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Une explication de «Je me
réjouirai grandement»

Le sovev, la lumiére transcendante de D.ieu, n’est pas éloigne,
mais présent ici, simplement dissimulé. Les mitsvot de I’année
n’attirent Son plaisir que dans la mesure ou celui-ci repose sur
Savolonté, tandis que les gémissements et les lamentations du
chofar éveillent le plaisir intérieur caché dans Mo’ha Stima’a, qui
répare chaque défaut et sera dévoilé ouvertement dans les

Temps futurs.
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L’IDEE CENTRALE

Le sovev, la lumiere transcendante de D.ieu, n’est pas eloigné, mais present ici,
simplement dissimulé. Les mitsvot de ’année n’attirent Son plaisir que dans la
mesure ou celui-ci repose sur Sa volonte, tandis que les gémissements et les la-
mentations du chofar éveillent le plaisir intérieur caché dans Mo’ha Stima’a, qui

répare chaque defaut et sera dévoilé ouvertement dans les Temps futurs.

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

LE MAAMAR EN BREF

Le maamar commence par demander comment d’innombrables contractions peuvent séparer le so-
vev, la lumiére qui entoure les mondes, du memalé, la lumiére qui les remplit, alors que le sovev n’est
pas éloigné, mais présent ici, simplement dissimulé. Des analogies humaines apportent une réponse:
I'intellect, la volonté et la pensée partagent un méme cerveau; I’écriture et la parole comportent si-
multanément quatre niveaux; ’amour et la colére se rencontrent dans une méme main qui frappe.
Les réalités spirituelles n’occupent pas d’espace: chaque contraction correspond donc a une diffé-
rence de dévoilement, et non de lieu. Le tsimtsoum, le «retrait» évoqué par les Tikouné Zohar, Atsilout
qui brille en Moché et en Avraham, la sagesse et la prophétie de Chlomo montrent tous une lumiére
présente, mais cachée. Le maamar oppose ensuite les mitsvot de I’année au chofar. Les mitsvot n’at-
tirent le plaisir de D.ieu que dans la mesure ou il enveloppe Savolonté, Kéter, le «crane»; les gémisse-
ments et les lamentations du chofar éveillent les Treize Attributs de Miséricorde, enracinés dans Mo’ha
Stima’a, ou le plaisir est intérieur, et réparent ainsi chaque défaut pendant les Dix Jours de Techouva.
Enfin, le verset d’Isaie est expliqué expression par expression, de la joie en Havaya au fiancé et a la

fiancée, pour conclure par le dévoilement futur d’Atik ici-bas.

PLAN
1 La question: le sovev et le memalé en un méme lieu m-2
Si le sovev est présent ici-bas, simplement dissimulé, comment d’innombrables contractions peuvent-elles
le séparer du memalé? La réponse commence par la chaine humaine de l'intellect, de la volonté et de la

pensée.
2 De nombreux niveaux en un méme lieu 13-8

Le cerveau contient I'intellect, la volonté et la pensée; ’écriture et la parole comportent quatre niveaux;
I’amour et la colére partagent une méme main. Les réalités spirituelles n’occupent pas d’espace: de nom-
breux niveaux peuvent donc coexister en un méme lieu, et il en va de méme pour la Lumiére infinie.
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Dissimulation, et non absence 19-12

Le tsimtsoum concerne la lumiére dévoilée, et non D.ieu; le sovev est une lumiére présente, mais non dé-
voilée, et le «retrait» des Séfirot est une dissimulation, comme la vue dans un ceil fermé.

La lumiére supérieure présente ici-bas 113-18
Atsilout brillait en Moché et en Avraham, la sagesse en Chlomo et la prophétie chez les prophétes; le ni-

veau humain est le sovev de I’animal. Chaque contraction ne fait que réduire le dévoilement.

Les mitsvot de toute I’année 19-22
Le plaisir de D.ieu est revétu dans Sa volonté, Kéter, les 620 piliers de lumiére, et attiré dans Mal'hout

par les mitsvot accomplies comme un commandement du Roi. Comme le crane, la volonté ne recoit le

plaisir que sous la forme d’une lumiére enveloppante.

Le chofar 123

Les lamentations du chofar éveillent les Treize Attributs de Miséricorde, enracinés dans Mo’ha Stima’a, ou
le plaisir est intérieur; cette attraction plus profonde répare chaque défaut pendant les Dix Jours de Te-
chouva et suscite le tremblement.

Explication du verset 124-25

La joie en Havaya correspond a I’attraction de I’année; ’exultation en Elokai, au chofar; les vétements
du salut, aux 370 lumieéres futures; le manteau de tsedaka fait retentir la vie dans Mal'hout; le fiancé et la

fiancée représentent la lumiére intérieure de la Torah et la lumiére enveloppante des mitsvot.

8 Le dévoilement des Temps futurs

126-30

Aujourd’hui, la lumiére vient de Zeir Anpin et de Noukva; dans le futur, elle viendra d’Atik et d’Arikh An-

pin, selon la premiére «descente », et sera dévoilée ici-bas comme la-haut, ainsi que le Zohar I’enseigne

en disant que le verset parle d’Atik Yomin.

NOTIONS CLES

Sovev et memalé x51m1 2210

Le memalé est la lumiére divine dévoilée a I'intérieur de
chaque monde; le sovev est une lumiére qui ne se dévoile
pas. Le sovev n’entoure pas les mondes de I’extérieur: il
est présent ici-bas comme la-haut, simplement dissimulé.

Tsimtsoum 01813
La contraction qui fait place aux mondes. Elle se produit
dans la lumiére qui émane de D.ieu, et non en D.ieu Lui-
méme; elle réduit le dévoilement et ne constitue jamais un
changement de lieu.

Le plaisir supréme et la volonté supréme 71°7y7 111y
72 NN

Le plaisir de D.ieu est la racine intérieure de Sa volonté
(Kéter). Les mitsvot expriment Sa volonté, et le plaisir ne
repose sur celle-ci que sous la forme d’une lumiére
enveloppante.
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Le «crane» et le «cerveau caché» d’Arikh Anpin. Le crane
est la volonté extérieure, le réceptacle du plaisir envelop-
pant; le cerveau caché est une sagesse qui ne fait qu'un
avec le plaisir lui-méme.

Les Treize Attributs de Miséricorde 0°n117 m7n 37
Dans la Kabbale, les treize tikounim de la barbe, attirés
sous le crane a partir du surplus du cerveau caché. Le
chofar les éveille, afin qu’ils puissent réparer méme le ni-
veau extérieur de la volonté.

Vétements 0°2112%

Ce que les mitsvot confectionnent pour I’ame: des lu-
miéres enveloppantes. La techouva attire des vétements
de la téte, les autres mitsvot des vétements du corps, et la
tsedaka un manteau dont les clochettes font entendre le
flux de vie.



Le fiancé, «descendre d’un degré» ®317 nin,inn
On interpréte le mot fiancé (hatan) comme ‘has darga, la
lumiére qui descend d’un degré. Aujourd’hui, la lumiére
descend de Zeir Anpin; dans le futur, la premiére des-
cente, supérieure, depuis Kéter sera dévoilée ici-bas.
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SECTION 1 11-2

La question: le sovev et le memalé en un méme lieu
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Explication du verset « Je me réjouirai grandement».

Ce maamar est un biour, une explication plus approfondie, du maamar précédent sur le verset d’Isaie: «Je
me réjouirai grandement en Havaya; mon ame exultera en mon D.ieu.» Il approfondit les thémes qui y sont

abordés, avant tout le chofar de Roch Hachana.
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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 lumiere 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
Avant d’expliquer le chofar, le maamar clarifie d’abord deux termes : memalé, la lumiére divine qui remplit
chaque monde selon sa capacité, et sovev, la lumiére qui est dite entourer tous les mondes. Le mot sovev

semble suggérer une lumiére qui entoure les mondes depuis I’extérieur et d’en haut ; le maamar rejette

cette interprétation.
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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,

Sovev est présent en bas exactement comme en haut ; la seule différence est qu’ici, il est occulté plutot que
révélé. Cela souléve une difficulté au regard de I’enseignement bien connu selon lequel d’innombrables ni-

veaux et tsimtsoumim séparent sovev de memalé.
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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,

Si sovev et memalé se trouvent au méme endroit, sans aucune distance entre eux, la lumiére de sovev n’a

pas besoin d’aller quelque part pour devenir memalé. Il ne semble absolument rien manquer.
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si ce n’est le passage de I’occultation a la révélation. Comment peut-on donc parler d’autant de
myriades de myriades de degrés et de nombreux tsimtsoumim difféerents, sans fin ni limite,
comme on le sait ?

La seule chose qui manque est que ce qui est caché devienne révéle, ce qui semble n’étre qu’une seule

étape. Comment peut-on donc parler d’une infinité de myriades de niveaux et de tsimtsoumim entre les

deux ?
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Cependant, la notion se comprendra par une analogie : « De ma chair, je contemple » ; nous
constatons en effet de maniére tangible que I’homme physique posséde un intellect et une sagesse
qui lui permettent de comprendre tout ce qu’il entreprend ;

La réponse commence par une analogie tirée de I’expérience humaine, dans I’esprit des paroles de Job : «

De ma chair, je contemple D.ieu » ; I’étude de I’étre humain donne un apercu du divin. L’intellect d’'une per-

sonne examine ce qu’elle s’appréte a faire.
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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 estimé cette chose nécessaire, il éprouve aussi la volon-
té et le désir de I’accomplir, puisque la sagesse guide

Lavolonté d’'une personne suit ce a quoi son intellect a conclu : lorsque son esprit décide qu’une chose doit

étre faite, elle en vient a la vouloir et a la désirer. L'intellect guide la volonté.
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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.

La volonté conduit ensuite a la pensée : la personne élabore dans les « lettres » de son esprit la maniére de

mettre en ceuvre ce qu’elle désire, et I’action ne s’achéve que par cette pensée. Ces lettres de la pensée sont

d’un niveau inférieur a celui de lavolonté.
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SECTION 2 - 13-8

De nombreux niveaux en un méme lieu
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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

Les trois facultés qui viennent d’étre décrites — l’intellect, la volonté et les lettres de la pensée — résident

toutes dans un seul organe, le cerveau. L’homme pense et médite dans le méme cerveau ou résident son in-
tellect et sa volonté.
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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.

Dans un seul cerveau se déploie tout un enchainement : la puissance de 1’ame s’habille d’abord dans la sa-

gesse, la sagesse dans la volonté, et la volonté dans les lettres de la pensée. Ainsi, une descente de la cause a

I’effet, a travers plusieurs niveaux, s’opére entiérement 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,
Toute une chaine peut exister en un méme lieu, car I’enveloppement spirituel différe de ’enveloppement
matériel. Les choses matérielles occupent de I’espace : lorsqu’une chose supérieure s’enveloppe dans une

chose inférieure, celle-ci se retrouve en dessous, a distance. Une chose spirituelle, elle, n’occupe aucun es-

pace par elle-méme.
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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.

Une force spirituelle n’est « contenue » dans un lieu que dans la mesure ot le lieu lui sert de simple récep-
tacle et de demeure ou elle réside. C’est pourquoi de nombreuses forces, ainsi que plusieurs niveaux d’en-
veloppement, peuvent résider 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.

En appliquant cela au monde d’en haut, on peut comprendre comment d’innombrables contractions et ni-
veaux peuvent tous exister dans la Lumiére infinie, en un seul et méme lieu. Le maamar ajoute que D.ieu

est le « lieu » du monde, et non que le monde soit Son lieu : Il n’est nullement contenu dans I’espace.
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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, ou la main écrit ce qui a surgi

dans son esprit ;

Une seconde analogie rend le propos encore plus clair : I’acte d’écrire. La main écrit ce qui a surgi dans I’es-
prit de la personne.
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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, réfléchir aux lettres de la pensée pour écrire les lettres de I’écriture.

La puissance intellectuelle est donc présente dans I’écriture, tout comme les lettres de la pensée, puisque
I’on doit réfléchir aux lettres pour les écrire.
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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 penseée, les attributs émotionnels (midot) et I’action.

En écrivant, une personne éprouve également un certain désir, une émotion, puis intervient la force phy-
sique de la main qui écrit. Ainsi, un seul acte d’écriture comprend quatre niveaux d’habillement et de

contraction : 'intellect, 1a pensée, les émotions 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 dicté, elle réflechit aux lettres avec lesquelles elle parle,

et elle a lavolonte et le désir de dire ce qu’elle va exprimer.

Les mémes quatre niveaux sont présents dans la parole. Une personne dit ce a quoi sa sagesse a abouti, ré-
fléchit aux lettres de ses paroles, et désire les prononcer.
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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 I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout),
depuis 'Hokhma (sagesse) et en descendant.

Ces quatre contractions sont celles que notre intellect peut percevoir, et elles correspondent aux quatre

lettres du Nom Havaya. Dans I’ordre des Séfirot, elles désignent les niveaux depuis 'Hokhma et en descen-
dant, au sein de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout).
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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.

En vérité, cependant, il existe d’innombrables niveaux et contractions au-dessus de I’enchainement descen-
dant des mondes, avant que le niveau de Havaya lui-méme puisse venir a I’existence. Ces contractions su-
périeures échappent a notre perception.
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Car le fait que la Lumieére 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.

La raison en est que le fait que la Lumiére infinie vienne a ’existence et s’investisse dans 'Hokhma implique

une contraction plus grande que les étapes qui suivent, telles que I'investissement de 'Hokhma dans les

émotions, puis des émotions dans la pensée.
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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 ceeur et qui, parfois, se manifestent méme au

méme instant — par exemple,

Au-dela de plusieurs niveaux présents en un méme lieu, nous trouvons méme deux opposés dans un méme
sujet. Lamour et la colere résident tous deux dans le cceur et peuvent parfois étre ressentis au méme

instant.
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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.

