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Explication sur [le verset] « Fais le déenombrement (Nasso).»
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Or, il est écrit : « Le Sanctuaire, Ado-nai, que Tes mains ont établi. » Et le Ramaz explique, [dans] la

paracha Pin’has, folio 221, qu’il s’agit de trois mains : la grande main, la main puissante et la main

élevée,
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qui établissent le Sanctuaire et le Michkan, afin que la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II,
puisse descendre et étre attirée depuis le Monde d’Atsilout (Emanation) vers Béria, Yetsira et As-
siya ; car tel est le sens du Michkan et du Sanctuaire, comme il est écrit dans le Sefer Shel Beino-

nim (Tanya), chapitre 53.
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Pourtant, en vérité, il n’existe aucune commune mesure entre eux : que la Lumieére infinie (Or Ein
Sof) réside dans Beria, Yetsira et Assiya, qui sont limités et ont été créés ex nihilo. Il en va de méme
pour la révélation de 'Emanateur, béni soit-11, dans Atsilout, car Atsilout non plus n’a absolument

aucune commune mesure avec I’Emanateur, ’Infini (Ein Sof), béni soit-1I1 ;
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tout cela, ce sont « Tes mains qui ont établi ». Voyez aussi ce qui est écrit a ce sujet a propos du ver-

set : « Les yeux de tous esperent en Toi », etc., « Tu ouvres Tes mains » :
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c’est-a-dire qu’il faut faconner dans I’ame un réceptacle capable de recevoir la révélation de la Lu-
miere infinie. Voyez aussi ce qui est écrit a ce sujet dans Torah Ohr, Parachat Michpatim, dans le
discours commencant par « Il n’y aura ni fausse couche ni stérilité », a propos de « la coupe des
délivrances », etc. (Voyez également Emek HaMelech, Shaar 6, fin du chapitre 66, et Shaar 14, cha-
pitre 85.)
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Or, puisque la confection de ce réceptacle se fait par le niveau de Guevoura (retenue), comme dans

I’enseignement : « Qu'un homme excite toujours son bon penchant contre son mauvais penchant
», tel est donc le sens des trois familles de Lévites.
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Or, dans la Guemara, premier chapitre de Ketoubot, folio 5, fin du c6té a, Bar Kappara interpreéta
ainsi : « Les ceuvres des justes sont plus grandes que I’ceuvre du ciel et de la terre. » Car, au sujet de
I’ceuvre du ciel et de la terre, il est écrit : « Ma main aussi a fondé la terre, et Ma droite a déployé

les cieux » (Isaie, chapitre 48),
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c’est-a-dire une main pour chaque ceuvre. Ainsi que I’ont enseigné nos Sages, de mémoire bénie :
« 11 étendit Sa gauche et creéa la terre ; Il étendit Sa droite et créa les cieux. » Mais, au sujet de
I’ceuvre des mains des justes, il est écrit : « Le lieu que Tu as prépareé pour y résider, Havaya ; le

Sanctuaire, Ado-nai, que Tes mains ont établi. »
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Autrement dit, méme pour une seule ceuvre, le Saint Temple, le verset mentionne deux mains.
Telle est ’explication de Tossefot a cet endroit ; elle est également rapportée dans le commentaire
de Rachi sur le Houmach (Parachat Bechala’h, 15:17).
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Voyez aussi le Maharsha sur Ketoubot, au méme endroit, dans son commentaire sur les Aggadot,
ou il explique que, lors de la création du ciel et de la terre, les deux mains — qui sont le ‘Hessed et
la Guevoura — ne s’étaient pas encore unies ; les cieux sont au contraire « les cieux pour Havaya »,
etc. Mais, par I’ceuvre des justes, les deux niveaux s’unissent, etc.
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et c’est pourquoi le Michkan fut construit par Betsalel et Oholiav : Betsalel signifie « a ’ombre de
E-1 » (betzel E-1), « La bonté de E-1 [dure] tout le jour », tandis qu’Oholiav, de la tribu de Dan, reléve
du niveau de Guevoura, etc. ; c’est-a-dire afin d’unir ’attribut de Guevoura a 'Hessed et a la com-

passion, etc. Voir la-bas.
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Et ses paroles concordent avec ce qui est écrit dans le Midrash Rabbah, Va’era, chapitre 12, a pro-
pos de [ce verset] : « Tout ce que Havaya a voulu, Il I’a fait dans les cieux et sur la terre », etc. Voir la-
bas.
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L’explication est la suivante: les cieux correspondent au niveau des lumiéres enveloppantes (ma-
kifim), c’est-a-dire a la lumiere qui entoure tous les mondes (sovev kol almin). Tel est le sens de
«Ma droite a déploye les cieux»: «Ta droite, Havaya, est glorieuse en puissance»; il s’agit de la
puissance de la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-1l, qui est sans limite, etc.
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Mais la terre, qui correspond a la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin), «Ta
royauté est une royauté sur tous les mondes» (comme il est écrit dans le discours qui commence
par «Et le nombre des enfants d’Israél sera»), recoit du niveau de Sa gauche, a la maniere de «I1 dit

a Son monde: “Assez!” », etc., afin que tout soit dans un état de limite et de finitude.
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(Et voir, au sujet de «Ma main aussi», etc., et de «Ma droite», etc., dans Chagigah, chapitre 2, folio
12a; Menachos, folio 36, fin du co6té b; le Midrash Rabbah, Bereishis, fin du chapitre 1; Bechuko-
sai, chapitre 36;
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dans Eichah, folio 68a, au passage qui commence par «Il arriva une fois avec Miriam, fille de
Nachtom»; le Zohar, partie I, folio 30a; partie II, folio 20a; Parshas Bo, folio 37a; Yisro, folio 83b;
partie II1, Pinchas, folio 247a.)
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Mais, par I’action des justes, les deux mains sont unies; autrement dit, ils attirent la révélation de

la lumiére du niveau de sovev kol almin dans le niveau de memalé kol almin. Le réceptacle de

cette révelation est ce que désigne le Sanctuaire de D.ieu,
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qui est le réceptacle destiné a accueillir la révélation de la sainteté supréme, sovev kol almin. C’est
le niveau de Sion (voir le Midrash Rabbah, au début de Parshas Kedoshim ; le Zohar, partie III, fin

de Parshas Haazinu, folio 296b; et Me’orei Or, lettre mem, fin de la section 89).

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/2/ 5



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS NASSO - MAAMAR 2 N1 97y 7IR"2

17921 R”Y 237 PO PID 1°77MI03) (7972 031731 1rman 1nkw ma) PPIIRYR 373 11 L7777 12310 9
(X*y 257 M5727

Tel est le sens de «Tes mains ’ont établi». Tel est aussi le sens de ce que nos Sages, de mémoire bé-

nie, ont dit (dans Sanhedrin, chapitre Chelek, folio 92a, et dans Berachos, chapitre 5, folio 33a):
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« Grand est le Sanctuaire, car il fut placé entre deux lettres, ainsi qu’il est dit : “Tu as fait, Havaya,
le Sanctuaire, Ado-nai”, etc. » C’est-a-dire qu’il unit les deux Noms, Havaya et Ado-nai, qui sont la
lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) et la lumiére qui remplit tous les mondes

(memalé kol almin), lesquels sont la racine de 'Hessed (bonté) et de Guevoura (retenue), etc.
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Et dans le Zohar, Ille partie, Chelah, folio 161b, « le Sanctuaire, Ado-nai » est expliqué dans le sens
de « Et maintenant, que la puissance d’Ado-nai soit grande », etc. Voir la-bas. Voir aussi ce qui est
écrit plus loin, dans la paracha de Chelah, au sujet du verset « Et maintenant, que la puissance soit

grande ».
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Or, koach («puissance») vaut également deux fois yad («main») : c’est-a-dire la jonction de deux
niveaux de «main», qui deviennent ainsi un, selon le verset : «Ta droite, Havaya, est glorieuse par

la puissance (koach).»
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C’est également la le sens de «Grande est la connaissance (de’ah), car elle fut placée entre deux
lettres» ; en effet, 1w 92 °N7YIN («Je te rencontrerai 1a») contient les mémes lettres que "nymN («et
Je serai connu»), [ce qui montre] que la jonction s’opére par Daat (connaissance). Voyez aussi ce
qui est écrit dans le discours commencant par «Dans le désert du Sinai, dans la Tente de la

Rencontre».
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C’est également la le sens des trois mains, bien que la Guemara ne mentionne que deux mains, qui

sont 'Hessed (bonté) et Guevoura (retenue) ;
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mais [il y en a trois] parce que ce qui unit les deux niveaux, c’est Tiferet (beauté), la ligne médiane,
qui relie 'Hessed et Guevoura de sorte qu’elles ne fassent qu’un ; c’est aussi le role de Daat, qui
unit 'Hokhma (sagesse) et Bina (compréhension), comme dans le sens de «Cette fois, [il] sera uni»,

ainsi qu’il sera expliqué plus loin.
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Cela tient au fait que sa racine se trouve au-dessus des deux niveaux et s’éleve jusqu’a Kéter (la
Couronne) (voyez aussi ce qui est écrit dans Iggeres HaKodesh sur [le verset] « Et ’ceuvre de la cha-

rité sera la paix»).
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Autrement dit, pour que la lumiére de sovev kol almin (la lumiére qui entoure tous les mondes)
soit attirée dans memalé kol almin (la lumiére qui remplit tous les mondes), il faut qu’elle le soit
par un influx provenant de la Lumieére infinie (Or Ein Sof) elle-méme, béni soit-I1, laquelle est su-

périeure méme au niveau de sovev kol almin, etc. C’est la le sens de la main levée.
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C’est comme dans le verset : «Car Il s’est élevé, élevé», etc. Voyez ce qui est écrit dans Torah Ohr,
Parashat Beshalach, a la fin du discours commencant par «Je chanterai pour Havaya» ; ainsi que
dans Megillas Esther, a la fin du discours commencant par «S’enivrer a Pourim», a propos de «Car

une main est sur le trone de Yah», etc. Voyez la-bas.
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Cela permet de résoudre la difficulté suivante : a premieére vue, la réponse n’est toujours pas suffi-

sante, a savoir ce que Tosafos écrit la dans Kesubos : «Mais, pour I’ceuvre des justes, en une seule

ceuvre, comme le Temple, le texte mentionne deux mains» ; fin de citation.
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On peut soulever a ce sujet une difficulté : il est expliqué dans le Midrach Rabba (Nasso, chapitre

12, folio 249, colonne c), a propos de [verset] « Le jour ou Moché acheva d’ériger le Michkan» :
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«le Michkan», en ce qu’il équivaut au monde, etc. Comment cela? Il est écrit : «Au commence-
ment, D.ieu créa les cieux», etc.,
.M197IR2 w10 PARD DYy MIYUT° nowIt 2°n0 12Wn2Y (17 0°%nn) Y% DoAY Y11 2°0)
et il est écrit : «Il déploie les cieux comme un rideau» (Psaumes 104) ; et, au sujet du Michkan, il
est écrit : «Tu feras des tentures de poil de chévre pour une tente», etc. Voir la-bas le développe-
ment détaillé.
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Puisqu’il en est ainsi, les tentures du Michkan sont comme le niveau du ciel, et les autres éléments
du Michkan sont comme les choses qui se trouvent sur la terre (voir la-bas dans le Midrach).
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Si tel est le cas, bien qu’il soit écrit, a propos du Michkan, «deux mains», il ne s’agit pas de deux
mains dans une seule et méme ceuvre, mais des deux mains qui se trouvent dans le monde,

puisque le Michkan comporte lui aussi un ciel et un niveau de terre.
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Si tel est le cas, les deux mains de «Tes mains», écrit a propos du Sanctuaire, désignent la droite
pour le niveau du ciel, a savoir les tentures du Michkan, et la gauche pour le niveau de la terre qui

se trouve dans le Michkan.
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En quoi les ceuvres des justes sont-elles donc plus grandes que I’ceuvre du ciel et de la terre? 11
faut necessairement dire que I’explication essentielle est que, dans le Sanctuaire, les deux niveaux
des mains, pour ainsi dire, furent véritablement réunis et ne firent plus qu’un;
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c’est-a-dire le prolongement et la révélation de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol
almin), appelée «droite», dans le niveau de la lumiere qui remplit tous les mondes (memalé kol al-

min), appelée «gauche», comme il est dit: «Tu es puissant a jamais, Ado-nai. »
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Et il est écrit : «Ils parleront de la gloire de Ta royauté et raconteront Ta puissance» : car le niveau

de Sa royauté (Mal'hout), qui est la lumiere qui remplit tous les mondes (memalé kol almin), se
réalise par les Guevourot (forces de retenue) et les contractions (tsimtsoumim), etc.
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Mais, par I’ceuvre des justes, ils attirent le dévoilement du Nom Havaya lui-méme dans le Nom
Ado-nai, comme il est écrit : «Et Havaya est dans Son saint Temple (heikhal) » : heikhal a la méme
valeur numeérique que Ado-nai, etc. C’est pourquoi, dans le Sanctuaire, ils prononcaient le Nom tel
qu’il est écrit, tandis que dans les provinces, ils le prononcaient par son nom substitutif.
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Et cette union de Ses deux mains, pour ainsi dire, se fait par le niveau de la main élevée, etc. ; car

ce niveau est I’attraction du dévoilement dans la dimension intérieure (pnimiyout).
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(Voir aussi, au sujet de «Tu les feras entrer», etc., «le fondement de Ta demeure », etc., dans Ketou-

bot, chapitre 5, folio 62b ; Baba Batra, chapitre 8, folio 119b ; dans Avot, a la fin du chapitre «Les

Sages ont enseigné» ; le Talmud de Jérusalem, Berakhot, chapitre 4, sur la Michna «Il dirigera son

cceur vers le Saint des Saints» ; Midrash Rabba, Tetsavé, chapitre 38, folio 134b ;
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Bamidbar, chapitre 4, folio 217b ; Nasso, chapitre 12, folio 249c ; dans Shir HaShirim Rabbah, folio
25a, a la fin [du passage sur] « Comme la tour de David» ; et dans la Pesikta d’Eikha, le passage
commencant par «Rabbi Yitzchak a commencé : “Parce que tu n’as pas servi”» ; et dans Shir Ha-

Shirim Rabbah, a la fin [du passage sur] «Il en fit les colonnes d’argent», folio 22b ;
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le Zohar, partie I, Vayéchev, folio 183, fin du c6té a ; paracha Pin’has, folio 221a. Et, au sujet des
trois mains : paracha Ekev, folio 272, fin du co6té b, ainsi que le commentaire du Ramaz a cet en-
droit. Voir aussi ce qui est écrit sur [le verset] « Elevez vos mains dans la sainteté», dans le discours

commencant par «Sortez et contemplez».)

