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«Et ils dirent a toute I’assemblée des
enfants d’Israél» (Numbers 14:7)

Les explorateurs, enracinés dans le Monde de la Pensée,
estimaient que les mitsvot pouvaient étre accomplies en esprit
seulement. Mais les lumiéres ne percent les réceptacles que
lorsque le niveau le plus élevé, la dimension intérieure de Kéter,
est attiré vers le bas ; et il ne ’est que par I’action physique dans

le Pays, car «leur commencement est enchéassé dans leur fin».
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L’IDEE CENTRALE

Les explorateurs, enracinés dans le Monde de la Pensée, estimaient que les mitsvot
pouvaient étre accomplies en esprit seulement. Mais les lumiéeres ne percent les
réceptacles que lorsque le niveau le plus éleve, la dimension intérieure de Kéter,
est attire vers le bas ; et il ne I’est que par I’action physique dans le Pays, car «leur

commencement est enchassé dans leur fin».

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

Pourquoi Yehochoua et Calev disent-ils «trés, trés», et pourquoi le Pays est-il un pays qui «ruisselle »
de lait et de miel? Les explorateurs, enracinés en Léa, le Monde de la Pensée, ne voulaient pas des-
cendre dans le Pays, le Monde de la Parole, ou les mitsvot sont accomplies. Les mitsvot raffinent les
étincelles de Tohou tombées dans noga et attirent la Lumiére infinie dans leurs objets, mais comment
une action humaine peut-elle accomplir cela? L’Alter Rebbe explique les Iggoulim et le Yosher, illus-
trés par un maitre et son éleéve: des Iggoulim dissimulés procédent toutes les dissimulations, jus-
qu’aux réceptacles d’Atsilout et au monde physique. Lorsqu’une personne soumet la sitra a'hra ici-
bas, les réceptacles d’en haut cessent de dissimuler les lumiéres, qui percent alors: c’est I'intellect
mir du lait et du miel. Les explorateurs pensaient que les mitsvot pouvaient étre observées par la
pensée, comme Avraham observa toute la Torah, mais le niveau le plus élevé est revétu dans le niveau
le plus bas, de méme qu’un geste transmet ce que les mots ne peuvent exprimer. Ainsi, les deux «trés»
désignent les mondes caché et révélé, «Si Havaya nous agrée » désigne la dimension intérieure de Ké-

ter, et la Jérusalem d’en haut n’est atteinte qu’a travers la Jérusalem d’en bas.

PLAN

1 Les questions et la racine des explorateurs 11-3
Pourquoi le verset dit-il deux fois «trés», et pourquoi le Pays est-il un pays qui «ruisselle» ? Etz Chaim rat-
tache les explorateurs a Léa, le Monde de la Pensée, qui ne voulait pas descendre dans le Pays, le Monde de
la Parole, ou le but est «d’agir», eny observant les mitsvot.

2 Ce que font les mitsvot 14-5

La Torah et les mitsvot raffinent les 288 étincelles de Tohou tombées dans noga: les interdictions séparent
le bien du mal, et les mitsvot positives, accomplies avec un étrog ou des tsitsit exactement comme I’exige
la loi, attirent la Lumiére infinie dans I’objet raffiné. Mais comment une action humaine peut-elle attirer la

Lumiére infinie ?
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3 Iggoulim et Yosher, et les racines de la dissimulation fie-14

Le «lorsque la sitra a'hra est soumise» du Zohar est expliqué au moyen de deux modalités de la lumieére:
les Iggoulim, dissimulés et indivisés, et le Yosher, révélé et divisé, illustrés par un maitre et son éléve et
identifiés a Néfech et Roua'h. Des Iggoulim procédent toutes les dissimulations: les palais de ’amour, de
la crainte et de la volonté, les réceptacles d’Atsilout, ainsi que le monde physique, qui semble exister par
lui-méme.

4 L’éveil d’en bas 115-19

Méditer sur le fait que D.ieu renouvelle la création chaque jour supprime la dissimulation en ’homme, et

cet éveil d’en bas fait que les réceptacles d’en haut cessent de dissimuler les lumiéres. C’est « Vous vous

sanctifierez... car Moi, Havaya, Je suis saint», ainsi que la gloire qui «s’éléve dans tous les mondes», ca-

ché et révélé.

5 Lait et miel 120
Le lait et le miel sont les 'Hassadim et les Guevourot de I’intellect miir: les lumiéres percent les réceptacles.
«Agir dans le Pays» signifie rectifier le Pays, afin qu’en y observant les mitsvot, il ruisselle de cette
révélation.

6 L’erreur des explorateurs et le double «trés» 121-25

Les explorateurs estimaient que les mitsvot pouvaient étre observées par la pensée, comme Avraham ac-
complit toute la Torah avant qu’elle ne soit donnée. Mais le niveau le plus élevé est revétu dans le niveau
le plus bas, de méme qu’un geste transmet ce que les mots ne peuvent exprimer; I’action seule fait donc
percer les lumiéres. Les deux occurrences de «trés» désignent les mondes caché et révéleé.

7 «Si Havaya nous agrée » : Kéter et les deux Jérusalem 126-27

Le désir est la dimension intérieure de Kéter, au-dela de tous les réceptacles, et se révele a travers le
Pays. La «fille», la Jérusalem d’en bas, s’élévera pour devenir «la couronne de son époux», et la Jérusa-
lem d’en haut, la pensée, ne s’atteint qu’a travers la Jérusalem d’en bas.

8 Trois niveaux et un quatriéme 128-31

Le serviteur qui observe les mitsvot par I’action sera «tres élevé ». Le « Heikhal » et le « pays» répétés trois
fois par Jérémie désignent les deux Jérusalem d’Atsilout et la Jérusalem physique: la pensée, la parole et
I’action. La génération du désert n’acceptait que les deux premiers, mais I’action révele un quatriéme
niveau, supérieur aux trois, le Kodech supréme.

NOTIONS CLES

Le Monde de la Pensée et le Monde de la Parole 071y
1377 093 mawnnan

Léa et Ra'hel dans la Kabbale. Les explorateurs, enracinés
dans le Monde de la Pensée, refusaient de descendre dans
le Monde de la Parole, Mal'hout d’Atsilout, ou les mitsvot
s’accomplissent par la parole et I’action.
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Iggoulim et Yosher w1 021y

Deux modalités de la lumiére divine. Les Iggoulim
(Cercles) sont dissimulés et indivisés, racine de toute dis-
simulation ; le Yosher (Verticalité) est révélé et divisé entre
les Séfirot, chacune dans son propre réceptacle. Ils corres-
pondent aussi aux niveaux de Néfech et de Roua'h.



Les lumiéres qui percent les réceptacles n171xi1 ny°pa
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Le but des mitsvot: que les réceptacles ne limitent plus les
lumiéres et ne les dissimulent plus, afin qu’elles se ré-
vélent ici-bas telles qu’elles sont.

Lintellect mér n>737 1°mn

La révélation des lumiéres, a ’opposé de la contraction de
I’intellect immature. Le lait et le miel sont ses 'Hassadim
et ses Guevourot, que le Pays «fait ruisseler».

Leur commencement est enchassé dans leur fin 71y3
19102 10NN

Selon le Sefer Yetsira, le niveau le plus élevé est lié au plus
bas. Ainsi, la lumiére supréme est revétue précisément
dans ’action physique, de méme qu’une allusion transmet
ce que les mots ne peuvent exprimer.
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Le désir (hafitsa) est la dimension intérieure de Kéter, le
plaisir au sein de la volonté; la volonté (ratzon) en est la
dimension extérieure. «Si Havaya nous agrée» désigne la
révélation de cette dimension intérieure, au-dela de tous
les réceptacles.

La Jérusalem d’en bas et la Jérusalem d’en

haut 1%yn 5w 022w nun v 0vvw?

La «fille» et la «meére»: la parole et la pensée, le hé infeé-
rieur et le hé supérieur. La Jérusalem d’en haut ne s’at-
teint qu’a travers la Jérusalem d’en bas, et la Jérusalem
physique de ce monde constitue un troisieme niveau, ce-
lui de I’action.
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SECTION 1 - 11-3

Les questions et la racine des explorateurs
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« Et ils dirent a toute I’assemblée des enfants d’Israél, en disant », etc. : « Le pays est tres, tres bon.
Si Havaya nous agreée,

Le maamar s’ouvre sur les paroles que Josué et Caleb adressérent au peuple apreés le rapport des explora-
teurs : le pays qu’ils avaient parcouru est « trés, trés bon », et si D.ieu les agrée, Il lesy fera entrer.

WD PITPT 1°IY 1207 A7 .W2TY 290 DA ROT YR 2PN 137 7101 DR PR DR 10K X0
.0°MYD 23w TN TRM IMRY 7112 29007

Il nous fera entrer dans ce pays et nous le donnera, ce pays ou coulent le lait et le miel. » Or, [il
nous faut] comprendre la précision de la formulation du verset, qui dit deux fois « trés » (me’od) : «
tres, tres ».

Le Rabbi Chnéour Zalman demande pourquoi le verset répéte le mot « trés » (me’od me’od), alors qu’une

seule fois semblerait suffire. La réponse apparait a la section 4, ou les deux « tres » sont reliés a deux sortes
de mondes supérieurs.
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Et de méme, «un pays qui ruisselle», etc. [Pour expliquer cela,] il faut d’abord exposer [la racine
spirituelle] de I’épisode des explorateurs dans les mondes supérieurs: ils ne voulaient pas entrer
en Terre d’Israél et la dénigraient, etc.

Une seconde expression demande également une explication: «un pays qui ruisselle de lait et de miel».

Avant d’y répondre, I’Admour Hazaken expose la racine spirituelle du refus des explorateurs d’entrer dans
le pays et des propos qu’ils tinrent contre lui.
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Or, il est expliqué dans Etz Chaim que la racine des explorateurs reléve du niveau du Monde de la
Pensée, appelé Léa. En effet, ils appartenaient a la génération du désert, que I’on appelait «la geé-
nération de la connaissance» (dor déa);
Selon I’enseignement de I’Ari Zal, Léa et Rachel sont deux configurations féminines: Léa représente le
«Monde de la Pensée» caché, et Rachel le «Monde de la Parole» révélé. Les explorateurs, comme toute la

génération du désert, avaient leur racine en Léa, le niveau de la pensée; c’est pourquoi cette génération est

appelée «la génération de la connaissance ».
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et c’est pourquoi ils ne voulaient pas s’abaisser a entrer en Terre d’Israél, qui releve du niveau du

Monde de la Parole, appelé Rachel.

Ayant leur racine dans la pensée, ils ne voulaient pas «s’abaisser» a entrer en Terre d’Israél, qui correspond
a Rachel, le Monde de la Parole. Entrer dans le pays signifiait descendre du niveau de la pensée a celui de la

parole et de I’action.
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Pour comprendre I’explication de ces choses : il est connu que I’essentiel de la mitsva d’entrer en
Terre d’Israél réside dans ce qui est écrit : « accomplir dans le pays », etc.,
Pour expliquer la racine des explorateurs, ’Admour Hazaken énonce d’abord le but de I’entrée dans le pays,

selon I’expression de la Torah : « accomplir dans le pays ». Le pays est un lieu ou I’on agit.
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c’est-a-dire y accomplir la Torah et les mitsvot. Car il est plusieurs mitsvot qui dépendent spécifi-

quement de la Terre, comme la construction du Beit Hamikdach, et autres choses semblables, etc.

Certaines mitsvot ne peuvent étre accomplies qu’en Terre d’Israél, comme la construction du Beit Hamik-
dach (le Temple). Ainsi, entrer dans le pays est indissociable de la mise en pratique de la Torah et des
mitsvot.

SECTION 2 - 14-5

Ce que font les mitsvot
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L’explication est la suivante. Le point essentiel de la Torah et des mitsvot est de « distinguer entre

le pur et 'impur » : c’est-a-dire le niveau des

L’Alter Rebbe explique maintenant ce que les mitsvot accomplissent. L’expression de la Torah « distinguer
entre le pur et 'impur » décrit ’ceuvre essentielle de la Torah et des mitsvot : trier et séparer.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/ 6
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raffinements (birourim), afin de raffiner le bien et de le séparer du mal. En effet, a la suite du bri-
sement des rois primordiaux de Tohou, deux cent quatre-vingt-huit étincelles de Tohou tombeérent
et s’envelopperent dans Nogah, de sorte qu’elles constituent un meélange de bien et de mal, comme

on le sait ; elles doivent s’élever.

Birourim (« raffinements ») est le terme kabbalistique désignant la séparation du bien et du mal. Selon I’en-
seignement de I’Arizal, les « rois primordiaux » du monde de Tohou (chaos) se brisérent, et 288 étincelles de
sainteté tombeérent dans Nogah, le domaine ou le bien et le mal sont mélés ; ces étincelles doivent étre
élevées.
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Cela se réalise en les raffinant d’abord et en les séparant du mal qui leur est lié ; alors, ensuite,
elles pourront s’élever vers les hauteurs, jusqu’a la source de leur racine.

L’élévation d’une étincelle comporte deux étapes. Il faut d’abord la séparer du mal qui lui est lié ; alors
seulement elle peut s’élever jusqu’a sa source.
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Tel est le sens des mitsvot pratiques, les commandements positifs et les commandements d’inter-
diction : par les interdictions, le bien est séparé du mal, et par I’accomplissement, le bien s’éléve

vers les hauteurs, etc.

Les deux étapes correspondent aux deux sortes de mitsvot pratiques. Les interdictions séparent le bien du

mal, et les commandements positifs, qui sont accomplis, élévent le bien.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/ 7
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Ainsi, par exemple, lorsqu’on accomplit une mitsva, comme prendre un étrog pour l’agiter, ou
[prendre] de la laine pour en faire des tsitsit : I’étrog et la laine relévent du niveau de Nogah, ou le
bien est mélé au mal ; lorsqu’on accomplit la mitsva avec cet objet, on y fait résider la Lumieére in-
finie (Or Ein Sof), et le bien

Comme toute chose matérielle, un étrog ou de la laine reléve de Nogah, ou le bien et le mal sont mélés.

Lorsqu’une personne agite I’étrog ou confectionne des tsitsit avec la laine, elle fait résider la Lumiére infinie
dans cet objet.
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(c’est-a-dire les étincelles de Tohou qui s’étaient enveloppées dans I’étrog et la laine a la suite du
brisement) est inclus dans la Lumiére infinie attirée par cette mitsva.

La parentheése identifie le bien dont il s’agit : les étincelles de Tohou qui s’étaient enveloppées dans I’étrog et
la laine a la suite du brisement. Par la mitsva, elles sont absorbées dans la Lumiére infinie que celle-ci
attire.
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Cependant, cela n’est possible que lorsqu’il a d’abord été raffiné et séparé du mal, et qu’il est deve-
nu un réceptacle pour que la Lumiére infinie y réside. Alors, par ’accomplissement de la mitsva,

on attire la Lumiére infinie afin qu’elle y réside ; par cela, il y est inclus, etc.

Cela ne fonctionne qu’une fois I’objet raffiné et séparé du mal, de sorte qu’il puisse servir de réceptacle a la
Lumiére infinie. La mitsva attire alors la lumiére en lui, et I’étincelle qui s’y trouve est absorbée dans cette
lumiére.
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Tel est le sens des exigences précises des mitsvot : le etrog doit étre exactement de telle ou telle

maniere, et s’il lui manque I’'un de ces détails, il est invalide.

Cela explique aussi pourquoi les mitsvot comportent tant d’exigences précises : le etrog doit répondre a des

critéres spécifiques, et s’il lui en manque un, il est invalide (pasoul).

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/ 8
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Il en va de méme des tsitsit : s’il manque un fil, ils sont invalides, c’est-a-dire qu’ils ne sont pas du
niveau d’un réceptacle permettant a la divinité de résider. Quoi qu’il en soit, on comprend par la
que I’essentiel de la Torah et des mitsvot est de raffiner le bien mélé au mal a la suite de la brisure,
de le séparer du mal et de I’élever a sa racine, etc.

Les tsitsit auxquels il manque ne serait-ce qu’un fil sont eux aussi invalides. Selon les termes employeés plus

haut, un objet invalide n’est pas un réceptacle ou la divinité peut résider ; cela confirme que le cceur des

mitsvot consiste a raffiner le bien que la brisure a mélé au mal et a I’élever a sa racine.
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Mais, en vérité, cela ne se comprend pas : comment ’homme peut-il provoquer la résidence de la
Lumiere infinie en accomplissant une mitsva ?

