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Cantique des montees : Des
profondeurs, je T’ai appelé, Havaya

L’ame de chaque Juif a deux niveaux : Yaakov, qui donne vie au
corps et peut étre retranché par la faute, et Yisrael, la racine
enveloppante de I’aAme, qui n’est jamais séparée de D.ieu.
Appeler « des profondeurs » signifie réflechir a la chute profonde
de ’ame divine ; cela ouvre la profondeur du ceeur, éveille la
compassion infinie de D.ieu et conduit a faire descendre la

divinité dans ce monde par la Torah et les mitsvot.
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L’IDEE CENTRALE

L’ame de chaque Juif a deux niveaux : Yaakov, qui donne vie au corps et peut étre
retranche par la faute, et Yisrael, la racine enveloppante de ’ame, qui n’est jamais
separée de D.ieu. Appeler « des profondeurs » signifie réflechir a la chute profonde
de ’ame divine ; cela ouvre la profondeur du cceur, éveille la compassion infinie
de D.ieu et conduit a faire descendre la divinité dans ce monde par la Torah et les

mitsvot.

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 psaume 130 est récité pendant les Dix Jours de Techouva, lorsque chaque Juif se rapproche de
D.ieu, jusqu’a ce que tous se tiennent face a face avec Lui a Yom Kippour. Pour I’expliquer, le maamar
commence par décrire I’ame. De méme que la lumiére de D.ieu entoure tous les mondes sans étre mo-
difiée (sovev) et remplit chaque monde selon sa mesure (memalé), ’Ame a deux niveaux : Yaakov, I’in-
tellect et la vie du corps, le « talon » de I’ame ; et Yisrael, « une téte pour Moi », au-dessus du corps et
de l’intellect, et jamais séparé de D.ieu. Méme une faute légére au niveau du talon fait tomber la téte,
de sorte que Yisrael ne rayonne plus dans I’Ame présente dans le corps ; d’ou « Reviens, 0 Israél ». Le
Chéma, lu comme ’dme s’adressant a elle-méme, montre Yisrael uni a Havaya, source de I’amour du
sacrifice de soi présent en chaque Juif. Pour révéler cet amour caché, on éveille le « Pére de compas-
sion » sans limites en revenant a son propre cceur, en connaissant sa racine et la profondeur de sa
chute. L’'amour doit conduire a faire descendre la divinité par la Torah et les mitsvot. Tel est ’appel «
des profondeurs » : la profondeur du ceeur, enracinée dans le niveau enveloppant de I’ame, appelle

D.ieu a Se révéler ici-bas.

PLAN

1 Le psaume des Dix Jours 7
« Des profondeurs » est récité pendant les Dix Jours de Techouva, lorsque le désir intérieur de chaque Juif de
se tenir face a face avec D.ieu se manifeste, aprés une année passée a Lui tourner le dos.

2 Deux niveaux de I’ame 12-3

L’ame n’est pas I'intellect, mais « une part de D.ieu d’en haut ». De méme que la lumiére de D.ieu est so-
vev, immuable, et memalé, recue par chaque monde selon sa mesure, ’Ame a deux niveaux : Yaakov, le ta-
lon qui donne vie au corps, et Yisrael, la téte qui n’est jamais séparée de D.ieu.
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Pourquoi Yisrael a besoin de la techouva 14-5

Un léger faux pas au niveau du talon fait tomber la téte, si bien que la lumiére de Yisrael n’atteint plus
I’Ame dans le corps. Le Chéma montre Yisrael uni a Havaya, racine d’un amour du sacrifice de soi que la

faute ne peut que dissimuler.

4 Le Pére de compassion

16-8

L’amour caché se révele en éveillant la compassion de D.ieu, qui dépasse la raison : connaissant sa racine

et la profondeur de sa chute, une personne éprouve de la compassion pour la part divine qui est en elle,

comme dans la confession. Mais ’amour doit conduire a faire descendre la divinité ici-bas.

5 Torah, mitsvot et deux sortes de techouva

19-1

La divinité est amenée ici-bas par la Torah et les mitsvot accomplies avec intention. La techouva s’éléve

par la priére et descend par la Torah, comme dans « Il I'a entouré, Il I’a instruit », ce que reflétent Soukkot

et Chemini Atseret.

6 Appeler des profondeurs

M12

« Des profondeurs » désigne la profondeur du cceur, enracinée dans le niveau enveloppant de I’dAme, le ma-

zal ; de 1a, une personne appelle D.ieu a Se révéler ici-bas comme en haut.

7 Entendre la voix

13-14

« Préte l'oreille a ma voix » demande a D.ieu d’entendre I’amour caché dans la voix ; « lavoix de mes sup-

plications » est la priére pour ses propres besoins, le niveau le plus bas, que les anges doivent porter vers

le haut.

NOTIONS CLES

Yaakov et Yisrael "xw) 3py°

Deux niveaux de I’dme. Yaakov (youdd et ékev, « talon »)
est 'intellect et la force qui donne vie au corps ; Yisrael (li
roch, « une téte pour Moi ») est la racine enveloppante de
I’Ame, au-dessus du corps et de I'intellect, jamais séparée
de D.ieu.

Sovev kol almin et memalé kol almin 7°»%y 55 2210
by Do XM

La lumiére de D.ieu telle qu’elle entoure tous les mondes
sans étre modifiée, et telle qu’elle remplit chaque monde
selon la mesure que celui-ci peut recevoir. L’ame posséde
les mémes deux aspects.

Av HaRachaman et Av HaRachamim 2X1 11777 28
Donnan

« Le Pére compatissant », dont la compassion reste dans
les limites de ce qu’exige la raison, et « le Pére de compas-
sion », dont la compassion est infinie et pardonne méme
aprés de nombreuses fautes. La techouva éveille le
second.
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La profondeur du ceeur (umka deliba) x2°77 xpmy

La volonté la plus intime du cceur, enracinée dans le ni-
veau enveloppant de I’ame. Elle s’ouvre lorsqu’on réflé-
chit a la profondeur de la chute de I’Ame divine.

Mazal 7m

Le niveau enveloppant de I’ame, qui demeure en haut ; on
I’appelle mazal parce qu’il fait couler (mazil) la lumiére
dans I’ame présente dans le corps.

La techouva d’en bas et d’en haut 7%yn% nvnon 1231wn
on? aoynom

La priére relie ’ame dans le corps a sa racine en haut ; la
Torah et les mitsvot font ensuite descendre la Lumiére in-
finie dans I’Ame présente dans le corps.
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SECTION 1 - 11

Le psaume des Dix Jours
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«Cantique des degrés. Des profondeurs, je T’ai appelé, Havaya.» «Des profondeurs» (mima'ama-
kim) exprime I’idée de celui qui crée une profondeur: de la, «je T’ai appelé, Havaya». Et il a été
institué de le réciter pendant les Dix Jours de techouva. [Ce verset est mentionné dans la Guemara:
au premier chapitre de Berachos (11a),
Le maamar s’ouvre sur le premier verset du Psaume 130. ’Admour Hazaken lit mima'amakim dans un sens
actif: il ne s’agit pas seulement d’appeler depuis un lieu bas, mais de créer en soi une profondeur et d’appe-
ler D.ieu depuis cet endroit. Ce psaume a été institué pour étre récité pendant les Dix Jours de techouva, de

Roch Hachana a Yom Kippour, et une note entre crochets commence a énumérer les endroits ou ce verset

est évoqué, en commencant par le premier chapitre du traité Berachos.
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au chapitre 3 de Taanis (23b); et dans les Rabbos, Seder Vayikra, a la fin de la section 3; et dans
Shir HaShirim Rabbah, sur le passage «Je suis la rose de Sharon»; et dans Koheles Rabbah, sur le

verset « Garde ton pied lorsque [tu vas].»

La liste se poursuit avec le Talmud et le Midrach. Dans Taanis, Rabbi Yonah allait se tenir en un lieu bas
pour prier afin que la pluie tombe, en citant ce verset; Koheles Rabbah enseigne également qu’il convient

de prier depuis un lieu bas plutét que depuis un lieu élevé.
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dans le Zohar, partie II, dans Parshas Beshalach (63b), et dans le Mikdash Melech a cet endroit; a
la fin de Parshas Vayikra (26a) ; et dans Parshas Acharei (69a et 70b);

La note se tourne vers le Zohar, qui interpréte ce verset dans Beshalach, Vayikra et Acharei, ainsi que vers le
Mikdash Melech, un commentaire sur le Zohar. Dans Acharei, le Zohar appelle «techouva» la profondeur ca-

chée depuis laquelle on appelle D.ieu, source d’ou jaillissent des cours d’eau.
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et dans Parshas Va'eschanan (265b), ainsi que dans le commentaire du Ramaz (Rabbi Moshe Zacu-
to) a cet endroit; et dans Parshas Vayechi, folio 221.] Car toute I’année, ’homme suit ’obstination
de son ceceur, ainsi qu’il est écrit: « Car ils M’ont tourné le dos. »
La note s’achéve par les références au Zohar sur Va'eschanan et Vayechi, ainsi qu’au commentaire du Ra-
maz. Le texte principal explique ensuite pourquoi ce psaume convient a ces jours: toute I’année, ’homme

suit ses propres inclinations et se tourne vers D.ieu en Lui présentant, selon les mots de Jérémie, la nuque
plutot que le visage.
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Mais pendant les Dix Jours de techouva, chaque jour, chacun se rapproche de D.ieu, qu’ll soit
béni, et s’éléeve davantage de jour en jour, jusqu’a Yom Kippour; toutes les ames d’Israél se re-
trouvent alors face a face avec D.ieu, qu’ll soit béni. Cela est dii a la volonté: chacun désire se rap-
procher de D.ieu, qu’ll soit béni, dans le niveau du «visage » (panim), etc.
Pendant les Dix Jours, chacun se rapproche de D.ieu jour apres jour, jusqu’a ce qu’a Yom Kippour toutes les
ames d’Israél se tiennent «face a face» avec Lui. Cela est possible parce que le désir véritable de chaque Juif

est d’étre proche de D.ieu dans la relation exprimée par le «visage» (panim), a ’opposé du dos tourné du-
rant le reste de I’année.
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[Et voyez ce qui est écrit a ce sujet dans Parshas Acharei, dans le maamar qui commence par «Car

en ce jour, Il fera expiation»; et plus loin, dans le maamar qui commence par «Reviens, Israél, jus-

qu’a»; ainsi que dans le maamar qui commence par « Pour expliquer la notion de Yom Kippour».]
L’Admour Hazaken renvoie le lecteur a d’autres maamarim portant sur ce théme: I'un sur Yom Kippour,

dans Parshas Acharei; un autre, intitulé «Reviens, Israél», imprimé a proximité; et un troisieme qui ex-

plique la notion de Yom Kippour.
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SECTION 2 - 112-3

Deux niveaux de I’ame
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A présent, il nous faut comprendre ce que sont les ames d’Israél. [Ce n’est] pas comme le pensent
les gens, a savoir que ’ame n’est que la force vitale et I'intellect a I'intérieur de ’homme, par les-
quels il saisit D.ieu, béni soit-II,

Le maamar demande a présent ce que sont réellement «les Ames d’Israél». Selon une opinion répandue,

I’ame ne serait que la force vitale et I'intellect a I'intérieur de ’homme, la faculté par laquelle il parvient a

connaitre D.ieu.
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comme les autres facultés intellectuelles, par lesquelles on saisit d’autres sujets. Cela ne peut cer-
tainement pas étre ce que 1’on appelle «les ames d’Israél», car I’ame est «une part de D.ieu d’en
haut», qui se situe au-dessus de I’intellect. [Et voir ce qui est écrit sur la notion d’ame dans I’expli-
cation (biour) du verset «Et tu ne supprimeras pas le sel», dans la paracha Vayikra.]
Le Rabbi Chnéour Zalman rejette cette conception: I'intellect est une faculté que tout esprit posséde et em-
ploie aussi pour d’autres sujets; il ne peut donc étre ce qui caractérise I’ame juive. L’dme est «une part de

D.ieu d’en haut» et, a ce titre, elle se situe au-dessus de I’intellect. Pour approfondir ce point, il renvoie a

son explication sur «Et tu ne supprimeras pas le sel».
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Mais voici ce qu’il en est: ’ame comporte deux niveaux, Yaakov et Israél. Commencgons par com-
prendre le verset: «Les cieux sont Mon trone, et la terre est le marchepied de Mes pieds.» Que si-
gnifie «le marchepied de Mes pieds» ? C’est le niveau inférieur, qui est un tabouret. Et «les cieux
sont Mon trone»
En reéalité, I'ame posséde deux niveaux, appelés Yaakov et Israél. Pour les expliquer, le Rabbi Chnéour Zal-
man se tourne d’abord vers le verset: «Les cieux sont Mon trone, et la terre est le marchepied de Mes pieds.»

Le marchepied représente le niveau inférieur, un tabouret placé sous les pieds, tandis que le trone repré-
sente le niveau supérieur.
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est le niveau supérieur. Et, en vérité, il en est bien ainsi: les anges supérieurs se tiennent constam-
ment dans la crainte et la révérence, sans la moindre pensée étrangere, parce qu’ils saisissent
constamment ouvertement la Divinité. Mais sur terre, la Divinité n’est pas réevelée de cette
maniére.
Le ciel et 1a terre difféerent par le degré de révélation de la Divinité. Les anges d’en haut percoivent la Divini-
té ouvertement; ils se tiennent donc dans une crainte constante, sans la moindre pensée étrangere. Sur

terre, en revanche, la Divinité n’est pas révélée de cette maniére; le paragraphe suivant demandera

comment cette différence s’accorde avec la nature immuable de D.ieu.

Y7INMNY Y710 M2 02 WO MANT Y YIN°N0 R P on%w R'2 29917 IR AR 20 AN RIT TIRIY
[17m5y 2o XDnm]

A premiére vue, cela est étonnant, car il est dit : « Moi, Havaya, Je n’ai pas changé. » Mais la re-
ponse est la suivante : il existe deux niveaux, la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol al-
min) et la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin).
Cela souléve une difficulté : D.ieu dit : « Moi, Havaya, Je n’ai pas changé » ; comment peut-Il donc étre mani-
festement présent dans les cieux, mais non sur terre ? La réponse repose sur deux maniéres dont la lumiere

de D.ieu se rapporte aux mondes : sovev kol almin, la lumiére qui entoure tous les mondes, et memalé kol
almin, la lumiére qui remplit chaque monde de I’intérieur.
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Or, au niveau de sovev kol almin, il n’y a absolument aucun changement entre avant la création et
apres la création ; [il en est ainsi] dans tous les mondes, supérieurs et inférieurs, de maniere égale,
comme un cercle qui s’incurve et englobe jusqu’en bas. Ce niveau est au-dessus de 'intellect et du
temps : « Il était, Il est et Il sera » en un seul instant, que I’intellect ne peut saisir.
Sovev kol almin est identique avant la création et apres celle-ci, et présent de maniére égale dans les
mondes supérieurs et inférieurs, comme un cercle dont la courbe atteint le bas aussi pleinement que le

haut. Ce niveau est au-dessus de l'intellect et du temps, ou « Il était, Il est et Il sera » ne font qu’un seul in-

stant, que I’esprit ne peut saisir.
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Le changement, en revanche, se situe au niveau de memalé kol almin. En effet, le monde fut crée
par les Dix Paroles, qui se déployerent dans un enchainement descendant : la parole « Que la lu-
miere soit », et il en fut ainsi ; « Qu’il y ait un firmament », et il en fut ainsi. Le changement vient du
coté des récepteurs, car chaque monde saisit selon son intellect.
Le changement n’appartient qu’a memalé kol almin, la lumiére qui pénétre dans les mondes par I'intermé-
diaire des Dix Paroles de la création, lesquelles descendirent ’'une aprés ’autre. Méme a ce niveau, le chan-

gement ne se trouve pas en D.ieu, mais chez les récepteurs : chaque monde saisit la divinité selon sa propre

capacité.
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Et c’est 1a le sens de : « Les cieux sont Mon trone » : les mondes supérieurs saisissent davantage la
divinité ; « et la terre est le marchepied de Mes pieds » : cela désigne le niveau le plus bas, qui ne
saisit pas autant.

Cela explique le verset : les cieux, c’est-a-dire les mondes supérieurs, saisissent davantage la divinité et sont

Son « trone », tandis que la terre, le niveau le plus bas, en saisit moins et est Son « marchepied ».
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(Et voyez ce qui est écrit en détail sur le verset « Les cieux sont Mon tréne ». Cela signifie que du ni-
veau des « cieux », qui est la lumiére enveloppante supréme (makif), sovev kol almin, provient pre-
cisément ’émanation qui donne le niveau de « Mon trone », source du Gan Eden supérieur. Voyez
aussi Etz Chaim, Porte du Trone de Gloire.)
Une remarque entre parentheses renvoie a I’explication plus développée de I’Admour Hazaken sur ce ver-
set, dans Torah Ohr. La, le « ciel » est la lumiére enveloppante supréme, sovev kol almin, et c’est précisé-

ment d’elle que provient le niveau du « trone », source du Gan Eden supérieur ; il renvoie également a I’Etz
Chaim de I’Arizal, dans la Porte du Trone de Gloire.
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Et ce niveau, dans I’ame, est celui de ye’hida, qui est au-dessus de I'intellect : « de toute ta force »
(bechol me’odecha), le niveau de ratzo (élan vers D.ieu) ; ce niveau est appelé « les cieux ». Voyez
ce qui est écrit dans le discours commencant par « Car cette mitsva », a propos de I’explication de «
Elle n’est pas dans les cieux », etc. Le niveau de la « terre », quant a lui, est I'’émanation vers le bas,
le niveau de chov (retour).

