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Explication du verset « Je me réjouirai grandement».
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Pour apporter une explication supplémentaire et comprendre la notion du chofar, il faut d’abord
introduire celle de la lumiére qui remplit [tous les mondes] (memalé) et [de la lumiére qui] les en-
toure [tous] (sovev). A premiere vue, cela n’est pas compréhensible : puisque sovev ne signifie pas
qu’elle encercle et entoure d’en haut, mais qu’elle
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est présente en bas comme en haut, la seule difference étant celle de ’occultation et de la révéla-
tion, comme cela est expliqué ailleurs — comment, dés lors, I'intellect peut-il saisir ce que I’on sait
: qu’il existe des myriades de myriades de niveaux, de degrés et de nombreux tsimtsoumim diffé-
rents, jusqu’a ce que [la lumiere] vienne du niveau de sovev,

2179 0°3°2 1PRY [mpna) *RIPR2 57w qNR? MP%3 N2 RITY RPAn nak ovynn naa R

201 27901 AN

qui est dans un état d’occultation, au niveau de memalé, qui est celui de la révélation ? Car tout est
a sa place, il n’y a entre eux aucune distance dans I’espace, et rien ne manque,
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si ce n’est le passage de 'occultation a la révélation. Comment peut-on donc parler d’autant de

myriades de myriades de degrés et de nombreux tsimtsoumim différents, sans fin ni limite,

comme on le sait ?
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Cependant, la notion se comprendra par une analogie : « De ma chair, je contemple » ; nous
constatons en effet de maniere tangible que I’homme physique posséde un intellect et une sagesse

qui lui permettent de comprendre tout ce qu’il entreprend ;

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



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS NITZAVIM - MAAMAR 5 VOWR WY Dssy TIR2

INMIM 7270w 1MW ANNRON 12°NW RIAT 9270 MYY? 13137 711 0 1000 1°90w 11 087
NR NATIN 7RO 927 IMIRD AP 118717 w0 99 RITT 02T

et selon ce que sa sagesse a décidé, sa volonté tend a accomplir la chose que sa sagesse a estimé

nécessaire. Car, de méme que sa sagesse a estimeé cette chose nécessaire, il éprouve aussi la volon-

te et le desir de I’accomplir, puisque la sagesse guide
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la volonté, comme on le sait. Et conformément a sa volonté, il réflechit et médite a la maniere d’ac-
complir ce qui a pris naissance dans sa volonté ; car ’action ne s’achéve que par la réflexion sur
les lettres de sa pensée, et ces lettres se situent a un niveau inférieur a celui de la volonté, comme

on le sait.
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Or, le lieu ou réside I'intellect est le cerveau ; de méme, le lieu ou réside la volonté est également le
cerveau ; et le fait de méditer les lettres de la pensée — on meédite et on pense dans le cerveau. Ain-
si, dans un seul cerveau, ily a
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trois sortes d’habillage : d’abord [la puissance de I’ame] s’habille dans la sagesse, la sagesse s’ha-
bille dans la volonté et la volonté s’habille dans les lettres de la pensée — et tout cela se trouve en
un seul lieu, le cerveau. Nous constatons donc plusieurs niveaux et un enchainement descendant

des mondes (hichtalchelout), de cause en cause, en un seul lieu.
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La raison en est que I’enveloppement d’une chose spirituelle ne ressemble pas a celui d’une chose
matérielle. En effet, une chose matérielle occupe de I’espace, et lorsque ce qui est supérieur s’en-
veloppe dans ce qui est inférieur, ce dernier se trouve en dessous, a distance ; tandis que le spiri-

tuel, en lui-méme, n’occupe pas d’espace,
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mais il est saisi et accueilli dans les limites et selon I’aspect du lieu, ce lieu n’étant qu’un récep-
tacle et une demeure ou le spirituel réside. C’est pourquoi plusieurs sortes de forces peuvent reési-

der et s’envelopper en un méme lieu.
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De 1a, celui qui comprend saisira, concernant le monde d’en haut, comment plusieurs sortes de

tsimtsoum, d’enchainement descendant et d’enveloppement de trés nombreux niveaux [existent]

dans la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-1I, en un seul et méme lieu. En vérité, Lui, béni soit-

I, est le lieu du monde, et le monde n’est pas Son lieu.
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On le comprendra encore mieux au moyen d’une autre analogie, tirée de la puissance intellec-

tuelle qui s’enveloppe dans I’action : par exemple, ’acte d’écrire, ot la main écrit ce qui a surgi

dans son esprit ;
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la puissance intellectuelle s’y trouve donc enveloppée, ainsi que les lettres de la pensée, car il faut,

a tout le moins, réflechir aux lettres de la pensée pour écrire les lettres de I’écriture.
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Il éprouve aussi un certain désir au moment ou il écrit ; et il y a également la force de I’action, qui
est la force de la main qui écrit. I1 y a donc ici quatre formes d’habillement et de contraction : I'in-

tellect, la pensée, les attributs émotionnels (midot) et I’action.
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Ces quatre niveaux de contraction et d’habillement sont également [présents] dans la parole d’'une
personne : elle dit ce que sa sagesse lui a dicte, elle réflechit aux lettres avec lesquelles elle parle,

et elle a lavolonté et le désir de dire ce qu’elle va exprimer.
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Or, ces quatre contractions sont celles qui sont perceptibles selon notre intellect, car nous ne per-

cevons que quatre sortes de contraction, correspondant aux quatre lettres du Nom Havaya, c’est-a-

dire les contractions qui se trouvent dans ’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout),

depuis 'Hokhma (sagesse) et en descendant.
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Mais en vérite, il existe des myriades et des myriades de degrés et de contractions au-dessus de

