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La question des libations

Une offrande est une élévation : comme le pain qui soutient le
cceur afin qu’il recoive lavie du cerveau, elle éleve le cceur d’en
haut pour qu’il recoive d’en haut et relie ainsi la force vitale a
tous les mondes, tout en ne révélant que la dimension extérieure
de cette vie. Les libations de vin, versées jusqu’aux profondeurs,
constituent la descente qui lui répond : de méme que le vin
révele ce qui est caché, elles révelent la dimension intérieure de
D.ieu jusque dans les lieux les plus bas, et I’élévation existe en

vue de cette descente.
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L’IDEE CENTRALE

Une offrande est une élévation : comme le pain qui soutient le cceur afin qu’il re-
coive lavie du cerveau, elle eleve le cceur d’en haut pour qu’il recoive d’en haut et
relie ainsi la force vitale a tous les mondes, tout en ne réveélant que la dimension
extérieure de cette vie. Les libations de vin, versées jusqu’aux profondeurs, consti-
tuent la descente qui lui répond : de méme que le vin révele ce qui est cache, elles
révelent la dimension intérieure de D.ieu jusque dans les lieux les plus bas, et

I’élévation existe en vue de cette descente.

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 les offrandes sont-elles appelées le «pain» de I’autel, et pourquoi les libations, contraire-
ment a 'offrande qui s’éléve, sont-elles versées de maniére a descendre par les chissin jusqu’aux pro-
fondeurs ? Pourquoi du vin, et pourquoi une offrande sans libations n’est-elle «rien» ? Toute chose a
une dimension intérieure, qui recoit de sa cause et s’y attache, et une dimension extérieure, qui dis-
pense a ce qui se trouve en dessous; dans I’enchainement descendant, seule la dimension extérieure
du niveau supérieur atteint le niveau inférieur. Le vin, caché dans le raisin, révele ce qui est cache.
Loffrande est comme le pain: elle éléve le cceur d’en haut, le Trone de Gloire, afin qu’il recoive du
Cerveau, et relie ainsi la force vitale a tous les mondes, mais leur dimension intérieure demeure ca-
chée. Les libations la font descendre et la révelent: «le vin qui réjouit Elokim». Avec 'offrande de fa-
rine, elles font descendre 'Hokhma, Bina et Daat, comme les tefillin font descendre 1’élévation du Che-
ma. En s’écoulant jusqu’aux profondeurs, elles atteignent les eaux inférieures, les sévérités qui y sont
rassemblées, et leur donnent la force de s’élever dans la sainteté. Le vin est Bina, ou les sévérités sont
adoucies a leur racine; sa mesure suit I’élévation; et les chissin, le yékeév, sont I'union de Havaya avec
Elokim.

PLAN

1 Les questions et 1a révélation du caché M
Les Sages appellent I'offrande «la nourriture de 1’autel », et 1a Torah I’appelle «pain». Pourquoi ? Et pourquoi
les libations sont-elles du vin, versé jusqu’aux profondeurs, a 'opposé de I’élévation de I’offrande ? Pourquoi
l'offrande n’est-elle une «odeur agréable» qu’avec elles? La réponse commence par «le vin qui réjouit»: la
joie fait passer ce qui est caché a I’état de révélation, car toute chose posséde une dimension intérieure, qui
s’attache a sa cause, et une dimension extérieure, qui dispense a ce qui est autre qu’elle-méme.
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2 L’intérieur et I’extérieur a chaque niveau 12-4

La saveur d’un fruit recoit des astres et dispense a la substance du fruit; la vie d’'un animal s’attache aux vi-
sages du lion et du beeuf dans le Char; la racine de I’ame s’attache au visage de ’homme; les anges re-
coivent les uns des autres et se donnent mutuellement permission. Dans tout I’enchainement descendant,
la dimension extérieure du niveau supérieur devient la dimension intérieure du niveau inférieur. Panim
signifie se tourner vers sa cause; la dimension extérieure est le don; et I’essence les unit, comme Avraham,
Yits’hak et Yaakov sont I’eau, le feu et la barre médiane.

3 Le vin réjouit le coeur 15

Le vin, caché dans ses raisins, suscite la révélation du caché: il révéle la dimension intérieure du sang et,
avec elle, la dimension intérieure de I’Ame vitale. L’excés entraine le sommeil, car le réceptacle ne peut
contenir une révélation aussi grande.