Un pére qui frappe son fils avec colére le fait par amour pour lui, parce qu’il souhaite que I’enfant s’amé-
liore ; 'amour et la colére s’expriment tous deux dans la méme main. La note de Kehot rapproche cela de

Proverbes 13:24 : « Celui qui ménage le baton hait son fils, mais celui qui ’aime le corrige dés le matin. »
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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.

La conclusion est que ’expérience révele plusieurs sortes d’enveloppement en un méme lieu, et méme

deux opposés inclus dans un méme sujet et enveloppés en un méme lieu.
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Dissimulation, et non absence
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2. Tout cela permet également de comprendre ce qu’il en est de la Lumiere infinie (Or Ein Sof),
béni soit-I1. 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 lumieére et le flux qui émanent de Lui afin de
constituer un état de réveélation —

La section 2 applique les analogies a la Lumiére infinie. Le tsimtsoum, contraction qui laisse un espace va-
cant ou un vide pour les mondes, a lieu dans la lumiére et le flux qui émanent de D.ieu afin d’étre révelés.

9977 RDK %1773 NP2 ROPW AyDWaN 1710 DXNINIY 1370 YT [obw on] 171 12%Y 7172 07K R
RITW DAY 2210 °P1 21973 797 K2 119RW 711) 0IM 1P

et non, a D.ieu ne plaise, dans I'Infini (Ein Sof), béni soit-11, 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-
termédiaire d’une ligne (kav) et d’un fil ; ce qui ne parvient pas a la révélation est appelé sovev, car
bien qu’il soit

Le tsimtsoum ne touche pas, a D.ieu ne plaise, I'Infini Lui-méme. Ce qui a été contracté, c’est le rayonne-

ment, de sorte qu’il ne soit révélé que par I'intermédiaire d’une mince « ligne » (kav) et d’un fil de lumiére ;

ce qui ne parvient pas a la révélation est appelé sovev.

Z95N0N NAR 791 [ cwpenal PN ANRR YY) M1P03 a2 RPY 09YT OMa2 XIT nund R3nl
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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. ;

Le sovev est pleinement présent en bas ; il est simplement dissimulé et non révélé. Une glose entre crochets
compare ces mots a la priére d’Elie dans le Tikkunei Zohar, adressée a D.ieu : « Et lorsque Tu te retires

d’eux... ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nitzavim/5/ 11
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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.

Ce « retrait » ne peut signifier un déplacement d’un endroit vers un endroit plus élevé, car D.ieu n’est pas
soumis aux limites de I’espace. Il signifie que la lumiére devient dissimulée aux Séfirot et ne se révele pas

dans leurs réceptacles.

wya] D7 IPRWN ST IR AORT TY 27 71932 07K VIR RD MPUERT [mono 1wy] DY 1NN
T3 D93 1R IR [nieao

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.

Dans les Séfirot d’Atsilout, le monde le plus élevé, la Lumiére infinie brille si ouvertement que, selon les
termes du Tikkunei Zohar, « Lui et Ses réceptacles » sont un. Dans les Séfirot de Béria, premier monde
d’existence séparée, la lumiére n’est pas révélée de cette maniere.

1R 1T MBYANM MPPN0T 11y XENI .0IPR 732 1R (7 951 191 .89YM P10 1Pay 1
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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

Cette difféerence de révélation est tout ce que signifient le « retrait » et la « dissimulation », et rien de cela ne
reléve de I’espace. Le « retrait » et I’« expansion » de la lumiere ne doivent donc pas étre pris au sens littéral,

comme si la lumiére avait quitté un lieu.

19031 O9Y 1P3Y PO RIT ROR 7172 07K IR2 10 9119 90 70w RPT T DIpna TV RENI

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.

Il n’a aucun sens de dire de la Lumiére infinie qu’elle a quitté un lieu et qu’elle ne s’y trouve plus. La diffé-

rence concerne uniquement la dissimulation et la révélation.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nitzavim/5/ 12
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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’eil 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 verite, il y est présent, seul son pouvoir ne se révele pas.
Lorsqu’une personne ferme les yeux, le pouvoir de la vue ne se révele pas, mais il n’a pas quitté I'ceil : il y

est pleinement présent, sans toutefois s’exprimer. De méme, la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev
kol almin) est présente ici-bas, mais seulement dissimulée.

RIT T OOYMY 12 T0ANN 1R IR MADIPT 099912 IR AANRY M9 99y 1Y R TN
nnRIYm 0ohon sk

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,

Le voilement et la révélation fonctionnent de la méme maniére pour la lumiére divine : soit elle se révele

dans les réceptacles et les mondes, soit elle ne s’y révéle pas. Le voilement n’existe que du point de vue des
réceptacles et des mondes.

»1an TPYR TPYRSY N AMREY AMINI [ow b WP M1W DI PR MY NIRT 2P ORYN
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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 ».
Du point de vue de la lumiére elle-méme, rien ne change ; a plus forte raison en va-t-il ainsi de I’étre et de
I’essence mémes de D.ieu, qui se situent bien au-dela de toute lumiére ou révélation. Le texte renvoie a son

développement sur «Il fit des ténébres Son voile », verset relatif au voilement de D.ieu, dans le discours sur
«Je suis noire, mais belle ».

7T T WP M0 EROPIY BON0 [on 3 kel TP 1PAYA RPY APY AT ORI A 103
920 [92777 77PR 211p °9

[Voyez également dans le Zohar, parachat A'harei, folio 73a, au sujet du Saint béni soit-I1, qui est
caché et réveélé, etc. ; et voyez ce qui est écrit a ce propos dans le discours commencant par «Car la

chose est tout pres de toi».]

Cette note entre crochets ajoute I’enseignement du Zohar selon lequel le Saint béni soit-11 est a la fois «caché

et révélé», et renvoie au discours précédent sur «Car la chose est tout pres de toi».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nitzavim/5/ 13
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SECTION 4 - 113-18

La lumiére supérieure présente ici-bas

TWR NRYIY YTII T 00 RIT PPIPT LI9ANN 1IORY INRD unk RENI RIT PR 7PIYT 02007
[ oy 1020] 7Y TRRAY 1377 22072K NI 191 MUK NI°Nan N0 01Pwn 100y 2111039
R 2190 NI°Maa MPOXR O ORN 7100 0NARD)

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.
Pour montrer comment quelque chose peut étre présent ici-bas tout en demeurant caché, le maamar cite un

enseignement connu : les 4mes de Moché et d’Avraham provenaient d’Atsilout, le monde le plus élevé. En
eux, Atsilout brillait ouvertement ici-bas.

WY 03 MPOER NIOM2 wOw 973 24970 0o°91aPA2 PRt LT8R A un® 03 RYNIw 071

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).

Atsilout peut donc étre présent jusque dans le monde le plus bas. Le texte cite Sefer HaGilgulim, chapitre
20, qui enseigne qu’il existe un aspect d’Atsilout jusque dans Assiya.

TR T MY 712 2°01N 03 OTNARY Own 100 19ORY AY°IR PR INZY MPUINT I IR 1M
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Or, du point de vue de la lumiére 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.

La lumiere d’Atsilout elle-méme ne retient rien : si Moché et Avraham étaient avec nous aujourd’hui, elle

brillerait de nouveau en eux. Son absence dans notre génération ne tient pas a une déficience de la lumiére.

LT 037172 119A07 11ORW ROR 973 T0RD NIPOER IR 20 NINTXNAW N1 0000 nh Pax

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

ne se révele simplement pas dans notre génération.

Par conséquent, la lumiére d’Atsilout doit réellement exister ici-bas, aujourd’hui aussi ; elle n’est tout sim-
plement pas révélée dans notre génération.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nitzavim/5/ 14
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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,

Le roi Chlomo en est un autre exemple: I’Ecriture dit qu’il était plus sage que tous les hommes et qu’il pro-

nonga trois mille paraboles. Une si grande sagesse lui fut révélée.

N33 11N°7 1991 PIY2 TR O3 RO TR0 NIRTERY 277 WY 2133 YA 100 X1 DAY DA
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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.

Chlomo vivait dans ce monde matériel, au niveau d’Assiya, et pourtant cette sagesse lui fut révélée: elle doit
donc exister ici-bas. Elle était simplement cachée a tous les autres.
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De méme, la prophétie existe également dans ce monde ; seulement, chez les prophétes, 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;

La prophétie, elle aussi, existe dans ce monde. Elle se révélait chez les prophétes parce qu’ils avaient la ca-
pacité de la recevoir; aujourd’hui, ’obstacle se trouve du c6té des récepteurs.

D% XOX IR 7931 11°RW P71 010 03 YW 9IRT U NIRDENAY P11 PR YOV TIRT T8 DaR
:0°%2pnn no 7y

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.

Du co6té de la lumiére et du flux de la prophétie, il n’y a aucun obstacle; ils existent encore aujourd’hui, mais

ne se révelent qu’en fonction de la capacité de ceux qui les recoivent.
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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 réveélation, comme indiqué plus haut. Et la sagesse de Chlomo, relativement a notre mesure,

est appelée le niveau de sovev.

Ces exemples éclairent le sens de sovev en haut : tout ce qui ne vient pas a la révélation. La sagesse de Chlo-

mo est, relativement a nous, « sovev » : elle existe ici, mais ne nous est pas révélée.
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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,
De méme, le niveau humain, celui de I’étre « parlant », est sovev relativement a I’animal : la faculté de parler

existe dans ce monde, mais n’est pas révelée chez les animaux, parce que I'illumination s’est contractée en

eux.
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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 réveélé. 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 ’animal ; et,
dans l'inerte, I’illumination se contracte davantage encore.

Chez les végétaux, I'illumination se contracte davantage, de sorte que méme la vie animale ne s’y révéle pas

; dans la matiére inerte, elle se contracte davantage encore.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nitzavim/5/ 16

16



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS NITZAVIM - MAAMAR 5 WOWR LI D7V IR

TR AT TR UYANI TTVPW N (27 on ez omtaw] APAZTIW DOMIZNRE T I9R 9
P53 (o0 pyaa] M7Y33 BYANI T7° 9371 PN32 DIRA 723N M2°3M 7R N33 9o AT
LM% VYNNI T (00 pyaa) 179322 723N

Et ces quatre contractions dans les regnes minéral, végeétal, animal et parlant signifient que la lu-
miere est descendue et s’est amoindrie, degré apres degré — et tout cela du point de vue de la lu-
miere et de la révélation : ce qui s’est révélé chez I’homme, au niveau du parlant, est descendu et
s’est amoindri chez ’animal, et ce qui s’est révélé chez I’animal est descendu et s’est amoindri
chez le végétal.

Les quatre contractions dans les quatre régnes de la création sont des étapes ou la lumiére descend et

s’amoindrit, degré apres degré. A chaque étape, la révélation diminue : ce qui se révele chez ’homme est
amoindri chez I’animal, et ce qui se révele chez I’animal est amoindri chez la plante.
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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 végeétal. De méme, la révélation qui se manifeste dans le vegétal
est descendue et s’est amoindrie dans le minéral.

Un animal ressent de la douleur lorsqu’on lui coupe un membre, parce que la force vitale s’y révele ; ce

n’est pas le cas d’'une plante. Et ce qui se révele dans la plante est encore amoindri dans la matiere

inanimée.
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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 I’animal ;

Un tsimtsoum n’est qu’une diminution du dévoilement, et non une disparition de I’existence : la parole se

dévoile chez ’homme, bien qu’il vive au méme endroit que les minéraux, les végétaux et les animaux. C’est
pourquoi le niveau humain est 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.

Il en va de méme de la sagesse de Shlomo par rapport a nous, ainsi que de la prophétie : si Moise et tous les
prophétes étaient ici aujourd’hui, la prophétie se dévoilerait en eux.

219 2210 NI°M2 RAPI 97 P17 1R 1Y AIRIIT IR TR DAR M199A7T DI 907 1IORY RN
Il s’ensuit qu’il ne manque que le dévoilement, tandis que, du coté de la lumiere de la prophétie
elle-méme, aucun obstacle ne s’y oppose ; ¢’est pourquoi elle est appelée le niveau de sovev, etc.

Ainsi, seule manque la révélation ; du c6té de la lumiére de la prophétie elle-méme, rien ne fait obstacle.
C’est ce qui en fait le sovev.
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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.

I1 s’ensuit que tous les tsimtsoum et tout I’enchainement descendant ne concernent que la lumiére et son
deévoilement. C’est pourquoi ils peuvent tous se trouver au méme endroit, ce qui répond a la question par
laquelle le maamar a commence.

SECTION 5 - 119-22

Les mitsvot de toute I’année
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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 :

La section 3 se tourne vers le chofar lui-méme, mais explique d’abord les mitsvot accomplies tout au long de

I’année, afin que ce qui distingue le chofar apparaisse par contraste.
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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.

Le plaisir propre de D.ieu, le plaisir supérieur, est revétu dans les mitsvot et il est sans limite : il existe des
niveaux de plaisir au-dessus d’autres niveaux de plaisir. Le Midrach enseigne que chaque brin d’herbe a

une force au-dessus de lui, et I’Ecclésiaste parle de « celui qui est supérieur au-dessus du supérieur ».
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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.

Gan Eden est une succession de niveaux ot chaque « Eden » sert de «jardin » a I’Eden supérieur. L'Eden de
Béria, qui est la 'Hokhma au sein de la Mal'hout d’Atsilout, est lui-méme un jardin pour I’Eden d’Atsilout, la
'"Hokhma d’Atsilout elle-méme.
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(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.)

Le texte cite le Zohar sur Vayakhel et ‘Houkat, ainsi que I'Idra Zouta, a propos de cette structure d’Eden et de

jardin.
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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,

Le plaisir supérieur se situe bien au-dessus méme de la 'Hokhma d’Atsilout : il appartient a Kéter, la Cou-

ronne. On y trouve les 620 « piliers de lumiere », chacun semblable a un pilier reliant ce qui est en haut a ce

qui est en bas.
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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 ».