D”R TR 717°3 92pY 5957 WY 171Y RITW (79725 170t axa) PPPRT 0D IR WP Iy LR 8
ST Y M

Résumé. Le sens de «le Sanctuaire, Ado-nai»: le saint Arizal explique qu’il s’agit de faconner le ré-
ceptacle destiné a recevoir le dévoilement de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), et cela se fait par «Tes

mains».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/2/ 10



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS NASSO - MAAMAR 2 N1 97y 7IR"2

[Py 55 xomei] YPORMY Y7910 D P15°25 070 '3 1MANN1 WIPHT WYRAY 573 NX1AN KA
P T2 TPITAT 10 NIT 20 1739 AN M0 NARDN NPT OYEART AP 7Y AT (712 on] 20 MMM
S T

Dans la Guemara, il est également expliqué que, lors de la confection du Sanctuaire, deux mains
furent, pour ainsi dire, réunies: sovev kol almin (la lumiére qui entoure tous les mondes) et mema-
1é kol almin (la lumiére qui remplit tous les mondes). La réunion de 'Hessed (bonté) et de Guevou-
ra (retenue) s’opere par la ligne médiane, Daat (connaissance) [et] Tiferet (beauté), etc. Tel est le

sens des trois mains: la grande main, la main puissante et la main élevée.

112 °3 O 712WnM MLYONM QIXNX 7117 °3) 7IWnRM MLYWDNT DI%NY N2 °3 07 MT°°2 11M 2
N1 OWT 7RI R T

2. Or, les trois mains correspondent a trois niveaux : contraction (tsimtsoum), expansion et pro-
longement. (Car la contraction, I’expansion et le prolongement sont les trois niveaux du youd, du

hé et duvav du Nom Havaya ;
WY TY WATP D°NYD X 1°AY 373 AN 0 QWT ANNKR 0 RIAW N WTPR 0°19000 0N '[31?1

SNWTPIY D7V 9IR32 .ONHwY 217 7772 ©PNI 1710 TIRT 9 KD nvad

c’est pourquoi elles établissent le Sanctuaire de D.ieu, qui correspond au heé final du Nom Havaya.
C’est aussi le sens des trois occurrences de «saint», jusqu’a ce que cela se prolonge et devienne
«toute la terre est pleine de Sa gloire», comme il est écrit dans le discours qui commence par

«Chante et réjouis-toi», ainsi que dans I’explication sur [le verset] « Je serai sanctifié ».

79597 DV 2PV °D (Mot awn 277] TP WOR DYV (b v 970 MITY %A 1AV 9710 N2 %3 MW R
[0 ow] 20 [22y ow] 27 DORI?7 2 W21 NN TI° RITW 17 DWT 19 10 0w N1PNIR T 11000

Cependant, le lien entre les trois niveaux mentionnés ci-dessus et les trois mains peut s’expliquer
a partir de ce que le Ramaz écrit a ce sujet, dans la paracha Ekev : yad («main») désigne les quatre
lettres du Nom Havaya et le remplissage du Nom Havaya, qui compte dix lettres ; il existe trois

remplissages : Av (72), Sag (63)

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/2/ 11
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[et] Mah (45) ; ce sont les trois mains. Or, on sait que le Nom Av est en 'Hokhma (sagesse), qui cor-
respond au youd du Nom ; le Nom Sag est en Bina (compréhension), qui correspond au premier hé
du Nom ; et le Nom Mah est en Zeir Anpin (les attributs émotionnels), qui correspond au vav, etc.)
Ce sont précisément les niveaux des trois familles de Lévites qui portaient le Michkan : Guerchon,
Kehat et Merari.

0°32 WD 12 NT2° 9 99K SWOR D% QYD 111K M2 DR IRD 7797 WK 107

C’est pourquoi, lorsque Léa enfanta Lévi, elle dit : «Cette fois, mon mari s’attachera a moi, car je
lui ai donneé trois fils».

TTW 0°337 OX X7 XD 0D (M2 onw 13551 772 KX%°02) ANKR A790° 279 1™ °Dd M wrnyl)

12 TOM 12IRT OXRT [nzp 1] P

(Voir aussi ce qui est écrit a ce sujet dans la paracha Vayé’hi, sur [le verset] « Yehouda, toi», et dans
la paracha Vayétsé, dans le discours qui commence par «Et Lavan avait deux filles») ; car Léa est la
mere des fils, qui sont les six extrémités (vav ketzavot) d’Atsilout : Réouven correspond a 'Hessed

(bonté), etc. ;

»y 077131 DOVWOANNM 0210w MTA Aww? 2Ipn) DX KoY 712°3 N1°1IR°0 72wnn A RO ARDY
LTPR K72 57 %50 1192 10WnR "TIPD 19K 1772 wrny) nawnan

et Leéa est le niveau de la pensée, la dimension extérieure (‘hitsoniyout) de Bina, qui est la meére et
la source des six attributs émotionnels (midot), lesquels se déploient et naissent tous par la pensée.
Voir aussi ce qui est écrit dans le discours qui commence par «Voici les comptes du Michkan», au

sujet du sens de «Qui a créeé ceux-ci».

53 1AV O9R SWOR T19° D1 ,¥7D RXM N1272 1°%7 10 1917 T 0w 0D IRD 191TAN oW N

Etvoici [le sens de| «le nom de I’ainée était Léa»: c’est-a-dire le nom de la grande hé, etc. Voir aus-
si le Midrash Rabbah, Vayetzei, chapitre 70. Quant au sens de «mon mari sera uni a moi», voici de

quoi il s’agit:

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/2/ 12
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la racine de la création essentielle de tous les mondes — Atsilout, Béria, Yetsira et Assiya — se
trouve au niveau de la pensée: c’est-a-dire ce qui s’éleva en pensée devant Lui, béni soit-I1: [«il
n’est pas de roi sans peuple »],
mpbnnn "v1D 95 ay mnbwn 55 181311 PWONWI DRI R Lawnn m 'HL)?JN NIR RN
ey 17780 axoa mvoer] ¥702AN

comme le dit I’expression: «Je régnerai.» De cette pensée unique, tous les mondes descendirent
selon I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) et furent créés, avec tous les détails
de la division d’Atsilout, Béria, Yetsira et Assiya.

JIORY 2D NIRA "]'??3 MW”I P Im 115?3}{ NIN 11%9 rhthtivayiaRalahe! Bk
Mais en vérité, le fait qu’ll ait la volonté de dire «Je régnerai» n’est lui aussi que ce qu’exprime le
verset: « Havaya régne, Il est revétu de majesté »; ce n’est pas

L[5ov5 25w ans1] PPWRIY w127 ON2 PRI APYRR 97RWN 10 NRRA 1187 70T 0T w2 700 105

comme pour un roi de chair et de sang, auquel une volonté s’applique véritablement, etc.; tandis

qu’en haut, ce n’est qu’un niveau de vétement, comme cela a été expliqué plus haut.

SWOR M9 DY XD WP A TONK 7Y T 7AWNN 2122 173 11°9Y 1130 NOwR a0 9792 197
11 7AWNNA 772 07K WHn MNANNT NP 09K

C’est pourquoi, afin que la volonté supérieure, béni soit-Il, soit attirée dans ce niveau de pensée,
Léa dit et demanda: «Cette fois, mon époux sera lié a moi», afin qu’il y ait une véritable union de

I'Infini (Ein Sof), béni soit-11, avec cette pensée.

03 17N 3 AWK 7770 T WYY SWOR PRIPN RITT 01 7Y WK 190 110

Cela correspond a «mon époux» (ichi) sera lié, selon le verset: «En ce jour-la, tu M’appelleras
“mon époux” (ichi).» Voyez aussi ce qui est écrit a ce sujet a la fin du discours commencant par «Et

si une femme fait un voeu» ; de méme,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/2/ 13
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Yaakov est en effet «la barre centrale» qui «traverse d’un bout a I’autre» ; cela représente I’'union
et I'attraction de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, dans les mondes.
DY R”YD K¥* 11272 ©»0R01 %12 N2 Y RP17 QYDA 13°°7) (1% 92 M wrny)
(Voyez aussi ce qui est écrit a ce sujet dans la paracha Tsav.) Tel est le sens de «cette fois»: cela
s’accomplit précisément par le niveau de Lévi, comme il est écrit dans le Midrash Rabbah, Vayet-
zei, chapitre 71, sur [le verset]
P2 pon Amal 2PMI2 A 1POYY DOMWAY DPARD 00127 X NI9D TONY D MR 1w aRAp 10 By
SR TP DOVEwR R U MR
«C’est pourquoi elle appela son nom Lévi»: «Lévi: celui-ci est destiné a accompagner les enfants
aupres de leur Pere céleste.» Voyez aussi a ce sujet le Zohar, partie I, Chemot, folio 19a; Michpa-
tim, folio 104a.
7on] AP 2NN NAIRDN 127 (7027 Anon] 2”91 20N RIAW NYTH RIT "9 52 WY [ o091 1709
CRTYPT) new ’n [aporama] XA ANKRD 27y ) 9V [o>11°07 *9ya] 7Y 071D 90 WO 101 ,[7an

Selon cela, la racine du niveau de Lévi est Daat (connaissance), qui unit 'Hokhma (sagesse) et Bina
(compréhension), et de méme Tiferet (beauté), qui unit 'Hessed (bonté) et Guevoura (retenue). Une
explication semblable figure dans le Pardes, dans Erchei HaKinuyim, a I’entrée «Lévi», d’apres
I’enseignement du Zohar, partie 111, paracha Chelah (folio 174a),

192001 271 RTm XDy 7MOAT AR NP Nvan woR 15’1 D2 (2 mmy g0 2790 R72T) NINAY DN

19 1°nPYR 1Pwann K91 KT

et dans la paracha Chemot (folio 11, fin du c6té b), ou «Un homme de la maison de Lévi alla» est

expliqué ainsi: «Le lieu de la '"Hokhma supérieure et ce fleuve s’unissent comme un seul et ne se

séparent jamais », etc. ;

0> °2797] 171710 QW2 QW NIAW D2 (1% wpnai] RPPRAYT WY M0 N M 131’1’? [2°n97 ®17 ®777] T
213 700 PR Hron

comme il est écrit: «Ce Léviathan que Tu as formeé », etc. Voyez la-bas. Et dans le Mikdash Melech,
sur le passage de la paracha Chemot, au nom de Rabbi ‘Haim Vital: il accompagne constamment,

etc.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/2/ 14
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Et comme il est écrit dans Pri Etz Chaim, Shaar Kerias Shema, chapitre 6 : I'union de 'Hokhma (sa-

gesse) et de Bina (comprehension) est constante et ne cesse jamais, car si elle cessait ne serait-ce

qu’un instant, tous les mondes cesseraient [d’exister|. Car

PR” KDY (2 por] 271 [ooa130a Bw 1s03] 27W03A WURD TN 98w PR MAnam mowhnwnn nin
7352 "nwa v

I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) et I’'avénement de I’étre a partir du néant
doivent étre constants, comme il est écrit dans Sefer Shel Beinonim, deuxiéme partie ; et cela ne
concerne pas seulement le passage du néant a I’existence physique,

D113 (7] 7177 119 TROM RXAN 1°R1 MRIMAT °2 (73021 nnon] 2”91 TIN° 1239 101 0019 19°OR KPR
mais aussi [aux étres] spirituels. Telle est la notion de I'union de 'Hokhma et de Bina : car « 'Hokh-
ma se trouve a partir du néant (ayin) », et 'Hokhma est koach mah (« la force du “quoi” »), I’annula-
tion de soi (bitoul).