4 L’offrande comme pain, la libation comme vin 16

Le pain relie ’dme au corps en soutenant le cceur afin qu’il recoive la vie du cerveau, apres que la nourriture
a été raffinée. De méme, les offrandes, raffinées par les anges appelés «entrailles», élévent le cceur d’en
haut, le Trone de Gloire, afin qu’il recoive du Cerveau; la force vitale de tous les mondes est ainsi reliée, mais
seule sa dimension extérieure est révélée. Les libations la font descendre et révélent la dimension intérieu-
re: «le vin qui réjouit Elokim» ; ainsi, la dissimulation due au Nom Elokim ne la cache plus. C’est pourquoi
toute offrande était accompagnée de libations.

5 Offrande de farine, libations et tefillin ; 1a séparation des eaux 17

L’huile est 'Hokhma, la farine Daat et le vin Bina: sans 'offrande de farine et les libations, rien ne descend,
tout comme le Chema sans tefillin ne constitue qu’une élévation. La descente des libations s’explique par le
deuxiéme jour, ou le firmament sépara les eaux spirituelles, rendant les eaux supérieures plus raffinées et les
eaux inférieures matérielles, comme le vin qui s’éclaircit lorsque sa lie se dépose.

6 Jusqu’aux profondeurs 18

Le troisiéme jour, les eaux inférieures furent rassemblées dans les profondeurs, plus éloignées de la sainteté;
ce sont des sévérités qui doivent étre raffinées et qui sont adoucies lorsqu’elles jaillissent d’en bas, comme
les eaux vives d’une source. La révélation de la dimension intérieure par les libations les atteint et leur donne
la force de s’élever dans la sainteté: « Dans la sainteté, verse une libation. »

7 Pourquoi du vin, quelle quantité, et le yékev 19-10
Le vin est Bina, la racine ou les sévérités sont adoucies. La mesure de vin suit I’élévation: un demi-hin
pour le taureau, essence du visage du beeuf, et moins pour le bélier et I’agneau; I’élévation doit dépasser
la descente. Les chissin sont le yékév, 'union de Havaya et d’Elokim, qui fait descendre la dimension inté-
rieure jusque dans les eaux inférieures; une note finale énumere d’autres passages ot le yékév est associé
al’'union, a la sainteté et a la bénédiction.

NOTIONS CLES

Les libations 0°301

Le vin versé sur I'autel, qui s’écoulait par les chissin jus-
qu’aux profondeurs: la descente et la révélation de la di-
mension intérieure qui répondent a I’élévation de
I’offrande.
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La dimension intérieure et la dimension
extérieure n1°11%°M1 N9A%I9

En toute chose, la dimension intérieure recoit de sa cause
et s’y attache, tandis que la dimension extérieure dispense
a ce qui est autre qu’elle-méme. Dans I’enchainement
descendant, la dimension extérieure du niveau supérieur
devient la dimension intérieure du niveau inférieur.

Elévation et descente 75w XYY

Loffrande éléve la force vitale de I’animal jusqu’a sa
source, le visage du beeuf dans le Char; les libations font
descendre en retour, a proportion de I’élévation. Le but
principal de I’élévation est la descente qui la suit.

Le pain qui soutient le coeur 7y0° w11x 227 012

La nourriture soutient le cceur afin qu’il recoive la vie du
cerveau. De méme, les offrandes élévent le cceur d’en
haut, le Trone de Gloire, afin qu’il recoive de la 'Hokhma
d’en haut, reliant ainsi la force vitale a tous les mondes.
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Le vin qui réjouit Elokim 0°p%x nnwnm 1

Le vin réveéle ce qui est caché. En haut, il «réjouit» la dissi-
mulation provenant du Nom Elokim, de sorte qu’elle ne
cache plus et que la dimension intérieure se révele en bas.

Les eaux supérieures et les eaux inférieures 0°n
D°1NNN 09 DODY

Séparées le deuxiéme jour par le firmament, le Nom Elo-
kim. Les eaux inférieures, rassemblées dans les profon-
deurs, sont des sévérités qui doivent étre raffinées et
adoucies lorsqu’elles s’élévent d’en bas, ainsi que par les
libations qui les atteignent.

