il est désigné d’apres ce

niveau. Puisque, a ’extérieur de la Terre, le flux est retenu en Assiya, les Sages y ont décrété I'impureté.
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Car c’est en Assiya que la dissimulation de la divinité atteint son degré ultime : les kelipot, racine
du mauvais penchant, la voilent et la dissimulent. C’est pourquoi le Nom El Ado-nai, qui donne vie
a Assiya, a la méme valeur numeérique que tsav (%, « commandement ») ; et « commandement » ne
désigne rien
C’est en Assiya que la divinité est le plus dissimulée, car les kelipot, forces de dissimulation qui sont a la ra-
cine du mauvais penchant, la recouvrent. Le Nom divin qui donne vie a Assiya est El Ado-nai ; ses lettres (?X

°17X) totalisent 96, valeur numérique de 1%, « commandement ». Le Talmud (Sanhedrin 56b) lit le mot « com-
mandement » comme une allusion a I’idolatrie.
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d’autre que I'idolatrie. Comment cela est-il possible ? Cela signifie plutot que la divinité est revétue
dans le vétement de la nature, au point que I’on peut dire : « Ma force et la puissance de ma main
m’ont procuré cette richesse. »
Un Nom saint ne peut pas étre en soi I’idolatrie. Le sens est qu’en Assiya, la force vitale de D.ieu est si enve-
loppée dans la nature qu’une personne peut penser que sa propre force a produit sa réussite, comme I’aver-

tit Deutéronome 8:17. Le paragraphe suivant appelle idolatrie cette impression d’étre une entité séparée et

indépendante.
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SECTION 2 - 113

La purification future et le désert
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Telle est la dimension de I’idolatrie : une existence et une chose séparées. Et puisque le flux de I’in-
fluence est amené par I'intermédiaire de ce vétement, les Sages ont donc décrété 'impureté sur

son air.

A sa racine, l'idolatrie est le sentiment d’étre une existence séparée, autonome : une illusion rendue pos-
sible par le vétement de la nature. Puisque le flux hors de la Terre d’Israél passe par ce vétement qui dissi-

mule, les Sages ont décrété que méme I’air qui s’y trouve est impur.
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Mais dans la Terre d’Israél, ou le flux descend uniquement en passant par Assiya, ils n’ont donc dé-
crété aucune impureté sur son air ni sur son sol,
Dans la Terre d’Israél, le flux ne fait que passer par Assiya sans s’y revétir. Aussi aucune impureté n’y a-t-

elle été décrétée, ni sur son air ni sur son sol.
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car, en Yetsira, la lumiere et la force vitale sont bien moins dissimulées. Et, dans le Temps a venir,

lorsque le monde sera raffiné et que le monde ne dissimulera plus du tout,

Le flux dans la Terre d’Israél vient de Yetsira, ou la lumiére et la force vitale sont beaucoup moins cachées. A
I’avenir, le monde lui-méme sera raffiné, de sorte qu’il ne dissimulera plus du tout la divinité.
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il est donc dit : «Et j’éliminerai de la terre I’esprit d’impureté » ; alors méme le territoire des adora-

teurs des étoiles et des constellations sera raffiné. Et voyez ce qui est écrit (Zephaniah 3:9),

La prophétie de Zechariah selon laquelle D.ieu éliminera de la terre I’esprit d’impureté est interpretée
comme annoncant ce raffinement, qui atteindra méme les territoires dont les habitants adorent aujourd’hui

les étoiles et les constellations. L’Alter Rebbe ajoute un verset de Zephaniah.
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«Car alors, Je donnerai aux peuples une langue claire, afin que tous invoquent le Nom Havaya et
Le servent d’'un méme accord.» Alors, ils recevront la lumiere et la force vitale de Yetsira en pas-
sant seulement par Assiya, et non en s’y revétant.

Zephaniah annonce que tous les peuples recevront «une langue claire» pour invoquer D.ieu et Le servir en-

semble. Alors, le monde entier recevra sa force vitale comme la Terre d’Israél la recoit aujourd’hui : de Yetsi-
ra, en ne faisant que passer par Assiya.
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Et tel est le sens de : «La Terre d’Israél est destinée a s’étendre sur le monde entier» (et la Terre
d’Israél recevra d’un lieu encore plus éleve. Voyez a ce sujet Sefer HaGilgulim, chapitre 16, ou il
est expliqué que la Terre d’Israél correspond aux six Séfirot inférieures de Yetsira, tandis que les
territoires hors de la Terre d’Israél correspondent aux six Séfirot inférieures d’Assiya ;
Tel est le sens de ’enseignement des Sages selon lequel la Terre d’Israél s’étendra sur le monde entier.
S’ouvre ici une longue parenthése : la Terre d’Israél elle-méme recevra alors d’une source encore plus éle-

vée, et Sefer HaGilgulim, un ouvrage portant sur les enseignements de 1’Arizal, rattache la Terre d’Israél aux
six Sefirot inférieures de Yetsira et les territoires hors de ses frontiéres aux six Séfirot inférieures d’Assiya.
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mais, au moment de la création du monde, les Séfirot d’Atsilout, de Béria, de Yetsira et d’Assiya
n’étaient pas comme elles le sont aujourd’hui ; elles étaient plutdot plus élevées, mais la faute de
I’Arbre de la Connaissance les abaissa et les fit descendre au-dessous de leur place initiale, jusqu’a

Sefer HaGilgulim ajoute qu’a la création, tous les mondes se tenaient a un niveau plus élevé qu’aujourd’hui.

La faute de I’Arbre de la Connaissance les abaissa tous de leur place initiale.
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ce qui est aujourd’hui les six premieéres [Séfirot] de Béria était alors les six derniéres de Yetsira, et
c’était alors le niveau de la Terre d’Israél ; et ce qui est aujourd’hui les six premieres de Yetsira
était alors les six dernieres d’Assiya,

Avant la faute, les niveaux qui sont aujourd’hui les six Séfirot supérieures de Béria étaient les six Séfirot infé-

rieures de Yetsira ; elles correspondaient alors au niveau de la Terre d’Israél. De méme, ce qui est aujourd’-
hui les six Séfirot supérieures de Yetsira était alors les six Séfirot inférieures d’Assiya.
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Et tel est le niveau des terres hors d’Israél avant la faute de 1’Arbre de la connaissance ; voyez la-bas
longuement. Cela est également mentionné dans le Likkutei Torah de I’Arizal, a la fin de la paracha
Berechit. Selon cela, on peut expliquer ainsi I’idée que «la Terre d’Israél est destinée a s’étendre »,
etc.: puisque le niveau du Machia’h est celui d’Adam, le premier homme, tel qu’il était avant la
faute de I’Arbre de la connaissance, comme il est écrit 1a-bas, chapitre 19,

Tel était le niveau des terres hors d’Israél avant la faute. Puisque, comme I'indique le méme ouvrage, le ni-

veau du Machia’h est un retour a Adam tel qu’il était avant la faute, on peut expliquer par cette restauration
I’enseignement des Sages selon lequel la Terre d’Israél s’étendra.
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Dans ce cas, les six dernieres Séfirot d’Assiya, d’ou provient le flux d’influence vers les terres hors
d’Israél, s’éleveront au niveau des six premieres Séfirot de Yetsira telles qu’elles sont aujourd’hui,
etc. De méme, les six dernieres Séfirot de Yetsira s’éléveront pour atteindre le niveau des six Séfi-
rot de Béria; tel est le niveau de la Terre d’Israél dans I’avenir.

Selon cette lecture, les six Séfirot inférieures d’Assiya, qui alimentent aujourd’hui les terres hors d’Israél,

s’éléveront au niveau des six Séfirot supérieures de Yetsira telles qu’elles sont aujourd’hui. La source propre
de la Terre d’Israél, les six Séfirot inférieures de Yetsira, s’élévera au niveau de Béria.
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Ou peut-étre peut-on expliquer ainsi I’affirmation selon laquelle «la Terre d’Israél est destinée a
s’étendre sur le monde entier»: le niveau des six Séfirot inférieures de Yetsira, tel qu’il sera alors,
s’étendra pour éclairer les terres hors d’Israél, tandis que la Terre d’Israél recevra d’un niveau su-
périeur. Cela demande examen.

Une seconde interprétation est possible: les six Séfirot inférieures de Yetsira, telles qu’elles seront alors,

s’étendront pour éclairer les terres hors d’Israél, tandis que la Terre elle-méme recevra d’un niveau supé-
rieur. ’Admour Hazaken laisse la question ouverte («cela demande examen »).
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Voyez aussi dans [Sefer Ha]Gilgulim, la-bas, a la fin du chapitre 17. Quoi qu’il en soit, il y a encore
d’autres élévations, jusqu’a ce que le niveau des six dernieres [Séfirot] d’Assiya atteigne celui de
I’Atsilout actuel lui-méme ; de méme, Yetsira et Béria s’eléveront plus haut encore. Voyez aussi ce
qui est écrit dans la paracha Vayétse, sur le verset «Et cette pierre», etc., «sera une maison de
D.ieu».
Dans tous les cas, les élévations se poursuivent encore, jusqu’a ce que les six Séfirot inférieures d’Assiya at-
teignent le niveau de I’Atsilout tel qu’il est aujourd’hui, tandis que Yetsira et Béria s’élévent encore plus

haut. Le discours sur les paroles de Yaakov «cette pierre... sera une maison de D.ieu», dans la paracha
Vayétseé, traite également de cette élévation supplémentaire.
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Voyez aussi Mevo Shearim, Shaar 3, partie 2, a la fin du chapitre 15: il est dit qu’il arrive que Béria
puisse s’élever jusqu’a la barbe (dikna) d’Arikh Anpin d’Atsilout, etc. ; voyez aussi ce qui est écrit a
ce sujet ailleurs, dans I’explication du verset « Vous garderez Mes Chabbat ».

Mevo Shearim, autre ouvrage consacré aux enseignements de I’Arizal, indique qu’il arrive que Béria puisse

s’élever jusqu’a la «barbe» d’Arikh Anpin, un niveau tres élevé au sein d’Atsilout. La longue parenthése se
termine par une référence a ’explication du verset « Vous garderez Mes Chabbat ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/ 12



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS MASEI - MAAMAR 3 92712 MyonnT 171y axRa>

TI2TAN RIRIYD 1WA NPNWRT YR 199 QU181 NPt PR RITW 927103 NIYonT 10 197
1915 0PIP 992 17737 ONan MR (k1> Tnys] PPYP NI D91 Y702 DNIR 1PN MY0NT VY
.0°7°N0MY 2Oy YT NIRRT 190 KD

C’est pourquoi les étapes du voyage eurent lieu dans le désert, qui est la source ou les forces exté-
rieures puisent leur nourriture ; c’est également pourquoi le bouc émissaire était envoyé a Azazel,
dans le désert. En effet, par les etapes du voyage, elles furent soumises, afin qu’a I’avenir la révéla-
tion du niveau de Yetsira puisse se produire dans le monde entier et que les kelipot d’Assiya ne la
dissimulent ni ne I’occultent.
L’argument principal reprend: les étapes du voyage eurent lieu dans le désert parce que c’est la que les
forces extérieures, les kelipot, puisent leur nourriture; c’est pourquoi, a Yom Kippour, le bouc destiné a

Azazel était envoyé dans le désert. En le traversant, Israél soumit ces forces et prépara ainsi la voie a la révé-

lation de la lumiére de Yetsira dans le monde entier, dans I’avenir.
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C’est 1a le sens de ce qui est écrit: «Or, lorsque I’Arche se mettait en route, Moché disait: Léve-toi,
Havaya, et que Tes ennemis soient dispersés», etc. Voici ce que signifie « Léve-toi, Havaya»: les
forces extérieures puisent leur nourriture dans les cheveux de la Noukva.

Le verset que Moché prononcait lorsque I’Arche se mettait en route (Nombres 10:35) relie les voyages a I’«é-

lévation» de Havaya. Pour expliquer «Léve-toi», le maamar indique que les forces extérieures puisent leur
nourriture dans les «cheveux» de la Noukva, c’est-a-dire de Mal’hout.
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Et tel est le sens de: « Comme une brebis (ra’hel) devant ceux qui la tondent, elle reste muette.» En
effet, le niveau de la parole supérieure est également appelé le niveau de '’«homme» (adam), car
I’homme est un étre parlant: «Et ’homme devint une ame vivante», «un esprit parlant». Voyez
aussi ce qui est écrit a ce sujet dans I’explication du verset « Et Moché parla aux chefs des tribus».
L’image de la brebis (ra’hel) silencieuse devant ceux qui la tondent, dans Isaie, décrit Mal’hout. Mal’hout est

la parole divine, et la parole supérieure est appelée «homme», car c’est la parole qui caractérise I’étre hu-

main: le Targoum traduit «une ame vivante» par «un esprit parlant».
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A ce sujet, il est dit : « Faisons ’homme a Notre image, selon Notre ressemblance », car le niveau de
I’'unité supérieure (yi'houda ila'a) et de I’'unité inférieure (yi'houda tata'a) se prolonge dans la pa-
role. Tout cela vaut lorsque la parole est dévoilée, c’est-a-dire dans les mondes de sainteté — les
ames et les anges — qui recoivent leur force vitale de la parole de D.ieu et sont annulés devant le
niveau de la parole supréme, par ’annulation de soi (bitoul) propre a 'unité inférieure et a I'unité
supérieure ;

« Faisons ’'homme a Notre image » signifie que la parole divine porte a la fois ’'unité supérieure, dans la-

quelle le monde n’est rien a coté de D.ieu, et I'unité inférieure, dans laquelle D.ieu est présent au sein du

monde. Lorsque la parole est dévoilée, dans les mondes de sainteté — ceux des Ames et des anges — les créa-

tures ressentent leur source et s’annulent devant elle de ces deux facons.
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tandis que lorsque la parole se prolonge pour donner vie au monde d’Assiya, ou se trouvent les ke-
lipot qui font écran, la parole est en état d’exil et est qualifiée de « muette », au point qu’ils peuvent
dire : « Ma force et la puissance de ma main », etc.

En Assiya, ou les kelipot font écran, la parole est « en exil » : sa voix est étouffée, si bien que les créatures
peuvent prétendre que leur propre force a tout accompli. C’est 1a brebis « muette » du verset d’Isaie.
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Et elles sont appelées « ceux qui la tondent », car elles séparent les cheveux. Le niveau de Mal'hout
est appelé Rachel (« brebis »), car elle se laisse tondre sans donner de coups de pied ; ainsi, du ni-
veau de Mal'hout, la force vitale se prolonge également vers toutes les forces extérieures, mais
seulement depuis son arriére (a'horayim), sans volonté ni désir ;

Les « tondeurs » sont les kelipot, qui coupent les cheveux et les séparent du corps. Mal'hout est « Rachel », la

brebis qui se laisse tondre sans résister, car la force vitale doit émaner de Mal'hout méme vers les forces ex-

térieures ; mais elle leur parvient depuis son « arriére », a contrecceur et sans désir.
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comme les cheveux, qui poussent principalement a I’arriére de la téte, tandis que le visage est dé-
pourvu de cheveux, etc. Voyez ce qui est écrit a ce sujet dans le discours qui commence par « Dé-
tourne tes yeux ».

Les cheveux poussent surtout a I’arriére de la téte, tandis que le visage est imberbe : de méme, les kelipot ne

recoivent que de « I’arriére » de Mal'hout, son c6té le plus extérieur et le moins volontaire, jamais de son «

visage ». Le discours qui commence par « Détourne tes yeux » traite davantage de ce sujet.

SECTION 3 - 14-8

« Leve-toi, Havaya » : Moché et Aharon
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Or, lorsque I’Arche se mit en route et qu’ils soumirent les kelipot afin qu’elles ne fassent pas écran,
cela correspond a I’élévation de Mal’hout hors de I’exil et de la captivité. Par la, il y a également re-
levement et élévation du niveau de Zeir Anpin, ainsi que de tous les partsoufim qui se trouvent au-
dessus de Zeir Anpin. C’est la le sens de «Léve-toi, Havaya»: il y a une élévation et un relévement

de I’expression générale et collective du Nom Havaya.

Lorsque I’Arche se mit en route et que les kelipot furent soumises, Mal’hout, retenue en exil par leur écran,
fut libérée et s’éleva. Comme chaque niveau est lié au suivant, I’élévation de Mal’hout entraine aussi celle
de Zeir Anpin et de tous les partsoufim — les configurations — qui se trouvent au-dessus. C’est la le sens de

«Leve-toi, Havaya» : le Nom Havaya dans son ensemble, qui englobe tous les niveaux, s’éléve.
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La raison est que tous [les niveaux de] I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout)
s’enveloppent les uns les autres, le niveau inférieur enveloppant le supérieur : la Noukva de Zeir
Anpin enveloppe Zeir Anpin, Zeir Anpin [enveloppe| Abba et Imma, et Abba et Imma [enveloppent]
le 'Hessed et la Guevoura de Arikh Anpin, etc.
Chaque niveau est enveloppé dans le niveau qui se trouve en dessous de lui : Noukva (Mal'hout) enveloppe
Zeir Anpin, Zeir Anpin enveloppe Abba et Imma ('Hokhma et Bina), et ceux-ci enveloppent a leur tour le

'Hessed et la Guevoura de Arikh Anpin, la dimension extérieure de Kéter. Toute la chaine forme une série de

voiles imbriqués.
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C’est comparable a la parole, qui enveloppe les attributs émotionnels (midot), et aux attributs
emotionnels, qui enveloppent I’intellect. Par conséquent, lorsque Mal'hout remonte apres sa des-
cente et son tsimtsoum, toute la chaine de descente qui se trouve au-dessus d’elle s’éleve.

Chez I’étre humain également, la parole porte les émotions, et les émotions portent ’intellect. Ainsi, lorsque

le voile le plus extérieur, Mal'hout, est relevé hors de sa descente et de son tsimtsoum, tout ce qui est enve-
loppé en lui s’éléve avec lui.
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Et telle est la signification de «Léve-toi, Havaya», car Atsilout dans son expression générale est ap-
pelé Havaya: le youd correspond a 'Hokhma, etc. Ainsi, lorsque Mal'hout sort de I’étroitesse et des
limites d’Assiya, le Nom Havaya dans son expression générale s’éléve, etc.
«Léve-toi, Havaya» désigne I’ensemble d’Atsilout, puisque les quatre lettres du Nom correspondent a ses ni-
veaux, a commencer par le youd en 'Hokhma. Lorsque Mal'hout sort de «1’étroitesse » et des limites d’Assiya

— expression que le dernier paragraphe du maamar relie a la sortie d’Egypte (Mitsrayim) —, le Nom tout en-
tier s’eléve avec elle.
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Et, de facon générale également, le youd représente le niveau d’Atsilout, [et ainsi de suite] jusqu’au
hé final, qui est revétu en Assiya; «Léve-toi, Havaya» signifie donc que les quatre lettres de Havaya
s’unissent et se joignent,

Dans une correspondance plus générale, le youd représente le Monde d’Atsilout, et les lettres descendent a

travers les mondes jusqu’au hé final, qui est revétu en Assiya. «Léve-toi, Havaya» signifie alors que les
quatre lettres, désormais réparties du monde le plus élevé au plus bas, s’unissent et se joignent.
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et aussi que les mondes s’élévent, selon ce qui a été mentionné plus haut. Cela se produisit grace
au déplacement de toutes les six cent mille &mes d’Israél, qui constituent le niveau de «I’homme »,
«a Notre image, selon Notre ressemblance »,
Cela désigne aussi I’élévation des mondes décrite précédemment. Elle fut accomplie grace au déplacement
des 600000 ames d’Israél, qui constituent ensemble I’«homme» d’en haut, créé «a Notre image» ; la note de

Kehot renvoie aux écrits de I’Ari Zal et au Midrach (Shemos Rabbah 40:3), qui décrit les Ames des justes
comme étant chacune attachée a une partie différente d’Adam.
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et grice aux quarante-deux étapes, par le retournement des sept attributs émotionnels (midot)
vers D.ieu, afin que I’ame dans le corps ne soit pas dans I’état de «telle une brebis devant ceux qui
la tondent, elle reste muette», comme expliqué plus haut. De méme, dans le monde aussi, il se
produisit une élévation de Mal'hout et des mondes,
Intérieurement, les quarante-deux étapes correspondaient au retournement vers D.ieu des sept émotions
d’une personne, afin que ’Ame ne demeure pas silencieuse dans le corps, comme la brebis devant ceux qui

la tondent. Puisque le monde reflete I’homme, ce travail intérieur entraina I’élévation de Mal'hout et des
mondes.
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comme cela est expliqué ailleurs au sujet du verset: «Il a aussi placé le monde dans leur cceur»: le
monde entier dépend de ’homme, de sorte que, lorsqu’il se rectifie lui-méme, il rectifie par la le
monde entier.

Les paroles de Kohelet, «Il a aussi placé le monde dans leur cceur», sont interprétées comme signifiant que
le monde entier est placé dans I’homme et dépend de lui. Lorsqu’une personne se rectifie, elle rectifie le

monde entier.
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Cependant, toutes les étapes furent accomplies par I'intermédiaire de Moché et d’Aharon, car Mo-
ché est le Yessod d’Abba. En effet,

Pourtant, Moché et Aharon conduisirent les étapes, et chacun d’eux représente un canal d’en haut. Moché
est le «Yessod d’Abba», le canal qui relie 'Hokhma.
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'Hokhma est le niveau du ayin («néant»), tandis que Bina est le niveau de la compréhension et du
yesh («quelque chose»); pour qu’elles s’unissent et se joignent, il faut passer par le Yessod d’Abba,
qui est une illumination et une influence du niveau du ayin de 'Hokhma vers Bina.

'Hokhma est le «néant» (ayin), un éclair d’intuition avant qu’il ne prenne une forme définie; Bina est la

compréhension, le «quelque chose» (yesh), une idée saisie et définie. Elles se joignent par le Yessod d’Abba,
qui transmet a Bina une illumination du «néant» de 'Hokhma.
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Et non pas I’essence méme d’Abba, mais plutét comme la goutte d’Abba, et comme I’éclair et
I’apercu de I'intellect. Cet influx doit étre constant afin de donner vie aux mondes,
Ce qui passe par Yessod d’Abba n’est pas I’essence méme de 'Hokhma, mais une « goutte » de celle-ci,

comme un éclair soudain ou un apercu de compréhension. Cet influx doit étre constant, car il soutient les

mondes.

9915 197 79T 03 M PWD IwR CP1 0% NWRI2 FwYR TRN 01 D53 21302 IR ANRND
MY NP 11 RIT ANOWHT PO

comme le dit I’enseignement : « Lui qui, dans Sa bonté, renouvelle chaque jour, continuellement,
I’ceuvre de la Création. » C’est pourquoi il est appelé Moché, au présent ; de méme : « Il puisa
méme [de I’eau] pour nous », car son influx est principalement destiné a nous, afin de donner vie
aux mondes.
La bénédiction du matin précédant le Chema dit que D.ieu « renouvelle chaque jour, continuellement,
I’ceuvre de la Création ». Le nom Moché est donc une forme au présent, « celui qui puise », et les filles de Yi-

tro dirent de lui : « Il puisa méme de I’eau pour nous » : son influx est constant et il nous est destiné, afin de
donner vie aux mondes.
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C’est pourquoi Moché est appelé « le garcon d’honneur du Roi » (chouchvina demalka), car il fait
descendre la Lumiére infinie (Or Ein Sof), qui est revétue dans la 'Hokhma supérieure ('"Hokhma
Ilaa) ; et Aharon est « le garcon d’honneur de la Reine » (chouchvina dematronisa), car il fait des-
cendre la lumiére de Bina vers Mal'hout, afin que celle-ci s’éléve de bas en haut grice aux cinq
Guevourot de Bina.

Le Zohar appelle Moché « le garcon d’honneur du Roi », car il fait descendre la Lumiére infinie revétue dans

la 'Hokhma supérieure. Aharon est « le garcon d’honneur de la Reine » : il apporte la lumiére de Bina a Mal'-
hout, la « Reine », et, par I'intermédiaire des cinq Guevourot de Bina (forces de retenue), I’éléve.
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Et tel est [le nom] Aharon : alef, har, nun ; car har (« montagne ») correspond au niveau des attri-
buts émotionnels de Bina, etc. Il s’ensuit que, par I'intermédiaire de Moshe et d’Aharon, s’accom-
plit 'union d’Abba et Imma.