I’enchainement descendant des mondes, avant que le niveau de Havaya puisse venir a I’existence.
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Car le fait que la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, vienne a I’existence et s’investisse dans
'Hokhma représente une contraction plus grande que celle par laquelle 'Hokhma se contracte
pour s’investir dans les attributs émotionnels (midot), et les attributs émotionnels dans la pensée,

etc., comme on le sait.
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Nous trouvons également I’enveloppement de deux opposés dans un méme sujet : par exemple,
I’amour et la colére, qui résident tous deux dans le cceur et qui, parfois, se manifestent méme au

méme instant — par exemple,
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un pére qui frappe son fils avec colére par amour pour lui, parce qu’il souhaite son amélioration ;
I’amour et la colere présents dans son cceur sont tous deux enveloppés dans la main du pere qui

frappe son fils.
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La conclusion générale est que nous constatons de facon tangible plusieurs sortes d’enveloppe-
ment en un méme lieu, et méme I’inclusion de deux opposés dans un méme sujet ainsi que leur

enveloppement en un méme lieu, comme mentionné ci-dessus.
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2. Tout cela permet également de comprendre ce qu’il en est de la Lumieére infinie (Or Ein Sof),
béni soit-Il. Car le tsimtsoum (contraction), ainsi que I’espace vacant et le vide, se trouvent dans la
Lumiére infinie, béni soit-Il — c’est-a-dire dans la lumiere et le flux qui émanent de Lui afin de

constituer un état de révélation —
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et non, a D.ieu ne plaise, dans I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, Lui-méme, comme on le sait. Autre-

ment dit, le rayonnement et le flux ont été contractés, de sorte qu’ils ne soient révélés que par I'in-

termeédiaire d’une ligne (kav) et d’un fil ; ce qui ne parvient pas a la révelation est appelé sovev, car

bien qu’il soit
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présent en bas, il est dans un état de dissimulation et non dans un état de révélation. [Dans le

meéme sens, il est dit dans le Tikkunei Zohar : « Et lorsque Tu te retires d’eux », etc. ;
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car le sens n’est pas littéral, comme si une chose se retirait de cet endroit pour aller en un lieu plus
éleve, puisque Lui, béni soit-I1, n’est pas soumis aux limites de I’espace ; le sens est plutot que la

lumieére devient dissimulée a leurs yeux et ne se révele pas dans les réceptacles des Dix Séfirot.
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Ainsi, dans les dix Séfirot du Monde d’Atsilout (Emanation), la Lumiére infinie (Or Ein Sof) brille
avec une grande révélation, au point que « Lui et Ses réceptacles » (ihou vegarmohi) sont un ; tan-
dis que dans les dix Séfirot du Monde de Béria (Création), la révélation n’est pas de cet ordre.

1R 1T MBYANM MPPN0T 11y XENI .0IPR 732 1R (7 951 191 .49YM P10 1Pay 1
11°%1 PPNDIY MY IVIWDD

Et tel est le sens du retrait et de la dissimulation. Tout cela n’est pas soumis aux limites de I’espace.
Il s’ensuit que ce retrait et cette expansion ne doivent pas étre pris au sens littéral, comme si la lu-
mieére s’était retirée et n’était plus
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présente en ce lieu ; car il ne convient absolument pas de dire cela de la Lumiére infinie, béni soit-

I1; il ne s’agit que de dissimulation et de révélation.
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On peut en donner quelque analogie avec la révélation du pouvoir de la vue dans I’eeil. Lorsqu’on
ferme I’eeil et que le pouvoir de la vue ne se révele pas pour voir, cela ne signifie pas que le pouvoir

de lavue s’est retiré de I’eeil ; car, en vérite, il y est présent, seul son pouvoir ne se révele pas.

RIT 71 OOYMY 12 T0ANN 1KY IR MRDIPT 099912 IR 79NN NP0 9y 171y R TN
nnRIYm 0o%on saab

De méme, il en va de la question du voilement et de la révélation : la lumiere se révele dans les re-
ceptacles et les mondes, ou bien elle ne s’y révele pas. Et ce voilement est relatif aux réceptacles et
aux mondes,
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tandis que, du point de vue de la lumiére elle-méme, il n’y a aucun changement — et a plus forte
raison dans Son étre et Son essence, béni soit-1I1, qui se situent bien au-dela du niveau de la lu-
miere et de la révélation. Voyez également ce qui est écrit dans le discours commencant par «Je

suis noire, mais belle », au sujet de «Il fit des ténébres Son voile ».
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[Voyez également dans le Zohar, parachat A'harei, folio 73a, au sujet du Saint béni soit-Il, qui est
cache et revele, etc. ; et voyez ce qui est écrit a ce propos dans le discours commencant par «Car la

chose est tout pres de toi».]
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Et pour expliquer comment cela peut étre présent ici-bas alors que cela n’est pas dévoilé, voici
I’explication. Il est connu que I’Ame de Moché notre maitre, que la paix soit sur lui, relevait du ni-
veau du Monde d’Atsilout (Emanation), tout comme celle d’Avraham. Autrement dit, chez Moché

notre maitre, que la paix soit sur lui, et chez Avraham, Atsilout brillait ici-bas de maniére dévoilée.
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Ainsi, le niveau d’Atsilout est également présent ici-bas. Comme il est aussi écrit dans [Sefer
Ha]Gilgulim, chapitre 20, qu’il existe un niveau d’Atsilout jusque dans [le Monde d’|Assiya
(Action).
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Or, du point de vue de la lumiéere du Monde d’Atsilout (Emanation) elle-méme, rien ne fait obstacle
: si Moché et Avraham étaient eux aussi ici avec nous aujourd’hui, la lumiére d’Atsilout se révéle-
rait en eux. C’est seulement que, dans cette génération, la lumiére d’Atsilout ne se révele pas ici-

bas.
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Néanmoins, il faut nécessairement que la lumiere d’Atsilout existe réellement ici-bas aussi ; elle

ne se révele simplement pas dans notre génération.
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De méme, Chlomo, dont il est écrit: «Il était plus sage que tous les hommes» et «il prononca trois
mille paraboles» : une si grande sagesse lui fut réevélee,
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bien que lui aussi se trouvat dans ce monde, au niveau d’Assiya. Il s’ensuit que la sagesse existe
également ici-bas, dans ce monde, et qu’elle fut donc révélée a Chlomo; seulement, elle était ca-

chée aux yeux de tout étre vivant, a I’exception des siens.
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De méme, la prophétie existe également dans ce monde ; seulement, chez les propheétes, elle était a

