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«Voici la dedicace de
I’autel, le jour ou il fut oint»

Les sacrifices et la priere élevent ’Ame animale: par la
contemplation, son propre désir, enraciné dans les anges du
Char céleste, est éveillé et devient un amour ardent pour D.ieu,
qui dépasse I’amour naturel de ’ame divine. Chaque nouveau
commencement a d’abord besoin d’une «gloire» enveloppante;
c’est pourquoi I’encens et les réceptacles précieux des princes
furent apportés le jour de I’onction, avant les «aliments»

reguliers de I’autel.
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L’IDEE CENTRALE

Les sacrifices et la priere élevent I’ame animale: par la contemplation, son propre
deésir, enraciné dans les anges du Char celeste, est éveillé et devient un amour ar-
dent pour D.ieu, qui dépasse I’amour naturel de I’ame divine. Chaque nouveau
commencement a d’abord besoin d’une «gloire» enveloppante; c’est pourquoi
I’encens et les réceptacles précieux des princes furent apportés le jour de ’onc-

tion, avant les «aliments» réguliers de I’autel.

Chaque section : I’hébreu, puis la traduction, puis une courte explication sous un filet doré. Les petits chiffres dans I’hébreu

renvoient aux notes de la fin.

LE MAAMAR EN BREF

La Torah dit que la dédicace des princes eut lieu a la fois «le jour» ou I’autel fut oint et «aprés». Pour
I’expliquer, le maamar demande ce que sont les sacrifices: le «pain» de ’autel, consumé par un feu
venu d’en haut, sous la forme d’un lion, qui répondait au feu apporté d’en bas. La priére, qui tient lieu
de sacrifices, éléve I’ame animale: les Pessouké deZimra et les bénédictions du Chéma, par la contem-
plation de la grandeur de D.ieu et de Son amour pour Israél, transforment son propre désir ardent en
amour de D.ieu au moment du Chéma. C’est pourquoi le mauvais penchant est «trés bon»: soumis et
transforme, il suscite la plus grande gloire, comme la lumiére qui jaillit des ténébres. L’ame animale
peut accomplir cela parce qu’elle est enracinée dans I’«chomme » au sein des Ofanim et des ‘Hayot, qui
s’agitent devant le «saint» des Sérafim, une révélation qui dépasse leur compréhension ; leur tumulte
appelle une réponse de I'chomme» sur le Trone. L’alimentation de I’autel est un niveau intérieur;
I’encens est enveloppant. Un commencement a besoin d’un supplément enveloppant, comme «Ren-
dez a Havaya la gloire» précede les sept voix. Ainsi, I’encens et les réceptacles des princes furent ap-

porteés le jour de ’onction, et leurs sacrifices animaux apres ce jour.

PLAN

1 La question: «le jour» ou «aprés» ? 1m-2
Un verset situe la dédicace des princes le jour de I’onction, un autre aprés celle-ci. Pour répondre, le maa-
mar examine les sacrifices, le «pain» et I’«alimentation» de I’autel, consumés par un feu céleste sous la
forme d’un lion.

2 La priére a la place des sacrifices 13-7

La priére éléve I’ame animale: un cri du cceur, un amour qui veut se dépouiller de tout vétement qui n’est
pas consacré a D.ieu, puis ’ordre des Pessouké deZimra et des bénédictions du Chéma, qui montrent que
D.ieu demeure seul et que Son Nom repose sur Israél, jusqu’a ce que son désir devienne amour de D.ieu
au moment du Chéma.
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Pourquoi le mal transformé est «trés bon»

L’ange de la mort, le mauvais penchant, est «trés bon» lorsqu’il est soumis, car alors la gloire de D.ieu
s’éléve au plus haut, comme la lumiére qui jaillit des ténébres. L’amour ardent du pénitent est de 1’or
comparé a ’argent de I’amour naturel, allumé par la fournaise des louanges de la priére.

Laracine de I’ame animale et le tumulte des Ofanim

L’ame animale humaine provient de I'«homme» au sein des ‘Hayot et des Ofanim. En entendant le triple
«saint» des Sérafim, une révélation qui dépasse leur compréhension, ils s’agitent, tandis que les Sérafim,
a sa source, restent immobiles ; ce tumulte d’en bas attire une réponse de I’«chomme » sur le Trone.

Deux feux et deux sortes de sacrifices

Le feu d’en bas attire le feu d’en haut, dans le Temple, dans la priére et dans I’offrande des Ames par Mi-
chaél. L'«alimentation» de ’autel est un niveau intérieur, tandis que I’encens, dont ’Ame apprécie le
parfum mais non le corps, est enveloppant; les autels intérieur et extérieur correspondent aux cceurs in-
térieur et extérieur.

‘Hinoukh : le don supplémentaire d’'un commencement

L’encens des princes sur I’autel extérieur fut une initiation unique, la ‘Hanouka entendue comme ‘hi-
noukh, a 'image du cadeau offert a un enfant qui commence a apprendre. De méme, «Rendez a Havaya
la gloire» précéde les sept voix, et ’honneur précéde I'union du fiancé et de la fiancée; les réceptacles
précieux des princes constituaient cette gloire.

L’huile d’onction et la réponse

L’huile d’onction, une boisson mélée de parfum, unit I'intérieur et I’enveloppant; les sacrifices envelop-
pants reviennent donc au jour de I’onction, tandis que les sacrifices consommeés viennent apres. Cela ex-
plique aussi le Midrach selon lequel chaque prince est crédité d’avoir offert le premier jour et le dernier.
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NOTIONS CLES

I’ame animale n°ni27 w1

L’ame qui anime le corps et ses pulsions. Chez I’étre hu-
main, c’est une dme intelligente, enracinée dans I’«hom-
me» au sein des ‘Hayot du Char céleste; elle peut donc
étre éveillée a un amour de D.ieu plus fort que I’amour na-
turel de ’ame divine.

I’alimentation de I’autel 1213 n%°5x

La consommation des sacrifices sur I’autel par le feu venu
d’en haut, le «lion qui mange les sacrifices». C’est un ni-
veau intérieur, comme un aliment absorbé, et, dans la
priére, cela correspond a I’élévation de I’Ame animale.

enveloppant (makif) 7°pn

Une lumiére trop grande pour étre absorbée a l'intérieur
et qui agit d’en haut. L’encens, dont ’ame apprécie le par-
fum mais non le corps, est le sacrifice enveloppant; tout
nouveau commencement a d’abord besoin d’une telle lu-

miére supplémentaire.
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L’agitation des Ofanim et des ‘Hayot lorsqu’ils percoivent
une révélation qui dépasse leur compréhension. Son équi-
valent dans I’ame est I’amour ardent de I’ame animale, «a-
vec une force plus grande ».

kadoch et kodech w7p /w11p

Kodech est la sainteté essentielle de D.ieu, au-dela de tout
rapport avec les mondes; kadoch, avec un vav, désigne ce
qui en est attiré vers le bas. Les trois occurrences de
«saint» sont trois étapes de descente, jusqu’a ce que les
mondes puissent venir a I’existence.

‘hinoukh (initiation) 712°1

La dédicace (‘hanouka) de I’autel comprise comme une
initiation: le don supplémentaire qui inaugure une chose
nouvelle, aprés quoi ’ordre habituel suffit.



gloire 7125

Une illumination supplémentaire et enveloppante, attirée
vers le bas avant une nouvelle descente ou une union,
comme dans «Rendez a Havaya la gloire» avant les sept
voix, et les réceptacles des princes faconnés «pour la
gloire et pour la splendeur».
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Vaincre et transformer le mauvais penchant, par quoi «la
gloire du Saint béni soit-1I1 s’éléve au-dessus»; c’est pour-
quoi il est appelé «trés bon».
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SECTION 1 - 1-2

La question: «le jour» ou «apres» ?
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«Ceci est la déedicace de I’autel, le jour ou il fut oint, par les princes d’Israél», etc.; et il est écrit:
«Ceci est la dédicace de I’autel apres qu’il eut été oint. »
Le maamar s’ouvre sur deux versets tirés du récapitulatif de la Torah concernant les offrandes des princes
lors de la dédicace de I’autel dans le Sanctuaire du désert (Nombres 7:84 et 7:88). Le premier dit que la dédi-

cace eut lieu «le jour ou il fut oint» ; le second, quelques versets plus loin, dit qu’elle eut lieu «apres qu’il eut
été oint».
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Il faut a présent comprendre ce qui est dit d’abord: «le jour ou il fut oint»; cela implique que la dé-
dicace des princes et I’onction de I’autel eurent lieu au méme moment et qu’elles constituent une
seule et méme chose, I'une dépendant de I’autre, de sorte que la dédicace et I’onction sont liées
I’'une a I’autre.

La premiére formulation suggeére que la dédicace des princes et I'onction de I’autel eurent lieu au méme

moment et constituent une seule et méme chose, chacune étant liée a ’autre. Cela pose la question a la-
quelle le maamar va répondre.
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Et ensuite, il est écrit: «apres qu’il eut été oint», ce qui implique que I’onction constitue une chose
en soi et devait avoir lieu avant I'inauguration, puisque les princes n’étaient pas autorisés a appor-
ter leurs offrandes inaugurales avant I’onction de I’autel.

Le second verset, «apres qu’il eut été oint», implique que ’onction était un acte distinct qui devait avoir lieu

en premier. Les princes n’étaient pas autorisés a apporter leurs offrandes inaugurales tant que I’autel

n’avait pas été oint.
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Mais I'inauguration des princes avec leurs offrandes n’est nullement liée a ’onction de I’autel:
ceci est une chose en soi, et cela en est une autre.

Selon cette interprétation, I'inauguration des princes n’a aucun rapport avec I’onction: chacune est une
chose en soi. Le maamar doit montrer comment les deux versets peuvent étre vrais.
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Mais, pour comprendre cela, il faut d’abord comprendre la nature des offrandes en général: en
quoi consistent-elles ? Car les offrandes sont appelées «pain», comme il est écrit: « Mon offrande,
Mon pain pour Mes sacrifices consumés par le feu»; et nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: « LE-
criture parle de deux consommations: celle de ’homme et celle de I’autel. »

Avant de répondre, I’Admour Hazaken explique ce que sont les offrandes. La Torah les appelle le «pain» de

D.ieu (Nombres 28:2), et les Sages, en interprétant le verset «s’il est mangé», disent que I’Ecriture parle de
deux sortes de consommation: celle de ’homme et celle de I’autel (Zevachim 13b).
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La consommation de I’autel consistait a offrir la graisse et le sang sur I’autel ; alors, un feu descen-
dait d’en haut sous la forme d’un lion et consumait I’holocauste ainsi que les graisses des sacrifices
de paix. C’est la le «lion qui dévore les sacrifices » mentionné dans le Zohar.
La «consommation» de I’autel consistait a briiler la graisse et le sang: un feu descendait du ciel sous la
forme d’un lion et consumait les offrandes, comme lorsque le feu descendit pour la premiére fois lors de

Iinauguration du Sanctuaire (Lévitique 9:24). Le Zohar appelle ce feu céleste le «lion qui dévore les
sacrifices».
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SECTION 2 - 13-7

La priéere a la place des sacrifices
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Cela se comprendra a partir de la priéere, qui correspond aux offrandes. Il faut donc nécessaire-
ment que la priere comporte elle aussi quelque chose qui releve du niveau des offrandes et leur
ressemble ; ¢’est pourquoi on I’a instituée en correspondance avec les offrandes.

Le point s’éclairera a travers la priére, que les Sages ont instituée en correspondance avec les offrandes

quotidiennes (Berakhot 26b). Si la priére a été instituée a leur place, elle doit comporter quelque chose de
ce que les offrandes recelaient.
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C’est-a-dire en raison de I’élévation de I’ame animale dans la priere, dont I’essence réside dans le
service du cceur : faire passer le ceeur d’un extréme a I’autre, apres qu’il a été plongé et absorbé

toute la journée dans les pensées de ’homme, ses stratagemes et les penchants de ses actes ;

Ce que la priere partage avec les offrandes, c’est I’élévation de I’Ame animale, ’Ame qui anime le corps et
ses pulsions. La priére est un « service du cceur » : elle transforme complétement le ceeur, le détournant de
son absorption, durant toute la journée, dans les pensées de ’homme et ses stratagémes — formule tirée de
la priére de Moussaf de Roch Hachana.
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chacun selon ce qu’il connait des tourments de son propre cceeur, pour crier vers D.ieu dans sa dé-
tresse, de tout son cceur et de toute son Aame, comme il est écrit : « Leur cceur a crié », etc. ;

Chacun, connaissant les tourments de son propre coeur, crie vers D.ieu dans sa détresse, de tout son coeur et
de toute son ame. Ces mots font écho a la priére de Chlomo lors de I'inauguration du Temple (I Kings 8:38)
et au verset « Leur cceur a crié » (Lamentations 2:18).
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et éveiller ’'amour pour D.ieu, avec le désir ardent et la soif de s’attacher a Lui, béni soit-Il, jusqu’a
ce que [I’ame] désire se dépouiller de ses vétements souillés. Ce sont précisément les penseées, les
paroles et les actes qui ne sont pas pour D.ieu,

Le second mouvement de la priére consiste a éveiller I’amour et la soif de D.ieu, jusqu’a ce que I’ame veuille

se dépouiller de ses « vétements souillés », image tirée de Zacharie 3:4. Ces vétements sont les pensées, les
paroles et les actes qui ne sont pas consacrés a D.ieu.
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méme lorsqu’il s’agit de choses permises, etc., qui sont des vétements de noga ; celle-ci s’éleve
parfois et s’intégre a la sainteté lorsque ’'homme pése les voies qu’il suit, afin de ne tirer profit de
ce monde que pour le Ciel, pour élargir son cceur et son esprit au service de D.ieu et de Sa Torah,
etc.,
Cela inclut méme les choses permises, qui sont revétues de noga, le domaine intermeédiaire qui n’est ni en-
tiérement saint ni entiérement impur. Noga peut étre élevée dans la sainteté lorsqu’une personne pése ses

voies et n’utilise ce monde que pour le Ciel, afin d’élargir son cceur et son esprit au service de D.ieu et de Sa
Torah.
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comme il est expliqué ailleurs. En revanche, lorsque ’homme se laisse entrainer par son corps
pour répondre a ses propres besoins et rechercher son propre plaisir, il descend et est entrainé
vers le bas ; et, a partir de ce qui est permis, [le penchant] ’incitera, etc.

Mais lorsqu’une personne suit son corps pour ses propres besoins et son propre plaisir, elle s’abaisse avec

lui. Le « etc. » compléte le dicton bien connu : a partir de ce qui est permis, le penchant ’entraine vers
I’interdit.
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Et tel est le cas du niveau de noga lorsqu’il descend et s’inclut en bas dans les kelipot entierement

impures. C’est selon cette méme logique que fut institué ’ordre de la priere.

C’est ainsi que noga tombe : lorsqu’elle est employée pour un plaisir égoiste, elle descend et se trouve ab-
sorbée dans les kelipot entiérement impures. L’ordre de la priére fut institué selon le méme modéele que ce-
lui des offrandes, afin d’élever I’ame animale étape par étape.
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Tout d’abord, ’homme doit exposer les louanges du Maitre du monde dans les Pessouké deZimra
(Versets de louange), en évoquant la grandeur et I’élévation de I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, afin
d’éveiller dans I’ame animale le désir et la soif de contempler la gloire du Roi, en exposant Ses
louanges : comment Il est béni, « Celui qui a parlé, et le monde est venu a I’existence »,
La premiére étape consiste en les Pessouké deZimra, conformément a I’enseignement du Talmud selon le-
quel il faut d’abord exposer les louanges de D.ieu, puis prier (Avodah Zarah 7b). Le but est d’éveiller dans

I’Ame animale elle-méme le désir « de contempler la gloire du Roi », en commencant par Baroukh Chéamar,

qui bénit D.ieu, « Celui qui a parlé, et le monde est venu a I’existence ».
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c’est-a-dire par une seule parole et par une seule énonciation, etc. ; et comme il est écrit dans le
Zohar : « Par une seule pensée, Il créa le monde », car Il voit et contemple jusqu’a la fin de toutes
les générations, « appelle les générations des leur origine », et toutes sont examinées d’un seul re-
gard, etc. ;

Le monde vint a ’existence par une seule énonciation, et le Zohar dit que D.ieu le créa par une seule pen-

sée. D’un seul regard, Il voit toutes les générations jusqu’a la fin des temps, comme le dit la liturgie de Roch
Hachana et comme I’exprime Isaie : Il « appelle les générations dés leur origine » (Isaiah 41:4).
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et « Lui, I'Unique, la Vie des mondes, Roi ». Le sens de « I'Unique » est qu’ll est seul, comme [Il
I’était] avant que le monde ne fiit créé, ainsi qu’il est dit : « Tu es Celui qui était avant que [le
monde] ne fiit créé », etc. ;

Baroukh Chéamar décrit D.ieu comme « I’'Unique, la Vie des mondes, Roi ». « L'Unique » signifie qu’Il de-

meure seul, exactement comme avant la création, ainsi que le dit la priére du matin : « Tu es Celui qui était
avant que le monde ne fiit créeé ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/ 9
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et comme il est écrit : « Moi, D.ieu, Je n’ai pas changé » : méme apres la création du monde, «il n’y

arien d’autre que Lui », et « Toi, Tu es D.ieu, seul »,

Le verset de Malachie, « Moi, D.ieu, Je n’ai pas changé », signifie que la création n’a entrainé aucun change-
ment en Lui. Méme a présent, « il n’y a rien d’autre que Lui » (Deuteronomy 4:35), et « Toi, Tu es D.ieu, seul
» (Nehemiah 9:6).
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comme avant que le monde ne fiit créé ; car le monde n’occupe absolument aucune place, puisque
tout est véritablement considéré comme néant par rapport a Lui.

La création n’occupe aucune « place » devant Lui, puisque tout est comme néant par rapport a Lui, comme

le dit le Zohar. C’est pourquoi Il est toujours seul, comme avant la création.
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car « c’est Toi qui as fait les cieux et les cieux des... », etc., et « Tu donnes lavie a tous », etc. Or, «la

Vie des mondes » n’est

Le méme verset de Nehemiah poursuit en disant qu’ll a fait les cieux et qu’Il donne la vie a tous. Pourtant, le
titre de « Vie des mondes » ne s’applique a Lui qu’en tant que « Roi ».
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que le niveau de « Roi » : cela tient uniquement au fait que Son Nom et Sa souveraineté sont procla-

mes sur le royaume, etc., comme il est expliqué ailleurs.

Un roi n’est roi que parce que son nom et son régne sont proclamés dans un pays. De méme, le fait que
D.ieu donne la vie aux mondes reléve de Son « Nom » et de Sa souveraineté, et non de Son essence, comme

I’explique le paragraphe suivant.
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« Loué et glorifié a jamais »: c’est-a-dire, en haut, sans fin, et en bas, sans limite, dans une éléva-
tion apreés I’autre.

« Loué et glorifié a jamais » se comprend comme une louange sans limite dans les deux directions: sans fin

vers le haut et sans borne vers le bas, s’élevant de niveau en niveau.
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sans fin ni limite, comme il est écrit: « Tous Te magnifieront, séla », « et tous les vivants Te remer-
cieront, séla », et « les saints Te loueront chaque jour, séla ». Le sens de « séla » est: sans interrup-
tion, jusqu’au sommet méme des niveaux.