Comme les deux piliers centraux qui soutenaient la maison dans le récit de Chimchon, ces 620 piliers

s’étendent depuis Kéter supérieur et se revétent dans les mitsvot. Les mitsvot, en tant que telles, relévent de
Mal'hout, puisqu’elles sont « les commandements du Roi ».
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C’est que la racine et la source des mitsvot se trouvent au niveau de Kéter, 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 ’acte,
lorsque « Mavolonté a été accomplie »,
La racine des mitsvot se trouve en Kéter, la volonté supérieure, ou est revétu le plaisir de D.ieu, comme les
Sages le disent a propos d’une offrande : « C’est une satisfaction devant Moi que J’aie parlé et que Ma volonté

ait été accomplie. » Ce méme plaisir est également présent a la fin du processus, dans I’acte concret par le-
quel Savolonté est accomplie.
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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.

Puisque les mitsvot sont, au fond, les commandements du Roi, la Guemara statue que « les mitsvot re-

quiérent une intention » pour s’acquitter de son obligation. Le Pri Etz ‘Haim ’applique méme au Chema :
avant de le réciter, il faut avoir 'intention d’accomplir la mitsva.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nitzavim/5/ 20



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS NITZAVIM - MAAMAR 5 WOWR LI D7V IR

RIPY 703 27 XD 271 %Y T NAR 137 47 TNanRY AR [yew nxeapnl WURT ISR N0 oYY
5791 902 IIRW 99N MIZH 0PY 27D 02 1277 P8 ROX NNR CM3T 9277 031w 730 0na
11187 Mwyh

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 volonté.

Les paroles du Chema — D.ieu est Un et nous devons L’aimer — sont vraies en elles-mémes, mais les réciter
comme de simples affirmations véridiques ne suffit pas. Il faut les prononcer afin d’accomplir le commande-

ment du Roi et de faire Sa volonté.

T wrna 41vs TPwnn 19X IRD ORIY] N19PM2 12 waIPAn AN 173 Tl”?}?u'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

Les prononcer en tant que commandement attire la volonté supréme, ainsi que le plaisir qui y est revétu,
dans Mal’hout. Une note entre crochets ajoute que, sans une telle intention, rien n’est attiré du tout, et ren-

voie au discours « Et maintenant, je te prie, que la force de mon Seigneur soit grande ».

Y7115 “°113797 MEn Yawh RN™IRT NIZA 377790 IR OTINY 770 07 71 [TIXR K3 9780 10y 1773
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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.

Les 620 piliers de lumiére sont les 613 mitsvot de la Torah et les sept mitsvot rabbiniques ; par leur intermé-

diaire, la volonté supréme est reliée a Mal’hout.
»ran 1oyn Py RITY RMIA DY RODAT RNDARA P1 AN N2 RITW 72 1DV PIRY 1Im
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Or, la volonté supréme, béni soit-I1, qui est le niveau de Keéter (la Couronne), est appelée « la Gul-
galta (le crane) qui recouvre le Mo'ha (le cerveau) », car elle se situe tres, tres au-dessus du niveau
de 'Hokhma (sagesse), [appelée] « cerveau ».

La volonté supréme (Kéter) est appelée « la Gulgalta (le crane) qui recouvre le Mo'ha (le cerveau) » ; elle se
tient ainsi trés au-dessus de 'Hokhma, que le Tikkouné Zohar appelle « le cerveau ».
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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 ;

Cela souléve pourtant une question bien connue, exposée dans Etz Chaim : dans le corps humain, le crine

n’est qu'un os qui recouvre la téte et qui contient peu de vie, tandis que le cerveau abrite la force vitale de

I’homme dans son ensemble.
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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

?

Selon la loi juive, un animal dont la membrane du cerveau est perforée, méme légérement, est terefa, car sa
force vitale s’en échappe ; mais une blessure au criane ne le rend terefa que si la majeure partie de I’os est

écrasée. Pourquoi donc le crane aurait-il un rang supérieur au cerveau ?

NPT AP Y RIT MR IR 72373 RO M0 NPYn 93 NN 1799 RIT 1Py R

Or, voici en quoi consiste la réponse : il est vrai que la vertu du cerveau est tres grande, car le cer-

veau est I’essence de la force vitale,

La réponse reconnait que le cerveau est effectivement supérieur sous un certain rapport : il est le cceur de la
force vitale.
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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-11, davantage que le niveau de 'Hokhma.

Le cerveau releve de la dimension intérieure (pnimiyout), tandis que le criane ne reléve que de la dimension

extérieure (‘hitsoniyout) ; néanmoins, le criane est un réceptacle ou repose le plaisir supréme, davantage

qu’en 'Hokhma.
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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.

Le plaisir supérieur ne s’habille jamais intérieurement ; il demeure comme une lumiére enveloppante (ma-
kif), au-dessus, reposant sur la dimension extérieure des réceptacles.

093w AP ARAWTD 19WnT 295 11D 1917 N30 RIT 0900 11801 9N RITW NRADAT %Y 197

C’est pourquoi I’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.

Voila pourquoi le crane, partie extérieure du réceptacle, est mieux apte que le cerveau a recevoir la lumiere

enveloppante qui repose au-dessus de lui.

523 [2 7my Mol 2°Y0 1°XT NINR D A2 Y 1Y 7500 2amT R P70 2790 [ovn vyal 17V 3]
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[Voyez Etz Chaim, Sha'ar 22, a la fin du chapitre 6 : « une lumiére spirituelle I’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.

Une note entre crochets cite Etz Chaim, ou il est dit qu’« une lumiére spirituelle enveloppe » ’homme, ainsi

que le Zohar a propos de « la téte et le crane », avec le commentaire du Mikdash Melech. La méme structure

est ensuite appliquée a I’étre humain.
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En effet, ’Ame tout entiére n’est pas habillée dans I’homme ; seul un rayonnement en est habille.
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.

Seul un rayonnement de I’Ame s’habille dans le corps ; ce qui s’habille le fait intérieurement, dans le cer-

veau. L'essence de ’ame demeure enveloppante, reposant au-dessus du crane.
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De la, on comprendra également ce qu’il en est de la volonté : la volonté ne révele pas le plaisir de
maniére intérieure ; celui-ci s’y trouve seulement dans sa dimension extérieure,

Il en va de méme pour la volonté supérieure : le plaisir ne s’y révele pas intérieurement, car la volonté elle-

méme est extérieure par rapport au plaisir.
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mais le plaisir y réside sous forme d’impreégnation 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.

Le plaisir ne réside dans la volonté que sous forme d’imprégnation et de présence enveloppante : « C’est une
satisfaction devant Moi que J’aie parlé et que Ma volonté ait été accomplie. » C’est ce plaisir enveloppant que

les mitsvot attirent.

SECTION 6 - 123

Le chofar
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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 »,

On peut maintenant expliquer la différence entre le chofar et les autres mitsvot de I’année. Les Sages inter-
pretent le verset d’Isaie « Recherchez Havaya lorsqu’ll se trouve » comme se rapportant aux Dix Jours de Te-

chouva, de Roch Hachana a Yom Kippour.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nitzavim/5/ 24

22

23



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS NITZAVIM - MAAMAR 5 WOWR LI D7V IR

D°R3D7 7PN ANTIAY2 IROPW IR MIZN TR 0ONW 2MINI0M 030 93 1PN 1Mt RN
33 RITW 119997 1137 1w 13wn 50 5w nIsn Nownm 1m3 N1PIReN 1Ownna 07 X? mnionm
11°RY NP0

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
C’est la période ou I’on répare chaque défaut et chaque déficience, qu’il s’agisse d’une mitsva que I’'on a
omise ou que ’on a accomplie avec trop peu de dévouement. Une telle réparation exige davantage qu’une

effusion extérieure, telle que celle produite par les mitsvot de ’année, qui n’atteignent que la volonté su-

préme, un niveau extérieur.
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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 été dévasté et s’est assécheé : il
faut creuser plus profondément, etc.

La volonté n’est qu’un réceptacle sur lequel le plaisir repose d’en haut. Comme pour un fleuve qui s’est as-

séche, il faut creuser plus profondément pour rétablir son cours, jusqu’a la source.
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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).
Tel est le role du chofar, dont le son est fait de « gémissements » et de « plaintes », comme le Talmud décrit la
teroua. Il éveille les Treize Attributs de miséricorde qui, dans la Kabbala, sont les treize tikounim de la

barbe, issus du surplus des mo'hin ; or les mo'hin sont la dimension intérieure. L’'imprimé porte 77 (qua-

torze) a cet endroit, manifestement par erreur pour »” (treize), comme I'indique la phrase suivante.
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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.

Les tikounim de la barbe se déploient en dessous de la Gulgolta, mais leur racine se trouve dans les mo'hin

de Mo'ha Stima'a, le cerveau caché ; ils peuvent donc réparer le niveau extérieur de la Gulgolta. Dans Mo'ha
Stima'a, le plaisir supréme est revétu intérieurement, et non simplement sous forme d’un rayonnement.
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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 révéle que comme un simple rayonnement : lorsqu’on comprend une chose, le
plaisir nous vient.

A titre d’analogie, I'intellect ordinaire de la téte est le lieu ou se révélent la compréhension et le raisonne-

ment. La, le plaisir n’est qu’un rayonnement : c’est celui que I’on ressent lorsqu’on saisit une idée.
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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,

Mo'ha Stima'a ressemble a la réponse de D.ieu a Moché dans le Talmud : « Tais-toi, ainsi en a-t-il été décidé

dans la pensée. » Il s’agit d’'une sagesse dont les raisons ne peuvent étre saisies, parce qu’elle ne fait qu’une
seule essence avec le plaisir qui y est revétu.
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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.

La sagesse et le plaisir sont inséparables. Une longue glose entre crochets commence ici : ce plaisir reléve
de la dimension intérieure du plaisir, et le lecteur est renvoyé a I’explication de « Je suis Havaya, votre D.ieu

» dans la section sur les tsitsit.
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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.

La note compare le Pri Etz Chaim, qui enseigne que la dimension intérieure d'Abba ('Hokhma) est considé-
rée comme semblable a Atik, le niveau le plus intérieur de Kéter.
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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

Le texte apporte 1'appui du Ramaz sur Va'eschanan et d'une glose dans Otzros Chaim, dans le discours sur
Atik, qui précise qu'il s'agit de la dimension intérieure d'Atik.
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comme la dimension intérieure d'Atik ; le Pri Etz Chaim l'indique explicitement au méme endroit.

Le Ramaz 1'écrit également sur la paracha Ki Seitzei (au folio 276b),

La note reléve que le Pri Etz Chaim 1'indique explicitement et que le Ramaz le dit a nouveau sur Ki Seitzei.
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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.

Le Ramaz le rapporte 1a au nom du Pri Etz Chaim et des Kelalim de Rabbi Chaim Vital, section 63 : la dimen-
sion intérieure d'Abba est considérée comme semblable a celle d'Atik. Une autre référence renvoie au Zohar
sur la paracha Bo.
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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.

Si la dimension intérieure d'Abba est semblable a Atik, Mocha Stima'ah, source d'Abba, 1'est a plus forte rai-

son. L'Idra Zuta dit que cet « Eden », Abba, se déploie depuis 1I'Eden supérieur, « caché de tous les cachés ».

19 RN22213 R7R N2 RINW 73w0 52 5w M »"yw 1owninm 12ynd Ko 1 1ownt 197
C'est pourquoi ce déploiement est supérieur a celui qui s'opéere par les mitsvot de toute 1'année,
lequel reléve du niveau d'Arich Anpin, la Gulgalta, etc.,

C'est pourquoi le déploiement opéré par le chofar est supérieur a celui des mitsvot accomplies toute 1'an-
née, qui provient seulement de la Gulgalta d'Arich Anpin, le niveau extérieur de Kéter.
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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'opéere pendant les Dix Jours de Techouva qui suivent Roch Hachana.

La note s'achéve ici. A Roch Hachana, ce plaisir intérieur est déployé par les gémissements et les cris du

chofar ; par ce moyen, la réparation de toutes les imperfections s'opére durant les Dix Jours de Techouva
qui suivent.
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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.

Voila pourquoi le chofar suscite le tremblement : son déploiement provient de Mocha Stima'ah, ou les Gue-
vourot, les forces de retenue d'Atik, sont déployées et revétues.

SECTION 7 - 124-25

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

déversement qui s’effectue par 'intermeédiaire de

La section 4 explique les versets. « Je me réjouirai grandement en Havaya» désigne le déversement du plai-

sir supréme depuis la volonté (Kéter) vers Mal’hout, par I'intermédiaire du Nom Havaya.
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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 coté de la lumieére primordiale, en laquelle on ne trouve absolument aucun jugement.]
Havaya désigne ici les dix Séfirot d’Atsilout. Une note entre crochets renvoie a I’Idra Rabba et au Zohar sur

Terumah, qui associe le mot «se réjouira» (yasis) a la lumiére primordiale, en laquelle il n’y a absolument
aucun jugement.
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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 «LLa voix de mon Bien-Aimé»,
etc.,

«Mon dme exultera en mon D.ieu» fait référence au chofar. «Mon D.ieu» (Elokai) désigne le Nom des Gue-

vourot et des contractions; les déversements intérieurs passent précisément par de telles contractions,
comme dans le verset: «ils parleront de Ta puissance (guevourotekha) ».
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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).»

La note entre crochets renvoie a I’explication de «La voix de mon Bien-Aimé» concernant Pessa’h et «les
fruits des mitsvot», ainsi qu’a des passages du Zohar. Le verset se poursuit ensuite: «car Il m’a revétu d’ha-
bits de salut (yesha).»
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Le sens de yesha: les 370 lumiéres (shin-ayin nehorin), auxquelles s’ajoute un yod, qui indique le
futur. Autrement dit, les 370 lumieres qui se manifesteront dans 1’Avenir, aux jours du Machia’h;

car il existe plusieurs niveaux parmi les 370 lumiéres, etc.