1198 111°322 19°8R1 NR N2ORY 7772 1ANNRY °D2 At W»nyY mnona ROXR 7710 0”R IR R '[31?1
O”R N 1MW

C’est pourquoi la Lumiére infinie (Or Ein Sof) ne réside que dans 'Hokhma (et voyez ce qui est écrit

a ce sujet dans la paracha de Vaet’hanan, dans le discours qui commence par « Et tu aimeras ») ; et

méme dans Bina, la Lumiére infinie ne réside

[m21 meon] A TIAMY W P 1392 53 1197 713922 Nwabnn 7RO 1nona Mwasnnm v’y ROX
219 b 1°RM 72w 131

que par le fait qu’elle est revétue dans 'Hokhma, et que 'Hokhma est revétue dans Bina. Cela signi-
fie que Bina est appelée « quelque chose » (yech), et que 'union de 'Hokhma et de Bina est I’effu-

sion du néant vers quelque chose, etc.
MIIMT PR3 5121 5901 713927 WO %9 [mva mmom] 27 2P 1300 T TN ,wnn 207N 3 ownn Py

(012w o] V11 7983 WO PR oW

Et cette effusion doit véritablement étre constante. Cette union s’opére par 'Hokhma (sagesse) et
Bina (compréhension) : le « quelque chose » de Bina est inclus et annulé dans le « rien » de '"Hokh-

ma ; 1a, le « quelque chose » n’est pas séparé, a D.ieu ne plaise ;

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/2/ 15
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mais, par cela, elle devient la source de I’effusion du rien vers un quelque chose véritable, comme
il est écrit : « Et un fleuve sort d’Eden », etc., « et de 13 il se divise », etc.

NIRDN TN IPRWR L1PNPYR 1PwDNN RPT PR WOR M0 "D N3 °P3 [Arm anonl 2730 TN 199
Sownn N1T°nNa DY211 RO 72w Ry XIM 0°3MtS 02 anNRY NP

C’est pourquoi 'union de 'Hokhma et de Bina est appelée « la maison de Lévi », « mon époux me
sera attacheé », car « ils ne se séparent jamais » ; il n’en va pas ainsi de I’'union de Tiferet (beauté) et
de Mal'hout (souveraineté), qui ne s’unissent qu’a certains moments. A titre d’analogie, la pensée

découle constamment de l’intellect,
nn mwn> ny 021119 RI7T 71272 OWHaT 9PRWYH 71N W1 RXPW 1791 KXY 9011 02 90N

.TI2° YD wrn R (77 230 T 27V 7IR°22 M wrnyl) 1270

et c’est 1a le niveau de « Un fleuve sort d’Eden », qui sort et s’écoule constamment ; tandis que 1’ef-
fusion dans la parole se produit a certains moments : « un temps pour se taire et un temps pour
parler » (et voyez ce qui est écrit a ce sujet dans ’explication sur [le verset] « Jusqu’a ce monceau »).

Mais quant a ce qui est écrit : « Cette fois, [il] sera attache » :

AN 30N NYTN N2 RITY R 97y 07782 8731 RPM1T N9 Y QYEN (b wew] PP TN

.[13°31 mon] AN

outre cela, on peut expliquer « cette fois » comme désignant précisément I’action de Lévi, comme

I’explique le Pardes a ’entrée « Lévi » : il est le niveau de Daat (connaissance), qui relie et unit 'Ho-
khma et Bina,

YR (7031 mmonT) 27T SN0 I MR AR 997N RIT [7021 aneon] 2”0 TIA° N0 QY °D DRT TIY

7°9% o R”D 971N

il y a encore ceci : bien que I'union de 'Hokhma et de Bina soit constante, leur union intérieure ne

I’est pas ; pour celle-ci, il faut

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/2/ 16
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une élévation des mayin noukvin (eaux féminines), comme il est écrit dans Pri Etz Chaim, a cet
endroit et au chapitre 11. C’est la le sens de ce qui est écrit : « Il le placa dans le jardin d’Eden pour
le travailler et le garder », ces deux verbes comportant chacun un he : faire descendre la lumiere

dans les deux hé du Nom. Et bien que, méme sans cela, « un fleuve sort », etc.,

NOOIN PYHRAR 77YD 572 DaR MnPIYN NPT 21800 200 P11 I 1PRPYD M PO0D XDT TORN
219 M9 OyeT 11 219 7K 12

constamment, « dont les eaux ne tarissent jamais », cela ne vaut que dans la mesure fixée pour
donner vie aux mondes ; mais il faut « le travailler », afin de faire descendre un supplément et un

accroissement de lumiére, etc. C’est 1a le sens de « Cette fois, [il] sera attaché », etc. ;
1°3y 171 212 11 Nawnn °naa n”2 11’5}7:‘! 1139 NOWnn 7w SWOR M2 »n3 5"375 IRANIY 7N 1IN
2”17 S1°1D TIN° DOMWNRR RPo2T YW TN [wa1 minon?) 7on% [ynw nxpT] WPPT 1R P10

.[113°21 1722m7]

Et c’est 1a ce qui a été expliqué plus haut au sujet du sens de «mon époux sera uni»: que la volonté
supréme, béni soit-Il, soit attirée dans ce niveau de pensée, etc. C’est la le sens du premier verset
du Chema: livrer son ame [dans le mot] «Un», car c’est précisément par cela que I'union inte-

rieure de 'Hokhma et Bina est attirée.

777 mmon] 273 TAPOMY 92NN 1197 1123 13°°7 RIT LRI 190 7aY) wUn0Y MR NTay 973
Et ceci est également le service du lévite, comme il est écrit : « Et le lévite, lui (hou), accomplira le
service. » « Lui » (hou) désigne Bina (compréhension) ; autrement dit, il unit et relie 'Hokhma (sa-
gesse) et Bina.

1772 91702 IRIAA 7137 12 pRwD N0 T INMD DY NS 1ayn MPT A wrnd RIT T P
031 797°17 no92

Cette idée correspond a ce qui est écrit dans le Zohar : le nom Lévi est apparenté a Léviathan. Le
sens de « Ce Léviathan que Tu as formé pour jouer avec lui » est expliqué dans le Siddour, dans le

discours sur la bénédiction du zimoun ; et aussi

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/2/ 17
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le rire et le plaisir se nourrissent de I'annulation du « quelque chose » (bitoul hayech) (comme il est
écrit ailleurs, dans la paracha Pin'has, a propos du [verset] « Ordonne aux enfants d'Israél ») ;

239 MW 1PRA QY WO MIARNT 712°0 T'IW‘? 'm’f?'l "7 5710 1 '[3'1’1‘? o w0l PAW M
.[13°21 1on] 2791 TIN°

et si I'annulation du « quelque chose » est appelée Léviathan, c'est, comme on 1'a dit plus haut,
parce que Lévi et Léviathan expriment 1'union : I'union du « quelque chose » avec le « rien », qui

correspond a l'union de 'Hokhma et de Bina.

M9w3 °92 K12 W1R01 R1° 21110 10”19 912 171 PR32 P02 0w 13900 Toynk qunhn o may 7n
0N Y IR 27y

De méme, de bas en haut : le « quelque chose » s'annule dans le « rien » ; tel est le niveau de Lévia-
than et des « poissons de la mer », comme il est écrit ailleurs, dans la paracha Bechala'h, a propos

du [verset] « Alors Moché chanta »,

wnn BHanm wer ona 1m0 ?mb 0°R71 OI°K 0°aw O°XINANw 0% was 1°2W wABAn 1°aya

RIT %19 95 13°°7) 0717 N2 wan MY W”Y¥ *10 7993 92T NXI7T WO AW2°2W QX127 D”RWN 1°KR2
%1% »na

au sujet de la différence entre la terre ferme et 1a mer : les créatures de la mer ne sont pas visibles a
I'extérieur, etc. ; c'est le niveau du « quelque chose » véritablement annulé dans le « rien », tandis
que, pour les créatures de la terre ferme, le « quelque chose » est une entité séparée, etc. Voir la-

bas : c'est précisément le niveau des lévites, car Lévi est le niveau de Léviathan.

13 917 27 WOR 971 9K VY IO NOWR 0O 12 3 13957 117 93133 92 MR wn N 973N
SWOR 197 DYDIT 17293 1T M2 N°an wOK D 15 79 9m

C’est aussi le niveau de Moché, dont il est dit : « Que sommes-nous ? » ; cela tient au fait que « Je
I’ai tiré de I’eau ». C’est a ce propos qu’il est dit : « Un homme de la maison de Lévi s’en alla », etc.,
« et elle concut et enfanta », etc. Le sens de « un homme (ich) de 1a maison de Lévi » est analogue a

ce qui est dit : « Cette fois, mon époux (ichi) me sera uni »,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/2/ 18
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Et c’est dans cette méme perspective qu’il faut comprendre le niveau du sacrifice de soi (messirout
nefech) dans [le mot] « Un » : devenir annulé dans la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il ; par

cela, I’'union intérieure est attirée d’en haut, du néant vers I’étre, etc.

'I’WDHI? X117 77 7I0° 1PIY RIAW [yow nxcpaw] W2RAW [xnor) kaxT] R”IRT "1R°10 T0°0 n°5on 1M
TP TINS NYIR (kg paax pye] PR 1PN
Or, le but de I'union intérieure d’Abba et Imma ('Hokhma et Bina) dans le Chema, qui est I'union
des lettres youd-hé, est d’attirer les mo’hin vers Zeir Anpin (les attributs émotionnels) et Noukva
(Mal'hout), afin que s’accomplisse I’union des lettres vav-hé.
55 22107] ¥7201 WNANN X1 521 120 TN 0 [®2p110 17238 9°y1a] 3912 (10 mow] ”NIOW 11°°07
(2 n7ypT) 0P °B 712 WP 115 L7027 Mpn RO 51 99 TIRDM33 [rby 99 ’onna] Y7ONN [rrby
[Amx nxT mmo] RPT RIT 90 7230 27Y

C’est-a-dire que cette méme union et cette méme jonction mentionnées plus haut s’accomplissent
eégalement en Zeir Anpin et Noukva ; il s’agit de I’attraction de sovev kol almin (la lumiere qui en-
toure tous les mondes) dans memalé kol almin (la lumiere qui remplit tous les mondes) en Beéria,
car Mal'hout est la source de Béria, Yetsira et Assiya. C’est ce qui est écrit dans le Zohar, Parachat
Kora’h (folio 178b), a propos [du verset] «Et le Leévite, lui, accomplira le service»: « Comme il est
dit, »

QW (791 wrpnal N”PRI W’NRN n*p’m 91 °PAW TN [xapin oAk oyt 7N 1an% »n D’P’?Nﬂ N7’ %D

1 912°M 7909 Pwnn? 1P NTIas

«Car Havaya, c’est Elokim»: cela signifie unir Zeir Anpin et Noukva, qui sont appelés Havaya [et]

Elokim, comme il est écrit dans le Mikdash Melekh, a cet endroit. Le service du Lévite consiste a
attirer cette jonction et cette union.