I’état révélé: la prophétie se révélait en eux parce qu’ils avaient la capacité de la recevoir. A pré-
sent, I’obstacle vient des récepteurs;
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mais, du coté de la lumiere et du flux, rien ne fait obstacle, car la lumiére et le flux existent effecti-
vement encore aujourd’hui; seulement, ils ne se révelent et ne sont visibles qu’a la mesure de la

capacité des récepteurs.
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De tout cela, on comprendra en haut le niveau de sovev. Car le sens de sovev est ce qui ne vient pas
a la révélation, comme indiqué plus haut. Et la sagesse de Chlomo, relativement a notre mesure,

est appelée le niveau de sovev.
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De méme, le niveau de I’étre parlant (medaber), relativement au niveau de I’animal, est appelé so-
vev : car le niveau de I’étre parlant n’est pas révélé dans le niveau de I’animal, puisque I’illumina-
tion s’est contractée jusqu’a ce qu’il n’y ait en lui que le niveau de I’animal, et non celui de I’étre
parlant. Cela tient au fait que le niveau de I’étre parlant existe effectivement aussi dans ce monde,
JIORW 2270 112 ATT0T 232 3 M2 77 193 IR 1KY O%NRENI [0 pyaaw] MUY 210N ROR
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mais, parce que chez I’animal elle s’est contractée et n’est ni visible ni révélée, ce niveau est, rela-
tivement a eux, le niveau de sovev, qui n’est pas révélé. Et, dans le niveau du végetal, I'illumina-
tion s’est davantage contractée, jusqu’a ce qu’il n’y ait méme pas en lui le niveau de I’animal ; et,

dans I'inerte, I’illumination se contracte davantage encore.
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Et ces quatre contractions dans les regnes minéral, végétal, animal et parlant signifient que la lu-
miére est descendue et s’est amoindrie, degré apres degré — et tout cela du point de vue de la lu-
mieére et de la révélation : ce qui s’est révélé chez ’homme, au niveau du parlant, est descendu et
s’est amoindri chez I’animal, et ce qui s’est révélé chez I’animal est descendu et s’est amoindri

chez le vegétal.
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Car les animaux ressentent de la douleur lorsqu’on leur coupe un membre, parce que la force vi-
tale s’y révele, contrairement au végétal. De méme, la révélation qui se manifeste dans le végeétal

est descendue et s’est amoindrie dans le minéral.
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Et puisque le tsimtsoum ne consiste qu’en une diminution du dévoilement, et non en une inexis-

tence totale — car chez ’homme se dévoile le niveau de la parole, bien qu’il se trouve au méme en-

droit que les étres inanimés, végétaux et animaux —, le niveau de la parole est donc appelé sovev

par rapport a ’animal ;
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il en va de méme de la sagesse de Shlomo par rapport a notre mesure, ainsi que du niveau de la
propheétie : si Moise notre maitre, paix a lui, et tous les propheétes étaient ici avec nous aujourd’hui,
la prophétie se dévoilerait en eux.

212 2210 N2°n2a RPa 135 Y197 PR 1282 ARI2IT IR T8N DaR "9 27 0 1I°RW RX¥N
Il s’ensuit qu’il ne manque que le dévoilement, tandis que, du coté de la lumieére de la prophétie
elle-méme, aucun obstacle ne s’y oppose ; c’est pourquoi elle est appelée le niveau de sovev, etc.

97191 973 °R 0Ip12 071 0910 7991 72% 717731 7IR2 100 MPYRNWT DONIZNRET 2100 Dow 121

On comprend ainsi que toutes les formes de tsimtsoum et d’enchainement descendant des mondes
(hichtalchelout) ne concernaient que la lumiére et le dévoilement ; elles se trouvent donc toutes

également au méme endroit, comme cela a été expliqué plus haut.

53 R 7AW 20 Sw Mz 173y IR12° monnm 19wn Iy '{’Jﬂ'? 9798 ANYMm A

3.A présent, il faut comprendre le sens du chofar. Nous expliquerons d’abord les mitsvot de toute
I’année. Voici de quoi il s’agit :

19 2WY 77 PR 00 A01PR T9YRD AN WOV YTII0 TR PR TV AWK 172 1190V ANy wAPn N1Xna 1

13 1123 Pyn man

Dans les mitsvot est revétu le plaisir supérieur, béni soit-I1, qui est sans limite. Comme on le sait, il
existe un plaisir au-dessus d’un autre plaisir, car « il n’est pas un brin d’herbe », etc., et « un supé-

rieur au-dessus du supérieur », etc.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nitzavim/5/ 11
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Et de I’Eden inférieur est fait un jardin pour I'Eden supérieur du Monde de Béria (Création) ; et

I’Eden de Béria, qui est la 'Hokhma (sagesse) de la Mal'hout (souveraineté) du Monde d’Atsilout

(Emanation) — laquelle est le niveau d’Eden pour le niveau du Jardin de Béria — est le niveau de

jardin pour I’Eden d’Atsilout, qui est la 'Hokhma d’Atsilout elle-méme.

[RvIT ®X77R2] TPTRA Y (2 Tay mi0] Y0 27BAPT NP0 °EY 27V [pnxe 11297 T '?.'I;?’\ D 12 W)
X7y w1 97377

(Comme il est écrit dans le Zohar, Parachat Vayakhel, folio 210b, et Parachat ‘Houkat, a la fin du fo-
lio 182b ; voir aussi I’Idra Zouta, au début du folio 296a.)