A présent, ’Admour Hazaken souléve la véritable difficulté : comment un acte humain peut-il faire résider
la Lumiére infinie dans un objet ?
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Car quel rapport et quel lien ’'homme a-t-il avec la divinite, par le fait qu’il mette les téfilines et
s’enveloppe dans les tsitsit, pour provoquer ainsi un influx de la Lumieére infinie ? Ou pour provo-
quer la séparation du bien et du mal en s’écartant du mal, etc. ?

Quel lien ’'homme a-t-il avec la divinité pour que le fait de mettre les téfilines ou de s’envelopper dans les

tsitsit fasse descendre la Lumiére infinie, ou pour que le fait de s’écarter du mal sépare le bien du mal dans

les mondes supérieurs ? La suite du maamar répond a cette question.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/ 9



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS SHELACH - MAAMAR 2 119 IARY PROws 213 ny 55 BR 1INRN...
SECTION 3 - 16-14

Iggoulim et Yosher, et les racines de la dissimulation
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2. Mais la question se comprendra a la lumieére de ce qui est écrit dans le Zohar: «Lorsque la sitra

a'hra (I’autre coteé) est soumise, la gloire du Saint béni soit-11 s’éléve dans tous les mondes. »

La section 2 commence la réponse par un enseignement du Zohar: lorsque la sitra a'hra, le coté opposé a la
sainteté, est soumise, la gloire de D.ieu s’éléve dans tous les mondes. La maitrise de soi d’une personne ici-

bas exerce ainsi un effet en haut.
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Car il est connu que, dans I’ensemble de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout),
il existe deux niveaux, appelés Iggoulim (Cercles) et Yosher (Verticalité) ; ils correspondent égale-
ment aux niveaux de Nefech et de Roua'h, comme on le sait.

Pour expliquer cela, I’Alter Rebbe introduit deux modes de lumiére divine présents dans tout I’enchaine-

ment des mondes: Iggoulim («cercles») et Yosher («verticalité », la ligne droite). Ils sont également associés
a Nefech et Roua'h, les deux niveaux inférieurs de I’Ame.
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La différence entre eux est que, dans le niveau des Iggulim, les lumiéres sont incluses les unes
dans les autres, a I’état cache, sans se diviser en détails infimes qui se manifesteraient. C’est pour-
quoi ce niveau est appelé Iggulim : de méme qu’un cercle présente une uniformité parfaite et ne
comporte aucune division, etc.

Dans les Iggulim, les lumiéres sont fondues ensemble et cachées ; elles ne sont pas encore divisées en dé-

tails distincts et révélés. C’est pourquoi on les appelle « cercles » : un cercle est uniforme tout autour, aucun
point ne différant des autres.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/ 10
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Le niveau du Yosher est celui ou les lumiéres se révelent et se subdivisent en détails infimes, de
sorte qu’elles comprennent dix, puis [chacun des| dix en comprend dix, etc. L’analogie est celle de

la cause qui englobe I’effet et le comprend en elle :

Dans le Yosher, les lumieéres se révelent et se subdivisent en de nombreux détails : chacune comprend dix
éléments, et chacun de ces dix en comprend a son tour dix. Les Iggulim se rapportent au Yosher comme la
cause a son effet, contenant et englobant en elle tout ce qui s’y trouve.

T7°% T0En POR Pown YoRwnR 0% WROY O17onbnh Dow Yeawnw 277 RUTY nD 11T
5 N DAY 29D DY 179D 190w NR D¥NREDY ANATAR

c’est-a-dire, par analogie, comme un maitre qui transmet une idée a son éleve. Lorsqu’il doit lui
transmettre cette idée, il lui faut descendre de son niveau et contracter son intellect, en tenant

compte des réceptacles de compréhension de I’éléve, etc.,

L’analogie est celle d’un maitre qui souhaite transmettre une idée a un éleve. Il doit descendre de son propre

niveau et restreindre sa réflexion, en tenant compte de ce que I’éléve est capable de saisir.

D107 1WRIN ToRPN0 DY Dow B3 910 XM 07T 190w NNty 1OK 199 °8% Dawn yoawm
et il transmet I’idée a la mesure [de I’éleve]. Pourtant, dans I’essence de son intellect, il comprend
tout I’intellect de I’éleve, depuis son commencement jusqu’a son terme.

Il transmet I'idée au niveau de I’éléve, mais sa propre compréhension contient déja tout ce que celui-ci en
saisira, du début a la fin.
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Méme l'influence qu’il transmet a I’éléve, laquelle, en vérité, prend la forme et 1a mesure de I’intel-
lect de I’éléve, est incluse dans I'intellect du maitre en un seul regard, sans se diviser en parties.
Or, méme apres avoir été transmise du maitre a I’éléve,

Méme laversion de I’idée adaptée a I’esprit de I’éléve existe déja dans I’esprit du maitre, qui la saisit tout en-
tiere d’un seul regard, sans la diviser en parties. Cette saisie indivise de tous les détails correspond aux
Iggoulim.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/ 11



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS SHELACH - MAAMAR 2 119 IARY PROws 213 ny 595X 1INRM...

NI IR 27771 12 Y2V DOW NI IRD 0PIV AP RIT TRPN0 DO SR AW 1PN 10
T8 997 19001 1NAw Y 1onnn Dow By ATy Pown

au début de sa compréhension, l'intellect de 1’éléve est, par analogie, entouré par la lumiére de
cette idée qui lui est communiquée par le maitre ; la lumiere de cette idée dépasse I’intellect et la

compréehension de I’éleve et I’entoure de toutes parts.

Lorsque l'idée atteint I’éléve pour la premiére fois, elle est plus vaste que ce qu’il peut en saisir : sa lumiéere

entoure son esprit de toutes parts au lieu d’y pénétrer. C’est ce que signifie une lumiére « environnante ».

9T PRIV Pown wn 1108 19 YA Pown 1nPap NPINa ToRPN 90 1100 1AV IR
L’explication est la suivante : au début, lorsqu’il recoit I’'idée qui lui est transmise, I’éléve n’en sai-
sit pas encore la profondeur ;

Lorsque I’éléve recoit I'idée pour la premiére fois, il n’en saisit pas encore la profondeur.
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c’est-a-dire que sa compréhension de I'idée reste générale, sans distinction des différentes par-
ties, de sorte qu’il ne peut pas encore saisir pleinement chacune de ces parties ni les explications

de chaque point séparément.

Sa compréhension reste générale : il ne peut pas encore distinguer chaque partie de I’idée ni chaque raison-
nement pris isolément. C’est cette compréhension générale et indivise que I’analogie désigne par le terme «
enveloppant ».

5w N NIRRT 2N92Y 1977y 725 Apn 912 1onhnn Rowh 750n R DOwT 10K D199 9730
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Ainsi, cette idée prise dans son ensemble enveloppe encore l'intellect de 1’éléve, uniquement a la
maniére d’'une lumiére enveloppante, sans division. C’est 1a une analogie du niveau des dix Séfirot

d’Iggulim.

Comme I’éléve ne la saisit pas encore, I’idée prise dans son ensemble demeure « autour » de son esprit, sans
étre divisée. C’est I’analogie des dix Séfirot d’Iggulim.
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Mais ensuite, lorsque 1’éleve meédite sur le flux de I'idée, en pénétre la profondeur et le saisit bien,
c’est au contraire son intellect qui enveloppera ce flux de I'idée : celui-ci entrera en lui comme
une véritable lumiére intérieure, car il le saisira parfaitement,

Lorsqu’il étudie I'idée en profondeur, la relation s’inverse : son esprit « enveloppe » alors I'idée, et celle-ci
entre en lui comme une véritable lumiére intérieure.
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et il comprendra aussi pleinement toutes les parties des raisonnements qu’elle contient, chacune a
sa place propre et séparément, et non pas seulement de maniere géneérale. C’est la, par analogie, le
niveau de Yosher,

Il comprend alors chaque argument a sa place, séparément, et non plus seulement de maniére générale.
Cette comprehension différenciée est I’analogie de Yosher.

W73 1AW DOY2IR 7Y 117277 TONYTIR WK DOXD RY 1190 Y 0PRYY] rvin ik D7IR N2 RIW
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qui est le niveau de la lumiére intérieure (Or Pnimi). [Et voyez aussi ce qui est écrit au sujet de « L’-
homme ne saisit 1a pensée de son maitre qu’au bout de quarante ans », dans le discours sur les vé-
tements blancs du Kohen Gadol (Grand Prétre), dans le Biour sur « Car en ce jour Il fera expiation
».]

Yosher est donc le niveau de la lumieére intérieure (Or Pnimi). Le passage entre crochets renvoie a I’affirma-

tion du Talmud selon laquelle un éléve ne saisit pleinement la pensée de son maitre qu’au bout de quarante
ans, examinée dans le Biour sur « Car en ce jour Il fera expiation », dans Likkutei Torah, A'haré.
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C’est pourquoi les Iggulim sont appelés le niveau de Nefech, et le Yosher, le niveau de Roua’h, qui

est d’'une qualité et d’'un degreé supérieurs au niveau de Nefech et vient ensuite, comme les mo’hin

de maturité (mo’hin de-gadlout), qui viennent apres les mo’hin immatures (mo’hin de-katnout) ;
Les Iggulim correspondent a Nefech et le Yosher a Roua’h, un niveau supérieur qui vient plus tard. La com-
paraison porte sur le développement de l'intellect : les « mo’hin immatures » (mo’hin de-katnout) viennent

d’abord, puis les « mo’hin de maturité » (mo’hin de-gadlout), tout comme 1’éléve saisit d’abord une idée
dans son ensemble, puis seulement dans ses détails.
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comme il est écrit dans le Zohar, partie II, 94b : « Quand une personne nait, on lui donne un Ne-
fech, etc. Si elle mérite davantage, on lui donne un Roua’h », etc. (Et comme il est écrit dans Etz

Chaim, Sha’ar Iggulim VeYosher, branche 3.)

Le Zohar enseigne que chaque personne recoit un Nefech a la naissance, et un Roua’h seulement si elle mé-
rite davantage ; Roua’h est donc le niveau supérieur, qui vient plus tard. Etz Chaim, dans son portail consa-
cré aux Iggulim et au Yosher, indique de méme que les dix Séfirot du Yosher sont le niveau appelé Roua’h.
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Or, a partir de cette analogie, celui qui comprend saisira la notion des Iggulim et du Yosher dans
les mondes supérieurs. Le niveau des Iggulim consiste en ce que les lumiéres supérieures éma-

nant de ’Emanateur, béni soit-Il, ne sont pas encore manifestes dans un état de révélation ;

L’analogie est maintenant appliquée aux mondes supérieurs. Dans les Iggulim, les lumiéres supérieures
émanant de D.ieu, « ’Emanateur », ne sont pas encore ouvertement révélées.
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elles sont seulement dans un état de dissimulation, et sont incluses ensemble, sans étre divisées en
elements particuliers [de maniere que chacune soit] une entité en soi : la puissance de 'Hokhma en

soi et la puissance de 'Hessed en soi, etc. ;

Elles existent dans la dissimulation, fusionnées ensemble, sans que chaque puissance se tienne comme une
entité distincte : 'Hokhma n’est pas encore séparée en tant que 'Hokhma, ni 'Hessed en tant que 'Hessed.

.0%¥T 7133 A 7190 9123 1IORW 2197 1390 R IRIIWIA 70 0°9PInY 00919 O RPR

elles sont plutot incluses et entourées ensemble dans une uniformité unique. Cela tient au fait

qu’elles ne sont pas dans un état de révélation, mais seulement dans un état de dissimulation.

Elles sont plutoét contenues ensemble dans un état uniforme, parce qu’elles sont dissimulées au lieu d’étre
réveélées. Les distinctions n’apparaissent qu’avec la révélation.
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Le niveau du Yosher est celui des lumiéres lorsqu’elles descendent et se révelent ; elles sont alors
dans un état de division, chaque Séfira en soi : 'Hokhma distincte, dans un réceptacle qui lui est
propre, et Bina en soi. Cela tient au fait qu’elles se sont revétues dans des réceptacles et ont éteé at-
tirées dans un état de révélation, etc.

Dans le Yosher, les lumiéres descendent et se révélent ; chacune des Séfirot se tient donc en soi, dans son

propre réceptacle, 'Hokhma dans I'un et Bina dans un autre. Cette division résulte de leur revétement dans
des réceptacles et de leur révélation.
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(Elles sont aussi dans un état d’inclusion mutuelle, car elles sont incluses 'une dans l’autre,
comme les membres d’une personne : bien qu’elle ait deux cent quarante-huit membres, ceux-ci
sont néanmoins liés les uns aux autres, car les nerfs du cerveau se trouvent jusque dans le pied,
etc.,

Cette parenthése ajoute que, méme dans le Yosher, les Séfirot sont incluses les unes dans les autres, comme

les 248 membres du corps. Chaque membre est distinct, mais tous sont liés, comme les nerfs issus du cer-
veau qui atteignent le pied.
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et ils forment ainsi une seule personne. Voyez ce qui est écrit dans la paracha de Noa’h, dans le
discours sur la génération de la Dispersion, a propos de la différence entre les Nekoudim et les Be-
roudim ; et voyez ce qui est écrit dans la paracha de Chemot, sur le verset : « Qui a donné une
bouche a ’homme ? »)

Ensemble, les membres constituent une seule personne. Les renvois portent sur Torah Ohr : Noa’h, au sujet

des Nekoudim — le stade ou chaque Séfira était un point distinct — et des Beroudim — ou les Séfirot sont in-
terconnectées —, et Chemot, sur « Qui a donné une bouche a I’homme ? ».

1377 99 710 TY 12307 20 v nInIY 902 0oORENI O W 2010y 19 N1t 1am

Or, ces deux niveaux, les Igoulim et le Yosher, se trouvent dans tous les mondes, depuis le sommet

de tous les degrés jusqu’a leur terme :

Les Igoulim et le Yosher ne se limitent pas a un seul monde. Ils existent a tous les niveaux, du plus élevé au
plus bas.
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c’est-a-dire avant le Monde d’Atsilout (Emanation) et dans Atsilout, jusqu’au niveau des dix Séfirot
des Igoulim du Monde d’Assiya (Action) et des dix Séfirot du Yosher d’Assiya. Leur expression geé-
neérale est celle qui a été exposée plus haut : les Igoulim sont les lumieéres lorsqu’elles sont cachées
et incluses les unes dans les autres, sans division, etc.

Celavaut au-dessus d’Atsilout, au sein d’Atsilout, et jusqu’aux dix Séfirot des Igoulim et du Yosher en Assiya,

le monde le plus bas. Partout, les Igoulim désignent des lumiéres cachées et fondues les unes dans les

autres, sans division.
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C’est d’eux que proviennent tous les voiles et toutes les dissimulations, par lesquels la force vitale
divine qui descend pour donner vie aux étres créés est voilée et dissimulée, et ne se révele aux

étres créeés que par le tsimtsoum (contraction), etc.

Des Igoulim proviennent tous les voiles qui dissimulent la force vitale divine. A cause d’eux, la force vitale

qui donne vie aux étres créeés ne les atteint que sous une forme contractée et dissimulée.

71297 NPT WA [k mamxT] ACIART NPT @ Pyt MO N2 WO (oen pya) MUY ©7HO
0°X7217 19aN° XPW 17°N011 N1 IR N2 AR 209y R 93000 119 N9

Comme il est écrit dans Etz Chaim, il existe en haut des palais (héikhalot) : il y a des palais de
I’amour et de la crainte, et des palais de la volonté. En général, un palais a pour fonction de dissi-
muler la lumiére et la force vitale, et de les voiler afin qu’elles ne se révelent pas aux étres créés

Etz Chaim parle des héikhalot (« palais ») d’en haut : des palais de I’amour et de la crainte, et des palais de la

volonté. Un palais, en général, dissimule la lumiére et la force vitale afin qu’elles ne se révélent pas aux
étres crées.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/ 16

13



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS SHELACH - MAAMAR 2 119 IARY PROws 213 ny 595X 1INRM...