Les priéres disent que toutes les créatures Le magnifient et Le louent « séla », et le Talmud enseigne que «

séla » signifie sans interruption (Eruvin 54a). Ainsi, leur louange s’éléve sans pause jusqu’au sommet méme
des niveaux.
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Et I’on sait combien il existe de sortes d’ascensions dans le Gan Eden inférieur et supérieur, ainsi
que les cinquante mille jubilés et cycles sabbatiques, etc. : il existe de nombreuses sortes d’éléva-
tions, de degrés divers ; et tout cela découle

Les ames du Gan Eden inférieur et supérieur s’élévent par de nombreuses sortes d’ascensions ; la tradition

parle d’ascensions s’étendant sur «cinquante mille jubilés» et des cycles sabbatiques. Le maamar indique
maintenant d’oul proviennent toutes ces différentes élévations.

15 7292 IR 17 N2 7 T PPRY 1019917 1AW 12 D1TAT 1Y Onan 7al
uniquement du niveau de Son grand Nom, du niveau de Son Nom et de Sa souverainete, qui n’est
rien de plus qu’un niveau de rayonnement et d’illumination seulement, etc.

Toutes proviennent uniquement de Son «grand Nom», de Son Nom et de Sa souveraineté, qui ne sont qu’un
rayonnement et un éclat, et non Son essence. Méme les ascensions spirituelles les plus élevées ont lieu dans
ce rayonnement.

219 0o PIR DY IR0 Dw 1171 1T R0 1727 123 RIT 100 (roxe] PERY 7100 2301 09

Et «car Son Nom est exalté» : méme Son Nom est au niveau de «seul» ; seuls la splendeur et le
rayonnement de Son Nom sont «sur la terre et le ciel », etc.

Le verset dit : «Son Nom seul est exalté ; Sa splendeur est sur la terre et le ciel » (Psaumes 148:13). Ay regar-
der de prés, méme Son Nom est «seul», exalté au-dessus des mondes ; ce qui atteint la terre et le ciel n’est
que la splendeur et le rayonnement du Nom.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/ 11
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Et c’est pourquoi I’ame de tout étre vivant languira et aspirera a Lui, qu’Il soit béni, pour s’attacher
a Lui, qu’Il soit béni ; et cela tout particulierement lorsqu’elle se rappellera que Son grand Nom et
Sa royauté, qu’ll soit béni, reposent sur nous, Israél, de facon particuliere, comme il est écrit : « Il
arelevé la force de Son peuple », « Il proclame Ses paroles a Yaakov », etc. ;
En méditant cela, toute Ame aspire a s’attacher a D.ieu, d’autant plus lorsqu’on se rappelle que Son grand
Nom et Sa royauté reposent sur Israél en particulier. Les versets récités dans les Pessouké déZimra disent

qu’ll a relevé la force de Son peuple (Psaumes 148:14) et qu’ll proclame Ses paroles a Yaakov (Psaumes
147:19).
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et il est écrit : « Car Yah a choisi Yaakov pour Lui-méme, Israél pour Son trésor » ; et nous disons : «
Béni soit Havaya, le D.ieu d’Israél », précisément Israél. Alors la joie s’éveillera dans le caeur de
I’homme : « Qu’Israél se réjouisse en son Créateur », dans une grande joie en D.ieu,

Les Psaumes disent que D.ieu a choisi Yaakov et Israél comme Son trésor ; et, dans la priére, nous Le bénis-

sons comme « le D.ieu d’Israél », en désignant précisément Israél. Cela éveille la joie dans le cceur : « Qu’ls-
raél se réjouisse en son Créateur » (Psaumes 149:2).
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Lui qui a fait résider Sa Chekhina parmi nous ; « et toute la maison d’Israél aspirait apres Havaya
». Puis viennent les bénédictions du Chéma : comment les anges sanctifient, etc. ; et « Tu nous as
aimeés d’'un amour éternel... d’une grande et surabondante compassion » ; « surabondante » signi-
fie plus que pour les anges, etc., comme il est expliqué dans le Séfer Chel Beinonim (Tanya).
La joie est en D.ieu, qui a fait résider Sa Chekhina parmi Israél, de sorte que toute la maison d’Israél aspire
aprés Lui (I Samuel 7:2). Viennent ensuite les bénédictions précédant le Chéma : la premiére décrit la sanc-

tification des anges ; la seconde, Ahavat Olam, évoque la « grande et surabondante compassion » de D.ieu,

que le Tanya explique comme dépassant la proximité qu’ll accorde aux anges.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/ 12
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Et de 1a, il s’élévera, parviendra et accédera au sacrifice de soi (messirout néfech) dans le Chema,
au « Un », et a « Tu aimeras... de tout ton cceur », avec tes deux penchants ; c’est-a-dire que méme
la faculté de désir de I’ame animale en ’homme, qui désire les choses matérielles
De la, ’homme parvient au sacrifice de soi au mot « Un » du Chema, puis a ’amour exprimeé par « de tout
ton ceeur », que les Sages interprétent comme « avec tes deux penchants », le bon et le mauvais (Berakhot

54a). Cela signifie que méme le désir de ’Ame animale pour les choses matérielles est inclus dans cet

amour.
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ainsi que les besoins de son corps et les plaisirs des hommes, se tourneront vers D.ieu et désire-
ront la proximité de D.ieu, car elle est bonne, puisqu’ll est la source de tous les plaisirs et la Vie de
toutes les vies, béni soit-11 ; alors il se délectera véritablement en D.ieu.

Le désir de I’ame animale pour les plaisirs corporels se tourne vers D.ieu et en vient a désirer la proximité
avec Lui, car Il est la véritable source de tout plaisir et la Vie de toutes les vies. Alors, ’homme se délecte vé-
ritablement en D.ieu.

SECTION 3 - 18-10

Pourquoi le mal transformé est «tres bon»

AT 210 TR W 13T AY WK 95 DR Y0%PPR RI% PI082 (1735 oot aeman) 21 IwAT Y 8
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A ce sujet, nos Sages, de mémoire bénie, ont interprété le verset: «D.ieu vit tout ce qu’ll avait fait,
etvoici que cela était trés bon»: «“Bon” désigne I’ange de lavie; “trés” désigne I’ange de la mort»,
etc.

Les Sages comprennent I’expression «trés bon», a la fin du récit de la Création, comme incluant I’ange de la

mort: «bon» désigne ’ange de la vie, «trés» ’ange de la mort (Bereshit Rabbah 9:10). Le maamar s’appuie
sur cet enseignement pour montrer ce qui est acquis lorsque I’dme animale est transformée.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/ 13
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A premiére vue, cela est étonnant: I’ange de la mort n’est-il pas, apres tout, le mauvais penchant ?
En quoi consiste donc sa bonté ? Bien plus, il est appelé «treés bon», davantage que I’ange de la vie.

Cela souléve une difficulté, puisque I’ange de la mort est précisément le mauvais penchant. Comment peut-
il étre bon, et a fortiori «treés bon», meilleur que I’ange de lavie ?
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Mais voici I’explication: la bonté du mauvais penchant ne réside pas dans le fait qu’il soit a son
comble, mais plutot «lorsque la sitra a'hra (I’autre c6té) est soumise », etc. Autrement dit,

Le mauvais penchant est bon non lorsqu’il est puissant, mais lorsqu’il est soumis, selon I’expression du Zo-

har: «lorsque la sitra a'hra est soumise ». Savaleur tient au fait qu’il soit vaincu et transformé.
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lorsque la faculté de désir qui se trouve dans le cceur de I’homme, et qui provient de son ame ani-
male, se transforme et revient a ’amour de D.ieu de tout son cceur, alors méme le mauvais pen-

chant, dont la demeure est le cceur — car c’est la, dans la cavité gauche, que réside I’ame animale

9

Lorsque le désir qui habite le cceur d’'une personne, et qui provient de ’Ame animale, se transforme en
amour de D.ieu de tout son ceeur, le mauvais penchant lui-méme se transforme. Il réside dans le coeur, dans

la cavité gauche, ou se trouve I’ame animale.
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alors «I’ange mauvais, malgreé lui, répond Amen », et consent, se résignant a reconnaitre la vérité:
qu’ll, béni soit-Il, est 1a Vie de la vie et la source des délices, et qu’il convient que I’Ame aspire a
D.ieu avec ardeur et soif, etc.

Alors, selon I’expression du Talmud, «]’ange mauvais, malgré lui, répond Amen» (Shabbat 119b). Il recon-

nait que D.ieu est la Vie de lavie et la source de tout plaisir, et qu’il convient que I’Ame aspire a Lui avec ar-

deur et soif (voir Psalms 84:3).

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/ 14
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Et c’est pourquoi «la gloire du Saint béni soit-11 s’éléve la-haut» ; car telle est la finalité de la créa-
tion des mondes: que I’ame animale qui revient a D.ieu posséde cet avantage, comme la supériori-
té de la lumiere qui jaillit des téneébres, ainsi qu’il est connu et expliqué ailleurs.

Lorsque la sitra a’hra est soumise, «la gloire du Saint béni soit-Il s’éléve la-haut», comme le Zohar poursuit.

Tel est précisément le but de la création des mondes: faire apparaitre ’avantage particulier d’'une 4me ani-
male qui revient a D.ieu, semblable a la supériorité de la lumiére qui jaillit des ténébres (Ecclésiaste 2:13).
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C’est pourquoi cela est «trés bon», davantage que I’ange de vie, qui, par lui-méme, provient de la
source de lavie et du bien. Mais ’ange mauvais, qui est descendu au degreé de la mort et du mal,
lorsqu’il est transformé en bien et en vie, est supérieur, selon I'image de la supériorité de la lu-
miere, etc.

L’ange de vie est bon de par sa source; sa bonté n’apporte donc rien de nouveau. L’ange mauvais, lui, était

tombé au degré de la mort et du mal; lorsqu’il est transformé en bien et en vie, il dépasse ’ange de vie,

comme la lumiére qui jaillit des ténebres est une lumiére supérieure.
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[Voyez ce qui est écrit a ce sujet dans le discours commencant par «Voici les voyages » ; voyez égale-
ment le Zohar, au début de la paracha Yitro, page 68b, et dans la paracha Behaalotekha, page 153,
fin du coteé b; ainsi que ce qui est écrit plus loin sur le verset «Le fils premier-né appartient a celle
qui est haie».]

La note entre crochets renvoie a d’autres développements: au maamar «Voici les voyages» dans la paracha

Massé, a deux passages du Zohar et au maamar sur «Le fils premier-né appartient a celle qui est haie» dans

la paracha Ki Tétsé.
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Et aussi, comme il est écrit dans le saint Zohar: «A I’endroit ou se tiennent les baalei techouvay,
etc., ils I’attirent «avec une force plus grande » ; cela tient a une intensité supérieure, etc.

Le Zohar explique également I’enseignement selon lequel les pénitents se tiennent la ou les justes parfaits
ne peuvent se tenir: ils I’attirent «avec une force plus grande». Cela vient de I'intensité supérieure de leur

amour.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/ 15
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Car lorsque I’amour est intense, du niveau des «flammes ardentes de I’amour», cet amour est
comparable a la supériorité de I’or sur ’argent; [I’argent] désigne ’amour qui est dans [la nature
de I’ame], tel qu’elle est née, et qui est comparé a I’eau: «entraine-moi a ta suite comme 1’eau»,
etc.

L’amour intense, semblable aux «flammes ardentes» (Cantique des Cantiques 8:6), est a ’amour naturel ce

que l'or est a I’argent. L’amour naturel, inné dans I’Ame, est comparé a ’eau, qui se laisse entrainer vers
D.ieu, selon les paroles de la priére pour la pluie récitée a Chemini Atséret.
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Et ’amour comme des flammes jaillissantes nait de cette méditation dans la priere et dans les Pe-
souké deZimra (versets de louange), lorsqu’on expose les louanges du Maitre du monde avec la
profondeur de son intelligence, en contemplant la grandeur de I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, et Son
elévation sans limite, ainsi que dans la bénédiction « Qui forme [la lumiére]» et dans « D’un amour
éternel», etc.,

Cet amour ardent nait de la méditation dans la priére : dans les Pesouké deZimra, ou ’on expose les

louanges de D.ieu en méditant profondément sur Son infinie grandeur, ainsi que dans les bénédictions qui
précedent le Chema, Yotser et Ahavat Olam.
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jusqu’a parvenir a I’accomplissement du sacrifice de soi (messirout néfech) dans «Un» et a I'ac-
complissement de «Tu aimeras», etc., comme indiqué précédemment ; et comme il est expliqué
ailleurs a propos du verset : «Le creuset est pour I’argent et le fourneau pour I’or, et ’homme selon
sa louange. » Autrement dit, dans «’homme selon sa louange », dans le Chema et la priere,
La méditation se poursuit jusqu’a ce que I’on parvienne au sacrifice de soi dans « Un» et a ’amour exprimé
par «Tu aimeras». ’Admour Hazaken rappelle son explication du verset «Le creuset est pour I’argent et le

fourneau pour I’or, et ’homme selon sa louange» (Proverbes 27,21), ou «I’homme selon sa louange» dé-
signe les louanges du Chema et de la priére.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/ 16
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et les versets des Pesouké deZimra deviennent un creuset et un fourneau : ce sont les flammes
jaillissantes du feu de I’amour, destinées a consumer et a briler la faculté de désir de I’ame ani-
male, jusqu’a ce qu’elle revienne a ’amour de D.ieu et a I’attachement a Lui, avec une aspiration
ardente et une soif, et avec une véritable expiration de I’ame.

Par ces louanges se forment le creuset et le fourneau : les flammes jaillissantes du feu de I’amour, qui

consument les désirs de ’Ame animale jusqu’a ce qu’elle revienne a ’amour de D.ieu et aspire a s’attacher a

Lui. C’est le feu intérieur de la priére, qui correspond au feu de I’autel.

SECTION 4 - 111-12

La racine de I’ame animale et le tumulte des Ofanim
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2. Or, ce pouvoir qu’a I’ame animale d’étre émue par la grandeur et la transcendance de I'Infini
(Ein Sof), béni soit-Il, jusqu’a s’embraser et s’enflammer de désir et de soif pour D.ieu et de désir
de s’attacher a Lui,

Cette deuxiéme section demande d’ou vient a ’ame animale le pouvoir d’étre si émue par la grandeur de

D.ieu qu’elle briile du désir et de la soif de s’attacher a Lui. La question porte sur I’ame animale elle-méme,
et non pas seulement sur I’ame divine.
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béni soit-Il, au point que sa faculté de désir se détourne et se transforme en amour de D.ieu, cela
vient de ce que la racine de I’ame animale de I’homme provient des Ofanim et des saintes Chayot
du Char céleste, de la face du lion et de la face du beeuf, etc.

Son désir peut méme se transformer en amour de D.ieu parce que sa racine se trouve dans les Ofanim et les

saintes Chayot, les anges du Char céleste vus par Ye’hezkel, qui ont des faces de lion et de beeuf (Ezéchiel
1:10).

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/ 17
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(Bien que la racine de I’ame de tous les animaux provienne elle aussi du niveau de la face du lion
et de la face du beeuf, et que la racine de I’ame des oiseaux provienne du niveau de la face de
I’aigle, comme il est expliqué ailleurs, en quoi la racine et la force vitale de ’ame animale de
I’homme se distinguent-elles donc, puisqu’elles ne sont certainement pas semblables a ’Ame des
animaux proprement dits ?

Une longue parenthése souléve une difficulté : les Ames des animaux ordinaires sont elles aussi enracinées

dans les faces du lion et du beeuf, et celles des oiseaux dans la face de I’aigle. Dans ce cas, en quoi I’ame ani-

male d’un étre humain différe-t-elle, puisqu’elle n’est assurément pas semblable a I’Ame d’un animal ?

w1 DY TR PPRY Inhyn 0 O9TAY N927eY nRownm wol RO DINIY N°Rnan wal nw
71109271 8 o1 719 1R 7292 11°0 WO ROX TIORY Whn NNt

Car I’ame animale de ’homme est une ame qui pense et parle, dont le rang est infiniment supé-
rieur a celui de I’Ame des animaux proprement dits, qui n’est qu’une dme vivante ; il n’y a aucune
comparaison entre le vivant et I’étre parlant, comme on le sait.

L’Ame animale de I’homme est une Ame qui pense et parle, infiniment supérieure a I’Ame simplement vi-

vante de I’animal. Il n’y a aucune comparaison entre les niveaux du « vivant » et du « parlant » dans la
création.
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Or, voici ce qu’il en est : chacune des quatre Chayot du Char céleste possede quatre faces, et cha-
cune d’elles comporte la ressemblance d’'un homme, comme il est écrit : « Et 1a ressemblance de
leurs faces : une face d’homme » ; la racine et la force vitale de ’ame animale de ’homme pro-
viennent du niveau de I’« homme » au sein des Chayot du Char céleste,

La réponse est la suivante : chacune des quatre Chayot du Char céleste possede quatre faces, et chacune

comporte la ressemblance d’'un homme. I’Ame animale humaine est enracinée dans I’« homme » au sein de
ces Chayot.
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car méme les niveaux de la face du bceuf et de la face du lion sont inclus dans le niveau de
I’homme, comme il est écrit dans le Zohar ; tandis que la racine de ’Ame des animaux, issue du ni-
veau de la face du beeuf, provient de la face du beeuf en elle-méme, etc.

Méme les faces du beeuf et du lion comprennent I’aspect de ’homme, comme le dit le Zohar. Les animaux

ordinaires, en revanche, proviennent de la face du beeuf en elle-méme, sans cet élément humain.
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[Et voyez ce qui est écrit a ce sujet dans le commentaire du verset « Je dors », dans le discours qui
commence par « Si vous marchez dans Mes statuts », dans celui qui commence par « Le vingt-cing
Kislev », et dans celui qui commence par « Celui qui réside dans les hauteurs ».] Or, « les Ofanim et
les saintes Chayot, dans un grand tumulte, s’élévent face aux Sérafim ». Ce tumulte vient de ce
qu’ils entendent les Sérafim proclamer trois fois « saint » ; tel est le sens de « face aux Sérafim ».
Apres avoir renvoyé a d’autres développements, le texte cite la premiére bénédiction précédant le Chéma :

les Ofanim et les saintes Chayot s’élévent « dans un grand tumulte », face aux Sérafim. Leur tumulte vient de
ce qu’ils entendent les Sérafim proclamer trois fois « saint ».
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Pour expliquer cela, le sens et ’explication du mot « saint » (kadoch) consistent a dire qu’ll est
saint et séparé, a un degré tel qu’ll n’a aucune comparaison ni aucun rapport avec les mondes,
n’étant ni dans la catégorie de la lumiére qui remplit [tous les mondes] (memalé), ni dans celle de
la lumieére qui entoure [tous les mondes]| (sovev), car Il n’est « aucunement de ces attributs ».

« Saint » (kadoch) signifie séparé et au-dela de tout rapport avec les mondes, qu’il s’agisse de la lumiére qui

les remplit ou de celle qui les entoure. Comme le dit le Tikkouné Zohar a propos de D.ieu, Il n’est « aucune-
ment de ces attributs ».
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Mais kadoch, avec un vav, désigne un influx provenant du kodesh supérieur (sainteté). [Voir aussi
ce qui est écrit a ce sujet dans le discours commencant par «Allez et contemplez», a propos de «Le-

vez vos mains dans la sainteté ».]