Le nom Aharon (777R) se lit alef, har (« montagne ») et nun ; la « montagne » représente les attributs émotion-

nels de Bina. Ainsi, Moshe, canal de 'Hokhma, et Aharon, canal de Bina, réalisent ensemble I’'union d’Abba
et Imma, 'Hokhma et Bina.
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C’est pourquoi les voyages se faisaient en eux et par leur intermeédiaire : « Ils partirent... et ils cam-
perent. » Le voyage est une élévation d’en bas vers le haut, comme mentionné plus haut a propos
de « Leve-toi, Havaya »,

Voila pourquoi les voyages se faisaient par leur intermédiaire. Chaque étape comportait deux mouvements :

«ils partirent » et « ils campeérent » ; le voyage est une ascension d’en bas vers le haut, comme dans le « Léve-
toi, Havaya » décrit plus haut.
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et cela se fait par I'intermédiaire du garcon d’honneur de la Reine ; le campement consiste a faire
descendre la lumiére de I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, qui est revétue dans la 'Hokhma supérieure,
afin qu’elle soit attirée vers le bas selon le modéle de I'union d’Abba et Imma, etc.,

L’ascension se fait par I'intermédiaire d’Aharon, le garcon d’honneur de la Reine, qui éléve Mal'hout. Le

campement est le mouvement inverse : faire descendre la lumiére de I’Infini, revétue dans la 'Hokhma su-
périeure, par 'union d’Abba et Imma, réle qui revient a Moshe.
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et elle est également attirée vers Zeir Anpin et Noukva (et bien que I'union d’Abba et Imma soit
constante, cela ne concerne que le niveau de la dimension extérieure (‘hitsoniyout), tandis que la
révelation du niveau de la dimension intérieure (pnimiyout) est attirée par un éveil d’en bas). Tel
est le mouvement de « courir et revenir » (ratso vachov), et tel est « de deux il vole » : avec deux ni-
veaux, dans le mouvement de courir et de revenir.
La lumiére descend ensuite jusqu’a Zeir Anpin et Noukva. L'union d’Abba et Imma ne cesse jamais, mais
cette union constante ne concerne que sa dimension extérieure ; sa révélation intérieure requiert un éveil

d’en bas. L’ascension et la descente réunies constituent le mouvement de « courir et revenir » des anges

dans lavision d’Ezéchiel, les deux ailes dont les séraphins se servent pour voler dans lavision d’Isaie.

SECTION 4 - 19-13

Quarante-deux voyages, quarante-neuf jours
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2. A présent, [il faut] comprendre pourquoi les étapes sont au nombre de quarante-deux, tandis
que le décompte du Omer, qui correspond lui aussi aux sept attributs émotionnels, compte qua-
rante-neuf jours.

La deuxiéme section s’interroge sur le nombre des étapes. Les étapes comme le décompte du Omer corres-

pondent tous deux aux sept attributs émotionnels. Pourquoi donc les étapes sont-elles au nombre de qua-

rante-deux — six fois sept — tandis que les jours du Omer sont au nombre de quarante-neuf — sept fois sept ?

M2 0w MIYoNT DaAR ¥R 79070 197 RPTY 13°3n 7OWR a2 XIT MY 07700 0D Iy
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L’explication est que le décompte du Omer reléve du niveau ou il y a un influx de Bina vers Zeir An-
pin ; c’est pourquoi le nombre est de quarante-neuf. Mais les étapes, qui relévent du niveau de
I’élévation, ne sont qu’au nombre de quarante-deux.

En bref, le Omer fait descendre la lumiére de Bina dans Zeir Anpin, les attributs émotionnels ; les sept attri-

buts sont donc présents dans leur intégralité, ce qui donne quarante-neuf. Les étapes sont une élévation des
attributs vers les niveaux supérieurs ; elles ne sont donc qu’au nombre de quarante-deux.
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L’explication : il est enseigné dans le Zohar, Parachat Balak (203b), a propos du verset « Et depuis
les collines, je le contemple (ashourénou) » : « Lorsqu’il était dans le ventre de sa mere, ashouré-
nou : il fit un pas au-dehors. » Et cela est expliqué dans Etz Chaim, cité dans le Mikdash Melech a
cet endroit et dans Sefer Hadras Melech (folio 100, section 172) :
L’explication compléte commence par le Zohar, a propos des mots de Bilam « depuis les collines, je le
contemple (ashourénou) ». Le Zohar interpreéte ashourénou comme « un pas » et dit que, alors qu’il était en-

core dans le ventre de sa mére, il « fit un pas au-dehors ». Etz Chaim explique ce passage, comme le citent le
commentaire du Zohar Mikdash Melech et Sefer Hadras Melech.
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«Ashourénou est un terme apparenté a “Soutiens mes pas (ashourai)”, qui désigne un pas. Car, au
temps de la gestation, Zeir Anpin et Noukva étaient au niveau du vav minuscule du premier hé du
Nom Havaya ; Zeir Anpin n’était pas encore

Etz Chaim rapproche ashourénou de ashourai, « mes pas », dans les Psaumes. Durant la « gestation » des at-

tributs émotionnels au sein d’Imma, Zeir Anpin et Noukva ne sont que comme un vav minuscule a I'inté-
rieur du premier hé du Nom Havaya, la lettre qui correspond a Bina.
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qu’au niveau des six extrémités (vav ketzavot), et Mal'hout le revétait ; et elle se trouvait alors au
niveau de cette pointe inférieure qui dépasse légerement a I’extérieur, a I’extrémité de ce vav. Ce
point est appelé “un pas au-dehors”, car il se trouve au bout de cette jambe et fait légerement
saillie vers I’extérieur. » Ainsi s’achéve [la citation].

A ce stade, Zeir Anpin ne posséde que ses six attributs — le vav, dont la valeur numérique est six — et Mal'-

hout n’est pas encore une entité distincte : elle n’est que la petite « pointe » au pied du vav, qui dépasse lége-
rement vers I’extérieur. Ce point saillant est le « pas au-dehors ».
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A présent, pour comprendre ceci : pourquoi, lorsque les attributs émotionnels (midot) sont inclus
a l’état de gestation dans le sein d’Imma, ne sont-ils que du niveau de la lettre vav, tandis que Mal'-
hout n’est comptée que comme le niveau d’« un pas a I’extérieur », a I’extrémité du vav ?

La question se précise : tant que les attributs sont retenus dans le « sein » d’Imma, pourquoi ne sont-ils
qu’unvav, Mal'hout n’étant rien de plus qu’un « pas a I’extérieur » a son extrémite ?
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Pourtant, méme avec ce pas, il ne s’agit toujours que d’un vav, qui évoque le niveau des six attri-
buts émotionnels seulement. Pourquoi donc ne sont-ils pas comptés comme sept attributs a part
entiére, c’est-a-dire avec le niveau de Mal'hout ?

Méme en comptant le pas, la lettre reste un vav, dont la valeur est six : six attributs. Pourquoi ne sont-ils pas
comptés comme sept, Mal'hout constituant un attribut a part entiére ?
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Cependant, il est connu, au sujet du verset « Et Il batit la cote », que le partzouf de Noukva se
construit a partir du niveau de Mal'hout au sein des attributs émotionnels de Zeir Anpin ; c’est-a-
dire que le niveau de Mal'hout au sein de 'Hessed devient le 'Hessed de Mal'hout, et que Mal'hout
au sein de Guevoura devient la Guevoura de Mal'hout, etc.
La réponse commence par I'interprétation kabbalistique de « Et Il bétit la cote » (la construction de ‘Hava) :
Noukva se construit a partir de Mal'hout au sein de chacun des attributs de Zeir Anpin. Mal'hout au sein de

'Hessed devient le 'Hessed de Mal'hout ; Mal'hout au sein de Guevoura devient la Guevoura de Mal'hout, et

ainsi de suite.
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C’est parce que Mal'hout est appelée « la dixieme de toutes », car elle est le niveau de la révélation
au sein de chaque attribut ; ainsi, Mal'hout au sein de 'Hessed désigne la révélation et I’effusion
présentes dans 'Hessed, et il en va de méme pour tous les autres.

Mal'hout, « la dixiéme de toutes », est ’élément de révélation au sein de chaque attribut : Mal'hout au sein

de 'Hessed est la maniére dont la bonté se manifeste et se donne aux autres. Ainsi, la figure distincte de

Mal'hout se constitue a partir de la dimension révélée de tous les attributs.
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Ainsi, a partir des aspects de Mal'hout présents dans chacun des attributs émotionnels de Zeir An-

pin, se construit ensuite le partzuf de Noukva, qui est la Mal'hout d'Atsilout, appelée «le monde reé-

vélé» (alma de'isgalya), et c'est d'elle que découle le flux d'influence vers Béria, Yetsira et Assiya.
Noukva, la Mal'hout d'Atsilout, se constitue ensuite a partir de la « Mal'hout» présente dans chacun des at-

tributs de Zeir Anpin. Elle est appelée «le monde révélé», car c'est par elle que le flux atteint les mondes in-

férieurs de Béria, Yetsira et Assiya.
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Ainsi, cette construction de Noukva en un partzuf distinct ne s'effectue précisément qu'apres la
naissance et la révélation des attributs émotionnels; alors, elle se construit a partir de tous les ni-
veaux de revelation des attributs mentionnés précédemment. La Seéfira et la construction de
Mal'hout.
Cette construction de Noukva en une figure distincte ne se produit qu'apres la «naissance », lorsque les attri-
buts se sont manifestés et révélés; ce n'est qu'alors qu'il existe des aspects révélés a partir desquels la

construire. La bréve expression qui suit, «la Séfira et la construction de Mal'hout», résume 1'idée: ce n'est
qu'alors que Mal'hout devient une Séfira et une structure distincte.
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Mais lorsque les attributs émotionnels sont encore inclus dans l'intellect, puisqu'ils sont eux-
mémes annulés en lui — «occupé a absorber, il n'émet pas» —, la construction de Mal'hout ne peut

pas découler d'eux de manieére a en faire un niveau distinct ; seulement,

Tant que les attributs sont encore contenus dans l'intellect, ils y sont annulés et ne sont pas encore des émo-
tions a part entiere. L'expression talmudique «occupé a absorber, il n'émet pas» s'applique ici: ce qui ab-
sorbe ne peut rien faire sortir; rien ne peut donc encore découler d'eux pour édifier une Mal'hout distincte.
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a ce stade, I'attribut de Mal'hout est inclus dans les six attributs de Zeir Anpin; il s'agit du niveau

de Mal'hout dans 'Hessed, de Mal'hout dans Guevoura;

A ce stade, Mal'hout n'existe qu'a l'intérieur de chacun des six attributs: Mal'hout dans 'Hessed, Mal'hout
dans Guevoura, et ainsi de suite.
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Autrement dit, il n'y a que six attributs, mais chacun d'eux comprend sept aspects: il existe ainsi
un niveau de Mal'hout dans 'Hessed, car, puisqu'il est destiné a se révéler, 1'aspect de Mal'hout —

qui correspond a la révélation de 1'attribut — est inclus en lui.

Il n'y a donc que six attributs, mais chacun comprend sept aspects, car chacun contient sa propre Mal'hout.
Un attribut destiné a se révéler porte déja en lui I'aspect de révélation, qui est sa Mal'hout.
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Néanmoins, la construction de Mal'hout en un partzuf distinct ne peut pas découler d'eux, puis-
qu'ils sont eux-mémes dans un état d'inclusion et d'élévation au sein de l'intellect, ce qui est 1'op-

poseé du flux vers 1'extérieur.

Malgré cela, une Mal'hout distincte ne peut pas encore étre construite a partir d'eux, car ils sont élevés vers
l'intellect et absorbés en lui. C'est I'opposé d'un flux vers 1'extérieur, et Mal'hout ne se construit qu'a partir
de ce qui se déverse au-dehors.
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C'est pourquoi, lorsque Zeir Anpin et Noukva sont en gestation dans le sein d'Imma, ils corres-
pondent a un petit vav: ils ne sont alors que six attributs, dissimulés dans le sein de leur mere, qui
est l'intellect. Seule l'inclinaison a 1'extrémité du vav indique qu'ils sont destinés a se révéler par
la suite,

C'est le petit vav dans le sein d'Imma: six attributs dissimulés dans leur «meére», l'intellect. Seule la petite
inclinaison au pied du vav laisse entrevoir qu'ils se révéleront ensuite.
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et c'est pourquoi on 1'appelle «un pas en dehors» de son essence; il s'agit du niveau de Mal'hout
dans 'Hessed, de Mal'hout dans Guevoura, etc. : la faculté de révélation de 1'attribut.

Cette inclinaison est le «pas en dehors»: 1a Mal'hout présente dans chaque attribut, qui n'est que la faculté
de cet attribut de se révéler, et non encore sa réveélation effective.
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Et tel est le nombre quarante-deux : six attributs, chacun comprenant sept éléments. Mais ils ne
sont pas au niveau de sept attributs a proprement parler,

Cela donne le nombre quarante-deux : six attributs, chacun comprenant sept aspects. Il ne s’agit pas de sept
attributs a part entiére.
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car il n’est pas encore possible que Mal'hout constitue une structure a part entiére et soit véritable-
ment le monde révéle, si ce n’est apres la naissance.

Mal'hout ne peut pas encore constituer une structure a part entiere, le « monde révélé » au sens plein, avant
la naissance des attributs.
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C’est pourquoi, pour le Décompte du Omer, qui est un niveau de prolongement et de révélation de
Bina vers Zeir Anpin et Noukva, et qui se prolonge également dans Béria, Yetsira et Assiya, jusqu’a
atteindre I’ame de I’homme, ils sont donc

Le Décompte du Omer fait descendre les attributs et les révéle, de Bina en Zeir Anpin et Noukva, puis a tra-

vers les mondes inférieurs jusqu’a ’Ame humaine. C’est ce mouvement de descente et de révélation qui dé-
termine leur nombre.
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au nombre de sept semaines, car Mal’hout est construite comme un partzuf a part entiere. Il n’en
va pas ainsi pour le niveau des voyages, a propos desquels il est écrit: «Léve-toi, Havaya»; ce
terme désigne le redressement et 1’élévation, par lesquels Zeir Anpin est inclus dans Imma. Alors,
il ne s’agit plus de Zeir Anpin et de Noukva, mais seulement du niveau duvav,
Le décompte du Omer dure sept semaines entiéres, car Mal’hout y est construite comme un septiéme attri-
but a part entiére, ce qui donne sept fois sept. Les voyages suivent le mouvement opposé: «Leéve-toi, Ha-

vaya» exprime une ascension, dans laquelle Zeir Anpin est ramené vers le haut et inclus dans Imma; les at-

tributs ne sont alors de nouveau que le vav.
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si ce n’est que ce vav comporte un «pas vers I’extérieur», qui est le niveau de Mal’hout au sein de
ces six attributs. Ils sont donc au nombre de quarante-deux: six attributs, chacun comprenant sept
élements.

Ce vav comporte son «pas vers I’extérieur»: Mal’hout, latente dans chacun des six attributs. On obtient donc
quarante-deux: six attributs, chacun comprenant sept éléments.
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(Voir Etz Chaim, Shaar Arich Anpin, chapitre 14, sur la question des quarante-deux et des qua-
rante-neuf, etc. Voir aussi plus loin, dans le discours commencant par «Voici, au sujet des
voyages», ou il est expliqué que le Nom de quarante-deux est constitué de sept attributs, chacun
comprenant six éléments,

L’Alter Rebbe ajoute des références: Etz Chaim sur les quarante-deux et les quarante-neuf, ainsi qu’un dis-

cours plus loin dans Likkutei Torah, Masei, qui décompose autrement le Nom de quarante-deux lettres: en
sept attributs comprenant chacun six éléments.
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comme les sept versets d’Avgitatz, dont chacun comporte six mots. Ce discours est le plus tardif;
voyez la-bas a ce sujet.)

Cette lecture suit la priére dont les initiales forment le Nom commencant par «Avgitatz» (Ana Bekoach): sept
lignes de six mots chacune. Le texte précise que I’autre discours est le plus tardif des deux; d’aprés la note

de Kehot, il fut prononcé en 5571, tandis que celui-ci le fut en 5568.
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Or, pour comprendre pourquoi les voyages s’effectuent précisément selon ce mouvement d’éléva-

tion et d’inclusion de Zeir Anpin et de Noukva dans Imma, on peut I’éclairer par ce qui est écrit:

«Le sot ne désire pas la compréhension (tevouna), mais seulement I’expression de son cceur. »
Pourquoi les voyages doivent-ils s’accomplir par une ascension, qui ramene les attributs dans Imma? La ré-

ponse se trouve dans les Proverbes: «Le sot ne désire pas la compréhension, mais seulement I’expression
de son cceur. »
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Explication: le «sot» désigne le niveau de la nourriture des forces extérieures, qui se nourrissent
des attributs émotionnels de sainteté, comme dans le cas d’Avraham, dont il est issu..., toutefois,
Le «sot» représente les forces extérieures, qui tirent leur nourriture des attributs de sainteté, comme le

disent les Sages a propos d’Yichmaél, issu d’Avraham. Cette nourriture a une limite, que le maamar va

maintenant définir.
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cette nourriture provient précisément des attributs lorsqu’ils ont déja quitté le niveau de Bina pour
devenir un niveau a part entiére (car, a partir de la poitrine et vers le bas, commence I’Arbre de la
connaissance du bien et du mal, puisque c’est 1a que s’acheve le Yessod d’Imma),
Les forces extérieures ne peuvent se nourrir que des attributs qui ont quitté Bina et sont devenus des émo-
tions distinctes. Selon la Kabbale, le Yessod d’Imma (Bina) descend jusqu’a la «poitrine» de Zeir Anpin; au-

dessous de ce point, 1a ou prend fin le voile de Bina, commence I’Arbre de la connaissance du bien et du
mal.
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Mais, tant qu’elles sont incluses et cachées au niveau de Bina, et qu’elles sont appelées «les bontés
couvertes» (hassadim hame’houssim), les forces extérieures ne peuvent s’en nourrir, car Bina est
appelée «le monde de la liberté », etc.

Tant que les attributs sont encore cachés dans Bina, ils sont appelés «les bontés couvertes», et rien de ce qui

est extérieur a la sainteté ne peut s’en nourrir. Bina est appelée «le monde de la liberté», car les forces exté-

rieures n’ont aucune prise sur elle.
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C’est pourquoi I'insensé mentionné précédemment ne désire pas la tevouna, dont les lettres sont
ben et bat («fils» et «fille»), c’est-a-dire les attributs émotionnels, Zeir Anpin et Noukva, lorsqu’ils
sont inclus dans la tevouna et appelés «les choses cachées de son ceeur»; I'insensé ne désire pas
cela, car il ne peut se nourrir de ce niveau,

Ainsi, I’«insensé» ne s’intéresse pas a la tevouna, la compréhension. Le mot tevouna contient les lettres de

ben et bat, «fils» et «fille», désignant Zeir Anpin et Noukva tant qu’ils sont encore inclus dans la compré-
hension: «les choses cachées du ceeur ».
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mais seulement lorsque son cceur se révele, c’est-a-dire lorsque I’attribut se révele; alors, il peut
s’en nourrir. La raison en est que les forces extérieures ne tirent leur nourriture que du niveau du
yesh (quelque chose), et non du niveau du ayin (néant).

L’insensé ne désire que «la révélation de son cceur», I’émotion qui s’est manifestée au-dehors, car les forces

extérieures ne peuvent se nourrir que de ce qui est «quelque chose» (yesh), une existence ressentie et deéfi-
nie, et jamais de ce qui est «néant» (ayin).

SECTION 5 - 1114-18
L’amour caché : Rabbi Yo'hanan
ben Zakkai et la coupe de Yossef
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Or, lorsque les attributs émotionnels (midot) sont inclus dans I’intellect et la contemplation, ils ne
sont pas encore ressentis comme une reéalité, comme une chose. C’est ce que ’on appelle «les
choses cachées du cceur»: ’'amour y est inclus et recouvert par I’intellect, la compréehension et la
contemplation de la personne, et, du fait de I'intensité de son attachement a cette compréhension,
elle ne ressent pas du tout I’amour;
Tant que les émotions demeurent contenues dans la compréhension et la contemplation, elles ne sont pas
encore ressenties comme quelque chose ayant une existence propre. C’est la «les choses cachées du cceur»:

la personne est si absorbée par la saisie de la grandeur de D.ieu que son amour reste enveloppé dans sa
compréhension et qu’elle ne le ressent pas du tout.
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mais ils sont inclus dans la lumiére d’Imma et ne sont nullement dans un état ou ils seraient res-
sentis ou auraient une existence propre. On les appelle alors tevouna, mot dont les lettres forment
ben et bat, qui sont inclus dans la tevouna et le Daat eux-mémes. Il n’en résulte donc aucune nour-
riture pour les forces extérieures, qui relevent de I’existence véritable.
Les émotions sont alors contenues dans la lumiére d’Imma (Bina), sans aucun sentiment de soi. C’est pour-
quoi cet état est appelé tevouna, qui contient ben et bat: les attributs émotionnels demeurent a 'intérieur de

la compréhension. Et puisque les forces extérieures relévent de I’existence véritable, elles n’ont ici rien
dont se nourrir.
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(Ailleurs, on explique encore pourquoi: la révélation d’Atik se trouve dans Bina. Ainsi, lorsque
I’amour et la crainte sont inclus dans le Yessod d’Imma, ils sont liés au monde du plaisir. C’est en
cela que Bina est appelée «liberté» (deror), «le monde de la liberté ».

Cette longue parenthése apporte deux autres raisons. La premieére: Atik, le plaisir intérieur de Kéter, se ré-

véle dans Bina; ainsi, I’amour et la crainte contenus dans le Yessod d’Imma sont liés a ce monde de plaisir.

C’est pourquoi Bina est appelée «liberté ».
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C’est 1a le sens de Yom Kippour, ou toutes les élévations passent par Imma et relévent du «désir du
cceur» (re'uta deliba). C’est pourquoi les secondes Tables, données en silence, furent données a
Yom Kippour. «En silence » signifie I’intériorité du cceur, etc.

Yom Kippour est un jour ou toutes les élévations passent par Imma et ou le service divin reléve du «désir du

cceur», un désir plus profond que le sentiment révélé. Les secondes Tables, données en silence, le furent

donc a Yom Kippour; «en silence» désigne la partie la plus intérieure du cceur.

MIANY 9K °1waann R9T 7Y 1990 0 oew xax] RPIR 137 99 712 OY0D Ty I82N3 KPR
.0 7Y 21092 o2 77 1o ROF nanm RaR 7107 973 073 RN RIPOK T10°2 097190 O

Ailleurs, on donne encore une autre raison: Abba et Imma sont «deux compagnons qui ne se sé-
parent jamais». Ainsi, lorsque les attributs sont inclus dans le Yessod d’Imma, le Yessod d’Abba
brille aussi en eux; et 'Hokhma est koach mah («la force du “quoi” »), le niveau de I’annulation de
soi (bitoul), I’Arbre de Vie.
La deuxiéme raison est qu’Abba et Imma, 'Hokhma et Bina, «ne se séparent jamais»; lorsque les attributs
sont inclus dans le Yessod d’Imma, le Yessod d’Abba brille donc aussi en eux. 'Hokhma est koach mah, «la

force du “quoi” », I’'annulation de soi qui demande: «Que suis-je ? » Elle est appelée I’Arbre de Vie, par oppo-
sition a I’Arbre de la connaissance du bien et du mal.
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C’est la le sens de la Chemoné Essré, «la priére dite a voix basse», et de «Des profondeurs, je T’ai
appelé»: il s’agit de deux profondeurs, qui sont les deux Yessodot d’Abba et d’Imma, etc. Les deux
raisons concordent, conformément a ce qui est écrit dans le Zohar HaRakia, dans la paracha Bere-
chit (folio 45) : Imma recoit d’Atik par I'intermédiaire du Yessod d’Abba,
Voila pourquoi la Chemoné Essré se dit a voix basse, et pourquoi le psalmiste appelle D.ieu «des profon-
deurs», au pluriel: les deux profondeurs sont les deux Yessodot d’Abba et d’Imma. Les deux raisons

concordent, car, comme I’explique le Zohar HaRakia, Imma recoit d’Atik par 'intermédiaire du Yessod
d’Abba.
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c’est-a-dire que 'Hokhma est appelée «Eden», etc. Mais lorsque le coeur se révele, les attributs
sont dans un état de révélation et constituent un niveau a part; ils sont alors ressentis comme une

réalité, comme une chose: ily a quelqu’un qui aime, etc.;

'Hokhma est appelée «Eden», la source du plaisir. En revanche, lorsque les émotions se révelent et se
tiennent par elles-mémes, elles sont ressenties comme quelque chose: la personne a conscience que c’est
elle qui aime.
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alors, de I’excédent de I’attribut vient la nourriture des forces extérieures, qui relévent de I’exis-
tence véritable, etc.: la personne se considére comme une réalité, comme une chose, parce qu’elle

éprouve de I’amour, etc.