[xnoxy xaxT) RPIRT 219 N2 °PIW °9n 12 ROIW Y12 N2 DR APY P N%an wOR TR0 973 R N

.XD197 X121 712 RPY 01PN TURT 0OWOWR 9121 10 19 11°pn

Et c’est aussi le sens de ce qui est écrit: « Un homme de la maison de Lévi alla et prit une fille de
Lévi»: elle est le niveau de Mal'hout, appelée «fille de Lévi», parce qu’Abba et Imma I’ont prépa-

rée, etc. Et dans le Zohar, Michpatim, au début du folio 104a: «Lévi est la jonction de tout. »
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Et cette attraction se réalise par «tu en parleras», c’est-a-dire en prononcant des paroles de Torah.
Voir aussi ce qui est écrit ailleurs au sujet du verset «Le service des Lévites, sous la direction d’Ita-
mar», etc.:

117 DYOwNRN N T°02 NA2TNAN 7AWRNT °IR 1 ORT° 19271 IR RANA2AW MANR () 5 anR
[®2p117 1218 9ov12] 37912 QA 5711 912°M)

Itamar s’entend comme itmar («il fut dit»), expression employée dans la Guemara: «Alors ceux
qui craignent Havaya se parlerent entre eux»; «Je suis la Michna qui parle dans ta bouche.» C’est
ainsi que I’accompagnement et I’'union mentionnés plus haut se réalisent également en Zeir Anpin

(les attributs émotionnels) et en Noukva (Mal’hout);

01°2 53 17772 "INKR *D3 WURYY) M [yrw nxeipal WURA TARI [wo: mvons] 17007 19MNRY 7Y 1170
(M3°IR2 WY *10 02 NI2TY 1°331 *°82 98D T

et cela, en commencant par le sacrifice de soi (messirout néfech) dans le mot «Un» du Chema, etc.
(Voir aussi ce qui est écrit dans la paracha A’harei, dans le discours commencant par «Car en ce
jour Il fera expiation», au sujet du sens et de la portée de «tu en parleras», etc.; voir la-bas pour

une explication détaillée.)
TINM 7Y 1M T 2I0°2 on? 03 PR RNW202 PPOIRT R 011 1YY 10w 0o 1 1
212

Et c’est 1a le sens de «Je I'ai tiré de I’eau», ainsi que de I'image des «poissons de la mer qui vont sur
la terre ferme» : faire descendre également ici-bas cette annulation de soi (bitoul). Cela se réalise

par la Torah, etc.
WP ﬂ”PL.»'J 17991 .A7N7 NI MW IRTN WP DY WD) 0T 12110 IR WIpn 173y N

71 M3 TAYSW 77 KT 012 B7Y (779312] AN [(Z7rawn?) 71

Et c’est 1a le sens de «Le Sanctuaire, Ado-nai, que Tes mains ont établi», comme il est écrit a pro-
pos du verset « Vous réveérerez Mon Sanctuaire » : il s’agit du niveau de la Torah. Voir aussi le Likku-
tei Torah de I’Arizal sur Zacharie, a propos du verset «En ce jour-la, il arrivera que»: dans les

temps futurs, le niveau de vav-hei,
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qui correspond a Zeir Anpin et a Noukva, sera lui aussi au niveau de youd-hei, «deux

compagnons», etc. C’est ce qui est écrit dans le Zohar, premiére partie, Vayéchev, folio 183, fin du

coté b: «La Mere s’unit a la Fille et elles furent comme une seule. »

0°°1 0% INX® RI77 09°2 7% 279 °R R7YpPT M9W ’D T 7Y WA N2 SRl 17 1770 R
.27y 15T MY P2 pon ama) 27M32 aM° 12391 7Y 1°°91 ,MD arl Akl

Voir aussi ce qui est écrit a la fin du discours commencant par «Réjouis-toi et exulte, fille [de
Sion] », ainsi que ce qui est écrit au sujet du Zohar, paracha Chela’h, folio 171a, a propos du verset
«En ce jour-1a, des eaux vives sortiront de Jérusalem », etc. Voir encore, au sujet des Lévites, le Zo-

har, deuxieme partie, Chemot, folio 18b.

7] RPRPY W99 97¥2 oW 07782 WY 717123 NI°nan on o797 ynwn NiMmpnn 2192 7am

11°22 7% 7750 7°10% MR [

Or, dans la plupart des endroits, il ressort que les Léviim relévent du niveau de la Guevoura (rete-

nue), comme il est écrit dans le Pardes, a I’entrée «Lévi». Et dans Me’orei Or, lettre lamed, section
14: «Lévi, dans Bina (compréhension),

NIMDWNA A W2 19971 N1T123 211 °A W1 10 M SDRHW 1P 97 1170 1 1P 90 VPR 2190 171232 IR

w5 180 73] 97OY 27 "aryiniv

ou dans la Guevoura; et ce qui me semble le plus proche est que toute ligne droite est celle du Co-
hen, et toute ligne gauche celle du Lévi, etc.; il existe trois sortes de Guevoura, et c’est pourquoi il

y a trois familles: Kehat, Guerchon et Merari.» Fin de citation.
W™ (723 70m] A1 9910 NPT 9D 717923 700 O3 NYT ONan 07 02907 MYT 2w 2wtD weaR)

[@>70m°17] 717’71 12

Il est possible de concilier les deux avis selon lesquels les Lévites relévent du niveau de Daat
(connaissance) et aussi de celui de Guevoura (retenue) : car Daat comprend 'Hessed (bonté) et
Guevoura, et elle contient les cinq 'Hassadim
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et les cinq Guevourot ; on peut dire que la racine des Lévites se trouve dans la couronne de Gue-

voura (itra degevoura) au sein de Daat. C’est ainsi que 1’explique le Ramaz a la fin de la paracha de

Korah, a ceci pres que lui, de mémoire bénie, applique cela au niveau de Kehat.

M2 R TIWT WRIAW 10 W1 PN 10 WORR W 1772 WrRYY D 12 [P AP 27y N 1790
213 "wRI? NN oRNPY

Voyez aussi ce qui est écrit a propos du verset « Korah, fils de Yitshar, prit... », ainsi que ce qui est
écrit dans le discours qui commence par « Je me réjouirai grandement », etc., « mon ame exultera

», etc. : a Roch Hachana, c’est le niveau de « Sa main gauche est sous ma téte », etc.
N2°NRT 1192 Cx 279p7) AW 21 [x pon ama] RPAT (200w nn oo by WrNRaY Mo oyan 1°1¥2 129 7N

111 "D

On comprendra encore mieux ce qu'implique I’expression « Cette fois, il sera joint », d’aprés ce

qui est écrit dans le Zohar, partie I, ‘Hayé Sarah (folio 133a) : « Une fois qu’elle a été placée... », etc.
Et c’est la

AP 771 19170 T 1PYIAT 197N 172 N2OTONR ST TIWNA YR 07mY 1A NP 09 A Iy

T19Y I PPwRRT RIT NI

le sens des trois Lévites, Kehat, Guerchon et Merari : par 'intermédiaire de Guerchon et de Merari,

« elle est placée entre les deux bras », la main puissante et la main forte ; et Kehat est celui qui fait

descendre I'union supérieure.

R TP P2 pon 270 2 27BP R RPYP (3 poramma] A”A1 RI7 "9 723 12191 TIV 1°°99) 7°7° 1110 90N
15 "% n°an UOR "]'?’1 27y 27y 1”77 0MaD °2 M2 MY 179N

C’est la le sens de « Tes mains ont établi ». (Voyez aussi, au sujet de « Le Lévite accomplira le ser-
vice », le Zohar, partie III, folio 171a et folio 183b ; partie II, folio 114a. Voyez aussi le Zohar, para-

cha de Pin’has, folio 250b, a propos du verset « Un homme de la maison de Lévi alla... », etc. ;
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voyez aussi le commentaire du Ramaz a la fin de la paracha de Korah, ainsi que dans la paracha de
Behaalotekha, au folio 151b, a propos du verset « Prends les Lévites... », etc. ; et juste avant, au fo-
lio 150, a propos du verset « J’ai assurément bati pour Toi une demeure », au sujet de « le Sanc-
tuaire, D.ieu, que Tes mains ont établi ». Voyez aussi le Likkutei Torah de I’Arizal au début de Ye’-

hezkel, cité dans le Sefer Shel Beinonim, chapitre cinquante.)

SWOR 90 oyan 1°19 901 ARNN °7 1712 N1A% oW MUYONM DI%HE O M7 LNXP
Résumeé. Les trois mains sont le tsimtsoum (contraction), I’expansion et I’attraction vers le bas,
pour édifier le hé inférieur ; c’est la le sens de « Cette fois, mon mari sera uni a moi ».

231 920RT NPT N2 MR [meevy) 17 LTAwAR N2 AIRD 1917a 00 naa qwRYw SWOR ORIPN
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« Tu m’appelleras “mon mari” » : qu’il soit attiré dans le niveau du grand he, Léa, le niveau de la
penseée. Selon cela, Lévi est le niveau de Daat (connaissance), qui unit 'Hokhma (sagesse) et Bina

(compréhension), le néant et ’existence.

DS % 1PIY I PORD WO DIK°3 9P 131 IR ND0IN WY 1TAYR [y pal $7A2 110017
.DoNWaw O°aR® 0°130 NX

«Et Il le placa dans le jardin d’Eden pour le travailler», et pour attirer un supplément de lumiere;
cela se fait par I’annulation du «quelque chose» dans le «néant», ce qui reléve de Lévi, qui «ac-

compagne les enfants aupres de leur Pere dans les cieux».

Y 11907 1171 M2 wnI PRI 170 TIN° 090%Whn TOYY LK% 0111 AV 2 phwd naxe atinnd
1N POy

«Ce Léviathan que Tu as formeé pour jouer avec lui», ainsi que dans le cas des «poissons de la
mer». Par cela, 'union de youd-hé est attirée, puis le niveau de vav-he est attire; cela se fait par
I’étude de la Torah.
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Or, dans la plupart des passages, il ressort que les Lévites relevent de la ligne de gauche, car
I’'union et la jonction sont éveillées par la ligne de gauche, comme il est écrit: «Sa main gauche
sous ma téte», etc.; tel est le theme de Roch Hachana. (Voir aussi ce qui est écrit dans la paracha

«Voici les comptes du Michkan », etc., au sujet du «service des Lévites», etc.)

99T DIPR RIT 272 %3 (7o) 7 111917 991 93712 1OWHRI DR DORWI 1T 199 090 03 I A 22
0°MM%Y IXIAN DY D73 13°R 199 0°31%°MT Nptl°

3. Or, ces trois Lévites portaient le Michkan dans le désert. Toute I'intention était la suivante : le
désert est le lieu et 1a demeure ou les forces extérieures puisent leur nourriture ; ¢’est pourquoi ni

céréales ni plantes n’y poussent.

9°077P1 OMIR P°10779 27532 M52 RIRT 271 O TA1 MY0n 277 19WNHT XP1T OV QORI 107 199
MIPPR 219%1 97AR N1R 9917 17931 P N0nt Jwn

C’est pourquoi ils portaient précisement la le Michkan, au cours de quarante-deux étapes, corres-
pondant au Nom de quarante-deux [lettres] de Ana Bechoach, afin de les soumettre et d’écarter les

ténebres qui dissimulent ; ainsi, une révélation de la divinité pourrait ensuite avoir lieu,
P7°35 MERM 1T NIPOERA 7172 DUYRHAN 1T NIPOR M9 099%Wnn 10 VPR WOR 190 na nvnb

WPRYY 1D TI9AR RIRT 7AWAN2 wIASNW 973 a0yntn 00MIYn 100 antw MnIvnn 0T by
oW TP 19X 1710

afin que se realise le niveau de «Mon époux se joindra a moi». Ils attiraient une révélation de la di-
vinité, aussi bien de ’'Emanateur béni soit-I1 vers Atsilout que d’Atsilout vers Béria, Yetsira et As-
siya ; car, par leur éveil, ils suscitaient également un éveil d’en haut, afin qu’Il s’enveloppe dans la
pensée « Je régnerai», etc. Voir aussi ce qui est écrit a la fin du discours commencant par «Voici les
comptes du Michkan ».

D12 VD TIT WO O WO 1 D3 OPKY WY (man cwxal NP7 WO MW O wUT V1T MIm
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Or, il est connu qu’il existe le monde, I’année et I’ame (olam, chana, néfech), dont les initiales
forment le mot achane ; des lors, tout ce qui existe dans le monde se retrouve spécifiquement dans
I’ame de la personne elle-méme (et, par le service accompli dans I’Ame, la révélation sera attirée

dans le monde dans les temps avenir),
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c’est-a-dire que, de méme que le Michkan comportait, de maniére générale, trois niveaux — les

ustensiles du Michkan, ses planches et ses tentures —, ces niveaux existent aussi dans ’ame de la

personne : le cerveau, le cceur et le foie, etc.,

(0o onarw’ 7772 wrnRyy) M2 1NX°AN 1212 %157 121 D712 AR 1Dwn2 Yaw 0°%o11 NnMT On
J2WRN WP NPT 0011800 0°951 0°12KRT O NNEN

qui sont comparables aux ustensiles du Michkan : I’Arche et son couvercle, I’autel intérieur, I’autel

extérieur, etc. (voir aussi ce qui est écrit dans le discours commencant par «Vous puiserez de

I’eau») ; les os, eux, sont les membres et les réceptacles extérieurs, comparables aux planches du

Michkan.

NIY"A° 1°192 1 0°8%pn *Pnan 0n awawn 127250 w1 MY WrRo 012 N2 oo w1
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La peau et la chair, quant a elles, correspondent aux vétements, comme il est écrit : « Tu m’as reveé-

tu de peau et de chair» ; leur racine reléve du niveau des lumiéres enveloppantes (makifim). Cela

correspond aux tentures qui recouvraient le Michkan : le lin, la laine pourpre, les peaux de ta-

chach, etc.