Pourtant, kadoch, écrit avec un vav, désigne quelque chose qui est attiré depuis le kodesh supérieur, la sain-
teté elle-méme, écrit sans vav. Le vav ajouté représente cet influx.
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Car le kodesh est une chose en soi: il est ’essence méme de la sainteté de la Lumiére infinie (Or
Ein Sof), béni soit-Il, qui, comme son nom l'indique, est sans fin ni limite, etc.; et les mondes ne
peuvent recevoir la Lumiére infinie, béni soit-II,

Le kodesh, «une chose en soi», selon les termes du Zohar, est ’essence méme de la sainteté de la Lumiére
infinie, qui est sans fin ni limite. Les mondes ne pourraient recevoir cette lumieére telle qu’elle est.
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telle qu’elle est; car ils seraient annulés de toute existence et comme s’ils n’avaient jamais existé.
Cela n’est possible que grace a un grand tsimtsoum (contraction), qui attire un simple prolonge-
ment de rayonnement et d’illumination, sous la forme d’un kav (ligne de lumiére) et d’un fil, etc.;
c’est 1a kadoch avec un vav, dans son aspect d’influx.

Si la Lumiére infinie se révélait telle qu’elle est, les mondes seraient annulés de toute existence. Seul un

grand tsimtsoum permet d’attirer un simple rayon, comme une ligne ténue (kav); cet influx est kadoch avec

unvav.
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Mais méme cet influx demeure encore dans I’état de sainteté et de séparation, que les mondes ne
peuvent saisir, jusqu’a ce qu’il se produise un influx et une illumination d’illumination; c’est la le
deuxiéme «saint», un influx et une illumination provenant du premier «saint». De méme, le troi-
siéme «saint» est un influx et une illumination d’illumination provenant du deuxiéme «saint».
Méme ce rayon demeure encore «saint et séparé», au-dela de la saisie des mondes; il doit donc étre a nou-

veau atténué, jusqu’a n’étre plus qu’une lueur de lueur: c’est le deuxiéme «saint». Le troisiéme «saint» est

une lueur supplémentaire provenant du deuxiéme.
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C’est ainsi que peut exister le niveau de Havaya, avec tous les étres supérieurs, qui saisiront I’éclat
précieux de Sa grandeur et de Sa hauteur infinies selon une certaine mesure de compreéhension et
de saisie, et qui prendront, grace a cette compréhension, un plaisir merveilleux en D.ieu. [Voir
aussi ce qui est écrit au sujet des trois occurrences de «saint» dans le commentaire sur le verset
«Vous marcherez apres Havaya, votre D.ieu»,

C’est seulement alors que peut exister «Havaya», la création des étres supérieurs, capables de saisir

quelque chose de la grandeur de D.ieu et d’en éprouver un plaisir merveilleux. Le verset «Saint, saint, saint
est Havaya Tsevaot» décrit ainsi la descente depuis la sainteté essentielle de D.ieu jusqu’aux mondes créés.
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et dans le discours commencant par « Réjouis-toi et exulte, fille de Sion».] Pourtant, malgreé cela, Il
est appelé Tsevaot: «Il est un ot (signe) dans Son tsava (armée).» Autrement dit, cela ne reléve pas
de la compréhension ; c’est comparable a une seule lettre d’un sujet entier, compris et appréhendé
pleinement. Cette lettre n’a aucun rapport avec le sujet, au point que le terme «compréhension»
ne puisse absolument pas lui étre appliqué: elle n’en est qu’une simple allusion.

Malgré cela, D.ieu est appelé Tsevaot, que 1’on peut lire comme «Il est un ot (signe) dans Son armée»: ce

que les armées saisissent est comparable a une seule lettre (ot) d’une idée entiére. Une lettre isolée ne
donne aucune véritable compréhension d’une idée; elle n’en est qu’une allusion.
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Il en va ainsi de la compréhension des mondes: méme les mondes supérieurs, puisqu’ils sont des
étres crées et renouvelés, passant du néant a I’existence, ne peuvent Le saisir ni Le comprendre tel

qu’ll est Lui-méme et dans Sa gloire, «Toi, Tu es le méme avant que le monde ne soit créé», etc.;

Il en va ainsi de tous les mondes, méme des plus élevés: étant des étres créés, amenés du néant a I’exis-

tence, ils ne peuvent saisir D.ieu tel qu’Il est en Lui-méme, tel qu’ll était avant la création.
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ils ne saisissent que la force vitale qui se répand dans les mondes afin de leur donner vie et de les
faire exister, du néant a I’existence ; celle-ci est comparable a une seule lettre : « Le monde futur fut

créeé avec le youd, et ce monde avec le hé». Ils ne comprennent que le niveau du youd, etc.

Ils ne saisissent que la force vitale qui se répand en eux pour les maintenir en vie, laquelle est comparable a
une seule lettre. Le Talmud enseigne que ce monde fut créeé avec la lettre hé et le monde futur avec le youd
(Menachos 29b) ; méme les créations les plus élevées ne saisissent pas davantage que le niveau du youd.
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Or, lorsque les Ofanim entendent les Seraphim dire ainsi, ils font grand tumulte et élévent une im-
mense clameur, car ils entendent une chose sublime, qui dépasse leur compréhension et ne peut

étre saisie ni intégrée intérieurement par leur entendement,

Lorsque les Ofanim entendent les Seraphim proclamer «saint», ils sont saisis d’un grand tumulte. Ce qu’ils
entendent dépasse de trés loin leur compréhension et ne peut étre assimilé intérieurement.
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mais seulement de maniére englobante (makif) ; car les réceptacles de leur compréhension n’ont
pas la capacité de contenir cette compréhension sublime et redoutable, qui demeure au-dessus
d’eux sous une forme englobante. Néanmoins, sous cette forme englobante, ils saisissent qu’il
existe quelque chose de sublime et de redoutable, et il en découle une empreinte (réchimou) qui
pénetre dans le niveau intérieur, de sorte qu’il n’en résulte que tonnerre et tumulte.

Cela demeure au-dessus d’eux comme une lumiére englobante (makif), trop vaste pour les réceptacles de

leur entendement. Ils percoivent néanmoins I’existence de quelque chose de sublime et de redoutable, et

son empreinte pénétre vers I'intérieur, produisant seulement tonnerre et tumulte.
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Car, lorsqu’une chose nouvelle échappe a l'intellect, mais qu’on I’entend néanmoins de maniére
englobante et qu’une empreinte en pénetre le niveau intérieur, il en nait une émotion intérieure
qui fait dire: «Voyez, ceci est nouveau!», car son intellect n’a pas la capacité de saisir et de com-
prendre cette chose

C’est ainsi que fonctionne toute chose véritablement nouvelle: lorsqu’on ne peut la comprendre, mais qu’on

en percoit quelque chose au-dela de soi, son empreinte suscite une émotion intérieure qui fait dire : « Voyez,
ceci est nouveau ! » (Ecclésiaste 1:10). L’esprit est ému précisément parce qu’il ne peut saisir cette chose.
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telle qu’elle est en elle-méme. C’est de la que nait le tumulte: I'intensité extréme du caractere
merveilleux de cette chose redoutable, que son intellect n’a pas la capacité de saisir, etc., suscite

en lui un grand tumulte, etc.

La crainte qu’inspire une chose trop merveilleuse pour étre contenue par I’esprit est ce qui suscite le grand
tumulte.
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Mais les Seraphim, dont la racine se trouve dans le lieu méme de ce tumulte, comme il est écrit:
«Des Seraphim se tenaient au-dessus de Lui», ne trouvent pas cette compréhension si nouvelle [et
c’est la le sens de ’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie, au sujet de Yechayahou:
«comme un citadin qui a vu le roi», etc., ainsi qu’il est explique ailleurs]. C’est pourquoi ils ne font
pas de tumulte, car

Les Seraphim se tiennent «au-dessus de Lui» (Isaie 6:2), a la source de cette révélation; elle ne leur parait

donc pas si nouvelle et ils ne font pas de tumulte. De méme, les Sages comparent Yechayahou, qui décrit

briévement sa vision, a un citadin qui voit souvent le roi (Haguiga 13b).
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c’est pourquoi ils sont appelés Seraphim, car ils ont déja été consumeés, etc. [I1 en va de méme pour
les compagnons de Daniel: ils ne saisirent pas la vision; seul «leur mazal vit», et pourtant une
grande terreur s’abattit sur eux, plus grande que sur Daniel, qui avait vu la vision, comme il est ex-
pliqué ailleurs.]

IIs sont appelés Seraphim, «ceux qui briilent», car ils ont déja été consumés par leur proximité avec D.ieu.

De méme, les compagnons de Daniel ne virent pas la vision, mais leur mazal — la source de leur ame en
haut — la vit; ils furent pourtant plus terrifiés que Daniel lui-méme (Méguila 3a).
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Et puisque la racine de I’ame animale se trouve dans le niveau des Ofanim et des 'Hayout, elle pos-
sede donc cette capacité d’étre émue sous forme de tumulte. C’est 1a le sens de «avec une force ac-
crue»: «trés bon», davantage que le niveau de ’amour de I’Ame divine elle-méme.)

Puisque I’dme animale a sa racine dans les Ofanim et les 'Hayout, elle posséde elle aussi cette capacité

d’étre saisie de tumulte. C’est la la «force accrue» mentionnée précédemment, et la raison pour laquelle son

amour est «trés bon», davantage que ’amour propre de I’ame divine.
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3. Or, le tumulte produit cet effet: « Comme I’eau refléte le visage, ainsi le cceur de ’homme reé-
pond a ’homme.» Le sens de «I’homme répond a ’homme» est qu’il existe un «homme» au-des-
sus, au-dessus de I’image du Trone: «une ressemblance ayant ’apparence d’un homme ».

Troisiéme section : le tumulte fait advenir « Comme I’eau refléte le visage, ainsi le ceeur de ’homme répond a

I’homme » (Proverbes 27:19). Il existe un «homme » en haut, sur le Trone, comme Ye'hezkel I’a vu : «une res-

semblance ayant ’apparence d’'un homme » (Ezéchiel 1:26).

YPNY DTIR M2 O W1 10 MW °ID IR 21D NI AT 19PERY ROOD NANNY DR P2 W
15 DR °19 °'oRan NINTY RPN nasana

Il existe un niveau d’« homme » au-dessous du Trone ; méme les trois ‘Hayot — la face du lion, la
face du taureau [et] la face de I’aigle — sont au niveau de I’« homme », comme il est écrit au sujet
du Char d’Ezéchiel : « Quant a la forme de leurs faces, elles avaient une face d’homme », etc.,

Il existe aussi un « homme » au-dessous du Trone : les ‘Hayot elles-mémes, dont les faces comprennent
toutes une face d’homme, comme dans la vision du Char d’Ezéchiel.
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« pour les quatre », etc. [Voir a ce sujet le Zohar, parachat Bamidbar, page 118b, ainsi que le com-
mentaire du Ramaz (Rabbi Moché Zacuto) a cet endroit ; et le Zohar, parachat Tazria,
Le verset poursuit : « pour les quatre » : la face humaine se trouve chez les quatre ‘Hayot. Le passage entre

crochets renvoie au Zohar sur Bamidbar, avec le commentaire du Ramaz a cet endroit, ainsi qu’au Zohar sur

Tazria.
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page 48, fin du co6té a ; et parachat Berechit, page 18, fin du co6té b.] Et « comme I’eau refléte le vi-
sage, ainsi le cceur de ’homme » qui est en haut, sur le Trone, répond a I’homme qui est au-des-
sous du Trone, par son éveil d’en bas (I’éveil d’en bas), sous la forme d’un grand tumulte, comme
mentionné plus haut.

De méme qu’un visage se refléte dans I’eau, '« homme » d’en haut répond a '« homme » d’en bas. L’éveil

d’en bas — le grand tumulte des Ofanim et de ’Ame animale qui y est enracinée — suscite une réponse de 1’«

homme » sur le Trone.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/ 25



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS NASSO - MAAMAR 7 OROWI NRM IR W 0°2 731N 12110 NXT...

2711312 15 1mo1] 9”1A3) OTX °M2 RIT NP 0°IDIR °N2T DN1PR°IDAW 1% O“0TR "1 OnCan oy 12
JP90W WA RO 1IN0 DIRAY [nnnan woa)

Et le sens de « leurs faces : une face d’homme » est que, dans la dimension intérieure des Ofanim et
des 'Hayot, se trouve le niveau de I’« homme » ; de méme, chez I’homme, la dimension intérieure

de ’ame animale est ’ame intellectuelle.

La face d’homme des 'Hayot signifie que leur dimension intérieure est I’« homme ». De méme, chez une
personne, ’ame animale est, dans son essence, I’ame intellectuelle.
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Voyez aussi ce qui est écrit dans le discours commencant par « Vous compterez pour vous-mémes
», a propos de « leurs faces et leurs ailes » : la raison pour laquelle « leurs faces » porte I’accentua-
tion zakef gadol, qui marque une pause séparant « leurs faces » de « leurs ailes », etc. ;

Le maamar « Vous compterez pour vous-mémes », consacré au compte du Omer, explique les paroles de Ye'-
hezkel : « leurs faces et leurs ailes étaient séparées au-dessus » (Ezekiel 1:11). Le signe d’accentuation sur «
leurs faces » est un zakef gadol, une note de pause qui sépare les faces des ailes.
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voyez la-bas. Par cet éveil d’en bas dans I’ame animale et I’Ame intellectuelle — c’est 1a le niveau
du « ceeur de ’homme » inférieur tourné vers I’« homme », etc. — un éveil d’en haut est attiré de-
puis les hauteurs. Le sens de cet éveil d’en haut se comprend également a partir de la question des
sacrifices.

Par cet éveil d’en bas, dans I’Ame animale et I’Ame intellectuelle, le « cceur » de ’homme inférieur se tourne

vers '« homme » d’en haut, et un éveil d’en haut est attiré en réponse. Cet éveil d’en haut peut se com-
prendre a travers les sacrifices.
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En effet, les sacrifices — offrir sur I’autel la graisse et le sang de I’animal — sont également un ni-
veau d’élévation de I’ame de I’animal, dont la racine provient des 'Hayot et des Ofanim, du niveau

de la face du beeuf, etc.

Offrir sur I’autel la graisse et le sang d’un animal éléve également ’Ame de cet animal, dont la racine se
trouve dans les 'Hayot et les Ofanim, dans la face du beeuf.
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SECTION 5 - 113-14

Deux feux et deux sortes de sacrifices
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Or, on apportait un feu d’en bas, et par la le feu d’en haut descendait — le «lion qui dévore les sa-
crifices», le lion, roi des animaux ("hayot) — afin qu’il s’unisse au feu d’en haut.

Dans le Temple, on apportait d’en bas un feu ordinaire sur I’autel et, par la, le feu d’en haut descendait: le
«lion qui dévore les sacrifices». Le lion est le «roi des animaux» ("Haguiga 13b), et le feu d’en bas était ab-
sorbé dans le feu d’en haut.

D1 [ 591 1737 IOV AIRDYT P70 MWK N3 °2 973 ©° [renaan wal 27713 NRDYNA 19002 573 90
2Rt a3ty A7y 127N (5173 003] 2710 DROOAW MNWI TRYND 5974 171y 191 1At nPUOR

De méme, dans la priére, lorsqu’on éléve ’Ame animale, il y a aussi les deux niveaux de feu men-
tionnés plus haut: une élévation et un influx d’en haut; tout cela est appelé la consommation de
I’autel. Il en va de méme également en haut, pour les 4mes que Michaél, le Kohen Gadol (Grand
Prétre), offre sur ’autel ;

La priére comporte les mémes deux feux: I’élévation de I’Ame animale d’en bas et I'influx du feu d’en haut;

tous deux sont appelés la «consommation» de ’autel. De méme, dans les mondes célestes, I’ange Michaél,
le Kohen Gadol céleste, offre les Ames sur ’autel supérieur.
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car les Ames sont au niveau des étres créeés, [amenes] du néant a ’existence, et, par Michaél, elles
sont offertes toujours plus haut, afin de s’unir a Atsilout, ou «Lui, Ses forces vitales et Ses récep-
tacles sont un».

Les ames sont des étres créés, amenés a ’existence a partir du néant; par Michaél, elles sont élevées tou-

jours plus haut, jusqu’a étre absorbées en Atsilout, le monde ou D.ieu, Ses forces vitales et Ses réceptacles
sont un.
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Or, le fait d’apporter les offrandes sur I’autel est appelé « manger », comme 1’ont dit nos Sages, de
mémoire bénie : « L’Ecriture parle de deux sortes de consommation : I'une, celle de ’homme, et
I’autre, celle de I’autel », car cela reléeve d’un niveau intérieur : « J’ai mangé mon rayon de miel
avec mon miel » (voir aussi ce qui est écrit dans le discours commencant par « Et si I’on en mange
effectivement », dans la paracha de Chelah).

La consommation des offrandes par I’autel est appelée « manger » (Zevachim 13b), car elle reléve d’un ni-

veau intérieur : comme la nourriture, elle est prise a I'intérieur. Le verset dit donc : « J’ai mangé mon rayon
de miel avec mon miel » (Cantique des Cantiques 5:1).
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Mais il existe un autre niveau, celui de I’enveloppement (makif), qui correspond a I’encens : il ne
s’agit que d’un parfum, dont I’ame jouit, et non le corps ; car il ne pénetre nullement dans le corps
de maniére intérieure, mais seulement de maniére enveloppante, depuis le haut.

Il existe un autre niveau, ’enveloppement (makif) : I’encens. Selon les Sages, c’est du parfum que I’ame

jouit, et non le corps (Berakhot 43b) ; il ne pénétre pas a l'intérieur du corps, mais agit sur lui depuis le
haut.
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(Cela a été expliqué dans le commentaire du verset « Je suis venu dans mon jardin », a propos de «
J’ai cueilli ma myrrhe », ainsi que dans I’'image du nez, qui est au-dessus du palais, etc. Voir aussi
ce qui est ecrit sur le verset « Vois, le parfum de mon fils », dans la paracha de Toldot ; voir la-bas
au sujet de I’élévation des mayin noukvin (eaux féminines) qui reléve de I’enveloppement. Voir
également le Zohar, a la fin de la paracha de Vayakhel.)
Cela est expliqué dans le discours sur « Je suis venu dans mon jardin », a propos de « J’ai cueilli ma myrrhe
», ainsi que dans I'image du nez, organe de I’odorat, situé au-dessus du palais, organe du gofit. Le discours

sur « Vois, le parfum de mon fils » traite de I’élévation des mayin noukvin, I’aspiration de I’Ame vers le haut,
comme d’un niveau enveloppant.
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(page 219a), au sujet de I’encens ; et dans la paracha de Beha’alotekha (page 151b), ou sont égale-
ment expliqués I’autel intérieur et I’autel extérieur,

Le Zohar traite de I’encens a la fin de Vayakhel et dans la paracha de Beha’alotekha, ou il explique aussi I’au-

tel intérieur, sur lequel I’encens était briilé, et I’autel extérieur, qui recevait les offrandes animales.
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c’est-a-dire le niveau de la dimension intérieure (pnimiyout) du cceeur et celui de sa dimension ex-
terieure (‘hitsoniyout). Voir aussi ce qui est écrit dans le discours commencant par « Qui a compté
la poussiere de Yaakov », au sujet de « et unis notre cceur », etc. ;

Les autels intérieur et extérieur correspondent aux dimensions intérieure et extérieure du cceur. On trouve-

ra davantage a ce sujet dans le discours sur « Qui a compté la poussiére de Yaakov », a propos de la priére «

et unis notre cceur ».
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voir la-bas. Voir aussi ce qui est écrit plus haut au sujet de I’encens, sur le verset « Eléve la téte des
fils de Guerchon », ainsi que dans le discours commencant par « Le vingt-cinq Kislev » ; voir enfin
ce que le Ramaz (Rabbi Moché Zacuto) écrit a la fin de la paracha de Bo, sur la Raaya Mehemna qui
s’y trouve, page 40b.