Les chissin et le yékév 1p°/ 1 now

Les cavités sous I’autel, que le Talmud appelle le «pres-
soir» de lavigne d’Isaie. La valeur numeérique du yékev est
égale a celle de Havaya et d’Elokim réunis: leur union; le
Raaya Mehemna y lit 'union, la sainteté et la bénédiction.
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SECTION 1 - 11

Les questions et la révélation du cacheé
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La question des libations (nessakhim). Il est écrit dans la paracha Tsav (7:18) : « Et si I’on mange ef-
fectivement de la chair du sacrifice de ses offrandes de paix », etc. Et nos Sages, de mémoire bénie,
ont dit (au premier chapitre de Zevahim, 13b [et] 28b, ainsi qu’en d’autres endroits)

Le maamar s’ouvre sur son sujet, les libations de vin versées sur ’autel, et part d’un verset concernant I’of-

frande de paix. Le verset répéte le verbe « manger » (he’achol ye’achel), et les Sages comprennent cette répé-
tition comme renvoyant a deux sortes de consommation.
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que « le verset parle de deux consommations », etc., « et I’'une est la consommation de I’autel ». Il
nous faut maintenant comprendre la question des sacrifices qu’on offrait sur I’autel, « pris parmi
le gros bétail », etc.

Le Talmud explique que le verset parle de deux consommations : celle du sacrifice par les hommes et celle

de I’autel, lorsque le feu consume les parties du sacrifice. Cela souléve une premiére question : quel est le
sens intérieur de I’offrande d’animaux sur ’autel ?

219 SOWRY iR 2909107 AWK anR (k0 kIp7) WPR1 9715 900K Dwa Pl ety

Et pourquoi cela est-il désigné par le terme de « consommation », comme mentionné ci-dessus,
ainsi qu’il est écrit (Lévitique 3:11) : « le pain de I’offrande consumée par le feu pour Havaya » ; et
il est écrit : « Mon pain pour Mes offrandes consumeées par le feu », etc. ?

La question est de savoir pourquoi la combustion d’un sacrifice est appelée « consommation ». L'Ecriture

elle-méme désigne les sacrifices comme le « pain » de D.ieu : ce terme est donc délibéré et demande a étre
expliqué.
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Et [il nous faut] comprendre la question des libations : on versait le vin sur 1’autel, et il descendait
dans les chittin (les cavités) (Soucca 49a), qui sont creuses et descendent jusqu’a I’abime (tehom).
Cela semble étre une merveille, a ’opposeé du sacrifice,

La deuxiéme question porte sur les libations. Le vin versé sur I’autel s’écoulait dans les chittin, des conduits

creux sous l’autel qui descendent jusqu’a I’abime ; ce mouvement vers le bas semble étre exactement le

contraire de celui du sacrifice.
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qui reléve de I’élévation : on égorgeait le taureau ou ’agneau, relevant de la catégorie de I’animal
vivant (hai), et on lui retirait sa force vitale, de sorte que celle-ci s’élevait vers le haut ;

Le sacrifice est un mouvement d’élévation. L’animal, qui appartient a la catégorie du vivant (hai), est égor-

gé, et sa force vitale est élevée vers sa source.
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et le nuage épais de I'offrande s’éleve également vers le haut. Mais les libations proviennent du
régne veégetal et sont amenées vers le bas, jusqu’a I’abime. Et pourquoi les libations sont-elles preé-
cisément du vin ?
La fumée du sacrifice s’éléve elle aussi, comme le suggére le terme qu’emploie Ezéchiel pour le nuage de
I’encens. Les libations prennent la direction opposée : elles proviennent du monde végétal, de la vigne, et

sont amenées vers le bas. Cela conduit a une troisiéme question : pourquoi la libation doit-elle précisément
étre faite avec duvin ?
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De plus, le sacrifice n’est une « odeur agréable » qu’avec les libations, comme I’ont dit nos Sages,
de mémoire bénie (au deuxieme chapitre de Berakhot, a la fin de 14b) : « Celui qui récite le Chema
sans téfilines », etc., « est comme [celui qui offre] un sacrifice sans libations ». Voyez aussi ce qui
est écrit a ce sujet plus loin, a la fin du discours commencant par « Et Moché rassembla ».
Une quatriéme question : les Sages comparent celui qui récite le Chema sans téfilines a celui qui offre un sa-
crifice sans libations. Cela implique qu’un sacrifice sans sa libation est incomplet et n’est pas encore une «

odeur agréable ». Le texte renvoie le lecteur a la fin du discours commencant par « Et Moché rassembla »

pour de plus amples explications.
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La question s’explique a partir de ce qui est écrit : « Le vin réjouit le ceeur », etc., [et] « Renonce-
rais-je a mon vin, qui réjouit Elokim », etc. Car la joie est le dévoilement de ce qui est caché : par le
vin, ou « au jour de ses noces » et [dans] la joie de son cceur, ce qui était caché et les replis secrets
de son ceeur sortent de leur dissimulation pour se révéler.