[rmws mA waal 3771 W2191 RT291 R2D RMIN2 °9 01291 0°951 MITIR O 19K 213 °3 (o7 =13 N”11)
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(Dans une autre version : ces trois niveaux sont les lumiéres, les réceptacles et les vétements ; car

dans le cerveau, le cceur et le foie sont enveloppés néfech, roua’h et nechama, qui sont des lu-

mieres ; c’est la le sens de I’Arche et de 1a Ménora, etc. ;

Nyos 1o o°ow12% O w3 NI 0 8°95 an 12Wn2 DOWIPT 127 D°11X°MT D°92°RY NMINXYM
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et les os et les membres extérieurs, de méme que les planches du Michkan, sont des réceptacles,
etc. ; la peau et la chair sont des vétements, de méme que les tentures du Michkan. Tout revient au

méme, car les lumiéres sont revétues dans les réceptacles intérieurs.)
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Pour comprendre tous ces niveaux dans le service [divin] : il est rapporté dans le Midrach et dans

le Zohar, Terumabh, folio 170a, a propos du verset «Tu feras les planches du Michkan en bois d’aca-
cia, dressées», etc. :
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«des Séraphins qui se tenaient au-dessus de Lui», etc. Le sens du mot «dressées» s’éclaire a la lu-

miere de I’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie, dans Berachos, chapitre 3, folio 22a, a

propos du verset «Et tu les feras connaitre a tes enfants», etc. :

97 IR IROR2 IRD AR IR ROR2 1909 R WI°EY 29102 TPRPR 0 C19% NTAy WK av
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«le jour ou tu te tenais devant Havaya, ton D.ieu, a Chorev». Ils expliquérent : de méme que la-bas,

c’était dans la crainte et I’effroi, de méme ici, cela doit étre dans la crainte et I’effroi. Le niveau de

la station debout est donc la crainte et I’effroi.

ivkial RPN 170y PR (R?Y ©727 V0T [t pas] 1°8) [M1992% DN 1M NRRD) 5P1RMY R 1°19M
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Le sujet est conforme a I’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie (Sotah, chapitre 7, folio
39a) : «“Se tenir” ne signifie rien d’autre que garder le silence, comme il est dit : “J’ai attendu, car
ils ne parlaient pas ; ils se sont tenus debout et n’ont plus répondu” » (Job, chapitre 32, [verset] 16).
1219 XYM PY NIEa Don PDIYY TRIY ARD™ AROR NN 13%°07 S1°217 N2 RIT N P nY IwR
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Ce silence est le niveau de I’annulation de soi (bitoul) : sous ’effet de la crainte et de I’effroi, on se
tient debout, silencieux, en renoncant a tous ses désirs personnels. C’est cela, I’annulation de la

volonteé : «Et, aupres de Toi, je ne désire rien sur terre »,
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c’est-a-dire qu’au moins, il ne doit avoir aucune volonté qui ne soit pas dirigée vers D.ieu, qu’ll
soit béni. Tel est le commencement du service : «C’est par ceci qu’Aharon entrera dans le

Sanctuaire »,

DOTMIY PAVA 7YY L,DVAM TTONY N2 MR qwnR ARNN ORI N33 KIT OTayn nPnnn avnT
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c’est-a-dire que le service commence au niveau de la crainte inférieure (yira tata’ah), d’ou découle
le niveau de la station debout mentionné plus haut. Voir également, au sujet de ceux qui se
tiennent debout, le Zohar, partie III, au début de Parshas Va’eschanan, et dans Parshas Tetzaveh,
folio 183a.
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Ce n’est qu’ensuite [vient]: «Et Je te donnerai des lieux ou marcher parmi ceux qui se tiennent de-
bout»; c’est le niveau des tentures du Michkan, qui étaient posées sur les planches dressées; car
les tentures étaient de laine bleue (te’helét) et de laine pourpre, et te’helét exprime I’expiration de

I’ame (kelot hanéfech) au niveau de I’amour.
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Et «les peaux de tachach»: le Targoum Onkelos rend cela par sasgona, car [I’animal] se réjouissait
(sas) de nombreuses couleurs, comme il est dit dans Chabbat, chapitre 2, folio 28a. Il s’agit de six
couleurs, qui correspondent aux six attributs supérieurs (midot) venant apres le niveau du «bois
d’acacia, dressé»; c’est le niveau de «Je te donnerai des chemins pour marcher parmi ceux qui se

tiennent debout ».

WX NPD1 AN RNTIRY IR NNR 1007 71N 0°1°380 0°95 0 17199 1IIRA 1am
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Or, I’Arche et le couvercle de I’Arche sont les réceptacles intérieurs, car la Torah était déposée
dans I’Arche, et « la Torah émane de 'Hokhma (sagesse) » ; la révélation de la Lumiére infinie (Or

Ein Sof), béni soit-11, sous la forme d’une lumiére intérieure se fait précisément dans 'Hokhma.
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C’est-a-dire que la Lumiére infinie, béni soit-Il, est sovev kol almin (la lumiére qui entoure tous les
mondes), et que la lumieére et la révélation ne peuvent prendre la forme d’une lumiére intérieure

qu’au niveau de 'Hokhma seule.
TR DY 701 17N °3) IR TN WA TN N0 PR M0 10190 N0 NIRAY 77
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Toutefois, dans I’Arche, elle était couverte, et sa révélation se manifestait dans la Menora, comme
il est écrit : « et la Torah est lumiére » (car il est écrit : « la Torah de bonté est sur sa langue », et il
est écrit : « de Sa droite, une loi de feu », etc. ; voir ce qui est écrit a ce sujet dans le discours com-
mencant par « Et Moché rassembla »).
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Or, « par 'Hokhma, ils sont affinés » : en effet, tous les affinements (birourim) s’accomplissent par
la Torah, au moyen des commandements positifs et des interdits : affiner le bien et I’élever par les
commandements positifs, et eliminer le mal par les interdits. Et ’affinement essentiel s’effectue

précisément par les réceptacles intérieurs,
T AR ROXIT WPH RIM PIND 7071 09109 [mazpal 1290 1Y 002700 1Y nat 11007
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c’est-a-dire ’autel sur lequel on apportait les sacrifices, tandis que les déchets étaient rejetés a
I’extérieur ; c’est ce qui est écrit : « Il emportera les cendres », car on les emportait dehors, autre-

ment dit, afin de laisser aux forces extérieures un lieu d’ou tirer leur nourriture des déchets
177 DR R°XITY D”ARY 1D w70 AR 09N "Prn wrn R T2 1997y W° Xy N0 ox)

JPPRI 59011 99207 (n) 01 PPRIZA 17997 NP8 DR (W70 NMIN 7Y KPR R1am

(et méme les déchets eux-mémes doivent encore étre affinés ; c’est ce qui est écrit d’abord : « Il
soulévera les cendres », etc., puis : « Il emportera les cendres » ; la signification de 1’élévation des
cendres est expliquée ailleurs) ; mais le noyau intérieur des 288 étincelles était affiné et incorporé

a la divinite.
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C’est pourquoi les fils de Kehat portaient les réceptacles intérieurs, car [Kehat] vient de I’expres-
sion « et a lui sera le rassemblement (yikhat) des peuples », qui signifie rassemblement, comme
I’explique Rachi ; c’est-a-dire qu’en lui et par son intermédiaire, les 288 étincelles se rassemblent

et se réunissent afin d’étre incorporées en haut.

TP DTN (15 1191 97R37 , 19N T9YRD TV UR TURDR 1PRIROIT 1°2a01 DO 10T 70 0P 199
X271 XM 0°°1°38 09952 K17 171730

C’est pourquoi il est appelé « la main levée », car il souléve et éléve les étincelles depuis les profon-

deurs les plus basses jusqu’aux hauteurs les plus élevées. De méme, chez ’homme, I’affinement

essentiel se fait dans les réceptacles intérieurs : le cerveau, le cceur

291 7295 19 Ananm ?1?15 TMTI NDI0D7 IRY OV 772N10 RIMIVIRI D191 DORMIY RTIN
w1o NN aw Awyn mn? 021y 2571 07 0w Iwyn

et le foie : la nourriture entre dans I’estomac et y est raffinée ; les déchets sont alors rejetés a I’exteé-

rieur, tandis que la meilleure partie monte au foie et au cceur, ou elle devient du sang. Du cceur,

elle monte au cerveau ety devient la force vitale de I’ame.

M52 72171 52001 RITWT (2 R*OP N2 °D [1 pbr 2 3711 °31 9 2291 1Iw° IR 1772 T Urhy)
:MPPRI NPT 951 1 N

(Voyez aussi ce qui est écrit a ce sujet dans le discours qui commence par « Je dors, mais mon cceeur
est éveillé », et voyez le Zohar, Part 111, Parshas Shelach, folio 161b.) Lorsqu’il prie et étudie avec la

force de cette énergie vitale, celle-ci est absorbée dans la diviniteé.

0°°%°1D7 0°72R W2 1OWNHN N2 WO JOWnT IR PR 1°0 017 mnawn awhww 101y .I8%p 25
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Résumeé. Le fait que les trois familles de Lévites portaient le Michkan : il existe dans I’ame un ni-
veau correspondant au Michkan. Les organes internes — le cerveau, le cceur et le foie — sont sem-

blables aux réceptacles du Michkan ; les os correspondent au niveau des planches du Michkan ;
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la peau et la chair sont semblables aux tentures. Quant aux os, le niveau des planches dressées
correspond au niveau de la crainte et de ’annulation de soi (bitoul) ; les tentures correspondent au
niveau des « lieux ou I’on marche parmi ceux qui se tiennent debout » ; et le cerveau, le cceur, etc.,

[correspondent a] I’étude de la Torah : « par 'Hokhma (la sagesse), ils sont affinés ».

2219°2 °°12 273 R M°1D7 N2 A°YW NVPAW) "1 AY XY 917 NAVPA 7T NIN 11y 372N T 26
8”0 |2 pon ama] 7M1 17991 RNIARDN °ANd NN 7925 My vn NAVPT °1nPnd R Y7110
(Chirkd
4. Et ceci concerne également la myrrhe (mor) qui entrait dans I’encens: «myrrhe et cassia», etc.
(Car I’encens offert sur I’autel intérieur reléve lui aussi d’'un processus de raffinement. Comme on
le sait, les onze ingrédients de I’encens servaient a élever et a raffiner les onze couronnes d’impu-
reté. Voir le Zohar, partie II, a la fin de la paracha Vayakhel.)
(Mot mwn 37771 PRI QY YOPAT AT 10 NAYPT RTPD RT3 10 fmokn] 170 (879 ©797)
(27y°nn72) R 9”0

(folio 219a): «Viens et vois: quelle difféerence y a-t-il entre la priere et I’acte de ’encens? », etc.
Voir également Zohar HaRakia a cet endroit, ainsi que le Ramaz a la fin de la paracha Bo (folio
40b),

L3792 97) 18D [ pon ama P (27 yp A7) MR DI NAVPT YPYY NI IRDYAN 17Iyn
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au sujet de I’élévation et du raffinement accomplis par I’encens ; voir aussi la paracha Korach (folio
177b), ainsi que le Zohar, partie III, paracha Tzav (folio 30b). Voir également ce qui est écrit dans
le discours commencant par «Ceci est la dédicace de I’autel», dans celui qui commence par «Et

vous puiserez de I’eau », et dans celui qui commence par « Vois, le parfum de mon fils».

AW 1AW 33 19102 2300 7172 P 2171 1AV NIR°2% 973 AnTpan Ponnn 990RY IROn mam
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A partir d’ici commence également I'introduction a I’explication du sens de Merari. C’est principa-
lement a propos de I’huile d’onction que la Torah mentionne la myrrhe: «Et toi, prends pour toi

des aromates de choix: de la myrrhe pure (mor deror), cinq cents [sicles].»
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Voici I’explication : la myrrhe est un aromate fabriqué a partir du sang coagulé d’un animal connu;;
c’est ainsi que I’expliquent les Guéonim. Le Ramban écrit que certains ont demandé comment le
sang d’un animal impur pouvait entrer dans la composition de I’encens et de I’huile sainte. Voir sa

réponse a cet endroit, ainsi que le Tour, Ora’h ‘Haim (section 216).

MY IRY RIDANRI X°DINR 7Y 2107 YA 9971 9201w 7172 110 290 7wy 75Y1 07 7Y RIM
ARDY 17512 1772 07K IR PWNID (papa peal 170 DRDYT 13957 N0°3 197 002 M

Cela s’apparente au principe selon lequel «le sang se transforme et devient du lait» : autrement dit,
ce qui est raffiné et le mal qui est transformé en bien par I’itkafia et I'it’hap’ha — la soumission et la
transformation — devient alors une «odeur agréable» (réa’h ni’hoa’h). Il s’agit de I’élévation des
mayin noukvin (eaux féminines), qui permet d’attirer la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II,

dans la 'Hokhma supérieure;
”n nRoyn 7y [19915] 2”12 NRW N2 [72°21 nnon] 2”917 1711722 RAW WRIT DR 5Wnw 1°97 111
™Sy NIRRTy RDDNNY DONKRI DR NTAY ”y mundn 9721w 0°17°an (12293 1°°7)
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et, de méme qu’un parfum ranime I’ame, de sorte qu’elle rayonne plus intensément dans I’intel-
lect (mo’hin), 'Hokhma et Bina (compréhension), de méme, par 1’élévation des mayin noukvin
provenant des éléments raffinés ici-bas grace au service de ’homme par l’itkafia et I'it’hap’ha,
ceux-ci s’élevent comme un parfum. Il en résulte une agréable satisfaction (na’hat roua’h) et un

flux venant de Son essence et de Son étre, béni soit-Il, dans le niveau de 'Hokhma et de Bina.