D’autres références concernant I’encens suivent : le maamar donné plus haut dans cette paracha sur « Eleve

la téte des fils de Guerchon », le discours « Le vingt-cing Kislev » et le Ramaz sur la Raaya Mehemna a la fin
de la paracha de Bo.

SECTION 6 - 115-17

‘Hinoukh: le don supplémentaire d’'un commencement
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Or, ’encens n’était pas offert sur ’autel extérieur, mais seulement sur I’autel intérieur. Ce n’est
que dans le cas des princes qu’il y eut une décision exceptionnelle, valable pour cette occasion,
leur permettant d’offrir I’encens sur I’autel extérieur.

L’encens était normalement briilé uniquement sur ’autel intérieur, en or, a 'intérieur du Sanctuaire. Seuls

les princes bénéficierent d’une décision particuliére pour cette occasion, les autorisant a offrir ’encens sur
lautel extérieur.
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C’était pour la dédicace de I’autel. Le terme ‘Hanouka, « dédicace », dérive du mot ‘Hinoukh, «
éducation », comme dans « Eduque un jeune selon savoie » ;
C’était pour la dédicace de I’autel. Le mot ‘Hanouka, « dédicace », est apparenté a ‘Hinoukh, « éducation »,

comme dans « Eduque un jeune selon savoie » (Proverbes 22,6).
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c’est-a-dire, selon I’analogie du jeune enfant que ’on forme a I’étude : on lui donne un cadeau
supplémentaire afin de ’habituer a commencer a étudier ; en revanche, lorsqu’il s’y est déja habi-
tué et qu’il a commencé, etc.

Lorsqu’un enfant est initié a ’étude, on lui donne un cadeau supplémentaire pour I’habituer a commencer ;
une fois qu’il est habitué a étudier, cela n’est plus nécessaire. La dédicace de I’autel constitue une initiation
semblable.
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C’est-a-dire que I’on n’initie pas [un enfant] a I’étude par I’étude seule, qui est pour lui la chose
habituelle en tout temps ; on ’initie plutot par quelque ajout,

On n’initie pas un enfant a I’étude par I’étude seule, qui constitue son habitude quotidienne. Il faut quelque
chose de plus.
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comme une certaine proximité ou un cadeau, etc. Mais, une fois qu’on I’a déja initié, la chose ha-

bituelle suffit. C’est parce que «tous les commencements sont difficiles».

Cet ajout peut consister en une certaine proximité ou en un cadeau. Une fois I’enfant initié, la routine suffit,
car «tous les commencements sont difficiles» et seul le début nécessite une aide supplémentaire.
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C’est pourquoi, pour qu’il y ait un commencement, il faut passer par le ‘hinoukh (éducation).
(Comme il est expliqué ailleurs, dans le maamar intitulé « Le vingt-cinquiéme jour de Kislev» men-

tionné plus haut, a propos de « Eduque un jeune selon savoie».)

Ainsi, tout commencement doit passer par le ‘hinoukh, une initiation. L’Alter Rebbe renvoie a son maamar

pour ‘Hanouka, «Le vingt-cinquiéme jour de Kislev», consacré au verset «Eduque un jeune selon savoie».

179 TOWAT RIT PP 081 MIPIP 1D T4 nnn DY o A 99 nRY 19 7129 709 120 171y 97
91277 PR 295 1 KRBT Onwa 1P

Et c’est également le sens de «Rendez a Havaya la gloire », etc., puis «La voix de Havaya est sur les
eaux», etc.: les sept voix. Le sens de «voix» est celui d’une extension, comme une voix physique

qui part du cceur pour aller vers la parole ;

Le psaume 29 suit le méme schéma : d’abord «Rendez a Havaya la gloire», puis les sept «voix de Havaya»,
qui commencent par «La voix de Havaya est sur les eaux». Une «voix» désigne une extension, comme la

voix physique qui porte le sentiment du cceur jusqu’a la parole.
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car c’est elle qui relie ’attribut du ceeur a la parole, de sorte que la forme des attributs émotionnels
(midot) du cceur devienne visible et se révele sous une autre modalité, dans la parole ; c’est la un

niveau de descente, de l1a modalité d’un attribut a celle de la parole.

La voix relie le sentiment du cceur a la parole, de sorte que I’émotion devienne visible sous une autre forme,
celle des mots. C’est une descente d’'une modalité — I’émotion — a une autre, la parole.

210 DW3 PRI AR MR MInnan 7ownm 17770 23 T 9P Y RO T oW 170

Cette descente et cette extension s’accomplissent par la voix. De méme, toute descente et toute ex-

tension d’une modalité a une autre sont appelées «voix».

Cette descente s’accomplit par la voix ; ainsi, toute descente d’une modalité d’étre a une autre est appelée

«VOixX ».
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Et c’est le sens de «la voix intérieure qui ne s’entend pas» : c’est le niveau d’une extension de I’in-
tellect vers les attributs émotionnels, etc. (Voir aussi ce qui est écrit a ce sujet dans le Cantique des
cantiques, sur le verset « La voix de mon bien-aimé ! Le voici qui vient. »)

La «voix intérieure qui ne s’entend pas» du Zohar désigne I’extension de l’intellect vers I’émotion, avant que

quoi que ce soit ne parvienne a la parole. Le maamar sur «La voix de mon bien-aimé», dans le Cantique des
cantiques, traite longuement de ce sujet.
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Et c’est le sens des sept voix : elles sont sept niveaux d’extensions et de descentes dans les sept at-
tributs. « Eaux» désigne le ‘Hessed (bonté), et « puissance» est le niveau de la Guevoura (retenue),
etc.

Les sept voix du psaume sont sept extensions dans les sept attributs émotionnels. La voix «sur les eaux» cor-

respond au ‘Hessed, la voix «avec puissance» a la Guevoura, et ainsi de suite pour les sept.
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Et cet influx descend du monde caché (alma de’iskasya), qui est au-dessus des attributs — comme
dans le cas des « sept, et sept conduits pour les lampes » : les sept lampes sont les sept attributs, et
les conduits sont des influx provenant de niveaux supérieurs vers les attributs ; voir le Zohar, a la
fin de la paracha de Mikets (p. 204, fin du coté b). Voir aussi ce qui est écrit dans le discours qui
commence par « Car aupres de Toi est la source de lavie ».
Ces influx proviennent du « monde caché » (alma de’iskasya), le niveau qui se situe au-dessus des attributs.
De méme, Zekharia vit sept lampes alimentées par sept conduits (Zekharia 4:2) : les lampes représentent les

sept attributs, et les conduits leur apportent la lumiére depuis des niveaux supérieurs, comme I’explique le
Zohar a la fin de Mikets.

AT YO0 D M 00937 VAW Pavn 1YY 10 0°9aR Ayaw 10 mMpRIn ayawT ama ny 1N
15 DIXNY 7717 10 O MUY KT ownn 9o 4oy

Il en est également ainsi dans le Zohar, ou les sept conduits sont appelés sept souffles, etc. Voir a
propos des sept souffles le Zohar, paracha de Tazria, p. 47b. Tout influx passe par le Nom Havaya :

le youd correspond au tsimtsoum (contraction), etc.

Le Zohar appelle aussi les sept conduits « sept souffles ». Tout influx passe par le Nom Havaya, dont la pre-
miére lettre, le youd, représente le tsimtsoum, la contraction.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/ 32



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS NASSO - MAAMAR 7 OROWI NRM IR W 0°2 731N 12110 NXT...

X 7129 7119 1377 12 DORYTPR 1R NIPIP 1A T QW Ran It I9ewm 170 AUw 193 19
DI T 57N W1 NP YT 1700 TR AP 1Yy

C’est pourquoi, pour que cette descente et cet abaissement du niveau du Nom Havaya dans ces
sept voix puissent avoir lieu, le niveau de « Rendez gloire a Havaya » est d’abord nécessaire : il
s’agit d’un aspect enveloppant (makif) et d’'un supplément de lumieére, afin que les sept voix
puissent ensuite recevoir leur influx.

Pour rendre possible cette descente du Nom Havaya dans les sept voix, le psaume commence par « Rendez
gloire a Havaya ». La gloire est une lumiére supplémentaire, enveloppante, qui rend cette descente possible.
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Cette gloire doit étre attirée des le début, avant les sept voix. (Dans Reishit 'Hokhma, chapitre 2 de
Chaar HaYira, ’auteur cite le Raaya Mehemna, paracha de Pin'has, p. 255b, a propos de « Montre-
moi, je Te prie, Ta gloire » : il s’agit du niveau de Kéter supréme, etc. Voir aussi le Zohar, Beha'alo-
tekha, p. 154a, a propos de « Sa corne s’élévera dans la gloire » ;

Cette gloire doit étre attirée avant les sept voix. Reishit 'Hokhma cite le Raaya Mehemna, selon lequel la «

gloire » de « Montre-moi, je Te prie, Ta gloire » est Kéter supréme ; le Zohar, dans Beha'alotekha, traite éga-
lement de « Sa corne s’élévera dans la gloire ».
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c’est-a-dire que le sens de « Rendez gloire a Havaya » est qu’en vérité, en haut, Lui seul est ’exis-
tence (yech), tandis que « tout, devant Lui, est véritablement considéré comme néant ». Voir ce qui
est écrit dans I’explication du verset « Car en ce jour Il fera expiation », a propos de « Les sages hé-
riteront de la gloire », etc. ; voir la-bas.)

« Rendez gloire a Havaya » signifie reconnaitre qu’en vérité, en haut, Lui seul existe véritablement et que

tout, devant Lui, est néant. L’explication de « Car en ce jour Il fera expiation » développe cette idée a propos
de « Les sages hériteront de la gloire ».
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Il en va de méme lorsqu’on donne un présent en I’honneur d’un marié et d’'une mariée : c’est
parce qu’une nouvelle union se réalise. En effet, le terme ‘hatan (marieé) signifie « descendre d’un
degre » (hat daraga), tandis que kalla (mariée) signifie « mon dme languit » (kaltah nafchi), depuis
le bas vers le haut.

Il en va de méme du présent offert en ’honneur d’un marié et d’'une mariée : leur mariage constitue une

nouvelle union. L’Admour Hazaken interpréte ‘hatan (marié) comme une descente d’'un degré, depuis le

haut, et kalla (mariée) comme I’aspiration de I’Ame vers le haut, depuis le bas.
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Ils sont deux opposés qui s’unissent ; pour attirer une union nouvelle de cette sorte, il faut d’abord
attirer le niveau de kavod (gloire), qui est un supplément de lumiere sous une forme enveloppante.

Le marié et la mariée sont deux opposés — la descente et I’ascension — qui s’unissent. Pour susciter une
union nouvelle de cette sorte, il faut d’abord attirer le kavod, I’honneur ou la gloire, qui est une lumiére sup-

plémentaire et enveloppante.
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De méme, lors de I'inauguration de I’autel, les princes offrirent des coupes et des bassins d’argent,
ainsi que des cuillers d’or, bien qu’une offrande volontaire de farine soit apportée dans une cor-
beille égyptienne ; les princes, eux, agirent « pour la gloire et la splendeur ».
A I’'image du présent offert pour inaugurer un enfant, les princes apportérent des coupes et des bassins
d’argent, ainsi que des cuillers d’or, lors de I'inauguration de I’autel. Une offrande volontaire de farine pou-

vait étre apportée dans une simple corbeille égyptienne, mais les princes agirent « pour la gloire et la splen-
deur ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/ 34

17



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS NASSO - MAAMAR 7 OROWI NRM IR W 0°2 731N 12110 NXT...

MI39p 1177 M 927 990 M 937 1K NN N2 DY 10PN NAIpR 1Py 973 100 I
XP1T 77°0° 1301 %Y 2132010 172201 1120 P2 12 177N

Tel fut également le sens de I’offrande de I’encens sur I’autel extérieur, qui n’était nullement une
pratique réguliére — la pratique réguliere étant les sacrifices quotidiens, etc. — mais relevait plutot
de linauguration d’un jeune enfant, que I'on forme précisément au moyen d’un preésent

supplémentaire.

Briiler de ’encens sur I’autel extérieur sortait également de I’ordinaire, puisque le service régulier y consis-
tait en les sacrifices quotidiens. C’était le présent supplémentaire d’une inauguration, comme celui que I’on
offre a un enfant qui commence a apprendre.
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Ainsi en allait-il de I’offrande de I’encens, qui consiste a attirer le niveau des lumiéeres envelop-
pantes (makifim) ; ainsi en va-t-il de la gloire, grace a laquelle I’ordre des sacrifices pouvait ensuite
étre etabli, « les sacrifices quotidiens selon leur ordre », etc. Tel est le sens de 'inauguration de

I’autel, comme on le sait.

L’encens attirait la lumiére enveloppante, tout comme la gloire des ustensiles précieux ; grace a eux, I’ordre
régulier des sacrifices pouvait ensuite suivre. Voila ce que signifie I'inauguration de I’autel.

SECTION 7 - 118-19

L’huile d’onction et la réponse
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Mais, pour que puisse s’opérer l’attraction de ’encens, qui reléve de I’aspect englobant (makif),
I’autel doit étre oint avec I’huile d’onction. Car I’huile d’onction est un intermédiaire entre I’inté-

rieur et I’englobant ;

Pour que la lumiére englobante de I’encens puisse étre attirée, il fallait d’abord oindre I’autel avec I’huile

d’onction. L’huile est un intermédiaire entre I'intérieur et I’englobant.
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car ’huile est une boisson, et I’huile d’onction était mélangée a des « aromates de choix : myrrhe
fluide... cannelle odorante », etc., ce qui releve du parfum ; il y avait donc un meélange des aspects
intérieur et englobant.

L’huile est une boisson, quelque chose que I’on absorbe, a I'image de I’aspect intérieur ; pourtant, I’huile

d’onction était mélangée a des aromates odorants, de la myrrhe et de la cannelle (Exode 30:23), et le parfum
reléve de I’aspect englobant. L’huile d’onction réunit ainsi I'intérieur et ’englobant.
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Néanmoins, le niveau englobant fut offert « le jour ou il fut oint », car tout cela reléve d’un seul et
méme niveau. En revanche, les autres offrandes, qui constituent la « nourriture de I’autel », « et
pour le sacrifice des offrandes de paix », « tout le bétail pour I’holocauste », etc., furent apportées «
apres qu’il eut éteé oint ».
Puisque I’huile d’onction inclut le niveau englobant, les offrandes englobantes se rattachent a ’onction elle-
méme et purent étre apportées « le jour ou il fut oint », comme une seule et méme chose. Les offrandes qui

constituent la « nourriture » de I’autel — les offrandes de paix et « tout le bétail pour I’holocauste » (Nombres
7:87) — furent apportées « apres qu’il eut été oint ».
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Car il fallait d’abord que le niveau englobant soit présent pour I’'inauguration (hinoukh), et ensuite
venait la nourriture de I’autel. C’est pourquoi, au sujet des offrandes qui constituent la nourriture
de I'autel, il est écrit : « apres qu’il eut été oint » ; et au sujet de ’encens et de I’apport des coupes,
qui relévent du niveau englobant et du niveau de gloire, il est écrit : « le jour ou il fut oint ».
Le niveau englobant vint d’abord, pour I'inauguration, et la nourriture de I’autel ne vint qu’ensuite. Ainsi, la
Torah dit « aprés qu’il eut été oint » a propos des offrandes de nourriture, et « le jour ou il fut oint » a propos

de I’encens et des coupes, qui relévent du niveau englobant et du niveau de gloire. Cela répond a la question
par laquelle le maamar a commenceé.
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(On pourrait peut-étre expliquer dans ce sens ce qui est dit dans le [Midrach] Rabbah, Nasso, sec-
tion 13 ; voici ses paroles : « Il est écrit : “Telle fut 'inauguration de I’autel, le jour ou il fut oint.”
Or, le jour ou il fut oint, il n’y avait eu qu’une seule coupe, un seul bassin et une seule cuillére.
Pourquoi donc le verset dit-il : “douze coupes d’argent”, etc. ?

L’Admour Hazaken suggere que cela explique également un passage du Midrach (Bamidbar Rabbah 13:9).

Celui-ci demande : le jour de I’onction, une seule coupe, un seul bassin et une seule cuillére furent apportés

; pourquoi le verset parle-t-il donc de douze ?

DAY Y I L ko Ty] PPOY TENAAR 01931 IWRT 0192 120907 8910 19RD O0PY PV XOX
191605159 119 7919 B7Y [oorwn e RUIYAY T

Mais 11 le leur imputa comme si tous avaient apporté leurs offrandes le premier jour et le dernier
jour. » Fin de citation. On trouve la méme idée la-bas, a la section 14, ainsi que dans [le Midrach]
Shir HaShirim, sur le verset : « Tu es toute belle, mon bien-aimé. »

Le Midrach répond que D.ieu leur imputa leurs actes comme si chacun d’eux avait apporté son offrande le

premier jour et le dernier jour. Le méme enseignement figure dans Bamidbar Rabbah 14 et dans Shir HaShi-
rim Rabbah, sur les mots « Tu es toute belle, mon bien-aimé ».

125 199D AR Y1 IMIR MWNAN 01°2 °N22 X3 0910 2w MIIYPT DRI NPT Cnaw 130m
01°21 1N AR AWRT IR M3 19193 RIT DONPwR Nt Maaapn onay eI 012 ov1d
(AN

Cela signifie que le niveau de I’encens et de I’apport des coupes de tous les princes reléve de « le
jour ou il fut oint » ; c’est a ce propos qu’il est dit : « comme si tous avaient apporté leurs offrandes
le premier jour ». Quant au niveau des offrandes, « et pour le sacrifice des offrandes de paix », il re-
leve pour chacun d’eux de « apres qu’il eut été oint » ; c’est cela, « et le dernier jour ».)

L’encens et les coupes de tous les princes sont considérés comme relevant de « le jour ou il fut oint », c’est-

a-dire du premier jour ; les offrandes de paix de chacun relévent de « apres qu’il eut été oint », c’est-a-dire

du dernier jour. Ainsi, les deux versets s’appliquent a chaque prince.
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DANS LA AVODA

Dans la priére, énoncez les louanges de D.ieu dans les Pessouké deZimra et les bénédictions du Chéma

avec une profonde concentration, jusqu’a ce que méme le désir de plaisirs matériels de I’Ame animale se

transforme en amour de D.ieu au moment de «Un» et de «Tu aimeras... de tout ton ceceur». N’utilisez les

choses permises que pour le service du Ciel, afin qu’elles soient élevées vers la sainteté et ne vous en-

trainent pas vers le bas.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Pourquoi I’'amour de ’Ame animale transformée est-il appelé «trés bon», davantage que I’amour propre
de I’ame divine ?

. Comment la différence entre les Sérafim et les Ofanim explique-t-elle la force particuliere de 1’Ame

animale ?