Dans I’ame, le « ciel » est ye’hida, le niveau le plus élevé de I’ame, au-dessus de I'intellect, qui se manifeste

par « de toute ta force » et par ratzo, ’élan de I’ame vers D.ieu. La « terre » est ’émanation vers le bas, dans
lavie, chov, le retour de I’Ame a sa tiche dans le monde.
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On peut aussi dire que ces deux niveaux, « Mon trone » et « Mon marchepied », correspondent a la
source des deux niveaux des mondes cachés (almin stimin) et des mondes révelés (almin d’isga-
lyan). Tout cela permet de comprendre comment ces deux niveaux des cieux et de la terre, men-
tionnés plus haut, se rapportent aux deux niveaux de Yisrael et de Yaakov, expliqués juste apres :

Le trone et le marchepied peuvent aussi correspondre aux sources des « mondes cachés » et des « mondes

révelés ». Cette remarque prépare a relier les cieux et la terre aux deux niveaux de I’Ame, Yisrael et Yaakov.
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car les « cieux », qui sont le niveau de ye’hida, correspondent au niveau de Yisrael ; Yaakov, lui, est
le niveau de néfech, roua’h et nechama, qui sont investis dans des réceptacles ; c’est la le niveau
de « et la terre est [Mon] marchepied », etc. Et c’est le sens de ce qui est écrit : « Yaakov s’établit
dans le pays ou son pére avait séjourné », etc., comme il est expliqué ailleurs au sujet de ce verset :
il s’agit de I’émanation au niveau de chov.)

Les « cieux », ye’hida, correspondent a Yisrael ; Yaakov correspond a néfech, roua’h et nechama, les niveaux

de ’ame investis dans les facultés du corps, et c’est cela la « terre ». Ainsi, « Yaakov s’établit dans le pays »

évoque I’émanation de I’Ame dans le monde, le mouvement de chov.
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Or, de méme que dans la force vitale considérée dans son ensemble, il existe deux niveaux, la lu-
miere qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) et la lumiére qui remplit tous les mondes
(memalé kol almin), de méme, dans I’ame de ’homme, il existe également ces deux niveaux. C’est
a ce sujet qu’il est dit : «Et Il créa ’homme a Son image, a I'image d’Elokim » ; telle est la significa-
tion des deux niveaux, Yaakov et Israél.

De méme que la force vitale de D.ieu comporte deux aspects, sovev et memalé, I’Ame humaine posséde ces

deux mémes aspects. C’est pourquoi le verset dit que ’homme fut créé «a Son image, a I'image d’Elokim» :
ces deux images correspondent a Yaakov et a Israél.
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(Voir aussi ce qui est écrit a ce sujet, a savoir que I’ame posseéde deux niveaux, comparables a so-
vev kol almin et memalé kol almin, dans le discours commencant par «Sion sera délivrée par la
justice». Voir également ce qui est écrit dans le discours commencant par «Lorsque tu sortiras» :
telle est la signification de «a Son image, a I'image d’Elokim ». Voir le Zohar, Vayichla’h.)

Cette note renvoie au discours «Sion sera délivrée par la justice», ou les deux niveaux de ’Ame sont compa-

rés a sovev et memalé, ainsi qu’au discours « Lorsque tu sortiras», au sujet de «a Son image, a I'image d’Elo-
kim». Elle renvoie également au Zohar, dans Vayichla’h.

0983 1933 173y AT REM™I DOPOR 1211 449N 1PAY0 T 2py ) DRI 2T ex vp A7)
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(folio 174a), selon lequel le niveau d’Israél et celui de Yaakov sont comparables au niveau de Ha-
vaya et a celui d’Elokim. Il s’ensuit que telle est la signification de «a Son image, a I'image d’Elo-
kim», etc.,

Le Zohar dit a cet endroit que Yaakov est parfois appelé Israél et parfois Yaakov, de méme que D.ieu est par-

fois appelé Havaya et parfois Elokim. Ainsi, la double expression «a Son image » et «a I’image d’Elokim » dé-

signe ces deux niveaux de I’ame.
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c’est-a-dire les niveaux de sovev kol almin et de memalé kol almin. Le niveau de Yaakov se lit youd
[et] ékev (talon) : [le youd] désigne la 'Hokhma (sagesse), c’est-a-dire I’intellect par lequel il saisit la
divinité ; quant a ce qui illumine et anime le corps dans ses 248 membres, c’est

Ces deux niveaux de ’ame sont comparables a sovev et memalé. Le nom Yaakov se décompose en youd et

ékev, «talon» : le youd représente la 'Hokhma, l’intellect qui saisit la divinité, tandis que la force qui donne

vie aux 248 membres du corps n’est que le «talon» de I’ame.
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seulement le talon de I’Ame, le niveau des pieds de ’Ame. (Voir I’explication a ce sujet a la fin du
discours commencant par «Sa main gauche est sous ma téte» ; voir également ce qui est écrit a ce
sujet dans le discours commencant par «Il n’a pas apercu d’iniquité en Yaakov».)

La partie de I’ame qui anime le corps n’est donc que les «pieds» de I'ame. L’Admour Hazaken renvoie a la

fin de son discours «Sa main gauche est sous ma téte» et a «Il n’a pas apercu d’iniquité en Yaakov», ou ce

sujet est développé.
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Quant au niveau d’Israél, il est li roch («une téte pour Moi») ; c’est le niveau de I’ame qui est au-
dessus du corps et de I'intellect. Ce niveau est un, unique et uni a D.ieu, béni soit-1l, sans aucune
séparation, de quelque maniéere que ce soit.

Israél se lit li roch, «une téte pour Moi» : c’est le niveau de I’ame qui se situe au-dessus du corps comme de

I'intellect. A ce niveau, ’Ame est unie a D.ieu, sans aucune séparation.

nPw 270 “WRI 9% DRIAWS D 1PIYN WrAYY ADIWA 1PV 1IR3 NDDINA 1A 1772 M wra)
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(Voir ce qui est écrit a ce sujet dans le discours commencant par « Et pour comprendre », dans I’ex-
plication supplémentaire de la signification du chofar. Voir aussi ce qui est écrit sur le sens de I’ex-
pression Israél, li roch, a la fin de la paracha Chela’h, dans le discours commencant par «Moi»
(Ani), au sujet du passage des tsitsit. Voir également le discours commencant par «Ma colombe ».
Voir encore ce qui est écrit a ce sujet dans le discours commencant par «Et j’ai imploré», a propos
de «Et maintenant, Israél, écoute », etc. :

D’autres références expliquent la lecture li roch et la différence entre Israél et Yaakov, dans des discours

consacrés au chofar, au passage des tsitsit, a « Ma colombe» et a « Et maintenant, Israél, écoute ».
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le niveau d’Israél et celui de Yaakov sont comparables au soleil et a la lune (chimcha et sihara). De
méme que le soleil ne connait aucun changement — c’est le niveau de «Je n’ai pas changé» —, ainsi
en est-il du niveau d’Israél, etc. Voir la-bas. Voir également le Ramaz (Rabbi Moché Zacuto), au deé-
but de la paracha Chemini.)

L'un de ces discours compare Israél et Yaakov au soleil et a la lune : la lumiére du soleil ne change pas,

comme le dit D.ieu : «Je n’ai pas changeé », tandis que la lune croit et décroit. De méme, le niveau d’Israél ne
change pas. Le Ramaz, au début de Chemini, est également cité.
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Et ce niveau se trouve en chacun et chacune d’Israél, méme chez le plus bas des plus bas. Quant a
ce qui est écrit : « ’ame sera entierement retranchée », puisque les principales fautes graves sont
celles qui entrainent le karet (retranchement), cela est dit du niveau de Yaakov, qui est retranché
de saracine ;

Le niveau d’Israél est présent en chaque Juif, méme chez le plus bas. Lorsque la Torah dit qu’une dme est «

retranchée » (karet) pour les fautes les plus graves, cela se rapporte au niveau de Yaakov, qui peut étre re-
tranché de sa racine.
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mais le niveau d’Israél n’est en aucune maniére séparé de Lui, béni soit-1I1. [Voyez aussi ce qui est
ecrit dans le discours commencant par « Je suis noire », a propos de « Les fils de ma meére se sont
irrités contre moi » ; et dans le discours commencant par « Le huitieme jour, une assemblée », au
sujet de « Car mon pere et ma mere m’ont abandonneé », etc.]

Le niveau d’Israél, en revanche, ne peut jamais étre séparé de D.ieu. L’Alter Rebbe renvoie a ses discours

sur « Je suis noire » et sur Chemini Atséret, ou est expliqué le verset « mon pére et ma meére m’ont abandon-
neé ».
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Pourquoi Yisrael a besoin de la techouva
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Et quant a ce qui est écrit : « Reviens, Israél, jusqu’a Havaya ton D.ieu » : a premiére vue, cela est
étonnant. Israél, quel pécheé a-t-il commis ? N’est-il pas inséparable ? Et pourquoi aurait-il besoin

de techouva ?

Le verset « Reviens, Israél, jusqu’a Havaya ton D.ieu » semble désormais étonnant. Si le niveau d’Israél n’est
jamais séparé de D.ieu, quel péché pourrait-il commettre et pourquoi aurait-il besoin de techouva ?
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Mais c’est ce que dit le prophéte Hochéa : « Car tu as trébuché dans ton iniquité. » A titre d’analo-
gie : un homme trébuche du pied sur une pierre ; le choc est léger, mais son corps tout entier

tombe, et sa téte heurte le sol avec force, parce que la téte est plus élevée.

La réponse se trouve dans la suite du méme verset : « Car tu as trébuché dans ton iniquité. » Un homme qui
trébuche sur une pierre ne recoit qu’un petit choc au pied, mais son corps tout entier tombe, et sa téte, qui
est la partie la plus élevée, heurte le sol avec le plus de force.
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Il en va de méme dans I’analogie : lorsqu’un homme trébuche dans une faute légere, méme lors-
qu’il néglige I’étude de la Torah alors qu’il pourrait s’y consacrer et ne le fait pas, ou lorsqu’il né-
glige un commandement positif,

De méme, un homme peut trébucher dans ce qui semble étre une faute légeére, par exemple en négligeant
I’étude de la Torah alors qu’il pourrait étudier, ou en omettant d’accomplir un commandement positif.
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comme la tsédaka, qu’il pourrait donner mais ne donne pas ; a plus forte raison lorsqu’il trans-

gresse un commandement négatif, méme si cette transgression lui semble légere ; et c’est

Ne pas donner la tsédaka alors qu’il le pourrait en est un exemple ; transgresser un interdit est d’autant plus
grave, méme si cela lui semble mineur.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/rosh-hashanah/6/ 13



LIKKUTEI TORAH - ROSH HASHANAH - MAAMAR 6 1 9°PNRAP Dopnynn n'lbyhﬂ P

M3 390w 9930 10T DU YA Pwoiw IRD AR LYN POMIM 1TAyR DIpnn 193 AnTY 1nd
1399771 12PY2 77°RA T1IORY ANR T30 PRIWS N2 7wan 9911 0t nnnn apy

comme lorsqu’on écarte le pied de I’endroit ou il est posé et qu’il glisse légérement. De méme ici,
lorsqu’il trébuche dans la faute mentionnée plus haut — c’est-a-dire [lorsque] les pieds de la Che-
khina, le niveau de Yaakov, [trébuchent] —, a cause de cela, I’ame, le niveau d’Israél, tombe de
I’autre coté et ne brille plus dans son talon. [C’est-a-dire,

Une telle faute ressemble a un pied qui glisse l1égérement : elle ne touche que les « pieds de la Chekhina », le

niveau de Yaakov. Pourtant, a cause d’elle, ’Ame supérieure, Israél, tombe « de I’autre c6té » et ne brille plus
dans le talon, la partie de I’ame qui se trouve dans le corps.
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comme la lune, lorsqu’elle s’éloigne du soleil : sa moitié inférieure est dans ’obscuriteé, car elle ne
recoit pas la lumiére du soleil. De méme, « les méchants sont réduits au silence dans I’obscurité »,
et I’ame qui se trouve dans le corps ne brille pas du tout ; c’est-a-dire que rien n’y brille du niveau
d’Israél, qui est le niveau du soleil (chimcha), etc.

La lune en est I'image : lorsqu’elle s’éloigne du soleil, sa moitié inférieure est dans I’obscurité, puisqu’elle

ne recoit pas la lumiére du soleil. De méme, « les méchants sont réduits au silence dans I’obscurité » : I’ame

dans le corps ne recoit aucune lumiére d’Israél, qui est semblable au soleil.
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Dans le méme ordre d’idées, on peut expliquer le sens de «’iniquité de mes talons m’environne » :
bien que la faute se situe au niveau du talon et des pieds de ’Ame, c’est néanmoins elle qui fait que
le niveau enveloppant et entourant de I’ame, lui aussi, ne brille pas. Tel est le sens de «Mes iniqui-
tés ont dépassé ma téte ».
Le verset «L’iniquité de mes talons m’environne» s’interpréte de la méme facon: bien que la faute se situe
au niveau du talon, la partie la plus basse de ’ame, elle fait que méme son niveau enveloppant et entourant

cesse de briller. «M’environne» (yesoubéni) fait écho a sovev, «qui entoure», et la méme idée se retrouve

dans «Mes iniquités ont dépassé ma téte».
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(Voir aussi le Zohar, parachat Mikets, a la fin de 198a et au début de 199a.)] C’est pourquoi la te-
chouva est nécessaire. Tel est également le sens de «Ecoute, Israél: Havaya est notre D.ieu, Ha-
vaya est Un».

Le Zohar, dans Mikets, est cité a propos de «I’iniquité de mes talons». C’est pourquoi la techouva est néces-

saire, et la méme idée explique le premier verset du Chema.
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A premiére vue, pourquoi trois Noms sont-ils mentionnés ? Le sens est le suivant: « Ecoute » signi-
fie comprendre. «Israél» désigne le niveau de I’ame appelé Israél. Chacun doit ainsi dire a son

ame: «Ecoute et comprends, toi, Israél», le niveau de I’ame : « Havaya, notre D.ieu, Havaya»,

Pourquoi le Chema mentionne-t-il trois Noms ? « Ecoute » signifie «comprends», et «Israél» s’adresse au ni-

veau de I’ame appelé Israél: chacun dit a sa propre ame: « Comprends, Israél», ce que poursuit le verset.
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ce qui signifie «était, est et sera» en un seul instant. C’est pourquoi tout est évoqué en un seul mot.

Havaya, qui est au-dessus de I'intellect, est «notre D.ieu»,

Le Nom Havaya réunit «était, est et sera» en un seul instant; les trois sont donc évoqués en un seul mot. Ha-

vaya, qui est au-dessus de I’intellect, est «notre D.ieu».
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c’est-a-dire notre force et notre force vitale. « Havaya est Un» signifie «tout est un» (koula had). Et
ce niveau de I’aAme, appelé Israél, est uni a Havaya, béni soit-Il. [C’est-a-dire:

Elokeinou, «notre D.ieu», s’interpréte comme «notre force et notre force vitale». « Havaya est Un» signifie

«tout est un», et le niveau de I’ame appelé Israél est uni a Havaya.
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les deux mentions du Nom Havaya dans la récitation du Chema correspondent a ce qui est dit dans
le Zohar, parachat A’harei (73a): «Le Saint béni soit-I1 est caché et révelé», c’est-a-dire la lumiere
qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) et la lumiere qui remplit tous les mondes (memalé

kol almin). De méme, «Israél est caché et révélé».

Les deux mentions de Havaya dans le Chema correspondent a I’enseignement du Zohar selon lequel le Saint
béni soit-1l est «caché et révélé», c’est-a-dire sovev et memalé. Le méme Zohar enseigne qu’Israél aussi est
«caché et révélé».
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Cela signifie que le niveau d’Israél est le niveau enveloppant et entourant de I’ame ; c’est lui qui est
uni au Nom Havaya, béni soit-Il, le sovev kol almin.] Quand on meédite ainsi, cette meéditation

éveille I’attribut d’amour pour D.ieu, béni soit-II.

La dimension cachée d’Israél, le niveau enveloppant de I’Ame, est le niveau d’Israél; elle est unie a Havaya
en tant que sovev kol almin. La méditation a ce sujet éveille ’amour pour D.ieu.
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Tel est le sens de «Et tu aimeras Havaya, ton D.ieu»: Il est toujours «ton D.ieu». Il n’est pas
comme un fils, issu du cerveau de son pére, puis sépare de lui par la suite; et pourtant, son pere
aime son fils,

Tel est le sens de «Et tu aimeras Havaya, ton D.ieu»: Il est toujours «ton D.ieu», jamais séparé de toi. Il en va
autrement d’un fils humain: bien qu’il provienne du cerveau de son peére, il s’en sépare ensuite, méme si
son pére continue de ’aimer.
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mais cela n’est pas égal pour toutes les ames : il est un fils qui peut donner sa vie par amour pour

son pere, et un fils qui n’a pas le sacrifice de soi (messirout néfech) ;

Parce qu’un fils est un étre distinct, son amour pour son pére n’est pas le méme chez tous : I’'un donnerait sa
vie pour son pere, I’autre non.
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et il n’y est pas non plus obligé selon la loi, car « ta vie passe avant », et « lorsqu’il s’agit de son ob-
jet perdu et de celui de son pére, son propre objet perdu passe avant », etc. Cela tient au fait qu’il

est devenu un étre distinct.

La loi juive n’exige pas non plus qu’un fils donne sa vie pour son pere : « ta vie passe avant », et lorsque lui-
méme et son pére ont perdu chacun quelque chose, sa propre perte passe avant. Tout cela tient au fait que
le fils est devenu un étre a part entiére.
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Mais I’Ame n’est pas ainsi ; au contraire, « tout est un », et elle n’est nullement séparée de Lui, qu’ll
soit béni. [Voir aussi le Zohar, Terouma (fin de 136b),

L’ame n’est pas ainsi : elle ne fait « qu’un » avec D.ieu et n’est jamais séparée de Lui. Le Zohar, dans Terou-
ma, est cité au sujet de cette unité.
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et dans I'Idra Zouta (291a) ; de méme, on comprendra cela au sujet des ames d’Israél. Voir aussi ce
qui est écrit dans le discours commencant par « Voici les comptes du Michkan », a propos de « un
téemoignage pour Israél » ; et ce qui est écrit dans le discours commencant par « Et tous tes enfants
», dans I’explication de Bina comme ben Yah (« fils de Yah »), etc.]

L’Idra Zouta est également citée ; ces textes permettent de comprendre I’'unité des 4mes d’Israél avec D.ieu.