[omew] *OT1PR 9793 1991 1D KDY 172 RYUT° NON2 KDY 0090 (1 onponal 1PN2 R NRY TN 0
091 QW3 ’P1 1N (A2 Aronal 27913 INT DO

Car, en Lui-méme, il est dit dans le Tikouné Zohar: «Sage, mais non par une sagesse connue ; com-
prenant, mais non...», etc. Aussi, afin que la lumiére soit attirée dans 'Hokhma et Bina, de sorte

qu’ll soit appelé «Sage »,
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(avec une sagesse connue, qui est la '"Hokhma d’Atsilout, comme il est écrit ailleurs, dans le dis-

cours commencant par «Voici, [ils sont] un seul peuple», etc., dans la paracha de Noa'h), cela doit

se faire par I’encens, le niveau du parfum et de I’élévation d’en bas vers le haut, la myrrhe, etc.

11 NIPOXRI MR r\’mnb TN INIARY IR 192 [rew] Y WD DR 1250 PPwpPNn Y
JRMI AT P NMANANT RNWP NP WD‘? navp

Par 14, ils se lient et rendent la vie a I’Ame, afin que la lumiére de Son essence et de Son étre se reé-
vele et ajoute des lumiéres en Atsilout. C’est pourquoi le mot ketoret exprime le lien (kichour): «le
lien de la foi».
AW AMWP DN R TPV 11 LT By N0 23w 170 Y 1wpnT 013N 0
Car le Targoum traduit «et elle noua un fil écarlate a sa main» par vekatres al yedeih. C’est dans le
méme esprit qu’il est écrit: «son Ame est liée a son ame ».
(R 172270 pxywa) 87w2) TWHID TN AR 71T WHI2 AWPI 1NA1T° WA 7R 7T 1N11T°2 1Y
De méme, au sujet de Yehonatan et David, il est dit: « ’Ame de Yehonatan s’attacha a celle de Da-
vid, et Yehonatan I’aima comme lui-méme» (in I Samuel, chapter 18, [verse] 1).
nP°wna ap°272 10 12N 5w ML wSwa 975 15wt Na72 17991 12 pwn "2 %0 wrn Ty A
27y %10 N%°EMm

C’est dans le méme esprit qu’il est écrit: «Car il s’est attaché a Moi», etc. Voir aussi Midrash Rab-

bah, Vayishlach, chapter 80: «par trois expressions d’affection», etc.: « par ’attachement, le désir

et le plaisir», etc. Voir la-bas.

53 70°3 7172 O”R KX DWYTP 010 71N Wwpn UL)PJW oM wpPm 8 2;737’5 DOMMWPM 171y 1IN
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C’est la le sens de «et les hakchourim étaient a Yaakov»: hakchourim («ceux qui sont liés») dé-
signe ceux en qui la sainteté de la Lumiere infinie, béni soit-Il, a été absorbée et s’est liée a leur

étre le plus intime, comme un pieu qui ne vacille pas.
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(Voir a ce sujet le Zohar, Part I, Vayetzei, folio 162b; voir également ce qui est écrit a ce sujet dans
le discours commencant par «Et si une femme fait un veeu», ainsi que ce qui est écrit sur [le verset]
«Et Je serai sanctifié au milieu des enfants d’Israél», et dans le discours commencant par «Et tu ai-
meras», etc.).

MNANTR MPANM 1Owna NP2 135007 "und nbynbn wnnt KT anwnn mpwaw 107 Om
73 513 RO 1AW AWNT 1WA 3w 210 7Y 1T Tun?

La myrrhe pure de ’huile d’onction sert a attirer d’en haut vers le bas: autrement dit, a faire des-
cendre et a révéler 1a 'Hokhma en bas; cela se fait par la seconde myrrhe qui se trouve dans I’huile
d’onction, car I’huile est le niveau de la 'Hokhma.

(®*y v7977) (AR °D AT (1o fwn 297] 171277 92 °Y1 10 9917 PN°R 11D 139 *NR3A 11773 v ny)
(et voyez ce qui est écrit dans le maamar intitulé «Je suis venu dans Mon jardin», etc., «]J’ai re-
cueilli ma myrrhe», etc. ; voyez aussi le commentaire du Ramaz sur le Zohar, parachat Emor) (folio
89a):
1°RT 27 U”PT M2’ [xanonn xoy1a] Y02 [anow] W VWA [7xneno xmian] 0711 RIT A0WRAN 1207

,D’f?i'l DR DWW 172 NRT RPRNYT [xTvon] *0nN

que I’huile d’onction provient de Mo’ha Stima’a (le cerveau caché), et que c’est la ce qui est écrit

dans le Raaya Mehemna, parachat Behar, folio 109b: elle vient du c6té gauche, dont il est dit: «Et

tu sanctifieras les Lévites »,

w*na1 0790 NR DWIPY P12 Wl QWnw [axneno xmna) 07192 wavenm ?°NYT 79123 2121 11°°M
N’y nenn 778PT QW [xmvnn oy 7Y 02 RWN °D TIY (Mot nwn 277] 1790

c’est-a-dire du niveau de la Guevoura d’Atik, qui est revétue dans Mo’ha Stima’a; de la est attiré le
niveau de «FEt tu sanctifieras les Lévites», comme le Ramaz ’écrit encore, dans son commentaire

du Raaya Mehemna, parachat Tissa, folio 188, au début du céte a.

(791 A7) RPN [3 957 2ma] 2771 BT (0 179 0 “Hwna) 39 1w® N0DY 1AW B7R 1213 1

Et c’est 1a le sens de ce qui est écrit: «L’huile et ’encens réjouissent le cceur» (Proverbes, chapitre

27, [verset] 9), comme I’explique le Zohar, partie III, Vayikra (folio 8a),
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ainsi que dans parachat Tsav (folio 34a et folio 30b) et dans parachat A’harei (folio 58, fin du céte
b). Et le sens de «cceur» est celui qu’indiquent nos Sages, de mémoire bénie: « “Et au jour de la joie
de son cceur”: c’est la construction du Saint Temple. »
TR RIAR TI0? 13°°7 9D [7onn pryar] RUAAYA MIMPA DY MAn 1Y Maon WDL) M7 N O,
'|77 1‘? 5”0 [x por ot R7”AT°YY 972 7Y 07992 °Y1 11°22
Et ’expression mor deror signifie liberté (héirout), dans I’esprit de «gravé (‘harout) sur les
Tables». Dans Emek HaMelech, il est expliqué qu’il s’agit du Yessod d’Abba, qui illumine dans
Bina. Voyez aussi le Pardes, a I’entrée « Mar», et le Zohar, partie I, a la fin de parachat Le’h Le’ha
13751 99071 NIYOR 271 MUY WY 190 27a0 00717720 B, (1x may 7i0] RPY0 1% AT 27y 1”8 A7)
(folio 95Db et folio 96, fin du coté a). Et tous les raffinements mentionnés ci-dessus furent accomplis
au moyen des quarante-deux voyages, «ils partirent... et ils campeérent»,
291 RIZT SUYY VA RDY LR N2 O QYIw2 T9YRDY WY RIZD N2 07 701 aY00an 173y %2
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car le voyage et le campement sont le niveau de «1’élan et du retour» (ratso veshov) et, en haut, a
leur racine, ils sont le niveau de «toucher et ne pas toucher» (mati velo mati); c’est précisément
par I’élan et le retour que sont attirés le flux et les raffinements,

(79793 T9YM XM ']”?1?3 0oW2D °1W 23 5y A7V QNP 2Nwa 197) RP1T 311y PI%Ww 2979 115
comme le loulav, qui doit précisément étre agité (de méme, pour les deux pains placés sur les deux
agneaux, «on les porte en avant et en arriere, on les éléve et on les abaisse »),

(077707 22p1 £7Y 11R°22 wUny) "1 FIWNANT R RPIT IOV (2w xixa] @17 212 373 RIT WKR

ce qui releve également de I’aspect de I’élan et du retour ; c’est précisément par ce moyen que 1’ef-
fusion est attirée, etc. (Voir ce qui est écrit dans l’explication sur [le verset] «Et les Juifs

accepterent».)
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Or, les fils de Merari portaient les planches, qui sont du «bois d’acacia, debout», correspondant au

niveau de la crainte inférieure. Or, on sait, dans I'intention mystique liée au Nom Havaya, qu’ily a

la crainte au début et la crainte a la fin ;

jlalinh nbynbw 1172271 *°f12a X117 ﬂNb’S? ARTOW A9OTTY IR0 1M V90IT O awn NPNIR T 0D
Riakisn Ryl

car les quatre lettres du Nom correspondent a «crainte et amour, amour et crainte » : la crainte su-

périeure est le niveau de 'Hokhma, qui est au-dessus méme des deux niveaux d’amour,

NN PRAY PN 70 RIT 27911 102 7R3N WRI2 700 I An0an qun? X0 ORNN 19T
0w DR DKWY 197 197 ARV ART° 912 DR ARNN IR7°7 902 12nnw owRa?

et la crainte inférieure est en dessous de I’amour. C’est 1a le sens de «’Hokhma au commencement,
"Hokhma a la fin». Merari est «la main puissante », «Sa main gauche est sous ma téte », qui relie le
niveau de la crainte inférieure a celui de la crainte supérieure; c’est pourquoi ils portaient les

planches.

NAVP2AY 777 11°°7 TN 0 °2 1OR 9217 RIT 90 D737 0 [monyn 2] B2 WPY "IN 23 1351
C’est pourquoi il est appelé Merari, en référence aux deux occurrences de «myrrhe» (mor) men-
tionnées plus haut; car il relie ces deux myrrhes: celle qui se trouve dans I’encens,
M%INT INwAT AR TN 7R TPAN1 U (papu pal 17 DRDYT 1PYNR fvnn na Rnw
X”N21 "1 DX %2 27y wrny) 11"?37 5102 IRDY 19T wIP Dnwn MY *°na M9OXRAY 7Mon

:(YPn 8 [Mx mina)

qui est le niveau de [I’élévation] d’en bas vers le haut, I’élévation des mayin noukvin (eaux fémi-
nines); et, par la, la myrrhe contenue dans I’huile d’onction se révéle ensuite: la révélation de la
"Hokhma (sagesse) d’Atsilout, le niveau de «I’huile d’onction sainte», la crainte supérieure, I’an-
nulation de soi (bitoul) supérieure (et voyez ce qui est écrit sur [le verset] «Car Tu es ma lampe »
dans Torah Ohr, parachat Mikets).
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Résumeé. (Le sujet de I’encens est une élévation d’en bas vers le haut, au niveau du parfum, et il
contenait de la myrrhe. Par cela, vient ensuite I’huile d’onction, du haut vers le bas ; elle contenait
de la myrrhe pure, le rayonnement d’Atik qui illumine Mo’ha Stima’a (le cerveau caché), afin de

permettre un influx ;

BP9 M2 72 NN 1100 2701 A2 2 IS NvPY 1A AN 13°32 PRAT RIR TI0° 1N
:(1AWY NvPT

ainsi que le Yessod (fondement) d’Abba qui illumine Bina (compréhension). C’est 1a le sens de « L’-
huile et I’encens réjouissent le cceur ». Quant au niveau de Merari, il consiste a joindre les deux ni-

veaux de myrrhe mentionnés plus haut, celui de I’encens et celui de I’huile.)
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5. Les fils de Guerchon portaient les tentures du Michkan, qui relevent du niveau des lumiéres en-
veloppantes (makifim) ; a leur sujet, il est dit : « Sur ’ordre d’Aharon et de ses fils », etc. ;

0°8°Pn *°1n22 MTnn vaw b T".'!i'l’? 13T ,NITR W 731715 NPoNNn 19T MY 0o

car les tentures étaient en laine bleue, etc., correspondant aux six attributs émotionnels (midot).
Or, pour comprendre pourquoi la racine des attributs émotionnels se trouve au niveau des lu-

mieres enveloppantes :

[Py 53 xoma] ¥791M 173 07K NPITA2 1NANNRY *»Yw 25WIn 097911 O MTANY N Oy °3 PIvm
WHIT M3 N1 NITAN 027211 1779 Y7910

la question s’explique ainsi : bien que les attributs émotionnels naissent de I’intellect — car, lors-
qu’on médite sur la grandeur de I'Infini (Ein Sof), béni soit-1I1, sur la lumiére qui remplit tous les
mondes (memalé kol almin) et sur la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), les at-
tributs émotionnels naissent de cette méditation, de sorte que I’ame aspire a s’épuiser (kelot
hanefech),
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néanmoins, la racine et la source des attributs émotionnels se situent au-dessus de l’intellect,
c’est-a-dire dans la volonté de I’ame, qui est au-dessus de I’intellect, 'Hokhma (sagesse) et Bina
(compréhension). De méme, En haut, les attributs émotionnels de Zeir Anpin naissent de 'Hokhma

et de Bina,

"MV 712’0 71 N2 PR NENAW MTRT QAW RPRT [naxan 77122 7oma] DPANR 771901 100 DIRR
Rwn

pourtant, leur racine et leur source proviennent du 'Hessed (bonté), de l1a Guevoura (retenue) et de
la Tiferet (beauté) d’Arikh Anpin, qui sont les attributs au sein de la volonte, appelée Keter (la Cou-

ronne) ; ce sont eux que le Zohar nomme « montagnes de ténebres » (tourei ‘hachoukha),

L0937 DI°RY 2Iwnn APYn? 0w 252 KON *0 °P1 (1873w MM 09917 °P1 MTHn 0

car les attributs émotionnels sont appelés « montagnes », et les attributs au sein de la volonté sont

appelés « montagnes de ténebres », parce qu’ils se situent au-dessus de I'intellect et ne peuvent

étre appréhendés.