Le mot yesha (y2°) se lit shin-ayin, soit 370, avec un yod ajouté. Les 370 lumiéres constituent un niveau éle-
vé dans la Kabbale, et le yod, préfixe du futur, indique les 370 lumiéres qui brilleront aux jours du Machia’h.
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[Voir le commentaire du Ramaz sur le Zohar, au début de la paracha Chemini, ainsi que dans la pa-
racha Béréchit, 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-cinq Kis-
lev», sur le sujet de «et un casque de salut sur sa téte»; [ainsi que] dans Iggeret HaKodech, sur le
verset «Il revétit 1a tsedaka», etc.]

Une note entre crochets renvoie au commentaire du Ramaz sur le Zohar, ainsi qu’au discours sur le vingt-

cinq Kislev et a Iggeret HaKodech, qui traitent de «un casque de salut sur sa téte» et de «Il revétit la
tsedaka»r.
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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».

Ces 370 lumieéres sont trés au-dessus de I’enchainement descendant des mondes. Onkelos traduit « Et Ha-

vaya se tourna (vayisha) vers Hevel» par «il y eut faveur (ra’ava) devant Havaya», établissant ainsi un lien

entre yesha et ra’ava, la volonté.
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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.
Ra’ava désigne la volonté supréme; ainsi, «Il m’a revétu» signifie faire monter I’Ame humaine, elle aussi,
au-dessus de I’enchainement descendant des mondes. La phrase suivante, «Il m’a enveloppé d’'un manteau

de tsedaka», est ensuite introduite: un manteau est un vétement comme les autres, mais, comme celui du

Grand Prétre, 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,

La tsedaka (charité) constitue un « vétement » pour I’dAme, comme chaque mitsva, mais elle posséde une

qualité supplémentaire, ce qui explique pourquoi le verset la désigne comme un manteau.
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car elle fait partie des choses dont on gotite 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 (souveraineté).

La tsedaka fait partie des actions dont on gotite les fruits méme en ce monde ; ces fruits sont les « clochettes
et les grenades » au bord du manteau. La raison en est que la tsedaka reléve de Mal'hout, la derniére Séfira,

et que, comme I’enseigne le Sefer Yetsira, le commencement est enchassé dans la fin.
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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 maniere 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),

Mal'hout est « pauvre » (dal) : elle ne posséde rien en propre. La force vitale qui s’y révele est donc comme

un son annoncant I’effusion : méme la ou il n’y a rien, lavie s’écoule. La note entre crochets commence par

renvoyer au Zohar sur « son bruit se fera entendre ».
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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.

La note renvoie a d’autres passages du Zohar concernant le son qui se fait entendre, ainsi qu’au commen-
taire du Mikdash Melech sur ces passages.
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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 » :

Le texte propose une seconde lecture, du point de vue du service de D.ieu : les « vétements du salut » et le «
manteau de tsedaka » sont les deux sortes de vétements expliquées ailleurs a propos du verset : « Il lave son
vétement dans le vin, et son manteau dans le sang des raisins. »
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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.

Une sorte de vétements est celle des émotions de I’ame, appelée les vétements du corps ; I’autre est celle de

I'intellect, les trois premiéres Séfirot, telles que lavue et I’ouie, qui permettent de « contempler la gloire ».
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C’est ainsi que I’explique également le Zohar, Parshas Yisro (folio 90b) : « Que sont les “vétements

du salut” ? », etc. — « Yesha signifie contemplation. »

Le Zohar explique de la méme maniére les « vétements du salut » : il dit que yesha signifie contemplation.

11997 WRIT SWI2D Y0 0732 23w°2% 03 SRR Swal Dan YR 12w Y qUnaT
Et c’est ce qui est attiré par la techouva (retour), griace 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

Ces vétements de la téte viennent par la techouva : grace a elle, « mon 4me exultera en mon D.ieu, car Il m’a
revétu des vétements du salut ».
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«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»:

Ils sont semblables a «un casque de salut sur sa téte», tandis que les autres mitsvot attirent les vétements du
corps, le «xmanteau de tsedaka». Le verset poursuit ensuite : «comme un époux 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.,

La «splendeur» (pe’er) est le Tiferet d’Imma (Bina), qui devient une couronne pour Zeir Anpin; une note

entre crochets ajoute que le Yessod d’Imma prend fin a la poitrine de Zeir Anpin. Yechahen, dérivé de kohen,
prétre, signifie ’attirance vers le bas des 'Hassadim, les bontés, qui sont la Torah écrite.

79337 [0 1NN ARwn Iy 17209 7772 9% °D2 XD I719° (NN 1AyR TV wrnyi] non %1e *naa
AR RD 719992 1TYNN %409 TYn

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
rejouir 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»),

Cette attirance vers le bas se fait de maniére intérieure. Aprés avoir renvoyé au discours sur «réjouir

I’époux » dans la paracha Tsav, le maamar examine attentivement les mots suivants: le verset ne dit pas tis’a-
deh bekeleha, «elle se parera de ses joyaux».
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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],

Il est dit ta’deh keleha, «elle ornera ses kelim», ses réceptacles, et ces réceptacles sont les tsadikim. Une
note entre crochets cite a ce sujet des passages du Zohar.
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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 »,

A l'image des Patriarches, qui sont le «char» de D.ieu, les tsadikim sont entiérement voués a Lui et de-

viennent des réceptacles sur lesquels repose la Chekhina. L’épouse est la Chekhina, qui les pare de cou-

ronnes, comme le Talmud décrit les justes dans le Monde futur, avec des 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,

Ces couronnes sont des lumiéres enveloppantes (makifim). Ainsi, la parure de I’époux désigne l’attirance

vers le bas de la dimension intérieure par I’étude de la Torah, tandis que I’épouse qui orne ses réceptacles
désigne la lumiére enveloppante attirée vers le bas par les mitsvot.
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de méme, «Je me réjouirai grandement en Havaya» désigne Iattirance vers le bas du plaisir su-

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

Le méme schéma s’applique au début du verset: « Je me réjouirai grandement en Havaya» attire vers le bas
le plaisir supréme, afin que se réalise «mon 4me exultera en mon D.ieu», le niveau intérieur.
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SECTION 8 - 126-30

Le dévoilement des Temps futurs
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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.
«Il m’a revétu de vétements de salut» désigne les lumieres enveloppantes du Temps a venir, qui pro-
viennent elles aussi du plaisir supréme. Une note entre crochets s’ouvre ici: les vétements produits par les

mitsvot comportent de nombreux niveaux, ’'un au-dessus de I’autre, comme cela est expliqué dans le dis-

cours sur « Vous ferez des vétements sacrés ».
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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 écrit 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.

Il en va de méme de la lumiére intérieure attirée par I’étude de la Torah; la note renvoie a ’explication de

«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 ».
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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 1a le sens de « Comme un époux», etc., «et comme une épouse
se pare», etc.

A présent, la lumiére attirée dans le Gan Eden par la Torah (lumiére intérieure) et les mitsvot (lumiére enve-

loppante) provient de Zeir Anpin et de Noukva d’Atsilout, I’«époux» et I’«épouse » du verset.
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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 Keter (la Couronne) d’Arikh Anpin.
C’est a ce sujet qu’il est dit: «Je me réjouirai grandement», etc., «mon ame exultera», etc., «car Il
m’a revétu», etc., comme mentionné plus haut.

Dans les Temps futurs, la lumiére intérieure proviendra de Mo’ha Stima’a d’Atik, et la lumiére enveloppante

de Kéter d’Arikh Anpin. C’est cette révélation future que décrivent les mots: « Je me réjouirai grandement...

mon ame exultera... car Il m’a revétu».
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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;

Un autre maamar, consacré au verset « Car au-dessus de toute gloire, il y a un dais», explique comment le

Tiferet d’Imma devient une couronne pour Zeir Anpin, et comment un niveau semblable, mais supérieur,
est attiré de Kéter et de Mo’ha Stima’a.

AW MIPPI0 19 MIRI £7Y TIR°22 RPN w7nyY 110 771NnD 13 DNt 10 W Iy

et c’est la le sens de «Je me réjouirai», 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 ».

Ce niveau supérieur est le sens de «Je me réjouirai... et exulterai... comme un fiancé». Le lecteur est égale-

ment renvoyeé a I’explication des mots «belle... 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 Lumiere 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.

Le discours sur « Le Cantique des cantiques » explique le pluriel de mitzhalot ‘hatanim, « les réjouissances

des époux » : la Torah est appelée un époux (‘hatan), et, pour que la Lumieére infinie péneétre dans la Torah
que nous étudions, il existe, de maniére générale, deux « descentes d’un degré » (‘hat daraga).
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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.

Dans les temps futurs, la révélation ici-bas sera comme en haut ; ainsi, méme la premiére descente, qui est
le niveau supérieur, se révélera ici-bas.

S1NWT 012 WA 17202 7770 1MpD T IRAND L9272 D2 i wrnd TUO% PnwaRy 1Py
12712 WOWR WIW 78 121° 1TV NARY

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.

Tel est le sens de la promesse d’Osée : «Je te fiancerai a Moi», expliquée dans la paracha Bamidbar et, plus

loin, a la fin du discours sur «Le huitiéme jour, une assemblée». Le verset «Je me réjouirai grandement»

doit étre compris dans le méme sens.

NN NN PIY URRT RPT OMAN RIT RODANRT RADYI O0RD TOWRTT PwOYY 91 119 1190 1nnd
7 RAT

«Comme un époux se pare», etc. Le sens est qu’a présent, le flux qui est attiré vers le bas, dans le
monde révélé (alma de'isgalya), provient du niveau de Zeir Anpin d’Atsilout, appelé ‘hatan — ‘has
darga («descendre d’un degré»).

A présent, le flux attiré dans le monde révélé provient de Zeir Anpin d’Atsilout, appelé ‘hatan, celui qui
«descend d’un degré» (‘has darga).
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C’est la deuxieme 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 émanés ; c’est la

la premieére descente, qui constitue le commencement d’Atsilout, etc.

11 s’agit de la deuxiéme descente. A ’avenir, la révélation descendra méme depuis Kéter, qui relie I'Infini

aux émanes ; c’est la premiére descente, qui constitue le commencement méme d’Atsilout.
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Cette révelation elle-méme se manifestera en bas. C’est ce qui est écrit dans le Zohar, Ille partie

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

Cette révélation méme se manifestera en bas. C’est pourquoi le Zohar dit que «Je me réjouirai grandement
en Havaya» fut dit au sujet d’Atik Yomin.
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C’est le niveau de «Celui qui, seul, est exalté, qui s’éléve 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».

Atik Yomin est le niveau célébré dans la bénédiction matinale avant le Chema par ces mots : «Celui qui,

seul, est exalté... qui s’éléve depuis les jours d’autrefois» ; a I’avenir, il se révélera en bas. «Comme une
épouse se pare de ses parures» se comprend de la méme maniére.
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Voila le sens de «En ce jour, yihyeh» : le niveau de vav-heé 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 lumiéere 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.]

Tel est le sens du verset de Zacharie «En ce jour, yihyeh» : le mot 7°1° s’écrit deux fois youd-hé, ce qui

montre que vav-hé, les lettres inférieures du Nom, s’élévera au niveau de youd-hé. La note entre crochets se
termine par deux autres références.
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DANS LA AVODA

Une mitsva attire la volonté et le plaisir de D.ieu uniquement lorsqu’elle est accomplie comme un comman-
dement du Roi: méme le Chema, dont les paroles sont vraies en elles-mémes, doit étre récité afin d’accom-
plir Son commandement et de faire Sa volonté; sans cette intention, rien n’est attiré. Réparer ce que I’on a
omis, ou accompli avec trop peu de ferveur, exige davantage que I’attraction extérieure produite par les
mitsvot de I’année: pendant les Dix Jours de Techouva, il faut pénétrer plus profondément, par les gémis-
sements et les lamentations du chofar et par la techouva, qui attire les vétements de la téte. Et la tsedaka est
un vétement dont les fruits se gotitent méme dans ce monde.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Si le sovev est présent ici, simplement dissimulé, en quel sens est-il «au-dessus» du memalé ? Comment
les analogies du cerveau et de I’écriture expliquent-elles que d’innombrables contractions puissent co-

exister en un méme lieu?

2. Pourquoi le crane (la volonté, Kéter) est-il placé au-dessus du cerveau ('Hokhma), alors que le cerveau est
plus vital pour lavie ?

3. Pourquoi méme le Chema, dont les paroles sont vraies en elles-mémes, doit-il étre récité comme un com-
mandement du Roi ?

4. Qu’est-ce que les gémissements et les lamentations du chofar peuvent accomplir que les mitsvot de toute
I’année ne peuvent accomplir, et pourquoi le chofar suscite-t-il le tremblement ?

5. Comment le maamar interpréte-t-il le fiancé et la fiancée du verset d’Isaie, aujourd’hui et dans les Temps
futurs?
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SOURCES ET REFERENCES

Notes
PARAGRAPHE 1 LA NOTE DE KEHOT
219,07 21K
1 WIWR VW 7Y 1IN
Le Or HaTorah du Tséma'h Tsédek sur Nitsavim reprend PARAGRAPHE 3
cette explication de «Je me réjouirai grandement». La
note renvoie également a un discours qui s’ouvre sur les 5 IR RITOR @IpRa PO

mots «Ce qui est écrit dans ’explication de “Je me réjoui-
rai” », c’est-a-dire sur ce maamar méme.
LA NOTE DE KEHOT
WIWT 7IR°22 WU 077 20TR Y DW AR LAYVR Y D°281°D NIRRT
¥ Ow AR LI NRD DY T07RY mann Y IRD R”ATIR S90RR YUK
aynn

2 WOWNR W

« Je me réjouirai grandement en Havaya ; mon 4me exul-
tera en mon D.ieu, car Il m’a revétu de vétements de salut,
Il m’a enveloppé d’un manteau de justice ; comme un
fiancé se pare de splendeur, et comme une fiancée se pare
de ses bijoux. » Tout le maamar explique ce verset, qu’il lit
phrase par phrase dans la section 4.