010 2NN 19T 1RORY 171X P00 RN217 990 NPID° MIYOW DD DRNXNN RPN 1A%y RITW 110
3% IMIRTEAN PVAND 100 1T TN

telles qu’elles sont en elles-mémes ; au contraire, elles se contractent selon la mesure de la capaci-
té du réceptacle de I’étre créé a contenir Sa lumieére. Car, si celle-ci se révelait au-dela de cette me-

sure, [I’étre créeé] serait entierement annulé et cesserait d’exister.

Le palais ne laisse passer la lumiére que dans la mesure ou le réceptacle d’un étre créeé peut la contenir. Si
une plus grande quantité se révélait, I’étre créé serait entierement annulé et cesserait d’exister en tant
qu’étre distinct.
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Pour qu’apparaisse chez les étres créés un amour limité, qui correspond au niveau du camp de Mi-

khaél, et de méme une crainte limitée dans le camp de Gavriel, etc.,

Les étres créés éprouvent des émotions limitées : les anges du camp de Mikhaél servent avec un amour limi-
té, et ceux du camp de Gavriel avec une crainte limitée.
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a partir de la lumiere et de la force vitale qui émanent de la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-
I1, laquelle est sans limite, cela ne peut se faire que par une contraction et une dissimulation de la
lumiére, comme on le sait.

La lumiére qui émane de la Lumiére infinie est sans limite. Un amour ou une crainte limités ne peuvent
donc en procéder qu’au moyen d’une contraction et d’'une dissimulation de cette lumiére.
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La contraction qui contracte la lumiéere afin qu’un amour limité puisse en naitre est appelée le ni-
veau du palais de 'amour ; autrement dit, c’est la dissimulation qui provoque I’émanation de

I’amour, etc.

La contraction qui réduit la lumiére afin qu’un amour limité puisse apparaitre est ce que la Kabbale appelle

«le palais de ’amour ». C’est la dissimulation qui permet a ’amour d’émaner.
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De méme, le palais de la volonté, etc., comme on le sait. (Voyez aussi ce qui est écrit dans la para-
cha de Vayéchev, dans le discours commencant par « Cantique des degrés... nous étions comme
des réveurs », au sujet de « Je revéts les cieux de ténebres » : les cieux sont les Iggulim, et ils sont
revétus du niveau des téneébres, etc., c’est-a-dire de la dissimulation et du voilement, etc. ; voyez
la-bas.

Le palais de la volonté fonctionne de la méme maniére. La parenthése renvoie a Torah Ohr, Vayéchev, ou «

Je revéts les cieux de ténébres » est expliqué ainsi : les « cieux » sont les Iggulim, revétus de « ténébres »,
c’est-a-dire de dissimulation.
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Dans le méme esprit, on peut expliquer la présence et ’enveloppement des Iggulim dans les pa-
lais. Voyez aussi Etz Chaim, Sha’ar 41, chapitres 4 et 5 ; ainsi que ce qui est écrit dans le discours
commencant par « Qu’on apporte des vétements royaux », et dans celui commencant par «
Psaume, chant pour I’'inauguration de la Maison », au sujet de la nourriture, du vétement [et] de la
maison.)
On peut de méme expliquer comment les Iggulim résident dans les palais et y sont enveloppés. D’autres ré-
férences sont indiquées : Etz Chaim, le discours de Torah Ohr « Qu’on apporte des vétements royaux », et le

discours de Likkutei Torah « Psaume, chant pour I'inauguration de la Maison », au sujet de la nourriture, du

vétement et de la maison.
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De méme, les réceptacles limitent les lumiéres et les dissimulent, afin qu’elles ne se révelent pas
telles qu’elles sont, mais soient limitées en leur sein, et que seule une faible lueur de la force vitale

serévele ;

Les réceptacles agissent comme les palais. Ils limitent les lumieéres et les dissimulent, de sorte que seule une
faible lueur de force vitale se révéle.
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et cela afin que les étres créés, qui sont limités, puissent apparaitre, comme on le sait. Or, la racine
de toutes les racines de ces dissimulations provient du niveau des Iggulim, comme indiqué plus
haut.

Cette limitation est nécessaire pour que des étres créés limités puissent apparaitre. La racine la plus pro-
fonde de toutes ces dissimulations est le niveau des Iggulim.
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(Voyez Etz Chaim, Sha’ar 41, chapitre 5, a propos de ce qui y est écrit : « A cette fin, nous devons

vous faire connaitre la nature des vétements et des palais, ce qu’ils sont », etc. ; voyez la-bas.)

Etz Chaim explique ce que sont les « vétements » et les « palais ». L’Admour Hazaken le cite selon la numéro-
tation de I’édition qu’il utilisait ; comme I’indique la note de Kehot, dans les éditions actuelles, le passage se
trouve dans Sha’ar 42, chapitre 3.
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Or, bien que ces dissimulations relévent certainement du niveau de la sainteté supérieure, car le
but de cette contraction est que les créatures viennent a I’existence, comme il est expliqué ailleurs
au sujet de

Ces dissimulations elles-mémes relévent de la sainteté supérieure, puisque la contraction a pour but de

faire venir les créatures a I’existence. ’Admour Hazaken renvoie a une explication donnée ailleurs du verset
cité dans la partie suivante.
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«Havaya est Elokim» : la contraction associée au Nom Elokim est elle-méme du niveau de Havaya,
etc. Néanmoins, a travers le vaste enchainement descendant des mondes (hichtalchelout), jusqu’a
ce que cela soit prolongé dans les Iggoulim du Monde d’Assiya (Action), desquels vinrent a 1’exis-
tence les cieux et la terre physiques,

«Havaya est Elokim » signifie que la contraction associée au Nom Elokim est elle-méme Havaya. Pourtant, a

mesure que la descente se poursuit jusqu’aux Iggoulim d’Assiya, desquels furent créés les cieux et la terre
physiques, la dissimulation s’intensifie.
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qui relévent du niveau des Iggoulim, comme on le voit clairement: les cieux sont ronds par nature,
et de méme le globe terrestre est rond (et I’élément de I’air qui se trouve sur la terre reléve lui aussi
du niveau des Iggoulim),

Les cieux et la terre physiques proviennent des Iggoulim, comme on peut le constater: les cieux sont ronds
par nature et la terre est un globe. Méme 1’élément de I’air qui entoure la terre appartient aux Iggoulim.
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a travers le vaste enchainement descendant des mondes, il en résulta une contraction compleéte et
une grande dissimulation: la force divine qui donne vie au monde fut dissimulée et revétue de
nombreux vétements puissants, car olam (monde) dérive du terme helem (dissimulation), comme
on le sait.

A travers le long enchainement descendant des mondes, la dissimulation devient totale: la force divine qui

donne vie au monde est cachée sous de nombreux vétements épais. Le mot hébreu olam («monde») est ap-
parenté a helem («dissimulation »).
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Et la racine de toutes les racines de la dissimulation se trouve dans le niveau de la dissimulation
des Iggoulim supérieurs, dans lesquels la lumiére est cachée et n’est pas réevelée. De la découle,
dans le Monde d’Atsilout (Emanation), le fait que les réceptacles recouvrent les lumiéres et les dis-
simulent, de sorte que la révélation de

La racine de toute dissimulation réside dans la dissimulation des Iggoulim supérieurs, dans lesquels la lu-

miére est cachée et non révélée. C’est de la que vient le fait que, dans Atsilout, les réceptacles recouvrent les
lumiéres et les cachent.
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la force vitale soit limitée en eux, a I’intérieur de limites. C’est ce qui entraine qu’a travers le vaste
enchainement descendant des mondes, il y ait une dissimulation compléte: la force divine est ca-
cheée et revétue de nombreux vétements, jusqu’a ce qu’il semble que le monde soit un étre existant
(yech), une chose indépendante. (Et comme il est écrit a ce sujet dans Sefer Shel Beinonim, cha-
pitres 21 [et] 22.)

La limitation de la force vitale dans les réceptacles d’Atsilout entraine, plus bas dans I’enchainement, une

dissimulation totale, dans laquelle le monde semble exister de lui-méme. Le Tanya (Sefer Shel Beinonim),
aux chapitres 21 et 22, traite de ce sujet.

SECTION 4 - 115-19

L’eveil d’en bas
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3. A présent, par un éveil d’en bas, il y a un éveil d’en haut, lorsqu’une personne approfondit sa ré-
flexion et applique son esprit et son cceur a voir comment le Saint béni soit-Il renouvelle I’ceuvre
de la Création chaque jour, constamment.

La section 3 montre comment ’effort humain atteint les mondes supérieurs : par un éveil d’en bas, ily a un

éveil d’en haut. L’éveil d’en bas consiste en une profonde contemplation de la facon dont D.ieu renouvelle
chaque jour la Création, selon les termes de la bénédiction du matin qui précede le Chéma.
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Comme il est écrit : « Sache aujourd’hui », etc. ; et « tout est véritablement considéré comme rien
devant Lui ». Si le monde semble étre un existant et une chose, c’est en raison de la dissimulation
et de I'occultation qui cachent la puissance divine ;

Le verset « Sache aujourd’hui » invite a cette contemplation, tandis que « tout est considéré comme rien de-

vant Lui ». Le monde ne semble étre une reéalité en soi que parce que la puissance divine qui I’habite est
cachée.
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mais, en vérité, « il n’y a rien d’autre que Lui », etc. Il s’ensuit que ’homme provoque la levée du
tsimtsoum et de ’occultation qui cachent la puissance divine, afin qu’elle se révele dans un état de

révélation.

En vérité, « il n’y a rien d’autre que Lui ». Lorsqu’une personne saisit cela, elle léve ’occultation dans sa

propre ame, et la puissance divine se révéele.
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Et par cet éveil d’en bas, il suscite un éveil d’en haut : la-haut aussi, les réceptacles ne voileront pas
les lumiéres et ne les limiteront pas, et [les lumieres] perceront et se révéleront ici-bas telles

qu’elles sont réellement, sans qu’il y ait voilements ni contractions, etc.

Cette meéditation ici-bas suscite un éveil correspondant en haut. La aussi, les réceptacles cessent de voiler et

de limiter les lumiéres, qui percent et se révelent ici-bas telles qu’elles sont.
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Cela ressemble a ce qui se produira dans les temps futurs, comme il est écrit : « La gloire de Ha-
vaya sera réveélée », etc. : le monde ne voilera pas la lumiere de Sa sainteté, béni soit-11 ;

Cela donne un avant-goit des temps futurs, dont Isaie dit : « La gloire de Havaya sera révélée » ; alors, le

monde ne cachera plus la sainteté de D.ieu.
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et a ce qui existait avant la faute, lorsque le monde était extrémement raffiné, au point de ne voiler
en rien la révélation de Sa divinité, qu’ll soit béni. En effet, Adam, le premier homme, méme reveé-

tu d’un corps, saisissait les secrets de la Torah dans le Gan Eden, etc.

Cela rappelle également le monde d’avant la faute d’Adam, qui était si raffiné qu’il ne voilait en rien la divi-
nité. Adam, bien que revétu d’un corps, saisissait les secrets de la Torah dans le Gan Eden.
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L’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout), dans son expression générale, était lui
aussi bien plus raffiné qu’a présent, de sorte que la Lumieére infinie (Or Ein Sof) s’y révélait davan-
tage. Comme il est écrit dans Pri Etz Chaim, Sha’ar HaShabbos, ce qui est aujourd’hui appelé le ni-
veau de Zeir Anpin (les attributs émotionnels) du Monde d’Atsilout (Emanation) se trouvait alors
au niveau du Monde de Béria (Création).

Avant la faute, ’ensemble de I’enchainement des mondes était plus raffiné, et la Lumiére infinie s’y révélait

davantage. Pri Etz Chaim dit que le niveau aujourd’hui appelé Zeir Anpin d’Atsilout se trouvait alors au ni-
veau du Monde de Béria : Béria était bien plus élevé qu’il ne I’est aujourd’hui.
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Or, le niveau de Béria tel qu’il existe aujourd’hui est trés éloigné, par son rang, de Zeir Anpin d’At-
silout. Car le niveau d’Atsilout est de I’ordre de la divinite ; il est une puissance parmi Ses puis-
sances, et la Lumiére infinie y réside avec une révélation absolue. Béria, en revanche, est quelque
chose issu du néant, etc.,

La distance entre les deux est immense. Atsilout est de I’ordre de la divinité, I'une des puissances propres de

D.ieu, ou la Lumiére infinie se révele pleinement, tandis que Béria est « quelque chose issu du néant », un
monde créeé.
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et ses étres sont des créatures séparées, nouvellement amenées a I’existence a partir du néant, et
limitées, comme on le sait. C’est la faute d’Adam, le premier homme, qui rendit les mondes maté-
riels : la Lumiére infinie y brille dés lors au moyen d’un voilement et d’une contraction, jusqu’a ce
que, dans ce monde matériel, la Lumiére infinie y soit entierement dissimulée, comme mentionné
plus haut.

Les étres de Béria sont séparés, nouvellement créés et limités. La faute d’Adam rendit les mondes matériels

; la Lumiére infinie n’y brille désormais qu’a travers un voilement, jusqu’a étre entiérement dissimulée dans
notre monde matériel.
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Et lorsque, en bas, se produit la soumission de la sitra a'hra (I’autre co6té), c’est-a-dire la levée du
tsimtsoum (contraction) et de la dissimulation, de sorte que la divinité se révele dans ’ame de
I’homme, il se produit alors, par cela, une révélation de la divinitée également en haut, si bien que

les réceptacles ne dissimulent pas les lumiéres, etc.

La « soumission de la sitra a'hra » dont parle le Zohar est définie ici comme la levée du tsimtsoum et de la
dissimulation, de sorte que la divinité se révele dans I’Ame d’une personne. Lorsque cela se produit en bas,

la divinité se révele également en haut, et les réceptacles ne dissimulent plus les lumiéres.
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Et tel est [le sens de] ce qui est écrit: « Vous vous sanctifierez et vous serez saints, car Moi, Havaya,
Je suis saint.» A premiére vue, cela ne constitue pas une raison: parce qu’ll est saint, béni soit-II,

Israél devrait lui aussi étre saint.

Le verset « Vous vous sanctifierez et vous serez saints, car Moi, Havaya, Je suis saint» semble donner une rai-

son étrange. Pourquoi le fait que D.ieu soit saint exigerait-il qu’Israél le soit également ?
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Mais voici ce qu’il en est: le sens de «Vous vous sanctifierez» est celui qu’ont donné nos Sages de
mémoire bénie: «Sanctifie-toi dans ce qui t’est permis.» Cela signifie qu’il y ait soumission de la

sitra a'hra (I’autre c6té), afin que le ciel, la terre et tout

Les Sages interpreétent « Vous vous sanctifierez» comme «Sanctifie-toi dans ce qui t’est permis», c’est-a-dire
en s’abstenant méme de ce qui est autorisé. Cela revient a soumettre la sitra a'hra, afin que le monde maté-
riel ne dissimule plus la sainteté de D.ieu.
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ce qui est mateériel dans le monde ne dissimule pas la lumiere de Sa sainteté, béni soit-Il. Par cela,
il y aura aussi, en haut, «Moi, Havaya, Je suis saint», etc., car kadosh (saint) exprime la séparation,

comme on le sait.

Par cela, «Moi, Havaya, Je suis saint» se réalise également en haut. Kadosh signifie «séparé»: ce qui se ré-
vele en haut est donc la sainteté de D.ieu, distincte des mondes et au-dela d’eux.
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C’est-a-dire qu’il y aura une révélation de I’essence méme de Sa divinité, béni soit-11, qui est au-
dessus du tsimtsoum des réceptacles limitant les lumiéres ; car par un éveil d’en bas vient un éveil

d’en haut, comme mentionné précédemment.

La révélation d’en haut concerne I’essence méme de D.ieu, au-dela du tsimtsoum des réceptacles qui li-

mitent les lumiéres. Elle se produit parce qu’un éveil d’en bas suscite un éveil d’en haut.
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C’est la le sens de ’enseignement du saint Zohar : « Lorsque la sitra a’hra est soumise ici-bas, la
gloire du Saint béni soit-1I1 s’éleve dans tous les mondes. » Autrement dit, lorsque la sitra a’hra est
soumise, le tsimtsoum et la dissimulation des cieux et de la terre matériels sont supprimeés ; par la,

«la gloire du Saint béni soit-11 s’éléve dans tous les mondes » :

Les paroles du Zohar sont a présent expliquées. Lorsque la sitra a’hra est soumise ici-bas, la dissimulation
des cieux et de la terre matériels est supprimeée, et la gloire de D.ieu « s’éléve » dans tous les mondes.
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c’est-a-dire que, la-haut aussi, les lumiéres sont révélées et percent les réceptacles, comme men-
tionné précédemment. Et « la gloire du Saint béni soit-Il s’éléve dans tous les mondes » : il s’agit
des mondes cachés et des mondes réveles.