Ry DNIND 1R 7Y IR°22 71 172y WYY LS1pann 11°12° D°2%PN *ONan TN v 1351)
.(370°°22 7122917 17 77 NIART 171y 9IR°2 T’:i‘lLr' 772

(C’est pourquoi la racine des attributs émotionnels reléve du niveau des lumiéres enveloppantes,
et « sa droite m’enlace ». Voir ce qui est écrit a ce sujet dans I’explication sur [le verset] « Place-moi
comme un sceau », et voir ce qui est écrit dans le discours commencant par « Pour comprendre

I’explication de la question selon laquelle les Patriarches sont le Char », dans la paracha Yitro.)
1Y 1°R [ 95 oy] 1°2Y RPKRT [naxan 77123 7ona] D702 K17 KR™TT NITA0 @AWY o 5y ax] B7°YR 1IN
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Or, bien que la racine des attributs émotionnels de Zeir Anpin provienne du 'Hessed, de la Gue-
voura et de la Tiferet d’Arikh Anpin, il n’existe pourtant aucune comparaison entre eux. Ainsi,
Avraham, qui relevait du 'Hessed de Zeir Anpin, dit a son sujet : « Je ne suis que poussiére et

cendre » ; c’est-a-dire que, par rapport a la source du 'Hessed, il est...
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comme le rapport entre la cendre qui reste du bois apres sa combustion et la substance méme du
bois, avec laquelle elle n’a absolument aucun rapport ; tel est le rapport entre le 'Hessed du Zeir

Anpin et le 'Hessed de Arich Anpin ;
qWRIT MANT NMPenn Iy RY) whn mn K21 M v PR N2 PR R RPKRT 701 D

AW MNP NN NN IR D12 PR 27397 91mIRY 12 o101 P

car le 'Hessed de Arich Anpin n’est que le niveau de la source et de la racine des attributs émotion-
nels, et non les attributs eux-mémes. (Ainsi, par analogie, la douceur de la pomme provient du
mazal qui la frappe et lui dit : « Grandis » ; or le mazal ne posséde rien qui soit de 1a mesure et de la

nature de la douceur physique,
Y PR 127y T2 nwa Mponn vyl nPYhnwna o»ama MPennm MMy ™y KX ow KON
PR RIAW 13°°7 DT AR 7739 101 MITRR WY Mpn PO 0w AN22w Mnn 5237 ERT MR
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mais il s’y trouve, par analogie, une suavité et une douceur spirituelles, qui deviennent douceur
physique a travers I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout). De méme, par analo-
gie, les attributs émotionnels d’Atsilout ne sont pas comparables aux attributs qui se trouvent en
Kéter, lesquels ne sont que la source et la racine des attributs. Tel est le sens de « Pere des miseéri-

cordes » (Av HaRachamim) : Il est la source et la racine de I’attribut de miséricorde ;
13’?1 JPORRT [Mme0 awya] DY 1Y Wan MARNT NTNRa 100 RIAW 13°°0 7070 AR 5aR
9IR%22 DA77 AR 17330 WYY (0071900 017 BT nbvyzzz 121 70N n®HN3 DoM77 AR 0OINIR

(725° [T 01°2 °3 117721 MR 2IR AN 27y

tandis que « Pére miseéricordieux » (Av HaRachaman) signifie qu’ll est miséricordieux par I’attribut
méme de miséricorde, ce qui correspond aux dix Séfirot d’Atsilout. C’est pourquoi on dit « Péere
des miséricordes » dans la priere de Moussaf, ainsi que dans la priére de Néila de Yom Kippour.
Voyez aussi ce qui est écrit au sujet de « Pére des miséricordes » dans I’explication sur [le verset] «

Je suis noire, mais belle », et dans le discours commencant par « Car en ce jour, Il fera expiation ».)
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Or, pour relier les attributs émotionnels du Zeir Anpin a leur racine et a leur source, il faut passer
par « la grande main ». Tel était le niveau d’Aharon, le Kohen Gadol, qui reléeve du 'Hessed de Arich

Anpin, appelé « la grande main ».
R OWY 9777 97 °P3 RPRT MITAT 179PMY 877 °P3 R7TT NITAN 90 9777 9172 93P 1R Nn 199
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C’est pourquoi Aharon mourut et fut enseveli sur Hor HaHar (« la montagne de la montagne »), car
les attributs du Zeir Anpin sont appelés « montagnes », et leur source, les attributs de Arich Anpin,
est appelée « la montagne de la montagne ». C’est la que se trouve la racine de la barbe — « l1a barbe
d’Aharon ».

MTAT 3% 7 97 °R 7D 1R 1AW 192 RPTT MTNR2 WARNOW RVRT MITAN Pwnn? 9107 101 197
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C’est pourquoi il pouvait faire descendre les attributs de Arich Anpin afin qu’ils s’enveloppent dans
les attributs du Zeir Anpin. Son nom, Aharon, se décompose ainsi : alef, har (« montagne »), noun ;
cela désigne les attributs qui se trouvent en Keéter, car alef contient les lettres de pele (« merveille

»), ete. ;

DY 7171 RITW TUIWD 13 130 K712 19a0% Ww2APNOW TunD oMK Pwan ¥0awn RITwD 97X
(13727012112 1970 02°PDK 111 2INR 1770 wrnayY) Tunk aPynn 119K 7ownm muwan

puis, lorsqu’il les transmet et les fait descendre en bas afin qu’elles s’enveloppent dans le Zeir An-
pin et s’y révelent, cela correspond au noun final, qui indique une expansion et une longue trans-
mission du haut vers le bas (voyez aussi ce qui est écrit a la fin du discours commencant par «

Apres Havaya votre D.ieu vous marcherez », etc. : « et a Lui vous vous attacherez »).

PYIN °17 2% 17 AR DONIROAN WA RITW O DY RIPI 757 WA 03 1INR 27V NI 92K 199
R”TT MR QNP°w MYyAn MTan Uane 2%IR

C’est pourquoi il est dit de Guerchon: «sur I'ordre d’Aharon»: car Guerchon était ainsi nomme
parce qu’il repousse (megaresh) les forces extérieures. Il est dit aussi: «Ta droite, Havaya, brise
I’ennemi»: elle repousse les mauvais attributs, qui tirent leur nourriture des attributs de Zeir

Anpin;
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mais lorsque les attributs qui sont au-dessus de l'intellect se réveélent, ils sont chassés et n’ont plus
de nourriture, etc. Tout cela provient précisément du niveau de la droite, contrairement au niveau

de Guevoura, car «la téte d’Essav est dans le giron de Yits’hak».
K77 R”12 1n? Muwanm aownm mPantm DR onon 1R Y 93 1R 2”Y 12 9IK1 1351
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C’est pourquoi il est dit de lui: «sur ’ordre d’Aharon», car c’est par I'intermédiaire d’Aharon
qu’eut lieu cette révélation, ainsi que cette attraction vers le bas et cette expansion, dans Zeir An-

pin, depuis Arikh Anpin: «la droite de Havaya», car «il n’y a pas de gauche en cet Ancien», etc.,
10 1ownt By 1n 70 piuja el 7date Bk Ry i Ralh it e 179 2”ARY WA 91 1D ¥¥AN °1 73507
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et «Ta droite, Havaya, brise», etc. Voila ce que signifie guerach, «repousser», suivi de vav-noun: le

vav indique une attraction vers le bas, et le noun, une attraction encore plus bas.

Town®I 9307 757 IR 27 IWAM ANATTR 99D R (11w Tk 23] RPIRD 71977 190N RWn2 199
5”MRY K712 K”RT M7 M2anm

C’est pourquoi, lors du transport du Michkan, chacun portait selon son niveau. Et Guerchon, «sur
I’ordre d’Aharon», unissait et faisait descendre la révélation des attributs d’Arich Anpin dans Zeir

Anpin (les attributs émotionnels) ; ensuite,
1NY°012 NIYON 2”n Y 2R YN °1 71°n° *°n2 mbanm nonb S7"DW1'I1?1 "]’W?Ju'ﬂ? 519° 1797

0°39%°M117 1WA 2R 07K 111 701 7K M2 MPanaw 1n»am

il pouvait faire descendre et dispenser ici-bas la révélation du niveau de «Ta droite, Havaya,
écrase I’ennemi», au moyen des quarante-deux étapes, lors de leurs déplacements et de leurs
campements ; car, lorsque cette lumiére de 'Hessed (bonté) de I'Infini (Ein Sof) se révélait, les

forces extérieures étaient alors chassées.
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C’est pourquoi les fils de Guerchon portaient les tentures du Michkan, qui sont des lumiéres enve-
loppantes et étaient faites de laine bleue, etc. Elles correspondent aux attributs émotionnels dont
la racine et la source se trouvent en Arich Anpin, les attributs inclus dans la volonté, au niveau des

lumiéres enveloppantes ;
12¥1) 219 R™12 0RPY N1 DY PR A PR N2 P aMRa 1T w2 R1pR oW 700 1R 0D

13 1170 17121 AR 7Y [nr nxT 1n3] KT ORTY 1PN1T B7Y (12 1ny 710] 27Y0 177) (RIP) 9112

car, a ce niveau, il ne convient pas de parler d’un attribut révéleé ; il n’y a que le niveau d’une lu-
miere enveloppante, racine et source des attributs inférieurs de Zeir Anpin, etc. (Voir aussi le Zo-
har, Vayikra) (folio 7, fin du co6té b) : «selon Ses mesures, assurément, comme il est dit : “Sur

l’ordre d’Aharon et de ses fils, cela devra étre” », etc.
12 927° 7”70 923712 °D2 1?’377? Y N30 DX '\mbyn: 1”70 '[?JP'? 1°0177 7Y T 8 W
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Et voyez ce qui est écrit sur le sens de «qui descend selon ses mesures (middotav) », plus loin, a la
fin du discours commencant par « Lorsque tu allumeras les lampes» ; voyez aussi plus haut, dans la
paracha Bamidbar, a la fin du discours commencant par «Et [I1] parla», etc., «Recensez», etc., ce
quiy est écrit sur le niveau d’Aharon le Cohen, qui apporte la volonté supréme «dans la maison de

ma meére », etc.

"5 035y 707 1°1¥2 R°7182 "M102% WI°R 2°°17 11770 M7 2 1°3y2 v

Et voyez ce qui est écrit au sujet des trois mains, a la fin du discours commencant par « L’homme
est tenu de s’enivrer a Pourim», a propos de « Car une main est sur le trone », etc.

(00 pyal 1”92 71721 270 QW T° [oonys 3] 872 T° 7Y (0011007 2579y21] 27119271 27° PAD R”OW 07792 1°°N

.[7125771 ®05] 2”102 YW A0

Et voyez le Pardes, Shaar 21, chapitre 12, ainsi que Erchei HaKinuyim, a I’entrée «Yad» : trois fois
yad correspond au Nom de quarante-deux [lettres] ; il en est de méme dans Etz Chaim, a la fin de
Shaar Kisei HaKavod.
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Tel est le sens des quarante-deux étapes, comme il est écrit ailleurs, dans I’explication sur [le ver-
set] «Voici les etapes des enfants d’Israél» ; voyez aussi le Raaya Mehemna, paracha Eikev (folio
272, fin du coteé b) ; et voyez ce qui est écrit dans le discours commencant par «Sortez et contem-

plez», sur le sens de «Levez vos mains dans la sainteté », etc.

NITAT NPDY 973 X7 NAEY "waD NRINY 0°71037 o By onR 1127 7231 27Y 7IR°22 v
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Et voyez ce qui est écrit dans I’explication sur [le verset] « Le kohen les agitera avec le pain des preé-
mices»: I’agitation des agneaux d’Atseret correspond également a I’élévation des attributs de Zeir
Anpin vers 'Hessed, Guevoura (retenue) et Tiferet (beauté) d’Arikh Anpin; néanmoins, les deux
pains, qui représentent la Torah écrite et la Torah orale, sont supérieurs aux deux agneaux. Voyez

la-bas.

0°957 DORWI1 1P NP °12 27 MYOIPT DORWII TIWI P33R (23 5y nx7] APYRT 1RO O3 1210 0
L7177 77 173y 371 9N T33P0 RIT 1D NIMDT 12w NIRA

De 1a, on comprendra aussi ici que, bien que les fils de Guerchon portassent les tentures, les fils de
Kehat, qui portaient les ustensiles — I’Arche dans laquelle se trouvaient les Tables, etc. — se situent

néanmoins a un niveau supérieur. Telle est la notion de la « main levée ».