Isaiah 61:10™:X70 171°yw°

TRTS Poyn YYTa3 "awhRR °3 CRORI CWRl Pan 2 vy i
7772 TTYR 1722 KB 1727 1002 *30Y)

Je me réjouirai grandement en D.ieu, mon dme exultera en

mon D.ieu ; car Il m’a revétu des vétements du salut, Il m’a

enveloppé du manteau de la victoire, comme un fiancé se

pare d’'un diadéme sacerdotal et comme une fiancée s’orne

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

PARAGRAPHE 2

3 moynbn 77! 2290w WD PR

La note cite le Tanya, chapitre 48 : « la notion d’espace ne
s’applique absolument pas aux réalités spirituelles ». C’est
pourquoi sovev ne peut signifier qu’elle entoure les
mondes d’en haut.
LA NOTE DE KEHOT
AR L(R L,MD) MM pAB R°AN — NP2 opn na Yo v xS 0D
.OW PUIYT — 271 DOWITPD VIR

4 AR °wan
« Et apres que ma peau aura été arrachée, ceci ; et de ma
chair, je contemplerai D.ieu. » La 'Hassidout y voit une au-
torisation de comprendre le divin a travers la structure de
I'étre humain, et le maamar introduit son analogie par
cette citation.

Job 19:26772:0™ 21°R
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Et lorsque, aprés cela, ma peau sera détruite, alors, sans ma
chair, je verrai D.ieu ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

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

La note cite le Rabbi Rachab : 1a volonté qui réside dans le
cerveau aupreés de l'intellect est celle qui suit la raison.
LA NOTE DE KEHOT
03 NP 2197 M Untin XY IEqhl Dy [ﬂ”1|7773] ow 1anonT M
1239 LRI M 1D PIwR 210 19n PR 0oyavn 2%aw NITan e
1NYOTY 2181 XIYN N2TR AIPVINY IR 1D AR 11135 an°2 0onn o°n2
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W71 D MITAN NN RN PO Byw 113907 12 RI7 oW 10 Wi
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La note renvoie a I'ouvrage philosophique du Tséma’h
Tsédek pour cette idée d’'un enchainement descendant, de
cause en cause, en un seul lieu.
LA NOTE DE KEHOT
X ,B 79°%P00 990 AR

PARAGRAPHE 5

7 « Le chemin de la vie méne vers le haut pour le sage (le-
ma'lah lemaskil), afin de 1'écarter de la tombe en bas. » Le
maamar reprend les mots du verset : celui qui comprend
peut appliquer I’analogie au monde d’en haut.

Proverbs 15:24775:1"0 “5wn
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The path of life goeth upward for the wise, that he may de-
part from the nether-world beneath.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La note renvoie a ce passage pour un développement sup-
plémentaire sur cette analogie : la puissance intellectuelle
enveloppée dans une action telle que I’écriture.
LA NOTE DE KEHOT
.97°y M”WN 1”n0 01 IR

PARAGRAPHE 8

9 132 NN 7200 AR
La note de Kehot renvoie a Proverbs 13:24 pour ces mots.
Proverbs 13:24772:3 ">wn
70IR 1MY 12K 112 R S0 N
He that spareth his rod hateth his son; But he that loveth

him chasteneth him betimes.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 9
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Etz Chaim.
LA NOTE DE KEHOT
L2 A1y UM %11y W17 17y XA

" BBy 211D DIPEY BIRNET
L’Arizal écrit qu’avant I’émanation des mondes, une lu-
miére simple et supérieure remplissait toute ’existence,
puis qu’elle se contracta pour laisser un espace vacant, un
vide. Le maamar explique que ce tsimtsoum eut lieu dans
la lumiére, et non dans I’Infini Lui-méme.

Sefer Etz Chaim 1:3-4°7-3’K 0°°1 vy
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IRZ 13MMY PRI T DORDY 07701 0210 WK MNPy B 19RRn
WX MRy 22 MY9s 3501m 18P 717 1Ny 79 IRIAR 73 970
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Sefer Etz Chaim (Public Domain)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.("9X np) InTpna
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De la priere d’Elie (Pasach Eliyahu), dans le Tikkunei Zo-

har : «Et lorsque Tu te retires d’eux, tous les Noms de-
meurent comme un corps sans ame.» Le maamar com-
prend ce retrait comme une dissimulation de la lumiére,

et non comme un changement de lieu.

Tikkunei Zohar 17b:2-3’3-"2:2 1> 97t °13pn
NARY .R°ORDA IRTIPAR N Y070 0w 0P 1R 70 90 171780 B
1937 17w RIT NIRY LARR P R9HR RIT NIRT YT v e N0
NIR .XNPAW X932 RDIAD TIRY 1723 1IRNWK 71731 P2N0N NIX 19
95 0% LRYTC 12°3m KDY Pan RIT NAR LRYUT nona IRDY 0050
719 ARINDY .RWI 2135 92°M 79PN RYTINNWRD K9KR RY*T° 10K
77721y 0190 VWM PTX NIORT MM RIT2 RADY PIINR TR
K3 °137

Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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PARAGRAPHE 10

14

15

T IR 1IPRT

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.(2,3) nn%nnaow

T0OTIR WIPRT

Lintroduction au Tikkunei Zohar dit au sujet des Séfirot
d’Atsilout que «Lui et Ses réceptacles sont un en elles» : la
lumiére divine et les réceptacles sont entiérement unis.
Le maamar s’en sert pour caractériser une révélation
compléte, par opposition a Béria.
Tikkunei Zohar 3b:9-10%-"1:2°3 1717 °1pn
1M1 PR L7372 T AR AR L1302 X990 MIUIRT 11700 YT
,10 ﬁn'l’?m TNIPR 1N’_?'[ L,IR?I27 mTDQ WWVJ g=h] 1N’_?’[ i ,'ﬁu'l.f! m
AMpy2 (N°N1 R*1) P03 RN N';?B by n?y’, 70 7IRIA IR 1N'?
niRD AMpya PN LANI2T NIPDD Ty L MYSIRT nitead
DX 923 73R K1 ,RYPIT 9372 MY KIKDNT

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

PARAGRAPHE 12

16

17

18

SIN 7AW 7772

Ce discours explique «Je suis noire, mais belle» : par le
«noir » de I’'observance des commandements négatifs, la
lumiére qui entoure tous les mondes sera révélée dans le
futur ; elle dépasse les limites des mondes.
Song of Songs 7:1’R:"t *°wi 1w
n’?‘npa w3 NN 927M0 "N 1Y RAWT NV SNV
Sepelylty
Reviens, reviens, 6 Sulamite ! Reviens, reviens, afin que
nous puissions te contempler. Que verrez-vous dans la Sula-
mite ? Comme une danse de deux camps.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Il fit des ténébres Sa retraite, de I’obscurité, Sa demeure

autour de Lui. » Le verset parle de D.ieu qui se dissimule ;

le texte renvoie a son traitement dans le discours sur « Je
suis noire, mais belle ».
Psalms 18:1227°:1> 2°%°11n
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11 fit des ténébres Sa retraite, de Son pavillon tout autour de

Lui ; ténébres d’eaux, nuées épaisses des cieux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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Dans A’harei Mot, le Zohar enseigne que trois niveaux sont
liés entre eux — le Saint béni soit-I1, 1a Torah et Israél — et
que chacun est « niveau au-dessus de niveau, caché et ré-
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vélé ». Le texte le cite pour montrer que D.ieu est a la fois
caché et revéleé.

Zohar, Achrei Mot 50:29917%7:’) N» °IMR 7717 990

Israél lui-méme se divise en deux degrés, correspondant
aux deux degrés de la Torah, le révélé et le caché. A tous
ceux qui ont été circoncis et marqués du sceau sacré, nous
transmettons les éléments de la Torah qui sont a la surface :
les lettres, le sens simple et les préceptes, et rien de plus.
C’est ce qu’indiquent les mots : « Il fait connaitre Ses paroles
a Jacob ».

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Ce discours explique que le Nom de D.ieu n’est qu'un
rayonnement de Lui, tandis que «Moi», Son étre et Son es-
sence mémes, se situent bien au-dela du nom et du rayon-
nement ; il explique aussi que le sacrifice de soi permet
d’attirer la lumiére qui entoure tous les mondes.
LA NOTE DE KEHOT
A,m o

20 | La note de Kehot renvoie a Zohar, Achrei Mot 47:288 pour
ces mots.

Zohar, Achrei Mot 47:2881797:1” N1 IR 9117 990

PARAGRAPHE 13
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La note indique que cet enseignement concernant I’ame
de Moché est rapporté dans Or HaTorah du Tséma’h Tsé-
dek sur Vayikra.
LA NOTE DE KEHOT
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La note cite le Rabbi Rachab, p. 38 : « Cela demande a étre
étudié, car, dans le cas d’Avraham, la cantillation sépare
les deux », ce qui souléve la question de savoir si I’Ame
d’Avraham révélait pleinement Atsilout ; p. 104, il ajoute :
« comme Yossef et Chlomo ».
LA NOTE DE KEHOT
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Le passage de Tazria explique qu’Atsilout, le monde du
tikkoun, peut s’étendre et se revétir jusque dans un lieu
ou régnent des forces opposées : Atsilout se revét en Bé-
ria, Béria en Yetsira et Yetsira en Assiya ; Atsilout se revét
aussi en Assiya.

Numbers 2:2°2:’2 72722
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2 7Yin
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Les enfants d’Israél camperont selon les maisons de leurs
péres ; chacun aupreés de son étendard, selon ses insignes ;
a une certaine distance, ils camperont autour de la Tente
d’assignation.

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

LA NOTE DE KEHOT

(2,2 927132) WY PPMIR2 °1°0 7272 QWY 27T (R LKD) ¥UtNa P

.[3] .[2,m°] w”Rw2 27D N1 IR0

24 570 @ 91 Wrna

Sefer HaGilgulim est également cité a cet endroit : apres
avoir expliqué que les Séfirot d’Atsilout se revétent en Bé-
ria, Béria en Yetsira et Yetsira en Assiya, ce discours
conclut qu’Atsilout se revét aussi en Assiya, comme I’écrit
Sefer HaGilgulim.

LA NOTE DE KEHOT

MWD pRYN LTTATI 0OPID RUIN2 R LK LRD YUIIN DoyR o3 qon

.OW RIP™ N”MIN2

PARAGRAPHE 14

25 011 03 TTNARY W MO 9N

Ce maamar, sur « Dans le désert du Sinai, dans la Tente
d’assignation... Dénombrez », explique, en citant Sefer
HaGilgulim, chapitre 20, qu’Atsilout elle-méme est reveé-
tue dans la dimension intérieure d’Assiya, et I'illustre par
la prophétie de Moché notre maitre, dans laquelle Atsilout
elle-méme brillait alors qu’il était revétu d’un corps
physique.

Numbers 2:2°2:’2 72722

-5IR? 2920 Taan PRI 12 1M 0NaR nN°27 Nkl 193770y UUR

I i

Les enfants d’Israél camperont selon les maisons de leurs

peéres ; chacun aupres de son étendard, selon ses insignes ;

a une certaine distance, ils camperont autour de la Tente

d’assignation.

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

.2,2927m2 Boyh X

PARAGRAPHE 15

26 DTN Pon @onm

«II était plus sage que tous les hommes », plus sage méme
que les sages les plus renommés de son temps. Le témoi-
gnage de I’Ecriture sur la sagesse révélée 2 Chlomo dans
ce monde.

1 Kings 5:11x87271 X 02371

=T 94 33 TIT) Y9920 I I TR 0TRTPon 0o
:2°20 0%13717222 inY

For he was wiser than all men: than Ethan the Ezrahite, and

Heman, and Calcol, and Darda, the sons of Mahol; and his

fame was in all the nations round about.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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28

S Q°RPR MWD 1277 TR 20 25

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

bwn °pPR WY 12T

« Il prononga trois mille paraboles, et ses chants furent au
nombre de mille cing. » Le verset montre I’étendue de la
sagesse révélée a Chlomo.

1Kings 5:1227:°71 X 0°5%n
£ RN Y T 20 DK Ny 12T
Et il prononca trois mille proverbes, et ses chants furent au

nombre de mille cing.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 19

29

30

31

ayn meynb ANy v

La note indique que l'idée de « plaisir au-dessus d’un
autre plaisir » est expliquée longuement a cet endroit,
dans le maamar du Mitteler Rebbe fondé sur celui-ci.
LA NOTE DE KEHOT
LTNN Y IRD R7ATR 9772KMN2 7121982 IR2AN]

2wy 7 N
Rabbi Simon dit qu’il n’est pas un brin d’herbe qui n’ait
dans les cieux un mazal qui le frappe et lui dit : «Pousse!»
Le maamar s’appuie sur cette idée pour établir que
chaque niveau a au-dessus de lui un niveau supérieur.
Bereshit Rabbah 10:6": 1127 n"wx"2
DR KD KDV Q72 L,7IRD 772 0°20 99T TIPR ;IR K770 12
55 15 PR 717270 °27 ANR .NAPAnT DR OpAn Op1n ona ,monn
RIT XTI ,973 97 90X IMIR 7onw ,¥°772 5 1R PRY , 2wy WY
JI3) AR LW D%WN OX DA% Mpn DyTi (7> ow) 2°na7
.INBN 9°03 MW X LR MY wpnn L(C aw) v '['HD'?
59091 ,M17°977 R NITYR 1m°0 IR 1172°0 71 RDD 72 K111 27
ANY2 MO ROBINT (BW) 2°N3T RIT RIN .WWPL) wp 1°2 U
... KM 1201730 727 .01 7232 5y v
Bar Sira dit : D.ieu a fait pousser de la terre des remedes
dont le médecin guérit la blessure et avec lesquels le phar-
macien prépare ses compositions. 38:4. Rabbi Shimon dit :
11 n’est pas une seule brin d’herbe qui n’ait dans le firma-
ment une constellation qui le frappe et lui dise : « Pousse ! »
C’est ce qui est écrit : « Connais-tu les lois des cieux ? Etabli-
ras-tu leur domination [mishtaro] sur la terre ? » (Job
38:33). C’est une expression qui signifie étre chargé de
[shoter]. ...