Cette « élévation » signifie que, la-haut aussi, les lumiéres sont révélées et percent les réceptacles. « Tous les
mondes » comprend a la fois les mondes cachés et les mondes révélés.
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Tel est le dessein de la Torah et des mitsvot : elles suscitent ainsi la résidence de la Lumiére infinie
(Or Ein Sof). C’est-a-dire, comme mentionné précédemment, lorsque la sitra a’hra est soumise par

« Eloigne-toi du mal et fais le bien »,

C’est ainsi que la Torah et les mitsvot attirent la Lumiére infinie, ce qui répond a la question de la section 1.

Soumettre la sitra a’hra par « Eloigne-toi du mal et fais le bien » constitue I’éveil d’en bas.
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alors, par un éveil d’en bas, vient un éveil d’en haut, de sorte que la-haut aussi soient supprimeées
toutes les dissimulations qui empéchent la révélation de la lumiere et de la force vitale, etc.,

Cet éveil d’en bas suscite un éveil d’en haut, qui supprime toutes les dissimulations cachant la lumiére et la
force vitale.
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jusqu’a ce que méme le tsimtsoum des réceptacles, qui limitent les lumiéres et les dissimulent, soit
lui aussi supprimé, afin que les lumieres percent et soient révélées ici-bas, comme mentionné
précédemment. (Voir également ce qui est écrit dans la paracha ‘Houkat, a propos du verset « C’est
pourquoi les gouvernants disent : “Venez a ‘Hechbon” », etc.)

Méme le tsimtsoum des réceptacles est supprimé, afin que les lumiéres percent et soient révélées ici-bas. La
parenthése renvoie au discours de la paracha ‘Houkat sur « C’est pourquoi les gouvernants disent : “Venez a
‘Hechbon” ».
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A preésent, on comprendra également la raison profonde pour laquelle les mitsvot doivent étre ac-
complies précisément en Terre d’Israél, comme il est écrit : « pour accomplir dans le pays », etc.
Car

L’Admour Hazaken peut a présent expliquer pourquoi les mitsvot doivent étre observées précisément en
Terre d’Israél, comme le dit le verset : « pour accomplir dans le pays ».
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il est écrit a son sujet, a propos de la Terre d’Israél : « un pays qui ruisselle de lait et de miel ». Le

terme « ruisselle » exprime une action causative : elle fait ruisseler le lait et le miel.

La Terre est appelée « un pays qui ruisselle de lait et de miel ». Le terme « ruisselle » a ici un sens causatif : la
Terre ne se contente pas de ruisseler, elle fait ruisseler le lait et le miel.
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Lait et miel
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L’explication est la suivante. Le lait et le miel correspondent a I’expression générale et collective
de ’enchainement descendant des dix Séfirot, qui sont les niveaux des [Noms] MaH et BaN, c’est-a-
dire les 'Hassadim (bontés) et les Guevourot (rigueurs) : le lait correspond aux 'Hassadim, et le
miel aux Guevourot.
Le lait et le miel représentent I’ensemble de ’enchainement descendant des dix Séfirot, constitué des Noms
MaH et BaN — deux graphies du Nom Havaya, dont les valeurs numeériques sont 45 et 52 —, qui corres-

pondent aux 'Hassadim, forces de bonté, et aux Guevourot, forces de rigueur. Le lait est associé aux 'Hassa-
dim et le miel aux Guevourot.
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Car le miel est appelé «le jugement de la maturité» (din de-gadlout), comme on le sait ; c’est pour-
quoi il est dit : « Car vous ne briilerez ni levain ni miel», etc.

Le miel est appelé «le jugement de la maturité» (din de-gadlout), une forme intense de rigueur. C’est pour-

quoi la Torah interdit de briler du miel sur I’autel, tout comme du levain.
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Tous deux correspondent a I’intellect de maturité (mo'hin de-gadlout) : le lait correspond a I’intel-
lect de maturité des 'Hassadim, comme dans I’analogie du lait maternel, qui fait grandir I’enfant et

fait pénetrer en lui I’intellect, etc.

Le lait et le miel sont tous deux de «!’intellect de maturité». Le lait est I’intellect de maturité des 'Hassadim,

aI’'image du lait maternel, qui fait grandir le bébé et développe son intelligence.
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De méme, en haut, c’est le niveau de Bina (compréhension), qui fait croitre les membres du Zeir
Anpin (les attributs émotionnels) en leur transmettant I’intellect ; c’est ce qu’on appelle le niveau
du lait d’Imma. Comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie : «II lui fit les seins a I’endroit de Bi-
nar, etc.

En haut, il s’agit de Bina, la «mére» (Imma), qui fait croitre les «membres» du Zeir Anpin, les attributs émo-

tionnels, en leur transmettant I’intellect ; c’est ce qu’on appelle «le lait d’Imma». Les Sages ont également
dit que les seins se trouvaient a I’emplacement de Bina.
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Et dans Etz Chaim (Sha’ar HaKelalim, fin du chapitre 3), il est également expliqué, a propos d’El-
dad et de Meidad, qu’ils sont les deux seins (dadim) d’Imma, d’ou le lait s’écoule vers le Zeir Anpin
pour le faire grandir, etc. (Voir aussi ce qui est écrit dans la paracha Vayé’hi, sur le verset « Rouge

de regard», etc., «et blanc de dents grace au lait».)

Etz Chaim interpréte les noms Eldad et Meidad comme faisant allusion a dad, «sein» : ils sont les deux seins
d’Imma, d’ou le lait s’écoule vers le Zeir Anpin pour le faire grandir. Le renvoi porte sur le discours de la pa-
racha Vayé’hi concernant «blanc de dents grace au lait».
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Et le miel correspond a l’intellect de maturité des Guevourot, car il est appelé «le jugement de la
maturité». C’est-a-dire qu’ils correspondent a la révélation des lumieéres, a I’opposeé de la contrac-

tion des réceptacles, etc.

Le miel est 'intellect de maturité des Guevourot. Comme le lait, il représente la révélation des lumieéres, a
I’opposé de la contraction limitante des réceptacles.
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(Voir aussi Pri Etz Chaim, Sha’ar Kavanas HaShofar, fin du chapitre 1, a propos du miel ; et voir ce

qui est écrit dans la paracha Ki Tavo, sur le verset « En ce jour, Havaya, ton D.ieu, t’'ordonne », etc.)

La parenthése renvoie a Pri Etz Chaim, ou il est question du miel et ou les rigueurs, une fois adoucies, de-
viennent le «goiit du miel». Elle renvoie également au discours de la paracha Ki Tavo sur le verset «En ce

jour, Havaya, ton D.ieu, t’ordonne ».
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Tel est le sens de «ruisselant de lait et de miel» : ils correspondent a l’intellect de maturité, qui est
I’opposé de la dissimulation et de la contraction, lesquelles correspondent a I'intellect d’immaturi-

té (mo'hin de-katnout), etc.

«Ruisselant de lait et de miel» désigne donc I'intellect de maturité. Celui-ci s’oppose a la dissimulation et a
la contraction propres a 'intellect d’immaturité.
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De la découle aussi, dans la matérialité, que le lait goutte des chévres et [le miel] des figues, etc.
Cela est dii a la cause que constitue la percée des lumieres a travers les réceptacles, en haut,

comme mentionné précédemment.

Ce flux spirituel se manifeste aussi dans la matérialité : dans le Pays, le lait goutte des chévres et le miel des
figues, comme le décrivent les Sages. Sa cause est la percée des lumiéres a travers les réceptacles, en haut.
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Tel est le sens général de la mitsva d’entrer en Terre d’Israél : y accomplir la Torah et les mitsvot,
comme il est écrit : « faire dans le pays », etc. Le sens de « faire » est « rectifier » (letaken), comme
dans « elle fera ses ongles », que le Targoum traduit par « elle rectifiera », etc.

Tel est le but général de la mitsva d’entrer en Terre d’Israél : y accomplir la Torah et les mitsvot. La’assot, «

faire », signifie ici « rectifier », comme dans « elle fera ses ongles », que le Targoum cité par I’Alter Rebbe
rend par « elle rectifiera ».
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Il s’agit donc de rectifier le pays, afin qu’il ait le niveau d’« un pays ruisselant de lait », etc. : les lu-
miéres perceront les réceptacles et se révéleront en bas grace a I’accomplissement de la Torah et
des mitsvot qu’ils accompliront en Terre d’Israél ; car un éveil d’en bas suscite un éveil d’en haut,
comme mentionné précédemment.

Ainsi, « faire dans le pays » signifie rectifier le Pays pour qu’il devienne « un pays ruisselant de lait ». Par les

mitsvot quiy sont accomplies, les lumiéres percent les réceptacles et se révélent en bas.
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SECTION 6 - 121-25

L’erreur des explorateurs et le double «trés»
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4. Apres tout ce qui précede, I’épisode des explorateurs s’éclaire également : ils ne voulaient pas

entrer en Terre d’Israél parce que leur racine se situe au niveau de Léa, le Monde de la Pensée, etc.

La section 4 applique a I’épisode des explorateurs tout ce qui a été explique jusqu’ici. IlIs ne voulaient pas
entrer dans le pays parce que leur racine se trouve en Léa, qui représente le Monde de la Pensée.
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(comme il est écrit dans Etz Chaim, Sha’ar Hearas HaMochin, chapitre 1). Ils objectaient : pourquoi
devons-nous descendre au niveau du Monde de la Parole, qui est le niveau de Mal'hout (souverai-
neté) du Monde d’Atsilout (Emanation), la fin de tous les niveaux, etc.,

La parenthése indique la source de cette racine dans Etz Chaim. Les explorateurs objectaient : pourquoi de-
vons-nous descendre dans le Monde de la Parole, qui est Mal'hout d’Atsilout, appelée « la fin de tous les ni-
veaux » parce qu’elle est la derniére des Séfirot ?
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afin d’y accomplir la Torah et les mitsvot par la parole et par I’action, de sorte que, par cela, se pro-
duise une révelation de la Lumieére infinie (Or Ein Sof), et que les lumiéres percent, etc. ?

Cette descente devait permettre d’accomplir la Torah et les mitsvot par la parole et par I’action, afin que la

Lumiére infinie soit révélée et que les lumiéres percent les réceptacles, comme I’a expliqué la section 3.
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Cela ne peut-il pas aussi s’accomplir par la Torah et les mitsvot dans la spiritualité, sans action ma-
térielle ? Autrement dit, dans le Monde de la Pensée aussi se trouvent tous les détails présents dans
la parole et dans I’action, puisque la parole découle de la pensée.

Ils soutenaient que le méme résultat pouvait étre obtenu en observant la Torah et les mitsvot dans la spiri-

tualité, sans action matérielle. Puisque la parole découle de la pensée, chaque détail présent dans la parole
et dans I’action existe déja dans le Monde de la Pensée.
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Si tel est le cas, chaque mitsva que I’on accomplit par la parole ou par un acte matériel, on peut
aussi I’accomplir spirituellement, au niveau de la pensée ; et par la se produira également, en

haut, une révélation de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), etc.

Si chaque deétail des mitsvot existe dans la pensée, alors toute mitsva accomplie par la parole ou par un acte
matériel pourrait I'étre spirituellement, dans la pensée. Cela aussi, soutenaient les espions, provoquerait la
révélation de la Lumiére infinie en haut.
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Comme dans I’exemple de ce qu’ils ont dit au sujet d’Avraham : «Avraham a accompli toute la To-
rah avant qu’elle ne soit donnée.» Il est impossible de dire qu’il a accompli toute la Torah dans la

pratique effective,

Leur exemple est Avraham, dont les Sages disent qu’il a accompli toute la Torah avant qu’elle ne soit don-

née. Cela ne peut signifier qu’il en a accompli toutes les mitsvot dans la pratique effective.
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car il y a plusieurs mitsvot qu’il lui était absolument impossible d’accomplir. Il les a plutot accom-
plies spirituellement, en faisant descendre toutes les lumiéres supérieures qui descendent par I'in-

termédiaire des mitsvot, etc.

Certaines mitsvot lui étaient absolument impossibles a accomplir. Il les a accomplies spirituellement, en fai-
sant descendre toutes les lumiéres supérieures que les mitsvot font descendre, ce qui semblait prouver que

leur effet en haut ne requiert pas I’acte.
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De méme, les explorateurs pensaient qu’ils accompliraient les mitsvot dans la spiritualite, c’est-a-
dire au niveau du Monde de la Pensée, etc. ; c’est pourquoi ils ne voulaient pas entrer en Terre
d’Israél.

Les explorateurs pensaient qu’eux aussi pouvaient accomplir les mitsvot dans la spiritualité, dans le Monde
de la Pensée, et ne voyaient donc pas la nécessité d’entrer en Terre d’Israél.
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Mais, en vérité, ils se trompaient, car I’essentiel est de les accomplir précisément dans le Pays,
comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie : « Combien de priéres Moché a-t-il faites pour en-
trer en Terre d’Israél ! » Et 'on demanda : « Avait-il donc besoin de manger de ses fruits ? » C’etait
plutot [pour] accomplir les mitsvot qui en dépendent.

IIs se trompaient : ’essentiel est d’accomplir les mitsvot dans le Pays méme. Les Sages soulignent a propos

de Moché que ses nombreuses priéres pour entrer dans le Pays n’étaient pas motivées par le désir d’en

manger les fruits, mais par celui d’accomplir les mitsvot qui ne peuvent étre observées que la-bas.
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C’est-a-dire qu’il faut faire descendre les lumiéres supérieures afin qu’elles percent les récep-
tacles, etc. ; et il est impossible de provoquer cette descente autrement que par I’acte lui-méme, et
non par la pensée, etc.

Le but est de faire descendre les lumiéres supérieures jusqu’a ce qu’elles percent les réceptacles ; seul un
acte concret peut provoquer cela, et non la pensée.
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La raison en est que « la derniére action fut la premiére pensée », selon le dit : « Leur commence-
ment est enchissé dans leur fin », etc. Ainsi, ce qui est plus éleveé et plus sublime par essence s’en-
veloppe précisément dans ce qui est le plus bas. Cela rejoint le dit de nos Sages, de mémoire bénie
: « Pour un sage, une allusion suffit », etc.

La raison repose sur un principe exprimé par deux dits : « la derniére action fut la premiére pensée » et «

leur commencement est enchissé dans leur fin ». Ce qui est plus élevé par essence s’enveloppe précisément

dans ce qui est le plus bas, comme I'illustre le dit : « Pour un sage, une allusion suffit ».
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C’est-a-dire que, lorsqu’il s’agit d’une idée treés profonde, impossible a expliquer a autrui au
moyen des lettres de la parole en raison de sa grande profondeur — car les lettres de la parole ne
peuvent la contenir et elle ne peut étre circonscrite par elles —, il est néanmoins possible de la
faire comprendre a autrui par une allusion, au moyen d’un geste physique, etc.

Une idée trés profonde peut dépasser les possibilités des lettres de la parole, qui ne peuvent ni la contenir ni

la circonscrire. Pourtant, elle peut encore étre transmise a autrui par une allusion, au moyen d’un geste
physique.
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Il s’ensuit qu’un geste ou un signe, qui est physique, présente un avantage sur les lettres de la pa-
role, qui sont spirituelles : la réalité supérieure s’enveloppe précisément dans le geste ou le signe,

et non dans la parole, etc.

Il s’ensuit qu’'un geste physique présente un avantage sur les lettres de la parole, qui sont spirituelles : la
reéalité supérieure s’enveloppe précisément dans le geste, et non dans les mots.
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De méme, on comprendra ce qu’il en est en haut : pour qu’une effusion supérieure se produise et
révele le niveau de l'intellect développé (mo’hin de gadlout), ou les lumiéres percent les récep-
tacles, il est impossible de susciter cela autrement que par ’action précisément, et non par le ni-
veau de la pensée, car « leur commencement est ancré dans leur fin », etc.