L’Alter Rebbe renvoie aussi a ses discours sur « un témoignage pour Israél » et sur Bina comme ben Yah, «
fils de Yah ».
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I1 faut donc nécessairement qu’elle éprouve de I’amour, méme « de tout ton cceur et de toute ton
ame », jusqu’au sacrifice de soi véritable. Cet amour, qui vient du fait que « Havaya [est] ton D.ieu

», se trouve en chaque Juif, sans exception, méme chez le plus bas des hommes ;

L’ame doit donc aimer D.ieu, méme « de tout ton cceur et de toute ton ame », jusqu’au véritable sacrifice de

soi. Cet amour, qui vient de ce que Havaya est « ton D.ieu », existe en chaque Juif, méme chez le plus bas.
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selon I’adage : « Méme s’il a fauteé, il reste Israél. » Mais cet amour est caché en lui (voir aussi ce
qui est écrit a ce sujet dans le discours commencant par « Je suis noire », etc.), comme la lumiere
d’une bougie dissimulée dans un lieu obscur. Il faut donc faire techouva (retour), afin d’écarter
I’obscurité et de révéler ce qui est caché en lui. C’est 1a le sens de « Reviens, Israél ».

Comme le disent les Sages : « Méme s’il a fauté, il reste Israél. » Mais chez une telle personne, I’amour est

caché, comme la lumiére d’une bougie masquée dans un lieu obscur. La techouva écarte 1’obscurité et ré-

vele I’amour caché ; c’est 1a le sens de « Reviens, Israél ».

SECTION 4 - 116-8

Le Pere de compassion
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2. Le moyen de révéler les replis cachés de son cceur et d’en dissiper I’obscurité est le suivant. Il
existe deux sortes de compassion : « le Pére compatissant » (Av HaRachaman) et « le Pére des com-
passions » (Av HaRachamim). « Le Pére compatissant » désigne celui qui éprouve de la compas-
sion pour une personne dans la mesure ou la raison commande d’en avoir pour elle,

La deuxiéme section indique comment révéler I’'amour caché dans le cceur. Il existe deux sortes de compas-

sion divine : Av HaRachaman, « le Pére compatissant », dont la compassion va aussi loin que la raison

I’exige, et Av HaRachamim, « le Pére des compassions ».

Sownw 0oNWY OYD 1IYIY IR 107°DNWD 17730 DY DN 1T MR DT R w0 IR Dwnk 1no
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comme, par exemple, une personne qui possede cette qualité de compassion : elle a pitié de son
prochain lorsque celui-ci implore son pardon aprés I’avoir fait souffrir une ou deux fois, car la rai-
son lui commande de lui pardonner, mais pas davantage. Cela aussi est le niveau du « Pére compa-
tissant » chez D.ieu, pour ainsi dire.

Une personne peut posséder cette premiére sorte de compassion : elle pardonne a un ami qui lui a fait du

tort une ou deux fois, puis lui a demandé pardon, puisque la raison I’exige, mais pas davantage. La compas-
sion de D.ieu de cette sorte, pour ainsi dire, est appelée « le Pére compatissant ».
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Mais la qualité du « Pére des compassions » est une grande compassion, sans limite, méme lorsque
la raison ne commande pas de lui pardonner ni d’éprouver de la compassion pour lui.

« Le Pére des compassions » est une grande compassion sans limite, qui pardonne méme lorsque la raison

ne l’exige pas.
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C’est-a-dire qu’apres avoir péché un trés grand nombre de fois, lorsque nous Lui demandons
néanmoins, « Pardonne-nous, notre Peére », trois fois par jour, Il lui pardonne et lui remet ses
fautes. Telle est la signification de « Clément, qui pardonne abondamment ». Et nous devons
éveiller une grande compassion,

Méme apres avoir commis un tres grand nombre de péchés, lorsque nous demandons « Pardonne-nous,

notre Pére » dans la Amida, trois fois par jour, D.ieu pardonne ; la bénédiction s’achéve par « Clément, qui
pardonne abondamment ». C’est cette grande compassion que nous devons éveiller.
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c’est-a-dire par les Treize Attributs de miséricorde : « Qui est un D.ieu comme Toi, qui porte la
faute et passe sur la transgression » : Il éleve la faute ; « et passe sur la transgression » : Il la fait dis-
paraitre. C’est cela, « Qui est un D.ieu comme Toi ».

Elle est éveillée par les Treize Attributs de miséricorde, tels que les énumere Michée, en commencant par «

Qui est un D.ieu comme Toi ». « Porte la faute » se comprend comme le fait d’élever le péché et de I’éloigner,

et « passe sur la transgression » comme le fait de la faire disparaitre.
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Et telle est [la signification de] « Car mon pére et ma mere m’ont abandonné » : c’est le niveau du «
Pére compatissant » ; et pourtant, « Havaya me recueillera » : c’est le niveau du « Pére des compas-
sions ».

Le verset « Car mon pere et ma meére m’ont abandonné, mais Havaya me recueillera » illustre les deux sortes

de compassion. Le pére et la mére qui abandonnent représentent la compassion limitée par la raison ; Ha-

vaya, qui recueille, représente le « Pére des compassions » sans limites.
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Mais comment éveiller une grande compassion ? Cela se fait selon ce qui est écrit : « Et lorsque
toutes ces choses viendront sur toi... et que tu les feras revenir dans ton cceur », etc.

Comment éveiller cette grande compassion ? Par le verset : « Et lorsque toutes ces choses viendront sur toi...
et que tu les feras revenir dans ton cceur. »
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Le sens de « tu les feras revenir » est qu’il doit se ramener lui-méme a son cceur : il lui faut d’abord
connaitre son lieu et sa racine, ou il se trouvait au commencement et dont il s’est maintenant éloi-
gné, afin de savoir [comment] retourner a son lieu d’origine. Car celui qui ne connait pas sa mai-
son et s’égare en chemin ne sait pas ou retourner.

« Les faire revenir dans ton cceur » signifie se ramener soi-méme a son cceur : il faut d’abord connaitre son

lieu et sa racine, savoir ou I’on se trouvait au commencement et de quoi I’on s’est éloigné, afin de savoir ou

retourner. Celui qui ignore ou se trouve sa maison ne peut retrouver le chemin du retour.
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11 doit également reconnaitre et comprendre ou il en est a présent, en quel lieu il s’égare. Lorsqu’il
prendra cela a cceur et constatera en lui-méme que son cceur se détourne de la voie droite pour se
tourner vers les deésirs —

11 doit également reconnaitre ou il en est a présent et en quel lieu il s’égare. Il doit voir clairement que son

cceur s’est détourné de la voie droite pour se tourner vers les désirs ; le paragraphe suivant montrera ce que
cette prise de conscience éveille.
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Et si quelqu’un vous souffle : «N’est-ce pas D.ieu qui a fait cela, en faisant descendre I’ame ici-
bas? Et la destruction du Saint Temple aussi: “Qui a parlé et cela s’est accompli, si D.ieu ne I’a pas
ordonne ?” », le verset répond a cela: «la ou Havaya ton D.ieu t’aura dispersé», ce qui signifie que
I'intention du Saint béni soit-11 était seulement de disperser. Et lorsqu’il médite
On pourrait objecter que D.ieu Lui-méme a envoyé I’Ame dans le corps et provoqué la destruction du
Temple, car «qui a parlé et cela s’est accompli, si D.ieu ne I’a pas ordonné ?» Le verset répond par les mots

«la ou Havaya ton D.ieu t’aura dispersé»: D.ieu avait seulement I'intention de disperser, et ’homme doit

encore réagir a I’endroit ou il est tombe.
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au fait qu’il se trouve dans un lieu bas, dans le corps et I’ame animale, il éveille par la une grande
compassion pour la part divine qu’il posséde, unie a D.ieu, béni soit-Il, et qui est tombée et s’est
éloignée a ce point, «d’un toit élevé», du lieu ou se trouve sa force vitale.

Lorsqu’un homme voit qu’il se trouve dans un lieu bas, dans le corps et I’ame animale, il éveille une grande

compassion pour la part divine qui est en lui. Cette part divine, unie a D.ieu, est tombée si bas, «d’un toit
éleveé», loin de la source de savie.
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Et c’est 1a le sens de «Il retournera vers Havaya et aura compassion de Lui»: il s’agit d’avoir com-
passion de D.ieu, béni soit-Il. C’est pourquoi nous récitons toutes les confessions: «Nous avons
été coupables, nous avons trahi», etc.

L’Admour Hazakéne comprend «Il retournera vers Havaya et aura compassion de Lui» comme signifiant

que celui qui revient a compassion de D.ieu, c’est-a-dire de la dimension divine en lui-méme qui est tom-

bée. C’est pourquoi nous récitons toute la confession: «Nous avons été coupables, nous avons trahi.»
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A premiére vue, pourquoi ce récit? D.ieu, béni soit-Il, ne connait-Il pas les secrets du cceur ? Mais
nous disons tout cela afin d’éveiller une grande compassion.

Pourquoi donc raconter nos fautes, alors que D.ieu connait les secrets du cceur ? Nous les confessons afin

d’éveiller une grande compassion.

wriayY) 7°mIaa Dyn maa X7 137MAR PRI 1301 1150 RITW 13979R 130K 0TI 000K 100
7 (PA%Y MTYIN PR 7772 MR

C’est pourquoi, avant «Nous avons été coupables», nous disons «notre D.ieu»: Il est notre force et
notre force vitale ; puis «et D.ieu de nos peres», qui est au-dessus de ce qui est élevé (voir aussi ce

qui est écrit a ce sujet dans le discours commencant par «Voici les descendants de Yits’hak»),

Ainsi, avant la confession, nous disons «notre D.ieu», notre force et notre force vitale, puis «D.ieu de nos
peres», qui est «au-dessus de ce qui est élevé». Nommer la source si sublime de notre vie montre a quelle

profondeur elle est tombée.
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et elle est [tombée] «d’un toit élevé », etc. Pour cette raison, une grande compassion s’éveille d’En-
Haut et, par conséquent, I’'amour du Créateur, béni soit-Il, s’éveille également chez la personne.

L’ame divine est tombée «d’un toit élevé», et le fait de le constater éveille une grande compassion d’En-

Haut. En méme temps, cela éveille naturellement chez la personne I’amour du Créateur.
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Mais il ne faut pas s’en tenir l1a, sans rien faire [de plus], comme le pensent les gens: ils croient que

posséder un peu d’amour est la perfection ultime.

Mais il ne faut pas s’arréter la et ne rien faire de plus, comme beaucoup le pensent, en croyant qu’un peu
d’amour suffit a constituer la perfection.
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L’essentiel est plutot de faire descendre Sa divinité, béni soit-Il, ici-bas, afin qu’ll ait une demeure
dans les mondes inférieurs; tel est précisément le but de la création: se rappeler toujours et médi-

ter que «toute la terre est remplie de Sa gloire », et s’attarder longuement sur cette pensée.

L’essentiel est de faire descendre la divinité ici-bas, afin que D.ieu ait une demeure dans les mondes infé-
rieurs; tel est le but de la création. 11 s’agit de se rappeler constamment et de méditer longuement que

«toute la terre est remplie de Sa gloire ».

SECTION 5 - 19-11

Torah, mitsvot et deux sortes de techouva
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Et cela est le plaisir supréme, et «quiconque prolonge [le mot] E’had (Un)», etc. Mais comment
s’effectue cette effusion? Par la Torah et les mitsvot, qui sont «les 248 membres du Roi»; et toute
la Torah est constituée des Noms du Saint béni soit-II.

S’attarder sur cette contemplation constitue le plaisir supréme, comme dans ’enseignement des Sages:

«quiconque prolonge le mot E’had» dans le Chéma. L’effusion s’effectue par la Torah et les mitsvot: les
mitsvot sont «les 248 membres du Roi», et toute la Torah est constituée des Noms de D.ieu.
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Et chacun peut le faire, méme une personne simple, lorsqu’il énonce une halakha ou une aggada,
etc., ou lorsqu’il accomplit une mitsva, a condition d’avoir I’intention de faire pénetrer Sa divinite,
béni soit-11, dans sa force vitale et dans la part qu’il a recue d’en haut,

N’importe qui peut le faire, méme une personne simple, chaque fois qu’elle énonce des paroles de halakha

ou d’aggada, ou accomplit une mitsva. A condition d’avoir I'intention de faire pénétrer la divinité dans sa

propre force vitale et dans son ame, cette part de D.ieu qui est d’en haut.
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car «la part de Havaya, c’est Son peuple»: sa part doit s’unir a D.ieu et s’attacher a Lui, béni soit-
I1, et Sa divinite, béni soit-1I, étre révelée a tous les regards, comme il est dit: « Car ceil a ceil ils ver-
ront» et «La gloire de Havaya sera révélée ». Et c’est 1a [le sens de| « Pour 'unification... », etc.,

Car «la part de Havaya, c’est Son peuple»: I’ame est une part propre de D.ieu, et le but est qu’elle s’unisse a

Lui et que Sa divinité soit révélée a tous les regards, comme les prophétes le promettent. Tel est le sens litté-
ral de 1a formule « Pour I'unification...», prononcée avant une mitsva.
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au sens littéral: qu’il ne désire rien [d’autre], comme il est écrit: « Qui ai-je au ciel ? », etc. Il est im-
possible de faire pénétrer Sa divinité, béni soit-Il1, autrement que dans des réceptacles, c’est-a-dire
la Torah et les mitsvot; et toutes les lettres de la Torah sont des réceptacles, comme il est écrit:
«des récipients différents les uns des autres, et du vin royal en abondance »,

Cela signifie ne rien désirer d’autre que D.ieu, comme dans: «Qui ai-je au ciel, si ce n’est Toi? » La divinite

ne peut étre attirée que dans des réceptacles: la Torah et les mitsvot. Chaque lettre de la Torah est un récep-

tacle, comme I’évoque le verset: «des récipients différents les uns des autres, et du vin royal en abondance ».
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c’est-a-dire la résidence de la Chekhina (Présence divine). Lorsque le Temple était debout, la rési-
dence principale de la Chekhina se trouvait dans le Saint des Saints, et de la elle se répandait dans
le monde entier. Mais a présent que le Temple est détruit, «le Saint béni soit-Il n’a dans Son monde

Le «vin royal» contenu dans les réceptacles désigne la résidence de la Chekhina. Lorsque le Temple était de-

bout, la Chekhina résidait principalement dans le Saint des Saints, et de la se répandait dans le monde
entier.
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que les quatre coudées de la halakha» : [c’est 1a] la résidence principale de la Chekhina, et de la elle
se repand dans le monde entier, comme I’aAme, dont la résidence principale se trouve dans le cer-

veau; de la, elle se répand dans tout le corps pour lui donner vie.

A présent que le Temple est détruit, la Chekhina réside principalement dans «les quatre coudées de la hala-
kha» et de la se répand dans le monde entier. De méme, I’ame réside principalement dans le cerveau et de

1a se répand pour donner vie a tout le corps.
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[L’explication est la suivante: il existe deux niveaux de techouva. Le premier va d’en bas vers le

haut, et s’accomplit par la priéere, qui est I’aspect de «I’échelle posée sur la terre », etc.,

Une note entre crochets explique qu’il existe deux sortes de techouva. La premiére va d’en bas vers le haut,

par la priére, qui est «une échelle posée sur la terre» et dont le sommet atteint le ciel.
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jusqu’a ce que, par ce moyen, le niveau de I’ame qui se trouve dans le corps se joigne et s’unisse au
niveau de sa source et de sa racine, le niveau de son mazal, afin qu’il soit précisément dit: «Re-

viens, Israél» — c’est-a-dire que le service soit au niveau et au degreé d’Israél,

Par la priére, I’ame qui se trouve dans le corps rejoint sa source et sa racine, son mazal, la partie de I’ame

qui demeure en haut. C’est le sens précis de «Reviens, Israél»: servir au niveau d’Israél.
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qui est le niveau qui entoure et enveloppe I’ame. Voir aussi, sur cette forme de service, la fin du
discours commencant par «Car la chose est tres proche de toi», etc. C’est la le sens du sacrifice de
soi (messirout néfech) en proclamant « Un» (E’had) dans la récitation du Chéma.

Le niveau d’Israél est le niveau enveloppant de 1’Ame, et son service consiste a étre prét a donner sa vie en

prononcant «Un» dans le Chéma. L’Admour Hazaken renvoie a la fin de son discours «Car la chose est trés

proche de toi», qui traite de ce service.
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Et ensuite, il faut une techouva d’en haut vers le bas : faire descendre la révélation de la Lumiére
infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, d’en haut vers le bas, jusque dans le rayonnement de I’Ame qui se
trouve dans le corps. Cela se fait par la Torah et les mitsvot, comme il est expliqué ailleurs a propos

du verset : «Léve-toi, mon aimée, ma belle », etc.

La seconde forme de techouva va d’en haut vers le bas : elle fait descendre la révélation de la Lumiére infi-
nie dans le rayonnement de I’ame qui se trouve dans le corps. Cela se fait par la Torah et les mitsvot, comme
I’Alter Rebbe I’explique ailleurs a propos de «Léve-toi, mon aimée, ma belle».
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Cette techouva d’en haut vers le bas est expliquée dans le Zohar, parachat Vayikra (16a). Ces deux

niveaux de techouva correspondent a «Il ’entoura, Il I’instruisit», comme on I’expliquera.]

Le Zohar, dans Vayikra, traite de cette techouva d’en haut vers le bas. Les deux formes de techouva sont sug-

gérées par «Il ’entoura, Il 'instruisit», comme le maamar va maintenant I’expliquer.
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C’est également le sens de «Il le trouva dans une terre déserte». «Il le trouva» signifie : [I1 trouve]
la part de D.ieu dans le lieu des kelipot (écorces), lorsqu’elle se laisse entrainer par les désirs du
corps, quivient a I’existence et périt.

«Ille trouva dans une terre déserte» décrit D.ieu trouvant la part divine de I’ame dans le lieu des kelipot, les

forces qui dissimulent la sainteté. Cela se produit lorsque ’ame se laisse entrainer par les désirs du corps,

qui vient a I’existence puis passe.
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RP2T DRIW 12 N1AR WA 7°pnm 221017 3 97

«Et dans le désert désolé, hurlant, Il ’entoura» : cela signifie qu’'une grande compassion s’éveille.
Cette compassion est Kéter (la Couronne), qui entoure et enveloppe. [Par la se révele également le
niveau enveloppant et entourant de I’ame, afin qu’elle «revienne, 0 Israél», précisément ;

«Dans le désert désolé, hurlant, Il ’entoura» signifie qu’une grande compassion s’éveille ; cette compassion

est Kéter, la Couronne, qui entoure et enveloppe. Par la se révéle le propre niveau enveloppant de 1’ame, qui

correspond précisément a «Reviens, 6 Israél».
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et c’est le lien entre le niveau caché de I’ame et le niveau caché du Saint béni soit-I1, pour ainsi
dire, c’est-a-dire le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin). Voila ce
que signifie «Il 'entoura». Ensuite, cette lumiére est amenée a rayonner intérieurement, par la To-
rah et les mitsvot ;

Il s’agit du lien entre le niveau caché de I’ame et le niveau caché de D.ieu, pour ainsi dire, sovev kol almin ;

c’est la «Il ’entoura». Ensuite, cette lumiére est amenée a l'intérieur afin d’y rayonner, par la Torah et les
mitsvot.
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et voila ce que signifie «Il I'instruisit» (yevonenehu), que le Targoum rend par «Il leur enseigna les
paroles de la Torah» ; le terme évoque aussi binyan, «construction», dans le sens de ce qui est
écrit : «Et Havaya Elokim construisit», etc.