Les forces extérieures se nourrissent alors de I’«excédent» de I’émotion: du sentiment de soi qui conduit
une personne a se considérer comme quelqu’un d’important parce qu’elle éprouve de I’amour pour D.ieu.
Cette estime de soi est la «réalité véritable» dont elles se nourrissent.
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Et bien que, dans I’état d’inclusion, il y ait également le niveau de «I’avancée au-dehors», c’est-a-

dire que chaque attribut ne possede que le potentiel de révélation de cet attribut méme,

Méme a I’état caché, il y a une «avancée au-dehors», mais elle n’est que le potentiel de révélation de chaque
attribut.
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néanmoins, aucune réveélation véritable n’en émane, de sorte que Mal'hout constitue un niveau
distinct, si ce n’est apres la naissance et la révelation des attributs. Alors, du niveau du yesh émane
la nourriture des forces extérieures, etc.,

Une révélation véritable, ou Mal'hout constitue un niveau distinct, ne survient qu’apres la «naissance»,

lorsque les attributs sont révélés. Ce n’est qu’alors que les forces extérieures peuvent tirer leur nourriture

de leur «existence».
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(Cette idée se comprendra encore mieux a partir de ce qui est écrit ailleurs, dans le discours sur la
bénédiction du zimoun — la bénédiction aprés le repas récitée en présence d’un quorum — a pro-
pos de I’Arbre de la connaissance et de I’Arbre de vie, ainsi que du «vin conservé dans ses grappes
depuis les six jours de la Création ».)

L’Admour Hazaken renvoie a son discours sur la bénédiction apres le repas récitée en présence d’un quo-

rum, ou sont abordés I’Arbre de la connaissance, I’Arbre de vie et le «vin conservé dans ses grappes depuis

les six jours de la Création». Ce discours éclaire davantage ce point.
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Or, puisque I’essentiel des voyages consistait a soumettre les forces extérieures afin qu’elles ne
puissent tirer aucune nourriture des attributs de sainteté, cela se faisait en les élevant et en les in-

cluant dans la lumieére d’Imma, de sorte qu’elles ne soient absolument pas ressenties.

Puisque I’objectif des voyages était de soumettre les forces extérieures et de les priver de nourriture tirée des
attributs de sainteté, ils agissaient en élevant les attributs dans la lumiére d’Imma, ou ceux-ci ne sont pas

ressentis du tout.
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C’est pourquoi ils n’étaient comptés que comme six attributs, chacun comprenant sept éléments.

Mais pour le compte du Omer, qui est

Voila pourquoi les voyages comptaient seulement six attributs, chacun comprenant sept éléments, soit qua-

rante-deux. Le compte du Omer fonctionne en sens inverse.
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la descente des attributs d’en haut vers le bas, vers I’extérieur, Mal'hout, qui se trouve au sein des
attributs de Zeir Anpin, sert alors a construire Mal'hout comme un partzuf distinct. Il en résulte
sept semaines, sept fois sept, etc.

Le compte du Omer fait descendre les attributs vers le bas et vers I’extérieur, de sorte que Mal'hout est édi-

fiée en un partzuf distinct a partir de la Mal'hout présente au sein de chaque attribut. Le compte comprend

alors sept semaines entiéres, sept fois sept.
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(Voir également ce qui est écrit ailleurs sur le verset «Et les Juifs acceptérent»: pour réparer [la si-
tuation] et empécher les forces extérieures de tirer leur nourriture, des lumiéres enveloppantes
d’Imma sont attirées afin de protéger les attributs. C’est le sens de «la mere est posée sur les oi-
sillons», etc., ainsi que de «Que la mere vienne et nettoie », etc.)
Dans un autre passage, a propos de «Et les Juifs accepterent», ’Admour Hazaken explique que, pour empé-
cher les forces extérieures de se nourrir, des lumiéres enveloppantes d’Imma sont attirées pour protéger les

attributs. L’image en est celle de la meére oiseau posée sur ses oisillons, ainsi que de I’expression «que la
meére vienne et nettoie» apreés son petit.
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Et il est expliqué ailleurs que les six extrémités (vav ketzavot) d’Abba sont revétues dans les six ex-
trémités d’Imma, ce qui protége les attributs de la nourriture des forces extérieures. Il faut toute-
fois dire que le niveau de quarante-deux, ot les attributs sont inclus dans le Yessod d’Imma méme,
soumet davantage les forces extérieures, car la, elles n’ont absolument aucune domination ni au-
cune nourriture.)

11 est expliqué ailleurs que les six extrémités d’Abba sont revétues dans celles d’Imma, ce qui protége égale-

ment les attributs. Néanmoins, le niveau de quarante-deux, ou les attributs se trouvent dans le Yessod

d’Imma méme, soumet plus complétement les forces extérieures, car elles n’y ont absolument aucune prise.
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Et ’'on comprendra ainsi ce que dit Rabbi Yo'hanan ben Zakkai: «Je ne sais pas par quel chemin
on me conduit.» A premiére vue, cela est étonnant: comment a-t-il pu lui venir a I’esprit qu’il y
avait le moindre doute qu’on le conduise, a D.ieu ne plaise, au Guéhinom, alors qu’il avait consa-
cré tous ses jours a I’étude de la Torah et au service divin ?
Cela explique une parole énigmatique du Talmud (Berachos 28b): sur son lit de mort, Rabbi Yo'hanan ben
Zakkai dit qu’il ne savait pas par quel chemin on le conduisait, vers le Gan Eden ou vers le Guéhinom.

Comment un homme qui avait consacré toute sa vie a I’étude de la Torah et au service divin pouvait-il dou-
ter de sa destination ?
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Mais son amour et sa crainte étaient dans un état d’inclusion au sein de l’intellect (mo'hin)
d’Imma, tant son lien avec la compréhension et la contemplation était grand; a ce niveau, les attri-

buts ne sont nullement ressentis,

La réponse est que son amour et sa crainte étaient absorbés dans I’intellect d’Imma, tant son lien avec la

compréhension et 1a contemplation était intense. A ce niveau, les émotions ne sont pas ressenties du tout.
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c’est pourquoi Rabbi Yo'hanan ben Zakkai ne savait pas s’il avait été éveille a 'amour et a la
crainte, puisqu’il ne les ressentait pas du tout; c’est pourquoi il dit: «Je ne sais pas par quel che-

min », etc.

Comme il ne ressentait jamais son amour et sa crainte, il ne pouvait savoir s’il en avait véritablement été

animé. D’ou sa parole: «Je ne sais pas par quel chemin. »
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(Car I’absence de crainte est passible de punition. Et sachez que les anges craignent le jugement,
bien que le pécheé véritable ne les concerne pas, comme le dit I’adage: «Y a-t-il donc un mauvais
penchant parmi vous ?»; il s’agit seulement du fait que la crainte n’est pas comme elle le devrait,
comme cela est expliqué ailleurs en détail.) Car ses attributs étaient recouverts et cachés dans I'in-
tellect, et
Une parenthése explique pourquoi cela avait de I'importance: ’absence de crainte est passible de punition.
Méme les anges, qui n’ont pas de mauvais penchant et ne peuvent véritablement pécher, craignent le juge-

ment, car leur crainte peut ne pas étre a la hauteur; les émotions de Rabbi Yo'hanan, cachées dans son intel-

lect, ne lui permettaient pas de savoir.
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il etait comme celui qui, plongé dans la profondeur de I’intellect et de I’étude, ne ressent aucun at-
tribut, bien que cet attribut soit certainement inclus dans la compréhension, etc.

Il était comme une personne plongée dans I’étude, qui ne ressent aucune émotion, bien que celle-ci soit

certainement incluse dans sa compréhension.
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Et selon cela, on comprendra ce qui est écrit ailleurs au sujet de la coupe d’argent que Yossef avait

cachée dans le sac de Binyamin : car Yossef est le tsadik

La méme idée permet de comprendre le récit de la coupe d’argent que Yossef avait cachée dans le sac de Bi-

nyamin, auquel le maamar s’intéresse a présent.
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supérieur (tsadik elyon), et Binyamin est appelé le tsadik inférieur (tsadik ta'hton), comme cela est
expliqué a ce sujet dans le commentaire sur le verset «Ah! que tu sois pour moi comme un frere »,
etc. ; voyez la-bas: il existe des 4mes qui relevent du niveau de Yossef et d’autres [qui relevent] du
niveau de Binyamin.

Yossef est appelé le «tsadik supérieur» et Binyamin le «tsadik inférieur», comme I’explique I’'Alter Rebbe

dans son discours sur «Ah! que tu sois pour moi comme un frére». Certaines d&mes relévent du niveau de

Yossef, et d’autres du niveau de Binyamin.
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Voyez aussi, au sujet de ces deux sortes d’ames, Iggeres HaKodesh, a la fin du discours commen-
cant par «Et David se fit un nom». Or, les étincelles qui se répandent a partir du niveau de Binya-
min sont les Ames des beinonim (intermédiaires), conformément a I’explication donnée dans Sefer

Shel Beinonim sur ce qu’est le niveau du beinoni.

Au sujet de ces deux sortes d’ames, ’Admour Hazaken renvoie a Iggeres HaKodesh. Les 4mes qui se rami-
fient a partir de Binyamin sont celles des beinonim, les personnes «intermédiaires» décrites dans Sefer Shel

Beinonim (Tanya), qui ne péchent jamais, bien que leur mauvais penchant soit toujours présent.
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Et les étincelles du niveau de Yosef sont le niveau des ames des tsadikim; il est expliqué dans Sefer
Shel Beinonim, chapitre 10, que le niveau du tsadik correspond a ce qui est écrit: «Que tu es belle

et que tu es agréable, amour dans les délices »,

Les ames issues de Yosef sont celles des tsadikim. Tanya, chapitre 10, décrit le tsadik par le verset: « Que tu
es belle et que tu es agréable, amour dans les délices».
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c’est-a-dire qu’il éprouve pour D.ieu un plaisir merveilleux, etc., comme il est écrit dans Iggeres

HaKodesh au sujet de ce verset; il n’en va pas ainsi du beinoni, comme il est écrit la, chapitre 14.

L’amour du tsadik est un plaisir merveilleux en D.ieu, comme I’explique Iggeres HaKodesh a propos de ce
verset. Tanya, chapitre 14, enseigne que le beinoni n’atteint pas ce niveau.
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Cependant, malgré cela, il peut arriver parfois que, chez les beinonim aussi, I’amour s’accom-
pagne de joie et de plaisir en D.ieu, selon leur mesure, mais sans étre complet.

Malgré cela, un beinoni peut parfois éprouver de I’'amour accompagné de joie et de plaisir en D.ieu, selon sa
propre mesure, mais sous une forme qui n’est pas compléte.
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Voyez aussi le Sefer Shel Beinonim, chapitre 13, «a des moments déterminés», etc., et la fin du

chapitre 14, «se délecter et se réjouir», etc. Voyez également ce qui est écrit a ce sujet dans la para-

cha de Tetsave, dans le discours qui commence par «Souviens-toi [de ce qu’]Amalek [a fait] ».
L’Admour Hazaken cite le Tanya, chapitre 13, au sujet de ’amour du beinoni, qui se révele «a des moments
déterminés», par exemple pendant la priére, ainsi que la fin du chapitre 14, sur le fait de se délecter et de se

réjouir en D.ieu. Il renvoie également a son discours «Souviens-toi de ce qu’Amalek a fait», dans la paracha
de Tetsavé.
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Et telle est la signification de la coupe d’argent que Yossef cacha dans le sac de Binyamin: ’argent
(kesef) correspond au niveau de ’amour, comme il est écrit dans le Midrach Rabba, Nasso, a la fin
de la section 13, au sujet du «bassin d’argent», qu’il est ainsi nommeé en raison de «[Mon ame] lan-
guit (nikhséfa),

Telle est la signification de la coupe d’argent que Yossef cacha dans le sac de Binyamin. Le Midrach en-

seigne que le «bassin d’argent» des offrandes des princes tire son nom du désir ardent, car kesef (argent) est
apparenté a nikhséfa, «languit».
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et méme se consume»; et il est dit: «Car tu as ardemment désiré la maison de ton péere»; et cela
rejoint ce qui est écrit dans le Zohar au sujet des quatre cents mondes de désir (kissoufin), dont les

tsadikim se délectent.

Le Midrach étaye cette idée par les versets «mon ame languit, et méme se consume» et «tu as ardemment
désiré la maison de ton pére». Le Zohar parle lui aussi de quatre cents «mondes de désir», dont les tsadikim
se délectent; ’argent représente donc I’amour du délice propre au niveau de Yossef.
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Et Yossef, le tsadik supérieur, transmit ce niveau a Binyamin, afin que cette qualité d’amour puisse
aussi se trouver dans les Ames des beinonim, qui sont des branches et des étincelles émanant de
Binyamin.

Yossef, le tsadik supérieur, transmit cet amour a Binyamin, afin que les 4mes des beinonim — les branches

et les étincelles de Binyamin — puissent elles aussi avoir part a «’amour dans les délices».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/ 36

16

17



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS MASEI - MAAMAR 3 92712 MyonnT 171y axRa>

T 73R 97X 1OM013T 00%IN01 ONW 0°113°22 D DIWR T L1013 M Y70 RDW PO230 Phunw am
D°X1I¥N3 727K *N3T 237 TAART 1 1M8Y2 Y70 ROW 19IK]

Quant au fait qu’il ait caché la coupe, pour que Binyamin n’en sache rien, c’est parce que, chez les
beinonim, qui sont des étincelles de Binyamin, cet amour doit se manifester de telle sorte qu’ils
ignorent eux-mémes cet amour sublime, le niveau de «I’amour dans les délices »,

Il cacha la coupe afin que Binyamin n’en sache rien. Chez les beinonim, cet amour sublime doit étre pré-
sent sans qu’ils en aient conscience.
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qui est le rang du tsadik, supérieur a celui du beinoni. En effet, si cet amour, qui dépasse son rang,
se revelait au beinoni, un sentiment de yesh (d’existence propre) et de suffisance pourrait alors se
développer en lui, etc.

«L’amour dans les délices» appartient au niveau du tsadik, supérieur a celui du beinoni. Si un beinoni pre-

nait conscience d’un amour dépassant son propre rang, il pourrait se sentir important et devenir or-

gueilleux: il éprouverait alors ce sentiment d’«existence propre» dont se nourrissent les forces extérieures.
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Cependant, il faut comprendre comment il est possible qu’il éprouve un amour si grand et si éleve
sans en avoir nullement conscience. On le comprend a partir de ce qui est écrit au sujet de Rabbi
Yo'hanan ben Zakkai: parce qu’il était profondément absorbé dans I’étude et la contemplation, il
n’avait pas conscience de cet amour,

Comment peut-on éprouver un amour si grand sans en avoir conscience ? La réponse est celle qui est don-

née au sujet de Rabbi Yo'hanan ben Zakkai: il était si absorbé dans I’étude et la contemplation qu’il n’avait

pas conscience de son propre amour.
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et c’est la le sens de «Je ne sais par quel chemin», etc., comme indiqué plus haut. Dés lors, le fait
qu’il ait caché la coupe désigne les bontés cachées (hassadim hame’houssim) dans le Yessod
d’Imma.

C’est pourquoi il dit: «Je ne sais par quel chemin.» La coupe cachée représente donc les «bontés cachées»

dans le Yessod d’Imma: un amour dissimulé au sein de la compréhension, hors de portée de la conscience

de soi et des forces extérieures.
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Et voyez ce qui est écrit dans la paracha Vayigach, sur le verset « Yossef rassembla tout I’argent »,
etc. ; voyez aussi ce qui est écrit au sujet de «I’amour dans les délices », sur le verset «Ses yeux sont
rouges de vin»: «Le vin de la Torah: le vin entre», etc. C’est la le sens de I’expression «la coupe
d’argent», par laquelle le vin est versé, etc.

L’Alter Rebbe renvoie a deux maamarim apparentés: I’'un sur « Yossef rassembla tout I’argent », et I’autre sur

«Ses yeux sont rouges de vin», ou «I’amour dans les délices» est associé au «vin de la Torah» («quand le vin

entre, le secret sort»). Le vin se verse par une coupe; ainsi, la «coupe d’argent» porte cet amour caché.
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Selon cela, on peut dire que Rabbi Yo'hanan ben Zakkai, en disant «Je ne sais pas», [le disait] par
grande humilité, a I'instar de ce que disait Rabba: «Des gens comme moi sont des beinonim»;
bien qu’il fiit certainement

On peut comprendre autrement les paroles de Rabbi Yo'hanan ben Zakkai: il parlait par grande humilite,

comme I’Amora Rabba, qui disait: « Des gens comme moi sont des beinonim. »
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un tsadik accompli, il se voyait lui-méme comme un beinoni, ainsi qu’il est expliqué a ce sujet
dans le Sefer Chel Beinonim, chapitre 13. C’est pourquoi il se conduisit a la maniére de Yossef, qui
cacha la coupe, etc., au point de ne pas avoir lui-méme conscience de ce niveau de grand amour,
etc.

Bien qu’il fiit certainement un tsadik accompli, il se voyait comme un beinoni, ainsi que I’explique le Tanya,

chapitre 13, a propos de Rabba. Il se conduisit donc comme Yossef avec la coupe: il garda son grand amour
caché, méme a ses propres yeux.
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(A la lumiére de ce qui a été écrit, on pourrait dire, & premiére vue, que le fait que, 2 Yom Kippour,
seuls six hommes soient appelés a la lecture de la Torah se rattache a ce qui précede: cela corres-
pond au cas ou les attributs sont couverts dans le Yessod d’Imma; ils sont alors au nombre de six,
etc.;

Parenthése: on pourrait rapprocher cela de la régle selon laquelle, a Yom Kippour, seuls six hommes sont

appelés a la lecture de la Torah. La journée refléterait alors les attributs couverts dans le Yessod d’Imma, qui
sont au nombre de six.
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cependant, dans Pri Etz 'Haim, cela est expliqué autrement: bien au contraire, Mal'hout, qui est la
septiéme, est montée en haut, dans la dimension intérieure (pnimiyout) d’Imma; c’est-a-dire
qu’elle est montée plus haut que Zeir Anpin, qui n’y est pas encore monté, ainsi qu’il est écrit dans
Pri Etz 'Haim, Cha'ar Yom HaKippourim, chapitre 5.

Cependant, Pri Etz 'Haim explique autrement le nombre six, voire a 'inverse: Mal'hout, la septiéme, s’est

élevée dans la dimension intérieure d’Imma, au-dessus de Zeir Anpin, qui ne s’y est pas encore élevé. Ainsi,

seuls six sont appelés.
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Et voyez ce qui est écrit a ce sujet dans la paracha A'haré, dans I’explication du verset «Car en ce
jour Il fera expiation » ; voyez aussi ce qui est écrit ailleurs au sujet de I’énoncé du Raaya Mehemna,
paracha Choftim) (275a): «Au contraire, elle monte vers ce lieu dont il est dit: “Ce qui t’est caché,
ne le cherche pas” », etc.

L’Alter Rebbe renvoie a son explication du verset «Car en ce jour Il fera expiation», dans la paracha A'haré,

ainsi qu’au Raaya Mehemna sur la paracha Choftim. Ce passage parle d'une ascension «vers ce lieu dont il
est dit: “Ce qui t’est caché, ne le cherche pas”», un niveau qui dépasse toute investigation.
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SECTION 6 - 119-23

Netsa'h et Hod
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3.A présent, pour comprendre en détail les six attributs, comme on le sait, Netsa'h et Hod sont ap-
pelés «les cuisses hors du corps» et «les branches de saule», qui n’ont ni gofit ni parfum. L’expres-

sion «hors du corps» signifie

Cette troisiéme section examine en détail les six attributs. Dans la Kabbale, Netsa'h et Hod sont appelés «les
cuisses hors du corps» et comparés aux branches de saule des quatre espéces, qui n’ont ni gofit ni parfum.
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que 'Hessed, Guevoura et Tiferet sont I’essence méme des attributs, tandis que Netsa'h, Hod et Yes-
sod sont les émanations des attributs vers autrui; c’est pourquoi ils sont appelés «hors du corps».

Quant au fait qu’ils n’aient ni gotit ni parfum, cela signifie

«Hors du corps» signifie que 'Hessed, Guevoura et Tiferet sont les attributs eux-mémes, tandis que Netsa'h,
Hod et Yessod sont les canaux par lesquels ces attributs s’écoulent vers autrui. Le sens de «sans gott ni par-

fum» est expliqué ensuite.
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que, dans 'Hessed, Guevoura et Tiferet, subsiste encore I’'illumination de I’'intellect et de la raison
(taam); selon l’illumination des mo'hin et de l’intellect, tels sont les modes de I’attribut dans
I’émotion du ceeur, que celle-ci soit grande

Dans 'Hessed, Guevoura et Tiferet subsiste encore la lumiére de I’intellect, 1a raison (taam) qui sous-tend le
sentiment ; I’intensité de I’émotion du coeur dépend de la mesure dans laquelle I'intellect I’éclaire.
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ou faible. Car l’illumination des mo'hin éclaire 'Hessed, Guevoura et Tiferet. C’est pourquoi ceux-
ci ont du «gott» (taam), c’est-a-dire que I'illumination de la raison issue de I'intellect est revétue
dans ’attribut.

Puisque I'intellect les éclaire, on dit qu’ils ont du «gofit», taam, un terme qui signifie aussi «raison»: le rai-
sonnement de I’intellect est revétu dans I’émotion.
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Il n’en va pas ainsi de Netsa'h et Hod: ils désignent le fait qu’aprés que I’intellect et la raison de
I’attribut se sont retirés, on persévere néanmoins (misnatse'a'h) a mettre attribut en ceuvre,

parce que telle est la résolution qui est demeurée en lui.

Netsa'h et Hod sont différents: ils agissent aprés que le raisonnement a I’origine du sentiment s’est retire.
On met Pattribut a exécution par la seule détermination; Netsa'h («victoire») est apparenté a misnatse'a'h

(«il persévére»), car on avait résolu autrefois d’agir ainsi et cette résolution demeure.
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Tel est le sens de I’expression «Netsa’h est la branche de ‘Hessed»: on accomplit des actes de bon-
té parce qu’on a pris la résolution de désirer la bonté; la raison et I’intellect qui avaient motiveé

cette résolution ont déja disparu.

Netsa’h est la «branche» de ‘Hessed: on continue d’agir avec bonté parce qu’on a un jour pris la résolution
d’étre quelqu’un qui aime la bonté, méme lorsque le raisonnement qui avait conduit a cette résolution s’est

évanoui.
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Seule demeure la résolution. C’est pourquoi ils sont appelés «branches de saule », qui n’ont ni gott
ni parfum: les mo’hin, appelés «gofit», ont déja quitté son cceur (et le « parfum» représente le ni-

veau de la volonté et du plaisir; voir plus loin a propos du Jourdain de Jéricho),

Seule demeure la résolution; c’est pourquoi Netsa’h et Hod sont des «branches de saule» sans gofit ni par-
fum: le «gott», c’est-a-dire 'intellect, a quitté le coeur. Le texte ajoute que le « parfum» représente la volonté

et le plaisir, theme qu’il développera lorsqu’il abordera le Jourdain de Jéricho.

DI T (19 m3] D7A Ny P2 125w R TOMM DX TWY® PN D0 ML P [ 5o oy 7OY N
ORMW 102 72T 1Y

mais néanmoins, la qualité de la persévérance et la ferme résolution feront accomplir I’acte de
bonté, méme si son cceur n’y est pas. De méme, Hod est appelée la branche de Guevoura, sur la

ligne de gauche.

Cependant, la force de perséveérer et la ferme résolution permettent de mener a bien I’acte de bonté, méme

lorsque le cceur n’y est pas. Hod est dans le méme rapport avec Guevoura, sur le coté gauche.
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Il ressort donc que ‘Hessed, Guevoura et Tiferet sont d’un rang supérieur au niveau de Netsa’h et
Hod. Des lors, il faut comprendre ce qui est écrit dans Pri Etz Chaim, Shaar HaAmidah, chapitre
14, au sujet de I'intention des mots «D.ieu Trés-Haut, qui accorde de bonnes bontés»: «El Elyon
est Arich Anpin,

Il semble donc que ‘Hessed, Guevoura et Tiferet soient d’'un rang supérieur a Netsa’h et Hod. Cela souléve

une difficulté a partir de Pri Etz Chaim, a propos de la premiére bénédiction de la Amida: le texte dit que

«D.ieu Trés-Haut, qui accorde de bonnes bontés» désigne Arich Anpin, c’est-a-dire Kéter.
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qui est Kéter, celui qui «accorde les bontés », lesquelles sont Netsa’h, Hod et Yessod de Zeir Anpin,
en les faisant apparaitre comme un nouvel ajout», etc.; car Netsa’h, Hod et Yessod nouveaux de

Zeir Anpin sont précisément attirés de Kéter.