Il enva de méme en haut. La révélation de I’intellect développé (mo’hin de gadlout), ou les lumiéres percent

les réceptacles, ne peut étre suscitée que par une action concreéte, et non par la pensée, car le commence-

ment est ancré dans la fin.
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N7
(Voir aussi la Michna, chapitre 12 de Yevamot, page 104b : « Toute chose qui est un acte », etc.)
C’est pourquoi Moché demanda a entrer précisément dans le Pays.

La Michna sur la 'halitsa exprime une idée similaire : la récitation n’est pas indispensable, mais Rabbi Elie-
zer déduit de « ainsi sera-t-il fait » que « toute chose qui est un acte » I’est. C’est pour cette raison que Moché
demanda a entrer dans le Pays lui-méme.
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(Voir aussi ce qui est écrit dans la paracha Vayétsé, sur le verset « Et Lavan avait deux filles » ; voir
également ce qui est écrit sur le verset « Les chefs des tribus », au sujet de I’avantage du niveau de
I’action précisément, contrairement au niveau de la pensée, etc. ; ainsi que le discours commen-
cant par « Qui a compteé la poussiére de Yaakov », etc. ; et voir ce qui est écrit sur le verset « Qu’on
apporte un vétement royal ».)

Cette parenthese énumere d’autres discours sur I’avantage de ’action par rapport a la pensée : le discours

de la paracha Vayétsé sur « Et Lavan avait deux filles », celui sur « Les chefs des tribus », le discours « Qui a
compté la poussiere de Yaakov », et celui sur « Qu’on apporte un vétement royal ».
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C’est la le sens de ce qui est écrit : « Le Pays est trés, trés bon. » Les deux occurrences de « trés »
correspondent aux mondes cachés qui ne sont pas révélés,

La premiére question du maamar, celle du double « trés », trouve maintenant sa réponse. Les deux occur-
rences de « trés » correspondent a deux sortes de mondes ; la premiére désigne les mondes cachés, qui ne

sont pas réveleés.
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qui sont les palais d’Abba et Imma ('Hokhma et Bina), et aux mondes révélés, qui sont les palais de
Zeir Anpin (les attributs émotionnels) et de Noukva (le féminin / Mal'hout), etc. Dans ces deux
sortes de mondes, les lumiéres supérieures percent, descendent et se révelent en bas.

Les mondes cachés sont les palais d’Abba et Imma ('Hokhma et Bina), tandis que les mondes révélés sont les

palais de Zeir Anpin et de Noukva (les attributs émotionnels et Mal'hout). Par I’action accomplie dans le
Pays, les lumiéres supérieures percent et se révelent en bas dans les deux.
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SECTION 7 - 126-27

«Si Havaya nous agreée » : Kéter et les deux Jérusalem
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De maniere géneérale, la révelation et le jaillissement des lumiéres mentionnés plus haut s’opérent
par I’émanation du niveau de Kéter supérieur (la Couronne), qui échappe aux limites de I’envelop-

pement dans les réceptacles, etc.

De maniere générale, le jaillissement des lumiéres hors des réceptacles provient de ’émanation de Kéter
supérieur (la Couronne), qui échappe entiérement a I’enveloppement dans des réceptacles.
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C’est le sens de ce qui est écrit : « Si Havaya nous agrée » : ’agrément (hafetsa) est le niveau de la
dimension intérieure de Kéter, qui est le niveau du goiit et du plaisir présents dans la volonté, etc.

Cela explique les mots suivants du verset : « Si Havaya nous agrée ». L’agrément (hafetsa) est la dimension
intérieure de Kéter : le goiit et le plaisir au sein de la volonteé.

112 PO DR IR RITIRDY 19 SOPnR 19K TONNY 1772 ©7R9Y NS0 NIPAIEON NIOMA KT PIET
Qh!

La volonté (ratson), quant a elle, est le niveau de la dimension extérieure de Kéter, comme il est
écrit dans le discours qui commence par « Et j’étais aupres de Lui comme une nourriciére », etc.

Or, ici, il est dit : « Si Havaya nous agrée » :

La volonté (ratson) n’est que la dimension extérieure de Kéter, comme I’explique le discours sur « Et j’étais

aupres de Lui comme une nourriciére ». Le verset, toutefois, parle d’agrément.
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C’est-a-dire que la dimension intérieure de Kéter, qui échappe aux limites de I’enveloppement
dans les réceptacles, se révélera ; ainsi, les lumieres jailliront également en bas, etc.

Il est question d’agrément parce que le but est que la dimension intérieure de Kéter, qui se situe au-dela de

tous les réceptacles, se révele. Cette révélation permettra aussi aux lumiéres de jaillir en bas.
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(Voir le Zohar, paracha Chela’h, p. 160, fin du coté a.) Tout cela s’accomplit par « le pays est bon »,
etc., car « leur commencement est enfoncé dans leur fin, et leur fin dans leur commencement ».

La parenthése renvoie au Zohar sur la paracha Chela’h, qui comprend « Si Havaya nous agrée » comme les
paroles des hommes de foi. Tout cela s’accomplit par « le pays est bon », c’est-a-dire par I’action dans la

Terre physique, car le commencement est enfoncé dans la fin et la fin dans le commencement.
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Cela se comprendra davantage a la lumiére de ce qui est écrit dans Torah Ohr, paracha Mikets, a la
fin du discours qui commence par « Chante et réjouis-toi, fille » : « Il ne cessa de la chérir jusqu’a

ce qu’'ll ’'appela “Ma fille”, etc.,

Une explication supplémentaire ressort de Torah Ohr, paracha Mikets, a la fin du discours sur « Chante et
réjouis-toi, fille ». Celui-ci cite ’enseignement selon lequel D.ieu ne cessa de chérir Israél jusqu’a ce qu’ll
I’appela « Ma fille ».
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jusqu’a ce qu’ll 'appela “Ma mere”, etc. Et, au sujet du temps a venir, il est écrit : “Chante et ré-
jouis-toi, fille”, car le niveau de “fille” s’élévera a une hauteur sans pareille et deviendra “une

femme vaillante, couronne de son époux” », fin de citation.

Son amour grandit encore jusqu’a ce qu’ll I'appela « Ma mére ». Au sujet du temps a venir, il est dit : «
Chante et réjouis-toi, fille » : le niveau de « fille », le plus bas, s’élévera au plus haut, jusqu’a devenir « une

femme vaillante, couronne de son époux ».
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Or, le niveau de la «fille» désigne la Jérusalem d’en bas, et le niveau de «ma mere » désigne la Jé-
rusalem d’en haut, qui est le Monde de la Pensée, le niveau du grand hé, Léa, «la meére des

enfants», etc.

La «fille» est la Jérusalem d’en bas, et «ma meére» est la Jérusalem d’en haut. La Jérusalem d’en haut est le

Monde de la Pensée: le grand hé, le hé supérieur du Nom, qui est Léa, appelée «la mére des enfants».
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Ils voulaient tout faire descendre par la seule Jérusalem d’en haut; mais, en vérite, il est impos-

sible d’y parvenir autrement que par la Jérusalem d’en bas,

Les explorateurs voulaient tout faire descendre par la seule Jérusalem d’en haut, par la pensée. Mais, en vé-

rité, ce but ne peut étre atteint que par la Jérusalem d’en bas.
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car «telle est la porte vers Havaya», et elle est le niveau de «comme une ville unie ensemble », etc.,
avec le niveau de la Jérusalem d’en haut. C’est pourquoi nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: le
Saint béni soit-I1 jura qu’Il n’entrerait pas dans la Jérusalem d’en haut avant d’entrer dans la Jéru-
salem d’en bas.

La Jérusalem d’en bas est «la porte vers Havaya», la voie d’accés a tout ce qui est en haut, et elle est «une

ville unie ensemble » avec la Jérusalem d’en haut. C’est pourquoi les Sages ont dit que D.ieu jura qu’ll n’en-

trerait pas dans la Jérusalem d’en haut avant d’entrer dans la Jérusalem d’en bas.

SECTION 8 - 128-31

Trois niveaux et un quatrieme

NIPMAW D [7on Sw 0bwine] VPRI NI°M22 RP1T 599103 2NI0WI K3 2337 73 AR "W DR T3 28
5999 19119 NRY N°2 79YNN Na

De plus, il est dit : « Car voici, Je viens et Je résiderai au milieu de toi » : précisément au niveau de
la Jérusalem d’en bas, etc. ; car le niveau de la « fille » sera élevé a une hauteur incomparable,
comme indiqué plus haut.

Une preuve supplémentaire : le propheéte dit « Car voici, Je viens et Je résiderai au milieu de toi » au sujet

précisément de la Jérusalem d’en bas. C’est la « fille » qui, comme cité plus haut, sera élevée a une hauteur
incomparable.
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C’est-a-dire au niveau de ’accomplissement des mitsvot par des actes matériels précisément, qui
est appelé le niveau du serviteur ; et c’est précisément a son sujet qu’il est dit : « Voici, Mon servi-

teur réussira ; il sera élevé et exalté, et trés haut. »

La « fille » est I’observance des mitsvot par des actes matériels, qui est appelée le niveau du serviteur. C’est
précisément du serviteur qu’Isaie dit : « Voici, Mon serviteur réussira ; il sera élevé et exalte, et trés haut. »
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Et c’est la « le pays est tres, trés bon », comme le niveau de « et trés haut ». On peut encore dire :
car il est expliqué dans le Shelah, au début de la paracha Vayé’hi, au sujet de ce qui est écrit trois
fois : « Le Heikhal (Sanctuaire) de Havaya », « ceux-ci le sont »

Le «trés » de « et trés haut » correspond au « trés, trés » de « le pays est trés, trés bon ». Une autre explication
suit, tirée du Shelah au début de la paracha Vayé’hi, sur la raison pour laquelle Jérémie dit trois fois « le
Heikhal de Havaya ».

AR [monyn 3] DX (1312 71 (279 o mi0] 00 OW) 11 7027 SYAW PAR TAIR TR 197 (710 19n02)
(dans Jérémie, chapitre 7, [verset] 4), et de méme : « Terre, terre, terre, écoute la parole de Havaya
» (1a, fin du chapitre 22), ou « terre » est mentionné trois fois :

Le texte indique I’emplacement de ce verset, Jérémie 7:4, puis ajoute un paralléle a la fin de Jérémie 22. La
aussi, « terre » est répété trois fois : « Terre, terre, terre, écoute la parole de Havaya. »
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car méme la-haut, dans le Monde d’Atsilout (Emanation), il y a également une Jérusalem d’en bas

et une Jérusalem d’en haut, qui correspondent au hé inferieur et au hé supérieur ; et le troisieme

niveau est la Jérusalem d’en bas véritable, dans le Monde d’Assiya (Action) matériel, en ce monde.
L’explication du Shelah est que méme la-haut, dans Atsilout, il y a une Jérusalem d’en bas et une Jérusalem

d’en haut, correspondant au hé inférieur et au hé supérieur du Nom. La troisiéme est la Jérusalem d’en bas

véritable, dans le Monde d’Assiya matériel, ce monde-ci.
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C’est-a-dire que les mitsvot se répartissent en trois niveaux : pensée, parole et action, comme il est
écrit plus loin, dans le discours commencant par « Et maintenant, je T’en prie, que la puissance
soit grande », et dans le discours commencant par « Et Josué envoya », etc., « des espions, en secret
»e

Ces trois niveaux correspondent aux trois dimensions des mitsvot : pensée, parole et action. Des discours

plus loin I’expliquent : celui qui commence par « Et maintenant, que la puissance soit grande », et celui qui
commence par « Et Josué envoya des espions en secret ».
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Et voici le sens de la triple proclamation «Saint»: par elle, on fait descendre du niveau de la lu-
miére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) vers les trois mondes: «Je I’ai créé, je I’ai for-
mé, je ’ai aussi fait», qui sont

La triple proclamation «Saint» des séraphins reléve du méme schéma. Par elle, la lumiére qui entoure tous

les mondes (sovev kol almin) descend dans les trois mondes désignés par «Je I’ai créé, je I’ai formé, je I’ai
aussi fait», c’est-a-dire Béria, Yetsira et Assiya.
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les niveaux de la pensée, de la parole et de ’action ; ceux-ci sont précisément les trois niveaux du
Heikhal mentionné plus haut, et aussi les trois niveaux de la Torah, du service divin (avoda) et des
actes de bonté (guemilout hassadim), comme il est écrit ailleurs, dans le discours commencant par
«Car en ce jour, il fera expiation».

Ces trois mondes sont la pensée, la parole et I’action, les mémes trois niveaux que ceux du Heikhal triple. Ils

sont aussi les trois éléments que sont la Torah, le service divin (avoda) et les actes de bonté (guemilout has-
sadim), comme I’explique le discours «Car en ce jour, il fera expiation».
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Selon cela, on peut dire que la génération du désert (midbar), qui correspond au niveau de «et ta
parole (midbarekh) est belle », voulait faire descendre la vitalité dans les niveaux de la parole et de
la pensée, qui sont Jérusalem d’en bas et Jérusalem d’en haut dans le monde supérieur, c’est-a-
dire le hé inférieur et le hé supérieur, comme mentionné ci-dessus. Mais ce troisiéme niveau, ce-
lui de la terre d’en bas, elle ne le voulait pas.
La génération du désert (midbar) correspondait au niveau de «et ta parole (midbarekh) est belle», car ces
deux mots ont la méme racine. Elle voulait faire descendre la vitalité uniquement par la parole et la pensée

— Jérusalem d’en bas et Jérusalem d’en haut dans le monde supérieur —, mais non par le troisiéme niveau,
celui de la terre d’en bas.
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Cela signifie qu’ils pensaient pouvoir attirer I’effusion au moyen de Jérusalem d’en bas et de Jéru-
salem d’en haut du monde supérieur, c’est-a-dire par la parole et la pensée seules, comme indiqué
plus haut.

Les explorateurs pensaient pouvoir tout attirer au moyen de Jérusalem d’en bas et de Jérusalem d’en haut

du monde supérieur, c’est-a-dire par la parole et la pensée seules.
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Mais, en verite, I’essentiel de toute effusion s’opére précisément par I’action (Assiya). Voyez aussi
ce qui est écrit a ce sujet dans le discours qui commence par « Qui a compté la poussiére de Yaakov
», a propos du sens de « Moi aussi, je Iai faite ».

En vérité, toute effusion s’opeére principalement par I’action. Le discours « Qui a compté la poussiére de
Yaakov » explique cela a propos des mots « Moi aussi, je I’ai faite ».
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Ily est expliqué que le mot « aussi » (af) vient inclure un quatriéme niveau, supérieur aux trois ni-
veaux de « Je I’ai créée, formee et faite », et que ce niveau est attiré et révelé précisément par I’ac-
tion. On peut également dire que cela correspond a la révélation du Kodech supérieur (sainteté),
qui dépasse le niveau des trois occurrences de Kadoch (saint), avec un vav.
La, le mot af, « aussi », est interprété comme ajoutant un quatriéme niveau, supérieur aux trois niveaux « Je
I’ai créée, formée et faite », qui n’est attiré et révélé que par ’action. Il pourrait aussi s’agir du Kodech su-

périeur, « sainteté », écrit sans vav, qui dépasse les trois occurrences de Kadoch, « saint », écrites avec un

vav.
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Voyez aussi ce qui est écrit a la fin du discours qui commence par « Tes dents sont comme un trou-
peau de brebis ». On peut dire que les trois niveaux de Heikhal mentionnés plus haut corres-
pondent également aux trois degrés de cette formule : « Il ne cessa de la chérir jusqu’a ce qu’ll
I’appelle “Ma fille”, “Ma sceur” et “Ma mere” », etc.

Le texte renvoie également a la fin du discours « Tes dents sont comme un troupeau de brebis ». Enfin, les

trois niveaux de Heikhal pourraient correspondre aux trois étapes de la formule selon laquelle D.ieu ne ces-
sa de chérir Israél jusqu’a ce qu’ll 'appelle « Ma fille », « Ma sceur » et « Ma meére ».
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DANS LA AVODA

Une personne attire la révélation d’en haut en méditant, par I’esprit et le cceur, sur le fait que D.ieu renou-

velle la création chaque jour, de sorte que le monde ne Le dissimule plus, et en se sanctifiant méme dans ce

qui lui est permis. Elle ne doit pas se contenter d’une intention spirituelle : la lumiére supréme n’est attirée

vers le bas que par I’accomplissement concret et physique des mitsvot.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Pourquoi les explorateurs pensaient-ils qu’accomplir les mitsvot par la pensée, comme Avraham l’avait
fait, permettrait d’obtenir tout ce que procure I’action physique, et ou leur raisonnement échouait-il ?