C’est cela, «Il ’instruisit» : le Targoum rend cette expression par «Il leur enseigna les paroles de la Torah ».
Le mot yevonenehu évoque aussi binyan, «construction», comme dans «Et Havaya Elokim construisit».

77721 °N19° 71772 973 T wrRYY 227002 RPK 7712 000 PR 1ayn 2Tink 712 5oy 17712 e
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Et voyez ce qui est écrit dans le discours qui commence par «Et tous tes enfants [seront] instruits»,
au sujet de «Ne lis pas banayich (tes enfants), mais bonayich (tes batisseurs) » ; voyez aussi ce qui
est écrit a ce sujet dans le discours qui commence par «Ma colombe » et dans celui qui commence
par «La Torah [que Moché] a prescrite». De méme, «Il I’a entouré » signifie qu’ll les a entourés des
Nuées de Gloire;
La note renvoie au discours sur «Et tous tes enfants seront instruits», ou est expliqué I’enseignement des
Sages: «Ne lis pas banayich, tes enfants, mais bonayich, tes batisseurs», ainsi qu’aux discours sur «Ma co-

lombe» et «La Torah que Moché a prescrite». «Il1 I’a entouré» renvoie également aux Nuées de Gloire dont
D.ieu enveloppa Israél dans le désert.
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et tel est le theme de la féte de Soukkot, qui vient apres Yom Kippour et les Dix Jours de Techouva:
par leur biais, des révélations de lumieres englobantes supérieures (makifim) sont attirées depuis
le niveau de la lumiere qui entoure tous les mondes (sovev kol almin); ensuite, elles sont égale-
ment attirées et révélées de maniére intérieure a Chemini Atseret, etc.,

Tel est le théme de Soukkot, qui suit Yom Kippour et les Dix Jours de Techouva: par leur biais, des lumiéres

englobantes issues du sovev kol almin se révelent, comme la soukka enveloppe une personne. Puis, a Che-

mini Atseret, elles sont attirées a I'intérieur.
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comme il est expliqué ailleurs.] «Il I’a instruit» (yevonenehou) signifie: yisbonen, il contemplera
que «toute la terre est remplie de Sa gloire», [afin] d’attirer Sa divinite, béni soit-11, pour qu’ll ait
une demeure dans les mondes inférieurs par la Torah et les mitsvot, etc.

«Il I’a instruit» (yevonenehou) est compris comme «il contemplera» (yisbonen) que toute la terre est rem-

plie de Sa gloire. Cette contemplation conduit une personne a attirer la divinité par la Torah et les mitsvot, et
a faire ainsi une demeure pour D.ieu ici-bas.
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«Comme un aigle» désigne la compassion, une grande compassion; «il réveille son nid», etc., et
Sa divinité se révélera; alors, « Havaya seul le conduira», etc. [Et voyez ce qui est écrit a ce sujet
dans le discours qui commence par « Comme un aigle réveille », etc.]

«Comme un aigle réveille son nid» représente une grande compassion, a la suite de laquelle la divinité se

révéle. Alors, « Havaya seul le conduira», et I’Alter Rebbe renvoie a son discours sur « Comme un aigle ré-
veille son nid».
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SECTION 6 - 112

Appeler des profondeurs
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Et tel est le sens de «Des profondeurs»: cela désigne celui qui approfondit, ce qui le conduit a la
profondeur du ceeur (oumka deliba). Autrement dit, parce qu’il méditera au fait que I’Ame est unie

a Lui et qu’une partie de I’ame brille dans le corps,

Le verset d’ouverture est a présent expliqué: «Des profondeurs» désigne celui qui approfondit et atteint la
profondeur du cceur. Il y parvient en méditant au fait que son 4me est unie a D.ieu, tandis qu’une partie
seulement de I’ame brille dans le corps.
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et qu’elle est trés éloignée de sa racine a cause des ténebres et du nuage; cela fait apparaitre la
profondeur du cceur: il ne voudra que la révélation de Sa divinité, béni soit-I1, afin que «toute la

terre soit remplie de Sa gloire », par la Torah et les mitsvot, comme dit plus haut. [Et aussi,

Cette partie est trés éloignée de sa racine a cause des ténebres et du nuage du corps. Cette réflexion fait ap-
paraitre la profondeur du ceeur: le désir que la divinité soit révélée, afin que toute la terre soit remplie de Sa
gloire par la Torah et les mitsvot.

A122W ARWAR T1N2 09K RO AWRIW AnRwan 5w AP PN21n qwnl RN X257 RpmIyn waw °3
car la racine de la profondeur du cceur provient du niveau englobant de I’ame ; lorsqu’il brille au
sein de I’ame qui se trouve dans le corps,

Une note entre crochets ajoute que la profondeur du cceur prend racine dans le niveau englobant de ’ame,
qui brille dans I’Ame présente dans le corps.
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il se révele alors comme la profondeur du cceur et ses replis cachés, comme cela est expliqué dans
le discours commengant par «Sa main gauche est sous ma téte », mentionné plus haut, a propos de
«et de toute ta force », ainsi que dans le discours commencant par

Lorsque ce niveau englobant brille a I'intérieur, il apparait comme la profondeur du cceur et ses replis ca-

chés. I’Admour Hazaken renvoie a son discours «Sa main gauche est sous ma téte», sur «et de toute ta
force», ainsi qu’a un autre discours.
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«Lorsque tu sortiras», a propos de «Mon cceur a dit de Toi: “Cherchez Ma face” », etc. : 'intériorité
du cceur est une illumination et un influx provenant du niveau de la lumiere qui entoure tous les
mondes (sovev kol almin). Voyez également ce qui est écrit dans I’explication (biour) du verset
«Car cette mitsva».

Dans le discours «Lorsque tu sortiras», a propos de «Mon cceur a dit de Toi: “Cherchez Ma face”», il est

montré que l'intériorité du cceur est une lumiere tirée du sovev kol almin. L’explication du verset « Car cette

mitsva» est également citée.
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C’est pourquoi le niveau englobant de ’Ame est appelé mazal, car il fait couler (mazil) et attire vers
le bas, etc. Voila aussi pourquoi il est appelé «Des profondeurs» (mima’amakim): il fait apparaitre
et attire le niveau de la profondeur du cceur.

C’est pourquoi le niveau englobant de I’ame est appelé mazal, de mazil, «faire couler», puisqu’il fait des-

cendre la lumiére. Pour la méme raison, il est appelé «Des profondeurs»: il fait apparaitre la profondeur du

caeur.
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Voyez le Zohar, Bechala’h (63b): «Des profondeurs»: la profondeur de tout, qui dispense vers le
niveau de «la profondeur du puits», etc. «Rabbi Hizkiya dit: Lorsque...», etc.: «Il fait reposer tout
et inclut tout dans cette profondeur supérieure. »

Le Zohar, dans Bechala’h, explique «Des profondeurs» comme «la profondeur de tout», qui se déverse dans

«la profondeur du puits». Rabbi Hizkiya dit 1a que, lorsque I’Atik le plus caché veut apporter la bénédiction

aux mondes, Il dépose et inclut tout dans cette profondeur supérieure.
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Et c’est la la révélation du niveau de sovev kol almin, «le plus caché de tous les cachés», etc. Voyez
la-bas. De méme, on comprendra que, dans I’dme, la révélation issue du niveau caché de I’ame,
qui reléve du niveau englobant et enveloppant, se manifeste comme la profondeur du cceur,
comme dit plus haut.]

Cette profondeur est la révélation du sovev kol almin, «le plus caché de tous les cachés». De méme, dans

I’ame, ce qui se révele de son niveau caché et englobant apparait comme la profondeur du cceur.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/rosh-hashanah/6/ 30



LIKKUTEI TORAH - ROSH HASHANAH - MAAMAR 6 1 9°PNRAP Dopnynn n'lbyhﬂ P

M WYY [(12n0 owab] NPT RIP RIT 9 198K RIOW 1797202 RNIPT ORI 7 F1PNRIp N
(7Y PR 1w 1772

Et c’est 1a « Je T’ai appelé, Havaya » : de méme qu’un homme appelle son ami pour qu’il vienne au-
pres de lui, ainsi appelle-t-il D.ieu, béni soit-Il (voir aussi ce qui est écrit a ce sujet dans le discours

commencant par « Reviens, Israél, jusqu’a »),

« Je T’ai appelé, Havaya » : c’est comme un homme qui appelle son ami pour qu’il vienne aupres de lui ; il
appelle ainsi D.ieu a venir. I’Admour Hazaken renvoie ici a son discours sur « Reviens, Israél ».

30995y 09193 10 1707 w2 90 IR T 27120 1931 UTOR TINNNT 292 1NIRR ANt
afin que Sa divinité se révele dans le monde inférieur, que « la gloire de D.ieu se révele et que
toute chair voie ensemble », comme dans le monde supérieur.

L’appel vise a ce que la divinité se révéle dans ce monde inférieur comme elle I’est dans le monde supérieur,
afin que « la gloire de D.ieu se révéle et que toute chair voie ensemble ».

SECTION 7 - 113-14

Entendre la voix
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« D.ieu, écoute ma voix (chim’a bekoli). » Chim’a est un terme qui exprime la compréhension :
qu’ll discerne ce qui se trouve dans ma voix. Le verset ne dit pas lekoli (« vers ma voix »), car bekoli
signifie ce qui est a I'intérieur de ma voix,
Le deuxieme verset du psaume, « D.ieu, écoute ma voix », est interprété avec attention : « écoute » (chim’a)
signifie « comprends », ¢’est-a-dire que D.ieu discerne ce qui se trouve dans ma voix. Le verset dit bekoli, «

dans ma voix », et non lekoli, « vers ma voix », car il Lui demande d’entendre ce qui est a I'intérieur de la

VOix.
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c’est-a-dire ’amour caché qui se trouve en chaque personne, et qui la pousse a donner sa vie pour
la sanctification du Nom de D.ieu, méme chez le plus bas parmi les plus bas. (Voir aussi ce qui est
écrit au sujet de « écoute ma voix » dans le discours commencant par « Sonnez du chofar a la nou-
velle lune » ; et voir ce qui est écrit dans le discours commencant par « A ma jument », au sujet de «
Carj’ai dit : “Le monde sera édifié par la bonté” » : dire, c’est dans le ceeur, etc.)
Ce qui se trouve a I'intérieur de la voix, ¢’est ’'amour caché présent en chaque Juif, méme le plus bas, et qui
le rend prét a donner sa vie pour sanctifier le Nom de D.ieu. L’Alter Rebbe renvoie a ses discours « Sonnez

du chofar a la nouvelle lune » et « A ma jument », ou le « dire » dans « Car j’ai dit : “Le monde sera édifié par

la bonté” » est un dire du coeur.
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«Que Tes oreilles soient attentives a la voix de mes supplications.» C’est un niveau inférieur a tous
les autres: celui qui demande pour lui-méme — et non celui qui éveille la compassion pour la part
de D.ieu qui est en lui, laquelle est descendue «d’un toit élevé», etc. C’est pourquoi il est dit «a la
voix (lekol) de mes supplications», et non bekoli.
Les mots suivants, «Que Tes oreilles soient attentives a la voix de mes supplications», décrivent le niveau le
plus bas de tous: celui qui prie uniquement pour ses propres besoins. Il n’éveille pas la compassion pour la

part divine qui est en lui et qui est tombée; c’est pourquoi le verset dit lekol, «a la voix », et non bekoli, «dans

ma voix».
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Et elle ne s’éléve pas d’elle-méme. C’est pourquoi il dit: « Que Tes oreilles» — ce sont les anges, ap-
pelés «les oreilles de D.ieu» — «soient attentives a la voix de mes supplications», précisément;
c’est-a-dire a ma propre supplication, dans laquelle je demande pour moi-méme : qu’ils élevent les
prieres la-haut, devant D.ieu, béni soit-Il. Amen.

Une telle priére ne s’éléve pas d’elle-méme; le verset demande donc que «Tes oreilles» — les anges, appelés

les oreilles de D.ieu — y soient attentives. Ils doivent porter ces priéres, dans lesquelles ’homme demande

pour lui-méme, jusqu’a D.ieu.
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(Pour cette distinction précise entre ce qui est écrit shim'ah bekoli et ce qui est écrit lekoli, voir un
exemple semblable dans la Parachat Re'eh, a propos du verset « Lorsque tu écouteras la voix », etc.
Voir aussi le Zohar, Parachat Vayichla'h (fin de 169a).)

Une note renvoie a une distinction semblable entre bekol et lekol dans le discours sur «Lorsque tu écouteras
lavoix », dans la Parachat Re'eh. Elle cite également le Zohar, dans Vayichla'h.

DANS LA AVODA

Ne vous contentez pas d’un instant d’amour pour D.ieu. Réfléchissez a votre racine et a la profondeur de la
chute de votre Ame divine dans les désirs du corps, jusqu’a ce que cela émeuve la profondeur de votre cceur
et éveille la compassion pour la part divine qui est en vous ; transformez ensuite ce sentiment en acte, en
faisant descendre la divinité dans le monde par I’étude de la Torah et I’accomplissement des mitsvot avec
I’intention que Sa gloire remplisse la terre.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi I’Alter Rebbe insiste-t-il sur le fait que I’ame n’est pas I’intellect, et comment les noms Yaakov et
Yisrael expriment-ils cette différence ?

2. Sile niveau de Yisrael n’est jamais séparé de D.ieu, en quel sens a-t-il besoin de la techouva ?

3. En quoi I’'amour d’un fils pour son pére différe-t-il de ’amour de I’ame pour D.ieu, et quelles en sont les
conséquences pour le sacrifice de soi ?

4. Que signifie éprouver de la compassion pour D.ieu, et pourquoi réciter la confession éveille-t-il une
grande compassion ?

5. Pourquoi un peu d’amour pour D.ieu ne suffit-il pas, et comment la Torah et les mitsvot le complétent-
elles ?
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mbynn e

Kehot indique que ce maamar a été prononcé en 5555
(1794-95), et qu’une autre transcription de celui-ci (hana-
chah) est publiée dans ce volume des discours de I’Ad-
mour Hazaken.
LA NOTE DE KEHOT
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QopRynn Mbynn WY
Le verset d’ouverture du Psaume 130. Le maamar inter-
préte «des profondeurs» comme la profondeur qu’une
personne creuse en elle-méme, d’ou elle appelle D.ieu.
Psalms 130:1°%:7”p 0°2°11n
ORI DpRYRn NvYRT Y
Cantique des degrés. Des profondeurs, je T’ai appelé, D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Lorsqu’on avait besoin de pluie, Rabbi Yonah allait se te-
nir en un lieu profond, comme il est écrit: «Des profon-
deurs, je T’ai appelé», et priait. L’Alter Rebbe le men-
tionne parmi les passages ou ce verset est cité.
Taanit 23b:10%:2 3”2 n°1yn
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PTRY PPN 7 130 A7 WK IPR7 27y M KRY XeYy
RD21T2 *KP) PN X137 B3 M 03 XY N2 P N
°02m7 ,RY°IE RNIITAORPY 7T PR DOpnynn” :2°N37 KRN0y
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

RN DOPRYEN

Le premier chapitre de Berachos enseigne qu'une per-
sonne ne doit pas se tenir en un lieu élevé pour prier,
mais en un lieu bas, «comme il est dit: “Des profondeurs,
je T’ai appelé.”» La référence donnée par le texte lui-
méme est 11a; le passage se trouve en 10b.

Berakhot 10b:26-27173-173:2*> M1372
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R. Jose b. R. Hannina also said in the name of R. Eliezer b.
Jacob : Let not a man stand on an elevated place and pray,
but let him pray in a lowly place; as it is said, "Out of the
depths have I called Thee, O L-rd" (Ps. cxxx. 1). There is a
teaching to the same effect : Let not a man stand upon a
chair, or a stool, or any elevated place to pray, but let him
pray in a lowly place, because there can ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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A la fin de la section 3 de Vayikra Rabbah, on cite «Les
eaux profondes sont le conseil dans le cceur de ’homme »,
puis ce verset. C’est I'un des passages midrachiques énu-
mérés par le texte.

Vayikra Rabbah 3:7°1:"2 127 R1p™
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Rabbi 'Hizkiya enseigne que celui qui prie doit orienter
son cceur et sa volonté afin d’attirer des bénédictions de «
la profondeur de tout », « la profondeur du puits », d’ou
s’écoulent les ruisseaux. Le maamar revient a ce passage
dans sa section finale.

Zohar, Beshalach 28:408-418r»°n-n”n:n”5 n>wa ,7mt 190

R. Hizkiya fit un discours sur le verset : « Cantique des de-
grés. Des profondeurs, je T’ai appelé » (Ps. 130, 1, 2). « Ce
psaume, dit-il, est anonyme, car le Caché de tout, lorsqu’ll
souhaite bénir 'univers, fait se rassembler Ses dons de
grice dans cette profondeur supréme, d’ou ils doivent étre
attirés, par la priére humaine, dans la “Citerne”, afin que
tous les ruisseaux et les cours d’eau en soient remplis. » ET
MOISE LEUR DIT : QUE PERSONNE N’EN LAISSE JUS-
QU’AU MATIN. R. Yehouda dit : Chaque ...

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

M TARD DOPRYRR

A la fin de Vayikra, Rabbi Yossé enseigne que celui qui
souhaite attirer les bénédictions vers le bas doit prier avec
I’intention du cceur, afin de puiser dans ce profond cou-
rant, comme il est écrit : « Des profondeurs, je T’ai appelé.