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

2,797

M2 by man

«Car celui qui est plus élevé que le plus élevé veille sur
lui, et il y en a de plus élevés encore au-dessus d’eux.»

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nitzavim/5/
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Comme le Midrach, ce verset montre des niveaux de plai-
sir qui s’élévent les uns au-dessus des autres, sans fin.
Ecclesiastes 5:7°1:’1 n2ip
2 YROI"PY ARNAYN PRI NN PTS) UDYN Y13 v pUYON
:071°2Y 077723 Y 723 Py a3
Si tu vois ’oppression du pauvre et la violente perversion du
jugement et de la justice dans la province, ne t’en étonne
pas ; car un plus élevé que le haut veille, et il y en a de plus
élevés encore qu’eux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
X, nenp

T2 1TV 1A WY AR 1TYM
Dans ‘Houkat, le Zohar parle de I’«Eden inférieur», appelé
la 'Hokhma inférieure, qui se tient au-dessus du jardin
terrestre, et dit : «Cet Eden inférieur est appelé jardin par
rapport a ’Eden supérieur, et ce jardin est appelé Eden
par rapport au jardin inférieur.» I’Eden de Béria du maa-
mar, la 'Hokhma de Mal’hout, suit ce modéle.

Zohar, Chukat 9:54-600-771:’ NP 311 100

1AM naena Ty

Dans Vayakhel, le Zohar décrit le fleuve qui sort d’Eden
pour arroser le jardin inférieur et dit que le point infé-
rieur, qui est lui-méme un Eden, «est un jardin par rap-
port a ’Eden supérieur». C’est le modéle d’Eden et de jar-
din que décrit le maamar.

Zohar, Vayakhel 24:308-3161"0w-n"w:7"3 ‘7Tl|7’1 L, 920

Happy is the portion of whoever is found worthy of those
garments wherein the righteous are clad in the Garden of
Eden. Those garments are made out of the good deeds per-
formed by a man in this world in obedience to the com-
mands of the Torah. In the Lower Paradise man’s soul is
thus sustained by these deeds and is clad in garments of glo-
ry made out of them. But when the soul mounts up on high
through that portal of the firmament, other precious gar-
ments are provided for it ...

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

TN OTINRY 7790 DY

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
7D, 0778

TN OTINAY 77N

Le Pardes écrit que, selon la tradition, Kéter contient 620
piliers de lumiére, valeur numérique de 1n3, et que la vie
se répand a partir d’eux dans toutes les Séfirot. Le maa-
mar s’appuie sur cette idée pour évoquer les 620 piliers
qui relient Kéter aux mitsvot.
Pardes Rimmonim 8:5-6"1-"11:’1 0°1717 0712
oMM R 2R nnmp 9173 95 OMIXA2 712 10101 % Y ..
52N1 79 R OTIRY 7T RO 73R 7PERI 791747 IR 10
OTIR 7113 RIT 12121 DTIRT 1°2 $°75°9 O°aw 12 7RIV NOXaN
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20 MNWRIT AWLPY 7T 19 79K A PIys 03 B L3myn 1
771 D°DIYT Y oY OCRIY MIAR N DOWAW 07 MNwRIN
71951 712571 11T R MPORRY IWRAT N7 17RKR 1991 0w
PR WHIM TATAT TAD RIT NP 1D RIAW P 2Ny KA
121977 IARY MWD %D LIAITR RO 771237 TAID XIT ARON0 KN

.. T0m

Pardes Rimonim (Public Domain)

36 PHY 1YW NP2 MWK TN OTIRY NI

«Chimchon saisit les deux piliers du milieu sur lesquels
reposait la maison et s’appuya contre eux.» Les piliers qui
soutenaient toute la maison sont I'image que le maamar
donne des piliers de lumiére qui relient Kéter aux mitsvot.

Judges 16:291v72:1"0 DLW

WO 0Py 1103 M20 WK TN CTMY WY Tivny napn
:\9RN3 TR 1372 TR 077y

And Samson took fast hold of the two middle pillars upon

which the house rested, and leaned upon them, the one with

his right hand, and the other with his left.

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

02,10 DOLDWW IR

37 Tonn myn

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

T30 ,370 0°Y21 RNADIN .X ,BIP 2721 1Yo

38 12112 M12°98 NIsn N9naa

A partir de la loi concernant celui qui lit le Chéma dans la
Torah au moment ou il doit le réciter, la Guemara conclut
que «les mitsvot requiérent une intention ». Le maamar en
explique la raison : une mitsva ne fait descendre la volonté
de D.ieu que lorsqu’elle est accomplie en tant que Son
commandement.

Berakhot 13a:22-257172-272:X 2 N1212
.nim?’? — »32% 12 OX” °Xn 1IN NIDME NN AP YyRY na
209D YU NR™P 13271 0D LAT? KPR 1M X XD 120ipY
JI0? 922 0K DM 221 13T
GUEMARA. Faut-il conclure [des premiers mots de la Mich-
na] que I’accomplissement des commandements exige 1'in-
tention ? Non ; que signifie donc « s’il a dirigé son cceur
pour lire » ? Seulement lire [la Torah afin de I’étudier]. Mais
il était en train de lire ! [Ces mots le distinguent] de celui qui
lit [la Torah] dans le but de corriger. Nos rabbins ont ensei-
gné : le Chema doit étre lu tel qu’il est écrit ; telles sont les
paroles de Rabbi. Mais les Sages disent : [il peut étre ...

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

(Rl /AN S Ll sl )

39 namR

«Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.» Avec la déclaration initiale

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/nitzavim/5/
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du Chéma selon laquelle Havaya est Un, ces paroles
constituent ’exemple donné par le maamar de paroles
vraies en elles-mémes, mais qui doivent néanmoins étre
récitées en tant que commandement.

Deuteronomy 6:5°77:"1 0°127

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)

40 11297 msn

La note renvoie le lecteur a la discussion sur les mitsvot
rabbiniques dans Likkutei Torah sur Bechukosai, ainsi
qu’aux sources qui y sont indiquées.
LA NOTE DE KEHOT
o] e (2 ,t) "mipna [579]

PARAGRAPHE 20

4 NI DY DT RNADA

La note renvoie a la discussion du Tséma'h Tsédek sur la
Gulgalta qui recouvre le cerveau.
LA NOTE DE KEHOT
opnn’y 17'73 N”MR IR9

42 N7 non

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.(”5}{ nne) AnTPna N

43 N 7220

Dans la priére d’Elie, dans le Tikkunei Zohar, les Séfirot
sont associées aux parties du corps : « le cerveau est 'Ho-
khma, qui est la pensée intérieure ». C’est pourquoi 'Ho-
khma est appelée « le cerveau ».
Tikkunei Zohar 17a:17-19v”°-177:X 1> 91 °1pn
7OR PYY .Pan 250 121 RaD 03 R 1awnn AR RN Rmn
.Mo%n N5 AR PPy N5 A°POR Y MINoaT* 2°nd 1N
R”1) "9BNT RNDPIAP PRI LNINR NPWRIAN TR MNR* 7000
IR ITPRT RP ORY RP T NR 0OR* (09N man KPT RNOpIp
R L(MDIXY R¥1) MDY MWPINTI RIPRT VPR TR LMPORR
PP RITI2 227NKY RIDOKRD PwRT

Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

44 mn Lw ap apta

La Michna énumeére les lésions qui rendent un animal té-
repha, parmi lesquelles une membrane du cerveau perfo-
rée. Le maamar la cite pour montrer a quel point la vie dé-
pend du cerveau.
Chullin 42a:3-47-"%:X 2”1 1211
017 2P°1 NAI73T NPI0DY LW NP1 TNRT22 MBI 19R =ann
Su71 75w LN PoaN TITwn " 1990 nvab 25 apt1 mn v
APIR WA 700w IR 72P°Iw ARIN 0192 11177 °NwI XYY 7290
TPTIT 12P°1 7R NPt 2PN 121 NINDNoN n°ak apnw Ty
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TR AT 237 ANAA NI YIPIC IR AN NMRIDT 079 cette référence (Sha'ar 23, end of chapter 2) pour le «
PIND 12p°1 MO13T P21 DOMA AA1N2 FAWPM MDY TR Sha'ar 22, end of chapter 6 » cite dans le texte.
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA) Sefer Etz Chaim 23:2°2:375 011 vy
112 P K717 113 9957 1K NI 1D FIA 09 @RI 1 TN .
45 9L MR Y 2P 2P OXY : ' n 13

1M1 IR XA 19W INOIW NN 0TRI X1 72 1090 10y nopn

La note cite la raison donnée par le Tséma'h Tsédek pour
LYHNKT 1PY NPNZOT DIAR 93 1PYR 9970 1931 19K 170y PR

la loi selon laquelle la perforation de la membrane du cer-

veau rend un animal terefa : « car le cerveau finira par se MBY DIX 2w PAIDA X DPpR NPIAINT KIM 7233 K17 N’
détériorer ». Sefer Etz Chaim (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
50 RN2APIN KW
MmN MOT DA™ AP °Y (3”WN NRXIT) X7 N7MIR AR 780 '{"?ﬂ'l
5pbpnb Dans Emor, le Zohar décrit le lien supérieur comme « la

téte, le crane et les cerveaux » (reisha vegulgalta umochi).
46 P819N32 R”D 7DV 19N noaeaa Le texte le cite, avec le commentaire du Mikdash Melech,

A . . a propos de la position du crine au-dessus du cerveau.
Chmouel statue qu’un crane dont la majeure partie est prop p

écrasée rend I’animal térepha, tandis qu’'un dommage Zohar, Emor 31:147-32:1557171p:272-1"np:R”2 711K ,7711 120
moindre ne le rend pas térepha. La vie ne dépend pas du
crane comme elle dépend du cerveau. PARAGRAPHE 23

Chullin 52a:18-21X"3-11"%:X 2”1 1°211
"NR KPR R°¥2°12 NN 7970 KT 0N KP 1N7°72 10 OR °720
AUR 7007 1370 ANMIARP RV 112 MRPT 10D 107 R 700

51 INX272 7 W7 DWYY 7792

La Guemara comprend «Cherchez Havaya lorsqu’ll se
laisse trouver» comme faisant référence aux dix jours qui

TIP°YN YO¥ MIPYI DRI MR RINM 37 MR KW 27 72 127 séparent Roch Hachana de Yom Kippour, lorsque D.ieu
7197V 12172 071977 217 DX 79I W 12172 702w nhTIN est particuliérement proche.
M DY TIPOYR YOI 1P Rosh Hashanah 18a:11-1227-X"":X 1 miwn wX"

Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)

2K T2 283 KIT ,TWR 0N IPIRSRAD N WNT 0N
LA NOTE DE KEHOT 1 g T g g : T

.0°7312370 Dﬁ"? W0 WK 7AYo Iy PR HMIAR 92 727 R

X ,217n
PITATIY KD 002 MPY — 7923 NX N N3N 0NN NI T
47 TR IPPIN 33 AR 203 R0 17 2 T T2 233 1039 NIRRTy T 131 VAN AT 3
La, dans P’explication de « Je suis Havaya, votre D.ieu » DY MWD WRT PaY 0on2 1IPY 19K (AR 92 127 0K a0 21
dans la section consacrée aux tsitsit, la question est posée -
: comment la v?lonte peut-elle étre qualifiée d,« exferleure William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
» par rapport a l'intellect, alors que la volonté (Kéter) est LA NOTE DE KEHOT
supérieure a l'intellect ('Hokhma) ? C’est la méme ques- e

tion a laquelle répond ce paragraphe.
LA NOTE DE KEHOT 52 NIMoM oA B 1PN

n 5y
7,00 12w ' 2°Y0 IR La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT

PARAGRAPHE 21 .0°11°%) MAYAR 119012 12 120303 IR

48 1"B0 275w 53 5o 55Y99 maa M

Le maamar de Sh'lach demande comment la volonté peut La Guemara explique la teroua par le «yevava» du Tar-

étre « extérieure » par rapport a lintellect, sujet du pré- goum, un cri: selon un avis, il s’agit de gémissements (ge-

sent passage sur le crane et la lumiére enveloppante. nuchei ganach), selon I’autre, de lamentations (yelulei ya-

LA NOTE DE KEHOT lil). Le maamar interpréte les deux comme les pleurs qui
now °p >y 87 .[3] 77831 27910 . [375W] 117107 .0”pN MKPpw 01972 éveillent 1a miséricorde.

.72°RY IONN *Y 1RO RPTR "I0RMI 719198 .7, 0°383°D .7 ,0n Rosh Hashanah 33b:10”:3 > 1w wx"

49 9 7Ppn 22mA TN D37 M AP DPY PNT CXPD KT RDI IR M
Etz Chaim explique que le Kéter d’une personne est « une 1207 Ty X070 AMK2 A 37 KT K222 0 ArRIm
lumiére spirituelle qui ’entoure », invisible a I’ceil, tandis J2%92 95192 120 11 .13 323 120 71 .R7970 OX 22°M NDRY)
que sa partie extérieure, qui s’étend vers le bas, est le William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
crane qui entoure son cerveau. La note de Kehot indique

54 DIDWRN IR TN 2NY 0an

La note renvoie a cet endroit pour les treize tikounim de la
barbe, effusions qui se déploient en dessous de la Gulgolta
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56

57

58

et dont la racine se trouve dans les mo'hin.
LA NOTE DE KEHOT
.2,LyNN AT 17972 NPWRI2 DMK AR

mawnna nby 75 PN

Lorsque Moché demanda pourquoi la Torah avait été don-
née par son intermédiaire et non par celui de Rabbi Akiva,
D.ieu répondit: «Tais-toi; ainsi en a-t-il été décidé dans
Ma pensée.» Le maamar s’appuie sur cette réponse pour
évoquer une raison échappe a

I’entendement.

sagesse dont la

Menachot 29b:5°7:2 v’ nmn

TNRY M1 07X 77 w0 071y W 11137 10389 AR 17apn 210 X321 N
11927 17399 1K 2199 72wnna 79Y 79 PINw 17 96K 7Y 7170 1M
A [INRD] M 1D MR 15w 2IRIT NN CINPRAT 0y bw
M TN N YPwan 139D 9nR PUIPRna 1wa PRI AR PNRY

195 7awn©a 19Y 79 PINY PR 110w
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)

N°8°% D7 0°PYN 1T 7IN D7V MIN°22

Cette explication distingue deux niveaux d’intellect : 'Ho-

khma, Abba d’Atsilout, qui ne recoit que des « cheveux »

émanant de la Gulgolta et se situe en dessous de la volonté

; et Mo'ha Stima'a, l'intellect caché, qui se situe au-dessus

de la volonté, car le plaisir qui s’y trouve est véritablement

infini.