. Comment I’analogie d’une idée profonde transmise par un geste explique-t-elle pourquoi I’action phy-

sique atteint un niveau supérieur a celui de la pensée et de la parole ?

. Quelle est la différence entre les Iggoulim et le Yosher, et comment ’analogie du maitre et de son éléve

I’illustre-t-elle ?

Comment la soumission de la sitra a'hra ici-bas provoque-t-elle la percée des lumiéres a travers les récep-

tacles d’en haut ?

Pourquoi le verset dit-il «Si Havaya nous agrée» plutot que de parler de Sa volonté, et comment ce désir se

révele-t-il a travers le Pays?
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SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1

1 Yehochoua et Kalev disent a toute I’assemblée que le pays
qu’ils ont exploré est «trés, trés bon»; ce «trés» répété
constitue la premiére question du maamar.

Numbers 14:7°1:77° 72712
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Et ils parlerent a toute I’assemblée des enfants d’Israél, di-

sant : « Le pays que nous avons parcouru pour I’explorer est

un pays tres, treés bon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

2 La suite de leurs paroles: si D.ieu nous désire, Il nous fera
entrer dans le pays «ou coulent le lait et le miel». Chaque
expression de ce verset est expliquée plus loin dans le
maamar.

Numbers 14:8'1:77> 72712

RIT™IWR PN 1P 7103 DRIT PIRTTOR UOR K727 7 112 YEOOR
W3 220 N

If the L-RD delight in us, then He will bring us into this land,

and give it unto us—a land which floweth with milk and

honey.

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

PARAGRAPHE 4

3 NV 1721 N 22 Peran®

Le verset qui clot les lois relatives aux animaux permis et
interdits : « afin de distinguer entre I'impur et le pur ».
L’Admour Hazaken y voit la mission générale de la Torah
et des mitsvot : séparer le bien du mal.
Leviticus 11:47112:RX™ Rp™
X7 TR 700 172 NPIRIT TIAT P IN0T P KT 172 107
2280

pour faire la distinction entre 'impur et le pur, et entre
I’étre vivant que I’on peut manger et I’étre vivant que I’on ne
peut pas manger.

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

IR RAPY RA
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La note de Kehot renvoie le lecteur a ce volume des dis-
cours de I’Alter Rebbe de I’année 5565 au sujet des 288
étincelles tombées lors du brisement de Tohou.
LA NOTE DE KEHOT
.21290°Y 770N N7N0 IR7

5 YIyI> NN

Dans la version qui s’y trouve, les exemples donnés sont le
chofar et la soukka, au lieu de I’étrog et de la laine des

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/

tsitsit.
LA NOTE DE KEHOT
.12701 92w RNATH R°21 107 °Y 10PN n”nd2

PARAGRAPHE 6

6 a1 22w

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
J[3] .(% ,79p .2,M9p) 2"m Y

7 PPRSY 15192 7172IPT KPP PRNON K*WVD RPDINNR T3

Le Zohar enseigne que lorsque la sitra a'hra est soumise,
la gloire du Saint béni soit-I1 s’éléve dans tous les mondes.
L’Alter Rebbe s’appuie sur cet enseignement pour mon-
trer comment la conduite d’'une personne ici-bas atteint
les mondes supérieurs.

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

8 PPRSY 1193 7172IPT KAPY PYNON K”WVD RPDINNK T3

Le second endroit indiqué dans la note de Kehot pour cet
enseignement du Zohar sur la soumission de la sitra a'h-
ra, que le maamar explique dans les sections 2 et 3.

Zohar, Tetzaveh 10:83-11:9227%:X”-1"9: 11%0 ,7717 190

9 ¥I7°2 M7 woavna
La note de Kehot le cite comme un endroit ou il est expli-
qué que Iggoulim et Yosher correspondent aux niveaux de
Nefech et de Roua'h.

LA NOTE DE KEHOT
O3 IRTY L9ORY ARM’ Y -Mnw NPMIK LK LRDP TPNIZN 172 RN
APy 17070 127102 131IR2Y L 22w 'Y DO1°1Y-17TR O7RND

PARAGRAPHE 8

10 VTR POw YIRWRY 277 BTy D

Emplois paralléles de I’analogie du maitre qui transmet
une idée a son éléve.
LA NOTE DE KEHOT
D LRIWITR Y MDY DOWITT LM 0Oy *2 YN Y R-T71 NPTIR IRA
.70 Y R-T71 NPMIRD TR 0w R Dwnn annNR Y 15720 DRN
097y 17390 MAwn Naw 777 03 IR

PARAGRAPHE 11

1 397 "NYTN WK DORD K2

Le Talmud enseigne qu’une personne ne saisit pleinement
la pensée de son maitre qu’au bout de quarante ans. Le
passage entre crochets renvoie a une discussion de ce su-
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12

13

jet, qui s’accorde avec I’analogie de 1’éléve qui n’assimile
que progressivement ’idée de son maitre.

Avodah Zarah 5b:2°2:2°1 171 12y
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Ce Biour traite de I’attraction des lumiéres intérieures et
enveloppantes : la Torah, qui provient de 'Hokhma, a sa
racine dans le cerveau caché d’Arich Anpin, appelé lu-
miére intérieure, tandis que les mitsvot proviennent du
crane (gulgalta) d’Arich Anpin, lumiére enveloppante.
LA NOTE DE KEHOT
7,19 °9nR n7pY

922° 1 av2 s

Le verset de Yom Kippour, «Car en ce jour, Il fera expia-
tion pour vous», qui ouvre le Biour dans Likkutei Torah,
Acharei, auquel renvoie le passage entre crochets.
Leviticus 16:30°7:10 X1p™
37700 1 *197 D2 NRYA P31 DONK ITY? 0277y 1927 M 097D
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) « IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 12

14

15
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Dans Inyanim, le Tséma’h Tsédek explique la notion au-
trement et remarque qu’elle demande a étre examinée,
car on sait que les Iggulim sont Nefech et le Yosher
Roua’h.
LA NOTE DE KEHOT
YR OW 108K UM LANR 1IN N2 OWT Y Y 0171y NI IRD
-NINw A7MIRG PR 7MT N2 R IWY wR1 PR R DOy 11T
L1 7513 RIT W™ w1 PN RIT 099aynT nrya wrmy” Tann axna’y
NP 13 WT M PNAR N1 23 WY D°9aYT waan Pna oy
MMIZAW MOY” 701 RYN’R °Y 110 °D N7MINDY WPy “0opopn na
0775w X177 0¥213” RN K ,ROP PPMIZN 1721 ,772TR0n Max wawa
MWAR M7 A2 R W2 97RWH . . 729 W1 N2 P 1991 0°Ivp on
5oy% AR WYY UHPAw U KD OW 190 AN 0°an7 0°90m waan n
OODIRYN MAX W WA wIDn OwT 7,70 Rl
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Etz Chaim, Sha’ar Iggulim VeYosher, Branche 3, dit que
les dix Séfirot de Yosher sont la lumiére appelée Roua’h,
un niveau supérieur a celui de la Nefesh. Le texte le cite
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20
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pour associer les Iggoulim a la Nefesh et le Yosher au
Roua’h.

Sefer Etz Chaim 1:3’3:°k 011 vy
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07 W O3 MNTM NPH°ID 12 w° 0 ¥93 9531 0995 Hw 0™ N2
TIRTT M2 O W 070 PAR 2MIRY DVIR 12 WO IR 990 MR B
0°9195 07 O3 Y75 WA NATTA DY M3 AT XITw ma pan
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M9 DERI 97ARY 7900 79¥RI WO PNAW KIT KVOWD NPNRT
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Sefer Etz Chaim (Public Domain)
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Remarque que le Nefech recu a la naissance est une chose
que posséde chaque personne.
LA NOTE DE KEHOT
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Remarque que recevoir un Roua’h exige du mérite,
contrairement au Nefech.
LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar, au début de Michpatim : lorsqu’un homme nait,
on lui donne une Nefesh et, s’il mérite davantage, on lui
donne un Roua’h. L’Alter Rebbe le cite pour montrer que
le Roua’h (Yosher) est supérieur a la Nefesh (Iggoulim) et
vient ensuite.

Zohar, Mishpatim 2:4-1337>-"7:’2 0°0BWwn 7117 100

See, now. When a human being is born into the world he is
given a soul (nephesh) from the primordial “animal”
sphere, the sphere of purity, the sphere of those who are
designated “Holy Wheels”-namely, the supernal order of an-
gels. If he is more fortunate he will be endowed with a spirit
(ruah) which appertains to the sphere of the Holy Hayoth.
Should he possess still greater potential merit he is given a
soul (neshamah) from the region of the Throne. These three
grades of personality are the “maidservant”, the ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Le texte renvoie a ce discours pour la différence entre les
Nekoudim et les Beroudim : le stade ou les Séfirot étaient
des points distincts, et celui ou elles sont réunies.
LA NOTE DE KEHOT
X"n
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La, PAlter Rebbe explique que, dans les Nekoudim,
chaque Séfira était un point unique, séparé et sans inclu-
sion mutuelle, tandis que, dans le monde de Tikkoun, les
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Séfirot sont devenues des partsoufim, divisées en détails
subtils et incluses les unes dans les autres.
LA NOTE DE KEHOT
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La réponse de D.ieu a Moché auprés du buisson ardent : «
Qui a donné une bouche a ’'homme ? » C’est le début du
discours de Torah Ohr auquel renvoie la parenthése, sur
Iinclusion mutuelle des Séfirot.

Exodus 4:118™:7 mnw
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Et D.ieu lui dit : « Qui a donné une bouche a ’homme ? Ou

qui rend I’homme muet ou sourd, voyant ou aveugle ? N’est-

ce pas Moi, D.ieu ? »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le passage parle de I’éveil a la priére, qui s’estompe en-
suite, et le compare a un réve, c’est-a-dire a la faculté
d’imagination qui associe deux opposés.

LA NOTE DE KEHOT
7,03 R™MN
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« Chant des montées : lorsque Havaya ramena les captifs
de Sion, nous étions comme des réveurs. » Ce verset ouvre
le discours de Torah Ohr sur Vayéchev auquel renvoie la
parenthése.

Psalms 126:1°%:175p 0°2°1n
1071712 1177 173 N2°W-NK N 2102 nivyna 1Y
Cantique des montées. Quand D.ieu ramena ceux qui reve-

naient a Sion, nous étions comme des réveurs.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

24 NP DAY WUabN

« Je revéts les cieux de noirceur. » Le discours cité inter-
preéte les « cieux » comme les Iggoulim et la « noirceur »
comme la dissimulation dont ils sont revétus.

Isaiah 50:32:117°yw°
:0M03 D°WR P MNP 0oy rz;’u’?rg
Je revéts les cieux de ténébres, et je fais du sac leur

couverture.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Explique pourquoi les Iggulim résident dans les palais :
ceux-ci correspondent au niveau du yesh (existence sépa-
rée), qui dissimule et voile la lumiére.

LA NOTE DE KEHOT
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likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/
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Le discours commencant par « Qu’on apporte des véte-
ments royaux », parmi les discours de Torah Ohr sur Me-
gillas Esther, auquel le texte renvoie au sujet de I’envelop-
pement des Iggulim dans les palais.
LA NOTE DE KEHOT
.X”In% 0°w177 X™MIN
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« Quon apporte un vétement royal », dit a propos de
I’honneur rendu a Mordekhai. Ces mots ouvrent un dis-
cours de Torah Ohr sur Méguilat Esther, auquel le texte
renvoie au sujet du revétement des Iggoulim dans les
chambres.
Esther 6:8°17: 1nox
7980 1Py 27 YR IO PRI 127WI? WK Mobn wha? e
AWRI2 M19%R N2 1R1 WKL
qu’on apporte les vétements royaux que le roi porte, ainsi
que le cheval que le roi monte et sur la téte duquel est posée

une couronne royale H
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le discours commencant par « Psaume, chant pour I'inau-
guration de la Maison », auquel le texte renvoie au sujet de
la nourriture, du vétement et de la maison.
LA NOTE DE KEHOT
1372 nMpY
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« Psaume, chant pour I'inauguration de la Maison. » Ces
mots ouvrent un discours de Likkutei Torah cité ici au su-

jet de la nourriture, du vétement et d’une maison.
Psalms 30:1x:7 0°°11n
:'h_'[‘? N°27 N0 ik
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Psaume ; chant pour la dédicace de la Maison ; de David.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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L’Admour Hazaken y explique que les « réceptacles d’Atsi-
lout » désignent la limitation qui existe méme dans Atsi-
lout, et que les Ames issues des réceptacles d’Atsilout sont
encore de la divinité, mais seulement comme une goutte
comparée aux réceptacles.
LA NOTE DE KEHOT
AR .2 ,Ay MT°0 .0 v 17317‘? R ul=irihblal /L b 1°1y2
anpn Y K-35
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.[3] .78 K91 470 [27nw] 13197 07PN NIRDPY 01972
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Etz Chaim présente les vétements et les chambres qui en-
tourent chaque monde : les vétements sont des récep-
tacles pour les lumiéres enveloppantes. I’Admour Haza-
ken le cite comme étant le Chaar 41, chapitre 5, selon
I’édition de Chklov de 5560 ; la note de Kehot indique son
emplacement dans les éditions actuelles, Chaar 42, cha-

pitre 3.
Sefer Etz Chaim 42:31:2”n 01 vy
0°w13% oYY IR°12T 19Y9RpM AwITPT 0TR 05IN31 ARC1AT ...
TR TP MPPRRT PP IWITPT DTR 02N MPOIRT MPM
»M2 0f DOWIAPR 3 YT 03Iy T MY Dowiabn Ay YT
MI°I2 47 BRI R AR W0 wIaDY w12k 9o 121 mIR BR 0o9on
0°92 23 WO X713 13130 MPPERT 75 DY w7 0°9°pnT MR
EOPIT 0V937 TNIRY D711 1717 MMIRA PRvpn 0y 0oRvpnn
0°3210 077w 0P 253 75137 0°2AyR o M9 91 oowiabn on
D°¥°PIn NP2 OM 701D DowIabn oo ATPRT MR Y
... R ORIy Pw MP5ORN N2 onw oovaynni
Sefer Etz Chaim (Public Domain)
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Commentaire sur ce passage : la dissimulation est si pro-
fonde que les créatures ne peuvent voir comment D.ieu
donne vie au monde.
LA NOTE DE KEHOT
TPXR D°R1217 7IRTI 7 RPW Y7 9N IR 17T @ non Y nhw nPmNa
¥7D3 92T w2 0 1PORD MRTAR HIPW 1Y 09PN DR PN N R
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Explique pourquoi le monde est nommé d’aprés la dissi-
mulation : la création du monde s’opére par la dissimula-
tion de la lumiére.
LA NOTE DE KEHOT
¥ NPW MU0 — TIRT 0PYR 7Y RN 0PI NRCMAw R . . 92Tn oym
URMY) AW Y R-X7EN OPTOD MINCY L2 ,T0 W mpR PRY .160
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Le principe du Zohar selon lequel un éveil d’en bas sus-
cite un éveil d’en haut ; la note de Kehot ajoute qu’on le
trouve en de nombreux endroits. Ici, il introduit la ma-
niére dont la contemplation d’une personne ici-bas attire
une révélation d’en haut.

Zohar I, 237ax 1971 x”m
LA NOTE DE KEHOT
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« Sache aujourd’hui et prends a ceeur que Havaya est Elo-
kim. » ’Admour Hazaken cite ce verset comme un appel a

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/
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la contemplation qui constitue I’éveil d’en bas.

Deuteronomy 4:39v”5:*7 0°727
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Sache donc aujourd’hui et prends-le a ceeur : D.ieu est D.ieu

dans les cieux en haut et sur la terre en bas ; il n’y en a pas

d’autre.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Il n’est rien d’autre que Lui. » Le monde semble exister
par lui-méme uniquement en raison de la dissimulation ;
en vérité, rien n’existe en dehors de D.ieu.

Deuteronomy 4:3571”2:"7 0°127
:172%m T3y 1K 0°PPRT KT T 02 NYT? DX1T N

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

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.A%y° no72
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«Et la gloire de Havaya se révélera, et toute chair la verra
ensemble.» L’Admour Hazaken cite ce verset pour décrire
I’avenir, lorsque le monde ne voilera plus la lumiére de
D.ieu.