. En quel sens I’«alimentation» de ’autel est-elle un niveau intérieur, tandis que I’encens est un niveau

enveloppant ?

Pourquoi chaque commencement a-t-il besoin d’une lumiére supplémentaire et enveloppante, et ou le

maamar trouve-t-il ce modeéle ?

. Comment la distinction entre les sacrifices enveloppants et les sacrifices intérieurs résout-elle la difficulté

entre «le jour ou il fut oint» et «aprés qu’il fut oint» ?

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/ 38



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS NASSO - MAAMAR 7

SR W1 DRI DR AWNDN 01°2 1217270 D110 DRT...

SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1
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La note renvoie a une glose sur ce maamar dans Or HaTo-
rah sur Bamidbar du Tséma’h Tsédek, ainsi qu’a d’autres
gloses et abrégés dans le quatrieme volume consacré a
Bamidbar.
LA NOTE DE KEHOT
— TIR°2 0°71%°P1 NITAT) L20M°KR T 771021 .1D7 'Y 7272 NUMIND 7R
P790132 RPN N2 N3N DR 777 AR 7779 L(0IR Y oW
>717 19%” 7513 (X L1 1135 T12) X 1% 1992 NP 5y nPRAna BRI
mMBoITa 1217 AR TOAMRD DY OXP CIRY LPOaRDR noun NN —
.(7°-°2n51 nnvwna

La note de Kehot renvoie a Numbers 7:10 pour ces mots.
Numbers 7:107:t 12712
OX*@317 12°7p7) INR AYRT 012 02T N30 DR OORYIT 12777
13T °197 DI2NR NN
And the princes brought the dedication-offering of the altar
in the day that it was anointed, even the princes brought

their offering before the altar.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

SN . . 02 N2TT 12%a0 DNY

« Telle fut la dédicace de I’autel, le jour ou il fut oint, de la
part des princes d’Israél : douze plats d’argent, douze
coupes d’argent, douze cuillers d’or. » Le maamar prend
I’expression « le jour ou il fut oint » pour premier verset.

Numbers 7:84772:1 712712

02 MR P77 X NXR K NwRd 0P 0D N3N NN
MY DY 21 192 Y B3 A0 MY oonY

Telle fut I'offrande de dédicace de I’autel, le jour ou il fut

oint, apportée par les princes d’Israél : douze plats d’argent,

douze bassins d’argent, douze coupes d’or ;

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

.19 .79 ,1 7272

IR AWRR SRR 7217 N0 NN

Le résumé des offrandes animales des princes se termine
ainsi : « Telle fut la dédicace de ’autel aprés qu’il eut été
oint. » Le maamar oppose cette formule a I’expression
précédente : «le jour ou il fut oint. »

Numbers 7:88179:"1 12712

DWW DUTNY DU 0P8 0°19 YN DY DRPwa N2y 2 9
AANK MY "X N2 D230 DR DOWY NP3 D3

and all the oxen for the sacrifice of peace-offerings twenty

and four bullocks, the rams sixty, the he-goats sixty, the he-

lambs of the first year sixty. This was the dedication-offering

of the altar, after that it was anointed.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/

PARAGRAPHE 2
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« Mon offrande, Mon pain pour Mes sacrifices consumés
par le feu, agréable odeur pour Moi, vous veillerez a Me
I’offrir en son temps. » Les offrandes sont appelées le pain
de D.ieu : c’est le point de départ de ’explication de leur
sens intérieur.

Numbers 28:2°2:1” 712712

M3 07 "WX? R02 "3RN8 DTPK AN PXI? *3270N 13
7¥in2 %% PR 1R

Ordonne aux enfants d’Israél et dis-leur : Mon offrande, Ma

nourriture pour les sacrifices consumés par le feu,

d’agréable odeur pour Moi, vous veillerez a Me loffrir en

son temps fixé.

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

.2,M3 7272
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A propos de « Et s’il en est mangé », le Talmud dit que
I’Ecriture parle de deux maniéres de manger : celle de
I’homme et celle de I’autel. Ainsi, la combustion des par-
ties de l’offrande sur I’autel est elle aussi appelée « man-

ger ».

Zevachim 13b:3°3:2 3 oonat

nia7? 1an 2 N2°OR2 KPR NPYin nawnm Kon KD 9197 :anm

- 79K 9ORT ORY” P TIMPR 207K NYRM D2Y NvOY
.12t N2°9X NAXY 0T NP°IK NOX 12772 23027 Ni2°3N "nwa

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

2w .2, 00Nt
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Parmi les merveilles du feu sur I’autel, le Talmud men-
tionne qu’il se tenait accroupi comme un lion ; il ajoute
que, bien qu’un feu soit descendu du ciel, il était une
mitsva d’apporter aussi un feu ordinaire. Le maamar s’ap-
puie sur ces deux éléments.

Yoma 21b3a &”5 Xn
LA NOTE DE KEHOT
.3 ,RD N
919 DR PONM

Lors de I'inauguration du Sanctuaire, « un feu sortit de de-
vant Havaya et consuma sur I’autel I’holocauste et les
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graisses ». C’est le fait que I’autel « mange » par le feu d’en
haut.
Leviticus 9:24773:’0 X7p"
R DOAPNTNNY TPYTINK 02RI0Y PORM 7 v30Pn WX K3M
10777197y 19971 1377 0yaTvD
And there came forth fire from before the L-RD, and con-
sumed upon the altar the burnt-offering and the fat; and
when all the people saw it, they shouted, and fell on their
faces.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
L79,0 ROP%

1°137p 7ORT N

Le Zohar parle du lion qui consume les offrandes, du feu
céleste descendu sur I'autel. Le maamar I’identifie au feu
descendu sous la forme d’un lion.

Zohar, Introduction 12:92-10477p-27%:2"° TP 717 100
Further, “He went down and smote the lion”: formerly when
that stream flowed down to here below, Israel was free from
care, offering peace-offerings and sin-offerings to atone for
his soul; and from on high descended the image of a lion
visible to all, crouching on his prey, consuming the offer-
ings like a mighty giant. All the dogs kept themselves out of
sight, fearing to venture abroad.

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

1°337p 99ORT IR

En un autre endroit, le Zohar désigne le feu céleste sur
I’autel comme « le lion qui mange les offrandes ».

Zohar, Vayikra 40:278-41:28571797:X"1-1"1y:1 R1p™ 7111 7190

2111212 173377 PUORT IR

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
KLID LR LR, IYN 270,180

PARAGRAPHE 3
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Rabbi Yehoshoua ben Lévi enseigne que les priéres ont
été instituées pour correspondre aux sacrifices quoti-
diens. Le maamar en déduit que la priére doit contenir ce
que les sacrifices contenaient.
Berakhot 26b:5-6"1-"11:2 172 272
212 12 YOI 27T AOND RIM RPN 2312 208 2277 P03 KA
DM NPEN 1PN DIIAR X0 °212 0P 277 Anh2 XN
PX) 7DU TRy MUK DIPRT PN 932 DTN 03U MaKIY
NPON 1PN PRYY 729071 ONID TAYNY” (IRIY ,17DA KPR "Ry’
PAMY” PRI 727 N0 ATE2 ME? phy REY WK LA
Pty B N %3071 LY °2 *3Y? APRA” MKIY ,17DA KPX
Il existe un enseignement qui s’accorde avec les deux. Il

existe un enseignement qui s’accorde avec Rabbi Yossé fils
de Rabbi Hanina : Abraham institua la priére du matin,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/

13
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15

16
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comme il est dit : « Abraham se leva de bon matin pour aller
au lieu ou il s’était tenu » (Gn 19,27) — « se tenir » signifie
prier, comme il est dit : « Alors Pinhas se leva et pria » (Ps
106,30). Isaac institua la priére de I’aprés-midi, comme il
est dit : « Isaac sortit méditer dans ...

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

LA NOTE DE KEHOT
.2, MoM2
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.1”77 70 NYan

02 pyy

« Leur ceeur cria » décrit un cri venu des profondeurs du
ceceur, que le maamar applique au cri de la priére.
Lamentations 2:1817°:’2 12X
“OR 2721 o YR 2mID 271 11N NN 2 TR0 037 pyy
SIY"N2 OTATPX 77 N0 INn
Leur cceur cria vers D.ieu : « O mur de la fille de Sion ! Que
les larmes coulent comme un fleuve, jour et nuit ; ne te
donne aucun répit ; que la prunelle de ton ceil ne cesse pas.
»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
0,2 %R

2OR1% DUwrabn

L’ange ordonne : « Otez-lui les vétements souillés », a pro-
pos de Yehoshoua, le Kohen Gadol. La 'Hassidout lit dans
ces vétements les pensées, les paroles et les actes qui ne
sont pas consacrés a D.ieu.

Zechariah 3:47:3 >0t

1’?5]7; KX 0°7227 17°01 ‘IbNY? 1’;@'? D’TTQVU'5§ IR 1Y
:NYXPMmR NN WIPM 1Y TPYR N3P XY TR MR

1l répondit et dit 4 ceux qui se tenaient devant lui : « Otez-lui

les vétements souillés. » Et il lui dit : « Voici, j’ai fait passer

ton iniquité loin de toi et je te revétirai d’habits. »

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

(V7D R°IN2 RAT .70 "W M7 ARTI) 7,1 7701 X9

577 "9ayn 0N D9°

« Le chemin du juste est droiture ; Tu péses le sentier du
juste. » Le maamar reprend I'image de peser son chemin
pour exprimer 1'usage de ce monde dans le seul but de
servir le Ciel.

Proverbs 4:257173:7 “2wn
Let thine eyes look right on, And let thine eyelids look

straight before thee.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Isaiah 26:7°1:17 171°yw°
:0790 P18 231 W 0N POTER NN
The way of the just is straight; Thou, Most Upright, makest

plain the path of the just.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Quel est le service qui se trouve dans le ceceur ? C’est la
priére. » Le maamar en déduit que I’essence de la priére
est le mouvement du cceur.

Taanit 2a:11X”:X *2 n°3yn

222 172990 DPROR 1 DY MAORY” XANT — 7PAN3T 12 KM

22121 .77790 it iR M0 — 292 KUY NIy KOO APR 02227
JUpHmI 171 IRY2 0I%IX 00 AN (N2

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a Exodus 26:28 pour ces mots.
Exodus 26:28172:1”2 Mnw
MERO7PN N¥RN7TR 0730 PR TN 19°07 12
et la barre centrale, au milieu des planches, qui passera

d’un bout a I’autre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

Dans la priére de Chlomo lors de I'inauguration du
Temple : « toute priére... de tout Ton peuple Israél,
lorsque chacun connaitra la plaie de son propre cceur ».
Le maamar s’appuie sur ce verset pour évoquer le cri per-

sonnel de la priére.
1 Kings 8:381”%:'1 X 0°5%n
R 2R T0y 207 DINDTPD? MmN YK nINnTP) mpanted
T D720 1D 191 9237 ¥ UOR YT
what prayer and supplication soever be made by any man of
all Thy people Israel, who shall know every man the plague
of his own heart, and spread forth his hands toward this

house;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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Rabbi Simlai enseigna qu’il faut toujours d’abord exposer
les louanges du Maitre du monde, puis prier, comme on
I’apprend de Moché. Le maamar applique cela aux Pes-
souké déZimra.
Avodah Zarah 7b:181”>:2°t 171 T2y
20 in2w 07X 1707 071¥7 X0l °21 ¥OITT] RPN 021 BT
ANR DOPPR N7 12027 127 nwmn 2123 99807 12 0K Dipn
DY TIXINY R 72PN AIN2 NN 7N 729 DR NIRIEY pitnn
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar parle de contempler la gloire du Roi. Le maamar
applique cette expression au désir que les Pessouké dé-
Zimra éveillent dans I’Ame animale.

Zohar I, 38ax ,n% x*m
LA NOTE DE KEHOT
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A cette page de Likkutei Torah, Eikev, I’Alter Rebbe dit
également que D.ieu embrasse toutes les générations jus-
qu’a la fin d’un seul regard, comme le dit le Zohar : « Par
une seule pensée, Il créa le monde », et comme I’enseigne
la Michna, le monde fut créé « par une seule énonciation
». Il s’agit de la méme association entre pensée et énon-
ciation que cette partie tire de Baroukh Chéamar.
LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar parle du monde créé par une pensée unique. Le
maamar relie cela au fait que D.ieu voit toutes les généra-
tions d’un seul regard.

Zohar, Shemot 49:354-50:364770w’1-771w:1”1n MW 777 900
NOW MOSES KEPT THE FLOCK OF JETHRO HIS FATHERIN-
LAW, THE PRIEST OF MIDIAN. R. Simeon discoursed here
on the text: “My beloved is mine and I am his; he among the
lilies tendeth his flock.” He said: ‘Alas for mankind, they
neither heed nor know! When G-d designed to create the
universe, His thought compassed all worlds at once, and by
means of this thought were they all created, as it says, “In
wisdom hast thou made them all” (Ps. 104, 24). By this
thought-which is His Wisdom-were this world ...

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

110 7Y 1AM NDIX

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.11”77 A NYan
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«QuiI’a accompli et réalisé ? Celui qui appelle les généra-
tions depuis le commencement ; Moi, Havaya, Je suis le
premier. » La connaissance de D.ieu embrasse toutes les
générations a la fois.
Isaiah 41:47:X"n 171°yW°
RITTIR n*;‘lgg'nm iz ukal IR WX NI R TIWSﬁ ‘?}_7;)"?;
Qui a accompli et réalisé cela ? Celui qui appelle les généra-
tions des le commencement. Moi, D.ieu, Je suis le premier,
et avec les derniers Je suis le méme.

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

TR0 Y
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
SNRY 7172 0092
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La conclusion de Baroukh Chéamar : « 'Unique, la Vie des
mondes, Roi, loué et glorifié a jamais soit Son grand Nom.
» Le maamar explique chacune de ces expressions a son
tour.

Siddur Ashkenaz, Weekday, Shacharit, Pesukei Dezimra, Ba-
rukh She'amar 2,757 *p102 ,n°Inw NN 910 7% ,1IOWR T17°0
72 ARRY 7172

TN FIWDN ATITN TPT NITRIN NN IPPOR N 277 .
KB N2YR Tow DWPIYT 0 T APERR 1u3tn 1200Rn TN

MINWA2 2770 770 1 AR 772 21730 0w 1yTy
Béni soit Celui par la parole de Qui le monde est venu a
I’existence ; béni soit-Il. Béni soit Celui qui maintient la
création ; béni soit Celui qui dit et accomplit ; béni soit Celui
qui décrete et réalise ; béni soit Celui qui a compassion de la
terre ; béni soit Celui qui a compassion des créatures ; béni
soit Celui qui récompense généreusement ceux qui Le
craignent ; béni soit Celui qui vit pour toujours et existe
éternellement ; béni soit Celui qui rachéte et sauve. Béni ...

The Metsudah siddur, 1981 (CC-BY) - Translation based on the Metsudah li-
near siddur, by Avrohom Davis, 1981 (CC-BY)

Y1121 RPW 7Y NI NN

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Shelah (Shnei Luchos HaBris).
LA NOTE DE KEHOT
22,3175 X7 N nvan

STPIW R 1 IR

« Car Moi, Havaya, Je n’ai pas changé. » Le maamar com-
prend ces mots comme signifiant que la création n’a en-
trainé aucun changement en D.ieu.

Malachi 3:6:’3 *2x%n
:DI:I”?; ) 2PY°T°12 ONKRY "N et IR 72
Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous

n’avez pas été consumeés.

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

21,3 °9R5n

17390 Ty PR

« Il t’a été montre, afin que tu saches que Havaya est D.ieu
; il n’y a rien d’autre que Lui. » Ici, cela signifie que méme
aprés la création, rien n’existe en dehors de Lui.

Deuteronomy 4:357”9:’7 0°727
47291 TIY PR DOPRRT RN N 0D NYT? DX N

Cela t’a été montré, afin que tu saches que D.ieu, Lui, est
D.ieu; il n’y en a pas d’autre que Lui.

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

LA NOTE DE KEHOT
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« Toi, Tu es Lui, Havaya, seul ; Tu as fait les cieux... et Tu
donnes la vie a tous. » Le maamar comprend « seul »
comme désignant la solitude immuable de D.ieu apreés la
création.

Nehemiah 9:61:’0 1°nm
DN2322) DRWD B DWYTNY Ry AR 3737 M XN
X391 DP2NN M AONY D72 MWRTPD) DN PPY R0 PN

0NN 77 DY
Tu es D.ieu, Toi seul ; Tu as fait les cieux, les cieux des cieux
avec toute leur armée, la terre et tout ce qui s’y trouve, les
mers et tout ce qui s’y trouve, et Tu préserves tout ; et I’ar-
meée des cieux T’adore.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

J,0 P nm

520w Mp Whan N'7D NPT

Le Zohar dit que tout ce qui est devant Lui est considéré
comme rien. Le maamar s’appuie sur cette idée pour
montrer que le monde n’occupe aucune « place » devant
D.ieu.
Zohar I, 11b2 ,X° X”m
LA NOTE DE KEHOT
JA”327 .2 RO RV

AR NNy . DYy ANKR

« Toi, Tu es Lui, Havaya, seul ; Tu as fait les cieux... et Tu
donnes la vie a tous. » Le maamar comprend « seul »
comme désignant la solitude immuable de D.ieu apres la
création.
Nehemiah 9:67:’v 1°nn3
DN23°D3) DOBYT B DRERTNK [Py AnX J737 N oxnany
K21 DN T MNNY D72 WK DT 7Y TWKTP2) TR
:oIAYn 77 Dwn
Tu es D.ieu, Toi seul ; Tu as fait les cieux, les cieux des cieux
avec toute leur armée, la terre et tout ce qui s’y trouve, les
mers et tout ce qui s’y trouve, et Tu préserves tout ; et I’ar-

meée des cieux T’adore.

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

,0 P nm
190 T Bon

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.N2WT 9% No72

90 TR Benn v

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.y7Imw nPan nou
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L’école de Rabbi Eliezer ben Yaakov enseignait que par-
tout ou apparaissent les mots « netsach », « séla » ou «
va’ed », ils signifient « sans interruption, a jamais ». Le
maamar interpreéte le « séla » des priéres comme une élé-
vation ininterrompue.
Eruvin 54a:12-1327°-277:X 771 1"P217°Y
779 AYIn 22 YNoY nYIX) 19 7AN3 127 NMXA” :XTR 0K XY
X2 .770 AYIR 22 YNDY NYIRY 1212 — 39 AAN3 127 MXA K
NP 22 YREY NYIXY 2N, 1P AAN 927 mMRA” N3 o
ny3m 23 DY NP — 131 X7 .7 Anng 12 MKn — n3y ve
128

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

L(PORI Y PR) R, TPy

37 190 T9RMe a2 2T
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
.ov

PARAGRAPHE 5

38 1927 27K 1IN

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.7,0972°0 7" IRT

39 P 7. . MW 23w D

« Qu’ils louent le Nom Havaya, car Son Nom seul est exal-
té ; Sa splendeur est sur la terre et le ciel. » Le maamar
comprend « seul » comme s’appliquant méme a Son Nom,
de sorte que seule Sa radiance atteint les mondes.