La réponse commence par ce que produit le vin : il « réjouit », et la joie fait apparaitre ce qui était caché. Le

vin, ou la joie du jour des noces, fait surgir les sentiments qui étaient enfouis dans le cceur. Puisque le verset

des Juges dit que le vin réjouit méme Elokim, la méme chose doit se produire dans les mondes supérieurs.
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Car, dans toute chose qui existe, il y a le niveau de la dimension intérieure (pnimiyout) et celui de
la dimension extérieure (‘hitsoniyout). La dimension intérieure est le niveau auquel elle recoit son
flux et sa force vitale, et ou elle est attachée a sa cause. La dimension extérieure est le niveau au-
quel elle dispense a ce qui lui est extérieur. Car «il n’est pas de brin d’herbe, etc.» qui «n’ait un
mazal, etc.»
Pour I’expliquer, le maamar pose un principe général: toute chose posséde une dimension intérieure, par
laquelle elle recoit de sa source et lui est attachée, et une dimension extérieure, par laquelle elle dispense a

ce qui lui est extérieur. L’enseignement des Sages selon lequel chaque brin d’herbe a son mazal, une force

céleste qui le gouverne, montre que chaque chose d’en bas recoit d’'une source d’en haut.

SECTION 2 - 12-4

L’intérieur et I’extérieur a chaque niveau
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Or, dans chaque fruit, herbe ou céréale, il y a deux aspects : le gotit du fruit, qui est I’aspect spiri-

tuel, et la substance méme du fruit.

Le principe est d’abord présenté dans le monde végeétal. Chaque fruit, herbe ou céréale posséde un élément

spirituel, son goiit, et un élément physique, sa substance méme.
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Et, dans I’aspect du gofit, il y a deux forces. [[’une est] la force de recevoir son flux des astres des
hauteurs, qui sont ceux qui font pousser [les plantes], comme il est écrit : « Et de ’labondance des

produits du soleil, et de I’abondance des récoltes des lunes. »

Le goit lui-méme possede deux forces. La premiére est sa capacité a recevoir des corps célestes qui font
pousser les plantes, comme dans la bénédiction de Moché concernant les produits apportés par le soleil et

par la lune.
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De méme, chaque étoile particuliére fait pousser une herbe particuliere. Et [I’autre est] la force de
transmission, qui transmet son influx et sa saveur dans le corps, la matiere du fruit. Et de méme,

«il est un plus élevé que le plus éleveé».

Chaque herbe a son étoile particuliere. La seconde force liée a la saveur est tournée vers I’extérieur: elle
transmet son influx et sa saveur au corps matériel du fruit. Les mots «il est un plus élevé que le plus élevé»

indiquent que le méme schéma se répéte a chaque niveau supérieur.
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De méme, au niveau de I’animal (hai), sa force vitale, qui est I’aspect intérieur et spirituel, est atta-

chée a sa cause, qui est le niveau de la face du lion [et] de la face du beeuf dans le Char (Merkava).

Il en va de méme pour les animaux. Leur force vitale est leur aspect intérieur et spirituel, et elle est liée a sa
source dans le Char divin (Merkava) qu’Ezéchiel avu, dans les faces du lion et du beeuf.
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Comme on le sait, la face du lion est la source de I’ame des animaux sauvages, et la face du beeuf,
la source de I’ame des animaux domestiques, etc. La force vitale qui anime le corps et la chair

La face du lion dans le Char est la source spirituelle des animaux sauvages, et la face du beeuf, celle des ani-
maux domestiques. La force vitale qui anime le corps d’un animal reléve de sa dimension extérieure.
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de I’animal reléve du niveau de la dimension extérieure. De méme, au niveau de I’Ame humaine,
la racine et la dimension intérieure de I’ame sont attachées a leur cause, le niveau de la face de
I’homme, afin d’en recevoir leur force vitale ; la dimension extérieure de I’ame est le flux qu’elle
dispense et qui anime le corps.