Selon Pri Etz Chaim, c’est Kéter qui «accorde les bontés», lesquelles sont les nouveaux Netsa’h, Hod et Yes-
sod de Zeir Anpin. Ces attributs inférieurs sont donc attirés directement de Kéter.
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C’est aussi le sens des mots «et ameéne un rédempteur aux enfants de leurs enfants», qui désignent
Netsa’h et Hod, etc., comme il est écrit 1a, au chapitre 15. Voir également le Zohar, Parachat Che-
mini (36a).

Les mots de cette méme bénédiction, «et améne un rédempteur aux enfants de leurs enfants», sont inter-

prétés comme désignant Netsa’h et Hod, ainsi que I’explique Pri Etz Chaim au chapitre 15. Le texte renvoie
également au Zohar sur la Parachat Chemini.
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I1 est donc expliqué que Netsa’h et Hod ont leur racine en Kéter, qui est supérieur a Abba et Imma,
et a plus forte raison a ‘Hessed, Guevoura et Tiferet. De plus, « De ma chair, je contemple [D.ieu]»:
les jambes, qui correspondent au niveau de Netsa’h et Hod, soutiennent le corps et la téte et
portent la téte;
La racine de Netsa’h et Hod se trouve donc en Kéter, au-dessus d’Abba et Imma, et a fortiori au-dessus de
‘Hessed, Guevoura et Tiferet. Les mots de Job, «de ma chair, je contemple D.ieu», invitent a tirer une lecon

du corps: les jambes, qui correspondent a Netsa’h et Hod, soutiennent et portent tout le corps, téte
comprise.
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et méme la guérison de la téte s’opére par le pied, qu’on plonge dans ’eau chaude, entre autres,
car les nerfs de la téte se trouvent dans le pied; en effet, «leur fin est insérée dans leur commence-

ment» (comme il est écrit ailleurs a propos du verset: «La terre est le marchepied de Mes pieds»).

La téte elle-méme est soignée par les pieds, par exemple lorsqu’on les plonge dans I’eau chaude, car les
nerfs de la téte descendent jusqu’aux pieds. Comme I’enseigne le Sefer Yetsira, «leur fin est insérée dans
leur commencement» : le point le plus bas est lié au plus haut.
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Cela se comprendra par une analogie : nous voyons qu’'un homme peut étre sage et instruit, et
pourtant ne pas étre capable d’enseigner et de transmettre a autrui, a quelqu’un de moindre ni-
veau que lui ; pour lui-méme, il comprend et saisit le sujet,

Une analogie tirée de I’enseignement : une personne peut étre sage et instruite, et comprendre un sujet pour

elle-méme, tout en étant incapable de I’enseigner a quelqu’un de niveau inférieur.
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mais il n’est pas en mesure de le transmettre a autrui. En revanche, une personne plus sage que lui
peut transmettre et enseigner cette sagesse a quelqu’un d’autre ; car, étant plus sage et compre-
nant le sujet en profondeur, c’est précisément grace a cela qu’elle peut le transmettre a autrui.

Une personne plus sage peut enseigner cette méme sagesse a d’autres, précisément parce qu’elle la com-

prend en profondeur. La transmission a autrui requiert une compréhension plus profonde que la compré-
hension pour soi-méme.
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Or, «la sagesse se trouve a partir du néant», du niveau de Kéter ; et lorsque 1’on a saisi cette sa-
gesse en profondeur et jusqu’a sa racine, quelque chose du niveau du néant brille en soi.

La sagesse vient du «néant», c’est-a-dire de Kéter, qui est au-dessus de I'intellect. Celui qui saisit un ensei-

gnement en profondeur et jusqu’a sa racine voit briller en lui quelque chose de ce «néant».
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(C’est comme la difféerence entre une source jaillissante, appelée «eau vive» parce qu’elle est
proche de la source d’ou jaillit I’eau vive, et celui qui ne saisit pas autant sa profondeur et son
point ultime : il est comme de I’eau ordinaire, qui n’est pas de I’eau vive, car elle est eloignée de la
source, etc.)

L’Alter Rebbe compare cela a une source jaillissante, appelée «eau vive» parce qu’elle est proche de sa

source. Quelqu’un dont la compréhension est plus superficielle ressemble a de I’eau ordinaire, éloignée de

sa source.
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C’est grace a cela qu’il peut transmettre en bas. Ainsi, nous voyons que, pour transmettre a autrui
— ce qui constitue une descente hors de son essence, «hors du corps» —, cela dépend précisément
du fait de saisir la sagesse en profondeur, au niveau du néant d’ou la sagesse se trouve ;

C’est cette profondeur qui lui permet de transmettre a d’autres. Enseigner est une descente hors de soi,

«hors du corps», mais cela dépend de la capacité a atteindre la profondeur de la sagesse, sa source dans le
néant.
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Il n’en va pas ainsi de celui qui ne comprend pas la sagesse en profondeur et jusqu’a son point ul-
time : méme s’il est sage et perspicace pour lui-méme, il ne peut pourtant pas I’expliquer ni la
transmettre a autrui. Voir a ce sujet ce qui est ecrit dans la paracha Le’h Le’ha, dans le discours qui

commence par « Voici Avram », etc.

Celui qui n’atteint pas cette profondeur, aussi sage soit-il pour lui-méme, ne peut pas expliquer aux autres.
Le texte renvoie au discours «Voici Avram» dans la paracha Le’h Le’ha.
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De méme, il est entendu que, dans les mondes supérieurs, le niveau de Netsa'h et de Hod, qui sont
« en dehors du corps » — c’est-a-dire la descente du flux des attributs supérieurs vers le bas — tire
sa racine précisément du niveau de I’ayin et de Kéter, qui est au-dessus des mo'hin de la « téte ».
Comme il est écrit : « Et la sagesse se trouve a partir de I’ayin. »

Il en va de méme dans les mondes supérieurs : Netsa'h et Hod, le flux des attributs supérieurs vers le bas,

tirent leur racine de I’ayin, de Kéter, qui se situe au-dessus de I'intellect de la « téte ». Comme le dit le verset

: « La sagesse se trouve a partir de ’ayin. »
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Et c’est pourquoi « faire venir un rédempteur pour les enfants de leurs enfants », qui sont le niveau
de Netsa'h et de Hod, passe par la révélation d’El Elyon, le niveau de Kéter, comme indiqué

précédemment.

C’est pourquoi la bénédiction associe « faire venir un rédempteur pour les enfants de leurs enfants », Net-

sa'h et Hod, a la révélation de « D.ieu Trés-Haut », Kéter.
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(Voyez également ce qui est écrit a ce sujet dans I’explication du verset « Sortez et contemplez », au
sujet de « Venez, mangez de mon pain ». On comprendra ainsi la racine de ce qui est écrit au début
d’Igueret Hakodech, sur le verset « Elle ceint ses reins de force » : par I’étude et I’application aux
lois de la Torah orale, force et vigueur sont insufflées dans « ses reins », Netsa'h et Hod, qui sont le
niveau des jambes soutenant la téte,
Dans une parenthése, ’Admour Hazaken renvoie a son explication de « Sortez et contemplez » et de « Venez,
mangez de mon pain ». Il ajoute que cela constitue la racine de I’enseignement au début d’Igueret Hako-

dech, sur « Elle ceint ses reins de force » : I’étude des lois de la Torah orale fortifie les « reins », Netsa'h et

Hod, les jambes qui soutiennent la téte.
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c’est-a-dire le niveau de la foi ; voyez la-bas. Cela s’explique par le fait que Netsa'h, Hod et Yessod
proceédent de Kéter, qui est la Volonté supréme révélée dans la Torah orale. Voyez également ce
qui est écrit au sujet de Netsa'h dans le discours commencant par « Au chef des chantres, sur la
huitiéme », ainsi que sur la Tossefta du Zohar, parachat Bechala'h.)

Ces jambes sont la foi, qui soutient I’étre tout entier. Netsa'h, Hod et Yessod procéedent de Kéter, la Volonté

supréme, révélée dans les lois de la Torah orale. Le texte renvoie également au discours « Au chef des

chantres, sur la huitiéme » et a la Tossefta du Zohar sur la parachat Bechala'h.
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(folio 50), au sujet des « trois esprits qui sont inclus dans trois », etc. Voyez également ce qui est
écrit dans la parachat Yitro, dans le discours commencant par « Voici, pour comprendre la racine

de la question du don de la Torah », au sujet de

Ce passage du Zohar parle des « trois esprits qui sont inclus dans trois ». Le texte renvoie aussi a son dis-
cours dans la parachat Yitro sur la racine du don de la Torah.
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« Et le Netsa'h d’Israél ne mentira pas », etc., « car Il n’est pas un homme », etc. On comprendra
également par la I’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie : « Le Netsa'h, c’est Jérusalem »,
comime il est écrit ailleurs.

Ce discours traite du verset : « Le Netsa'h d’Israél ne mentira pas... car Il n’est pas un homme. » Le texte in-

dique que la méme idée permet de comprendre I’enseignement des Sages selon lequel « le Netsa'h » désigne

Jérusalem.
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Or, Netsa'h est une branche de 'Hessed, qui correspond au dévoilement de I’amour caché, afin de
s’affermir dans cet amour tout au long de la journée, méme sans aucune raison ; et Hod est une
branche de Guevoura. Comme on le sait, la différence entre la bénédiction et la reconnaissance
(hoda’a)

Netsa'h, branche de 'Hessed, consiste a révéler I'« amour caché » latent dans I’Ame, afin que I’on puisse res-
ter ferme dans cet amour tout au long de la journée, méme sans ressentir de raison particuliere. Hod est la
branche de Guevoura ; la différence entre une « bénédiction » et une « reconnaissance » (hoda’a, apparentée

a Hod) permet de I’expliquer.
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est que la reconnaissance vient de loin, comme il est écrit a propos du verset : « Et a la vigne choi-
sie, le fils de... », etc. Cela signifie que le niveau de Guevoura est celui de la crainte, qui vient de
pres, car la crainte nait de la compréhension de Sa grandeur.

La reconnaissance vient « de loin » : on reconnait ce que I’on ne saisit pas pleinement, comme cela est expli-

qué a propos du verset « Et a la vigne choisie ». La Guevoura, en revanche, est une crainte « de preés », qui

découle de la saisie effective de la grandeur de D.ieu.
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Et la branche de la crainte est le niveau de la reconnaissance a distance : on reconnait cette chose
sans la saisir véritablement. De méme, dans I’attribut de Guevoura se trouvent les sept attributs, et
le niveau de Netsa'h au sein de Guevoura consiste a accepter le joug du Royaume des Cieux avec
détermination et obstination ; comme il est écrit : «Il eut peur et dit : “Que ce lieu est
redoutable!” », etc.
La branche de la crainte, Hod, est une reconnaissance a distance : on affirme quelque chose sans vraiment
le saisir. Guevoura elle-méme comprend sept aspects, et son Netsa'h consiste a accepter le joug du Ciel avec

une détermination absolue, voire de I’obstination, comme dans les paroles de Yaakov : «Il eut peur et dit :
“Que ce lieu est redoutable !” »
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Le sens de «il eut peur» est qu’il fit naitre en lui la crainte ; comme il est écrit : «Tu établiras certai-
nement un roi au-dessus de toi» : une fois devenu roi, et pouvant agir envers eux a sa guise, sa

crainte tombe assurément sur eux ; c’est 1a le niveau de la crainte véritable ;

«Il eut peur» signifie qu’il fit naitre la crainte en lui. Le commandement «Tu établiras certainement un roi
au-dessus de toi» I'illustre : une fois qu’un roi regne et peut agir a sa guise, ses sujets le craignent naturelle-
ment ; c’est 1a la crainte véritable.
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mais avant qu’il ne soit devenu roi, alors qu’il a seulement été convenu de I’établir comme roi,
c’est la «Tu établiras un roi au-dessus de toi» : autrement dit, il fait naitre la crainte en lui et y

consent de sa propre volonté, bien qu’il ne ressente pas encore réellement de crainte. Et ainsi,

Avant qu’il ne régne, lorsque le peuple a seulement convenu de le faire roi, il établit de son propre choix son
autorité au-dessus de lui et accepte de le craindre avant d’éprouver effectivement cette crainte.
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il en va de méme pour «Il eut peur et dit : “Que ce lieu est redoutable!”» : bien qu’il ne saisisse pas
suffisamment Sa grandeur, béni soit-Il, pour que la crainte tombe sur lui, il parvient néanmoins a
accepter sur lui le joug du Royaume des Cieux ; c’est ce qu’on appelle le Netsa'h au sein de

Guevoura,

Il en va de méme de «Il eut peur» : méme sans saisir la grandeur de D.ieu assez pour que la crainte tombe
sur lui, ’homme peut se dominer et accepter le joug du Ciel. C’est ce qu’on appelle «le Netsa'h au sein de
Guevoura».

IR 23 WA (mm oz 7713 903’2 DTRI O3 9”KY 0w MO 91y nDap 9277 0o0In 7o
X713 w7131 NN20Y 1991 4RI AMY WP Oy 00 v

car telle fut la résolution : accepter le joug du Royaume des Cieux. Dés lors, chez ’homme aussi,
les deux niveaux de Netsa'h et Hod ont une racine tres élevée ; comme il est écrit : «Car c’est un

peuple a la nuque raide», et c’est pourquoi : «Et Tu pardonneras», etc., comme il est écrit ailleurs.

Cela repose sur une ferme résolution d’accepter le joug du Ciel. Ainsi, chez ’homme aussi, Netsa'h et Hod
ont une racine trés élevée ; les paroles de Moché, «car c’est un peuple a la nuque raide... et Tu

pardonneras», s’interprétent en ce sens : I’obstination d’Israél est elle-méme la raison du pardon.

SECTION 7 - 1124-26

Le Jourdain de Jéricho : le parfum
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Or, tous les voyages allerent jusqu’au Jourdain de Jéricho. Voici I’explication: il est écrit: «Il flaire-
ra par la crainte de Havaya», etc.; et I’explication est: «non d’apres ce que voient ses yeux»,

La derniére section du maamar explique pourquoi les voyages s’achevérent au «Jourdain de Jéricho» (Yeri-
cho), un nom qui évoque réa’h, «parfum». Isaie dit au sujet du Machia’h qu’«il flairera par la crainte de

D.ieu» et qu’il ne jugera pas d’apres ce que voient ses yeux.
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car la vue correspond au niveau de 'Hokhma, «et non d’aprés ce qu’entendent ses oreilles», qui

correspond au niveau de Bina, mais plutot «il flairera», car il flaire et juge

La vue correspond a 'Hokhma et ’ouie a Bina, mais le Machia’h jugera par le «flair», comme le dit le Tal-

mud: «il flaire et juge»; il discernera la vérité sans avoir besoin de voir ni d’entendre.
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(voir a ce sujet le Zohar, parachat Yitro, folio 78a, et le Mikdash Melech a cet endroit, au nom de
Rabbi Chaim Vital, ainsi que le Zohar, Vayakhel, folio 213b).

L’Admour Hazaken renvoie a deux passages du Zohar, sur les parachiot Yitro et Vayakhel, ainsi qu’au com-
mentaire de Rabbi Chaim Vital cité dans le Mikdash Melech.

WPIR01 RYNT RV Man R 1% 102 WA %9 (o amons] 22101 23 901 RIT 1097 202 X3n:
27 95 aunR *nonm

Il ressort que le niveau du parfum est supérieur a 'Hokhma et Bina, car la racine du niveau du par-
fum se trouve dans le niveau du Nez d’Arikh Anpin; comme il est écrit: «Et pour Ma louange, Je

me retiendrai (echetom) pour toi.»

Le parfum se situe donc au-dessus de 'Hokhma et de Bina: sa racine est le «Nez» d’Arikh Anpin, dans Kéter.
L’expression d’Isaie «pour Ma louange, Je me retiendrai (echetom)» emploie un verbe de la méme racine

que chotem, «nez».
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Le Talmud aussi y fait allusion, comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie: «Je recherche celui
qui a un nez»; et c’est a ce propos qu’il est dit du Machia’h: «Il flairera par la crainte de Havaya.»

Le Talmud y fait lui aussi allusion dans la formule: « Je recherche celui qui a un nez.» C’est pourquoi le Ma-

chia’h, dont le jugement procéde de ce niveau supérieur, «flairera par la crainte de D.ieu».
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Or, la différence entre le goit et le parfum est la suivante : bien que tous deux renforcent la faculte
intellectuelle, il existe néanmoins une différence entre eux. Le gott et la nourriture donnent vie a
I’homme a la maniére d’une lumiére intérieure, tandis que le parfum est un niveau de lumiére en-
veloppante (makif) ;

Le goiit et le parfum ravivent tous deux I’esprit, mais ils différent : la nourriture et le gotit donnent la vie

comme une lumiére intérieure, assimilée de I’intérieur, tandis que le parfum est une lumiére enveloppante
(makif), qui agit sur ’homme depuis I’extérieur.
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car le fruit dont on percoit le parfum demeure intact, comme au départ ; seul le parfum s’en reé-
pand. Il n’en va pas ainsi de la nourriture, que I’on mache et que I’on avale.

Le fruit dont on percoit le parfum reste intact ; seul son parfum s’en répand. La nourriture, en revanche, est

machée, avalée et entiérement absorbée.
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De méme, en haut, « Mangez, 6 amis» désigne Abba et Imma ; Abba puise du huitiéme mazal, etc. :
c’est un habillage dans la dimension intérieure (pnimiyout). De la méme maniere, cela se prolonge
également dans le Gan Eden : «les justes sont assis et jouissent du rayonnement de la Chekhina»,
parce que celui-ci est véritablement saisi par leur compréhension, au niveau d’'une lumieére inté-
rieure (Or pnimi).
En haut aussi, «Mangez, 6 amis» fait référence a Abba et Imma, et Abba «puise du huitiéme mazal», I’'un des
treize canaux de la Barbe d’Arich Anpin : il s’agit d’une lumiére assimilée intérieurement. De méme, dans le

Gan Eden, les justes «jouissent du rayonnement de la Chekhina» en le saisissant par leur intelligence,
comme une lumiére intérieure.
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Et c’est la le sens de «et Ta Torah est au-dedans de mes entrailles»; «Venez, mangez [de mon
pain] », etc. Car la Torah procede de 'Hokhma et de Bina. Mais les mitsvot elles-mémes ont leur ra-
cine au niveau de Keéter, les six cent vingt colonnes de lumiére, et de 1a, la révélation ne peut véri-
tablement pénétrer la dimension intérieure,
La Torah est «au-dedans de mes entrailles», nourriture que I’on mange («Venez, mangez de mon pain»), car
elle procede de 'Hokhma et de Bina et peut étre saisie. Les mitsvot, en revanche, ont leur racine en Kéter,

les «620 colonnes de lumiére» (620 étant la valeur numérique de 1n3, Kéter); de la, rien ne peut pénétrer

directement dans la compréhension d’une personne.
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mais seulement «de loin, Havaya leur apparut»; c’est-a-dire, comme il est écrit dans le Zohar:
«saisi et non saisi» (voir le Zohar, Parshas Noach, folio 65a, et Parshas Pekudei, folio 226a et folio
269a);

Leur lumiére ne vient que «de loin», comme le dit le Zohar au sujet de tels niveaux: «saisi et non saisi».
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car le plaisir n’est pas attiré et révélé de maniére intérieure, au point d’entrer véritablement dans
la compréhension, mais seulement a la maniere d’un parfum; et comme il est écrit dans le Zohar,
Parshas Tzav (fin du folio 26b): «Ils ne connaissent rien d’autre que le parfum, comme celui qui
sent un parfum et en est revigore », etc. ; voir aussi le Mikdash Melech, a cet endroit.

Le plaisir des mitsvot ne pénétre pas dans la compréhension; il est comme un parfum. Le Zohar dit de ce ni-

veau: «Ils ne connaissent rien d’autre que le parfum, comme celui qui sent un parfum et en est revigoreé. »
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Et c’est 1a le sens de ce que les mitsvot deviennent des vétements pour ’Ame dans le Gan Eden:
c’est le niveau des makifim (lumieres enveloppantes), ce qui ne peut étre révelé dans la compre-

hension véritable,

C’est pourquoi les mitsvot deviennent des «vétements» pour ’Ame dans le Gan Eden : des lumiéres envelop-
pantes, car ce qui ne peut étre absorbé par 'intellect I’entoure.

(X 17pT) P23 °D M2 wrRaY “C1TA2 177 DR MY wUR AN w137 P AP a3 K7D 1t nd
15 799721257 X113

comme la nourriture, mais seulement en tant que makif, et cela est appelé un vétement. Tel est le
sens de ce qui est écrit: «Et il sentit le parfum de ses vétements»; et comme il est écrit dans le Zo-
har, Parshas Balak (folio 186a): « par le parfum de vos vétements », etc.

Ce qui ne peut étre assimilé comme la nourriture demeure autour de I’Ame a la maniére d’un vétement. Ain-
si, Yitzchak «sentit le parfum de ses vétements», et le Zohar parle du « parfum de vos vétements ».
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(Et voyez ce qui est écrit dans Parshas Chukas, dans le discours commencant par «Alors [Israél]
chanta», etc., «Jaillis, 0 puits», au sujet du makif et du vétement attirés vers les tsadikim dans le
Gan Eden par I’accomplissement des mitsvot; on y trouve aussi I’analogie de «I’éclair qui brille »,
etc.

Cette parenthése renvoie au discours «Alors Israél chanta... Jaillis, 6 puits», dans Parshas Chukas, au sujet

des vétements enveloppants que les mitsvot procurent aux tsadikim dans le Gan Eden et qui sont comparés

a un éclair.
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Il est possible que cela soit le niveau de la vision, comme il est écrit: « Havaya apparaitra au-dessus
d’eux, et Sa fleche partira comme I’éclair.» Cependant, chez Machia’h, dont il est dit: «Il sentira»,
etc., «non d’apres ce que voient ses yeux», il s’agit d’'un makif supérieur.

L’éclair peut correspondre a la vision, comme dans: « Havaya apparaitra au-dessus d’eux, et Sa fleche parti-

ra comme I’éclair.» Mais le « parfum» de Machia’h, qui juge «non d’aprés la vue de ses yeux», reléve d’'une

lumiére enveloppante encore supérieure.
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Et comme on le sait, il existe deux niveaux de makifim ; voyez aussi ce qui est écrit a la fin du dis-
cours commencant par «Voici la dédicace de I’autel», au sujet de I’huile d’onction et de I’encens;
ainsi que ce qui est écrit dans le discours commencant par «Je suis venu dans mon jardin», au su-
jet de «J’ai recueilli ma myrrhe », et dans le discours commencant par «Et Yehoshua envoya», etc.,
«et Jéricho», dans la haftarah de Parshas Shelach).

11 existe deux niveaux de lumiére enveloppante. L’Alter Rebbe renvoie a des discours sur I’huile d’onction et
I’encens, sur «J’ai recueilli ma myrrhe », et sur les explorateurs que Yehoshua envoya a Jéricho.
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Or, Jéricho est « la ville des palmiers », et le palmier correspond au niveau du tsadik, comme il est
écrit : « Le juste fleurira comme un palmier » : de méme que le palmier n’a qu’un seul cceur, c’est-

a-dire une seule volonté dans son cceur, tournée vers D.ieu.

Jéricho est « laville des palmiers », et le palmier représente le tsadik : « Le juste fleurira comme un palmier.
» Le Talmud dit qu’un palmier n’a qu’un seul ceeur ; de méme, le tsadik n’a qu’une seule volonté dans son
coeur, tournée vers D.ieu.
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Et le Yalkout rapporte : « De méme que le ceeur du palmier est tourné vers le haut, ainsi le ceeur
des tsadikim est tourné vers le haut », etc. Le sens de « la ville des palmiers » est qu’il existe deux

niveaux : le tsadik supérieur et le tsadik inférieur.

Le Yalkout ajoute que le cceur du palmier est tourné vers le haut, comme celui des tsadikim. « Palmiers » est

au pluriel parce qu’il s’agit de deux tsadikim, le supérieur et I'inférieur.
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(Voyez ce qui est écrit dans le discours qui commence par « Ah ! que tu sois pour moi comme un
frere », dans la paracha Terouma ; et c’est la le sens de : « De méme que dans ton cceur il n’y en a
qu’Un », c’est-a-dire le niveau du tsadik supérieur, « ainsi, dans notre cceur, il n’y en a qu’Un »,
c’est-a-dire le tsadik inférieur ; voyez aussi ce qui est écrit a ce sujet dans le discours qui com-
mence par « Souviens-toi [de ce qu’]Amalek [a fait] ».)

Parenthése : dans les paroles des fils de Yaakov, « De méme que dans ton cceur il n’y en a qu’Un, ainsi dans

notre cceur il n’y en a qu’Un », la premiére expression renvoie au tsadik supérieur et la seconde au tsadik

inférieur. L’Alter Rebbe renvoie a deux discours a ce sujet.
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Le sens est que le tsadik supérieur est Daat, qui relie et unit Abba et Imma ; et le tsadik inférieur
est le niveau de Yessod, qui relie Zeir Anpin et Noukva.