123 IR STINY 77N QWY 90D NI ROW MDOXRT 7R00 P0an a7yn 19ynD RIT 1199Yn A
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Et le plaisir supérieur se situe bien au-dessus du niveau de la 'Hokhma d’Atsilout ; il reléve du ni-

veau de Kéter (la Couronne). C’est la que se trouvent les 620 piliers de lumiére, semblables a un

pilier qui relie le supérieur a I'inférieur,

'{’1"?57 N3N NN OTINY TN Wl 920 NWnRY %217 5y YW1 N°27 AWK N0 OTINRY C3W 1D
92n NI%7 SN XIT 0IP°YY DWIRY NIXna wabnne

comme les deux piliers centraux sur lesquels reposait la maison, dans [le récit de] Chimchon. Ain-
si, les 620 piliers de lumiére descendent de Kéter supérieur pour se revétir dans les mitsvot, dont

la racine et I’essence se trouvent en Mal'hout — « les commandements du Roi ».
9”13 '{1"?}7?! ANy waven o '[1"?572'! 11%9 R N2 >33 RIT NIZNRT PR waww °18n 13°°m
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C’est que la racine et la source des mitsvot se trouvent au niveau de Keter, qui est la volonté supé-
rieure, et c’est la qu’est revétu le plaisir supérieur : « C’est une satisfaction devant Moi que J’aie
parlé et que Ma volonté ait été accomplie. » Et ce plaisir est également revétu a la fin de I’acte,

lorsque « Mavolonté a été accomplie »,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nitzavim/5/ 12
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c’est-a-dire dans les commandements du Roi, car I’essence des mitsvot réside en Mal'hout. C’est
pourquoi ils ont dit dans la Guemara : « Les mitsvot requiérent une intention » pour s’acquitter de
son obligation ; et méme au sujet du Chema, il est indiqué dans le Pri Etz ‘Haim qu’avant le Che-

ma, il faut avoir I’intention de s’acquitter de son obligation.
Q3 RMpw 12 7 XD 7”1 18y T8 NNAR 2T 07 NAARY TAR [yaw nxeapn] @7P0 12330 D10 oYW
mwy> 1 9922 %W 15?:}1 nisn I:I”i?5 15 03 937 mERk1” KON NNAR °937 927 A3 T30

1189

Car, bien que le contenu du Chema — « Un » et « Tu aimeras » — soit constitué de paroles de vérité

en elles-mémes, il ne suffit néanmoins pas de les réciter parce que I’on souhaite prononcer des pa-

roles de vérite ; il faut plutot les prononcer afin d’accomplir le commandement du Roi, qui nous I’a

ordonné, et afin de faire Sa volonte.

T wrna 41vs TPWnRn 19X IRD ORIY] N9 12 waIPAn AN 173 Tl”?}h'l 1N%7 FPwnn MmN

Par cela, on attire la volonté supréme, béni soit-I1, ainsi que le plaisir qui y est revétu, dans Mal’-
hout. [Sinon, on n’attire rien du tout, comme il est écrit a ce sujet

Y7110 11297 MXN yawI RN°IRT NIXH 217990 IR 7Y 9790 O 1M [AIR N2 573 10y 7177
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dans le discours qui commence par « Et maintenant, je te prie, que la force de mon Seigneur soit
grande. »] Ce sont précisément les 620 piliers de lumiére — les 613 mitsvot de la Torah et les sept

mitsvot des Sages, comme on le sait — qui relient la volonté supréme, béni soit-I1, a Mal’hout.

A9 AR APy 19YND RITW KM DY X207 RNP393 1 903 N2 RITW 772 19790 1130 MM
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Or, la volonté supréme, béni soit-Il, qui est le niveau de Kéter (la Couronne), est appelée « la Gul-
galta (le crane) qui recouvre le Mo'ha (le cerveau) », car elle se situe tres, trés au-dessus du niveau

de 'Hokhma (sagesse), [appelée] « cerveau ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nitzavim/5/ 13
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Mais cela demande encore une explication, car la question est bien connue et exposée dans Etz
Chaim, Sha'ar 22, chapitre 5 : nous constatons de maniere tangible que, chez ’homme physique,
le crane n’est qu'un os qui recouvre la téte et dont la force vitale est faible, tandis que le cerveau

est le sieége de la force vitale de ’homme dans son ensemble ;
R”D 11290 K N9ARA2 OPRWR RNOY2 213 phNon NWANY ODAn mn Sw 017p 2p°1 oX)
5y RNPADAT NPYR 1723 7973 1Y (0 %51 975 12 19N NN PPRY 2% DXy 217 PRInia

R rhlell

et si la membrane du cerveau est perforée, [I’animal] est terefa (atteint d’un défaut le rendant im-
propre a la consommation), car la force vitale s’en va par une simple perforation ; tandis que, pour
le crane, I’animal n’est terefa que si la majeure partie de I’os est écrasee, car la force vitale ne deé-

pend pas tellement de lui. Pourquoi donc la Gulgalta a-t-elle une vertu supérieure a celle du Mo'ha
?
NPAR POy RIT MNRAY TRA 79173 RO MR NPYR 0 NaR 1192 R P97 R
Or, voici en quoi consiste la réponse : il est vrai que la vertu du cerveau est tres grande, car le cer-
veau est ’essence de la force vitale,
nRwne 12wm 55 X1 w7 DaR 72% NnRen na rak ¥ NP 9”RWH N1 na2 XIM
RatablsRaininiaRnkeh Liiyige) '{1"?37;'[ bR)Y

et il releve de la dimension intérieure (pnimiyout), tandis que le crine ne reléve que de la dimen-
sion extérieure (‘hitsoniyout). Néanmoins, il est un réceptacle et une demeure pour le repos du

plaisir supréme, béni soit-Il, davantage que le niveau de 'Hokhma.
AP °°1122 AIRWI 27 [nonean / nenan] PR°18 PR32 mwabni >7% X2 119K T'l”?}?u'l A1y 137 %2 1Ay
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Le propos est le suivant : le plaisir supérieur ne vient pas a s’habiller intérieurement ; il demeure
plutot au niveau d’une lumiére enveloppante (makif), d’en haut, et repose sur la dimension exte-

rieure des réceptacles.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nitzavim/5/ 14
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C’est pourquoi ’os du crane, qui reléve de la dimension extérieure du réceptacle, est davantage
apte a étre un réceptacle et une demeure pour le rayonnement de la lumiére enveloppante qui re-

pose au-dessus de lui.
R %23 [2 7my 710] 27Y0 1787 IR D T2 P 100V A°Pn 1M17 IR 1780 272W (o0 pyal 17y °Y]
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[Voyez Etz Chaim, Sha'ar 22, a la fin du chapitre 6 : « une lumiére spirituelle ’enveloppe » ; voyez
aussi le Zohar, paracha Emor, a la fin du folio 96b, a propos de « la téte et le crane » (reisha vegul-
galta), ainsi que le commentaire du Mikdash Melech a cet endroit ; et voyez ce qui est écrit a ce su-
jet ailleurs.] De méme, cela se comprendra également chez ’homme.