297 2917 SNPIR %772 %3 [par ponyl YT [nxan 113 ton] NPAT 973 O 97T D170 03 973 [k v 20
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On peut également dire que les trois mains mentionnées plus haut correspondent aussi au 'Hes-
sed, a la Guevoura et a la Tiferet d’Atik Yomin : car Merari — « J’ai recueilli ma myrrhe », la myrrhe
de I’huile d’onction — correspond a la Guevoura d’Atik Yomin, qui est revétue dans Mo'ha Stima’a
(le cerveau caché) ; et la grande main, peut-on dire, correspond au 'Hessed d’Atik, revétu dans
Goulgalta (le crane) ; et la main levée correspond a la Tiferet d’Atik Yomin et au Daat d’Atik Yomin,

etc. ;
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et c’est de la que vient la racine de la Torah, comme I’écrit le Ramaz au début de la paracha de Ko-
rah. Voyez ce qui est écrit au sujet du Zohar, Vayécheyv, folio 181, sur [le verset] « et il sera tres éleve

» : « du coté de Yaakov ».

71 990R ©7Y TIRY22 17902 R?12 IRIIN 77T 02 A7 0w 9730 NITO R 1AV (e v vt 27N
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On peut encore expliquer la question des trois mains mentionnées plus haut, qui correspondent

aux trois Lévites. Il est en effet expliqué ailleurs, dans le Siddour, dans le commentaire sur «Apres

le Nom Havaya, votre D.ieu, vous marcherez», au sujet de «et les quatre parts (yadot) seront a

vous», etc., qu’il y a deux fois la droite et deux fois la gauche.

M7 22pNAW 7 KT NWRIT PR @R SWRI NN IPRAY 22001 WK NN PR wn RIM
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C’est ce qui est écrit: «Sa main gauche sous ma téte (lerashi)», et il est écrit: «Sa main gauche sous
ma téte (roshi)». La premiere gauche correspond au moment ou celui qui recoit se repousse et
s’abaisse par I’amertume ; néanmoins, elle est appelée «Sa main gauche»,

IPIMST IWRIAY MR INANNAY 13777 SWRI NN 770 P RN 915735 P01 DTRAY 17Ayn 0D
19731 92w 127 AWy VY N

car le sens est que ’homme prend, pour ainsi dire, la main gauche du Saint béni soit-II et la place
«sous ma téte»: autrement dit, il considere, dans l’intellect situé dans sa téte, son eloignement de

D.ieu; ainsi, son cceur devient brisé et abattu.

5997 123y 1A%Y TN N3P PPr° 912 KIT ONa 3R DT RO 1970 970K 0 OINR 1Py N
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Tel est le sens de «Apres le Nom Havaya»; ensuite vient «vous marcherez», qui désigne I’attribut
de ’amour, le niveau de I’élan vers D.ieu (ratso), le niveau ou «la main droite rapproche». Et c’est
précisément le sens de Merari, qui correspond au niveau de «Sa main gauche», ainsi qu’au niveau

de Gershon,
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qui correspond au niveau de la droite, comme mentionné plus haut. Mais apres 1’élan vient le ni-

veau du retour (chov), selon le modele de: «Le peuple vit, trembla et se tint au loin. »

WRn PANTT 17AY 10K R MT IMT DRAWT PNaw YoRwnn DY DRAW 139707 220 DRI 171y XM 33
SIARD 2 na N KPR

Et c’est 1a le sens du second gauche, c’est-a-dire du gauche de celui qui donne : ce niveau ou « la

gauche repousse » ne signifie pas un veritable éloignement, mais vise plutét le niveau du retour

(chov) vers I’Un.

Iy M BRUW [0onys 21 721 AR OMIAR 72902 1R 7150 022 RIM PIMAN ANIAR 280N P19
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Comme dans le verset : « Sa sceur se tint a distance », ce qui reléve du niveau de 'Hokhma (sagesse)

: « Dis a la '"Hokhma : “Tu es ma sceur.” » Et le double gauche correspond a Merari, dont le nom re-

double mar — I’amertume —,

oW TIN5’S7 N2 ARNN ART° DYy DD XY bl Pl 521 91 221 D7 DAY N2 °2 1370
210199 0381 onX 27y WY1 PN 17y wni 511723 A7y °P1a [ How)

c’est-a-dire aux deux niveaux de gauche mentionnés plus haut. Les deux niveaux mentionnés plus
haut sont tous appelés « bois d’acacia dressés » : 1a crainte inférieure et la crainte supérieure ; tout
cela est appele station debout et annulation de soi (bitoul), comme il est écrit : « Ils se tinrent a dis-

tance. » Voir aussi ce qui est écrit sur le verset : « Vous vous tenez... devant Havaya. »

1772 WPRPY (727 namky] PARY (o9 nank] PPN NI ORWD 1WA 12 1739 9T 1910 [oonyn 0o B2 34
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Et cette double droite correspond aux fils de Guerchon, porteurs des tentures : ’amour éternel
(Ahavat Olam) et le grand amour (Ahavah Rabbah). Voir aussi ce qui est écrit dans le discours qui

commence par « Qui a compté la poussiere de Yaakov », a propos de « unis nos ceeurs ».
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Et les fils de Kehat, porteurs de I’Arche, correspondent a ce qui est écrit 1a au sujet du sens de « et
vous écouterez Sa voix », etc. Cela correspond également a ce qui est écrit dans le discours qui
commence par « Souviens-toi et garde », a propos de I’élévation du niveau de la Torah, appelée «
homme » (adam), afin de la lier et de 'unir a I’essence de la Lumiere infinie (Or Ein Sof), au niveau
de

»ra aye? nowtanm 1739 377 7° 512 7R NART DROWI 1Py RT3 WY 10 R OTR XS D
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« car Il n’est pas un homme », etc. Voir la-bas. C’est dans cette méme perspective que s’inscrit le

port de I’Arche. Ainsi, le niveau de yad correspond a « et le cinquiéme sera pour Pharaon » : la re-
vélation d’Atik au sein de Bina (compréhension), etc.

[xmox) ®Rax] N”IN Q7 SRNY 1°1° [oonya v2] B”2 ARI2NA [ 7o) 172 AP0 T71° NIR [1x xna] KPR N
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Voir Me’orei Or, lettre yod, section 27, ou il est expliqué que la double droite et la double gauche
sont Abba et Imma ("Hokhma et Bina), ainsi que Zeir Anpin et Noukva. Ainsi, cela correspond aux

quatre parties, etc., et au cinquieme, comme indiqué plus haut.

TOYRPY MITAT PR Downn unabw nITan 0annw MYt RWIY NI 212 Iy LIRp
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Résume. Le sujet des fils de Guerchon, qui portaient les tentures, est qu’ils relient les attributs
émotionnels (midot) situés au-dessous de I’intellect aux attributs situés au-dessus de l’intellect ;
cela se fait « selon la parole d’Aharon ». Ainsi, il chasse les mauvais attributs,
anw Q9% 1977 M7 YIIRY TV MIT0 A 12392 [ v ) 57y 72PN S MR BTy T 0Ty
’2 AR1 PI0AAW "3pann 119" SWRI? NN 19RHDY 21022W BRAY [0onys 21 D2 1°12° [o°nyn 2] B”2
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par « ce qui descend selon les mesures » du Saint béni soit-Il. On peut encore expliquer les trois
mains a la lumiere de « les quatre parts seront a vous » : elles correspondent a deux fois la droite et
deux fois la gauche, dans le verset « Sa gauche est sous ma téte, et sa droite m’étreint », car ce ver-

set est énoncé deux fois dans le Cantique des Cantiques.
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Et tel est le sujet des fils de Guerchon et des fils de Merari : les fils de Guerchon relient les deux ni-
veaux de gauche. Le cinquiéme est le niveau qui se situe au-dessus de la droite et de la gauche, ou
'Hessed (bonté) et Guevoura (retenue) ne sont pas divisés ; tel est le sujet des fils de Kehat, qui por-

taient I’Arche, laquelle est le Saint des Saints.
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6. Or, au sujet des fils de Kehat, il est question de «lever la téte », tandis qu’au sujet des fils de Ger-

shon, il est dit: «Léve... eux aussi»; et au sujet des fils de Merari, I’expression «lever la téte » n’est

pas employée.
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Et le Midrach Rabba sur le Cantique des Cantiques explique que c’est pourquoi il est dit «eux
aussi»: afin que I’on ne dise pas qu’ils sont inférieurs aux fils de Kehat; c’est plutét [Kehat qui
vient en premier| en raison de ’honneur de la Torah, au sujet de laquelle il est dit: «Elle est plus
précieuse que les perles (peninim), et tous tes désirs ne sauraient lui étre comparés» (Proverbes,

chapitre 3).
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Or, le sujet est que les peninim, qui sont des pierres précieuses (margaliyot), sont une chose pre-
cieuse, a titre de comparaison, tandis que la Torah est plus précieuse que toute chose précieuse.
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Ainsi qu’il est écrit dans le Midrach Rabba, Vayikra, au début du chapitre 2: «Dix choses sont ap-
pelées précieuses: la Torah, la prophétie », etc., «et la richesse », etc. Voir la-bas. Si tel est le cas, la

Torah est a la téte de toute chose précieuse.
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Et c’est une préciosité par-dessus une autre. Voici ce que cela signifie : a titre d’analogie, on en-

chasse des pierres précieuses dans la couronne et le diademe que I’on confectionne pour un roi,
en raison de leur prix et de leur importance ;
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et la raison principale de leur prix tient au prodige qu’une pierre, qui est inanimeée, puisse briller ;

c’est pourquoi elles sont plus précieuses que I’or et I’or fin.
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Ainsi en va-t-il, par analogie, des mitsvot matérielles, dont la racine atteint le niveau de Kéter (la
Couronne), comme on le sait : les 613 mitsvot de la Torah et les sept mitsvot des Sages sont les 620

piliers de lumiere.
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C’est parce qu’elles sont accomplies au moyen d’éléments matériels issus de la kelipat nogah, dans
laquelle sont tombées des étincelles provenant d’un lieu trés élevé ; lorsqu’elles sont raffinées par
I’accomplissement des mitsvot, elles s’élévent pour devenir un niveau de couronne et de diadéme.

Voir aussi ce qui est écrit sur [le verset] « Lorsque Pharaon renvoya le peuple ».
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Cela tient au fait que c’est une chose merveilleuse : qu’a partir du niveau de I’action matérielle

puisse se former un niveau d’annulation de soi (bitoul) et un réceptacle pour la Lumiére infinie

(Or Ein Sof), béni soit-II.
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Toutefois, les mitsvot ne relévent que de la dimension enveloppante, et le dévoilement ne brille
pas véritablement au niveau d’une lumiére intérieure ; il en va comme de la couronne et du dia-

deme, qui ne reléevent que de la dimension enveloppante.
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Mais la Torah brille véritablement au niveau d’'une lumiére intérieure, et sa racine provient égale-
ment de la dimension intérieure (pnimiyout) de Kéter, qui est le Mo'ha Stima'a (le cerveau cache),
au-dessus du niveau de la dimension extérieure (‘hitsoniyout) de Kéter, qui est le Guilgalta (le

crane).
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C’est pourquoi elle est « plus précieuse que les perles », car elle reléve de ’aspect intérieur (pni-

miyout) de Kéter, qui est au-dessus du niveau des perles, lesquelles n’atteignent que I’aspect exteé-

rieur (‘hitsoniyout) de la couronne et du diadéme. Tel est le sens d’une préciosité qui surpasse la

préciosite.
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Car yekar (« précieux ») a lavaleur numeérique de yéch, et c’est la le sens des 310 mondes. Or, Kéter
vaut deux fois 310, c’est-a-dire qu’il comprend I’aspect intérieur et I’aspect extérieur, etc. ; et la

Torah, qui reléve de I’aspect intérieur, est plus précieuse que le « précieux », etc.
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Or, les fils de Guerchon, qui portaient les tentures, lesquelles correspondent a ce qui brille encore

au niveau de I’enveloppement, a I'image de I’effusion produite par les mitsvot, etc.
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C’est pourquoi il est dit a leur sujet « relever la téte », car « relever la téte » signifie I’élévation au

niveau de Kéter (la Couronne), comme il est écrit dans le Pardes, a I’entrée « Nasa ».
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Cependant, malgreé cela, il est également dit a leur sujet « eux aussi », car ce niveau brille encore
sous la forme d’un enveloppement ; mais c’est principalement a propos des fils de Kehat, qui por-
taient les Tables, qu’il est dit « Elle est plus précieuse que les perles », car elle brille au niveau de la

dimension intérieure (pnimiyout), etc.
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Et aussi, selon ce qui a été écrit plus haut, les fils de Guerchon élévent les attributs émotionnels
(midot) au niveau des attributs qui sont au-dessus de I’intellect, a savoir les sept Séfirot inférieures

d’Arich Anpin ; tandis que les fils de Kehat, qui portaient 1la Torah,
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laquelle releve du niveau de la 'Hokhma (sagesse) au sein de Kéter (la Couronne), etc. Voyez aussi
ce qui est écrit a ce sujet dans le discours intitulé « Le jour de féte de Roch Hachana qui tombe un
Chabbat », etc.
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