Isaiah 40:5°1:n 171°yw°

:737 °71 °9 °3 172 272D X7 °A T2 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)
LA NOTE DE KEHOT
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Le passage en question parle de la foi d’Israél, qui dépasse
I’entendement : a I’époque du Premier Temple, la Lu-
miere infinie résidait de facon révélée dans les dmes,
comme si elles voyaient ; a I’époque du Second Temple,
les Hommes de la Grande Assemblée instituérent les béné-
dictions afin d’attirer cette révélation vers le bas.
LA NOTE DE KEHOT
NI R™IND AR
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« Vous vous sanctifierez et vous serez saints. » L’Admour
Hazaken comprend la seconde partie comme le résultat,
en haut, de la sanctification accomplie en bas.

Leviticus 20:71:’3 X1p7

{DRX 1 73X °2 D°WTR DI DAYTRNM)
Sanctify yourselves therefore, and be ye holy; for I am the
L-RD your G-d.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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L’enseignement du Talmud : « Sanctifie-toi dans ce qui
t’est permis. » I définit la sanctification demandée par le
verset comme une retenue méme dans les choses per-
mises, ce qui revient a soumettre la sitra a’hra.

Yevamot 20a:15170:X ’> Nna°

klckhs Flp‘__? "2 ORBRY ,D’ﬂ_pﬁo ksl m’;[ﬂ' — nrgz‘a‘rg RElok

Hp? IR .Wﬁ'rg RT3 0°20 °727 0°pna ’7; AR IR ?mga'r.?
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Tanya explique également que kadosh signifie
«séparé»: D.ieu est saint en ce qu’ll se tient a I’écart des
mondes, et, par les mitsvot, Il sanctifie Israél de cette
sainteté.
LA NOTE DE KEHOT
.10 KON AR9
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Le Zohar cité au début de la section 2 (ou la note de Kehot
indique ses références) : lorsque la sitra a'hra est soumise
ici-bas, la gloire du Saint béni soit-I1 s’éléve dans tous les
mondes. Il est expliqué ici qu’il s’agit de la suppression de
la dissimulation en haut.

Zohar, Terumah 6:38-7:457"1:1-172:1 12170 ,7717 7890

290 Wy ¥R 702
« Eloigne-toi du mal et fais le bien. » Les deux parties dési-
gnent les interdictions et les mitsvot positives, par les-
quelles la sitra a'hra est soumise.
Psalms 34:15170:7"% 0°2°1n
AETMN Dﬁ@‘ Uipa 2307wy ¥ 0
Eloigne-toi du mal et fais le bien ; recherche la paix et pour-
suis-la.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Les mots du verset du maamar : « un pays qui ruisselle de
lait et de miel », dont I’ Alter Rebbe explique maintenant le
terme causatif zavat.

Numbers 14:8'1:77> 72712
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If the L-RD delight in us, then He will bring us into this land,

and give it unto us—a land which floweth with milk and

honey.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La note donne ce lexique des termes de Kabbale comme
source de I’association du lait aux 'Hassadim.
LA NOTE DE KEHOT
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La note donne ce lexique comme source de ’appellation
du miel «le jugement de la maturité ».
LA NOTE DE KEHOT
17077 MR R™IRN
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L’interdiction de briiler du levain ou du miel sur 'autel.
L’Alter Rebbe I’explique par le fait que le miel est un « ju-
gement de maturité », une rigueur intense.

Leviticus 2:11x7°:2 X1p™
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No meal-offering, which ye shall bring unto the L-RD, shall

be made with leaven; for ye shall make no leaven, nor any

honey, smoke as an offering made by fire unto the L-RD.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Selon la note, le Tséma'h Tsédek cite a cet endroit I’affir-
mation selon laquelle le lait est I'intellect de maturité des
'Hassadim.
LA NOTE DE KEHOT
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D’autres passages de Torah Ohr que la note cite pour
I’analogie du lait maternel qui fait grandir I’enfant.
LA NOTE DE KEHOT
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Etz Chaim interpréte Eldad et Meidad comme le secret des
deux seins (dadim) d’Imma, entre lesquels le lait se ré-
pand. L’Alter Rebbe le cite a propos du « lait d’Imma » qui
fait grandir Zeir Anpin.
Sefer Etz Chaim, Shaar HaKlalim 3:3-40°%%371 3w ,0n vy
70
O 077 R 03 DT RIAW 770 003 17090 170 27y A .
RNPYRMARI °1RDORAWN 1 RI1PW%A DR RITW 119230 079P9K 10
T7 0y DRAWN PR AN 7T YUK 70 7T 0¥ 1RCaw BUR 92N
RMR WRD 73T .M 0°R32IN7 T TTURR 070 TT U
072 DOp°ann OPTwn WY VW PUR Pl IR D130 Apan RO
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Sefer Etz Chaim (Public Domain)
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La bénédiction de Yaakov a Yehouda : « Rouge des yeux a
cause du vin, et blanc des dents a cause du lait. » Elle
ouvre le discours de la paracha Vayé’hi auquel renvoie la
parenthése.
Genesis 49:1227:1”n N°wWR12
:2700 D2IY1271 1770 DY 227P0n
Ses yeux seront rouges de vin, et ses dents blanches de lait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La note indique que ce passage de Pri Etz Chaim sur le
miel est expliqué a cet endroit dans Torah Ohr.
LA NOTE DE KEHOT
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w27 Paya

Ala fin du premier chapitre de la porte consacrée au cho-
far, Pri Etz Chaim dit que les jugements, une fois adoucis,
retrouvent le « gotit du miel ». L’Alter Rebbe le cite a pro-
pos du miel comme Guevourot.

Pri Etz Chaim, Gate of the Shofer 1:25991w yw ,0%°1 v¥ "9
iR
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Pri Etz Chaim (Public Domain)
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« En ce jour, Havaya, ton D.ieu, te commande d’accomplir
ces lois. » Ces mots ouvrent le discours de la paracha Ki
Tavo auquel le texte renvoie.

Deuteronomy 26:161”1:173 0127
D°LRYRITNRY PRI 0PN NiRY? T30 APpRN N Mo odn

SWDI223 72377222 DNIR ) N1
This day the L-RD thy G-d commandeth thee to do these
statutes and ordinances; thou shalt therefore observe and do
them with all thy heart, and with all thy soul.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Une glose inscrite sur ce passage précise que les lumiéeres
percent les réceptacles et se révélent en bas, de sorte que
le pays soit «ruisselant de lait et de miel».
LA NOTE DE KEHOT
T DOPPI2 MTIRA R BT IRID ATAT WY non Y nhw nTINa
279y "waTy 290 Nat W Mon® 19an7 09951

ooty 7 qwIa 2bnn
Ces mots citent Ketubot 111b:22-23 ; le passage figure ci-
dessous.
Ketubot 111b:22-23575-273:2 X N121n>
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Rachi explique I’expression « ruisselant de lait et de miel »
: les chévres mangent des figues, le miel en dégouline et le
lait coule des chévres, jusqu’a former une sorte de ruis-
seau. La note de Kehot renvoie aussi au récit de Ketoubot
111b sur les chévres sous les figuiers de Bnei Brak.

Rashi on Megillah 6a:9:1°R:’0:X " 719%3n %y "1
77 31 251 TR A WATM 0°IRN POIR 07y - waT 250 N
2n1 1D 0wy onyn
Vilna Edition (Public Domain)
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La note renvoie a cet endroit a un discours sur ce verset,
qui I’explique d’une autre maniere.
LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud examine le sens de «et elle fera ses ongles»: les
couper ou les laisser pousser. La note de Kehot le cite
pour illustrer le sens de «faire» comme mettre en ordre.
Yevamot 48a:9-10"-"0:X 17 nin2’
FMIR PPN 221 ,7PHIES NK AN AR DX ATPN” 21 10
Y 7MW PR 031 MR PPTan SmWiR RPRY 027 ,1ipn
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Le verset concernant la femme captive : « et elle se fera les
ongles ». L’Alter Rebbe le cite, avec son Targoum, pour
montrer que « faire » peut signifier rectifier.
Deuteronomy 21:1227°:X”> 0°127
:PYIZE NN MNP AYRI"NK AP 2 TINTIN AOKIM
alors tu ’emmeéneras chez toi ; elle se rasera la téte et se
coupera les ongles ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud dit que D.ieu a placé les seins d’une mere au
siege de I'’entendement (Bina). L’Alter Rebbe s’appuie sur
ce passage pour relier le lait a Bina, la « meére »
supérieure.
Berakhot 10a:16-187"-1"t:X * N1372
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Que signifie « tous Ses bienfaits » ? R. Abbahu dit : [Cela si-
gnifie] qu’ll plaga son sein a I’endroit de I'intelligence. Pour
quelle raison ? Rab Judah dit : Afin que [I’enfant] ne regarde
pas le lieu de la nudité. Rab Mattena dit : Afin qu’il n’ait pas
a téter une partie du corps qui est impure. David contempla
la défaite des méchants et composa un cantique ; comme il
est dit : « Que les pécheurs disparaissent de la terre, et qu’il
n’y ait plus de méchants. Bénis ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Etz Chaim, Sha’ar Hearas HaMochin, chapitre ’1, explique
que toute la génération du désert qui sortit d’Egypte pro-
venait du niveau de Léa. ’Admour Hazaken le cite pour
situer la racine des explorateurs en Léa, le Monde de la
Pensée.
Sefer Etz Chaim 32:3-4'7-3:2”% 0»n py
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ARDY 3PP 19K P DOANTIR P 1R ORD DR OTya 0D ovw
DU AN 1 9270 1T NI IRSS Qwn WK 1270 T RApPIT
191w DRIWM 90 AR PAw 0012 47 03 1pPn0 phnoiw
PRI RVT 9P RIT DRAWM YTII 72P1 RO PR 00 UKD 01979

Sefer Etz Chaim (Public Domain)

PARAGRAPHE 22
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Rav enseigne qu’Avraham, notre pére, accomplit toute la
Torah, comme il I’apprit du verset: «parce qu’Avraham a
écouté Ma voix». Dans ’argumentation des explorateurs,
cet exemple sert de précédent a ’accomplissement des
mitsvot dans leur esprit.

Yoma 28b:9-10"-"1:2 11”3 Xn1°

WK PY” MRIY ,APID 17IRT 9D 10X DNIR 0Op 137 NN

RIORT 277 70 72 000 27 Ap? WK 7N YPip2 071aR ynw

PP IR 177 NIgN YW KRR 10970 03 KK KD ?Nign vay

7P WK 27 KPR L(2) K 277 MY ninim onign” 19 ok

ﬂ'ﬁﬂ nnx ,”’Jj‘ﬁﬁﬂ” :17_:§;rg' ,1"?’[#;.0 Sy 15’5}_{ 172X 077X
719 2¥3% MR NOXY 20237

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

L7279 R 70 7720-0°2791 720 721K AR 1w .2 ,00 RnY

PARAGRAPHE 23
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Rabbi Simlai demande pourquoi Moché aspirait a entrer
dans le pays : avait-il besoin d’en manger les fruits ? En
réalité, de nombreuses mitsvot furent données a Israél et
ne peuvent étre accomplies qu’en Terre d’Israél, et il sou-
haitait les accomplir toutes. 'Admour Hazaken rapporte
cela pour montrer que I’action accomplie dans le pays est
I’essentiel.

Sotah 14a:7’1:X 77 Y10
79X YIRY 012°7 727 MYh MXNI M 190 RPN 027 T
72 KPR 179773 K7 A0 Yiaty IR 129778 KA Av1En PIoR? 0N
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

X L,T° 1010 IR

DoyLIR 11 NN

La note renvoie a deux passages des discours du Rabbi en
rapport avec les mots « en vérité, ils se trompaient », au
sujet de I’erreur des explorateurs décrite ici.
LA NOTE DE KEHOT
.1046°Y 11 .292°Y 1N WP XA

PARAGRAPHE 24

68

69

70

7

1onn "nna ey Twyn 710

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

monn mawnna ey nwyn 710

L’hymne Lecha Dodi dit du Chabbat : « dernier dans I’ac-
tion, premier dans la pensée » : créé en dernier, il était
premier dans le projet de la Création. La note de Kehot en
donne la source de cette formule, que I’Admour Hazaken
applique au fait que I’action la plus basse porte I’intention
premiére.
Siddur Ashkenaz, Shabbat, Kabbalat Shabbat, Lekha Dodi 4-
61-"7 1T 1199 ,naw ﬂ'?JP ,NaW ,TIOWKR 71770
.TIID] DTpR WRAR .13727 1ipn K27 03 L0291 157 N2Y NXI1pY
231 N2 °39 .MP2 NXIP? 11T N3y :Pnn n2wmea Ny Ao
PRY2 NIY 97 27 .72D07 TIAN ORI WP LINPN Y 70 IR
:7R0 772y PN’ XM .XD2D
To greet the Sabbath, come let us go for it is the source of
blessing; from the very beginning, of old, it was appointed;
last in creation, first in [G-d's] thought. Come my Beloved
Friend to greet the bride, let us welcome the Sabbath.
Sanctuary of the King, royal city, arise, come forth from the
upheaval; too long have you dwelt in the valley of weeping;
He will show you abundant pity.
The Metsudah siddur, 1981 (CC-BY) - Translation based on the Metsudah li-

near siddur, by Avrohom Davis, 1981 (CC-BY)
19102 1N%NN Pyl
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
"0 X" ™0

19102 1NPMN Py

Le Sefer Yetzirah dit des dix Séfirot que leur fin est en-
chassée dans leur commencement, et leur commence-
ment dans leur fin. L’Admour Hazaken cite ce passage

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/
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10 9ARD DRAW? 12 NTY 90 DR 10K,

pour montrer que le niveau le plus élevé est lié au plus
bas.
Sefer Yetzirah 1:7°1’% 717°%° 700
namows 19102 10PN TNPINa 1910 PIYA R 92 mMaED vy
9910 1IN 717 TR 21991 21w 19 1°RY T IR NPhaa 1wp
La dizaine de I’existence a partir du néant a sa fin liée a son
commencement et son commencement lié a sa fin, tout
comme la flamme est unie au charbon ardent ; car D.ieu est
un et il n’y en a pas un second, et avant un, que compteras-
tu?

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

N1O92 R%9OD 1

La formule du Zohar : « Pour un sage, une allusion. » L’Ad-
mour Hazaken la développe en lillustrant par une idée
profonde qui ne peut étre transmise que par un geste.

Zohar I, 26b2 15 X"t
LA NOTE DE KEHOT
Y Dwn anIR T, R ompna e oyt L1, RO
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19102 1NPIN PIYIT 2Wn
Dans le Sefer Yetsira, « leur commencement est enchassé
dans leur fin ». Ici, cela explique pourquoi la révélation
d’en haut ne peut étre suscitée que par I’action d’en bas.
Sefer Yetzirah 1:7°1’X 117°%° 790
nanbws 19302 INPNM INPMNA 1910 PP 1 92 MvED WY
D10 INR 711 TAR 21991 21w 12 1RY T IR NPna2 1wp
La dizaine de I’existence a partir du néant a sa fin liée a son
commencement et son commencement lié a sa fin, tout
comme la flamme est unie au charbon ardent ; car D.ieu est
un et il n’y en a pas un second, et avant un, que compteras-
tu?
Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain) - Sefer Yezirah, trans. by Isidor

Kalisch. New York, 1877 (Public Domain)

nwyn XM 937 90
Dans les lois de la ‘halitsa, si la femme n’a pas récité les
versets, la ‘halitsa est valide ; Rabbi Eliezer déduit de «
ainsi sera-t-il fait » que « tout ce qui reléve d’un acte » est
indispensable. ’Admour Hazaken le cite comme paralléle
ala primauté de I’action.
Mishnah Yevamot 12:3°2:27 mn2° niwn
X7 22K MR MR LTIV AN LR K? P3N LMRRY 1370
MY 231 R K P3N IKIPY TEPN M08 AN mERn
37 MR LTI ANRPT MR RPPY 027 L7700 ANYPn niN
i TR L2290 ,Ayn RINY 127 '?; ,(712 ©”127) Nwy? 123 ,1157"??(
SWN2 YR NI 137 22 ,UOK7 Mpy? 733 N7 OYR KIPY "3
If she took off his shoe and spat, but did not recite [the for-
mula], her halitzah is valid. If she recited [the formula] and
spat, but did not draw off the shoe, her halitzah is invalid. If

she drew off the shoe and recited [the formula] but did not

spit: R. Eliezer says her halitzah is invalid; and R. Akiva
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says: her halitzah is valid. R. Eliezer said to him: “‘So shall
be done’ (Deut. 25:9), anything which is a deed is essential.”