Le tsadik supérieur est Daat, qui relie Abba et Imma, 'Hokhma et Bina ; le tsadik inférieur est Yessod, qui re-
lie Zeir Anpin et Noukva.
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Et c’est 1a le sens de : « Qu’il fasse la paix avec Moi ; qu’il fasse la paix avec Moi. » Voyez ce qui est
écrit a ce sujet dans I’explication du verset « Armez-vous parmivous ». C’est pourquoi Jéricho avait

sept murailles, correspondant aux sept nations, dont la racine se trouve dans les sept attributs ;

La répetition « Qu’il fasse la paix avec Moi ; qu’il fasse la paix avec Moi » fait allusion a ces deux unions. Jeéri-
cho avait sept murailles, correspondant aux sept nations cananéennes, dont la racine se trouve dans les sept
attributs.
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car Jéricho était le verrou de la Terre d’Israél, correspondant au niveau de Yessod. C’est pourquoi

elle ne fut pas du tout répartie entre les tribus, car elle comprend toute la Terre d’Israél.

Jéricho était « le verrou » de la Terre d’Israél, correspondant a Yessod. C’est pourquoi, indique le texte, elle

ne fut pas répartie entre les tribus : elle comprend tout le pays.
POTX 1°AyT 108 L7 RIYWINA 270 oy mMapn Ayaw 1°ay2a 19102 [on py »793] 17°YHI 17°3)
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(Voyez Pri Etz Chaim, a la fin de ’ouvrage, au sujet des sept circuits avec le loulav a Hoshana Rab-
ba. Voyez aussi au sujet de « Le juste fleurira comme un palmier » dans [Midrash| Rabbah, Lech Le-
cha, section 41, et Bamidbar, début de la section 3, ainsi que dans le Zohar, Partie I, fin du folio 82a
et folio 220b ; Partie III, folio 16a et fin du folio 292a.)

L’Alter Rebbe renvoie a Pri Etz Chaim au sujet des sept circuits avec le loulav a Hoshana Rabba, ainsi qu’a
des passages du Midrash et du Zohar sur « Le juste fleurira comme un palmier ».
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Or, au sens essentiel, on appelle tsadik celui qui accomplit les mitsvot ; et il a été expliqué plus

haut que les mitsvot sont précisément le niveau de « I’odeur de ses vétements ».

Au sens simple, « tsadik » désigne celui qui accomplit les mitsvot ; et, comme cela a été expliqué plus haut,
les mitsvot sont « ’'odeur de ses vétements ».
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C’est pourquoi Jéricho est laville des palmiers. Quant a I’expression « le Jourdain de Jéricho », elle
évoque un écoulement vers le bas et une descente (yerida) : il s’agit de I’écoulement de Bina vers
Mal’hout, c’est-a-dire de la transmission de ’'unité supérieure, qui s’opere par le tsadik supérieur,
afin qu’elle se prolonge également en bas, par le niveau du tsadik inférieur.

Ainsi, Jéricho, dont le nom évoque le parfum, est la ville des « palmiers », les tsadikim. Le nom Yarden

(Jourdain) suggeére la yerida, la « descente » : la transmission de Bina vers Mal’hout, afin que 1’unité supé-

rieure, réalisée par le tsadik supérieur, atteigne également le bas par I'intermédiaire du tsadik inférieur.

YT QWA D [on wrpnal NTPR2 WYY 7 (1x mey mi0) X7Y0 170pT) TOW D M 17977 7T 1PAYN 1O
219 7emybw T oW 17392 19730 119 1770 WIRYY . ke o 2]

Voir, sur cette question du Jourdain, le Zohar, Parachat Chelah (fin du folio 166a), ainsi que ce qui
est écrit a cet endroit dans le Mikdash Melekh au nom de Rabbi Haim Vital. Voir également ce qui
est écrit a la fin du discours commencant par « Ainsi vous bénirez », au sujet de « et qu’Il t’accorde
la paix », etc. ;

L’Admour Hazaken renvoie au Zohar sur la Parachat Chelah et au commentaire de Rabbi Haim Vital a ce su-

jet, ainsi qu’a son discours sur la bénédiction sacerdotale, a propos de « et qu’ll t’accorde la paix ».
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et voir plus haut : c’est pourquoi les quarante-deux étapes allaient jusqu’au Jourdain de Jéricho,
etc., car tout cela est appelé la sortie d’Egypte, jusqu’au Jourdain de Jéricho, puisque

C’est pourquoi les quarante-deux étapes conduisaient jusqu’au Jourdain de Jéricho : tout le parcours
jusque-la est considéré comme la sortie d’Egypte (Mitsrayim).
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ce qui est revétu dans un réceptacle est appelé un étroit passage et une limite par rapport au ni-
veau de la lumiére environnante (Or Makif), qui se situe au-dessus du réceptacle et correspond au
niveau du parfum. Voir Etz Chaim, Chaar Arikh Anpin, chapitre 14, cité plus haut.

Tout ce qui est contenu dans un réceptacle constitue un « étroit passage » (meitzar, qui rappelle Mitsrayim)
et une limite en comparaison de la lumiére environnante qui se trouve au-dessus de chaque réceptacle, la-
quelle correspond au niveau du parfum. Ainsi, les étapes, qui marquent la sortie de toute limite, s’ache-
veérent a Jéricho, le lieu du parfum.
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Les quarante-deux voyages représentent le fait, pour une personne, de tourner vers D.ieu ses sept émo-
tions, afin que I’ame ne reste pas silencieuse dans le corps, comme la brebis devant ceux qui la tondent ; et
puisque le monde dépend de ’homme, celui qui se rectifie rectifie le monde entier. ’amour et la crainte
qui demeurent dans la contemplation d’'une personne, sans qu’elle se considére elle-méme, ne donnent au-
cune prise aux forces extérieures, tandis que le sentiment « je suis quelqu’un qui aime » est ce dont elles se
nourrissent ; ainsi, un amour élevé peut étre porté sans que I’on en ait conscience. La ou la compréhension
atteint ses limites, on peut néanmoins accepter le joug du Ciel par la détermination : c’est le Netsa'h au sein

de la Guevoura, une résolution dont la racine est tres élevée.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Quelle est la différence entre une lumiére « revétue » dans un niveau et une lumiére qui ne fait que « pas-

ser » par lui, et comment cela explique-t-il 1a différence entre la Terre d’Israél et les autres pays ?

2. Pourquoi les forces extérieures ne peuvent-elles puiser que dans les émotions révélées et ressenties

comme « quelque chose » ? Que suggeére cela quant aux risques liés au sentiment spirituel ?

3. Le maamar propose deux interprétations du « Je ne sais pas par quel chemin » de Rabbi Yo'hanan ben
Zakkai : les émotions absorbées dans I'intellect et ’humilité. Quel lien y a-t-il entre elles et la coupe ca-
chée de Yossef ?

4. Netsa'h et Hod agissent sans raisonnement, et pourtant prennent racine plus haut que 'Hessed, Guevoura
et Tiferet. Comment les analogies des jambes et de I’enseignant éclairent-elles cela ?

5. Pourquoi les voyages s’achevérent-ils précisément au Jourdain de Jéricho, et en quoi le parfum différe-t-il
du gotit ?
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A propos du verset « De nouvelle lune en nouvelle lune...
toute chair viendra se prosterner devant Moi » (Isaie
66:23), le Midrach demande comment toute chair pourrait
parvenir a Jérusalem. Rabbi Lévi répond que Jérusalem
est destinée a devenir comme la Terre d’Israél, et la Terre
d’Israél comme le monde entier. Le Rabbi Chnéour Zal-
man voit dans cet élargissement une élévation du niveau
spirituel.
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Le Talmud rapporte que Yossi ben Yoézer et Yossi ben Yo’-
hanan décrétérent I'impureté de la terre des nations. Le
Rabbi Chnéour Zalman voit dans ce décret le signe que le
flux divin atteint ces terres a travers une dissimulation
plus grande.
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 2

3
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Dans le Portail de la Rectification de Noukva, chapitre 2,
section 5, I’Arizal explique que lorsqu’une Séfira ne sert
que de passage, le flux est désigné d’apres sa source supé-
rieure, mais que lorsqu’il est retenu et mélé a une Séfira,
la réception de Mal'hout est désignée d’apreés cet endroit
(le texte de Sefaria porte « se méle » 1a ot le maamar dit «
est retenu »). L’Alter Rebbe applique cette régle a la Terre
d’Israél et aux pays situés hors d’elle.
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Sefer Etz Chaim (Public Domain)
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Torah Ohr explique que Béria est appelée « quelque chose
a partir de rien », car la séparation (parsa) qui la précéde
produit une « lumiére engendrée », une lumiére nouvelle-
ment née en ce lieu.
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Dans ’extrait de ce passage qui y est reproduit, les mots «
ils y ont décrété I'impureté » sont suivis de « (sur son air et
son sol) ».
LA NOTE DE KEHOT
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Ce passage, du Nom El Ado-nai jusqu’a « ¢’est le niveau de
I’idoléatrie », y est cité.
LA NOTE DE KEHOT
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Derech Mitzvosecha rapporte cette guématria au nom de
I’Arizal, a propos du verset « Commande (tsav) aux enfants
d’Israél ».
LA NOTE DE KEHOT
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En déduisant les commandements donnés a Adam, le Tal-
mud interpreéte le mot « ordonna » (va-yetzav) comme fai-
sant référence a 'idolatrie. L’Alter Rebbe relie cela a lava-
leur numérique du Nom qui donne lavie a Assiya.
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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La note de Kehot cite ce passage du Zohar pour cette
méme interprétation de « commandement » comme allu-
sion a I'idolatrie.

Zohar, Behar 11:68-12:7327y:27>-1”0:X” 7112 ,77171 120
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Derech Mitzvosecha affirme : « Tout flux qui est attiré vers
le bas dans ce monde passe par un vétement épais et gros-
sier, qui est le vétement de la nature. »

LA NOTE DE KEHOT
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Moise avertit Israél qu’une fois devenus prospeéres, ils
pourraient se dire en leur cceur que c’est leur propre force
et leur puissance qui leur ont procuré leur richesse. L'Al-
ter Rebbe s’appuie sur le verset pour décrire I'illusion
d’indépendance que rend possible le vétement de la na-
ture en Assiya.
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and thou say in thy heart: ‘My power and the might of my

hand hath gotten me this wealth.’

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
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| La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT

PPN L’J1|75’ Jwn Pl T (%) 0°%1n °n Y1 .RXM 9™ [v] (77oB) 9”2

maoiTa Pyh X .[5] X722 97poERaY (271hN) "N .A0PN 7 M0
LRI RIpMR

W "2 Poman®

Ces mots citent Proverbs 8:21 ; le passage figure ci-
dessous.

Proverbs 8:21x72:'11 *>wn
:RPRR DPRIERY W2 2R 2o

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

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

XD ,1 050N
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué

plus en détail : Or HaTorah.
LA NOTE DE KEHOT
JLRWR Y SY0n 7RI RN

N2 Y717 919K 1°29NW

Ces mots citent Berakhot 28b:9 ; le passage figure ci-
dessous.

Berakhot 28b:9’v:2 7> n1o12
,0°377 "¢ 107 WhW KPR 7Y NP1 .7inna 1wl X1 001272 ..
X1 ,°1IR 072710 P82 YII° O1°K) 03773 P8 NAXY TTY 13 2 nox
127192%
11 leur répondit : « Si j’étais conduit devant un roi humain,
qui est ici aujourd’hui et sera demain dans la tombe, dont la
colére contre moi, s’il s’irritait, ne serait pas éternelle, dont
I’emprisonnement, s’il m’emprisonnait, ne durerait pas
toujours, dont la condamnation a mort, s’il me condamnait a
mort, ne serait pas pour toujours, et que je peux apaiser par
des paroles et soudoyer avec de l’argent, méme alors je
pleurerais ; mais maintenant, alors que je suis conduit de-
vant le Roi des rois, le Saint, béni soit-Il, ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

LA NOTE DE KEHOT
.2, Mo72

N9 NPNIN AN
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
X, 9mByna n7pD 9oyRY 12,20 RPN ART LR LAP M M nvpn

737 DR IR MRy
| Ces mots citent Exodus 30:8 ; le passage figure ci-dessous.

Exodus 30:81:7 mnw

02’077
Et lorsque Aaron allumera les lampes au crépuscule, il le
fera briler, encens perpétuel devant D.ieu, dans toutes vos
générations.

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

1,5 mnw

QIN Nhwa R M

Ces mots citent Proverbs 20:27 ; le passage figure ci-
dessous.
Proverbs 20:27173:3 *5wn
:ng;'mr_'l"?; an 07X NN )
L’esprit de ’homme est la lampe de D.ieu, qui sonde toutes

les profondeurs de I’étre.

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

19,0 °%wn

59



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS MASEI - MAAMAR 3

20

21

22

23

24

25

Q%919 AYawn K NIAW 190X

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
X LTP 71w N

D°M12N2 9aN 19N

Ces mots citent Song of Songs 7:9 ; le passage figure ci-
dessous.

Song of Songs 7:9°v:t 07w W

:0°Man2 a8 1"
I said: ‘I will climb up into the palm-tree, I will take hold of
the branches thereof; and let thy breasts be as clusters of the
vine, And the smell of thy countenance like apples;

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

ReIR R 7yl

9% 111 A11972%) 19732 O IR Y
Ces mots citent Genesis 27:27 ; le passage figure ci-
dessous.
Genesis 27:27172:172 N"wR12
17712 °32 177 IR TR0 AR T2 01NN MO 10T v
19272 R 1T
Et il s’approcha et I’embrassa. Il sentit I'odeur de ses véte-
ments, le bénit et dit : « Voici, I’odeur de mon fils est comme
I’odeur d’un champ que D.ieu a béni. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
978 T RIM LRIM :0DTI NDYY nMpona) no-1 1 nwRIa
(™

nsn N2 an o°Taa

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Etz Chaim.
LA NOTE DE KEHOT
.2 ,197 12117 N”MIR 7IRT .7700 K°1N2 K217 .27 ,77°0°w 17y IR7

NpPa1°onn RNOINY
La note de Kehot renvoie a Zohar II, 121a pour ces mots.
Zohar II, 121ax ,Xop 27m

Zohar III, 81ax ,xD 3"mt
LA NOTE DE KEHOT
LNLRD AT LR LT D72 R LR LRIP 27

7390w 1%t 001
Ces mots citent Berakhot 17a:12 ; le passage figure ci-
dessous.

Berakhot 17a:12277:X > 11272

32 1K 27 079y X327 09y MO 02y KXY 1377 AI03 KoM

K21 1IRIp K21 1AM Riyn KDY 719377 71778 KDY 7900 NP 770K KD

D°3031 DPYRI2 DPNINLY) PAYP DRPTE XPX ,MINA XYY AR

JART PR DOPORT DR NN R ,1100WN 10
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C’était une parole favorite de Rav : le monde a venir n’est
pas comme ce monde. Dans le monde a venir, il n’y a ni
nourriture ni boisson ; ni procréation d’enfants ni transac-
tions commerciales ; ni envie, ni haine, ni rivalité ; mais les
justes sont assis sur des trones, leurs couronnes sur la téte,
et jouissent de I’éclat de la Chekhina, ainsi qu’il est dit : « IIs
contemplérent D.ieu, et mangérent et burent » (Ex. 24:11).

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

X, Mona

129Wn2 NN YW no°

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

179,778 MAR

RN Msn 0w

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

.2”n ,77 MAR

572win DoRwn Dun

Ces mots citent Bereshit Rabbah 66:1-2 ; le passage figure
ci-dessous.

Bereshit Rabbah 66:1-2°2-°X:1”0 127 N°wX12
0°7% "5R MIND "W (B3 21°R) 2°N3 - DORwT Don 0°pYRT 70 107
PR L,AMA MMND NPT PAw 2T BY (2R MR P 170 Soy
DR MIND WA ?0Y0 R .MPTHR %I I MW’ I Pon
nPOt DM APWRIw 7MIN2 PO CNTIY Y :apy° MK .0
:MND 1937277 ;07w Pun 0op9RI 72 1% R 503 71ants
D°MYD AR .73 MIAN N MW LR W W (W)
PREI” 19w 19905 170191 PRAW W ,N1°0%1 YIIR TA30 ,° W 220
SARM .M ATIND DRI N DDww amR Lnenwn .ovwa
.o PR 727 .50RY

“And may G-d give you from the dew of the heavens.” It is
written: “My root will be open to water, and dew will lie on
my branch” (Job 29:19) - Job said: ‘Because my doors were
wide open, everyone would reap dry crops, and I would reap
full, lush kernels.” What is the source? “My root will be open
to water.”). Jacob said: ‘Because I was engaged in Torah that
is likened to water, I was privileged to be blessed with dew,’
as it is stated: “And may G-d ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
LA NOTE DE KEHOT

1”00 972 K7

0°2°PRT 19722 197 nan

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Or HaTorah.
LA NOTE DE KEHOT
.2,1p MT20 7MKL, wrnw P IR
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33
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ahiskRukal
Ces mots citent Leviticus 1:9 ; le passage figure ci-
dessous.

Leviticus 1:9'0:’R R7p™

WX 7Y AN2MT PI0°NN 1727 PVRM 02 YA VY1 1319

Havayah? nin»3-n7

mais il lavera ses entrailles et ses pattes avec de I'eau ; et le

prétre fera tout fumer sur I’autel, en holocauste, en offrande

consumée par le feu, d’agréable odeur pour D.ieu.

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

.A”921.10 ,R XM

N7 MR
Ces mots citent Yevamot 63a:10-11 ; le passage figure ci-
dessous.
Yevamot 63a:10-11x">-":X 3”0 N2’
.120m0R — 17122 POIYR POV IR KP) YRV .pURYN X OW
PO KDIPK 2°D3 K3TT M3 KDIX 203 1R XYW T 7i9p
X2 N2Y72 PR (RIPPIR 72 Tg}]'?R 37 MR LRI N2 RITT
oniae MYy o CAIONY MKW ORI Paw3 KpY ORy?
7103 *MRA NIK PRTPA IR *ATRK” :2°N21,”0Ni¥IN *AI07

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

.X,20 M2

AR

Ces mots citent Isaiah 11:3 ; le passage figure ci-dessous.
Isaiah 11:32:x> 17°yw>

7017 PR Ywn? RDY LY 7Y IXIRPTRPY T N2 MM
Et il mettra son plaisir dans la crainte de D.ieu ; il ne jugera
pas d’aprés ce que voient ses yeux, ni ne décidera d’apres ce
qu’entendent ses oreilles ;

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

.[3] .21 PR OWY LA RO YRS

PRI InT

Ces mots citent Sanhedrin 93b:7-8 ; le passage figure ci-
dessous.
Sanhedrin 93b:7-8°1-"1:2 27X 1°77710
X7 .07 PNEN Nign APYONY TR ©ITI0NRK 37 MR
732 VAYY” ,VIBYY 1Y TIN'WQ’? R"?j” :2°N27 PR M7IRT nR
R3PDY PIY PAOD 775 RPTD 12 2P "3y 102 moim 0797
JPRT) MIRT N2 w2 AP 1K YR KX 307 37 MK
.FH'?[JE PR MR R’?'l APIIT 1172 .1PRTY 1792 R 13K °1a

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

.2 ,28 1°77110

MYoRT 1Y N2

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/
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| plus en détail : Maamarei Admur HaZaken 5568.

LA NOTE DE KEHOT

— TIW °Y R0 70PN M0 LMINTR PUOn DOI¥ MAyna 9oy aRA

19PNN °Y 270 770pN MYI0A 1A0AA XTY) SYRARM MIMIX PUI NI

2779132 DI WRI2 1102 *?N22 RINI N7IP22w M 1IR3 (64 TyH

0°37 WY RITW oyon A9R YR 12D 10 2Yon 19K 7Y TN 373N

27990 BP0 ARY O AT YUR AN 1T TV 1T Myonnw I 1)
SIYw Y 2770

LYANNW DOPWIT° . . LYWANNY R 17Ny

| La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
WIN T UM DPAY AN 7 wUDS ART LNAwY 17’ PNa7 RNpUoD
71910 0yR P93 PRI URD NvRR Oohw aTny” oon Lawna
B TNYRT 0OwI HDUN waTan 2 oohwe 17T (2 ,7Y) 272 RN
1517 LTIR MIP 710 979708 Y1 97Oy 7R DD Y nD 970 91T
MUY 02 WMy 0P P M0 1Y 0OPwIT YRANY FTAR WA (0 ,17)
M3 D173 570 NPAY VR TAYY WATH2 1PINRR DN T0nn wyw v v
.10° AT 9PINTR PP 021X MY YD AR L[3] 910 own

51PMNRT02 INIAN

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

LA NOTE DE KEHOT

IR D IR VDY 10PN 1”0 LKy D°BPIT — AR 1”0 AR
.Mpiny 1van owa xap

NIDORNT onn YRWT qWwnl UNa

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Sefer HaMaamarim 5630.
LA NOTE DE KEHOT
.M9P °y 577N nioa PRy 1RO Yup

PARAGRAPHE 3

38

39
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Zekharya prophétise qu’en ce jour D.ieu retranchera les
noms des idoles et fera disparaitre de la terre I’esprit d’im-
pureté. L’Alter Rebbe y lit Paffinement futur du monde,
lorsque le monde d’Assiya ne sera plus un voile.
Zechariah 13:2°2:3 712t
PRI D°2BYT NINYTNR N1OK NINIT A ORI XD DI M
PINTTR TIYN TNBUT TYVIN) DXP2ITTNK D3 THY T3P K2
Et il arrivera en ce jour-la, dit D.ieu des armées, que Je re-
trancherai du pays les noms des idoles, et ils ne seront plus
rappelés ; Je ferai aussi disparaitre du pays les prophétes et
I’esprit impur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
22,2090

Tsefania entrevoit les peuples se tourner pour invoquer le
Nom de D.ieu et Le servir d’un méme élan. L’Alter Rebbe
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s’appuie sur ce verset pour montrer que le monde entier
recevra alors comme le fait aujourd’hui la Terre d’Israél.
Zephaniah 3:9'v:1 17193
DY 17257 T DW3 0P NP A2 DY DRyThY TRy D
SR
Car alors je rendrai aux peuples une langue pure, afin qu’ils
invoquent tous le nom de D.ieu et le servent d’'un commun

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

T°PSR N3 1°77° 115 NN AR

Le veeu de Yaakov selon lequel la pierre qu’il avait dressée
en steéle deviendrait une maison de D.ieu. L’Alter Rebbe
cite un discours sur ce verset a propos de I’élévation sup-
plémentaire des mondes.

Genesis 28:222373:1”3 n°wR12

WY *?7INA WK 201 DOROK 12 M 128N ARY IR DR 19K
17 WWYR

et cette pierre que j’ai dressée en stéle sera la maison de

D.ieu ; et de tout ce que Tu me donneras, je T’en préléverai

certainement la dime. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

LINTYD MPWA mP AW YY

A Yom Kippour, le bouc sur lequel était tombé le sort
«pour Azazel» était envoyé a Azazel, dans le désert. L’Alter
Rebbe y voit un signe que le désert est le lieu des forces
extérieures.

Leviticus 16:10:1"0 Xp™

¥2¥ 7937 1 2307 0TIy DI Piaa Yoy A7y WK vyem
270 PIRIY? INR NP

Mais le bouc sur lequel sera tombé le sort pour Azazel sera

présenté vivant devant D.ieu, afin de faire expiation pour lui

et de I’envoyer a Azazel dans le désert.

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

2,10 RPN
Les paroles que Moché pronongait chaque fois que 1’Arche
se mettait en route. L'Alter Rebbe interprete «Léve-toi»

comme I’élévation de Mal’hout et, avec elle, de tout le
Nom Havaya, lorsque les voyages soumettaient les kelipot.

Numbers 10:35717%: 72712

TRIYR 0P PR AIDN N AP AR RN 18T YoI2 1 €
e

And it came to pass, when the ark set forward, that Moses

said: ‘Rise up, O L-RD, and let Thine enemies be scattered;

and let them that hate Thee flee before Thee.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

oA 2% s

La, le méme verset décrit Mal’hout, la parole divine, ré-
duite au silence dans I’exil, et la compare a Moshe, qui

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/
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était « lourd de bouche » : cela venait de la révélation de
'Hokhma et constituait une élévation de la parole.
LA NOTE DE KEHOT
Rg- B ML P

1 WL DN N

Aprés que D.ieu eut insufflé en lui le souffle de vie,
I’homme devint «une ame vivante ». L’Alter Rebbe cite ces
mots, avec leur traduction araméenne, pour montrer que
la parole définit ’homme.
Genesis 2:771:2 N°wWX12
D MY RN MEN TEINTT 99 OINTIN DPRK M
£ D37 DTN "N
Alors D.ieu forma ’homme de la poussiére du sol et souffla
dans ses narines un souffle de vie ; et ’homme devint une

ame vivante.