La vie de I’animal dans son corps constitue sa dimension extérieure. L’Ame humaine posséde les mémes

deux aspects : sa racine et son noyau intérieur sont attachés a leur source, la face de ’homme dans le Char,

tandis que son aspect extérieur est la force qui anime le corps.
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De méme, au sujet des anges, il est écrit : « Et ils recoivent les uns des autres » : le pouvoir qu’a un

ange de proclamer « Saint » lui vient d’en haut, comme il est écrit :

Les anges illustrent eux aussi ce méme schéma. Le Targoum sur Isaie les décrit comme « recevant les uns

des autres », et le pouvoir de proclamer « Saint » vient a chaque ange de celui qui se trouve au-dessus de lui.
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« Car un supérieur veille sur un supérieur, et il y en a de plus élevés encore au-dessus d’eux. » Ils
se « donnent aussi mutuellement la permission », ce qui correspond au niveau du flux qu’un ange
dispense a un autre ange, distinct de lui, qui recoit de lui son influx.

Le verset de ’Ecclésiaste décrit une échelle de niveaux, chacun veillé par un niveau supérieur. L’expression

« ils se donnent mutuellement la permission », tirée de la bénédiction Yotser précédant le Chema du matin,

illustre ’aspect extérieur : chaque ange donne a un autre ange, qui recoit de lui.
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De méme, dans I’ensemble de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout). C’est 1a le
sens de ce qui est écrit dans Etz Chaim, selon quoi tout I’enchainement descendant, de cause a ef-
fet, releve de la dimension extérieure, etc. (C’est-a-dire que, dans I’ordre de I’enchainement des-
cendant, la dimension extérieure du niveau supérieur devient la dimension intérieure du niveau
inférieur, tandis que la dimension intérieure du niveau supérieur ne descend pas vers le niveau
inférieur. A ce sujet, il est également écrit a la fin d’Iggeres HaKodesh, et voici ses termes :

Il en va de méme pour toute la chaine des mondes. Etz Chaim enseigne que la descente de la cause a I’effet

s’effectue par la dimension extérieure : I'aspect extérieur d’un niveau supérieur devient le noyau intérieur
du niveau inférieur, tandis que le noyau intérieur propre au niveau supérieur ne descend pas.

0°7I1R 2121 AN1PIR0N PO DR 7709 9197 139K 11°0Y ORI ZPIRT° KD 2391 wURD NN TN
(19 2#n19%n A QOwR 1772 073 MR Y IRDOY non miva R

« Et de plus, comme il est écrit : “Mais Ma face ne sera pasvue” : la dimension intérieure du niveau
supérieur ne peut descendre vers le bas ; seule peut descendre sa dimension extérieure et son as-
pect postérieur (a'horayim), qui est le “fruit tombé” (novlot) de la 'Hokhma supérieure. » Voir éga-
lement a ce sujet le discours qui commence par « Iy a soixante reines », etc.)
La glose cite le texte imprimé a la fin d’Iggeres HaKodesh : de méme que D.ieu dit a Moché : « Ma face ne
sera pas vue », la face intérieure d’'un niveau supérieur ne peut descendre ; seule descend sa face posté-

rieure, les « fruits tombés » (novlot) de la 'Hokhma supérieure. Les novlot sont des fruits qui tombent de

I’arbre avant d’étre mirs ; ils figurent un prolongement moindre et extérieur d’une réalité supérieure.

2526 (519 WP B7Y *2 A% IR 12 YY) 071D WD RITW NOM°19 NP2 WO 0ORINIT 93w U1
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Il ressort donc que toute chose existante posséde une dimension intérieure, terme issu de panim («
face ») (voir le Zohar, Emor, 93b, a propos du verset « Cherchez Ma face »), dont le sens est celui de
se tourner (poné), [comme dans] « Car ils se sont détournés de Moi », etc.,
Ainsi, toute chose existante possede une dimension intérieure, pnimiyout, mot qui vient de panim, « face » ;
le texte renvoie a ce sujet au Zohar sur « Cherchez Ma face ». Une face implique a son tour le fait de se tour-

ner (poné), comme dans le reproche adressé par Jérémie a ceux qui tournaient le dos a D.ieu au lieu de se
tourner vers Lui.
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[et] « Ne te tourne pas », etc. Cela désigne le niveau de toute cause qui se tourne vers sa propre
cause et y est attachée. La dimension extérieure est le niveau du flux qu’elle dispense vers I’exte-
rieur. Il existe aussi un niveau intermeédiaire, qui releve de son essence et relie les deux forces
mentionnées plus haut.
La supplication de Moché, « Ne te tourne pas vers leur offrande », emploie 1a méme racine. Ainsi, la dimen-
sion intérieure est le fait, pour une chose, de tourner sa face vers sa propre source et de s’y attacher ; la di-

mension extérieure est ce qu’elle dispense vers I’extérieur ; entre les deux se tient un niveau intermédiaire,