Psalms 148:1337:1”np 0°2°1n
Halal )] ?‘,!}5"?5_7 iahi i*r;‘? nY 23@175 0 ovnR f?'?tl?
Qu’ils louent le nom de D.ieu, car seul Son nom est exalté ;

Sa gloire est au-dessus de la terre et du ciel.

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

ST-30 R B°9n

PARAGRAPHE 6

40 mY? 1P o™
« 11 a élevé une corne pour Son peuple, une louange pour
tous Ses fideles, pour les enfants d’Israél, le peuple qui
Lui est proche. » Le Nom de D.ieu est invoqué sur Israél
en particulier.

Psalms 148:147:1”np 0°2°1n

:AR™?97 1377 DY PX? *327 YTON"207 17N my? 177 01
11 a élevé une corne pour son peuple, une louange pour tous
ses saints, pour les enfants d’Israél, peuple qui lui est

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/
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SR W1 DRI DR AWNDN 01°2 1217270 D110 DRT...

2Py PIaT TR

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

pYo? 12T AN
« 11 proclame Sa parole a Yaakov, Ses statuts et Ses juge-
ments a Israél. » Un autre verset de Pessoukei deZimra
évoquant le lien particulier d’Israél avec D.ieu.
Psalms 147:190™:1"np o°%°1n
28707 PRIV PRI 3pYY 1137 T
11 annonce Sa parole a Jacob, Ses statuts et Ses ordonnances
a Israél.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

77999 9m2 2Py 0

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.7,m%p ow

NP1A0P PRIAWS 717 1% M2 APy 0D

« Car Yah a choisi Yaakov pour Lui-méme, Israél comme
Son trésor. » Le maamar cite ce verset au sujet du choix
d’Israél par D.ieu.
Psalms 135:4'7:1”%p 0°9°1n
:inpa0? DX AR i2 102 3Py
For the L-RD hath chosen Jacob unto Himself, And Israel for
His own treasure.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

BN OPPR T N2

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

BN OPPN T N2

« Béni soit Havaya, le D.ieu d’Israél, d’éternité en éterni-

té. » Le maamar souligne les mots « d’Israél ».
Psalms 106:481"1:1°p 0°2°1n
“Y29T TR 07PN 0PIV T DRIV PRI vpoR N2
R

Béni soit D.ieu, le D.ieu d’Israél, de toujours a toujours, et
que tout le peuple dise : « Amen ». Alléluia.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PRIY2 PR nnw?

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

.2,0np aw

PRIYA PRI nRawe

« Qu’Israél se réjouisse en son Créateur ; que les enfants
de Tsion exultent en leur Roi. » La joie qui nait de la
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50

conscience que le Nom de D.ieu repose sur Israél.
Psalms 149:2°2:v"np 0°7°1n
02702 1272 1R PV X1 M
Qu’Israél se réjouisse en son Créateur ; que les enfants de

Sion soient dans I’allégresse en leur Roi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

19K 72 9

A I’époque de Chmouel, « toute la maison d’Israél aspirait
a Havaya ». Le maamar s’appuie sur ce verset pour évo-
quer I’dme attirée vers D.ieu.
I Samuel 7:2°2:1 X PR
MIY Dy I 0T 13T 07y 17Ip3 TR N3Y o i
TR PR N°2700 1M
And it came to pass, from the day that the ark abode in
Kiriath-jearim, that the time was long; for it was twenty
years; and all the house of Israel yearned after the L-RD.

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

.2, R-PRIMY

19°0 TRYTA onn

Le Tanya explique la « grande et immense compassion »
comme dépassant la proximité avec D.ieu de toutes les ar-
mées célestes. C’est a cela que renvoie I’expression «
comme cela est expliqué dans le Sefer Shel Beinonim ».

Tanya, Likkutei Amarim 49:110°9nK *01p°%? ;WX Pon X0
X707
DORPR NP BY MDY WA°R U0 RAT PR 0 niRY A
IMINT AT KIT - UIYYY oy PIn A0 1127 5n7Yn KAy Soav
7131 MITIND %131 11R2RY” 502997 NIMIR DY iNmIng anTin
iTInra 99209 - M0 I NN 0ipn2 NIN ARTIN wD;
N PaaEIt Rl pik
Kehot Publication Society (CC-BY-NC) '
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9127 "3wa 22k Bo2 nanNy

« Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force. » Le maamar se concentre sur
«de tout ton ceeur ».

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STTRR22 TUDI2IN 72377222 TRK 1 NX NI

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

Berakhot 54a:6-7"1-"1:X 7”1 N1072
RITRY I 7207 P TN 0YD 7y77 Y 1127 07X 0
210 12,7 W2 — 7227 2927 I 9237 222 ROR N X

PITRR 92217 W01 DX DY KIT 1P°DR — PAwD1 P221” 917 1N
TTIR RITY 7T 7T P22 — PITRD 9227 0K 127 93900 792 —
19997 RITY 7710 YW 731D WK DR 0N PR2 K .47 TN M1 7
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w37 PYY PIRDY INTIIEM
Un homme est tenu de prononcer une bénédiction pour le
mal comme il en prononce une pour le bien, ainsi qu’il est
dit : « Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de
toute ton ame et de toute ta force » (Deut. 6:5) — « de tout
ton ceeur », ¢’est-a-dire avec tes deux penchants, le bon et le
mauvais ; « de toute ton ame », c’est-a-dire méme s’Il prend
ton ame ; « de toute ta force », c’est-a-dire avec tous tes
biens. Autre ...

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

X ,71M392 .7 ,1 0°927

PR W

« Que le méchant abandonne sa voie... et qu’il retourne
vers Havaya, qui aura compassion de lui. » Le maamar ap-
plique ce retour au désir de ’Ame animale.

Isaiah 55:7°1:71”1 17°yw°

11’?‘){5"?}51 kil ’-'I"?t_{ 207 1PRATTR N UORY 1377 YU 2y
1907 13773

Que le méchant abandonne sa voie, et ’'homme d’iniquité

ses pensées ; qu’il retourne a D.ieu, et Il aura compassion

de lui, et a notre D.ieu, car Il pardonne abondamment.

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

1,199 IR

oy ayns
« Trouve ton délice en Havaya, et Il te donnera les désirs

de ton cceur. » Le désir transformé trouve son délice en
D.ieu Lui-méme.

Psalms 37:4"7:1"% 0°%°11n
727 NoRYn 777107 72y Aynm
So shalt thou delight thyself in the L-RD; and He shall give

thee the petitions of thy heart.

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

7,19 00500 nxn

PARAGRAPHE 8
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2IPON N
« D.ieu vit tout ce qu’ll avait fait, et voici, c’était trés bon. »
Les Sages trouvent dans le mot « trés » une allusion a
I’ange de la mort.
Genesis 1:318”9:% NPwr12
oy 1?3"?[?1_ 2y 'rN?: J‘IU'HQH] FI[D}] 1!;?_{"??'11&; tl’,?"?ks hail
Bl
Et D.ieu vit tout ce qu’ll avait fait, et voici, ¢’était trés bon. Et
ily eut un soir, et il y eut un matin : le sixiéme jour.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.X? X nPwR12

44



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS NASSO - MAAMAR 7

55

56

57

58

01 IND? T 2

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
[5] (R ,30p X ,1P .2,10) 2°M1Y . (11 ) NOwRI2 U1|7]?’ 2,0a 9”2

U0 T TRR 0N NP M aw

Rabbi Chmouel bar Yits’hak enseignait : « Voici, c¢’était
trés bon » : c’est I’ange de lavie ; « et voici, ¢’était trés bon
» : c’est I’ange de la mort. Le maamar explique comment
I’ange de la mort, le mauvais penchant, peut étre « tres
bon ».
Bereshit Rabbah 9:107:'t 1127 n°wxX12
29D 7IM .0°0 R AT LTRD 20 737 P 92 PRI 027 IR
,79m5 KPR I2RAANR TRY 290 N7 IRDD 731 .Mmnn R a1, TR
210 93 R9% 7NN 07 0°15M ,0OMIRM DX RN 1TIY0 Twyw
RITW 1 31,1 29371 DORY 790 AR 7201 DI KW B 6K
510m RITW 7 93 75 .02 WK 1017 PR DX 721 139K DX
MZna Da0n 1R N DN ,0%°1 1}{'?73 S 0°2IY DMWY NI¥na
Hablaly] '[N‘?T: "9 D22 DY
Rabbi Shmuel bar Yitzhak dit : « “Et voici, cela était trés bon”
: c’est I'ange de la vie ; “et voici, cela était trés bon” : c’est
I’ange de la mort. L’ange de la mort serait-il donc “trés bon”
? C’est une question rhétorique. C’est plutot comme un roi
qui prépara un festin, invita les convives et placa devant
eux un plat rempli de toutes sortes de mets délicats. Il dit :
“Que celui qui mange et bénit le roi mange et se régale ;
mais que celui qui ...
Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)

N”UD R°22NK 72

Le Zohar enseigne que lorsque la sitra a’hra est soumise
ici-bas, la gloire du Saint béni soit-11 s’éléve la-haut. Le
maamar situe la « bonté » du mauvais penchant dans le
fait qu’il soit soumis.
Zohar I1, 128b2 ,n3p 27mt
LA NOTE DE KEHOT
.2,M12p 2”1 IR

27y2 ¥7 IRDR
Le vendredi soir, un ange bon et un ange mauvais accom-
pagnent une personne chez elle ; lorsqu’ils trouvent la
maison préparée pour Chabbat, I’ange bon la bénit et
I’ange mauvais doit répondre « Amen » contre son gré. Le
maamar applique cela a ’assentiment forcé du mauvais
penchant.
Shabbat 119b:3°3:2 v™°p naw
IRPR LNYEIM INWM Y IPYY PIPT 21 KM inva? RXaw; ...
"R 731 ¥ IRPM 72 NIOK 2T ROAY 1137 077 K 290
nanR n;n_v’? RONY 1987 °1°” RIR 31 71?5]?7_2 JN? oY 1ﬂ7; T?5_7;3
.m72 Hya PR 11y 25 R 7D

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

.2,0% naw

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/
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« Mon ame languit, oui, elle se consume, pour les parvis
de Havaya. » L'image de I’Ame qui languit aprés D.ieu, et
dont méme I’ange mauvais reconnait la justesse.
Psalms 84:32:770 0°2°1n
272K P8 1137 N *27 1 IR0 *WH3 N?2703) 1903
Mon 4me languit et défaille aprés 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) - JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.3,790°%00 XA
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Le Zohar enseigne que lorsque la sitra a'hra est soumise,
la gloire du Saint béni soit-11 s’éléve au-dessus. Le maa-
mar en fait le but de la création.

Zohar, Terumah 6:38-7:457"1:1-172:) 12190 ,77717 790

C’est pourquoi il faut aussi poursuivre le pécheur et courir
apres lui, et le «racheter» a bon prix, afin que la souillure du
péché soit purgée de lui et que soit soumis I’esprit d’impu-
reté, émanation de «l’autre c6té». Celui qui parvient a ra-
cheter un pécheur ainsi peut, a juste titre, se considérer
comme le «créateur» de I’Ame renouvelée et vivifiée ; un tel
acte est la plus grande louange imaginable (de D.ieu) et
exalte la gloire du Saint, béni soit-II, plus que toute autre
circonstance ou action imaginable. Pourquoi ? ...

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

syon TeNRY 1772

L’Admour Hazaken y explique que D.ieu a créé les kelipot
afin que leur soumission et leur transformation entrainent
une grande élévation; «Voici les voyages» désigne les as-
censions du peuple juif depuis le bas vers le haut.
LA NOTE DE KEHOT
.3 ,RX Oyon TpY XY

27y 1707 17N° 277 72

Le méme passage du Zohar y est cité. 'Admour Hazaken
explique que la volonté et les émotions de ’Ame animale,
une fois tournées vers D.ieu, sont plus louables que celles
de I’dme divine («bon» désigne le penchant au bien,
«trés» le penchant au mal), car elles sont naturellement
plus puissantes et ont leur racine dans les faces du lion et
du beeuf.
LA NOTE DE KEHOT
X ,10° 727120 9°yR 01 XA
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La référence donnée par le texte lui-méme, au début de la
paracha de Yitro, concernant la supériorité du mal trans-
formé en bien.

Zohar, Yitro 1:28-39v”%-1”3:’% 110> A1 190

64 ANCIWY 1027 A0 M DY

Les «deux épouses» y désignent les deux Ames de chaque
Juif, et le premier-né de I’épouse haie est interprété
comme ’ame animale.
LA NOTE DE KEHOT
.NX¥Nn°>’"

65 5 1OWnT 13 NPy Ipna prma

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

66 9°n° R'9oma % pownT

Le Zohar explique que les repentis I'attirent « avec une
force plus grande ». Le maamar relie cette force accrue a
l'intensité de leur amour.

Zohar, Chayei Sara 16:121-17:127-875p:1"0 17w °1 71 1890
=lrH

Heureux les pénitents qui, en I’espace d’un jour, d’une
heure, non, d’'une seconde, peuvent s’approcher du Saint,
aussi preés que méme les véritables justes au terme de nom-
breuses années. Abraham n’atteignit ce haut degré que lors-
qu’il fut agé, comme il a déja été dit. Il en fut de méme pour
David, dont il est écrit : « Et le roi David était vieux, avancé
en jours » (I Rois 1:1). Mais le pénitent trouve immédiate-
ment accés et est rapproché du Saint, béni soit-Il. Rabbi
Yossé dit : « Il nous ...

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

67 2R WK "2W

« Car I’'amour est fort comme la mort... ses éclairs sont des
éclairs de feu, une flamme de D.ieu. » 'image d’un amour
intense et ardent.

Song of Songs 8:6":’11 01w W

YR MATX MR MYD AYrbY oning 92v7by onind
NPV WX “BYT DY IR INYD

Place-moi comme un sceau sur ton cceur, comme un sceau

sur ton bras ; car ’amour est fort comme la mort, la jalousie

cruelle comme le tombeau ; ses éclats sont des éclats de feu,

une flamme de D.ieu.

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

A, wrhiw aR9
68 015 TAR TR

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

LX”yNWT OWa NON2

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/

SR W1 DRI DR AWNDN 01°2 1217270 D110 DRT...

69 TWARA 1 R27 9INT 0%

« J’ai vu que la sagesse ’emporte sur la folie, comme la lu-
miére I’emporte sur les ténébres. » La 'Hassidout y voit
I’avantage particulier de la lumiére qui jaillit des ténébres,
c’est-a-dire du mal transformé.

Ecclesiastes 2:1337°:’2 n>r1p

NI IR 1900 NPT MRIN? 1907 WY 2N DR
Alors je vis que la sagesse surpasse la folie, comme la lu-
miére surpasse les ténébres.

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

0,2 nRnp aRn

PARAGRAPHE 10

70 N3 W’nd

Le verset y est expliqué de la méme manieére : apres la mé-
ditation du Chema, I’amour venu d’en haut descend dans
la Amida comme le feu en forme de lion sur l'autel et
consume ’Ame animale, de méme que I’argent est séparé
de ses scories dans le feu du fondeur.
LA NOTE DE KEHOT
0°°1 NN .0°7 Y 2-0°2IND YR Y AP0pN nUa0ld LA LR RMIN R
Y I-MRY IANIR LARNIR Y RWD 2 MnRw D7MIR LK L10pNN AT MR
Jawna

71 n03% AR
« Le creuset est pour I’argent, et le fourneau pour 'or, et
I’homme selon sa louange. » Le maamar interpréte « sa
louange » comme désignant les louanges de la priére, qui
agissent comme un feu purificateur.

Proverbs 27:21x"2:1"5 "2wn
{772 °8 WX 32 1191 1937 17
Le creuset est pour I’argent, et le fourneau pour l'or ; et
I’homme est éprouvé par sa louange.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
XD ,13°5wn

72 WoNRIW *D

Pour linterprétation selon laquelle les louanges de la
priére deviennent le feu du creuset dans «I’homme selon
sa louange», la note renvoie a un discours de 5627 (1866-
67).
LA NOTE DE KEHOT
.199°9 17370 1”0 ARA

PARAGRAPHE 11

73 12 P37

La note de Kehot renvoie a Deuteronomy 11:21 pour ces
mots.

Deuteronomy 11:21879:X” 0°927
Havayah SLZH?; 'WR gl ’?3_7 02°32 "1™ 02°1° 137 13_77_3’?
PINTT2Y DRWE 2 077 NNY D2 NARY
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that your days may be multiplied, and the days of your chil-
dren, upon the land which the L-RD swore unto your fathers
to give them, as the days of the heavens above the earth.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.3,% 0w X3 K> 0°137

12 paT

« Aimer Havaya, votre D.ieu, écouter Sa voix et vous atta-
cher a Lui. » Ici, méme I’Ame animale aspire a s’attacher a
D.ieu.

Deuteronomy 30:20°3:"2 0°127

T TI) TI0 N °3 9277pATHY 9 Yy T TN MATN

Py Sy PP DINY POINY T VI3 TN THINT0Y N3
:077%

aimer D.ieu, ton D.ieu, écouter Sa voix et t’attacher a Lui ;
car Il est tavie et la longueur de tes jours, afin que tu habites
dans le pays que D.ieu a juré a tes péres, a Abraham, a Isaac
et a Jacob, de leur donner.

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

W %12 N "D

Dans la vision d’Ye’hezkel, chacune des ‘Hayot a une face
d’homme, une face de lion a droite, une face de beeuf a
gauche et une face d’aigle. L'dme animale est enracinée
dans le lion et le beeuf.

Ezekiel 1:10”:'% Hxptn®

MY DAY PRIITOR MIX 9 DIX %39 D7D mnm
RYIIRY TWIIN NYIINY Dwnpn

Quant a l’aspect de leurs visages, chacun avait un visage

d’homme ; tous les quatre avaient un visage de lion du coté

droit ; tous les quatre avaient un visage de beeuf du coté

gauche ; et tous les quatre avaient aussi un visage d’aigle.

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

LR PRI

T wrR

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
[5] .(%”y0 ,An .2 ,m0p) N

*1D QX¥y2 MW °12 >nan

La note renvoie a des gloses copiées du Rabbi Rachab et
imprimées plus tot dans les suppléments de Likkutei To-
rah (18c), sur la racine des ames animales dans « la face
du beeuf en elle-méme ».

LA NOTE DE KEHOT
71 27N 7INIR PN PNYIY MAYna A ,0° a2 5oy5 IR

WS %IN 27y 9IN°22

L’explication de « Je dors, mais mon cceur est éveillé », qui
s’ouvre sur la descente de ’ame d’en haut ; le texte y ren-
voie pour un développement sur la racine de I’ame ani-
male de I’homme.

LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/
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82

83

SRW1 DR NN 0w 01°2 121N N30 DKL...
PRI R LR v aph

1920 5Npna ox 17T

En citant I’Etz Chaim au sujet du tsélem, I’Admour Haza-
ken y explique que I’ame intellectuelle se joint a ’ame di-
vine et a I’Ame animale afin de les raffiner ; I’Ame animale
est un « animal » simple, tandis que ’ame intellectuelle
reléve de noga, mélange de bien et de mal.
LA NOTE DE KEHOT
0w 1713 IR AL, npna Byo

19052 1753 mrTat

Ce discours explique que les lettres physiques de la pen-
sée et de la parole, tombées sous I’emprise des kelipot, ne
s’élevent que par I’encens, dont le parfum monte a partir
de substances dépourvues de gofit.
LA NOTE DE KEHOT
.'|1?’N1 2,02 2w R™MN

nNaw» smeaann 1T

Le discours sur « Celui qui réside dans les hauteurs, qui
s’abaisse pour regarder » explique la lampe de la mitsva et
la lampe de I’ame (« ’dme de ’homme est la lampe de Ha-
vaya ») a I’aide de la méche et de I’huile consumée par sa
flamme.
LA NOTE DE KEHOT
.2,1% XMn

TP NP 0°IDINA

L’Admour Hazaken y explique que les Ofanim et les
saintes Chayot, dans les mondes situés sous le Trone ou la
Divinité n’est pas saisie aussi clairement, sont dans un
grand tumulte, comme un cri « d’'une force accrue ». C’est
pourquoi deux bénédictions ont été instituées avant le
Chéma : elles conduisent a « Un » et a « Tu aimeras » dans
un état de tumulte.
LA NOTE DE KEHOT
X, PW D 1mpD 0d IRT D°PRR D°IDIR P2 wART LA%” non2
.15"}{1 TOP’R Y 1PN N”MIR .'|77’N1 1’y 270N 1”0 LA LTV IR

D°DW NMIYD DORWINM PITA WI2 WP NP DOIDINA

La premiére bénédiction avant le Chema décrit les Séra-
phim proclamant « saint », tandis que les Ofanim et les
saintes ‘Hayot s’élévent « dans un grand tumulte » face a
eux. Le maamar explique pourquoi les uns sont calmes et
les autres agités.

Siddur Ashkenaz, Weekday, Shacharit, Blessings of the She-
ma, First Blessing before Shema 6-8n%°an ,%11 *1° ,115wK 1170
1= 9IR XY L,yRw NRYIP 11572 ,00nw

DNRY? DD neyY DUKPINR 2173 WY1 WP nim 0pikg
210 nimvyl 302 BRY inipnn AtTia0 712 :0vniRy 0onawn
5yiB 9725 RIT 22 YW NIN2WM 1RK> NN 0% 0 OR TN
DIYITS monRn LNIPTR Yt Lninmbn bya .nivTn iy .niniay
o232 12902 WIART :NIR?DIT 197X .NiPIN K791 .niKIDT RII2
3700 09iY? °3 0O%73 0°IR ARV IMRD NwWRI2 Aye THR

.. 117D M PRA 110870 WD iR
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85

86

87

88

And the Ofanim and Serafim are various classes of Angels.

Ofanim denotes animated wheels as conceived in associa-

tion with the Heavenly throne. (Avudraham); Chayos are
those angels who exist eternally (Ya’avetz; some angels exist

only for short times for specific functions.) Serafim indicate
“beings of fire.” and the holy Chayos, with a mighty sound
rise toward the Serafim. Facing them, they offer praise and
say, Blessed is the glory of Adonoy from His place. G-d’s glo-
ry is a euphemism for G-d Himself. Thus the verse means,
“Blessed is Adonoy from ...

The Metsudah siddur, 1981 (CC-BY) - Translation based on the Metsudah li-
near siddur, by Avrohom Davis, 1981 (CC-BY)

PR 11T Do AN

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.("%x nno) anIPna™n

B9 PR NITR Pon INDT

Dans la priére d’Elie (Pata’h Eliyahou), D.ieu est présenté
comme dirigeant le monde par Ses attributs, « mais Il
n’est aucun de ces attributs ». Le maamar s’appuie sur ce
passage pour définir « saint » comme ce qui est absolu-
ment au-dela des mondes.

Tikkunei Zohar 17b:5-7°1-"1:2 1 9771 *1pn

TORT YT VAWR IRDY LT ITRT RYPTC TR 7P NORT IRD DaR

5y 1750 NwTANm Ny 027 3P .59 M PR Pon IRDY ann

7 Y P 1 ARDAS (7% 2°7PNK K1) 79 NOK RMWD KT T

YR 37 Op Y0 Ty w1 N2 0wk ARPAD 1w 220NR kDT N

131 23T 72177 77 77 R 1nNe
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

TN TI°RX 7772

L’Admour Hazaken y explique que kodesh, sans vav, n’ap-
partient pas du tout a la catégorie des mondes et se situe
au-dessus de memalé et de sovev, tandis que kadoch, avec
un vav, désigne le flux qui fait exister les créatures.
LA NOTE DE KEHOT
LR wURw Tap®

733 TR NI TR

Le Zohar décrit le kodesh comme une chose en soi, la
sainteté se tenant a part. Le maamar I’identifie a ’essence
de la Lumiére infinie.

Zohar III, 94b2 7% 2mt

LA NOTE DE KEHOT
22,78 m

SRR B7Y N33

Cette explication enseigne que tout I’enchainement des
mondes provient uniquement de la Mal'hout de D.ieu, '«
apreés » de Havaya, une simple lueur ; elle développe en-
suite le sens des trois occurrences de « saint ».
LA NOTE DE KEHOT
9K T L0 IR R TR

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/
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SARYT 39 17T

Ce discours explique les trois occurrences de « saint »
comme une descente, de cause en cause, par les trois pre-
miéres lettres du Nom Havaya jusqu’au hei final, 1a parole,
source des mondes ; le youd est le tsimtsoum, sans lequel
rien ne pourrait venir a I’existence.
LA NOTE DE KEHOT
2,09 RN

557 R2XA NI NIN NI

Le Talmud interpréte « parmi les myriades de sainteté »
comme « Il est un signe parmi Ses myriades », et « Havaya
Tsevaot est Son Nom » comme « Il est le Maitre parmi Ses
armées ». Le maamar comprend Tsevaot comme « un
signe (ot) dans Son armée ».

Chagigah 16ax v nan

LA NOTE DE KEHOT

9] (7737 ,7Y) AR PPRY LRPWINN PRI R LI 0AN IR

My X723 T2

Rabbi Yehouda bar Rabbi Ilai enseignait que ce monde fut
créé avec la lettre hé et le Monde futur avec la lettre youd.
Le maamar s’appuie sur cela pour montrer que les
mondes ne saisissent qu’une seule « lettre ».

Menachot 29b:13-147">-3>:2 1”3 NN
>1Dm 0°0YIN 1AW DOPYTIW 2197 TP RAT ODIYT K121 AR Caon

TPRW 17°WYn °100 D1PWRA 7102 12w DOP°T3W 191 WK 7102 N

R°IN1 0°7903 37 MK 9N "NAN %37 A0 27 MR MY P

1PN° AT AT 932 NPYL W 12 WO 1”0 27 ANRT R RN 7°N21N

e whY

Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT

.2, minan

NI WM AT ANT

« Y a-t-il une chose dont on dise : “Vois, ceci est nouveau”
? » Le maamar emploie cette expression pour évoquer
I’enthousiasme suscité par quelque chose qui dépasse
notre compréhension.

Ecclesiastes 1:10”:% nrp

307 M WK DRFY? M2 122 KT WIN ALAKY MWKY 137 02

Y a-t-il quelque chose dont on dise : « Vois, ceci est nouveau
» ? Cela a déja existé dans les ages qui nous ont précédés.

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

W Dynn 0TIy DUEnNY

Dans la vision de Yechayahou, « des Séraphins se tenaient
au-dessus de Lui » et proclamaient : « Saint, saint, saint ».
Les Séraphins se tiennent a la source de la révélation et ne
font donc aucun tumulte.

Isaiah 6:2°2: 11°yw°
19 11927 DAY TN 07033 WY 07033 WY 17 Pynn 0ThY oo

191y DNY 123 1927 DAY
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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) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

ERE

INAW 972 720 yw°
Rava enseignait : tout ce que Ye’hezkel a vu, Yechayahou
I’avu ; Ye’hezkel était comme un villageois qui voit le roi,
Yechayahou comme un citadin qui voit le roi. C’est pour-
quoi Yechayahou décrit briévement la vision.
Chagigah 13b:5°71:2 3 i1°an
197 — MRiT ORPIT M7 LYY MR LORRIT ARIY 2D X7 MY
X TN T2 137 — RiT My M JTven ng XY 793
— IR 7RI %D AP AWK N7 R WORY WU MR LA7Rn
T2 I — NPO2Y T2R 3 MWNT ORIT 2Y IRINRY P Y
PPy MNIR DTN W3 — niniyav Tn i — ninaow
L1913 0%iyi 2 Y1 1910 DY ANANR KT M2 WITRM
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

LA NOTE DE KEHOT
2,0 AN

ST AP L L PNOIT AN

Les compagnons de Daniel ne virent pas la vision, et pour-
tant ils furent terrifiés, car « leur mazal ’avait vue ». Le
maamar compare cela aux Ofanim, qui sont agités par ce
qu’ils ne peuvent saisir.
Megillah 3a:13-147-3":X 3 19731
i N? MPRT 23 5y A8 7ANPYR RYY ORD N0 R?’g K7 )
23 Y X LPYINT IRD ORI APR YR RPIT W A0 3T
DK XY YR NN 2R 2R°NIRN R U0 AR I KD ART
X2 — X7 X1 TR YR MOANTH Aiwr? — noiawd nipna
RPN RPIY NIV 73T RPY” 37
5. Mais s’ils n’ont pas vu, pourquoi furent-ils effrayés ? Bien
qu’eux-mémes n’aient pas vu, leur étoile, elle, a vu. Ravina
dit : Nous apprenons de la que si un homme est saisi d’effroi
alors qu’il ne voit rien, [c’est que] son étoile voit. Quel est
son remede ? Qu’il récite le Chema. S’il se trouve dans un
lieu impur, qu’il s’en éloigne de quatre coudées. S’il ne le
peut pas, qu’il dise cette formule : « Le bouc chez le boucher
est plus gras que moi. »

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

XL, T90n

[N”1n32 W nd

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

.32 P72 R°1N AR7

REYa N7 NAAR Pnan
La note renvoie a un abrégé de ce passage dans le Or Ha-
Torah du Tséma’h Tsédek, Bamidbar, volume 4.
LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/
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SR W1 DRI DR AWNDN 01°2 1217270 D110 DRT...
L20IR Y 7-92T102 N7IIR2 — MNP

o°19% B°apn oons

« Comme dans I’eau le visage répond au visage, ainsi le
cceur de ’homme répond a '’homme. » Le maamar com-
prend les deux « hommes » comme désignant I’« homme »
sur le Trone, en haut, et '« homme » au-dessous de lui.

Proverbs 27:19v7>:173 “own
:07X7 DTRI727 12 07327 0197 0712
Comme dans I’eau le visage répond au visage, ainsi le ceeur

de ’homme a ’homme.

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

RO b7

=R\ {a -]

Pour I'interprétation de « homme a homme » comme dési-
gnant I’« homme » sur le Trone et '« homme » en dessous,
la note renvoie au Or HaTorah du Tséma’h Tsédek sur
Bechala’h.
LA NOTE DE KEHOT
29K YN Y MPwa NPMIK IR

NOIIT NIt oY

« Et sur la ressemblance du trone, une ressemblance ayant
I’apparence d’un homme au-dessus. » C’est '« homme »
au-dessus du Trone.
Ezekiel 1:26172:°R Pxptn°
AT 5Y1 KDI MINT 1700712 XN QWRI2Y WK Y717 Dynm
:M2¥R7R 7Y DTN XD NINT X3T
Et au-dessus du firmament qui était au-dessus de leurs
tétes, il y avait une ressemblance de trone, ayant I’aspect
d’une pierre de saphir ; et, au-dessus de cette ressemblance
de trone, en haut, il y avait une ressemblance ayant I’appa-
rence d’un homme assis dessus.

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

19,8 ORpIT

07%0 MM

Dans la vision d’Ye’hezkel, chacune des ‘Hayot a une face
d’homme, une face de lion a droite, une face de beeuf a
gauche et une face d’aigle. 'ame animale est enracinée
dans le lion et le beeuf.

Ezekiel 1:10”:'x Hxptn®

IR DAYIWY PRIDTOR MR 9 DTN C3p 07N mnm
TNYZIN? TWIIN TN PRI

Quant a l’aspect de leurs visages, chacun avait un visage

d’homme ; tous les quatre avaient un visage de lion du coté

droit ; tous les quatre avaient un visage de bceuf du coté

gauche ; et tous les quatre avaient aussi un visage d’aigle.

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

LR ORpI
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102 27y 7PT 727R2°D M2

Le Zohar sur Bamidbar, cité par le texte et par la note de
Kehot, a propos de la face de I’homme incluse dans les
faces des ‘Hayot.

Zohar, Bamidbar 3:27-38172-172:’2 72712 ,17717 7190

103 2”P0 1177 NPWNRA2 AN

La référence supplémentaire du texte, dans le Zohar sur
Berechit, sur le méme théme.

Zohar, Bereshit 7:70-8:83370:11-"y:"t N°WX12 71711 100

PARAGRAPHE 12

104 Q7N °22 07°aD

« Quant a la ressemblance de leurs visages, ils avaient une
face d’homme. » Le maamar interpréete « face » (panim)
comme la dimension intérieure (pnimiyout) des Chayot.

Ezekiel 1:10”:'x Hxrptn»

29Y191 ORYIIRY PRTTRR IR IDY DIR 1D OTPIR M
STNYZIN? TWII INYIW? PR

Quant a l’aspect de leurs visages, chacun avait un visage

d’homme ; tous les quatre avaient un visage de lion du coté

droit ; tous les quatre avaient un visage de beeuf du coté

gauche ; et tous les quatre avaient aussi un visage d’aigle.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

105 5% an1ao) T2

Ce discours demande pourquoi cinquante jours sont men-
tionnés alors que seuls quarante-neuf sont comptés, et
pourquoi le compte dit « un jour du Omer » plutét que « le
premier jour ». Il explique le compte, de ’orge de Pessa'h
au blé de Chavouot, a partir du verset de Ye'hezkel : « leurs
faces et leurs ailes étaient séparées au-dessus ».
LA NOTE DE KEHOT
.X 2737020 b

106 07°2101 0PI

« Et leurs faces et leurs ailes étaient séparées au-dessus. »
La note sur la cantillation distingue les faces, la dimen-
sion intérieure, des ailes.
Ezekiel 1:11877:°% 5Rp1®
DAY WK NiNan 0Ny weRY? nPyntn niTiD onvpidl oim
;73703 DX NiDan
Tels étaient leurs visages ; leurs ailes étaient déployées vers
le haut ; deux ailes de chacun étaient jointes I’'une a I’autre,

et deux couvraient leurs corps.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

107 5 BTN PN 1INANT BIRA 2% P2

La note rapporte une glose du Tséma'h Tsédek sur ce pas-
sage méme, a propos du « cceur de ’homme » inférieur
tourné vers ’homme d’en haut.
LA NOTE DE KEHOT
IR T7MAR W0 200K °Y 7-1271R32 NUIRA

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/
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PARAGRAPHE 13

108 17129 79RT IR
Le Zohar parle du lion qui consume les offrandes, le feu
céleste descendu sur ’autel.

Zohar I, 6ba ) X”m
Zohar II, 278ar ,ny1 2°m

Zohar III, 17ax ,»> »’m
LA NOTE DE KEHOT

XL LR LAY 27N L R

109 17339 9IONT 1IN
Un autre passage ou le Zohar nomme le feu céleste sur

I’autel «le lion qui dévore les offrandes ».

Zohar, Vayikra 40:278-41:28571707:X"2-171Y:"1 XIp”1 2711 720

110 MR 998 N

«Le roi parmi les bétes est le lion, le roi parmi les ani-
maux domestiques est le beeuf, le roi parmi les oiseaux est
I’aigle.» Le lion qui dévore les offrandes est le roi des
'Hayot.
Chagigah 13b:5-6"1-"11:2 2 12°an
ANRT .OORAT Y IRINAY SN TPY — PAR3 7RI 0302 TTURY ...
— niniyay 79n 7 — ninnaaw 7R I — ninaY 9 on
22 791 1212 ¥ 3R XA T3 UATR TRY AN DT )
DX 17X 101 DX *12 071732 MInTY” iR TOX 21n2 L3910 0Pivn
AYZIRY 2201 I INYIWY PRRWTR WY 301 DAY TN
19 "YW DTX 21D W0 "D J30 23D KT 10 TIKY 07D
s T PIR P MW

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

.2, 0N
M 259pn 37710 PRI Mnwaa

La note de Kehot renvoie a Zohar III, 33a pour ces mots.

Zohar III, 33ax 3% »’m
LA NOTE DE KEHOT

MR 730030 IR L[D] K ,D RN .R AP m

12 m21AM 37y 29PR 270 DROMY

Le Zohar parle de Mikhaél offrant les Aames sur I’autel cé-
leste. Le maamar le présente comme le pendant céleste de
I'offrande et de la priére.

Zohar, Tzav 20:135-1457"p-1"2p:’2 13,7711 790

13 799 1TONT ENa

La note rapporte une glose et une version abrégée de ce
passage dans Or HaTorah du Tséma’h Tsédek.
LA NOTE DE KEHOT
LIRDD 1%°P1 17AT KNI 300°K Y T-12TH2 1PN L(2,3) ‘Pian

14 TR OTIRAY 71°MY 1ORT

Au sujet des dix Séfirot d’Atsilout, le Tikkunei Zohar dit :
«Lui et Ses forces vitales sont un, Lui et Ses réceptacles
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sont un.» Les Ames sont élevées dans cette unité.
Tikkunei Zohar 3b:9-10-"1:2°3 9717 °1pn
P AR LTI T APRTAY AR LTI RDYH MPPERT NiNvD TyT
,T0 T3 IR 181_7'[ ,MX"27 NI7°20 y2 °07 1R’_?’[ 12 Tn
Aty (N3 X7 PRI R RDD DY NPYY LTA 1IN PR IRY
niRD AMpya PN LANI2T NiPDD TpY:  MYSIRT niteEd
DX 922 730K K1 KPP P22 YR RIINPRT

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

PARAGRAPHE 14
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9277 23027 MP9ON *nwa

A propos de « Et s’il en est mangé », le Talmud dit que
’Ecriture parle de deux consommations celle de

I’homme et celle de I’autel.
Zevachim 13b:372:2 3 oonat
N7 1In ,a NPPIR2 KPR N9yin Mawnn XA RY 9137 anm
- 79IK% DIRIT ORY? i TR 70°MR NIVRITY 02PY N°BY
.M21n 23K NAXY,OTR 272K NAX =138 23n27 Ni2°2X "2
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

LA NOTE DE KEHOT
.3, 0o

n°m7aD na Now "ab

La note renvoie a ’explication du Tséma’h Tsédek, dans
Or HaTorah sur Chir HaChirim, selon laquelle manger re-
léve d’un niveau intérieur.
LA NOTE DE KEHOT
JABNCY 2-WUAWw N7TIRA ART

WaT OY "MY NPON

« Je suis entré dans mon jardin, ma sceur, mon épouse ;
j’ai recueilli ma myrrhe avec mes aromates ; j’ai mangé
mon rayon de miel avec mon miel. » La consommation re-
présente le niveau intérieur ; la myrrhe et les aromates, le
parfum, représentent I’enveloppement.
Song of Songs 5:1°X:’11 0°7°wi1 W
2Ty VY7 CAPIN npaTOy "IN NI AP CNNX 17 nX2
10797 1YY INY 07y 129K 237070y °1 "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)
LA NOTE DE KEHOT
KRL,0wnw

nw 02 PONR® PONT AN 1772

L’Admour Hazaken explique que tout étre posseéde une di-
mension intérieure (pnimiyout), de panim, « visage », par
laquelle il se tourne vers sa source et s’y attache, et une di-
mension extérieure par laquelle il donne a ce qui se
trouve hors de lui ; dans I’enchainement des mondes, la

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/
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dimension extérieure du niveau supérieur devient la di-
mension intérieure du niveau inférieur.
LA NOTE DE KEHOT
S79ORY T LK1 TR

1207 NI IRWATY . . APPR PMa RO NAMNR 7°M2 W RaN
37 R

Le Tséma’h Tsédek cite ce passage et demande comment
le parfum peut étre enveloppant si ’dme, lumiére inté-
rieure au corps, en jouit ; il répond qu’il est considéré
comme enveloppant uniquement pour le corps, tandis
que, pour I’Ame, il constitue un plaisir véritable.
LA NOTE DE KEHOT
N°A1 70y MRwan "W Y717 7Y 20971 237 'Y R-RIPY N7TIRG R
1977 711 1373 97K I”RY 7130 7N W12 "1MPID MR ROT RwIT 1m0
12w AT P 978 RDR L7701 RIT PR OURY L1301 A1 0KR 70 0
WPy W ARIT T DYIR RO DA IRwan? AR Rvpn

TIAT KDY 13m0 NI TR 1ot

« Qu’est-ce que I’Ame apprécie et que le corps n’apprécie
pas ? C’est le parfum. » D’ou la bénédiction sur les par-
fums et, ici, I’encens comme niveau enveloppant.