»
Zohar, Vayikra 66:445-67:449-7"»n:"0 XIp™ M 980
v’nN:1"0
TPANRP DOPpRynn msynn Y

Dans A’harei, Rabbi Yehouda ouvre son discours sur la te-
chouva et I’expiation par ce psaume. La référence donnée
dans le texte lui-méme est 69a ; Kehot indique 69b pour la
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coutume de réciter le psaume pendant les Dix Jours de
Techouva.

Zohar, Achrei Mot 39:235-41:245-71727:0"% M >INX ,7M1 990
7RaR"n

R. Judah cited here the verse: “A song of ascents. Out of the
depths have I cried unto thee, O L-rd” (Ps. CXXXI). ‘We have
learnt’, he said, ‘that when G-d was about to create man, He
consulted the Torah and she warned Him that he would sin
before Him and provoke Him.

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

M TPNRTP DOPRyRn

Rabbi Abba appelle le lieu caché d’en haut « la profondeur
du puits », et dit que cette profondeur des profondeurs est
appelée techouva : celui qui souhaite revenir et étre puri-
fié doit appeler D.ieu depuis ce lieu. La référence donnée
dans le texte lui-méme est 70b ; le passage commence en
70a.

Zohar, Achrei Mot 41:245-43:254-71"n7:X”1 N1 "R 370 990
Ricaths

When is a man purified of his sin?’ R. Isaac said: ‘When he
returns to the Most High King and prays from the depths of
his heart, as it is written, “From the depths I cried unto
thee”.” R. Abba said: ‘There is a hidden place above, which is
“the depth of the well”, whence issue streams and sources in
all directions. This profound depth is called Repentance,
and he who desires to repent and to be purified of his sin
should call upon G-d from this depth. We have ...

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

1 PARAP Dopnynn
Dans Vaet’hanan, le Zohar enseigne que celui qui prie doit
demander depuis « la profondeur de tout » afin d’attirer
les bénédictions vers le bas, comme il est écrit : « Chant
des montées : Des profondeurs, je T’ai appelé. »

Zohar, Vaetchanan 15:105-17:114-7"p:\”b 1nNRY M7 1890
P

TIPNNAP 2OpRYRn
Dans Vaye’hi, le Zohar explique que « le lis des vallées »
(ha'amakim) désigne celui qui se tient dans « la profon-

deur de tout », et cite ce verset pour expliquer le sens de «
profondeurs ».

Zohar, Vayechi 27:226-28:2371757:1172-1757:173 >, 71 180

Wy R Ipnta

Kehot renvoie aux sources réunies a cet endroit au sujet

de la coutume de réciter «Des profondeurs» pendant les
Dix Jours de techouva.

LA NOTE DE KEHOT

DOPMIY TIWYR 719N 1IRDN YUPAn 2 (D) M [n‘rsn] [”y01 "2nd

.(27P0 , 71 0) [MMIR ¥MIw] K233 37 .(2,00) MR AT 3 ey

RN Y NPWRE — 1PITR 9INKRN °02 110172 03 AR L[]

nUwYa AR 1PN KIT A NRAD

Le Maguen Avraham rapporte, d’apres les écrits de 1’Ari-
zal, la coutume de réciter « Des profondeurs, je T’ai appelé

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/rosh-hashanah/6/
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» pendant les Dix Jours de Techouva, entre Yichtaba’h et
Yotser. Kehot le cite a propos de la coutume mentionnée
dans le texte.
Magen Avraham 54:2’2:771 072K 131
TN WD nY NAwya Am? ans 0°an5a1 191 1e0nn
Y731 81D MANW? 1277 AR Dpnynn

Magen Avraham (Public Domain)

A propos de «Je suis la rose de Sharon», Rabbi A’ha inter-
préte ce verset comme le chant que I’Assemblée d’Israél
entonne lorsque D.ieu plonge son regard au plus profond
d’elle. Le texte le cite a cet endroit.
Shir HaShirim Rabbah 2:1:3°3:X:’2 129 0°°wi1 "0
X1 7320 X°7 K7 NN "I MWK T 027 N00R 23 1T 03
n‘g’:r;n ,n?g;q ANIR XIIP RIT 7I0R ROIY 11 ’7; N??s , AT R
LAPED MANY NP3 NRIPI AP LN7EIN LAWY ANIR RIIP
MIWRI LDOPRIY NIWRD DOROTED MR PUR MPYR U271 MK
,PR0 ANIRAY Nawnd MWD ,001R3Y nAwnT Lond NNy
bakival k] N’?}f ,rzip;n? Y 00 nIviYd N5] ,Q°RnYn NIvY
- NPT NIYWY DRRYT
Rabbi Yudan and Rabbi Eliezer, Rabbi Yudan said: “I am a
rose [havatzelet] [of Sharon, a lily [shoshana] of the valleys],”
is it not a havatzelet and is it not a shoshana? not the same
as shoshana? Although generally translated differently, as
rose and lily, the midrash assumes that the havatzelet and
shoshana are the same flower. Rather, as long as it is small,
[the verse] calls it havatzelet, when it grows larger, it calls it
shoshana. “Rose [havatzelet],” why is it called havatzelet?
Because it is shrouded in its ...

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

«Je suis la rose de Sharon, le lis des vallées.» Le texte
mentionne le Midrash sur ce verset parmi les sources qui
interpretent « Des profondeurs».
Song of Songs 2:1°X:’2 0°°wi1 W
:D°PRYT NIYIW 11D %N "N
Je suis une rose de Sharon, un lis des vallées.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

WNRD PPN Y

«Prends garde a tes pieds lorsque tu te rends a la maison
de D.ieu.» Le texte mentionne le Midrash sur ce verset
parmi ses sources.
Ecclesiastes 4:171>:7 nonp
0°7°037 NNn YRT? 2971 DORPRA N°2TOR 17N UKD 7730 Y
37 niy? 0oy 0RO N
Guard thy foot when thou goest to the house of G-d, and be
ready to hearken: it is better than when fools give sacrifices;

for they know not that they do evil.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)

(27y 3°07) nbwa *pa 2°ma

Le Tséma'h Tsédek examine ce passage du Zohar sur « Des
profondeurs» (Zohar II, Beshalach 63b) dans son Or Ha-
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Torah sur Shir HaShirim.
LA NOTE DE KEHOT
Jywny 2972 %739 IR LAY UUY N7MIR RD

LRINAPARE LR

« Car ils M’ont tourné le dos, et non le visage. » L'Admour
Hazaken l’applique a I’état qui prévaut durant le reste de
I’année, par contraste avec le « face a face » de Yom
Kippour.
Jeremiah 2:2712:2 77
10 X2 7Y 2K 13973 ANTY DX 13K7) 70K IX YY? 0K
APV TP ﬂ?;N* onyn nym

Ceux qui disent a un tronc : « Tu es mon pére », et a une

pierre : « Tu nous as engendrés », car ils M’ont tourné le dos
et non le visage ; mais au temps de leur détresse, ils diront :
« Léve-toi et sauve-nous. »

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

12,2707

« Car en ce jour, Il fera expiation pour vous. » Il s’agit du
début du discours sur Yom Kippour dans la paracha A’ha-
ré auquel le texte fait référence.
Leviticus 16:30°7:1b Xp™
S70vn N ’gp'? 02°NRWVA %37 DINX I77Y7 029y 1B2° M 027D
Car en ce jour il sera fait expiation pour vous, afin de vous
purifier ; vous serez purs de tous vos péchés devant D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
La note de Kehot renvoie a Jeremiah 16:12 pour ces mots.
Jeremiah 16:1227:1v 1°n7°
-12% MW "R ©PR 0°997 02371 02°NiaRN Niwy? 0Nyl onRy
29X YnY RP37 ¥
and ye have done worse than your fathers; for, behold, ye
walk every one after the stubbornness of his evil heart, so
that ye hearken not unto Me;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

La note de Kehot renvoie a Berakhot 11a pour ces mots.

Berakhot 11ax &> m>72

A propos de «Prends garde a tes pieds lorsque tu te rends
a la maison de D.ieu», le Midrash enseigne qu’une per-
sonne ne doit jamais se tenir en un lieu élevé pour prier,
mais uniquement en un lieu bas, et cite ce verset.

Kohelet Rabbah 4:17:1°X:1™:7 127 nomp
n°327 707 OTX 0327 XY °1n ,0°PPRT N°2 28 720 K2 773 "INy
12 1707 ST PR3 PYY pardy LiTo2 nimny niyaa
12 °0% 27 .70 KD 7731 MY WY ART MR WD PN
DR R127 1R 2 7707 YW 107 7Y Ri7 (2,7 7N0K) IR AT
q7n 7207 12 npy> X 071 12 7 Ti20% Ay A qnn v
103 °27 DW2 1YY 2272 RTX 227 .72 722 AN 7Y 079700 °07n
... 123 Dipn2 DTX TAY? KD ORIV
“Guard your feet when you go to the house of G-d, and draw
near to heed. This is better than fools giving an offering, as

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/rosh-hashanah/6/

P NRAD DOPRYRn MR 1w

they do not know to perform evil” (Ecclesiastes 4:17).
“Guard your feet when you go to the house of G-d” - it is
taught: A person may not enter the Temple Mount with coins
bound in his shawl, with dust that is on his feet, and with his
money belt girded on the outside [of his clothing], as it is
stated: “Guard your feetwhen ...

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

PARAGRAPHE 2
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nPawn X9 57y TIN°23

Ce biour explique que méme la 'Hokhma, la premiére des
dix facultés de I’Ame, n’est qu’un réceptacle pour l’es-
sence de ’Ame, comme le cerveau est un réceptacle pour
I’intellect.

Leviticus 4:2°2:7 X1p™

WX T Ni3n 930 13302 KON WY KD DKWY 21270N 13T
:M3TR NOXR AP 1YY X?

Speak unto the children of Israel, saying: If any one shall sin

through error, in any of the things which the L-RD hath

commanded not to be done, and shall do any one of them:

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

LART272 PP awa ow IR .2 ,7 RPN YD

mon nrawn X9

« Tu ne retiendras pas le sel de I’alliance de ton D.ieu. » Le
verset ouvre le biour dans Likkutei Torah, Vayikra, auquel
le texte renvoie pour expliquer la nature de I’ame.

Leviticus 2:1327°:’2 R9p™

2yn RPR 1012 MPn mawn X9) MonA n7Ra An0m 127700
M2% 2PN N2R722 73 00

Et toute offrande de farine que tu présenteras, tu I’assaison-

neras de sel ; tu ne laisseras pas manquer de sel de I’alliance

de ton D.ieu dans ton offrande de farine ; avec toutes tes of-

frandes, tu présenteras du sel.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PN °R0D DORWA

« Les cieux sont Mon trone, et la terre est Mon marche-
pied. » Le maamar emploie ces deux images pour dési-
gner les niveaux supérieur et inférieur de la création,
puis, plus loin, de I’ame.
Isaiah 66:1°X:1"0 /17 yw°
730 WK M2 MK 931 O PIRT) K0P DY WK 13
IR DIPR ALK
Ainsi parle D.ieu : Le ciel est Mon trone, et la terre est le
marchepied de Mes pieds ; ou est la maison que vous pour-
riez Me bétir ? Et ou est le lieu qui pourrait étre Mon lieu de
repos ?

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

WX 10 Pyw°
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Kehot explique que les niveaux inférieur et supérieur dé-
signent ici les deux niveaux de I’ame, la «téte» et le
«pied». Or HaTorah du Tséma’h Tsédek sur Chemot ren-
voie a ce passage a propos de ce théme, ainsi qu’a d’autres
discours.
LA NOTE DE KEHOT
1o%nw 19y Mnw D N7MNR2 ™y 53 WX WA maTnn 2 1°2
Y RWN 3 NPMIR O3 AR LPRT2 Mmipn anab 1ozn 191 LIR9D
L20NNR

7909w NOWw

Beit Chammai soutiennent que le ciel fut créé en premier,
car nul ne fabrique un marchepied (chrafraf) avant un
trone, et citent : « Les cieux sont Mon trone, et la terre est
Mon marchepied. » Admour Hazaken emploie le méme
mot pour désigner le marchepied.
Chagigah 12a:20°3:X 27 0
PP MR 7772 PPN POWI KIPY °27 DX ORYRYS 37 XY
v 1Y ,MIY 0°RYY 0Py 3t 03 WOR DN DR DURWY nnR
T2 UWT W A T DK DO DX LTIn2Y TR v
DU Y — YDoRY IR NPT PIR DT R PR A7 R
DR YIST IR DR DX IV Y3y KT T2 UiTRD
0 PIR — PPN W DY —

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

.X,2° 720 AR9

Synn 1-198 pon

« Quelle est la part de D.ieu d’en haut. » Dans la 'Hassi-
dout, cette expression désigne ’ame divine, « une part de
D.ieu d’en haut », que ’Admour Hazaken situe au-dessus
de I'intellect.

Job 31:2°2:x7% 21K
:0°RRn 1Y NP0 Pynn mPR PN M
Car quelle serait ma part de D.ieu d’en haut, et mon héri-

tage du Tout-Puissant depuis les hauteurs ?

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

.2 ,RD 21K

PARAGRAPHE 3

29

MW K7 17 9IN
« Car Moi, Havaya, Je n’ai pas changé. » Le verset rend la
question plus aigué : si D.ieu ne change pas, comment le
ciel et la terre peuvent-ils percevoir de Lui des aspects dif-
férents ?
Malachi 3:6"1:3 25871
{00777 X2 Jpy7™33 DAXY N30 K2 71 73K 7
Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous
n’avez pas été consumes.

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/rosh-hashanah/6/
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o2y 121 YA

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
L1709 MAR

Py N33 nrya

« Le monde fut créé par dix paroles. » L’Alter Rebbe I’ap-
plique a la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé
kol almin), la lumiére qui descend degré aprés degré a
travers les paroles de la Création.
Pirkei Avot 5:1°X:’7 max miwn
AR MRRI K2 i TP Y 09IV X121 niTnRn 1y
X123 DIV DY PTIRNY LYY 1 31977 KpX LNix1207 P12
TSR M1y3
Le monde fut créé par dix paroles. Et que nous enseigne
cela, puisqu’il aurait certes pu étre créé par une seule pa-
role ? C’est ainsi afin de punir les méchants qui détruisent le
monde créé par dix paroles, et d’accorder une belle récom-
pense aux justes qui maintiennent le monde créé par dix

paroles.

Torat Emet 357 (Public Domain)  Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)

FErakhy
« Qu’ily ait un firmament. » C’est une autre de ces paroles

; le maamar les donne en exemple de I’enchainement des
paroles.

Genesis 1:6"1:°R N°wR12
{07 07 2 230 ") O TN PR O DR N
Et D.ieu dit : « Qu’il y ait un firmament au milieu des eaux,

et qu’il sépare les eaux des eaux. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

« Les cieux sont Mon trone, et la terre est Mon marche-
pied. » Les mondes supérieurs, qui saisissent davantage la
divinité, sont le « trone » ; le niveau le plus bas est le «
marchepied ».
Isaiah 66:1°X:170 1°yWw”°
733 YK M3 1K P31 O PIST) K02 7Y T MK 1
IR DIPR MK
Ainsi parle D.ieu : Le ciel est Mon trone, et la terre est le
marchepied de Mes pieds ; ou est la maison que vous pour-
riez Me batir ? Et ou est le lieu qui pourrait étre Mon lieu de
repos ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

SND2 D°AWR 27y NID%IN2

La, la Torah est appelée « ciel » et « trone » de D.ieu, car
s’asseoir abaisse la stature d’une personne, tout comme la
Torah fait descendre la volonté et la sagesse de D.ieu dans
les mitsvot matérielles. « Marchepied » (hadom) est expli-
qué comme le shrafraf de la Guemara, un petit siége placé
sous les pieds de celui qui est assis.

LA NOTE DE KEHOT
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Le Midrach donne cinq noms a I’ame : néfech, roua’h, ne-
chama, ‘haya et ye’hida. L’Alter Rebbe identifie le « ciel » a
ye’hida, le niveau le plus élevé de I’Ame.

Bereshit Rabbah 14:9°0:77 127 n°wx"2
L0777, w01 .00 AT, Anw M, WA 119 IRPI Mg mwnn
LTI R R LM LwRAR R 0T 3 :(2° 0°127) nNIw
,IDWI LPYMD RO IV OTRA 212 M YT 01 (3 N2p) IR
0°N7 0°MART POW L7 .K3AW RAPDIRT TPIBR RN™I2T ,MDIRD 1
7132 77007 RO DOIW 0°3wR D°ART PO AT 133 10T ROM
POR NN TN 12D POR D0 OR (79 21°K) 2°N0T RN RTA
DR MR 1P 72 YA 030 337 RN 12 YW 027 LI0R°
.o T2 720 3M,MA 0TRA PY 137 0OphR oows

[’ame de ’homme] est appelée de cinq noms : néfech (Ge-
nése 2:7), roua’h (Ezéchiel 37:14), nechama (Genése 2:7),
ye’hida (Psaumes 22:21), ‘hayya (Psaumes 143:3). Néfech —
cela désigne le sang, comme il est dit : « Car le sang, c’est
I’ame [néfech] » (Deutéronome 12:23). Roua’h — parce
qu’elle monte et descend, comme il est dit : « Qui sait si I’es-
prit des fils de ’homme monte vers le haut ? » (Ecclésiaste
3:21). Ce mot signifie aussi le vent, qui monte et descend.
Nechama — cela désigne l'intellect de ...

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

LKL,LYN 27N NPWRA2 07K AR LD ,T70 972

9787 23

« Et tu aimeras Havaya, ton D.ieu... de toute ta force. » «
De toute ta force », ¢’est-a-dire un amour sans mesure, est
ici associé a ye’hida, au-dela de I'intellect.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STTRR222 TUDI22N 72257222 TROK 1 DX NI

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.

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

.11,10°727

DR M8 S0 7772

La, « elle n’est pas cachée pour toi » désigne memalé kol
almin, qui est investi dans les ames d’Israél, tandis que «
elle n’est pas éloignée » désigne sovev kol almin, qui ne
s’investit pas, mais n’est pas éloigné non plus, puisqu’il
brille comme une lumiére enveloppante.
LA NOTE DE KEHOT
S9ORY T, 00281 D By

N7 BOMwa RD

« Elle n’est pas dans le ciel. » Le verset appartient au pas-
sage « Car cette mitsva », dont le discours cite 1’enseigne-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/rosh-hashanah/6/
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ment a propos du sens du « ciel ».