»M22 MR NWADH NWIAYNT 2T XaW 7Y 138K TR PN 0IR2 nwatn anawan Do RY 110 00
23R DY 790 17 °pR PNa3 XITW TR DYy NOn0ID

En effet, ’Ame tout entiére n’est pas habillée dans ’homme ; seul un rayonnement en est habillé.
Ce qui vient a s’habiller le fait dans le cerveau, intérieurement, tandis que ’essence de I’ame, qui

est au niveau de la lumiere enveloppante, repose sur le crane et I’enveloppe.

11851 9133 R P7 [rewoan / nessan] PA%1D 122 A1IPNT 2199312 1R 1XYW 11892 973 7210 M
De 1a, on comprendra également ce qu’il en est de la volonté : la volonté ne révele pas le plaisir de
maniere intérieure ; celui-ci s’y trouve seulement dans sa dimension extérieure,

T AT AN 19 SNAARY 2387 [0 nmal 17 7292 7°0RY AR °N22 MIYNT I avw R9R
:NIZAT Y ORI RIT 772 1100V 1187 022 7P

mais le plaisir y réside sous forme d’imprégnation et d’enveloppement [de lumiere] seulement : «
C’est une satisfaction devant Moi que J’aie parlé », etc. Et ce plaisir, qui réside et enveloppe le ni-

veau de la volonté supérieure, béni soit-Il, est celui qui est attiré par les mitsvot.

wxaa] 11793 7130 00 LTIwT B0 DY nIzn 1727 [mawn wraaw] 7792W 99IWA NIXN 1°2W WAHAT 1217 1Y
2°02 INXAA2 7 YT (2w oo nawyi] NPV [mawn

Ainsi se comprend la différence entre la mitsva du chofar a Roch Hachana et les mitsvot de toute
I’année. Car il est écrit au sujet de Roch Hachana et des Dix Jours de Techouva : « Recherchez Ha-

vaya lorsqu’ll se trouve »,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nitzavim/5/ 15

22

23



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS NITZAVIM - MAAMAR 5 VOWR WY Dssy TIR2

DoR3DM 1PN INTIAYA RPW IR MR PR 0°NY MNI0M 09D 9 1PN T R
33 RITW 119997 1137 1w 13wn 50 5w nIsn Nownm 1m3 N1PIReN 1Ownna 07 X? mnionm
1°RY NO1%ON

car c’est le temps ou I’on répare toutes les atteintes et les déficiences — lorsqu’on a omis une mits-
va ou que I’on a manqué de zeéle dans son accomplissement. Or, pour réparer ces atteintes et ces
déficiences, une effusion extérieure ne suffit pas, telle que celle produite par les mitsvot de toute
I’année, qui relévent de la volonté supréme, laquelle est de ’ordre de la dimension extérieure ('hit-

soniyout) et n’est

W% 29I 73 1PIYR YT RYnhn 1Y 9OpmY IR 10PN ANy ARTWID 1own 090 KPR
1590 prIYa Mane IR

qu’un réceptacle et une demeure pour que s’y repose le plaisir supréme, lequel repose sur lui et
I’entoure d’en haut. Comme on le sait a propos d’un fleuve qui a éte dévasté et s’est asséche : il

faut creuser plus profondément, etc.
(x3p7 >3pon] TP TP IR QORANT MITR 2P0 TIYR D990 999N maa oMl R NIsk X2 U
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C’est a cette fin que vient la mitsva du chofar — « des gémissements, il gémit » et « des plaintes, il
se lamente » — afin d’éveiller les Treize Attributs de miséricorde, qui sont les treize tikounim de la
barbe (tikouné dikna), le surplus des mo'hin ; et les mo'hin reléevent de la dimension intérieure

(pnimiyout).
AN QWY NS B RNDPAPAT N1°M2R TURD 1WRIY MOWHT 1T ki supen] 7PN A0 DA
[rxmeno ®mna) O*IMA 9D RNDADAT NIPRON N2 1pNR 1P1PeN O 99 [mxmeno xmin) 0711 1PN
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Bien que les treize tikounim de la barbe soient des effusions qui se déploient en dessous du niveau
de la Gulgolta, néanmoins, puisque leur racine vient du niveau des mo'hin de Mo'ha Stima'a (le
cerveau cacheé), ils constituent des tikounim (rectifications) qui réparent la dimension extérieure
de la Gulgolta. Car, dans Mo'ha Stima'a, le plaisir supréme est revétu intérieurement, et non sim-

plement sous forme d’un rayonnement, comme [c’est le cas] dans les mo'hin de la téte.
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Car les mo'hin de la téte sont, a titre d’analogie, ceux qui se révelent sous forme d’intellect et de

compreéhension, par un raisonnement et une connaissance que I’on peut saisir et comprendre ; et

le plaisir ne s’y révele que comme un simple rayonnement : lorsqu’on comprend une chose, le

plaisir nous vient.

aYuI WY DUownR 1N RPY 7awnna a9y 90 PINW N2 XM [mxeeno xmin] 0PI PRYN
132 W219RT AIYNT QY TR O¥Y XY nann Ny

En revanche, Mo'ha Stima'a est le niveau de « Tais-toi, ainsi en a-t-il été décidé dans la pensée » ; il
ne peut étre compris, et sa raison et sa connaissance ne peuvent étre saisies, parce qu’il ne fait
qu’une seule essence avec le plaisir qui y est revétu,
D7 DD’P?N 1 °IR 27Y IR 7wy A1¥NT N1Pna°1n N1°n22 X0 XIA0 Iynm) 1778° X9
N°x%°%
et ils ne se séparent pas. [Et ce plaisir releve de la dimension intérieure du plaisir. Voir ce qui est
écrit a ce sujet dans I’explication du verset « Je suis Havaya, votre D.ieu », dans la section sur les
tsitsit.
NIAR N30T (17w nwan /170 p79] Y’V [yaw nxepn] W2RN YW [oen vy 193] 7Y WPR 7Y 11 71271° O
7Y %12 PNy IR0 2N R