Berakhot 43b:3°3:2 »*n m>72

222221 RPT 122K “1M 10°1 *01°2 P7BIT INR ORT AT 17 0N

Ni17°R1 I3 N2 92 X123 019D in7iya Toon KPY 027 iR

127 MR 17210 12 RV 27 MR PDIR 732 172 NiRINT? niaiv

WPR AR 2200 MUY 957 MRIY — 20717 PY NIy Pin

IR AT — 72mn OIT1 MIT PR W DPIT1 TRYITY 227
Quigh

Rab Judah dit : Celui qui sort pendant les jours de Nissan et
voit les arbres bourgeonner doit dire : « Béni soit Celui qui
n’a rien laissé manquer dans Son univers et y a créé de
belles créatures et de beaux arbres, dont les hommes
peuvent jouir. » Rab Zotra bar Tobiah dit au nom de Rab :
D’ou apprend-on qu’il faut prononcer une bénédiction sur
une odeur agréable ? Car il est écrit : « Que toute 4me loue
D.ieu » (Psaumes 150:6). De quoi I’ame, mais non ...

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

LA NOTE DE KEHOT
.2, M7

moyntn nYPn Maa

La note rapporte une glose du Tséma’h Tsédek sur ce
passage.
LA NOTE DE KEHOT
.'[RDY7 1727 RX¥11 200K °Y 7-927712 N”MIN2

°139 >NR2 27y TIN°22

«J’ai cueilli ma myrrhe avec mes aromates » y est expliqué
ainsi : pour faire pénétrer ’essence de 'Hokhma dans les
émotions, il faut attirer la source depuis un niveau supé-
rieur a 'Hokhma ; le parfum, percu par le nez, est supé-
rieur au goit, percu par la bouche et le palais, car le nez
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est 'organe le plus élevé. C’est ce point que le texte rap-
pelle ici.
LA NOTE DE KEHOT
X35 wrme nmph

123 N1T9IN °D3 %33 M9 NI BTV

Yits’hak souhaitait y attirer le niveau enveloppant ; or,
toute attraction vers le bas passe par I'élévation des mayin
noukvin.
LA NOTE DE KEHOT
T,98MN

124 (N ©v™7) Prp» 570 A

Le méme passage du Zohar est cité plus haut dans cette
paracha.
LA NOTE DE KEHOT
.0wn Y mMxn .KR,21P /T R-NWRI2 N”TIR .7 ,2D 5oy 03 RN

125 2P¥° 98y "an SR 7”73

Dans le discours « Qui a compté la poussiére de Yaakov »,
le passage de cette page explique que le monde aurait pu
étre créé par une seule parole, le souffle supérieur, et que
la parole le divise en de nombreuses combinaisons de
lettres, qui sont les noms et la force vitale des créatures.
LA NOTE DE KEHOT
3,10 1Pk

126 1192 %12 WK NN KXW 97y

L’Admour Hazaken y explique que les fils de Guerchon
transportaient les tentures du Sanctuaire, qui corres-
pondent aux niveaux enveloppants (makifim), et que la ra-
cine des émotions se trouve au-dessus de l’intellect, dans
lavolonté.
LA NOTE DE KEHOT
1,209y

127 19052 1753 1T

Ce discours explique que le cceur intérieur est uni a I'in-
tellect et que, par la charité, vient un parfum qui « res-
taure ’ame » et révele l'intellect au sein du cceur intérieur
: « Lhuile et I’encens réjouissent le coeur ».
LA NOTE DE KEHOT
RN PONYAW 72 700K Y 7-92712 N7IIR2 IR LT ,00 K™D

128 N2 270 "R wrR Y

Plus haut dans cette paracha, le méme Ramaz est cité a la
fin de Bo (page 40b) au sujet de 1’élévation et de I’épura-
tion opérées par I’encens, conjointement au Zohar a la fin
de Vayakhel.
LA NOTE DE KEHOT
.OwD »"n21 7,23 5°Y% X

PARAGRAPHE 15

129 1M°3D1 M2t Py N7

La note rapporte une glose du Tséma’h Tsédek sur le fait

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/

SR W1 DRI DR AWNDN 01°2 1217270 D110 DRT...

que I’encens n’était offert que sur ’autel intérieur.
LA NOTE DE KEHOT
LSTONR Y T-92712 07MIN2 '[ND‘? A7 AR

130 TN WO
Les discours du Rabbi Dovber sur ‘Hanouka abordent
également le lien entre ‘Hanouka et ‘Hinoukh.

LA NOTE DE KEHOT
5w Yy 3-7179In %R0 9D 19052 1703 77T AR YW 03 R
.72 MY 105°Y 2770 wPIpD AR 790K 383 °Y 17an wpR LK)

131 1977 27y Ay TN

« Eduque un jeune selon sa voie; méme lorsqu’il vieillira,
il ne s’en écartera pas. » Le maamar établit un lien entre le
chinoukh, I’éducation, et la ‘hanouka, I'inauguration.
Proverbs 22:61:273 5wn
:7T3mR 710°°KRD 1717793 03 9377 °27PY 1y TN
Eduque I’enfant selon la voie qu’il doit suivre ; méme deve-
nuvieux, il ne s’en écartera pas.

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

LTRY {7717 R¥M1 FOMK Y T-927TM2 NI 1,23 750N

PARAGRAPHE 16

132 17052 11723 1”72

La, en abordant le sens de ‘Hanouka, de I'inauguration de
I’autel et du Temple, I’Alter Rebbe cite « Eduque un jeune
selon sa voie» : un enfant encore éloigné de I’étude doit
étre initié, et cette initiation passe par les nombreux ca-
deaux qu’on lui offre.
LA NOTE DE KEHOT
.'|‘?’R1 2,0% 1292 .X ,N% KXWl n”w’? 03 1R .7 ,00 R™MN

133 2onn Py IR L L A R AR

« Rendez a Havaya, fils des puissants, rendez a Havaya
gloire et force. » Le psaume commence par la gloire, avant
ses sept « voix », que le maamar interpréte comme 1’ordre
de chaque nouvel influx.
Psalms 29:1’X:0”3 0°7°1n
131 7922 °12 3377 079K "2 °7? 127 T inm
A Psalm of David. Ascribe unto the L-RD, O ye sons of
might, Ascribe unto the L-RD glory and strength.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
LIXD% MITAT R¥MI OW 1IN 2173 WX L0 0°nn

134 ooy e

« La voix de Havaya est sur les eaux. » C’est la premiére
des sept voix du psaume, que le maamar interpréte
comme le 'Hessed.

Psalms 29:3°3:1"5 0°9°1n
:0°27 0%y °1 0¥ 79297798 DoAY N iR

The voice of the L-RD is upon the waters; The G-d of glory
thundereth, Even the L-RD upon many waters.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

135 YRNWR K97 NP2 K9P

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

136 YRNWN NP7 INBID NOP

Le Zohar parle d’une voix intérieure qui ne s’entend pas.
Le maamar linterpréte comme I'influx qui descend de
I'intellect vers les attributs émotionnels.
Zohar, Bereshit 83:235-86:248-7"%7:3"5 n°WKR12 ,AM7 990
ke RR-!
This Voice is in the recesses and is not heard or revealed,
and when it issues from the throat it utters the aspirate with-
out sound and it flows on without ceasing, though it is so
tenuous as to be inaudible.

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

137 T 91 27y wUnwa
La, I’Alter Rebbe distingue la «petite voix», qui s’étend des
émotions vers la parole et s’entend, de la «grande voix qui
ne cessa pas», lavoix intérieure qui ne s’entend pas ; toute
extension de la dissimulation vers la révélation — de I'in-
tellect vers I’émotion, ou de ce qui est au-dessus de I’'intel-
lect vers I'intellect — est appelée «voix».

LA NOTE DE KEHOT
2,0 wraw n”w‘?

138 | « Lavoix de mon bien-aimé ! Le voici qui vient. » Le verset
de Shir HaShirim cité dans le discours au sujet du sens du

mot « Voix ».
Song of Songs 2:8°11:2 0°1°wn W
:NIY2IT72Y YO OOy AT K2 AT TIT AR
Ecoute ! Voici mon bien-aimé, il vient, bondissant sur les
montagnes, franchissant les collines.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
139 NDONNT N2y

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
5] .(2,v0) 27mtay .(2,m3p WK L2 LR ,1T0) RV

140 N DINNT NnPyn

Le Zohar distingue le monde caché (alma de’iskasya) du
monde révélé. Ici, il s’agit de la source, au-dessus des at-
tributs, d’ou les voix sont attirées.

Zohar, Bereshit 6:60-7:70°y:1-’0:") N°WR12 ,7717 190

141 MpsIn Ayaws Ayaw

Zekharia voit une ménora d’or avec sept lampes, « sept et
sept conduits pour les lampes ». Le maamar interpreéte les

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/

SR W1 DRI DR AWNDN 01°2 1217270 D110 DRT...

lampes comme les sept attributs et les conduits comme ce
qui les alimente d’en haut.

Zechariah 4:2°2:7 1°72t
-5y AP AP 371 N7 137 0K K XD AN 17 79K IR
“2y WX N2 NipIm YY) NYIY PPy NI NYIY MUK
AYRT
Et il me dit : « Que vois-tu ? » Et je dis : « J’ai vu, et voici un
candélabre tout d’or, avec un réservoir a son sommet, et ses
sept lampes ; il y a sept conduits, oui, sept, pour les lampes
qui sont a son sommet ;»

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

.2,7701

142 YRR 270 92

La référence du texte, a la fin de Mikeitz, concernant les
sept conduits comme influx descendant de niveaux supé-
rieurs vers les attributs.

Zohar, Miketz 15:261-2691707-X"07:1"0 Ypn ,7711 100

143 (27y0 7777) yp1 278 M2

Le Tsema'h Tsédek traite des «sept et sept conduits» dans
Or HaTorah sur Vayikra.
LA NOTE DE KEHOT
-37%IR IR LUYT Y R-RIPM NVMIR IR MIPRIN 1Y ayaw 1Paya
aynny 2

144 27y T YN D M

Le Tsema'h Tsédek traite des «sept souffles» du Zohar
dans Or HaTorah sur Vayikra.
LA NOTE DE KEHOT
Y .'|'?’R1 NN Y 3-37%00 MRS .17?’2{1 27°Y R-RIP"1 N”MIR IRT
.7,27 727130 27y 03 1011 79K Xann

145 PR T TR APennn PRt

La note signale une glose du Tsema'h Tsédek sur I’exten-
sion de la gloire avant les sept voix.
LA NOTE DE KEHOT
JT7TAT R¥R1 A0K Y 7-927102 N7MIR2

146 97122 DR N1°IK97

La requéte de Moché: « Montre-moi, je te prie, Ta gloire.»
Par I'intermédiaire du Raaya Mehemna, la gloire qu’il de-
mande est identifiée a Kéter, le niveau supérieur.

Exodus 33:181:3”% ninw
S7T207 K K3 2IN1T IR

Etil dit : « Je T’en prie, montre-moi Ta gloire. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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147 R 1737 MDY A

La référence du texte a Beha’alotekha, au sujet de «Sa
corne s’élévera dans la gloire. »

Zohar, Beha'alotcha 15:87-16:94-1"9:7"v qni?yna ,3m 990
870

148 71222 29N 1P

«Sa corne s’élévera dans la gloire.» Le texte cite I’explica-
tion du Zohar sur ce verset comme source supplémentaire
concernant la «gloire ».

Psalms 112:9'v:27°p 0°7°1n

79222 0070 R 13_7'3 N7y inpTE n’;ﬁ’;ts’? N2
He hath scattered abroad, he hath given to the needy; His
righteousness endureth for ever; His horn shall be exalted

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

149 120 0o a3

«Les sages hériteront de la gloire.» Le texte renvoie a son
explication dans le discours sur «Car en ce jour, Il fera
expiation.»
Proverbs 3:35777%:3 "own
1799 0°n 0°7°033 39037 0o 722
Les sages hériteront de I’honneur, mais les insensés empor-
teront la honte.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 17

150 N°9%7 79°002 NIN°2N 7271 nranw

Le Rabbi reléve que Sotah 14b semble déclarer impropre
une corbeille égyptienne et répond que la raison quiy est
donnée — « Présente-la donc a ton gouverneur » — ne
constitue pas une interdiction de la Torah (Kesef Mishneh,
Hilchos Issurei Mizbe’ach 2:10). A ’encontre de I’opinion
selon laquelle il s’agit d’une interdiction, il fait remarquer
que les pauvres apportent leurs prémices dans des cor-
beilles de saule (Bikkurim 3:8), qui sont certainement plus
modestes qu’une corbeille égyptienne.
LA NOTE DE KEHOT
RDT 1MW N3N 79°932 AR°AN 71271 NMAanw (2 ,00) Xwl ﬂ”w‘?l
N1 112°P0T QYVAY Qv wENn 0 — 91097 (2 ,7°) VIV WAIEND
R9TY) "1 278 BPOX D »n”03) 1NN 179K 711 0K L, -|nn5’7
0°R°2n 0197 KT 7277 1K %7 — N7n TMORT DOIINRAR K7D
"9XIn DN PRTIAW (77R 37D 0°7132) 12y 5w 0°m%1 *%02 0103
03 7% 1172°9pP7 NT20T (B 7VI02 *WND ,N°I%H 18°0D 11°°7T) 5,7'[
.205°Y P wnp? — (371 ,wnn namn By 29p 10K

151 11705 P1oRn

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
A0 NPan

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nasso/7/

SR W1 DRI DR AWNDN 01°2 1217270 D110 DRT...

152 Y112 AR PR Ay I

La note renvoie a un abrégé de ce passage dans 1’Or HaTo-
rah du Tzemach Tzedek.
LA NOTE DE KEHOT
J0IVR Y T-92722 N7MIRD NP

PARAGRAPHE 18

153 WNRT Q%AW 271yn 100

La note renvoie a ’explication du Tséma’h Tsédek concer-
nant les mitsvot relatives aux aromates mélés a I’huile
d’onction.
LA NOTE DE KEHOT
.2,2y PIEn 777 R0

154 QW2 172121 7177 91 WK D°Rw2

«Prends pour toi des aromates de choix: de la myrrhe
fluide, cinq cents [sicles], et de la cannelle odorante...»
Les aromates de I’huile d’onction y apportent le parfum, le
niveau enveloppant.

Exodus 30:23373:'% mnw

invsmn oaTTRIRY NIRD Wan 130T WY ona 9P R 1nR
:O°NRMY DOWAN D2T1IRY DNRM DN

«Prends aussi pour toi des meilleurs aromates : cinq cents

sicles de myrrhe fluide, la moitié de cette quantité de can-

nelle aromatique, deux cent cinquante, et deux cent cin-

quante de roseau aromatique,

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

30,5 mnw

PARAGRAPHE 19

155 9y Apan vo
« Tout le bétail destiné a I’holocauste, douze taureaux... »
Récapitulation des offrandes animales des princes, qui re-
lévent de « apres qu’il eut été oint ».

Numbers 7:8719:"1 12712

MY Y32 MY oK 019 oy I Yy 3T
:NRYIT? Ty D73Y DY YYD Ty 07w

all the oxen for the burnt-offering twelve bullocks, the rams

twelve, the he-lambs of the first year twelve, and their meal-

offering; and the males of the goats for a sin-offering twelve;

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

19,1937
156 Awnn 01°2 29N

La note rapporte une glose du Tséma'h Tsédek sur cette
conclusion.
LA NOTE DE KEHOT
.'[RDY7 1727 R¥NI 0K °Y 7-92712 N”IN2

157 Q2 1IN NAR 721 797 TAR P 00T NNR 77YR X9
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MR YRR

Le Midrach demande pourquoi douze coupes, bassins et
cuillers sont comptés, alors qu’un exemplaire de chacun
fut apporté le jour de I'onction. Il répond que D.ieu les
considéra comme si tous avaient offert le premier jour et
le dernier jour.

Bamidbar Rabbah 13:9'v:3”> 7127 727722

158 T1MR Q12 PIWRT 212 12°9p7 2910 PR DRy P

L’enseignement de Rabbi Yudan apparait de nouveau :
I’Ecriture les considéra comme si tous avaient offert le
premier jour et comme si tous avaient offert le dernier
jour.

Bamidbar Rabbah 14:132>:77° 137 72713

159 | « Tu es toute belle, ma bien-aimée, et il n’y a aucun défaut
en toi. » Le verset a propos duquel Chir Hachirim Rabba
rapporte I’enseignement sur les princes.

Song of Songs 4:771:"7 07w W

72 X 0 7y 122 792
Thou art all fair, my love; And there is no spot in thee.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

160 SIOYR 19° 9919 BTy WU

A propos de « Tu es toute belle, ma bien-aimée », le Mi-
drach rapporte le méme enseignement : D.ieu considéra
les princes comme si tous avaient offert le premier jour et
le dernier jour.
Shir HaShirim Rabbah 4:7:1'k:1:"7 127 0201 1°w
R¥n3 XY 307 MW AW ANIY PN 2pY? AL LNy 192 972
nywa RO 13 7R 310 WY1 97 TP M .nPos M2
927 WK 9D (1 ,TD MRw) 1K) °°0 17 %107 PRI 1Ty
T30 XY PYIRn K21 0031 XD 072 727 XD 7YY AR L ynw 1y
N2 PwEY XY P X9 POiw KD, PEn K9 PRpR KD pmo X9
VK7 WOV 12 WY 122 T2 SN 1YY ANtk by 37 pion
... DYEM1 0221 02 P 09RO
“All of you is fair, my love, and there is no blemish in you”
(Song of Songs 4:7). “All of you is fair, my love” - this is
Jacob our patriarch, whose bed was unflawed and no waste
was found among it. What is, “all of you is fair, my love”?
Rabbi Shimon ben Yohai taught: When Israel stood before
Mount Sinai and said: “Everything that G-d spoke we will
perform and we will heed” (Exodus 24:7), at that moment

there were in their midst neither zav, nor leper, nor ...

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