Deuteronomy 30:1227:"% 0°727

ANR 1y0W 117 IO IRnwn 1197y o ANk X7 0nwa X
PN

Elle n’est pas dans le ciel, pour que tu dises : « Qui montera

pour nous au ciel, nous I’apportera et nous le fera entendre,

afin que nous le mettions en pratique ? »

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

AN S713R PANI 2PY° 2N
«Et Yaakov demeura dans le pays ou son pére avait séjour-

né.» Yaakov «dans le pays» désigne I’ame descendue dans
le monde, le mouvement de retour (chov).

Genesis 37:I'X:1"2 n°wxI2

{1932 PN PN O YN 2Py 20
Et Yaakov habita dans le pays ou son pere avait séjourné,
dans le pays de Canaan.

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

X LTP nowRna

MPLI DINT NR R12N

«Et D.ieu créa ’homme a Son image, a I'image d’Elokim I1
le créa.» La répétition du mot «image» est comprise
comme désignant les deux niveaux de ’ame, a l'instar de
la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin)
et de la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol
almin).

Genesis 1:27172:K NPwR12

X2 T3p3 731 I K72 DN D32 Y82 DTSN DP0N K12
Halgh

Et D.ieu créa ’homme a Son image ; a I'image de D.ieu Il le

créa ; male et femelle Il les créa.

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

12 ,K NPwRI2

«Sion sera rachetée par la justice.» C’est par ces mots que
commence le discours de Likkutei Torah, Devarim, au-
quel le texte renvoie pour les deux niveaux de I’ame.

Isaiah 1:27175:R 1oy w°
NP T33 °30) 172N LBYRI 13
Sion sera rachetée par la justice, et ceux qui y reviendront,

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

11780 VAW 11°8 7772

Le discours « Sion sera délivrée par la justice » commence
par exposer le but de la descente des dmes dans les corps :
permettre une élévation.
LA NOTE DE KEHOT
XX D370 Y
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Le biour sur « Quand tu sortiras » dit qu’il est également
écrit de ’ame humaine : « a Son image, a I'image d’Elokim
». Le tsélem se divise en tsadi, la divinité investie dans
I’Ame, et lamed, le niveau enveloppant appelé mazal,
I’ame qui demeure au-dessus du corps.
LA NOTE DE KEHOT
7,77 R8N 5’0 Boyh IRn

44 TOPN 91127 21 1A 1PAYD I 2Py na) PR na

Le Zohar, dans Vayichla'h, dit que, de méme que D.ieu est
parfois appelé Havaya et parfois Elokim, le patriarche est
parfois appelé Yisrael et parfois Yaakov, chacun de ces
noms correspondant a un niveau connu. L’Alter Rebbe ap-
plique cela aux deux niveaux de I’ame.

Zohar, Vayishlach 16:169-17:178-v"0p:1"0 nowm A 190
mypar

But the truth is that, as we have learned, the name
TETRAGRAMMATON (L-rd) is everywhere expressive of the
attribute of mercy. Now, assuredly, G-d is named
TETRAGRAMMATON (L-rd), as it is written: “I am the L-rd
TETRAGRAMMATON?” (Ibid. 8). Yet we see that at times His
name is called Elohim (G-d), which is everywhere expres-
sive of judgement. The explanation is that when the right-
eous are numerous among mankind, He is called by the
name of TETRAGRAMMATON (L-rd), the name which im-
plies mercy, but when sinners abound, He is called by ...

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

45 apy v apye

Dans le maamar précédent, I’Admour Hazaken lit Yaakov
comme yud et ékev : 'Hokhma descendue dans les « talons
», les niveaux les plus bas d’Assiya, si bien que les ames
des « fils de Yaakov » ne sont pas facilement éveillées par
des questions spirituelles subtiles.
LA NOTE DE KEHOT
[5] . (k731 ,20) Y

46 MRIM NI TN

Kehot renvoie a ce lexique kabbalistique, a I’entrée de la
lettre yud, pour le yud comme 'Hokhma.
LA NOTE DE KEHOT
12992 AP AR

47 SWNAR NN PRRY 1770

La, seule une étincelle de ’ame est investie dans le corps ;
sa partie principale demeure au-dessus comme lumiére
enveloppante.
LA NOTE DE KEHOT
RXWN °2°2 R™MN

48 TIN 1227 KD 7772

Ce discours s’ouvre sur les deux niveaux supérieurs, Yaa-
kov et Yisrael, en citant le Zohar dans Balak et dans Vayi-
shlach (174a), et les explique comme deux formes de ser-
vice : Yaakov comme serviteur et Yisrael comme fils.

LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/rosh-hashanah/6/
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
JPRT2 NP 100 1R 1mph

50 DNNWS 123 . . RWRY 1Ay

Kehot note que ce passage, qui compare Yisrael et Yaakov
au soleil et a la lune, est cité dans la note 17 de ce maamar.

LA NOTE DE KEHOT
.17 Y7 (2P °Y RPN U9 BU0) MPDwN vEWNI 117X 1772 RN

51 Wwa1n n72n nAon

«Cette ame sera retranchée entiérement.» L’Alter Rebbe
limite ce «retranchement» au niveau de Yaakov; le niveau
de Yisrael n’est jamais séparé.

Numbers 15:31x877:1”0 12722

X177 @221 N30 NI27 790 iMEnTnX) m2 Havayah=27 °3
72 Y

Parce qu’il a méprisé la parole de D.ieu et violé son com-

mandement, cette personne sera entiérement retranchée ;

sa faute sera sur elle.

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

X7 1092772

52 SIN AW 7772

La, Pamour caché, appelé « feu noir », reste dissimulé
toute la semaine (« Je suis noire ») et se révele le Chabbat.
« Les fils de ma mére se sont irrités contre moi » désigne le
mauvais penchant et les forces qui recoivent de la souve-
raineté de D.ieu, lesquels recouvrent cet amour.

Song of Songs 5:4"7:’11 0°1°WN W
PRy M7 Y NI AT Mo i
Mon bien-aimé passa sa main par I’ouverture de la porte, et

mon ceceur s’émut pour lui.

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

7, Rt

53 3Uynwn oA 777

La, « car mon peére et ma mére m’ont abandonné » désigne
celui qui a subi le retranchement (karet) et perdu I’amour
naturel de son ame ; « Havaya me recueillera » s’accom-
plit par sa racine d’en haut, son mazal.
LA NOTE DE KEHOT
.2,30 ph

54 ») I 0

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.O°OnR7D 991 v
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« Que la lumiére soit. » C’est la premiéere des paroles par
lesquelles le monde vint a ’existence.
Genesis 1:3°1:°R N°wR12
PRI IR 27 DOPOR RN
Et D.ieu dit : « Que la lumiére soit. » Et 1a lumiére fut.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Reviens, Israél, vers Havaya ton D.ieu, car tu as trébu-
ché dans ta faute. » L’Admour Hazaken demande
comment le niveau d’Israél peut avoir besoin de revenir,

et répond en s’appuyant sur la seconde moitié du verset.

Hosea 14:2°2:7” ywin
Y2 DPY %D TROK N 7Y PRI A
Reviens, Israél, a D.ieu ton D.ieu, car tu as trébuché dans
ton iniquiteé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
2,7 yen

T1ya nbws oo

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

T qWIN2 2OYWIn

Extrait de la priére de ‘Hanna : « et les méchants seront
réduits au silence dans les ténébres. » L'Admour Hazaken
applique cette phrase a I’Ame dans le corps lorsque la lu-
miére d’Israél ne ’atteint pas.

I Samuel 2:9°0:°2 X PXINW

:WOR™23° 102 X922 M7 TYN2 DOYY Y 17000 223
He will keep the feet of His holy ones, But the wicked shall
be put to silence in darkness; For not by strength shall man
prevail.

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

0,AR"Y
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« Pourquoi craindrais-je aux jours de malheur, lorsque
I'iniquité de mes talons m’environne? » L'Alter Rebbe
comprend les « talons » comme la partie la plus basse de
I’ame, et « m’environne » comme atteignant son niveau
enveloppant.
Psalms 49:6":0"1 0°2°11n

212107 22y 19y ¥ 703 KPR M7
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Wherefore should I fear in the days of evil, when the iniquity
of my supplanters compasseth me about,

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

RINGI-R=Lrhisl

S1210° 2Py 1Y
Dans Mikeitz, Rabbi Elazar expose ce verset: une per-
sonne peut éprouver de la crainte sans en connaitre la rai-
son, a cause de fautes qu’elle « foule de ses talons » sans y
préter attention. Le texte cite ce passage.

Zohar, Miketz 6:104-8:1151°0p’n-77p:") PR , 777 990

R. Eleazar here discoursed on the text: Wherefore should I
fear in the days of evil the iniquity of my heels that compas-
seth me about? (Ps. 49, 6). ‘There are’, he said, ‘three class-
es who fear, and know not what they fear, as we have laid
down elsewhere. One kind is the man who has committed
sins without realizing that they were sins, and he is therefore
afraid of “days of evil”, to wit, days that are under the juris-
diction of the evil one, that is, the evil prompter, who ...

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

SWNA 193y "Ny
« Car mes iniquités ont dépassé ma téte. » Une faute au ni-
veau du talon atteint méme la « téte » de I’ame.
Psalms 38:5°7:1”% 0°2°11n
2RI 17237722 NW?_:; WRI "MW ’JJ'JKZ %3
For mine iniquities are gone over my head; as a heavy bur-
den they are too heavy for me.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

LA NOTE DE KEHOT
.1,m% 0%%nn

« ficoute, Israél, Havaya est notre D.ieu, Havaya est Un. »
Le verset est interprété comme les paroles d’'une personne
adressées a sa propre Ame, au niveau appelé Israél.
Deuteronomy 6:47:"1 0°727
:TIX Havayah 1°p%% Havayah X1 ynv
ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

mIan P ynw

Rachi explique que « écoute » (tishma), dans les paroles de
Pharaon a Yossef, signifie comprendre et écouter. Kehot le
cite pour la formule: « Ecouter est un terme qui désigne la
compréhension. »

Rashi on Genesis 41:15770:X”1n NPwr12 7y >"wA
1% .ynwn :ANiR ARDY 0iP0 1°aN) PIRA NK N2> 0190 ynwn
RITPVIR LiEH ynwn XD R 00 yRiv ind ,AaRm mian
:1y7a
MR N9 oWon ymwn — means thou payest heed to and
UNDERSTANDEST A DREAM TO INTERPRET IT. y»wn
means understanding and paying heed to. Examples are:
(42:23) “Joseph (ymw) understood”; (Deuteronomy 28:49)

“[a people] whose tongue thou shalt not understand (ynwn)”.
old French entendre.
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Pentateuch with Rashi's commentary by M. Rosenbaum and A.M. Silber-
mann, 1929-1934 (Public Domain) - Pentateuch with Rashi's commentary
by M. Rosenbaum and A.M. Silbermann, 1929-1934 (Public Domain)

64 12m ynw

On y explique que la récitation du Chema consiste en une
meéditation profonde: Havaya signifie «était, est et sera»,
tout étant égal devant Lui et sans changement, «Moi, Ha-
vaya, Je n’ai pas changé»; Lui-méme est «notre D.ieu».
LA NOTE DE KEHOT
.[5] .(3,m) @°301°D — 2w B2 Y .(2,N7p) D

65 12 yRw

L’'Idra Rabba dit que Bina est incluse dans I’écoute: «
Ecoute », c’est-a-dire « comprends ». Kehot précise que «
écouter et comprendre » est la formulation du Zohar.

Zohar, Idra Rabba 31:238-32:248X37 XX, 790
nI:279-1"77:R7%

66 AN AN L L PRR

Dans Balak, I’Alter Rebbe conclut que «notre D.ieu» signi-
fie que le Nom Havaya lui-méme est notre force et notre
force vitale.
LA NOTE DE KEHOT
[>yon] owy .(R ,9) OMI°D2 Y73 .[2,3¥] R*210° 2P 1210 A Tay
L[] .(R ,30) 1831 .(2,2°) AAARIA Y79 . (3 ,KX)

67 KR

Le Zohar, dans Terouma, parle de la lumiére d’Abba et
Imma et du fils ainé, qui brillent I’'un dans I’autre « pour
ne faire qu’un ». Le texte cite ce passage a propos de I'uni-
té de ’ame avec D.ieu.

Zohar, Terumah 15:182-16:192-278p:1"b MmN, 720
b A )

Then, when it is time to descend again, the supernal spirits
accompany them until they reach safely their human habi-
tations. It is incumbent upon the wise to recite certain vers-
es calculated to arouse that supernal holy spirit of the
Sabbath coronation, as, for instance: “The spirit of the L-rd
G-d is upon me; for the L-rd hath anointed me to preach
good tidings to the meek; he hath sent me to bind up the
broken-hearted, to proclaim liberty to the captives, etc.”
(Isa. 61, 1); or, “Whithersoever the spiritwas ...

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

68 N3 °no 17ap

Dans A’harei, le Zohar enseigne que trois sont liés ensem-
ble: le Saint béni soit-Il, la Torah et Israél, et que chacun
est « caché et révélé ». L'Alter Rebbe applique cela aux
deux Noms Havaya dans le Chéma et aux deux niveaux de
I’ame.
Zohar, Achrei Mot 49:296-50:305-17%7:1”1 N "INR 3710 990
e
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.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/rosh-hashanah/6/
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C’est ce qu’indiquent les mots : « Il fait connaitre Ses paroles
a Jacob ».

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

69 PPN 2 DR AR

« Et tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur, de
toute ton dme et de toute ta force. » L’'amour découle du
fait qu’ll est toujours « ton D.ieu ».
Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STTRRT222 qWDI222 72277222 TRX 1 N NI
Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute

ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

70 170 10w 12 v

Moché demande a étre compté comme un fils qui peine
pour son pére et sa meére et les aime plus que lui-méme et
que sa propre ame. Kehot cite ce passage a propos du fils
qui peut donner savie par amour pour son pére.

Zohar III, 281ax ,x27 3t
LA NOTE DE KEHOT
DR Y DOVAWN D NN LR LRDT AN AR

7 P77 7Y 2N 1R 0N

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
170,770 P AR

72 PRI TN

La décision de Rabbi Akiva : « Ta vie passe avant celle de
ton prochain. » Elle montre qu’un fils n’est pas tenu de
donner savie, méme pour son pere.
Bava Metzia 62a:2°2:X 270 Ry°¥n X322
:X2ANTIP AR "yan 2AP? T2y UKW PRy TN MY KD 0P 22m
PRIV OX 0o W 1IN TR TR TR 7772 1oPan vIv oY
:NTIVD 12 WIT W2 Yoan - TR TON AN OXY .0°nn - oY
.17°20 ¥ innena ogn oK TR PRY NN DPAY AT N
P DRI T LI PO OO 0P KPRy 3 K3 Y

A0
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
.X,20 2”2
73 192N NT°2NY INTO2AR

« Son objet perdu et celui de son pére : le sien passe en
premier. » L’Alter Rebbe s’en sert pour montrer que le fils
est devenu un étre distinct.
Bava Metzia 33a:7-8'1-I:X 177 Xy”¥1 K22
5% - 927 NTIRY ANTAR .NRTIP INTAR - 17X NTIRY INTIR CInn
09i¥? X% IRV ,NnTIP 1271 PY - 127 NTIKY 17X NTIK .07IP
2% - DN 12X DXY X327 07 07 IR0 100 TR 12T, MA
.nmip PR

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Dans I'Idra Zouta, Rabbi Chimon dit que tout ce qu’il a en-
seigné est « tout un », sans aucune séparation, et explique
que Bina correspond a Abba et Imma, Yah, avec le fils en
leur sein.

Zohar, Idra Zuta 19:77-8712-1"y:10”> R RITRT 7717 100

553°0° 117 NTIDI PR T RDID P70 IR IRwan N

La note déduit de cette phrase que I’obligation du sacrifice
de soi pour sanctifier le Nom de D.ieu découle aussi du
fait qu’Israél est constitué des enfants de D.ieu, qui ne
sont jamais séparés de Lui.
LA NOTE DE KEHOT
0°12 O 12w 7t 787 02 RT wUaTR 5y 17017 2°NNY  yRwn maw
13 %P M°2y3 9K 177950 R°INA 1YY (007181 DIRY 1°on) nPapnd
AR — 71297 DRI 3172 RIT IVMAT YRwn T7IRDDT) KT 2IN5T NN
YN 394 °Y O0 WMPY — (12777 DORYD NRwOw 73 RVD M2Y0T P
.54

>TIpD PR 1712

On y explique I’expression «les tribus de Yah, témoignage
pour Israél»: I'union des lettres youd et hé, le monde ca-
ché qui se situe au-dessus de I’ordre des mondes, est atti-
rée dans les Ames d’Israél, qui sont alors appelées «les tri-
bus de Yah».
LA NOTE DE KEHOT
. ,7°TIp2 D PoyY

« Voici les comptes du Michkan, le Michkan du témoi-
gnage. » Ce verset ouvre le discours de Likkutei Torah, Pe-
koudei, auquel le texte renvoie a propos d’« un témoi-
gnage pour Israél ».

Exodus 38:21x"2:1"% minw

722 097 NTY 1Y 2D70Y TRD WX NV 19U 19N "TipD NPK
170 TR MK

Voici les comptes du tabernacle, le tabernacle du témoi-

gnage, tels qu’ils furent établis sur ’ordre de Moise, par le

service des Lévites, sous la responsabilité d’Ithamar, fils

d’Aaron le prétre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

T2 oy T

On y explique que «Bina est ben Yah»: 'amour appelé
«fils» nait du youd et du hé, 'Hokhma et Bina, principale-
ment de Bina, de méme que le cerveau de I’enfant pro-
vient de son pére, mais se développe dans sa mere.
LA NOTE DE KEHOT
.7IR7’D Y0

wnn 170ma we Yo

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
171,178 MD92 R
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La Michna explique « de toute ton dme » par « méme s’Il
prend ton 4me ». L’Alter Rebbe appelle cela un véritable
sacrifice de soi.
Mishnah Berakhot 9:5°77:"% n1372 mwn
0*127) PRIV ,12307 BY 7720 KITY 2D 7¥77 PY 7127 0K 270
;7227 223 .97Kn 2221 WD 2221 7227 223 ROX 72 I NI (1
nX Pvi1 KT APOR L,AWRI 9331 Y7 7373 230 %02 ,900 CIwa
TN TR 923 ,TTXD 292 MK 13T .A30nn 232 ,ATRR 231 .7YD
7319 WK DR DR 27 KD LTRD TRN2 2 770 17 97 7T XY

n°27 777 032 X7 .0°WIRA *WTR NP2 T3 1190 KITY AT Y

w5 123I027 1002
On doit bénir [D.ieu] pour le mal comme on bénit pour le
bien, ainsi qu’il est dit : « Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de
tout ton cceeur, de toute ton Ame et de toute ta force » (Deuté-
ronome 6:5). « De tout ton cceur » : avec tes deux penchants,
le mauvais penchant aussi bien que le bon penchant. « De
toute ton Ame » : méme s’Il t’6te la vie. « De toute ta force » :
avec tout ton argent. Autre explication : « De toute ta ...