Cela se comprend également dans le prolongement de ce qui est écrit dans le Pri Etz Chaim, Sha'ar
Kerias Shema, chapitre 15 : la dimension intérieure d'Abba est considérée comme étant semblable
a Atik, etc. ; voir 1a-bas.
mxa] TI”XIND [o°01 1°2702] 177900 DNAA2Y (27y 071 772) JANNRY D [mor nwn 297] 1”77 [2n5 191 3”2
119977 RNOKR PoNY w1772 (k7Y 1797) [on
Le Ramaz écrit également sur la paracha Va'eschanan (au folio 260b) ; et dans la glose du Maharan
dans Otzros Chaim (folio 38a), dans le discours sur Atik, il est dit que cela signifie
%2 ’D2 [mar nwn 277 7R 272 (19 9m91] 3”21 RO QW (o0 vy »193] 1702 1”2 P°NY N°1R°1D 12D
(27y 17y1 72) RX¥N

comme la dimension intérieure d'Atik ; le Pri Etz Chaim l'indique explicitement au méme endroit.

Le Ramaz l'écrit également sur la paracha Ki Seitzei (au folio 276b),
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au nom du Pri Etz Chaim et des Kelalim de Rabbi Chaim Vital, section 63 : la dimension intérieure

d'Abba est considérée comme semblable a la dimension intérieure d'Atik ; voir la-bas. Et dans la

paracha Bo (folio 40), a propos du passage qui commence par « Il est destiné » (zamin ihu), et « au

sein de sa dimension intérieure », etc.

[RpIT ®77R2] IPATRD RNOR 1YW RN 2127 WA NP0 [axneno kmin] 0”10 [1ow 557] D”WIT [1m? ) 599
A27% 1°1°N0 557 IRMND HN’?’V 1791 qWRNR RAR 119907 179 ORI (R7y w9 2797)

On peut dire que, a plus forte raison, Mocha Stima'ah, source et racine du niveau d'Abba, est
concerné ; a son sujet, il est dit dans 1'ldra Zuta (au début du folio 290a) : « Et cet Eden » — c'est-a-
dire Abba — « se déploie depuis I'Eden supérieur, caché de tous les cachés » ; voir la-bas.

19 RN22213 R¥R »M2n RINW 73w0 52 2w M3 YW 1ownnmm a2yn? Ko 1 7ownt 197
C'est pourquoi ce déploiement est supérieur a celui qui s'opére par les mitsvot de toute 1'anneée,
lequel reléve du niveau d'Arich Anpin, la Gulgalta, etc.,
qwnI AT NRnm 999 991951 113 MR AR 7Y [nawn wxaa] 7792 @RI AT AP Nownm [2710
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comme mentionné plus haut.] Et le déploiement de ce plaisir s'opére a Roch Hachana par le cho-
far, « gémir, il gémit » et « pousser des cris, il pousse des cris » ; et, de ce fait, la réparation de
toutes les imperfections s'opére pendant les Dix Jours de Techouva qui suivent Roch Hachana.

P°NYT N17123 Wl OW AWK [axnono xminn] 0711 RO A2WNRA D AT0 WO 9DIW2 13’?1
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C'est pourquoi le chofar suscite le tremblement : ce déploiement provient de Mocha Stima'ah, ou

les Guevourot d'Atik sont déployées et revétues dans Mocha Stima'ah, comme on le sait.

997 @RI 5P 113N 1199V ANY NOWAT 1170 N2 WK WY 0°PI0DT IRAD K21 Ny T 24

4. Nous en venons maintenant a l’explication des versets. «Je me reéjouirai grandement en
Havaya»: c’est le déversement du plaisir supréme depuis la volonté vers Mal’hout (souveraineté),

déversement qui s’effectue par I'intermédiaire de
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le niveau de Havaya, qui correspond aux dix Séfirot du Monde d’Atsilout (Emanation). [Voir dans
I’Idra Rabba, folio 133a; voir aussi dans le Zohar, Terumah, folio 137a, a propos de «se réjouira»

(yasis) : du coteé de la lumiere primordiale, en laquelle on ne trouve absolument aucun jugement.]
/ neran] P21A%10 NDWRRY D°21%¥1XY N1712a N2 ’|75N M2 RITW 192WH N2 R0 ’P’?ND *wo1 an
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«Mon ame exultera en mon D.ieu» désigne le niveau du chofar, qui est le niveau de «mon D.ieu»
(Elokai), celui des Guevourot (retenues) et des contractions (tsimtsoumim); car les déversements
intérieurs passent par les Guevourot et les contractions: «et ils parleront de Ta puissance (guevou-
rotekha) ». [Voir ce qui est écrit a ce sujet dans I’explication du verset « La voix de mon Bien-Aimeé »,

etc.,
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a propos de Pessa’h, sur le sujet de «Quels sont les fruits des mitsvot ? »; voir aussi dans le Zohar,

Partie III, folio 239a, a la fin, et coté b, ainsi que folio 267b.] «Car Il m’a revétu d’habits de salut
(yesha).»