LA NOTE DE KEHOT

577 1% DY 900 TYTR Y XD NPMIRDY LTRORY A ,Ln nbw e b

1A% AN7IN21 18D 7 NTIN2 WU 13700 1710 N2 02 1aya” :n“1p5:w

.0°192 1721..7 WY 1D

1"0B WrPR YW n”yad

La note renvoie a ces développements sur I’enseignement
du Pri Etz Chaim selon lequel la dimension intérieure
d’Abba est comme Atik.
LA NOTE DE KEHOT
X LOWN AT TR 79 D AYUR Y 0°231°D N7TIR XD

?°NY 1120 29N K17 NaR NoR01nT

Pri Etz Chaim rapporte les paroles de I’Arizal: lorsque Zeir
Anpin recoit d’Abba, il ne recoit que de la dimension exté-
rieure d’Abba, car recevoir de sa dimension intérieure
«est considéré comme recevoir d’Atik, dissimulé au sein
d’Arich Anpin». Le commentaire s’appuie sur cela.

Pri Etz Chaim, Gate of the Recitation of the Shema 15:57y "8
70 YR NRPN yw ,000n

AV NOWNI DMYEDY ,ZOM MPID w1 A1¥ID 933 K9 %) L,¥T ON
53,79 TR 0P AMRY LNtan T DORYRRY L NPARONN A m
ROR P17 IR L,NIR T AOUO MR PwRm KU pIws oviyh
PPNy M PP PRI Iwn RIT Dw "nvannm 05 1A% Thw mnena
>3 R¥MI ,R”IR R™IR 70 ,p°NY 1pNaws »3 ,0Yui .R”K 710 N7
,M OYL 7727 "R PRI .PONYR TwRI RIT (INRI XPD) RMIR 2%
ROR RIX 19 7OWRT 1R 02197 23 RIT 1°a90 D3RR N3350 9971 20K

... PINZONAN 72WNRT 12 WO KPR IR ,MNONN
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Pri Etz Chaim (Public Domain)

N°772 QW 1”y2a 7N

La note renvoie a la remarque du Rabbi a cet endroit, se-
lon laquelle le Pri Etz Chaim I'indique explicitement.
LA NOTE DE KEHOT
maoia '{5?[51 .49 °y N”W — D°INIRNIT 9902 9”INTIR P NPT IRI
LI91IRD TYUR Y 0228170 7RG IR .O0I10%) MAynY

19110 93T FINROND FINDOY 1TV WRAN NAN 1379777 1TV ORM
L’Idra Zouta dit que 'Hokhma est appelée Eden, «et cet

Eden est issu de ’Eden supréme, caché parmi tous les ca-
chés». Le commentaire y voit Abba issu de Mo'ha Stima’a.

Zohar, Idra Zuta 16:69-19:77-070:1"0 XU RITIRA M7 7800
Y™

IN¥RR2 7 WY

«Cherchez Havaya lorsqu’ll se laisse trouver; invoquez-
Le lorsqu’ll est proche.» Le verset que les Sages ap-
pliquent aux Dix jours de Techouva.
Isaiah 55:67:71”1171°y°
1217 1IN MR IRERND N W7
Cherchez D.ieu tandis qu’ll peut étre trouvé, invoquez-Le

tandis qu’ll est proche ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 24
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« Je me réjouirai grandement en Havaya ; mon 4me exul-
tera en mon D.ieu, car Il m’a revétu d’habits de salut, Il
m’a enveloppé d’un manteau de tsedaka. » La section 4
explique cette phrase du verset, mot a mot.
Isaiah 61:107:X70 11°yw*°
RTE Poyn YUTIR "I v3 RPN CWRl Pan 2 v i
{7722 YR NP22) XD 1027 1002 209
Je me réjouirai grandement en D.ieu, mon dme exultera en
mon D.ieu ; car Il m’a revétu des vétements du salut, Il m’a
enveloppé du manteau de la victoire, comme un fiancé se
pare d’'un diadéme sacerdotal et comme une fiancée s’orne
de ses bijoux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

2 WK W

L’Idra Rabba dit que « Je me réjouirai grandement en Ha-
vaya » se rapporte a Atik Yomin, car Il est la joie de tous ;
lorsque le tracé de Sa barbe se révéle, toutes les forces de
rigueur sont cachées.

Zohar, Idra Rabba 13:123-15:134-3"2p:3” K27 RN 9717 990
R
B RIT 192 MONWKR KDT IRRTRY TINT XWOR W

A propos de « comme un époux sortant de sa chambre
nuptiale... il se réjouit (yasis) comme un vaillant », le Zo-
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har dit : yasis, du coté de la lumiére primordiale, ot ne se
trouve absolument aucune rigueur.

Zohar, Terumah 16:192-202277-2"3p:1”0 71190 ,97717 790

And what is “his covering”? Eden, the “covering” which cov-
ers up all things. “He rejoiceth” from the side of the
primeval light in which judgement has no place at all. “As a
strong man” (gibbor)-from the side of “strength” (geburah);
and note that it does not say here “a strong man”, but “as a
strong man”, which means that Judgement is tempered by
Mercy. Thus the sun gathers all together in one, in perfect
devotion and love. “To run on the way”, in order to nourish
and complement the Moon ...

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

65 1927 AN

« Ils parleront de la gloire de Ton royaume et raconteront
Ta puissance. » Le maamar s’appuie sur ce verset pour re-
lier I’effusion intérieure aux Guevourot, la « puissance ».

Psalms 145:11x8”:7171p 0°9°10
37277 307123 1K ANI57R Ti23
Ils parleront de la gloire de Ton royaume et raconteront Ta

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

66 11T 2P B7Y MN022

Cette explication de «La voix de mon Bien-Aimé» décrit
Kéter comme les 620 piliers de lumiére, les 613 comman-
dements de la Torah et les sept commandements rabbi-
niques, enracinés au-dessus de 'Hokhma; elle précise
que, bien que la sagesse de la Torah enseigne comment
accomplir les mitsvot, leur racine est supérieure a
'Hokhma.
LA NOTE DE KEHOT
S795RY TUY0 0 Y TR

67 19052 752 1A

Le discours sur le vingt-cinq Kislev explique que, par la
tsedaka, grace a laquelle une personne donne lavie de son
ame acquise par son labeur, un déversement d’en haut,
«de rien a quelque chose», provient de la dimension inté-
rieure de la Lumiére infinie, et que les mitsvot sont la vo-
lonté de D.ieu revétue d’actes physiques.
LA NOTE DE KEHOT
XLT AR YW LT LU RMN

68 1WRI2 AP Y21

« Il a revétu la tsedaka comme une armure, et un casque
de salut sur sa téte. » Le casque de salut, vétement de la
téte, est associé aux « habits de salut ».
Isaiah 59:171°:0”3 \7°yWw°
nYaon Op) *T33 WA WKN2 AW Y21 17D RT3 W
IRIP 27YRD VYN
11 revétit la justice comme une cotte de mailles, et mit sur Sa
téte le casque du salut ; Il se revétit de vétements de ven-

geance et s’enveloppa de zéle comme d’un manteau.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

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

WOUR WY 27y 1IR°2

69 PTS WAkt 7Y PUIAND

Un recueil de commentaires et de sources sur le Tanya; la
note renvoie aux commentaires sur cette épitre.
LA NOTE DE KEHOT
L2000 — 1M YWD D\P"?J ow AR

70 pTS Wby

Cette épitre s’ouvre sur les mots « Il a revétu la tsedaka
comme une armure » et explique que la tsedaka, la plus
grande des mitsvot, crée des vétements pour I’adme, tirés
de la lumiére qui entoure tous les mondes.
Tanya, Iggeres HaKodesh 3:1-2'2-X:2 w71 NIIR ,R°IN
019191M1NI37 WA AWK AR I 1D RTR Ut
AR 2173 11707 NDIR NRYPpy NEvop P MY 1Y A (10730
TPWIY 2D 973 12WN NYun A1 AvIND BD ARpTR
M22) 02032 Y0 0327 XYW DO DM L0733 7Y DRt iy
TRY MR 90 ARTR 19973 %0, 1Y IR0 SARTRT Tryn X
NPNan KIT-TIN2 AI0TPRTIIRG D2IWNIT ,ANTIT? 0w ooy
.o INI2M3) *PrYy B3 22107
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)

7 Dam oR 1 ywn
« Et Havaya se tourna vers Hevel et vers son offrande. » Le
verbe vayisha partage ses lettres avec yesha.

Genesis 4:47:"7 N°wR12

DR P2070K U yWn1 102mmy IR niTDan XITTDa U270 Dam
:nnan

Et Abel, lui aussi, apporta des premiers-nés de son troupeau

et de leur graisse. Et D.ieu porta Son regard sur Abel et sur

son offrande ;

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

72 0P 1 RPN MM

Onkelos rend vayisha par « et il y eut faveur (ra’ava) de-
vant Havaya » ; le maamar relie ainsi yesha a ra’ava, la vo-
lonté supréme.
Onkelos Genesis 4:4'7:7 w12 %Y 017p3R 01N
2372 27 07R T2 K1Y MM 13 A3Y >1°220 R AR 2R 22M
:1327PN
Sifsei Chachomim Chumash, Metsudah Publications, 2009 (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 25

73 o2 N anw msn

A la fin du chapitre 5, le Tanya cite Etz Chaim, Sha'ar 44,
chapitre 3 : les vétements des ames dans le Gan Eden sont
les mitsvot, et la Torah est la nourriture des Ames.
LA NOTE DE KEHOT
27D TP W YN 1780 R°IN2 R

74 19102 1N%NN Pyl

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
."n K7D "D
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75

76

77

78

79

19102 151N PIYa

« Les dix Séfirot sans substance : leur fin est enchissée
dans leur commencement, et leur commencement dans
leur fin, comme une flamme attachée a un charbon. » Le
maamar ’applique au pouvoir particulier de la tsédaka,
qui reléve de Mal'hout, la derniére Séfira.

Sefer Yetzirah 1:7°1’X 117°%° 7190
namows 19102 1NPAM 1NPNN2 120 PIYI AR V92 MIPED WY
D10 AR 117 AR 21921 3w 17 PRI T° 1TIRY N2NA2 1D
La dizaine de I’existence a partir du néant a sa fin liée a son
commencement et son commencement lié a sa fin, tout
comme la flamme est unie au charbon ardent ; car D.ieu est
un et il n’y en a pas un second, et avant un, que compteras-
tu?

Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain) - Sefer Yezirah, trans. by Isidor
Kalisch. New York, 1877 (Public Domain)

WD yRwn

« Elle sera sur Aharon lorsqu’il officiera, et son tintement
se fera entendre lorsqu’il entrera dans le Sanctuaire. » Les
clochettes du vétement du grand prétre sont 'image qui
sous-tend le « vétement de tsédaka ».

Exodus 28:357"72:1”3 mnw

Havayah °97 ¥Tp172K X322 121p yown n1w? Mox->y mm
M7 K71 INRED

And it shall be upon Aaron to minister; and the sound there-

of shall be heard when he goeth in unto the holy place be-

fore the L-RD, and when he cometh out, that he die not.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

W21 YY)

A propos du vétement du grand prétre, le Zohar explique «
son tintement se fera entendre lorsqu’il entrera dans le
Sanctuaire » : une voix doit se faire entendre, afin que les
bénédictions reposent sur le monde par I'intermédiaire
du prétre.

Zohar, Pekudei 21:194-2047"7-7"8p:X”2 *1\p2 ,77111 120

WD yRwn

A propos de « la voix se fit entendre dans la maison de
Pharaon », le Zohar oppose « la voix qui se fait entendre »
alavoix de la priére qui en dépend : kol, écrit avec un vav,
et kal, écrit sans vav.

Zohar, Vayigash 8:85-10:9917%:>-1172:’n w1 7717 1900

w12 1°°2 025 PICEA KA NN

Les deux sortes de «vin » — le vin de la joie éprouvée dans
une mitsva et le vin rouge de ’amertume ressentie devant
I’éloignement de D.ieu — produisent deux sortes de véte-
ments : « Il lave son vétement dans le vin » désigne la puri-
fication des vétements des mitsvot.
LA NOTE DE KEHOT
LT, RN

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

80

81

82

83

84

WOUR WY 27y 1IR°2

7MIo @21y 0721 W2 172 0a3

« 11 lave son vétement dans le vin, et son manteau dans le
sang des raisins », paroles tirées de la bénédiction de Yaa-
kov a Yehouda. Ces deux vétements sont interprétés
comme deux sortes de vétements de I’ame.