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)

N7 DN NOUMW DUYR

« Bien qu'’il ait péché, il est Israél. » L’Alter Rebbe cite ce
passage pour montrer que l’amour demeure, caché,
méme chez celui qui a pécheé.
Sanhedrin 44a:2-3’3-"2:X 71 1177110
LRI PR ,ROOY 0D BY AR (XTI 72 RIR 227 MK ORI ROn?
TRY NOK 22T *373 KT KOK WK TVINT 17T RIN 220 M
P2 03 ONIR N7E WK N°12 DR 112Y 037 LAPY 1R ROX)
>37 DWW RYSOK 27 0K 7077703 1ty 03 Wn3 03 1233 03 000
TRIY TN WM RN Y 199 1YY TR (XATE0N 12 AT
oy mwnn

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Ces mots citent I Samuel 3:10 ; le passage figure ci-
dessous.
I Samuel 3:10”:3 X PRI
137 '??5%7:@‘ RN '7?5173[&‘ ’?}51731? oy 0yad RIP”1 28707 °7 KA
772y Y 03
Et D.ieuvint, se tint 1a et appela comme les autres fois : « Sa-
muel, Samuel ! » Samuel dit alors : « Parle, car Ton serviteur
écoute. »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 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 : Or HaTorah.
LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a Micah 7:18 pour ces mots.

Micah 7:1817:1 115°n

TY? PR NP NUIRYD ywRTRY 933 1Y RE1 3N PXn

:R7 707 YRAD 9%

Qui est un D.ieu comme Toi, qui pardonne l’iniquité et

passe sur la transgression du reste de Son héritage ? Il ne

garde pas éternellement Sa colére, car Il prend plaisir a la

bonte.

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

1,1

La note de Kehot renvoie a Zohar, Terumah 54:591 pour
ces mots.

Zohar, Terumah 54:591X”3pn:771 12170 7717 190

PARAGRAPHE 6
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« Qui est un D.ieu comme Toi, qui porte la faute et passe
sur la transgression. » Ces versets de Michée sont les
Treize Attributs de miséricorde, interprétés ici comme
éloignant le péché et le faisant passer.

Micah 7:1817:1 151

797 PUINATRD NP1 NIRYY YWDy 1y 1Y R 7ind DXn
X7 7010 ¥EO7D 18R

Qui est un D.ieu comme Toi, qui pardonne liniquité et

passe sur la transgression du reste de Son héritage ? Il ne

garde pas éternellement Sa colére, car Il prend plaisir a la

bonté.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Car mon peére et ma mére m’ont abandonné, mais Ha-
vaya me recueillera. » La premiére partie exprime le «
Pére compatissant » limité, la seconde le « Pére de com-
passion » sans limite.

Psalms 27:10”:1"> 0°%°1n
:P1ROR? M P12y "1RY IR
Quand mon pére et ma mére m’abandonneraient, D.ieu me

recueillera.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Lorsque le « pére et la mére » de ’dme d’une personne
sont intacts, le « Pére compatissant », la compassion ins-

crite dans I’enchainement des mondes, suffit.
LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/rosh-hashanah/6/

89

90

P NRAD DOPRYRn MR 1w

133 0319 °7 1IN ,MINPwa 19X RO WY VOMRY AR M3 WK
TWRD DaR .APynbw YUK "aR” N2 SRwnT 0onnan — *1mnan ax”?
R RIT AP POV AN MY weaaw [onwnn onal 7oKy ar” na
»D PUIARD IRIAAT Y] TPIR — XY LIPYRDY YOnRY AR nan o

.231°Y N WPt — Jonwin nhynbw ooanan nab X (e

72y 1N12% 90 M

« Et il arrivera, lorsque toutes ces choses t’adviendront...
et que tu les rameneras a ton cceur. » L’Alter Rebbe inter-
préte « ramener a ton cceur » comme le fait, pour une per-
sonne, de se ramener elle-méme a son ceeur.

Deuteronomy 30:1°x:’> 0127

SR PPN M AT WK DAT232 72278 MW 107
And it shall come to pass, when all these things are come
upon thee, the blessing and the curse, which I have set be-
fore thee, and thou shalt bethink thyself among all the na-
tions, whither the L-RD thy G-d hath driven thee,

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Les manuscrits lisent : lorsqu’il prend cela a cceeur et se
trouve « parmi toutes les nations », le cceur détourné de la
voie droite et convoitant tout ce que convoitent les na-
tions, dans un air et un pays impurs parmi elles ; et si
quelqu’un lui souffle : « N’est-ce pas D.ieu qui a fait tout
cela, en nous exilant parmi les nations ? », le verset
répond.
LA NOTE DE KEHOT
D 0%1A7 993 YUR REM™ DR 127 DR DOWOwY :X711IRD WP T°-52n973
07 03T 2OW IR NIRNT 222 TNRNM Wwn 9977 172 e 122%w
RPN mI? OTR 'IWH'? ORY O%A7 172 RN PRI KDY 7IR2 RN
21091 2°wn T 0”1 172 13mPaD 170 by
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« Qui donc a parlé et cela s’est produit, si ce n’est lorsque
D.ieu I’a ordonné ? » L'opposant s’appuie sur ces mots
pour affirmer que la descente de I’ame et la destruction du
Temple étaient I’ceuvre méme de D.ieu.

Lamentations 3:371”%:3 72X
MR KD 217X 201 0K 11 on

Qui dit une chose, et elle arrive, si D.ieu ne I’a pas ordonnée
”

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

9,3 199K IR

AR PPN 1 M TR

« Parmi toutes les nations ou Havaya, ton D.ieu, t’a dis-
persé. » ’Admour Hazaken comprend « dispersé » comme
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un simple éloignement, et non comme la fin de la relation.
Deuteronomy 30:1’X:"? 0127
NN3 WK TPPpm 13730 NPT DMITI P TPy WD MM

MY TRR N AN WK 021277232 723770K N2wm Tip?

And it shall come to pass, when all these things are come
upon thee, the blessing and the curse, which I have set be-
fore thee, and thou shalt bethink thyself among all the na-
tions, whither the L-RD thy G-d hath driven thee,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

N9 NN

Lorsque Rabbi arriva au verset « Il a précipité du ciel vers
la terre », le rouleau lui échappa des mains et il dit : « D’'un
toit élevé dans un puits profond. » L’Admour Hazaken em-
ploie cette expression pour évoquer la chute de I’ame di-
vine depuis sa source jusque dans le corps.
Chagigah 5b:16-171"-1"1v:2°11 12°an
N2102 ’NEI? RNon °3 ,7%32 M2 R nirp 990 LRI MO "1
RTI7 D7 KWKD WK T M 9D — PN Domwn b
NI 0R 73 NOTIR2 VI Popw T XM v3T) 021 NnpRY
VAR BN DI PN OINIT NI RINE KPR W KD
377 X7 %27 AP? 0K LRI 022°Y T9RMI KD 1337 RINM RIK
DX 272PK) KIX PP ANINCDI2 21910 KD ,NR 200

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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« Qu’il revienne vers Havaya, et Il aura compassion de lui.
» L’Admour Hazaken le lit dans I’autre sens : celui qui re-
vient a compassion de D.ieu, de la part divine de son dme.

Isaiah 55:71:7”1171°yw”

WPRYRTPRY MR 17K W) PRAYND X UK 1977 YU 1
:mi907 13773

Que le méchant abandonne sa voie, et ’lhomme d’iniquité

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

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

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

TL,m1yws

25 mndyn s y7e nrwn

« Car Il connait les secrets du cceur. » Puisque D.ieu le sait
déja, l’aveu doit avoir une autre fonction : éveiller la

compassion.
Psalms 44:22273:7"n 0°2°11n
:27 Ninkyn Y77 K173 NRE-IRN° 070K Ko
D.ieu ne rechercherait-1I pas cela ? Car Il connait les secrets

du ceeur.

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

.25, 0°%00 IR
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« Car Celui qui est au-dessus de celui qui est élevé veille. »
Cette expression décrit la source sublime, « le D.ieu de
nos peéres », de laquelle ’Ame est tombée.
Ecclesiastes 5:7°1:1 n»ip
>3 YRN177Y ARNNTOR A3TR3 MIXIN PR LBYR 211 U pYYON
0772y 07723 Y 723 Py 723
Si tu vois I’'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,anenp

PIYY M2 TONR 17T

La, Avraham fait descendre ce qui vient d’En-Haut, ce qui
fait apparaitre les niveaux appelés «D.ieu de nos péres»,
tandis que Yits’hak représente le service qui s’éléve d’en
bas vers le haut, sans fin.
LA NOTE DE KEHOT
3,1 XMN IR

D°13NnNa 7A9°T

La note de Kehot renvoie a Bamidbar Rabbah 3:8 pour ces
mots.
Bamidbar Rabbah 3:8°1:"1 77127 72722
LA NOTE DE KEHOT
LT,39772 .10 RwI RPN

°3NMN2 79T nve
Lorsque D.ieu créa le monde, Il désira avoir une demeure
dans les mondes inférieurs, comme Il en a dans les
mondes supérieurs. L'Admour Hazaken appelle cela le but
méme de la Création.
Midrash Tanchuma, Nasso 16:1’X:1”1 X@1 ,Xn11010 w177
JTRMI 12 PRINY 237 0N (X L7 WUIw) TP NinK 337 NR3 ...
P72 RTOY MIRND L0PIT DR ORI T2 WITRA RI2W YYD
A7 K1 INIK MY 0TRD DY K72 .0°19%Y2 WUY ind o°innna
pn PORA KD ¥ 20 NYIT OYYM LPORRM PON 10 vy Pan
73 ,RIT T2 WP APR MK LPNE DY 123 .(P-1 ,2 wRI3)
3T EaPY2 P W D DHANN TP Y NI MK 07
... WITRI PPO T ANIR NNY K2) 305X ON1% TN
1. (Nomb. 7:1) : «Et il arriva, le jour ou Moise eut achevé».
Rav dit : «Partout ou il est écrit : “Et il arriva” (vayehi), [il
s’agit] de quelque chose de nouveau» ; mais Rabbi Chim'on
dit : «Partout ou il est écrit : “Et il arriva” (vayehi), [il s’agit]
de quelque chose qui existait, a cessé d’exister depuis long-
temps, puis est redevenu comme auparavant». 5:7. Ce texte

se rapporte a (Cant. 5:1) : «Quand je viendrai dans mon jar-

din, ma sceur, mon épouse». Rabbi Samuel bar Nahman dit

Midrash Tanchuma -- Torat Emet (Public Domain) » Townsend 1989 transla-
tion of Midrash Tanhuma, S. Buber Recension, edited and supplemented by
R. Francis Nataf (CC-BY)
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« Saint, saint, saint est Havaya Tsevaot ; toute la terre est
remplie de Sa gloire. » L’homme doit méditer cela
constamment et longuement.

Isaiah 6:32:1 1717y

PIRITPD Kon NIRIY N WATR WATR WiTR InRY MIURR M KI)
:17923

Et 'un criait a I’autre, disant : « Saint, saint, saint est D.ieu

des armées ; toute la terre est remplie de sa gloire. »

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

2,10y

101 NP AN L L PRR

Plus to6t dans ce méme maamar, dans I’explication du
Chema, «Havaya, qui est au-dessus de I'intellect, est notre
D.ieu» est interprété comme «notre force et notre force
vitale». Les notes de Kehot y recensent d’autres discours
qui proposent cette interprétation.
LA NOTE DE KEHOT
5] .72 (7 ,20) Py

PARAGRAPHE 9
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« Quiconque prolonge le mot Echad, voit ses jours et ses

années prolongés. » LAdmour Hazaken relie cela au fait

de s’attarder sur la contemplation de I'unité de D.ieu.
Berakhot 13b:14-151"1-77>:2 2> N1372
DRI R 99 1PITIRD LCTORTD TIRDT 2D X 01OMi0 RN
Rivm> KPY 72921 SWR 27 MR NPT 3pY? 12 ROR 27 MK
M7 72217 L[NIR 72 K1) °297 AR 2202 Mg 127 °27 0002
YWY MURAY Mpyn? MNYYRRT 1PD AP? MK LKNML TINRD

D2™ME KD 1A — DonYT Nima

I1 y a un enseignement : Symmaque dit : Quiconque pro-
longe la prononciation du mot ehad, « un », voit ses jours et
ses années se prolonger. Rab Aha b. Jacob dit : En particu-
lier la lettre D. Rab Ashe dit : Il doit seulement veiller a ne
pas avaler la lettre H. R. Jeremiah était assis en présence de
R. Hiyya b. Abba et remarqua qu’il prolongeait [le mot ehad]
a I’exces. 1l lui dit : Pourvu que tu aies proclamé Sa royauté
en haut eten baset ...

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

103 N3P1T 19128 17Rn anw Mz

Le Tanya explique que la pensée, la parole et ’action de
I’ame sont les vétements des 613 mitsvot, et que les 248

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/rosh-hashanah/6/

P NRAD DOPRYRn MR 1w

commandements positifs sont «les 248 membres du Roi»,
par lesquels on s’attache a D.ieu.
Zohar I, 170b2 ,yp x”nt
Zohar I1, 118ar ,n°p 27mt
Tanya, Likkutei Amarim 4:3-40°R8 012 WK P20 ,X°IN
1307
DYR2 OX *3 .HXI 12 PT? WD XY ,NBK2 12 MRATY YA ...
DipR2 NP 13 913723 XIPAT PR MR OO ,PTIPE MPml
"R A7Ra TN XY 72 LAY KP MDY WY KON AN R
LANPITIN UYWAY L1t NIRRT IR LXINTTIN2TWITRT 000nn
07 LRI WK 0 NAYIA 9D Py YT MY 17930 Py niank
XA 12 DPIRI IAAAT DTXRTR DNR°Y WK ,RINK K001 Mevopa
.ryn K nizn mUowa

Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

L7997 .77D RIN LK LM°P 2701 .2 ,9p RPAT.9PN 1N AR

104 NPT 192N PR

Le Tikkunei Zohar parle des 248 commandements comme
du commandement de Havaya dans chaque membre du
Roi. Les mitsvot sont les « membres » par lesquels s’ex-
prime lavolonté de D.ieu.
Tikkunei Zohar 74a:8°1:X 77y 7717 °1pn
ATPRT RIRT RIWON T8N 1°RT ,RD°YZNNT RTIMY KT 718N 'fi}ﬁ:
P MR TR 3 1YR KT RIPRT XIp0m 0UKY
NIRY UYTR ROK ,IWTR IR 3712190 Y 0K KT A 00000
,BYT AMPND 007 22 WD KT IRAN RAPIY 7Y R 7Y Ny
TR XD7RT T 13X P22 T MER K TP 171 1K
NINT RIWOR VYT WK TV, ML

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

105 mrapn bW PR ann b

Dans Pinchas, la Torah écrite est appelée mikra, «appel»:
on appelle un ami par son nom, car toute la Torah est
constituée des Noms du Saint béni soit-II.
Zohar III, 73ax ,3y 2’mt
LA NOTE DE KEHOT
TRTY .A7231 LK LAY APARTY L0708 09X NI LYY INRTRna 1Pann
X ,10 W7D 01T 1R 2,19 DM3° Doy 1moana

106 mynphn s
« Car la part de Havaya, c’est Son peuple. » L’ame est la
part propre de D.ieu, et sa tiche est de s’unir a Lui.

Deuteronomy 32:9'0:27% 0127

:in2m3 921 3Py iy Havayah pion »3
Car la part de D.ieu est Son peuple ; Jacob, le lot de Son
héritage.

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

.0 ,2% 0127
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« Car ceil a ceil ils verront, lorsque Havaya retournera a
Tsion. » Cela décrit la divinité révélée aux yeux de tous.

Isaiah 52:8°1:271 1717y
%7 W2 IRT? Y2 7Y 3 AT Sip NP3 7798 5ip
Ecoute ! Tes guetteurs élévent la voix, ensemble ils chantent

; car ils verront, face a face, D.ieu revenir a Sion.

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

1,217y

108 GRIFFR I

« Et la gloire de Havaya sera révélée. » Le but de faire des-
cendre la divinité est qu’elle soit ouvertement révélée.

Isaiah 40:5"7: 1 71°yw°
£127 7179 *2 1712 270D IR 1 T2 A2AN
Et la gloire de D.ieu sera révélée, et toute chair la verra en-

semble ; car la bouche de D.ieu I’a dit’.

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

.10y

109 onwa vh
« Qui ai-je dans les cieux, et auprés de Toi, je ne désire

rien sur la terre. » Cela définit I'intention de « pour 'unifi-
cation » : ne rien désirer d’autre que D.ieu.

Psalms 73:257172:3"y 02710
{PIN2 NYDNR? 0P DY 29N
Qui ai-je dans les cieux, sinon Toi ? Et auprés de Toi, je ne

désire rien sur la terre.

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

.13 ,3y 0°%nn

110 2°1W 2°95n 2Ye

Au festin d’A’hachvéroch, « des récipients différents les
uns des autres, et du vin royal en abondance ». Les réci-
pients sont les lettres de la Torah, et le vin royal est le re-
pos de la Chekhina. (La note de Kehot indique 1:6 ; les
mots se trouvent en 1:7.)
Esther 1:7°1’R 9noR
700 123 37 MIPR 1 07T 0°7am 0092 21 *222 NipYm
Et on leur servait a boire dans des vases d’or — les vases
étant différents les uns des autres — et du vin royal en abon-
dance, selon la générosité du roi.