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

1,2 0°UR72

NoPan Mk

Le Targoum traduit «une ame vivante» par «un esprit qui
parle». C’est pourquoi la parole supérieure est appelée
«homme».

Onkelos Genesis 2:7°1:’2 N°wxX12 9y 012P1R 013N

7 RORY *MIBKI 1DN KOTN 12 K79Y DX N7 PR 7 X1

Sifsei Chachomim Chumash, Metsudah Publications, 2009 (CC-BY-NC)

MYRROWRT DR Twn 12T

\

Louverture des lois des veeux, prononcée par Moché a
I’intention des chefs des tribus. L'Alter Rebbe cite son ex-
plication de ce verset pour I'idée que la parole supérieure
est appelée «homme ».

Numbers 30:2°2:°7 72712

MR IR 270 A TR PRI 2137 Nived STRTTPR 1Yn 1210

Et Moise parla aux chefs des tribus des enfants d’Israél, di-

sant : Voici ce que D.ieu a ordonné.

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

Les paroles de D.ieu avant la création de ’homme. L’Alter
Rebbe interpréte ici «’homme» comme la parole supé-
rieure, qui porte I’'unité supérieure et ’'unité inférieure.
Genesis 1:26172:’k N°wR12
A1y 027 D372 1777 MR a:z;‘;g; xR Ayl D’,?‘Y?{_{ AR
PITPY RN URIT70IN YRG0 Manan 0w
Et D.ieu dit : « Faisons ’homme a notre image, selon notre
ressemblance ; qu’ils dominent sur les poissons de la mer,
sur les oiseaux du ciel, sur le bétail, sur toute la terre et sur
tout étre qui rampe sur la terre. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

575 D¥IYI OND

L’avertissement de ne pas dire que sa propre force a pro-
duit sa richesse. Ici, il décrit ce qui devient possible
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50

51

lorsque la parole divine est en exil en Assiya.

Deuteronomy 8:17t:’n1 0°127
ST 20TNK VP Ay T DIV N0 72272 DK
and thou say in thy heart: ‘My power and the might of my

hand hath gotten me this wealth.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

aMmIp ™D MM — 1

La note renvoie a Or HaTorah pour un exposé paralléle du
sens de « Léve-toi, Havaya ».
LA NOTE DE KEHOT
22,79 AT R-KEM N7 7R

Isaie décrit celui qui souffre en silence, comme une brebis
devant ceux qui la tondent. I’Alter Rebbe applique cela a
Mal’hout, la parole divine, réduite au silence en exil parmi
les kelipot.

Isaiah 53:7°t:271 77y
M 2197 21 P naw? A vennpy K Myl xam Al
1% NRD? K21 MoK

11 fut opprimé, bien qu’ll se soit humilié, et n’ouvrit pas la
bouche ; comme un agneau mené a I’abattoir, et comme
une brebis muette devant ceux qui la tondent ; ainsi n’ou-
vrit-11 pas la bouche.

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

S°2°y 201
«Détourne de moi tes yeux, car ils m’ont vaincu.» L'Alter
Rebbe cite son discours sur ce verset a propos de I'image
des cheveux a ’arriére de la téte.
Song of Songs 6:5°71:"1 07w W
STYRIITT WRIY DT VTYD TP 1200 DI TR Y 2200
Détourne de moi tes yeux, car ils m’ont subjugué. Tes che-
veux sont comme un troupeau de chévres qui descendent

du Guilad.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 6
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT

VY77 ,N°WRN2 D D°P0ET Y .20 .1 1P 0°911%37 W .R¥N D MR

NMITINY L2 ,07D TPRwS oW 02373 .

QTN *>12 QAW w1970

Le Midrach raconte que, tandis qu’Adam reposait encore
sans forme, D.ieu lui montra chaque juste qui descendrait
de lui : certains étaient attachés a sa téte, d’autres a ses
cheveux, a son front, a ses yeux, et ainsi de suite. La note
de Kehot rapporte ce récit, a travers les écrits de I’Ari Zal,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/
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a I’appui de l'idée que toutes les Ames d’Israél réunies

constituent I'« homme ».
Shemot Rabbah 40:3°3:"n 727 mnw
125 Y A (0 NPap) TUan ,PRPX2 Owa SNRIP IR NK 737
920 ,19Wnn WYY WRAN PRIPNTY 2N 072p0 NR LInY Xpl
,0213 VI PAIRY 7Y 707K RIT WK YTIN 10 .0 12 NRIP
S9N RITY @ 1380 TINYY TRYY PRI P 9o n7apn Wb axan
WM ,IN8N3 9N RITY WA 3w PN RITY UM, 07X Y IwRna
;12 37N PNPRa WM LR WM L,1°D3 WY L,InlIna v L 100ya
707 o1 (32 21°K) MRY 17PN DY NONNIY wRan 21X Y Aywa

... Wpan DR 200N 7P .0awR 1187 15YR 1IRTNRR YT
Another matter, “see, I have called by name Betzalel,” that is
what is written: “What was, its name has already been
called” (Ecclesiastes 6:10). The Holy One blessed be He said:
‘The one whom I appointed at the outset so that he would
craft the Tabernacle, I have already called him by name.’
What is, “it is known that he is a man”? (Ecclesiastes 6:10).
While Adam the first man was still a shapeless mass, the
Holy One blessed be He showed him each and every right-
eous person thatwas ...
Daat Shemot Rabbah (Public Domain) « The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)

1NN 1Rk 0N

« Faisons ’homme a Notre image, selon Notre ressem-
blance. » I’Admour Hazaken identifie les Ames d’Israél a
cet « homme » céleste.

Genesis 1:26172:’X N°wR12

Ay 027 D372 1T AMINTI n:p‘;g; DX 1yl 0opPR NN
PINTTPY ORI D23 YN PI3 M oo

Et D.ieu dit : « Faisons I’homme a notre image, selon notre

ressemblance ; qu’ils dominent sur les poissons de la mer,

sur les oiseaux du ciel, sur le bétail, sur toute la terre et sur

tout étre qui rampe sur la terre. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

RPN O 21D PraD

La brebis silencieuse devant ceux qui la tondent : ici, cette
image s’applique a I’ame dont les émotions n’ont pas été
tournées vers D.ieu.

Isaiah 53:7°t:271 773w
M 2197 P91 P naw? ad vennpy KDY Myl xam Al
1% RD? K21 MoK

11 fut opprimé, bien qu’ll se soit humilié, et n’ouvrit pas la
bouche ; comme un agneau mené a I’abattoir, et comme
une brebis muette devant ceux qui la tondent ; ainsi n’ou-
vrit-11 pas la bouche.

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

0293 101 22PN 23

Kohelet dit que D.ieu a placé « le monde » dans le cceur
des hommes. L’Admour Hazaken interpréte ces paroles en
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ce sens que le monde entier dépend de I’homme : celui
qui se rectifie rectifie donc le monde.
Ecclesiastes 3:11x7>:’3 noip
XK WX “230 D72 103 DPYINK D3 INY3 M) Ay PD07nK
:nio"r;}] i iglal n’p”';ga HT;]Y'WW?_{ niggr;a-ms Q7RG
Il a fait toute chose belle en son temps ; il a aussi mis le
monde dans leur cceur, bien que ’homme ne puisse décou-
vrir '’ceuvre que D.ieu a faite du commencement jusqu’a la
fin.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
X0 LA nbnp

57 NIN T10° K1 wn

Un lexique kabbalistique; la note renvoie a I’entrée sous
la lettre mem pour l'identification de Moché au Yessod
d’Abba.
LA NOTE DE KEHOT
ST9°RY 244 °Y 171 PIPD 191X XD L1710 1M MR RPRR

PARAGRAPHE 7
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.A%1° no72

59 1% 197 T oa

Les filles de Yitro racontent a leur pére qu’'un homme
égyptien les a sauvées des bergers et qu’il «<a méme puisé
de l’eau pour nous». L’Alter Rebbe y voit I’action
constante de Moché, qui fait descendre la vitalité dans les
mondes.

Exodus 2:19v°:2 mnw

SNR PYM 7 AP APTTON 0°YRT Ton PRI 030 UOR 1IRM
JNED

Elles dirent : « Un Egyptien nous a délivrées de la main des

bergers et, de plus, il a puisé de I’eau pour nous et a abreu-

vé le troupeau. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

60 RNP10RT . L 7R ROPRT RIIWW TWN °Pa

La note de Kehot cite ce passage du Zohar a I’appui des
titres «le garcon d’honneur du Roi» pour Moché et «le
garcon d’honneur de la Reine» pour Aharon.
Zohar III, 20ax ,> 2'mt
LA NOTE DE KEHOT
2,17y 0°UDIY 2701 .X ,2 "M

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/
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La note de Kehot cite ce passage, a la fin du Zohar sur la
paracha de Chofetim, comme seconde source de ces titres.

Zohar, Shoftim 5:21-24775-X"5:"11 0°V2W 71111 120

PARAGRAPHE 8
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Dans la vision du char d’Ezéchiel, « les créatures vivantes
couraient et revenaient ». L’Admour Hazaken applique
cela a I’ascension et a la descente des voyages et des
campements.
Ezekiel 1:14 77X Dxpi°
P12 RN 23 RiX7 nitnm
Et les étres vivants allaient et revenaient, semblables a
I’éclat d’un éclair.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
LR PRt

63 1279 2°NW
Chacun des séraphins a six ailes, et « avec deux, il volait ».
L’Admour Hazaken interpréte les deux ailes comme les
deux mouvements : courir et revenir.

Isaiah 6:272:1 71°yw°

19 11927 DAY TN 07032 WY 07010 WY 17 Dymn 0°ThY oo
DIV DNW PRI 9T AWM

Au-dessus de Lui se tenaient les séraphins ; chacun avait six

ailes : de deux il se couvrait le visage, de deux il se couvrait

les pieds, et de deux il volait.

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

R

PARAGRAPHE 9
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Bilam dit au sujet d’Israél : « Du sommet des rochers je le
vois, et des collines je le contemple. » Le Zohar comprend
«je le contemple » (ashourénou) comme « un pas ».
Numbers 23:9'0:3”2 7272
XD 0293 120 Tjg? ay=17 WNWR NP2 1RIN 0778 URIN™I
2w
For from the top of the rocks I see him, And from the hills I
behold him: Lo, it is a people that shall dwell alone, And

shall not be reckoned among the nations.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

65 72% 70D VIWIN 1MWK TONORT RAYRI M7 10

Le Zohar sur la paracha de Balak, cité dans le texte lui-
méme, dit qu’alors qu’il était encore dans le ventre de sa
mere, il fit « un pas vers I’extérieur ». Etz Chaim comprend
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le « pas » comme Mal'hout, présente uniquement sous la
forme d’un point tandis que les attributs sont en gestation.

Zohar, Balak 30:336-32:3457"nw:272-1"%w "% P22 ,9m7 190

and opened a discourse on the verse: “O my people, remem-
ber now what Balak king of Moab consulted”, etc. (Mich. 6,
3). ‘G-d’, he said, ‘is merciful to his sons like a father to his
son. A father beats his son and yet he does not leave his evil
ways. He rebukes him, and still he does not listen to him.
Says the father to himself: I will no longer treat my son as I
have done hitherto. When I beat him, his head is hurt and
his pain is ...

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

SNWN TN

« Affermis mes pas (achourai) sur Tes chemins. » Le verset
montre que achour signifie « un pas ».
Psalms 17:5'7:7> 09270
19D 11322 I3y 1K Tan
My steps have held fast to Thy paths, My feet have not

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

PARAGRAPHE 10
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YO8 NN 127
D.ieu batit en femme la cote prise a Adam. En Kabbale,
cela décrit la construction de Noukva en une figure qui lui
est propre, a partir de Zeir Anpin.
Genesis 2:22275:’2 n°wWR12
[DTR7PN ORI NWND DINT TR MR Y2RI"NN DROK 1 1M
And the rib, which the L-RD G-d had taken from the man,
made He awoman, and brought her unto the man.

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

.22,2 N°WRA2
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« Léve-toi, Havaya », dit Moché lorsque I’Arche se mit en
route. Le mot « léve-toi » indique que les voyages consti-
tuent une élévation.

Numbers 10:35717%: 72712

PRIPR WY PN W T MNP TP MR 1T Y032 N €
e

And it came to pass, when the ark set forward, that Moses

said: ‘Rise up, O L-RD, and let Thine enemies be scattered;

and let them that hate Thee flee before Thee.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

NTN2 RITTWITT L L MIYORT 03A a0 1T R 1o

Ce discours s’ouvre en demandant comment des voyages
ont pu avoir lieu avant le don de la Torah, alors qu’il n’y
avait pas encore d’Arche.

LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/

70

71

72

72772 Myon 17y IR3Y

TNRI PO WINTM L2 1R010 RPYPN NIwa NRN) X L3X ApD
.(mopn nawa

7112n2 05 yiane NP

« Le sot ne désire pas comprendre, mais seulement dévoi-
ler son cceur. » Le Rabbi Chnéour Zalman lit dans le sot les
forces extérieures, qui ne peuvent se nourrir que d’une
émotion révélée.
Proverbs 18:2°2:1° “own
:127 niPann27oX *3 NN2N2 P03 YENUK?
A fool hath no delight in understanding, But only that his
heart may lay itself bare.

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

.a,m0hwn

12 13nR KXW O9aR
Dans le récit du festin futur, Avraham refuse de diriger la
bénédiction, parce qu’Ichmaél est issu de lui. Le Rabbi
Chnéour Zalman présente cet épisode comme un exemple
des forces extérieures qui puisent dans les attributs de
sainteté.
Pesachim 119b:5°1:2 v™°p 0°noD
D90 oY 17 IR LORYRY CImn RIW L7720 OPR 07 MK
DY :3py7o 19 IR ALY I REW 7120 OPR 72 MR L1
Y 702 NPK DY IREIY T3 PR 07 IR T
22¥ 1I0IRY iR
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Bereshit Rabbah 68:11x”:1”0 1127 N°wKX12
YN 1NN WY1 MWK NAN 11°2R 2pY° Thiw ,0°1aRT INIR ...
J131 DOTIR APN2 MNP (R OPw) 7220770 12007 I L0NE;
RIT DIPR2 20W™ 1310 IRXOW ,NIR°2) DOR°21 ,MpP°TR) DO
7w, T 90 PaR 20w IR :NR AT 7 71701 1TN° 007
,MAw *3 55 AR ,25W IXD MR ORI N L20W KD N2y 0723 Pnw
AR MD 12 YW 2R 170 1Y .20% R 127 Dw 10722 Tayw
W :(23p 0°9RN) 277°AYY ORN .0OPNN MH0AW MPYRT W 1Y
<o RIOR? 127 7900 71 7207, 172 nYoynn

“He took from the stones of the place” (Genesis 28:11) -
Rabbi Yehuda, Rabbi Nehemya, and the Rabbis, Rabbi
Yehuda said: He took twelve stones. So, the Holy One blessed
be He decreed that he would produce twelve tribes. He [Ja-
cob] said: ‘Abraham did not produce them, Isaac did not
produce them, I, if these twelve stones join with one anoth-
er, I know that I will produce twelve tribes.” When the twelve
stones joined together one to another, he knew that he would
produce twelve tribes. Rabbi Nehemya said: He ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
LA NOTE DE KEHOT

.X°,M10 972 .2,0°p D°noA

N”211772 NPNIN 1ana

Le Tanya enseigne que celui qui ne parvient pas a éveiller
un amour ressenti dans son cceur peut néanmoins servir
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D.ieu avec un amour caché dans son intellect et dans «les
profondeurs cachées de son cceur». Son commentaire ex-
plique que les forces de ’ame d’une telle personne re-
lévent de la gestation et de la dissimulation dans la tevou-
na, plutét que de la naissance et de la révélation.
LA NOTE DE KEHOT
J0NWR Y UY0M 'R NTMIR IRT LY P92 R°IN L[D] (R L,R¥D .2 ,%0) m
P20y BIPM D LIP Y DOIPIY NTMIR

N2%12 NPMIN 71an2

La note de Kehot cite ce passage du Zohar (I'Idra Zouta)
pour lire tevouna comme les lettres de ben et bat, les attri-
buts émotionnels encore inclus dans la compréhension.

Zohar, Idra Zuta 16:69-19:77-070:1" R KITRA 717 7890
Y17

12% mnbyn

« Car Il connait les choses cachées du cceur. » Le Rabbi
Chnéour Zalman applique cette expression aux émotions
encore dissimulées dans la compréhension.
Psalms 44:222”3:7°n 0°7°1n
:27 Ninkyn ¥7° KITT°3 NRI™IRN° 0oP0R Ko
D.ieu ne rechercherait-Il pas cela ? Car Il connait les secrets

du cceur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 14

75

76

77

2% mmeyn

« Car Il connait les secrets du cceur. » La note de Kehot
donne ce verset pour cette expression, employée ici a pro-
pos de l'amour qui demeure caché au sein de la
compréhension.
Psalms 44:22172:7°n 0°7°1N
:27 Ninkyn Y77 K173 NREIRN? 070K Ko
D.ieu ne rechercherait-1l pas cela ? Car Il connait les secrets

du cceur.

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

.25, onn

73922 NI7 PONY MPAnn

La note de Kehot renvoie a ce passage du Zohar pour I’en-
seignement selon lequel Atik se réveéle dans Bina.

Zohar 111, 178ba ,nyp »°mt
LA NOTE DE KEHOT

.2 ,1YP A°IT AR

1997 1°70 07 R™IR
La note de Kehot donne un second passage du Zohar dé-
crivant de la méme facon Abba et Imma.
Zohar II, 56ax ,11 27t

Zohar III, 4ax ,7 2°m
LA NOTE DE KEHOT
3] .k 2™ p"‘?y LDTRCY %1% NVMIR LK L,T ACAT LR 01 27T AR
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Le Zohar appelle Abba et Imma «deux compagnons qui ne
se séparent jamais». L’Admour Hazaken en déduit que
partout ou se trouve Imma, Abba brille également.

Zohar, Beshalach 18:262-19:274-207%:n> nbwa ,ma 790
T

171 12 N7 o0

La note de Kehot donne ce passage du Zohar pour com-
prendre 'Hokhma (7131) comme koach mah, «la puis-
sance du “quoi” ».

Zohar III, 34ax ,7% »m
LA NOTE DE KEHOT
A”521.A051N2 N P LR LT

TPARAP DopRynn
« Des profondeurs, je T’ai appelé, Havaya. » L Admour Ha-

zaken comprend le pluriel « profondeurs » comme dési-
gnant les deux Yessod de Abba et Imma.

Psalms 130:1°%:7”p 0°%°11n

T PN DOpRyRn NiPYRn VY
Cantique des degrés. Des profondeurs, je T’ai appelé, D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

2O A

« Et les Juifs acceptérent » ce qu’ils avaient commencé a
faire. L’Admour Hazaken renvoie a son discours sur ce
verset au sujet des lumiéres enveloppantes d’Imma, qui
protegent les attributs.

Esther 9:23372:’ 1NOX
:071°9K 22771 2AN2TIYR NXY N2 1PAIWR DR 0TI 22
Et les Juifs prirent ’engagement de faire ce qu’ils avaient

commencé, et ce que Mordékhai leur avait écrit ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

D°MINERT PY N¥2 DR

La loi ordonnant de renvoyer la mére oiseau, qui couve
ses petits. ’Admour Hazaken utilise cette image pour les
lumiéres d’Imma, protégent les

enveloppantes qui

attributs.
Deuteronomy 22:6":27> 0°127
D732 IR DN PINTPY IR vY202 9772 17307 1198 K1) 02
:0°127°%Y ORI MpN-KX? 0°%°2775Y IR 0°TIBRT7PY NXIN ORM
Si un nid d’oiseau se trouve devant toi en chemin, sur un
arbre quelconque ou a terre, avec des petits ou des ceufs, et
que la mére soit assise sur les petits ou sur les ceufs, tu ne

prendras pas la mére avec les petits ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

SN 1’:"?1?: 97 AR YT 0NN
Sur son lit de mort, Rabbi Yo'hanan ben Zakkai pleura, di-
sant que deux chemins s’ouvraient devant lui, I'un me-

nant au Gan Eden et I’autre au Gehinnom, et qu’il ne sa-
vait pas par lequel il serait conduit. ’Admour Hazaken
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explique son incertitude par le fait que ses émotions

étaient cachées dans son intellect.
Berakhot 28b:9'v:2 1”3 n1572
,0°977 *3¥ 107 wAY PR ,TIY KDY L1innd 1wt K9 001313 ..
X?1,°niX 072750 P82 YT 1RY 0373 W NOXY 1TY 13 PW NN

1777192%

11 leur répondit : « Si j’étais conduit devant un roi humain,
qui est ici aujourd’hui et sera demain dans la tombe, dont la
colére contre moi, s’il s’irritait, ne serait pas éternelle, dont
I’emprisonnement, s’il m’emprisonnait, ne durerait pas
toujours, dont la condamnation a mort, s’il me condamnait a
mort, ne serait pas pour toujours, et que je peux apaiser par
des paroles et soudoyer avec de l’argent, méme alors je
pleurerais ; mais maintenant, alors que je suis conduit de-
vant le Roi des rois, le Saint, béni soit-Il, ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

n021 ¥°2a

Yossef ordonne de placer sa coupe d’argent a I'ouverture

du sac de son plus jeune frére, Binyamin. Le maamar in-
terpréte la coupe comme un amour caché.

Genesis 44:2°2:71n N"wR12

©¥71 172% 192 NXY TR NOARK °D2 D°WR P37 ¥°23 *Y 21NN

137 WK A91° 1273

And put my goblet, the silver goblet, in the sack’s mouth of

the youngest, and his corn money.” And he did according to

the word that Joseph had spoken.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

% FND TN N
«Ah, si tu étais pour moi comme un frere. » ’Admour Ha-
zaken cite son explication de ce verset, selon laquelle Yos-
sef représente le tsadik supérieur et Binyamin le tsadik
inférieur.
Song of Songs 8:1’X:’1 0°7°wi1 "W
7 N7XY 03 TRWR PIND TRINN WK VT P30 N [0
Oh ! si tu étais mon frére, nourri aux seins de ma mére ! Si je
te trouvais dehors, je t’embrasserais ; et nul ne me
mépriserait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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L'épitre d’Igueret Hakodech qui s’ouvre par «Et David se
fit un nom». UAdmour Hazakéne renvoie a sa conclusion
au sujet des deux sortes d’ames.
Tanya, Iggeres HaKodesh 5:1°X:"11 w77 N7aX ,X°10
Iy M7 NN MRIY 0w LWITRN I0R2 WDy .ov M7 Y
KW T3y N2 VIR TIYRY 231 1237 70 0y 237 MR vawn
23233087 RIS PWTING KpP 222 XYTP
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
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Le Tanya, chapitre 10, décrit le tsadik accompli, dont le
grand amour pour D.ieu est un «amour de délices».
Tanya, Likkutei Amarim 10:2°2: 0>1%R *0Ip°% ;1WwRY P20 ,R%IN
X3 1271 ,2107 190 §77 79T 3 TS 13T 02 1A e
TR A7 PRI 0OTI20” N9 TPy XN 7P 20 Py
DX *12 NIAMIYNI 02 MYNT? MI 0PIV 211YND TR 0iRN? 11707
D°3wn1 o C1Em A NTIY? RYY L7272 M NIRD NRGRY
- RIMX X0 KW 70 221 LXK KWOY 12Popmn 0OYEYN
2 IN20R P73 nann LARIPT NPon2 iR N Iy prTEn
... 2°M D221¥N32 127 720X2 INTITM
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
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«Que tu es belle et agréable, amour de délices.» Dans la
'Hassidout, cette expression désigne I’amour supréme, un
délice en D.ieu.
Song of Songs 7:7*1:"1 0w 1YW
107111902 N2OR NRYITANI N°R27An
Que tu es belle et agréable, 6 bien-aimée, dans tes délices !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NP1 A1y 1 DY aynnw

Igueret Hakodech explique ce verset comme la premiére
de deux sortes d’amour: se délecter en D.ieu avec un dé-
lice merveilleux et une grande joie, un avant-gotit du
Monde futur.
Tanya, Iggeres HaKodesh 18:2°2:1” w7pn N7IX ,X°1N0
MyNRY 3707 ,°0°NIYR2 AR - NORT 1T NI °1n 2 1A
MRYL3 N2 WD N RISY) 1271 AR3 X7RI 31y T Y
,Unn K309 Pyn R7PDI% TY M2y nncyl 0oy T 2iv o3
LT 1231 DX 2D KDY 52 0OpTR nnty” 2002 11 P M0 PImY
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
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Le chapitre 13 du Tanya dit que I’ame divine du beinoni
ne ’emporte sur ’Ame animale que lorsque I’amour de
D.ieu se révele dans son cceur a des moments déterminés,
par exemple pendant la priére.
Tanya, Likkutei Amarim 13:7°1:3" 02K *01p°7 ;WX p2n ,X°In
2y My AP Py A7 PR LPTPRT WD) PW AMnEY) AmMn 228
T NIARY 7YY ,OX °9 ,°31°22 NPT wRl PY ANMEYY Amnn
,A2 R¥I°21 7PDAT NYW3 N3 ,0°an 0onYya 927 MPanTa NI
DIR?Y” 1290373 ,72%7 MPwnM TYHY P APR L,0YRT NN 03 AR)
IPHPRT WIY M3 O MY 550 1 O THYD” - YY) OiNgn
172 ROTW NIM2IT 1PN L NPRIAT WD) BY N230m NERRNn
... RIT"N27307PK °1 NPITI2 192anAY
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
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Le chapitre 14 du Tanya parle de «I’amour dans les déli-
ces», qui consiste a se délecter de D.ieu avec un avant-
golt du Monde futur.
Tanya, Likkutei Amarim 14:7°1:7> 021K *01p°% ;11WR7 P20 ,8%10
NIOTPR NPT MAANA °T) Py - M2 ming?) Aynny? L790m
077 %0 NX Ay K37 ,197°8 Py AR - Ni1NTI OX 03 - IOnK?
PPy 2307 ARy M 7R 2N DY AWRY 1312WD DR
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)

nos NIYp

Le Midrach sur les offrandes des princes explique que
«l’argent» (kesef) tire son nom du désir ardent, en citant
«mon ame languit» et «tu as ardemment désiré ».