Genesis 49:11x™:0”n N*wWR12

M0 0°21y0TN W;‘? 717°2 023 11NK °32 TIQTTE?'_?} vy 1@;’_? kalely
11 attache son 4non a la vigne, et le petit de son dnesse au
cep de choix ; il lave ses vétements dans le vin, et son man-

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

NI RN1PONOR Yw° 15 Yw° 5732 110

En expliquant « Je me réjouirai grandement en Havaya »,
le Zohar demande : « Que sont les vétements du salut ? » et
répond qu’il s’agit de couleurs gravées pour étre contem-
plées ; « yecha signifie contemplation ». Le maamar les
comprend comme les vétements de la téte : la vue et
I’ouie.
Zohar, Yitro 28:495—30:505?!"?.71:”?-ﬂ”Kﬂ:ﬂ"J 170°,7717 720
The fifth commandment, “Honour thy father and thy
mother”, implies also the tenth, “Thou shalt not covet thy
neighbour’s wife”; for whosoever has a son born in adultery
is “honoured” by him on false pretences. Further, it is writ-
ten in the fifth commandment “that thy days may be long
upon the land which the L-rd thy G-d giveth thee”, as much
as to say, “what He gives thee is thine-but covet not what is
not thine”. Thus the first five commandments imply the sec-
ond five. Therefore: “From his right hand ...
The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

1WRI2 AP Y1

« Il revétit la tsédaka comme une armure, et un casque de
salut sur sa téte. » Le casque du salut est un vétement de la
téte, attiré vers le bas par la techouva.
Isaiah 59:171°:0”1 \7°yWw°
nYa?n 0P *T33 WA WKN2 YWY Y21 179D ApIR W
HTIRIP 2ynD vy
11 revétit la justice comme une cotte de mailles, et mit sur Sa
téte le casque du salut ; Il se revétit de vétements de ven-
geance et s’enveloppa de zéle comme d’un manteau.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
10,01 ywe

1935 "MOR 1172

Le discours de Torah Ohr, Vayechi, s’ouvre sur « Attachant
a la vigne son anon » et se poursuit par « Il lave son véte-
ment dans le vin » ; c’est le méme discours que le texte
cite a propos des deux sortes de vétements.
LA NOTE DE KEHOT
.o0°1°8 R™MN

aND 17157 1NN

« Comme un fiancé se pare de splendeur, et comme une
fiancée de ses joyaux. » Le maamar interpreéte la splendeur
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85

86

87

88

89

du fiancé comme la lumiére intérieure de la Torah, et les «
réceptacles » de la fiancée comme les tsadikim.
Isaiah 61:10™:X70 17°yw°
PTE PYR YYD U227 °D PORD WD 2an N2 vUvR wiw
7772 YA 17221 IXB 1727 1002 "398
Je me réjouirai grandement en D.ieu, mon dme exultera en
mon D.ieu ; car Il m’a revétu des vétements du salut, Il m’a
enveloppé du manteau de la victoire, comme un fiancé se
pare d’'un diadéme sacerdotal et comme une fiancée s’orne
de ses bijoux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

N™9 9N, . N2RT NN

La note renvoie a un passage ultérieur de Likkutei Torah
sur Shir HaShirim concernant le Tiferet d’Imma, qui de-
vient une couronne pour Zeir Anpin.
LA NOTE DE KEHOT
L[] A mIRn 1 (3 0n) v prhy

%5 1TYn o

A propos de ce verset, le Zohar demande : « Quels sont ses
réceptacles ? Ce sont Israél, qui sont les réceptacles de
cette fiancée. » Le maamar identifie les réceptacles aux
tsadikim.

Zohar, Balak 20:271-21:27910"7y:X”2-X"1y:"D P‘?J Malaityiniole]

From this’, said R. Hamnuna the ancient, ‘we can learn that
the oppression of Israel brings benefit to them, and that the
ease of the other nations brings evil to them. For the word
kalah can be read kallah (bride) while khalah can only mean
destruction and annihilation.

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

Q°p TN an mveo %o

Sur ce folio, le Zohar dit que les « filles de Jérusalem » sont
les ames des tsadikim, qui sont toujours proches du Roi.

Zohar, Vayechi 66:673-68:682-1"1yn:1"0 °n”

2"27n:n"0

,M 980

Q°p°T¥M an mvP 9D

Sur ce folio, le Zohar compare le fait d’amener le Taber-
nacle a Moché au fait d’introduire une fiancée sous le dais
nuptial.

Zohar, Pekudei 38:335-39:344-7"%w:n">

YD

STPa  L,Ami 780

725970 17 777 MaRn

« Les Patriarches sont eux-mémes le char » : de méme
qu’un char est entiérement dirigé par son conducteur, ils
étaient entiérement soumis a la volonté de D.ieu. Le maa-
mar applique cela aux tsadikim, en tant que réceptacles
de la Chekhina.
Bereshit Rabbah 47:6":1”1 7127 n°wX12
S5% 9912 ,10p 12 P17 172 177300 q0RIT %0 - IR 7370 9o
Oy 7271 OTAR 717 AR QYD .O772KRND 2700 DX ORn .M 11mn
,13°2W 11 vl :1;‘[5 MR Ry 1272 Dwn 2aRb! X3 ,i172P1

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

90

91

WOUR WY 27y 1IR°2

Oy 937 113 .03MY 1271 IR 0 NR 7PN 091 AT RO
IR X 1DOMPIYA 1127 DD MR 157% DO RIT N2 wiTpn
MR 072K DYn 00pPR PYm1 s ,019wa q0a P AnKk 1aTe
.OMMAR Dyn 0OPOR DY ORIW L7257 1 1T MaRn Pk vl

1YY 2%1°7 73M (719 NPWRI3) L0OPOR 1HYn Dy

«l acheva de parler avec lui, et D.ieu s’éleva au-dessus
d’Abraham» (Genése 17:22). Il est enseigné : Celui qui
prend congé d’une autre personne, qu’elle soit d’un rang
supérieur ou inférieur au sien, doit prendre congé d’elle.
De qui I’apprend-on ? D’Abraham. Un jour, Abraham s’en-
tretenait avec le Saint, béni soit-Il, lorsque les anges de ser-
vice vinrent lui parler. Il leur dit : « Laissez-moi d’abord
prendre congé de la Présence divine, qui est d’un rang su-
périeur au votre, puis je parlerai avec vous. » Lorsqu’il eut
dit au Saint, ...
Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
Zohar III, 257b2 ;137 27m
LA NOTE DE KEHOT

.2,177°01 1,279 . ,1"na 972

1227917 11 17 MaNn

Le Midrach répéte que « les Patriarches sont eux-mémes
le char », ici a propos de Yaakov.

Bereshit Rabbah 82:6%1:275 1127 w12

ARRIY L7237 I 1T MART WOPY W IR - DOPOR Poyn Dy

(72 ow) D°PoR 1oyn By .amnar Dyn oophR Byt (0 PwR2)
2130 1287 2pY° 287,170y 28100 M

« D.ieu s’éleva au-dessus de lui, a I’endroit ou Il lui avait
parlé » (Genése 35:13). « D.ieu s’éleva au-dessus de lui » —
Reish Lakish dit : les patriarches sont le Char divin, comme
il est dit : « D.ieu s’éleva au-dessus d’Abraham » (Genése
17:22) ; « D.ieu s’éleva au-dessus de lui » ; « D.ieu se tenait
au-dessus de lui » (Genése 28:13). « Jacob érigea une stele a
I’endroit ou Il lui avait parlé, une stele de pierre. 11 y versa
une libation ety répandit ...

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

1PN 7MUY P7A2 1°2W° DOPOTRY

Dans le Monde futur, il n’y a ni nourriture ni boisson ; «
les justes sont assis, leurs couronnes sur la téte, et
jouissent de I’éclat de la Chekhina ». Le maamar inter-
prete les couronnes comme des lumiéres enveloppantes.
Berakhot 17a:1227>:X > n1972
32 1K N27 0790 X327 023y MO 02y XY 1377 AI03 RPN
K21 R KDY 1M1 Ky KDY 719271 71700 KDY AW NPY 1770 KD
073731 DIPYRI2 DIPRTILY) PIVE DR0TE KPK NN K9 M
AR 19387 D’p’?g{a DR N MRIY,APIWT P
C’était une parole favorite de Rav : le monde a venir n’est
pas comme ce monde. Dans le monde a venir, il n’y a ni
nourriture ni boisson ; ni procréation d’enfants ni transac-
tions commereciales ; ni envie, ni haine, ni rivalité ; mais les
justes sont assis sur des trones, leurs couronnes sur la téte,
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et jouissent de I’éclat de la Chekhina, ainsi qu’il est dit : « IIs
contemplérent D.ieu, et mangérent et burent » (Ex. 24:11).

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

92 N”1T TR . . RR2OR TI0M

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.[5] .[t”n (2°0187 71752) 7102 0BTI] .Y MR 571707 99900

93 | Le Zohar distingue une voix intérieure qui ne se fait jamais
entendre de la voix qui se fait entendre et qui en émane :
la voix de Yaakov, qui est la Torah.

Zohar, Bereshit 83:235-86:248-11"77:3"0 n°wx11 ,Amn 1800
n”n7:1"a

PARAGRAPHE 26

94 YW 97A2 21w°25 9D
« Car Il m’a revétu de vétements de salut. » Ici, les véte-
ments sont les lumiéres environnantes du monde futur.

Isaiah 61:107:X70 11°yw°

RT3 Py YUITTI 1gh27N 3 PRI YWDl Pin M2 wORN it
$7792 YA 17221 XD 1727 1002 10y

Je me réjouirai grandement en D.ieu, mon dme exultera en

mon D.ieu ; car Il m’a revétu des vétements du salut, Il m’a

enveloppé du manteau de la victoire, comme un fiancé se

pare d’'un diadéme sacerdotal et comme une fiancée s’orne

de ses bijoux.

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

95 MA7° 3071021 1827 7 h7Na

« Mais son désir est dans la Torah de Havaya, et il médite
sa Torah jour et nuit. » Le discours cité en référence y dis-
tingue deux niveaux de Torah.
Psalms 1:2°3°X 0°2°71n
H‘?’?l D?Qﬁ’ nain? ﬁﬂﬂjﬂ;ﬁ WDI'I al mjn;'nx %3
Mais son plaisir est dans la loi de D.ieu, et il médite Sa loi

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

PARAGRAPHE 27

96 °1w2%97 55 13 WDl 73N 13 WOwN Y
La premiére moitié du verset se lit comme la révélation
future issue d’Atik et d’Arikh Anpin ; le fiancé et la fiancée,
comme la lumiére d’aujourd’hui issue de Zeir Anpin et de
Noukva.

Isaiah 61:10:X70 V17 yw°

TS Doy YUIOTI2 IghaR 0D PRI CWRl Pan T2 BN i
722 MIYA 799 KB 1027 100D 70N

Je me réjouirai grandement en D.ieu, mon dme exultera en

mon D.ieu ; car Il m’a revétu des vétements du salut, Il m’a

enveloppé du manteau de la victoire, comme un fiancé se

pare d’'un diadéme sacerdotal et comme une fiancée s’orne
de ses bijoux.

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

WOUR WY 27y 1IR°2

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

PARAGRAPHE 28

97 M 13 Pam o W

Les premiers mots du verset et son fiancé sont ici compris
comme la couronne supérieure, puisée de Kéter et de
Mo'ha Stima'a.
Isaiah 61:107:X70 171°yw°
TRTE °Yn YT 1Y°an 03 PRI Wal Pan M2 oy wit
7772 YA 17921 X8 1027 1002 *I0Y)
Je me réjouirai grandement en D.ieu, mon dme exultera en
mon D.ieu ; car Il m’a revétu des vétements du salut, Il m’a
enveloppé du manteau de la victoire, comme un fiancé se
pare d’'un diadéme sacerdotal et comme une fiancée s’orne

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

PARAGRAPHE 30

98 % PRYIIN

« Et Je te fiancerai a Moi pour toujours. » La promesse de
D.ieu de fiancailles futures, interprétée comme la révéla-
tion future de la lumiére supréme ici-bas.
Hosea 2:21X75:2 ywii
:D7RI113 TON2 VYR PTE2 °2 TAYIN) D797 72 TR
Je te fiancerai a Moi pour toujours ; oui, Je te fiancerai a Moi

dans la justice et le droit, dans la bonté et la compassion.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

99 N7 mninn

La parole de la Guemara « descends d’un degré et prends
une épouse » sous-tend le jeu de mots ‘hatan, ‘has darga:
le marié est celui qui descend.

Yevamot 63ax 370 nin2°
LA NOTE DE KEHOT
N ,20 MRy’

100 ARNAR 1R PONY2 N2 WOWK WIw

L’Idra Rabba dit que « Je me réjouirai grandement en Ha-
vaya » a été dit au sujet d’Atik Yomin, qui est la joie de
tous. Le maamar l'interpréte comme la révélation future
d’Atik ici-bas.

Zohar, Idra Rabba 13:123-15:134-375p:2”> X327 X7TR{1 7717 7800
TPy
101 a1y MR Rwannm 17a% omann
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.A%y° no7a
102 795 1TYn 1o

« Et comme une fiancée se pare de ses bijoux. » A I'instar
du marié, la parure de la fiancée viendra a I’avenir du ni-
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104

| veau supréme, Atik.

Isaiah 61:10:X70 V1°yw°

TS 2oy YUIOTI2 IYhaR D PRI WD) Pan T2 BN i
7772 YA 1792 XD 1727 1002 *30Y)

Je me réjouirai grandement en D.ieu, mon dme exultera en

mon D.ieu ; car Il m’a revétu des vétements du salut, Il m’a

enveloppé du manteau de la victoire, comme un fiancé se

pare d’'un diadéme sacerdotal et comme une fiancée s’orne

de ses bijoux.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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« Et Havaya sera Roi sur toute la terre; en ce jour, Havaya
sera Un et Son Nom sera Un. » Le maamar interpréte le
mot yihyé comme désignant les lettres inférieures du Nom
qui s’élévent vers les lettres supérieures.

Zechariah 14:9°'0:7™ o0t
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Et D.ieu sera Roi sur toute la terre ; en ce jour-la, D.ieu sera

Un et Son nom, un.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Likkutei Torah of the Arizal.
LA NOTE DE KEHOT
D7y DUART? NP R

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