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

.1,K AN0OKR

M mIya mrapn PR

« Depuis le jour ou le Temple a été détruit, le Saint béni
soit-Il n’a dans Son monde que les quatre coudées de la

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/rosh-hashanah/6/

P NRAD DOPRYRn MR 1w

halakha seules. » L’Admour Hazaken les appelle aujourd’-
hui le principal lieu de repos de la Chekhina.
Berakhot 8a:18-19v™-n":X ’n n1>72
WTPRT NP2 2 091 :RPIPT ARWR TR 12 R 027 M0RT 12700
.7272 M%7 DY nink Y28 KPR in2iva X T2 vATRAY 90 X
192 .XOY°33 732 XPPIM KIPI 132 KIO M T 73K M)
20T DR — RPIYT AT TR 92 RN 27 MWRT RT? RIYRTT
DU nink ¥y2IR KPX NPIYI X7 T02 WiTRa? 47 PR WIpnT nha
RIO™T R RPX KDY M KY — 7272 1271
Cela concorde avec ce que R. Hiya bar Ammi a dit au nom
d’Ulla : Depuis le jour ou le Temple a été détruit, il ne reste
au Saint, béni soit-11, dans Son Univers, que les quatre cou-
dées de la Halakha. Et Abaye dit : Au début, j’étudiais chez
moi et je priais a la synagogue, mais apres avoir entendu la
déclaration de R. Hiya bar Ammi au nom d’Ulla : « Depuis le
jour ou le Temple a été détruit, il ne reste au Saint, béni soit-

11, dans Son ...

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

LA NOTE DE KEHOT
X, MO72

12 0210 *>ma Row 17ann

Le réve de Yaakov : « une échelle posée sur la terre, dont
le sommet atteignait le ciel ». La priére est cette échelle,
par laquelle I’Ame s’éléve jusqu’a sa racine.

Genesis 28:1227°:1” N°wR12

Zohar I, 266b2 101 x”mt
LA NOTE DE KEHOT
17NN L2, APAT .2 107 R L%, M0 NPWRA2

13 0?10 »na XY

Le Tikkunei Zohar dit que la priére est I’échelle sur la-
quelle les anges de D.ieu montent et descendent. Kehot le
cite pour présenter la priére comme une échelle.

Tikkunei Zohar 82b:5-83a:3’2:X 3”2-"11:2 2”0 M7 "11pn

14 TN 9277 779K 219p %0

« Car la chose est trés proche de toi, dans ta bouche et
dans ton cceur, pour que tu ’accomplisses. » Ces mots
ouvrent le discours que I’Alter Rebbe cite a propos de ce
service.

Deuteronomy 30:147%>:"> 0°127
ANwY? 722721 73702 TRN 9277 IR 23773
Mais la parole est tout pres de toi, dans ta bouche et dans

ton ceeur, afin que tu la mettes en pratique.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

15 TAN2 MWDI 70N YU

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Pri Etz Chaim.

LA NOTE DE KEHOT
L2780 ,W7Pn W 7Y LR700T MIRY 172 .1710 717N K727 WD X9
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«Léve-toi, mon amour, ma belle, et viens.» C’est par ces
mots que s’ouvre le discours que I’Alter Rebbe cite a pro-

pos de la techouva qui descend d’en haut vers le bas par la
Torah et les mitsvot.

Song of Songs 2:10”:2 0> Wi 1w
7272391 NP2 02y 77 P 7P Y T My
Mon bien-aimé parla et me dit : « Léve-toi, mon amour, ma

belle, et viens ».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

1t M

Rabbi Yehouda demande a quel moment on I’appelle te-
chouva, et répond: lorsque Imma se réjouit de ses en-
fants, que chaque niveau retourne a sa place et qu’il est
béni. L’Alter Rebbe le cite a propos de la techouva qui
vient d’en haut.

Zohar, Vayikra 35:257-37:2681707:1"-11:7% h\ivkeWalaity niale]
1The first 34 lines of the Hebrew text are untranslated as ex-
plained in the Translator’s note on Page 15b.R. Abba was
once sitting before R. Simeon, when R. Eleazar entered. R.
Simeon thereupon quoted the verse: “The righteous shall
flourish like the palm tree, etc.” (Ps. 92, 12). ‘The palm’, he
said, ‘is the slowest of all trees to mature, taking seventy
years. The reason why the righteous is compared here to the
palm tree is one which the Companions are reluctant to re-
veal, although it is indicated by the ...

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

92712 PN IINSRS

«Il1I’a trouvé dans une terre désertique, dans un lieu déso-
1é, un désert hurlant; Il I’a entouré, Il I’a instruit.» L’Alter
Rebbe interpréte chaque expression comme une étape du
retour de I’ame.
Deuteronomy 32:10”:2"% 0°737
TGP M37E M MIITO? T P27 NI 12T YIND WNER
Ay
11 le trouva dans une terre déserte, dans un lieu aride, dans
un désert hurlant ; Il 'entoura, prit soin de lui, le garda
comme la prunelle de Son ceil.

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

2,29 07T

NN®>1IN "RaN2 10PN

Le Targoum Onkelos rend «Il I'a instruit» par «II leur a
enseigné les paroles de Sa Torah.» Il s’agit de faire péné-
trer la lumiére a l'intérieur par la Torah.
Onkelos Deuteronomy 32:10”:27% 0°727 9y 0D12p2IX 21370
TIWR K NP2 0T DK RNOE NP2 X137 RYIND 130278 2B
TPy D223 13701 RNMIK "Rang 730%K H’Jj;;!?? Rilgieallyie]
Sifsei Chachomim Chumash, Metsudah Publications, 2009 (CC-BY-NC)
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«Et Havaya Elokim batit la cote.» Le verbe «batit» permet

de comprendre yevonenehou comme signifiant a la fois
batir et comprendre.

Genesis 2:22275:°2 nPwWRI2
:DTRTPR AN WR? DIRGIN MRPTIWR YPRATNR 0OR0R T 1IN
And the rib, which the L-RD G-d had taken from the man,

made He awoman, and brought her unto the man.

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

.22,2 N°wRI2
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« Et tous tes enfants seront instruits par Havaya, et grande
sera la paix de tes enfants. » Ce verset ouvre le discours
que le texte cite.

Isaiah 54:133: 771 77°yw°
:7°32 0990 2770 TR’ 1275
Et tous tes enfants seront instruits par D.ieu, et grande sera

la paix de tes enfants.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

7112 KOX P12 PN BN

« Ne lis pas banayich, “tes enfants”, mais bonayich, “tes
batisseurs” » : les sages de la Torah accroissent la paix
dans le monde. Cela correspond a I'interprétation de yevo-
nenehu comme « batir ».
Berakhot 64a:1477:X 770 n1272
i PX) I07IN "30KR? 20 oY TR KX 1327 PPN BN
U COX TRy CTHRIRD MY 72m2 oty o b
1y 0”297 230 AYRaR 1PPR 1 N°3 1yn? .72 0iPY X3 T2TR
’0i%wa iny NR 71270 107 nyY
«Grande est la paix de ceux qui aiment Ta loi, et il n'y a pas
pour eux de chute» (Ps. 119:165). «Que la paix soit dans tes
murs, et la prospérité dans tes palais» (ibid., 122:7). «Pour
mes fréres et mes compagnons, je dirai maintenant : que la
paix soit en toi» (ibid., v. 8). «Pour la maison de D.ieu notre
D.ieu, je rechercherai ton bien» (ibid., v. 9). «D.ieu donnera
la force a Son peuple ; D.ieu bénira Son peuple par la paix»
(ibid., 29:11)[2]
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

AR5 772°7

« Havaya seul le conduira, et aucun dieu étranger ne sera
avec lui. » Ce verset décrit la révélation de la divinité qui
s’ensuit.
Deuteronomy 32:1227°:27% 0127
923 PX i1y 1°X1 1303 712 Havayah
The L-RD alone did lead him, And there was no strange god
with Him.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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« Comme un aigle éveille son nid et plane au-dessus de ses
petits. » L’aigle représente une grande compassion.

Deuteronomy 32:11x>:277 0°727

:11‘11;?5'53_7 ANRY? MNP 1°R13 WY AN 1"?1”'53_7 11p Y2 W
Comme I’aigle qui excite son nid, plane au-dessus de ses pe-
tits, déploie ses ailes, les prend et les porte sur ses pennes,

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Et de toute ta force. » Le discours cité I’explique comme
le service de la « téte » de I’ame, de sa racine en haut, qui
est aussi la racine de la profondeur du cceur.

Deuteronomy 6:5°7:"1 0°727
STTRRT222 JWDI222 72277222 TRX 1 DX NITNY

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)

126 NS °D 7T

La-bas, «Cherchez Ma face» est interprété comme la re-
cherche du point intérieur du cceur, sa volonté cachée,
qu’il faut chercher et faire passer de la dissimulation a la
révélation.
LA NOTE DE KEHOT
.2,17 X3N Y
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« De Toi mon cceur a dit : “Cherchez Ma face.” » Le dis-
cours cité comprend « Ma face » comme la dimension in-
térieure du ceeur, attirée du sovev kol almin.

Psalms 27:81:1"> 0°%°1n
WP M BN *3D WR2 227 MWK 77
A ton sujet, mon cceur a dit : « Cherchez ma face » ; ta face,

D.ieu, je la chercherai.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

128 NN 71827 °0 27y 9IN°22

La-bas, «elle n’est pas cachée pour toi» désigne le mema-
1é kol almin, investi dans les Ames d’Israél, et «elle n’est
pas éloignée» désigne le sovev kol almin, qui ne s’investit
pas, mais brille comme une lumiére englobante.
LA NOTE DE KEHOT
7,m 0021 oyh
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« Car cette mitsva que je t’ordonne aujourd’hui n’est pas
cachée a tes yeux et elle n’est pas éloignée. » Ce verset

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/rosh-hashanah/6/
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ouvre le biour dans Likkutei Torah, Nitsavim, auquel le
texte fait référence.
Deuteronomy 30:11x:"% 0°727
TRTY KPY 1R K17 NRPDIRD 00 7180 923K WK NNTT TI%RT 03
R

Car ce commandement que je t’ordonne aujourd’hui n’est
pas trop difficile pour toi et n’est pas éloigné de toi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

130 (27y »07) nbwa aman

Kehot note que la formulation de ce passage du Zohar,
telle qu’elle est citée ici, apparait dans I’Or HaTorah sur
Nach du Tséma’h Tsédek.
LA NOTE DE KEHOT
UK Y 2970 771 DTTIRA P

131 lakkih i
« Des profondeurs, je T’ai appelé, Havaya. » L’appel est
une invitation adressée a D.ieu a venir et a Se révéler ici-
bas.

Psalms 130:1°x:%”p 0°%°11n

TPARIR DOpRYRn NivYR 1Y
Cantique des degrés. Des profondeurs, je T’ai appelé, D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Et la gloire de Havaya se révélera, et toute chair verra
ensemble. » Ce verset décrit la révélation que l’appel
demande.
Isaiah 40:5°7:n 177°yw°
:737°71 °9 °3 772 272D X7 °7 742D AN
Et la gloire de D.ieu sera révélée, et toute chair la verra en-
semble ; car la bouche de D.ieu I’a dit’.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

133 | Rabbi Hizkiya explique « des profondeurs » comme « la
profondeur de tout », « la profondeur du puits », d’ou
jaillissent des sources qui bénissent toute chose ; il dit que
I’Atik le plus caché place tout dans cette profondeur su-
préme. L’Alter Rebbe I’identifie au sovev kol almin.

Zohar, Beshalach 28:408-4181"°n-n"n:n”3 nw32 7711 100

PARAGRAPHE 13

134 "D1pa nynw

« D.ieu, préte I’oreille 2 ma voix ; que Tes oreilles soient
attentives a la voix de mes supplications. » LI’Admour Ha-
zakéne reléve la préposition : bekoli, « dans ma voix ».
Psalms 130:2°2:5”p 0°%°11n
230N 2107 P3P 7 PN *2P3 IYRY I
D.ieu, préte l’oreille 2 ma voix ; que Tes oreilles soient at-

tentives a la voix de mes supplications.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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135

136

137

138
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Ces chapitres du Tanya expliquent ’amour caché hérité
des Patriarches, présent en chaque Juif, méme le plus bas,
et qui se manifeste par la disposition a donner sa vie plu-
tot que de nier I'unité de D.ieu.
LA NOTE DE KEHOT
.©>-11°°0 R°IN AIR9
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La, le son simple du chofar est le cri du cceur venant de
son point le plus intérieur, au-dela de la sagesse, et qui ne
peut étre exprimé par des mots. A son sujet, il est dit «
écoute bekoli », ce qui se trouve a I'intérieur de ma voix,
Iintériorité du cceur.
LA NOTE DE KEHOT
A,y

92 WIN2WYPN

« Sonnez du chofar a la nouvelle lune. » Ces mots ouvrent
le discours de Likkutei Torah, Roch Hachana, auquel le
texte fait référence a propos de « préte I'oreille a ma voix

».
Psalms 81:4"7:X72 0°2°1n
:1130 D‘l’? 1922 12\ W2 ypR
Sonnez du cor a la nouvelle lune, a la pleine lune, pour

notre jour de féte.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

1112° 701 @YY "NTNAN D

« Carj’ai dit : “Le monde sera édifié par la bonté.” » Le dis-
cours cité explique que cette « parole » est une parole du
ceeur.
Psalms 89:3°3:0”5 0°2°71n
10713 TN 19N DOVY 732 10N Y NN
Car j’ai dit : « Pour toujours la bonté est édifiée ; dans les
cieux mémes, Tu établis Ta fidélite. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 14

139
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« Que Tes oreilles soient attentives a la voix de mes suppli-
cations. » Ici, le verset dit lekol, « a la voix », ce que I’Alter
Rebbe interpréte comme une forme de priére d’'un niveau
inférieur.
Psalms 130:2°2:5”p 0°%°11n
2PINN 2P MAWR IR NI70A *2Ap3 NYRY 21X
D.ieu, préte I’oreille 2 ma voix ; que Tes oreilles soient at-

tentives a la voix de mes supplications.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

MRY DY WpARY . . NN TR

Kehot renvoie a ce recueil des courts discours de I’Alter
Rebbe pour un développement paralléle sur la priére pour

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/rosh-hashanah/6/
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ses propres besoins, qui constitue le niveau le plus bas.
LA NOTE DE KEHOT
279 0O°1y IR IR LN Y D°%PI AR °77KR7 °0 03 IR

Sipa ywn °

« Lorsque vous écouterez la voix de Havaya, votre D.ieu. »
C’est par ces mots que commence le discours dans Likku-
tei Torah, Re'eh, qui distingue bekol de lekol.
Deuteronomy 13:19v°:3 0°7127
D" 7137 223N WK 1PRIZNPI R YR R N Pipa yrwn %3
SPPOR 1Y YN niy?
lorsque tu écouteras la voix de D.ieu, ton D.ieu, pour garder
tous Ses commandements que je t’ordonne aujourd’hui, et

faire ce qui est droit aux yeux de D.ieu, ton D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

49



LikuteiTorah.com
LA PARACHA "HASSIDIQUE

A propos de cette édition

Cette édition contient le texte hébreu, la traduction francaise, nos explications et les notes.

The Hebrew text of Likkutei Torah: © Kehot Publication Society, via Sefaria, CC BY-NC 4.0; formatting adapted.

Notre traduction francaise, faite a partir de notre traduction anglaise de I’hébreu, sans les notes de Kehot : CC BY 4.0.
Nos explications, avec la présentation, les questions et la page pour les enfants : CC BY-NC 4.0.

The notes: Kehot’s marei mekomos (“Sources and References”, including the Rebbe’s notes) © Kehot Publication Society, via
Sefaria, CC BY-NC 4.0; formatting adapted; our notes on them: CC BY-NC 4.0.

Sources citées, via Sefaria: Miqra according to the Masorah (CC-BY-SA); The Holy Scriptures: A New Translation (JPS 1917)
(Public Domain); William Davidson Edition - Vocalized Aramaic (CC-BY-NC); Tractate Berakot by A. Cohen, Cambridge Uni-
versity Press, 1921 (Public Domain); The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain); Magen Avraham (Public Do-
main); Midrash Rabbah -- TE (Public Domain); The Sefaria Midrash Rabbah, 2022 (CC-BY); Torat Emet 357 (Public Domain);
Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-BY); Daat Bereshit Rabbah (Public Domain); Pentateuch with Rashi's commentary by
M. Rosenbaum and A.M. Silbermann, 1929-1934 (Public Domain); Midrash Tanchuma -- Torat Emet (Public Domain); Town-
send 1989 translation of Midrash Tanhuma, S. Buber Recension, edited and supplemented by R. Francis Nataf (CC-BY); Kehot
Publication Society (CC-BY-NC); Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain); Sifsei Chachomim Chumash, Metsudah Publi-
cations, 2009 (CC-BY-NC).

Cette édition dans son ensemble : CC BY-NC 4.0. Elle peut étre copiée, imprimée et partagée librement, en citant Kehot Pu-

blication Society et likuteitorah.com ; elle ne peut pas étre vendue. https://creativecommons.org/licenses/by-nc/4.0/

La traduction francaise a été faite a partir de I’édition anglaise de likuteitorah.com avec I’aide de I’'IA (openai/gpt-6-luna-
pro:batch), ’hébreu en regard pour vérification ; elle n’a pas encore été relue par un éditeur humain. Vérifiez sur I’hébreu

tout ce qui est important.

Le Rabbi a demandé que les maamarim de la paracha de la semaine, la « Paracha "hassidique », soient étudiés pendant cette
semaine, répartis sur ses sept jours (Sichah of Shabbos Parshas Vayakhel 5725 - Toras Menachem vol. 42, pp. 306-309). Pour-

quoi I’étudier, et les bénédictions du Rabbi : likuteitorah.com/about/the-chassidishe-parsha/

Un projet gratuit et non commercial ; rien n’est vendu ici. Sans lien avec Kehot, Sefaria ou la Bibliothéque de Loubavitch. ©
likuteitorah.com

Depuis likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/rosh-hashanah/6/

DEDIE EN L'HONNEUR DE

s} TIRDIINIW Py "% 93 531177311 Ihehl 720% 7 ivalal
Le pére du Rabbi, Reb Lévi Its’hak

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/rosh-hashanah/6/ 50