Bamidbar Rabbah 13:2073:37 7127 12712

"wa1 nYD 01 D0a1

«Mon ame languit et méme se consume de désir pour les
parvis de Havaya.» Le Midrach cite ce verset pour mon-
trer que kesef signifie le désir ardent.

Psalms 84:3'2:7"2 0°2°1n
272K P8 1137 N *27 1 IR0 *WH3 N?270) 1903
Mon 4me languit et défaille apres les parvis de D.ieu ; mon

ceeur et ma chair chantent de joie au D.ieu vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

T°2K n°2% Mnpooa AED1 %3

Lavan dit a Yaakov: «Tu as ardemment désiré la maison
de ton pére.» Une seconde preuve que kesef signifie le dé-
sir ardent.

Genesis 31:30°7:X”% n>wx12

©RPR"NN 0233 M7 728 127 MNB0DI 02373 NPT T2 AN
Et maintenant que tu es bel et bien parti, parce que tu lan-
guissais tant aprés la maison de ton pére, pourquoi as-tu

volé mes dieux ?»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Les paroles de Rabbi Yo'hanan ben Zakkai sur son lit de
mort. Elles montrent ici qu’on peut éprouver un grand
amour sans en avoir conscience.
Berakhot 28b:9'v:2 1”5 n1572
,0°977 *30 107 wAY RPN LTIV KDY L7inng STnwh X9 001373 ..
X?1,°niX 072750 P82 YT 1RY 033 W NOXY 1TY 13 20 NN
17771928
11 leur répondit : « Si j’étais conduit devant un roi humain,
qui est ici aujourd’hui et sera demain dans la tombe, dont la
colére contre moi, s’il s’irritait, ne serait pas éternelle, dont
I’emprisonnement, s’il m’emprisonnait, ne durerait pas

toujours, dont la condamnation a mort, s’il me condamnait a

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/
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mort, ne serait pas pour toujours, et que je peux apaiser par
des paroles et soudoyer avec de l’argent, méme alors je
pleurerais ; mais maintenant, alors que je suis conduit de-
vant le Roi des rois, le Saint, béni soit-Il, ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

LA NOTE DE KEHOT
.2, Mo"2

PARAGRAPHE 18

96

97

98

99

no517 95 NN 7Y vPYM

Dur les années de famine, Yossef rassembla tout ’argent
d’Egypte et de Canaan. L’Admour Hazaken cite son dis-
cours sur ce verset pour expliquer que I’argent représente
I’amour.
Genesis 47:1477:1”1 N°wWR12
"3W3 1932 PRI DMIRYIND KW A0IT22NK 0P LR
:71Y72 1072 19277NK Y K271 0°W DT IWR
Et Joseph recueillit tout I’argent qui se trouvait au pays
d’ﬁgypte et au pays de Canaan, pour le blé qu’ils achetaient

; et Joseph apporta I’argent dans la maison de Pharaon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

ooy "eon o7y

La note précise que le maamar sur «Ses yeux sont rouges

de vin», auquel le texte renvoie a propos de «I’amour dans

les délices» et du vin de la Torah, est celui de Torah Ohr,
paracha Vayé 'hi.
LA NOTE DE KEHOT

LM’ R™MN

1991 Q°1°Y Y9oon

La bénédiction de Yaakov a Yehouda : «Ses yeux sont

rouges de vin.» L’Admour Hazaken cite son discours sur
ce sujet a propos de «I’amour dans les délices» et du vin
de la Torah.
Genesis 49:1227:v"1 N"wR12
2900 DOY13 7 Dy "0
Ses yeux seront rouges de vin, et ses dents blanches de lait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

9111°2 RN 1120 1127 AnRw

Rabba dit : «Des gens comme moi sont des beinonim.»
L’Admour Hazaken interpreéte les paroles de Rabbi Yo'ha-
nan ben Zakkai comme exprimant la méme humilité.
Berakhot 61b:3-47-"3:2 8”0 N1272
D97 M M PPAW KD IR APY MK 0739272 21N 193D 17137 !N
RUTE? IR UM YWY KPR RRPY MK KP X2 MY 772
JRD OX RIT 703 PUTX OR AOWDIT WK YTOR :XI7 MWK N
ROYT 12 RIIM *2771 >0y 13 IRMKF KDY Knpy "X K7 227
X370 D7A97 — NOTT 12 XPIN *279) , M7 D797 — " 1%y 13 IWMK?
Raba
ourselves." Abbai said to him, "The master does not leave

said, "The average people are, for instance,

life for any creature!" Raba also said : The universe was only
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created for the completely wicked or the completely right-
eous. Raba said : Let a man know himself whether he is
completely righteous or not. Rab said : The universe was
only created for Ahab the son of Omri and for R. Hannina b.
Dosa — for Ahab the son of Omri, this world; and for R.
Hannina b. Dosa, the ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

LA NOTE DE KEHOT
.3,X0 mo72

100 2752 2”W02 7T 1°Ay WU

Le chapitre 13 du Tanya explique comment Rabba, qui
était assurément un tsadik, pouvait se qualifier de
beinoni.

Tanya, Likkutei Amarim 13:100°97% “01p°% ;nwR1 pon X0
.
XQPI AR 70D RPT AR L3132 NgY pOw N2 M0 197
TR WAN WM TRPM 137502 ,7?72) oni’ %00 N nin:
"11°22 PPYI M LA7AM YR NXMIR NYYI3 127 N2082 N?
5PEN°Y SR1PI” 1372970331011 N127 TRLY L0 93 YheEnnn
24910 0¥ D 0T
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)

101 9922 WY P9 1702 1°71pP 27211°2

La Michna énumeére le nombre de personnes appelées a la

Torah a chaque occasion : a Yom Kippour, six.
Megillah 21a:1337>:X 8”3 19730
2iv 012 ,AY27R PP — 29 0¥ 1K) APIN i2 WRY B Phon
7R PRMB PR LAYV — N2WR NPT — 0°731237 02 ,awng —
T72n — 1702 DNINDY 0NIBT K732 1PV L1T7PY 1°0°0n DI

AN 307

This is the general rule: on any day which has a musaf and is
not a festival four read. On a festival five. On Yom
Hakippurim six. On Shabbat seven; they may not decrease
[from this number] but they may add [to it], and they con-
clude with [a haftarah] from the Prophets. The one who be-
gins the Torah reading and the one who concludes the Torah
reading blesses before it and after it.

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

.X370 ™0 M”R .K KD 192730

102 9D3° M1 01°2 92 87y 7IN°22

Yom Kippour y est décrit comme I’ascension de Mal'hout,
qui s’éléve face a face pour recevoir de la «face» inté-
rieure de I'Infini, attirée par le cri «des profondeurs» du
ceeur.
LA NOTE DE KEHOT
.2,M19 "R’ N7pY

103 922° a2 %3

«Car en ce jour, Il fera expiation pour vous, afin de vous
purifier.» I’Admour Hazaken cite son explication de ce

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/
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verset a propos de I’élévation de Mal'hout a Yom Kippour.
Leviticus 16:30°7:10 X1p™
37700 1 *197 D2 NRYA P31 DONK ITY? 0277y 1907 M 09937
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) - IPS 1917 (Public Domain)

104 |73pmn B2 9 701912 792 IANRT ANK RITTT KPOPO KON

Le Raaya Mehemna sur la paracha de Choftim, cité par le
texte lui-méme, parle d’une élévation vers le niveau dont
il est dit : «Ce qui t’est caché, ne le recherche pas.»

Zohar, Shoftim 3:11-4:2075:7-X"":"1 D°V2W 1717 100

PARAGRAPHE 20

105 S1RW D Ama

Le texte lui-méme renvoie a ce passage du Zohar sur la
paracha Chemini, en paralléle avec I’explication du Pri
Etz Chaim de « qui améne un rédempteur aux enfants de
leurs enfants ».

Zohar, Shmini 2:13-3:22273:3-37:"2 °1°nw ,A717 180

106 AN "wan

« De ma chair, je contemple D.ieu. » La 'Hassidout s’ap-
puie sur ce verset pour apprendre les attributs divins a
partir de la structure du corps humain, ici des jambes qui
portent la téte.

Job 19:26172:0” 21K
;AR FINX "M NRTI9RI MY IR
Et lorsque, aprés cela, ma peau sera détruite, alors, sans ma

chair, je verrai D.ieu ;

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

J19,07 2R

107 nPRNa 1210 Pyl

La note signale qu’Iggeres HaKodesh cite également cette
phrase du Sefer Yetsira.
LA NOTE DE KEHOT
.[5] .>7D*2 (R D) P”MAR3 KT .71 K7D "D

108 PMNa 1210 YAyl
Le Sefer Yetsira dit des dix Séfirot que « leur fin est en-
chissée dans leur commencement ». I’Alter Rebbe s’en
sert pour expliquer pourquoi les pieds sont liés a la téte et
pourquoi Netsa'h et Hod prennent racine en Kéter.

Sefer Yetzirah 1:7°1:’X 717°%° 120

nambws 19102 1P 1NPAN2 1910 7IYI AR 92 MAtED Ty
D10 AR 17 TAR 21921 21w 1D PRI T NTRY NDmaa 1w

La dizaine de I’existence a partir du néant a sa fin liée a son

commencement et son commencement lié a sa fin, tout

comme la flamme est unie au charbon ardent ; car D.ieu est

un et il n’y en a pas un second, et avant un, que compteras-
tu?
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Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain) « Sefer Yezirah, trans. by Isidor
Kalisch. New York, 1877 (Public Domain)
109 5537 03T PRI B7Y

L’Admour Hazaken y explique que la Communauté d’Is-
raél est appelée le «pied» et que le pied a un avantage sur
la téte: les jambes marchent et portent la téte ou elle veut
aller, les nerfs et la force vitale de la téte se trouvent dans
les jambes, et une saignée au pied guérit la téte.
LA NOTE DE KEHOT
.2, X™MN

110 5737 DI PIRM

« Les cieux sont Mon trone, et la terre est Mon marche-
pied. » L’Alter Rebbe renvoie a son explication de ce verset
concernant les qualités particuliéres du pied.
Isaiah 66:1°X:1"0 17 yw°
53R WY 73 MK PN 0T PIRT KO3 DMWY N MK 1
SNMIR 0IPR MR
Ainsi parle D.ieu : Le ciel est Mon trone, et la terre est le
marchepied de Mes pieds ; ou est la maison que vous pour-
riez Me batir ? Et ou est le lieu qui pourrait é&tre Mon lieu de
repos ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

M NX¥72n 1°Rn 7Ronn

« Et la sagesse, d’ou (me’ayin) sera-t-elle trouvée ? » La
'Hassidout comprend me’ayin comme « du néant » : la sa-
gesse émane de Kéter, qui est au-dessus de 'intellect.

Job 28:1227:1173 21K

P2 DI 71K KRR TRR M0
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
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12 NX¥nn 1°RR ARonm

Interprété dans la 'Hassidout comme « la sagesse se
trouve a partir du ayin (néant) », c’est-a-dire de Kéter.

Job 28:1237>:n175 2R
2732 DI 7K RE2A TRR 1200
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)
13 9N IR

« Sors etvois, 0 filles de Sion. » L’Alter Rebbe renvoie a son
explication de ce verset.

Song of Songs 3:11X™:) 0*°Wwi 1w
P2 uR {PTITOYY nuy2 MR PR3 11X i1 AXRTY MIRE
:12% nonk 021 inann

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/

72772 Myon 17y IR3Y

Sortez, filles de Sion, et contemplez le roi Salomon, et la
couronne dont sa mére 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) « JPS 1917 (Public Domain)

14 snmea 1 10%

L’invitation de la Sagesse : « Venez, mangez de mon pain.
» L’Alter Rebbe renvoie a son développement a ce sujet,
dans son explication de « Sors et vois ».

Proverbs 9:571:'0 *own

R29Y 172 1N 123 2 157
« Venez, mangez de mon pain et buvez du vin que j’ai
mélangé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

15 m°ann Mya man

De la « femme vaillante » : « Elle ceint ses reins de force. »
Iggeres HaKodesh interpreéte les reins comme Netsa'h et
Hod, fortifiés par I’étude de la Torah orale.

Proverbs 31:1717>:x”% *own
APIYIT YRR 130n 1Y A0

Elle ceint ses reins de force, et affermit ses bras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

116 nenRwn By nean 17T

Ce discours explique I’enseignement des Tikounei Zohar :
«Laou ily a la circoncision (mal), il y a Netsa'h », et en-
seigne que toute extension des lumiéres suprémes ne se
réalise que par Netsa'h, Hod et Yessod d’Adam Kadmon,
au-dessus desquels il n’y a aucune révélation.
LA NOTE DE KEHOT
23,83 ¥710 °D Y0

117 AP NP RIS el an

Chmouel dit a Chaoul : « Celui qui est la Force éternelle
(Netsa'h) d’Israél ne ment ni ne revient sur sa parole, car
Il n’est pas un homme. » Le verset désigne D.ieu par I’at-
tribut de Netsa'h.

I Samuel 15:29173:1"1 R RN
OMIT? I TR KD 92 ONY K9 IR0 KD DRI 131 on
Et la Gloire d’Israél ne mentira ni ne se repentira, car Il
n’est pas un homme pour se repentir. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
118 25w T N8

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.R”Y0 ,M1 N1572
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19

25w T N8I

Le Talmud développe les attributs dans « A Toi, D.ieu, ap-
partiennent la grandeur et la puissance... » et dit que « le
Netsa'h » est Jérusalem.

Berakhot 58a:171>:X 1”1 n1372
D2 NY™R 3T — PRPTAI T 977 (ROPY C2T MMEH XID RNPINn2
.10 AR i — “nIRang” .ﬂ‘l'ﬂb; nan i — 7MY .A0
W'[P?.’!ﬂ nait— ”'ﬁﬂm” .D?Y_?Tgfﬁ? it— rAzam”
Dans une baraita, on enseigne au nom de Rabbi Akiva : « A
toi, D.ieu, la grandeur » — cela fait référence a la division de
la mer Rouge. « Et la puissance » — cela fait référence a la
frappe des premiers-nés. « Et la gloire » — cela fait référence
au don de la Torah. « Et la victoire » — cela fait référence a

Jérusalem. « Et la majesté » — cela fait référence au Temple.

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

120| La Tosefta du Zohar sur Parshas Beshalach, citée par le

texte lui-méme, qui parle de trois esprits inclus dans trois.
L’Alter Rebbe renvoie a son explication a ce sujet, dans
son développement sur Netsa'h.

Zohar, Beshalach 11:13477%p:x”> nw3a ,97t1 180

PARAGRAPHE 22

121

13 pnw

De la bénédiction de Yaakov a Yehouda: «Et au cep de
choix, le petit de son anesse.» L’Admour Hazaken renvoie
a son explication de ce verset pour marquer sa reconnais-
sance «de loin».
Genesis 49:11x7:0”n N*wWR12
M0 0°21Y0TN ﬁw‘;'? 17°2 023 11NK °12 .'IQTW'_?} vy 1@;’_? falehy
11 attache son 4non a la vigne, et le petit de son dnesse au
cep de choix ; il lave ses vétements dans le vin, et son man-

teau dans le sang des raisins ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 23

122

K773 77 N1 K9

Yaakov se réveille de son réve a Beit El : « Il eut peur et dit
: Comme ce lieu est redoutable ! » L’Admour Hazaken
comprend « il eut peur » comme une crainte que I’on sus-
cite en soi.

Genesis 28:171:172 N*wx12

YW 1) 0°PPK N°270K 0D MY PR THT DIPRD K337 9RP R
0w

Et il eut peur, et dit : « Que ce lieu est redoutable ! Ce n’est

rien d’autre que la maison de D.ieu, et c’est la porte du ciel.

»

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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T9n TPy ovwn ow

Le commandement d’établir un roi sur Israél. L'Admour
Hazaken distingue le choix du peuple d’établir un roi sur
lui de la crainte qui apparait une fois qu’il régne.

Deuteronomy 17:151°v:1> 0°727
TPY 0PR UK 1pn 12 ROK 1 02 WK Tn 7Y 0°vn oiw

R PPARTRD WK "1 WOR 779y N7 901N KD 17
Tu devras établir roi sur toi celui que D.ieu, ton D.ieu, choi-
sira ; tu établiras roi sur toi I'un de tes fréres ; tu ne pourras
pas mettre sur toi un étranger qui ne soit pas ton frere.

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

A0, 0T

N1 A1y AW oy 03

La supplication de Moché aprés le Veau d’or : « car c’est
un peuple a la nuque raide, et Tu pardonneras notre faute
». L’Admour Hazaken comprend l'obstination d’Israél
comme une force élevée de Netsa'h et de Hod.

Exodus 34:9'0:77% mnw

"DY °2 2R3 *3IX RITIZ I TPY2 10 ONREH KITDX MK
210702 ANRYA? 1Y? A201 KIT AYIYR

Et il dit : « Si j’ai trouvé grice a tes yeux, 0 D.ieu, je te prie,

que D.ieu marche au milieu de nous, car c’est un peuple a

la nuque raide ; pardonne notre iniquité et notre péche, et

prends-nous pour ton héritage. »

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

0,7 mnw

PARAGRAPHE 24

125

126

1T AR

Prophétie d’Isaie sur le Machia’h : « Il sentira par la
crainte de Havaya ; il ne jugera pas d’apres ce que voient
ses yeux, et ne décidera pas d’aprés ce qu’entendent ses
oreilles. » L'’Admour Hazaken y voit une faculté supérieure
alavue ('"Hokhma) et a ’ouie (Bina).
Isaiah 11:3°2:x™ 1°yw°
(P2 LI IRYRPTR) LIBY? 1Y TKIRYRDY N ARTR I
Et il mettra son plaisir dans la crainte de D.ieu ; il ne jugera
pas d’aprés ce que voient ses yeux, ni ne décidera d’apres ce

qu’entendent ses oreilles ;

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

3R YW

RSN M2 1190 PR

Un lexique kabbalistique; la note renvoie a son entrée
sous la lettre bet pour I'identification de lavue a 'Hokhma.

LA NOTE DE KEHOT
.2”0,2 MR R”RN
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127 PRTY MIRT

Le Talmud comprend le verset d’Isaie comme signifiant
que le Machia’h « sent et juge ». 'Admour Hazaken le cite
pour montrer que le parfum est un mode de
connaissance.
Sanhedrin 93b:7-8'11-"1:2 2% 1"777110
X327 07079 PO NIz ArYUIY Tezn 27TI00PN C27 WK
PT83 LIV LIBYY PPY ARTR? K217 :°NT PRT) A1INT 0K
R3PDY PIY PAOD 775 RPTD 12 2P "9 1003 moim 0vp7
SPRT) M7IRT 2°N2 MOWn3 :Ap? 1MWK LU RIX 3277 77 0K
MPVR PRTY MR RPT APIIT 1D .PRTY 1790 9K 12K %1

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

128 R A”YT 9900 B A

Le texte lui-méme renvoie a ce passage du Zohar sur la
parachat Yitro, qui traite du jugement par le parfum.

Zohar, Yitro 11:167-17577yp-10p:X” 170”7111 7120

129 9% ovnR "nPEm

« A cause de Mon Nom, Je différe Ma colére, et pour Ma
louange, Je la retiens (echetom) pour toi. » Le verbe est ap-
parenté a 'hotem, « nez », et '’Admour Hazaken s’en sert
pour situer le parfum dans le « Nez » d’Arikh Anpin.
Isaiah 48:9'v:1"n 1oyw°
SN°127 "A?37 7270VOX *NPIM "X TIRK Ny 1yn?
A cause de Mon nom, Je retiendrai Ma colére, et a cause de
Ma louange, Je me contiendrai pour toi, afin de ne pas
t’exterminer.

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

.0, ywe

130 wpan "IN DYINn Pyab

La note renvoie a la fin de ce discours, plus tét dans Lik-
kutei Torah, ou la formule «Je recherche celui qui a un
nez» est également examinée.
LA NOTE DE KEHOT
L0 N2IYN Y L[4 ,30] N7y KD WK NOn AU 9 LA L5p Rwl m
.[5] .x”y0

131 wpan "IN ovInT byas

La note de Kehot renvoie a la fin de Taanit 29a pour cette
expression, que I’Admour Hazaken qualifie d’allusion
dans la Guemara.
Taanit 29a:1477°:X 1”2 n°yn
M3 22700 MY YPIT DI AT (X230 — TYT MY
JTTRT P22 TRYY 1A INIR X2 AT PROPR 127 7Y 1
,PR7903 127 YU .Wpann oving Py2 ,Wpann oving bya Kl
AT RYY PR
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

132 wpan "IN avInT byas

La note de Kehot donne ce passage du Zohar sur la para-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/
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chat Nasso pour la méme expression.

Zohar, Idra Rabba 9:63-10:7327y:-3"0:’l) X271 RITIRT 77171 7190

133| Le Zohar sur la parachat Vayakhel, cité par le texte lui-
méme sur le méme sujet.

Zohar, Vayakhel 25:363-3732"yw-2"0w:11"2 FaraWehitil:ls]

PARAGRAPHE 25

134 QP2 wRRn wontn

La, a propos de «J’ai recueilli ma myrrhe avec mes aroma-
tes», ’Alter Rebbe explique que le parfum, percu par le
nez, est d’'un rang supérieur au goit, percu par la bouche
; poursuivant a la page suivante, il note que la nourriture
doit étre machée et consommeée pour étre goiitée, tandis
qu’un parfum atteint aussitot celui qui le percoit et laisse
la chose intacte : le parfum est donc une lumiére envelop-
pante et le gofit, une lumiére intérieure.
LA NOTE DE KEHOT
.2,R5NN AT 7-NOWRI2 NTMR LR AR wUw n7pD 03 IRa

135 2y 1998

« Mangez, 6 amis ; buvez, et enivrez-vous, 0 bien-aimés. »
Le Zohar interpréte « amis », dans les mondes supérieurs,
comme désignant Abba et Imma.
Song of Songs 5:1'X:’11 0°7°wh W
WITDY Y RPIK MPITDY 1 IR 192 CNNX 1Y K2
107717 172U ANV 0%y ﬂ’?px ’;‘;g'ny 17 °nonY
Je suis venu dans mon jardin, ma sceur, mon épouse ; j’ai re-
cueilli ma myrrhe avec mes aromates ; j’ai mangé mon
rayon de miel avec mon miel ; j’ai bu mon vin avec mon lait.
Mangez, amis ; buvez, oui, buvez abondamment, bien-
aimés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
Xnwrnw

136 1MW P1an P10 NAN

La note renvoie a un développement antérieur, dans Par-
shas Matos, sur le fait qu’Abba puise du huitiéme mazal,
ainsi qu’aux sources quiy sont mentionnées.
LA NOTE DE KEHOT
o] e (R ,30) mvn By

137 01711 DOW OPITE

L’enseignement de Rav selon lequel, dans le Monde futur,
il n’y a ni nourriture ni boisson, mais « les justes sont as-
sis, leurs couronnes sur la téte, et prennent plaisir a I’éclat
de la Chekhina ». ’Admour Hazaken l'interpréte comme
un plaisir saisi intérieurement.