R. Akiva said to him: “From there ...

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

75 a2 °nw 12591 7Y R¥™ D2

L4, le travail de Yaakov aupreés des troupeaux de Lavan est
expliqué comme correspondant aux six ordres de la Mich-
na, attirés depuis le plaisir supérieur qui transcende I’en-
chainement ordonné des mondes. « Lhomme jaillit tres,
trés » est interprété comme un « trés » qui dépasse tous les
«trés » : une percée de niveau en niveau, qui attire une lu-
miére depuis un lieu tres élevé. C’est le méme double «

trés » que dans notre verset.
LA NOTE DE KEHOT

.2,10 R¥”M R"MnN

76 M3 onw 1259

« Lavan avait deux filles : le nom de ’ainée était Léa, et le
nom de la cadette Rachel. » C’est le début du discours de

Torah Ohr sur Vayétsé auquel le texte fait référence.

Genesis 29:161:0”2 N°wR12

{207 MIWRT OYY AX? NPT DY N33 AT 1277

Laban avait deux filles : I’ainée s’appelait Léa, et la cadette,

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

77 Mwunn SwRa 27y

Le passage interpréte « tout ce qui sort de la bouche de
Havaya » de deux fagons : comme la force vitale déja ré-
pandue par les Dix Paroles, et comme leur source, ou les

régnes minéral, végétal et animal sont trés élevés.
LA NOTE DE KEHOT

.BP Y 0PN 170 LA ,KD MY D 1Y

78 nonT SwR9

« Moché parla aux chefs des tribus des enfants d’Israél. »
C’est le début du discours de Likkutei Torah sur Matot au-

quel le texte fait référence.

Numbers 30:2°2:°% 72712

MR WK 1277 71 KD PRI 2127 nivnd "YRYTOR TYn 2T

Et Moise parla aux chefs des tribus des enfants d’Israél, di-

sant : Voici ce que D.ieu a ordonné.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

79 2PY° 90y 11N on 77T

La, « le quatriéme (rova) d’Israél » est interprété comme «
quatre », englobant les quatre niveaux : la pensée, la pa-
role, I’action et la volonté. « Qui a compté la poussiére de
Yaakov, et le nombre... » est expliqué comme désignant
quelque chose qui se trouve dans les limites du nombre,

sans étre véritablement un nombre.
LA NOTE DE KEHOT

7,10 P92 D Apo

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/
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2PY° DY Man °n
Les paroles de Bilam : « Qui a compté la poussiére de Yaa-

kov ? » Elles ouvrent le discours de Likkutei Torah sur Ba-
lak auquel le texte fait référence.

Numbers 23:10:372 72712

NN DY NI PWR1 Nhn PRI Y27 N 120m31 2Py 9y Man N
D N

Qui a compté la poussiere de Jacob, ou dénombré la des-

cendance d’Israél ? Que je meure de la mort des justes, et

que ma fin soit comme la sienne !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

B w1ad 1N 7Y

Le passage explique que, dans la laine des tsitsit et le par-
chemin des téfilines, la Lumiére infinie qui entoure tous
les mondes brille ouvertement, sans aucun vétement pour
la dissimuler, contrairement aux actes accomplis sans
égard a D.ieu.
LA NOTE DE KEHOT
STPK1R L RN

Nabn w12 1N2Y

« Quon apporte un vétement royal », dit a propos de
I’honneur rendu a Mordekhai. C’est le début d’un discours
de Torah Ohr sur la Meguilat Esther auquel le texte fait
référence.
Esther 6:8'11:1 1n0R
987 V7Y 27 WK 0101 TPRa 127WI? WK Mobn w7 e
AWR12 M2%n 0D 11 YR
qu’on apporte les vétements royaux que le roi porte, ainsi
que le cheval que le roi monte et sur la téte duquel est posée

une couronne royale ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

TIRR TR PANF 720
Les paroles de Yehoshoua et de Kalev : « Le pays est tres,
trés bon. » Les deux occurrences de « trés » sont a présent
expliquées comme désignant les mondes cachés et
révélés.
Numbers 14:7°1:7"° 712713
MNP A2 172y WK PINRD R? PRI 12 NTYTRITOR 1nKn
TR TR PINT 7290 AOR
Et ils parlérent a toute I’assemblée des enfants d’Israél, di-
sant : « Le pays que nous avons parcouru pour I’explorer est
un pays trés, trés bon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 26
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Les paroles de Yehoshoua et de Calev : « Si Havaya nous
désire, 1l nous fera entrer dans ce pays. » L’Admour Haza-
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ken interpreéte « désire » comme la dimension intérieure
de Kéter.

Numbers 14:8'1:77> 72712

RIT™WR PR ’IJ? fIN3 NN ?1}5{["?}5 1NR K271 1 112 ¥ENTOR
W3 220 N

If the L-RD delight in us, then He will bring us into this land,

and give it unto us—a land which floweth with milk and

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

85 Al RF=R e lr =y

Le Zohar interpréte le rapport des explorateurs comme
I’expression du désespoir de ceux qui pensent qu’il est
impossible de mériter le monde supérieur, et « Si Havaya
nous désire » comme la réponse des hommes de foi : lors-
qu'une personne s’efforce avec le désir de son ceeur,
D.ieu ne demande que le cceur.

Zohar, Sh'lach 9:59-10:67170:>-1”1:' 77 15w ,77171 190

What say then the faithful? “If the L-rd delight in us, he will
give it to us”: if a man seeks with all his heart to serve G-d,
only the heart is required;

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

86 TR 128N TONINY

La Sagesse dit : « J’étais auprés de Lui comme un nourris-
son, et j’étais chaque jour Ses délices. » Ces paroles intro-
duisent le discours auquel le texte fait référence, sur la vo-
lonté et le plaisir en Kéter.
Proverbs 8:30°7:'11 “own
:NY™2232 7397 NRNYR OV 0P DYIWIY IR 1IN 123K M)
Alors j’étais aupres de Lui, comme un enfant élevé ; chaque
jour, j’étais Sa joie, jouant sans cesse devant Lui,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

87 PANT 72

« Le pays est trés, trés bon. » Ici, la bonté du pays est le
moyen par lequel se révéle la dimension intérieure de
Kéter.
Numbers 14:7°1:77° 92712
MNP A2 M2y WK PIRD RY PR3 NTYTRITOR RN
TR TRR PINT 7290 ANK
Et ils parlerent a toute I’assemblée des enfants d’Israél, di-
sant : « Le pays que nous avons parcouru pour I’explorer est
un pays trés, trés bon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

88 11N 12101 12102 TNPNN YIYaT

La formule compléte du Sefer Yetsira : « Leur commence-
ment est inséré dans leur fin, et leur fin dans leur com-
mencement. » Elle explique pourquoi le niveau le plus éle-
vé de Kéter se révele par le plus bas, le pays.

Sefer Yetzirah 1:771:°X 17°%° 790
nambws 19102 NP 1NPAN2 1910 7IY: AR 92 MatED Ty
D10 10K 717 TR 21991 21w 19 1°RY T PTRY NPNA2 7Iwp

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/
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La dizaine de I’existence a partir du néant a sa fin liée a son
commencement et son commencement lié a sa fin, tout
comme la flamme est unie au charbon ardent ; car D.ieu est
un et il n’y en a pas un second, et avant un, que compteras-
tu?

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

89 Nna°nnw’

« Chante et réjouis-toi, fille de Sion, car voici, Je viens et Je
résiderai au milieu de toi. » Ces paroles introduisent le
discours de Torah Ohr cité ici, sur I’élévation de la « fille ».

Zechariah 2:147:2 1770t
TIOR3 79103 *AIDWY K™ 72 1°37N2 M °3
« Chante et réjouis-toi, fille de Sion, car voici, je viens et je

demeurerai au milieu de toi, dit D.ieu. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

90 Som NWN

« Une femme de valeur est la couronne de son mari. » Le
passage de Torah Ohr applique ces paroles a la « fille »,
qui, dans l’avenir, sera élevée pour devenir la couronne
de son mari.

Proverbs 12:4°7:27 *5wn

MY NINEY2 3772 772 NLY PN YN
La femme vertueuse est une couronne pour son mari ; mais
celle qui agit honteusement est comme une pourriture dans

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

PARAGRAPHE 27

9 e aywn m

« C’est la porte de Havaya ; les justes y entreront. » L’'Ad-
mour Hazaken I’applique a la Jérusalem d’en bas, la porte
par laquelle on accéde a la Jérusalem d’en haut.

Psalms 118:20°2:1°p 0°2°11n
12827 0p°T% o WwwnTm
C’est la porte de D.ieu ; les justes y entreront.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
92 177 7% 1NN Py

« Jérusalem, batie comme une ville unie en elle-méme. »
Ce verset se lit comme désignant la Jérusalem d’en bas
unie a la Jérusalem d’en haut.

Psalms 122:3°3:273p 0°%°1n

N2 APTNANY YD M7 02U
Jérusalem, batie comme une ville parfaitement unie ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 28
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« Chante et réjouis-toi, fille de Sion, car voici, Je viens et Je
résiderai au milieu de toi. » L’Admour Hazaken comprend
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que cette résidence s’établit dans la Jérusalem d’en bas, la
«fille ».
Zechariah 2:1477°:2 170t
TIOR3 79103 NIDW K™ 72 1°37N2 M *317
« Chante et réjouis-toi, fille de Sion, car voici, je viens et je
demeurerai au milieu de toi, dit D.ieu. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

TR7 71237 W21 2170 272y 90w man

« Voici, Mon serviteur prospérera ; il s’élévera, sera exalté
et sera trés haut. » Le serviteur est celui qui accomplit les
mitsvot par des actes matériels, et son « trés » est associé a
« trés, trés bon ».
Isaiah 52:133°:271171°yw°
TR M3 KRB D372 272y O30 man
Voici, mon serviteur prospérera; il sera élevé et exalté, et
trés haut placé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

TIRR TR PAINF 720

« La terre est trés, trés bonne. » Son « trés » est ici compa-
ré au « et sera tres haut » du serviteur.

Numbers 14:7°1:77 12712

MNP A2 3172y WK PIRD R? PRI 12 NTYTRITOR 1nKn

TR TR PINT 120 ANK

Et ils parlérent a toute I’assemblée des enfants d’Israél, di-

sant : « Le pays que nous avons parcouru pour I’explorer est

un pays trés, treés bon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

7937 °yNRW IR PIN PR
« Terre, terre, terre, écoute la parole de Havaya. » Les trois
occurrences de « terre » sont interprétées de la méme ma-
niére que les trois occurrences de « Hé'hal ».
Jeremiah 22:29175:275171"17°
17727 °YY TR TN TR
Terre, terre, terre, écoute la parole de D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

N1 970

La supplication de Moché apreés le rapport des explora-
teurs : « Et maintenant, je Te prie, que la puissance d’Ado-
nai soit grande. » Elle ouvre un maamar ultérieur auquel
le texte fait référence.

Numbers 14:171>:7> 72722

“MRY NI2T IWRD 23R 13 R3O AN
FEt maintenant, je t’en prie, que la puissance de D.ieu soit
grande, comme tu I’as dit, en disant :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

o vaon

Jérémie met en garde contre la confiance dans ces paroles
mensongeéres : « Le Hé'hal de Havaya, le Hé'hal de Ha-
vaya, le Hé'hal de Havaya, voila ce qu’ils sont. » Le Chéla

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/
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explique que les trois occurrences de « Hé'hal » désignent
trois niveaux.
Jeremiah 7:47:1 17017
7 ' 2277 °1 92777 1 227 TKRY W *1277PK 027 Inwan-oR
Ne vous fiez pas a des paroles mensongeres, en disant : « Le
Temple de D.ieu, le Temple de D.ieu, le Temple de D.ieu, les
voici. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

WA QPR D YW YN

« Et Yehoshoua, fils de Noun, envoya de Chittim deux
hommes, des explorateurs, en secret. » Ce verset ouvre le
maamar sur la haftara de Ch’la’h auquel le texte fait
référence.

Joshua 2:1°r:"2 yvii1°
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Josué, fils de Noun, envoya secrétement deux espions de

Shittim, en disant : « Allez, explorez le pays et Jéricho. » Ils

partirent et arrivérent dans la maison d’une prostituée

nommeée Rahab, ety couchérent.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 29
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Les sérafins se répondent : « Saint, saint, saint est Havaya

des armées. » I’Admour Hazaken interpréte les trois oc-

currences de « saint » comme attirant la lumiére englo-
bante dans les trois mondes.

Isaiah 6:3°2:1 771°yw°
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97922

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)

PRSYY AN 19078 1NN\
« Tous ceux qui sont appelés de Mon Nom et pour Ma
gloire, Je les ai créés, formés et aussi faits. » Les trois
verbes correspondent aux trois mondes, ici identifiés a la
pensée, a la parole et a I’action.
Isaiah 43:7t:2"n 11°yw°
PIPRYTIR PANY? PNXID TI207) Y2 K D
Quiconque est appelé par Mon nom et que J’ai créé pour Ma
gloire, Je I’ai formé, oui, Je Iai fait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

1712y 171N

Chimon Hatsadik enseignait que le monde repose sur
trois choses : la Torah, le service divin et les actes de bon-
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té. ’Admour Hazaken en fait une autre expression des
meémes trois niveaux.
Pirkei Avot 1:2°2:°X maR mawn
YW Y IR 177 RIT LIP30 D010 Cwn O pUTRT 1Ny
10700 MP 03 PY1 179297 P¥1 17IRT By, iy o7iva 00137
Siméon le Juste fut 'un des derniers membres de la Grande
Assemblée. 11 disait : le monde repose sur trois choses : la

Torah, le service du Temple et la pratique des actes de piéte.

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

922° a2 %3

Le verset de Yom Kippour : « Car en ce jour, Il fera expia-
tion pour vous. » Il ouvre le discours auquel le texte se ré-
fére, sur la Torah, le service divin et les actes de bonté.

Leviticus 16:30°7:1b Xp™
70N 1 %197 D2PNRYA P31 DINK Y7 DYDY D% M7 0PI
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)

PARAGRAPHE 30
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« Tes lévres sont comme un fil écarlate, et ta parole est
belle. » Le mot midbarekh, « ta parole », partage sa racine
avec midbar, « désert », et I’Alter Rebbe I’applique a la gé-
nération du désert.

Song of Songs 4:3°3:’7 07w W
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Tes lévres sont comme un fil écarlate, et ta bouche est belle ;
tes tempes sont comme des moitiés de grenade derriére ton

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

PARAGRAPHE 31
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Les paroles de Bilaam: «Qui a compté la poussiére de Yaa-
kov ?» Elles ouvrent le maamar de Likkutei Torah sur Ba-
lak auquel le texte fait référence.
Numbers 23:10™:375 712712
M 0°Y° Nin "wal nan bmip7 ¥297NK 120123 2pY? 19y 130 N
AR NN
Qui a compté la poussiére de Jacob, ou dénombré la des-
cendance d’Israél ? Que je meure de la mort des justes, et

que ma fin soit comme la sienne !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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«Je I'ai créée, je I’ai formée, je I’ai aussi faite.» Dans le
maamar cité, «aussi» (af) ajoute un quatriéme niveau, au-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/2/
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dessus des trois, révélé par I’acte.
Isaiah 43:7°1:07n 1°yw°
APIPRYAR 1PATS? 1PNRT2 PTI207) WA XIpaT 79
Quiconque est appelé par Mon nom et que J’ai créé pour Ma
gloire, Je I’ai formé, oui, Je Iai fait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
107 2OPMAn 7Y Y

«Tes dents sont comme un troupeau de brebis qui re-
montent du bain.» Ces paroles ouvrent le maamar auquel
le texte fait référence.
Song of Songs 6:6":1 D*°W1 W
PR 23%) NiRNR D73V A¥MITTR 2YY 09T YR TV
073
Tes dents sont comme un troupeau de brebis qui remontent
du lavoir ; toutes sont jumelées, et aucune ne manque parmi
elles.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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