1°7173 [(370) yrw] ¥7W 12°°17T T2NYN ’737 177 779 [naoina] *01N2 1P [(370) yrw] YW YWO B
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Le sens de yesha: les 370 lumieres (shin-ayin nehorin), auxquelles s’ajoute un yod, qui indique le
futur. Autrement dit, les 370 lumieéres qui se manifesteront dans 1’Avenir, aux jours du Machia’h;

car il existe plusieurs niveaux parmi les 370 lumieres, etc.
X112 [2 ny ;0] 2°Y0Y T AT DY NPWRI3 °D3Y 539 577 M2 (Mot nwn 217 RN 02 [y Y]
wa%% Y [wripn naxal PPAARD YWRD2 AYIW° 2107 1°I¥a 195052 11753 1772 wrRYY 19 1R RNYY
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[Voir le commentaire du Ramaz sur le Zohar, au début de la paracha Chemini, ainsi que dans la pa-
racha Bereéchit, sur le folio 4, a la fin du c6té b, [a propos du passage] «A cette heure...» (behahi
sha’ata arach), etc. ; voir aussi ce qui est écrit dans le discours commencant par «Le vingt-cing Kis-
lev», sur le sujet de «et un casque de salut sur sa téte»; [ainsi que] dans Iggeret HaKodech, sur le

verset «Il revétit la tsedaka», etc.]
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Et ces 370 lumiéres sont trés, trés au-dessus de ’enchainement descendant des mondes (hichtal-

chelout). Le Targoum traduit «Et Havaya se tourna (vayisha) vers Hevel» par «Et il y eut faveur
(ra’ava) devant Havaya».
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Ra’ava désigne le niveau de la volonté supréme. «Il m’a revétu»: faire monter I’ame de I’homme,
elle aussi, au-dessus de I’enchainement descendant des mondes. «Il m’a enveloppé d’un manteau
de tsedaka (justice).» Un manteau est un vétement comme les autres, a ceci prés que son ourlet

porte des clochettes et des grenades qui font entendre un son.
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De méme, la tsedaka est un niveau de vétement, comme les autres mitsvot, qui sont des niveaux de
vétements ; toutefois, la tsedaka possede cette qualité supplémentaire,
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car elle fait partie des choses dont on goftite aussi les fruits en ce monde ; ces fruits sont les clo-
chettes et les grenades, etc. La raison en est que « leur commencement est précisément enchasse

dans leur fin », c’est-a-dire dans la tsedaka, qui reléve de Mal'hout (souverainete).
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Et aussi, puisque Mal'hout est le niveau du pauvre (dal), qui ne posséde rien en propre, la force vi-
tale qui y est attirée de maniére révélée consiste a faire entendre le son de I’effusion : méme dans
un lieu qui ne posséde rien en propre, une force vitale est attirée. [Voyez a ce sujet le Zohar, Par-
shas Pekudei (folio 231a),
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a propos de « Et son bruit se fera entendre », etc., et dans le Mikdash Melech, a cet endroit ; ainsi

que dans le Zohar, Bereshis (folio 50b), et dans Parshas Vayigash (a la fin du folio 209b et au début
du folio 210a), et dans le Mikdash Melech, a cet endroit.
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On peut encore expliquer, du point de vue du [service divin], que les « vétements du salut » et le «
manteau de tsedaka » sont les deux niveaux de vétements expliqués ailleurs a propos du verset : «
Il lave son vétement dans le vin, et son manteau dans le sang des raisins » :
RPONORD Y R 1°K7 [minwxa ] 70 21291 7130 2w12R P wall Pw mTan w12 1300
12 RIP°2
a savoir les vétements des attributs émotionnels (midot) de I’ame, appelés les vétements du corps,
et les vétements des trois premiéres [Séfirot] — lavue et ’ouie — « pour contempler la gloire », etc.
X7 RMPONOR YV° 10 YW° 5732 171 (279 '2 77) 190°°0 M2 IXIAN =)
C’est ainsi que ’explique également le Zohar, Parshas Yisro (folio 90b) : « Que sont les “vétements
du salut” ? », etc. — « Yesha signifie contemplation. »
121921 WX w127 YW 5732 "1w°20 0D ’P’?NJ SwBl Dan YW 12wnn vy qwnan an
Et c’est ce qui est attiré par la techouva (retour), grice a laquelle « mon ame exultera en mon
D.ieu, car Il m’a revétu des vétements du salut » — les vétements de la téte, comme dans le cas de
i Yy 10 APTX Soymy 1239 901 /AN w137 A Wil NMXNRN ARY Q1P Y WK IYIw° ¥210)
SIRD 12°1NRD [TDJ’? 290K 1772

«Et un casque de salut sur sa téte.» Et par ’accomplissement des autres mitsvot, le niveau des vé-
tements du corps est attiré vers le bas; c’est la le sens de «et un manteau de tsedaka», etc. Voir a ce
sujet le discours commencant par «Liez-le a la vigne».] «Comme un époux qui se pare de

splendeur»:
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Cela désigne le Tiferet (beauté) d’Imma, qui devient une couronne (Kéter) pour Zeir Anpin (les at-
tributs émotionnels) [et le Yessod d’Imma prend fin a la poitrine de Zeir Anpin, qui est le Tiferet de
Zeir Anpin]. «Yechahen» désigne I’attirance vers le bas des 'Hassadim (bontés), qui sont la Torah

écrite, etc.,
9991 M3 NN nawn 1y T’Jﬂ'? 71772 3% °D2 ARD 1712° 1NND 1PIYR MY wrnyl] N °19 °naa
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de maniére intérieure. [Voir aussi ce qui est écrit sur le sujet de « Comme un époux qui se pare de
splendeur» dans la paracha Tsav, dans le discours commencant par « Pour comprendre le sens de
réjouir I’époux», etc.] « Et comme une épouse qui orne ses joyaux (ta’deh keleha)»: il n’est pas dit

tis’adeh bekeleha («elle se parera de ses joyaux»),
710] 2”Y0 1’177 S0 12 Y1 27y UURPT P'?: D 92 [poy] Y] QPRI ON %9395 1995 17YN RO
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mais ta’deh keleha («elle ornera ses réceptacles»), car ses «réceptacles» (keleha) sont les tsadikim
(les justes) [voir le Zohar, paracha Balak, folio 199b; voir aussi le Zohar, Vayechi, a la fin du folio