Berakhot 17a:1227:X 1> 11372
12 PR X270 DP1Y7 X237 OPIYT MA 0PIy XD 127 D2 KPXM
K21 1IRIp K21 1AM Riyn KDY 719270 71770 KDY A0 NP 700K KD
DI DPYRI2 DI AT DT KPR ,MIND K9 AR

JARYTY 12IRM DORORT DR NI DRI

,1IOWT I
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C’était une parole favorite de Rav : le monde a venir n’est
pas comme ce monde. Dans le monde a venir, il n’y a ni
nourriture ni boisson ; ni procréation d’enfants ni transac-
tions commerciales ; ni envie, ni haine, ni rivalité ; mais les
justes sont assis sur des trones, leurs couronnes sur la téte,
et jouissent de I’éclat de la Chekhina, ainsi qu’il est dit : « IIs
contemplérent D.ieu, et mangérent et burent » (Ex. 24:11).

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

R, Mona

PARAGRAPHE 26

138 *yn TIN2 InMm

« Faire Ta volonté, mon D.ieu, est mon désir, et Ta Torah
est au-dedans de mes entrailles. » ’Admour Hazaken I’'in-
terpréte comme la Torah assimilée a la maniére d’un
aliment.

Psalms 40:9'v:’n 0°%°1n
2¥n 71N AN "NYON *ROX M7 NILY?
Je prends plaisir a faire Ta volonté, 6 mon D.ieu ; Ta loi est

au fond de mon cceur. »

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

RER-R=Lrhfsl

139 mn? 1a°
L’'invitation de la Sagesse : « Venez, mangez de mon pain.
» La Torah est saisie et assimilée comme un aliment.
Proverbs 9:571:'0 *2wn
D303 173 N 23 M2 137
« Venez, mangez de mon pain et buvez du vin que j’ai
meélangé.

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

1,0 05wn

140 NP2 N1°21 Ronn KNSR

L’enseignement du Zohar selon lequel la Torah émane de
'Hokhma, indiqué dans la note de Kehot. Il explique pour-
quoi la Torah peut étre saisie intérieurement.

Zohar II, 121ax ,x2p 2”mt
Zohar III, 81ax ,xp 3t
LA NOTE DE KEHOT
WXL,RD AT LR LD QW 372 AR LK ,ROP 27
141 IR OTINY 77N . MERR

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

LA NOTE DE KEHOT
7D, 0778
142 IR OTINY 97N

La note de Kehot cite le Pardes Rimonim au sujet des «
620 piliers de lumiére » de Kéter, qui correspondent aux

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/

72772 Myon 17y IR3Y

mitsvot.

Pardes Rimmonim 8:5-6"1-"11:’1 0°1117 0712

TOMA RIM 7232 NRTIP 79173 %3 ONIKT2 12 10101 %0 oA L.

DERI T INRI DTINRY 7T RO 7RI PRI ADITAT IR 1290M

DTIR TN RITY 12 DTIRT 1°3 Y°157° 0PAw 12 TN NAREN

%0 MINWRIT WO 7T 10 79K A PIys 00 B amyn 1

773 D°DIYR 7Y 0P 0°RIY MAR N DWW 07 MNwRIA

1991 129 11 RI7 MPPRRD NWRIT INITY INR 1991 .0owwn?

PR WINPT TAD R INDT N RIAW PR PNy KIp)

121977 IARY WD %D LIMITR RO 771237 TR0 XIT ARI00 KT
..Ton

Pardes Rimonim (Public Domain)

143 by INT T PN

« De loin, Havaya m’est apparu. » L’Admour Hazaken ap-

plique ce verset a la lumiére de Kéter, qui n’est percue

que de loin.
Jeremiah 31:2°2:x7% 1o

28 9373777 7120 370 >TI 0Y 1273 17 K¥W T WK D

Thus saith the L-RD: The people that were left of the sword
Have found grace in the wilderness, Even Israel, when I go
to cause him to rest.

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

.2,X% 17 IRA

144 0°5N X7 078N

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
9] .(2,017) 2°m

145 0°DN X7) 072N

La note de Kehot donne ce passage du Zohar comme
source de I’expression « saisie et non saisie ».

Zohar, Pekudei 52:766-7757"ywN-1"0wN:271 *T1pD 71 1800

146 002NN RMP1 M7INT INDD NM1°1 72 Y7 KD

Le passage du Zohar sur la paracha Tsav, cité par le texte
lui-méme : « ils ne connaissent que le parfum, comme ce-
lui qui hume un parfum et en est revigoré. »

Zohar, Tzav 1:4-3:15770°3-"7°K 13,7711 190

147 mawa oowiak Wy nsnnY

La note de Kehot donne ce passage du Zohar comme
source des vétements que 1’ame recoit au Gan Eden grace
a ses mitsvot.

Zohar II, 210ax ,°1 2”m
LA NOTE DE KEHOT
XL, arm
148 19732 17 DR 1N

Yits’hak sentit le parfum des vétements de Yaakov et le bé-
nit. Admour Hazaken interpréte les vétements comme la
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lumiére enveloppante des mitsvot.

Genesis 27:27172:1”2 N"wX2

779 °32 777 IR MR AN 1PTI2 MDY 1N 0TpYn v
1372 YK 7Y

Et il s’approcha et I’embrassa. Il sentit ’'odeur de ses véte-

ments, le bénit et dit : « Voici, I’odeur de mon fils est comme

I’'odeur d’un champ que D.ieu a béni. »

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

12,13 PwRA2

149 197w1297 NP2
Le Zohar sur la paracha Balak, cité dans le texte lui-

méme, parle du «parfum de tes vétements».

Zohar, Balak 4:24-6:33377:1-773:"7 P2, 180

150 N2 oY
«Alors Israél chanta ce chant: Jaillis, 6 puits!» L’Admour
Hazaken renvoie a son maamar sur ce verset.

Numbers 21:1717°:X8”3 72712

713y N2 VY DRI AWK PRI W IR
Alors Israél chanta ce cantique : Jaillis, puits — chantez-lui !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

151 X oy m

«Et Havaya apparaitra au-dessus d’eux, et Sa fleche jaillira
comme I’éclair.» L’Admour Hazaken établit un lien entre
I’éclair et lavue.
Zechariah 9:147°:v 1°90t
n11$02 7271 YA MW T 3TN I8N P29 KN AN 0Py M
D
D.ieu apparaitra au-dessus d’eux, et Sa fléche jaillira
comme l’éclair ; D.ieu fera retentir le cor et avancera dans
les tourbillons du midi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
L70,0 01

152 PIY NI K2 13 M

Machia’h jugera «non d’aprés ce que ses yeux voient»,
mais par I'odorat: une lumiére enveloppante supérieure a
celle de lavue.
Isaiah 11:3°2:8" 17°yw°
(PR PI YuRY KD iBY? PPy TXIRY K T AN ITIm
Et il mettra son plaisir dans la crainte de D.ieu ; il ne jugera
pas d’aprés ce que voient ses yeux, ni ne décidera d’apres ce

qu’entendent ses oreilles ;

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

L(IRND XDY) 3,80 ywe
153 2139 "nNa 1177

Dans le discours «Je suis venu dans mon jardin», les mots
«J’ai recueilli ma myrrhe avec mes aromates» sont expli-
qués a partir du parfum: le nez est supérieur a la bouche,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/

72772 Myon 17y IR3Y

de sorte que le parfum dépasse la saveur; a la page sui-
vante, le parfum est décrit comme une lumiére envelop-
pante enracinée au-dessus d’Atsilout, dans le «Nez»
d’Atik.
LA NOTE DE KEHOT
790K R LA0 wrnw nph

154 277 oMK
«]Je suis venu dans mon jardin... j’ai recueilli ma myrrhe.»
L’Admour Hazaken renvoie a son maamar sur ce verset.

Song of Songs 5:1°X:’11 0°7°Wi W

2Ty VY7 CAPIX npaTOy "IN NI AP NNX 37 nX3
10797 1YY INY 07y 129K 237070y ° Ny

Je suis venu dans mon jardin, ma sceur, mon épouse ; j’ai re-

cueilli ma myrrhe avec mes aromates ; j’ai mangé mon

rayon de miel avec mon miel ; j’ai bu mon vin avec mon lait.

Mangez, amis ; buvez, oui, buvez abondamment, bien-

aimeés.

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

155 YW AW 1T
Les explorateurs que Yehoshua envoya a Jéricho repré-
sentent 1a le niveau du «parfum»: ils furent envoyés pour
discerner les vétements qui en proviennent.

LA NOTE DE KEHOT
T,R1 10w e oyh

156 WIS MW

Yehoshoua envoie deux espions depuis Chittim pour ex-
plorer le pays «et Jéricho». 1l s’agit de la haftara de la pa-
racha Chela’h, et ’Admour Hazaken renvoie a son maa-
mar a ce sujet.
Joshua 2:1°x:2 ywin°
107 MRY W D93 DOWIRTDOIY DOVWIIR NN NP
AT ARYY A IERTPZ NI 10PN IR PIRTTAR XKD
TR
Josué, fils de Noun, envoya secrétement deux espions de
Shittim, en disant : « Allez, explorez le pays et Jéricho. » Ils
partirent et arriverent dans la maison d’une prostituée
nommeée Rahab, ety couchérent.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

157 0°BA0 7Y RO I

Les Chroniques appellent Jéricho «la ville des palmiers».
L’Admour Hazaken établit un lien entre les palmiers et les
tsadikim.
II Chronicles 28:151"1:1”5 2 0°1°7 *127
DRI MWD MM NInY ARTIWR DOWIRT MR
D207 D307 MDY DIPIR™ DIPYIN DW2P™ P9wn I w27
MY OTPAR PIN DRRTTY M DINC2 PWinPa% oo ana
BiRii
And the men that have been mentioned by name rose up,
and took the captives, and with the spoil clothed all that were
naked among them, and arrayed them, and shod them, and
gave them to eat and to drink, and anointed them, and car-
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ried all the feeble of them upon asses, and brought them to
Jericho, the city of palm-trees, unto their brethren; then
they returned to Samaria.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

v ,N0 277

158 7% N2 K17 90

Un lexique kabbalistique; la note renvoie a I’entrée sous
la lettre tav, ou le palmier représente le tsadik.
LA NOTE DE KEHOT
21720 ,0 NIR R”RN

159 n9D° %N5 PoT8

« Le juste fleurira comme un palmier. » Le palmier repré-
sente le tsadik.
Psalms 92:1337:272 0°2°11n
73R 191272 TIND 97 N2 PO
Le juste fleurira comme le palmier ; il grandira comme le
cédre du Liban.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

160 19D N0 PO

Le Midrach sur la paracha Lekh Lekha s’ouvre sur ce ver-

set ; le texte le cite a propos du tsadik comparé a un

palmier.
Bereshit Rabbah 41:1°X:X”1 7127 n°wKR12
97n0 PUIY (3% Ow) 2900 - N 0°7173 D°YA Y79 DX 1 YA
95 0°0IP°0 KDY DOMIPY KY 072 PR LIRI 1T 77200 an .0
7958 1KY 7IRNT R .0°019°0 RPY 0UIpY KD On2 PR 0°pUTRT
7197 12% ,1IRY TIANT AR LN 0OPTR DY 110w Inn 90 .pann
(79 QW) 7770 X 2 ITPAS 1R 125 2opUIET 70 Lhynd
719 WY LIRY 770 11 .03 Nwan ROX1 RIT 0D 1 PR ToRn Y
URIY ,772P0 2NN RO M LMRD 10 w0 0opTTR AR LTIRD

LOONRR CTODMP MIP (R Q)

“The L-rd afflicted Pharaoh and his household with great af-
flictions over the matter of Sarai, Abram’s wife” (Genesis
12:17). “The L-rd afflicted Pharaoh...with great afflictions.”
It is written: “The righteous man flourishes like a palm tree;
[like a cedar in Lebanon he grows tall]” (Psalms 92:13) - just
as the palm and cedar have neither curvatures nor protu-
berances, so, too, the righteous have neither curvatures nor
protuberances. Just as the palm tree and cedar, their shade
extends far away, so the reward of the righteous extends far
away. Just as ...

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/
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161 f192% 97202 P8

Le Midrach sur la paracha Bamidbar s’ouvre sur ce verset
; le texte le cite a propos du méme théme.

Bamidbar Rabbah 3:1°X:’3 7129 92712

162 M79° ARns PR

L'un des passages du Zohar que le texte lui-méme cite a
propos du tsadik comparé a un palmier.
Zohar, Lech Lecha 12:113-13:128-2"p:2* 9% 9% ,amn 190
7P
R. Isaac here expounded the text The righteous shall flour-
ish like the palm tree, he shall grow like the cedar in
Lebanon (Ps. 92, 13). ‘Why is the righteous man compared
to a palm tree? Because just as, if a palm tree is cut down, it
takes a long time for one to grow again, so if the world loses
a righteous man, it is a long time before another arises in
his place.

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

163 M79° ARns PR

Un autre passage du Zohar que le texte cite a propos du
méme verset.

Zohar, Vayechi 27:210-2261757-""1:1" 1" ,77171 120

164 1199° 9N P8
Un autre passage du Zohar que le texte cite a propos du
méme verset.

Zohar, Vayikra 35:257-37:2681707:12-1"11:172 RIp™ 7M1 100

1The first 34 lines of the Hebrew text are untranslated as ex-
plained in the Translator’s note on Page 15b.R. Abba was
once sitting before R. Simeon, when R. Eleazar entered. R.
Simeon thereupon quoted the verse: “The righteous shall
flourish like the palm tree, etc.” (Ps. 92, 12). ‘The palm’, he
said, ‘is the slowest of all trees to mature, taking seventy
years. The reason why the righteous is compared here to the
palm tree is one which the Companions are reluctant to re-
veal, although it is indicated by the ...

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

165 m12° 9nns PUT

Un autre passage du Zohar que le texte cite a propos du
méme verset.

Zohar, Idra Zuta 23:105-24:113-717p:3”2 XU RIINT 9700 9900
P17
166 TN 2% KON P PR R0 N

Le Talmud dit que, de méme que le palmier n’a qu’un seul
ceeur, Israél n’a qu’un seul cceur, tourné vers son Pére
dans les Cieux.

Sukkah 45b:9-10"-"1v:2 7”1 71210
TR PRI AR TN 22 XPX 92 PR 100 1 02, IR 2 02

,0°n) N¥2%% poDn KPT 1210 LK1 APWDI APBRI MI%H RniY 93
.IMT K™K K9P 70D 7YV 1D
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167

168

169

170

R. Levi said: [The reason of R. Yohanan b. Beroka is that
Israel is] compared to the date-palm; as the date-palm has
but one heart also Israel has but one heart for their Father in
Heaven. Rav Judah said in the name of Shmuel: The bless-
ing is recited over] the lulav for seven [days] and over the
Sukkah for only on one day. What is the reason? In the case
of the lulav where the nights interrupt the days, each day is
a separate commandment; in the case of the ...

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

.2, 110

1RI70 °22 9an° % 1772

La note identifie le discours cité dans le texte au sujet du
tsadik supérieur et du tsadik inférieur comme celui de To-
rah Ohr, Parshas Terumah.
LA NOTE DE KEHOT
.OW X™MN2

TN RPN 9292 1PNW aws

Les fils de Yaakov assurent leur pére : « De méme que
dans ton cceur il n’y a qu’Un, de méme dans notre cceur il
n’y a qu’Un. » ’Admour Hazaken lit les deux comme dési-
gnant le tsadik supérieur et le tsadik inférieur.

Pesachim 56a:7°1:X 171 0°1oa

FTP3RY DORT TR 132 OX IpY2 KIPNY WORP 12 TIYRY 27 KT

TIPIY A 1RPRN [P YR ™37 nivde 3py wpsa 037

ORI A9 KW DTIIXD , 2100 *NY3 U7 0I9Y) O KR 1K

WPIR T 2R JRYT P12 42 1K 7Y A KEY pE )

STOX KPR 11272 PR 72,708 RPX 7272 PRY 00D R TR0

09i¥? iM3%n 7920 oY 71127 K 133X IPY? N AYY ANiNg

2

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

Bereshit Rabbah 98:47:17% 1127 n°wKX12

LA NOTE DE KEHOT

.7,A% 972 .8 ,110°M08

PonRYT M1 NTa

L’amour de D.ieu y est décrit comme semblable a ’amour
qu’une personne éprouve pour sa propre vie: il est enraci-
né dans ’essence de I’Ame, de sorte qu’elle se réjouit en
D.ieu, la source des délices.
LA NOTE DE KEHOT
.7,72 R™MN

»5 mbw vy
« Qu’il fasse la paix avec Moi ; qu'’il fasse la paix avec Moi.
» Cette double mention de la paix fait allusion aux deux
unions, celle d’Abba et Imma et celle de Zeir Anpin et
Noukva.
Isaiah 27:57:1"2 71oyw
PPy 0iPY V% DiPY Ny myna P iR
Qu’il s’attache plutét a Ma force, afin de faire la paix avec
Moi ; oui, qu’il fasse la paix avec Moi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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LA NOTE DE KEHOT
.1 ,13 yws

QONNM 18DMT 27y TIN°22

La note identifie I’explication de «Armez-vous parmi
vous» comme celle de Likkutei Torah, Parshas Matos, ou
est discutée la paix redoublée.
LA NOTE DE KEHOT
munn oy

QONNM 18PN

L’ordre de Moché de mettre des hommes en armes pour la
guerre contre Midian. L’Admour Hazaken renvoie a son
explication de ce verset.
Numbers 31:3'2:X"7 12712
1773729 P KIE2 DOWIN DINKR ISP MRD DYTTON YR 13T
1710277 NBRl NN?
Et Moché parla au peuple, en disant : « Armez parmi vous
des hommes pour la guerre, afin qu’ils marchent contre Mi-

dian et exécutent la vengeance de D.ieu contre Midian.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

R Pw YR oA

Apreés les sources midrachiques qui présentent Jéricho
comme la «serrure» du Pays, la note renvoie a un passage
antérieur de Likkutei Torah, Parshas Shelach, sur le
méme theme.

Bamidbar Rabbah 15:1227°:1"1 1137 72712

LA NOTE DE KEHOT

PRIN0” NPT A (771 °0) MDY XINAN Y .2° 00 97 TRa AN

LTIV Wwn N0V TV LUROAI” 0] 2° 0707 VR 97THY LR S

.(3,R3) mhwa By — PR32 M3 oY ,25 1t YR |0 vIphea o

.[2]

PR P 1PyIn A
La note de Kehot cite le Midrach Tan’houma, qui appelle

Jéricho le «verrou » de la Terre d’Israél.

Midrash Tanchuma, Beha'alotcha 10:17mb%yn2 ,xminin waTn
R
192Y01 RV ,NinK Yav in>7°? 103003 ,30°7°2 ONPIY Xawd ...
DT MR I UPY2 093 MR I DX WM 1710 NN
,73 YWIT°) DI772 DRI IAK) "0IM 10T "WIN AT WM
ART 777 2¥2 IR 1NIAY I VY2 17 Nink yav ) .(x°
ORI PN DY 290 000 A0 ,1ema 12 PRINY 027 TRk LN
A21N? 03203 712707 ,NWA23 YIRT 22 T 1M AW2I DX M
.o JDIBR Y2V
(Numb. 10:2 translated literally:)
(lekha),” [i.e.,] at your own expense (literally: from what be-

“Make for yourself

longs to you [lekha]). (Ibid.:) “Make for yourself.” For your-
self you shall make [them] and not for others. You are to use
them, and no one else is to use them. You yourself know that
in the case of his disciple Joshua, he did not use those
[trumpets] but horns (shofars). When they came to fight
against Jericho, there gathered in Jericho seven peoples. It
is so stated (in Josh. 14:11), “When you crossed ...
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Midrash Tanchuma -- Torat Emet (Public Domain) - Townsend 1989 transla-
tion of Midrash Tanhuma, S. Buber Recension, edited and supplemented by
R. Francis Nataf (CC-BY)

175 N7y 278971 . . M272 799° 91N P78 1PIyn 1Y

La note indique que ces mémes sources sur «Le juste fleu-
rira comme un palmier» sont citées de nouveau plus loin
dans Likkutei Torah, dans les discours pour Roch
Hachana.

LA NOTE DE KEHOT

T9RY 79w Cy! 7Y IR D2 PNy 4,30 177% 0T 1P oA non

176 aiath et
Israél campa dans les plaines de Moav, de I’autre coté du
Jourdain, face a Jéricho, a la fin de leurs étapes. L'Alter
Rebbe interpréte « Jourdain » (Yarden) comme une des-
cente (yerida).

Numbers 22:1°X:275 72713

AN TP 129 2810 N2 307 X1 732 330N
And the children of Israel journeyed, and pitched in the
plains of Moab beyond the Jordan at Jericho.

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

LTI .K,23 92712

177 (XY 1°OPT) NoW *n M2

Le Zohar sur la paracha Chélah, que le texte lui-méme cite
a propos du sens du Jourdain.

Zohar, Sh'lach 19:169-21:178-v”op:v™> 7> ndw ,Im7 1890
YRR
178 017w 7% o

Les derniers mots de la bénédiction sacerdotale : « et qu’Il
t’accorde la paix ». L’Alter Rebbe renvoie a son discours
sur «Ainsi vous bénirez ».

Numbers 6:26173:1 12712
:0i%% 77 07 777X 11p Havayah Xty
Que D.ieu tourne Sa face vers toi et t’accorde la paix.

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

179 | Le Yalkout, a propos de « Le juste fleurira comme un pal-
mier » : de méme que le ceeur du palmier est dirigé vers le
haut, ainsi les coeurs des tsadikim le sont-ils.

Yalkut Shimoni on Nach 845:2°2:717nnn 7" 1 %y *1wnw vp?°

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/

72772 Myon 17y IR3Y

7



LikuteiTorah.com
LA PARACHA "HASSIDIQUE

A propos de cette édition

Cette édition contient le texte hébreu, la traduction francaise, nos explications et les notes.

The Hebrew text of Likkutei Torah: © Kehot Publication Society, via Sefaria, CC BY-NC 4.0; formatting adapted.

Notre traduction francaise, faite a partir de notre traduction anglaise de I’hébreu, sans les notes de Kehot : CC BY 4.0.
Nos explications, avec la présentation, les questions et la page pour les enfants : CC BY-NC 4.0.

The notes: Kehot’s marei mekomos (“Sources and References”, including the Rebbe’s notes) © Kehot Publication Society, via
Sefaria, CC BY-NC 4.0; formatting adapted; our notes on them: CC BY-NC 4.0.

Sources citées, via Sefaria: OYW (Public Domain); William Davidson Edition - Vocalized Aramaic (CC-BY-NC); Sefer Etz
Chaim (Public Domain); Miqra according to the Masorah (CC-BY-SA); The Holy Scriptures: A New Translation (JPS 1917) (Pu-
blic Domain); Tractate Berakot by A. Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain); Daat Bereshit Rabbah (Pu-
blic Domain); The Sefaria Midrash Rabbah, 2022 (CC-BY); Sifsei Chachomim Chumash, Metsudah Publications, 2009 (CC-
BY-NC); Daat Shemot Rabbah (Public Domain); The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain); Kehot Publication
Society (CC-BY-NC); Daf Shevui (CCO0); Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain); Sefer Yezirah, trans. by Isidor Kalisch.
New York, 1877 (Public Domain); Pardes Rimonim (Public Domain); Midrash Tanchuma -- Torat Emet (Public Domain);

Townsend 1989 translation of Midrash Tanhuma, S. Buber Recension, edited and supplemented by R. Francis Nataf (CC-BY).

Cette édition dans son ensemble : CC BY-NC 4.0. Elle peut étre copiée, imprimée et partagée librement, en citant Kehot Pu-

blication Society et likuteitorah.com ; elle ne peut pas étre vendue. https://creativecommons.org/licenses/by-nc/4.0/

La traduction francaise a été faite a partir de I’édition anglaise de likuteitorah.com avec I’aide de I’'IA (openai/gpt-6-luna-
pro:batch), 'hébreu en regard pour vérification ; elle n’a pas encore été relue par un éditeur humain. Vérifiez sur I’hébreu

tout ce qui est important.

Le Rabbi a demandé que les maamarim de la paracha de la semaine, la « Paracha ’hassidique », soient étudiés pendant cette
semaine, répartis sur ses sept jours (Sichah of Shabbos Parshas Vayakhel 5725 - Toras Menachem vol. 42, pp. 306-309). Pour-

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/masei/3/

DEDIE EN L'HONNEUR DE

5URT TANDTINIY PRS® 1D 927 D2IpRT 1INAT 71207 v
Le pére du Rabbi, Reb Lévi Its’hak

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/masei/3/ 78