246b et au folio 242a, ainsi que la paracha Pekoudei, folio 238a],
X°1 12om Dﬂ"’?? bl iy bl i) 12Wm 0°%5 411 °N° 199X PI1°3 a3 1325 11717 NIRRT D
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comme les Patriarches, qui sont eux-mémes le char, dans un état d’annulation de soi (bitoul) en-
vers Lui, béni soit-I1; ils sont des réceptacles et une demeure pour la Chekhina (Présence divine),
qui réside sur eux. Et I’épouse est la Chekhina, qui les ornera de couronnes, car «les tsadikim sont

assis» dans le Gan Eden «avec leurs couronnes sur la téte »,
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et cela correspond au niveau des lumiéres enveloppantes [voir ce qui est écrit dans le discours
commencant par «Voici les comptes», au sujet du « Tabernacle du témoignage »]. L'intention est la
suivante : de méme que «I’époux se pare de splendeur» — une attirance vers le bas de la dimension
intérieure, par I’étude de la Torah —, I’épouse «orne ses réceptacles» par les mitsvot, au moyen

des lumieres enveloppantes,
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de méme, «Je me réjouirai grandement en Havaya» désigne I’attirance vers le bas du plaisir su-

préme, afin que «mon 4me exulte en mon D.ieu», ce qui correspond au niveau intérieur,

913 1m0 WO 11°m] B39 1993 A3y man Pam 1oy 099%pn a3 Yt 97a3 Caweabi 00
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et «Il m’a revétu de vétements de salut» — au niveau des lumiéres enveloppantes du Temps a ve-
nir; tout cela provient du niveau du plaisir supréme, comme mentionné plus haut. [Cela signifie
qu’il existe plusieurs niveaux, I'un au-dessus de I’autre, dans la catégorie des vétements produits
par ’accomplissement des mitsvot, comme il est écrit dans le discours qui commence par «Vous

ferez des vétements sacrés», etc.
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Il en va de méme du niveau de la dimension intérieure attirée par I’étude de la Torah ; voyez aussi
ce qui est ecrit dans I’explication du verset «Je suis Havaya, votre D.ieu», dans la section sur les
tsitsit, a propos de «Il met son désir dans la Torah de Havaya, et dans sa Torah il médite», etc.

Voyez la-bas.
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A présent, le flux qui est attiré dans le Gan Eden par la Torah et les mitsvot, [lumiéres] intérieures
et enveloppantes, provient du niveau de Zeir Anpin (les attributs émotionnels) et de Noukva (le fé-
minin) d’Atsilout (Emanation). C’est la le sens de « Comme un époux», etc., «et comme une épouse

se pare», etc.
R”RXT 9N2T 0°2%P11 RP NYT [nxneno xmin] 0711 *°1121 [nonoin / nereap] *21A°10 NOWNAR wn° Ny
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Mais, dans les Temps futurs, un flux intérieur sera attiré depuis le niveau de Mo’ha Stima’a (le cer-
veau caché) d’Atik, et des [lumieres] enveloppantes depuis Kéter (la Couronne) d’Arikh Anpin.
C’est a ce sujet qu’il est dit: «Je me réjouirai grandement», etc., «mon dme exultera», etc., «car Il

m’a revétu», etc., comme mentionné plus haut.
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Et voyez ce qui est écrit ailleurs, dans I’explication du verset « Car au-dessus de toute gloire, il y a
un dais», ou sont expliqués le sens et la notion selon lesquels le Tiferet (beauté) d’Imma devient
une couronne pour Zeir Anpin, ainsi que le fait que, de la méme maniére, il existe un niveau supé-

rieur encore, qui est attiré de Kéter et de Mo’ha Stima’a;
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et c’est la le sens de «Je me rejouirai», etc., «et exulterai», etc., «comme un fiancé », etc. Et voyez
ce qui est écrit ailleurs, dans I’explication du verset «belle», etc., «comme les tentures de

Salomon ».
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Explication du sujet : il est expliqué ailleurs, dans le discours commencant par « Le Cantique des
cantiques », au sujet de I’expression mitzhalot ‘hatanim (« les réjouissances des époux »), au plu-
riel, que la Torah est appelée un époux (‘hatan). Afin que la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-
11, soit attirée dans la Torah qui se trouve devant nous, il existe, de maniére générale, deux niveaux

de « descente d’un degré » (‘hat daraga), etc. Voir la-bas les explications détaillées.
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Cependant, dans les temps futurs, la révélation sera ici-bas comme elle est en haut. Il s’ensuit que

le premier niveau de « descente d’un degré » se révélera lui aussi véritablement ici-bas.
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Voila le sens de «Je te fiancerai a Moi», comme il est écrit a ce sujet dans la paracha Bamidbar ;
cela est expliqué plus loin, a la fin du discours commencant par « Pour comprendre ce qui est écrit
: “Le huitiéeme jour, une assemblée” ». De méme, on comprendra le sens de «Je me réjouirai gran-

dement en Havaya», etc.
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«Comme un époux se pare», etc. Le sens est qu’a présent, le flux qui est attiré vers le bas, dans le

monde révéle (alma de'isgalya), provient du niveau de Zeir Anpin d’Atsilout, appelé ‘hatan — ‘has

darga («descendre d’un degreé»).
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C’est la deuxiéme descente. Mais, dans les temps futurs, la révélation descendra également en bas

depuis le niveau de Kéter, qui relie et attire I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, vers les émaneés ; c’est la

la premiere descente, qui constitue le commencement d’Atsilout, etc.
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Cette révélation elle-méme se manifestera en bas. C’est ce qui est écrit dans le Zohar, Ille partie

(folio 133a) : «“Je me réjouirai grandement en Havaya” fut dit au sujet d’Atik Yomin. »

2997 121V 129 TUIYY LA0NR? O3 7 1 190A .07V MInn Rwanni 172 0mant na Rinw
1993 77YN

C’est le niveau de «Celui qui, seul, est exalté, qui s’éleéve depuis les jours d’autrefois» : cette révéla-
tion se manifestera également en bas. De méme, on comprendra le sens de «Et comme une
épouse se pare de ses parures».
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Voila le sens de «En ce jour, yihyeh» : le niveau de vav-hé sera lui aussi au niveau de youd-hé. Voir
ce qui est écrit dans le discours commencant par «La lumiere de la lune sera comme la lumiere du
soleil, et la lumiére du soleil sera sept fois plus éclatante », etc. ; et voir ce qui est écrit sur le verset

«Comme la joie de I’époux», etc.]
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