I’essence propre de la chose, qui les relie.
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AAPY™ PRX° ONNAR N2 11 1R NI N (X712 w”n231 WX 710 710 [wxa 710 910] 9”°N0 DINOW

(On peut dire que ces trois niveaux sont 'Hokhma, Bina et Daat ; 'Hessed, Guevoura et Tiferet ; [et]
Netsa'h, Hod et Yessod. Voir Etz Chaim, Sha’ar 26, chapter 1. Peut-étre est-ce aussi ce que signifie
le fait que chaque réceptacle comporte trois niveaux — intérieur, intermeédiaire et extérieur — dont
le moyen mnémotechnique est SaTaR : sof, tokh, roch (fin, milieu, téte), comme il est écrit
ailleurs.) Et ces trois forces correspondent aux niveaux d’Avraham, Yits’hak et Yaakov.
Une note suggeére que ces trois niveaux correspondent aux trois triades de Séfirot : I'intellect ('Hokhma,
Bina, Daat), les attributs émotionnels principaux ('Hessed, Guevoura, Tiferet) et les attributs émotionnels in-
férieurs (Netsa'h, Hod, Yessod). Peut-étre s’agit-il aussi des couches intérieure, intermédiaire et extérieure

que posséde chaque réceptacle kabbalistique. Le texte nomme ensuite ces trois forces d’apres les trois
Patriarches.

WAV WK NN PAXM AYWRN 19 A R0 A9yRbn 0077w 0om 701 nIona omiax oo
STARD NINST°2 9207 °MP2nw 119907 1972 NP2 RIT 2Py mvy»

Car Avraham, le niveau de 'Hessed (bonteé) et de I’eau, qui descend d’en haut, correspond au ni-
veau de la force de donner ; Yits’hak est le niveau du feu, dont la nature est de s’élever ; et Yaakov
est le niveau de la « barre centrale », qui traverse et relie les deux forces en une seule.

Avraham est 'Hessed, comparé a I’eau qui s’écoule d’en haut : la force de donner. Yits’hak est le feu, qui

s’éléve. Yaakov est la « barre centrale » du Tabernacle, qui traversait toutes les planches d’un bout a I’autre

et les reliait : 1a force médiane qui unit les deux autres.
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SECTION 3 - 15

Le vin réjouit le coeur
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Et c’est la le sens de: «Le vin réjouit le cceur de ’homme. » Cela signifie que le vin suscite la révéla-
tion de la dimension intérieure (pnimiyout) de I’dme, la faisant passer de I’état cache a I’état
révéle.
On peut a présent comprendre le verset «Le vin réjouit le cceur de ’homme » : le vin fait sortir la dimension
intérieure de ’aAme de sa cachette et la rend manifeste.

190 AW DY a9V M08 9TIYR Ay 9P OOV 1A R 192393 0PYI 11 10w R 11
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C’est parce que le vin est enfoui et caché dans ses grappes, puis sort de I’état caché ; sa nature est
donc de susciter la révélation de ce qui est caché. Quiconque boit du vin voit son visage rougir, ce
qui manifeste ce qui était caché.

Le vin produit cet effet par sa nature méme: il demeure caché a I'intérieur des grappes jusqu’a ce qu’on I’en
fasse sortir par le pressurage; il fait ainsi apparaitre ce qui était caché. Le signe visible en est le rougisse-
ment du visage de celui qui en boit.

0”3 mRann XPUam) 070 Non MBRANT 97PN UM 072 RO NRWADR N°AN wRIT 00 1M
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Cela s’explique ainsi: ’ame vitale est vétue dans le sang, et le vin suscite la révélation de la dimen-
sion intérieure du sang; par conséquent, la dimension intérieure de I’ame vitale, qui est vétue

dans la dimension intérieure du sang, se révele elle aussi.

Le mécanisme est le suivant: I’Ame vitale, qui anime le corps, est vétue dans le sang. Le vin éveille la dimen-
sion intérieure du sang; avec elle se révele la dimension intérieure de I’ame vitale qui y est vétue.

217 52p5 5190 99011 1R RPN M19°3 21297 Nk RITY 70w 9P 9213 OXT N1 1N OX R
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Mais s’il boit trop, le sommeil I’emporte. Cela est dii a ’abondance de la révélation de ce qui était
caché: le réceptacle ne peut recevoir la grande lumiére de la révélation de la dimension
intérieure.

Un excés de vin entraine le sommeil, et la cause en est un excés de révélation. Le réceptacle — la capacité de

la personne a recevoir — ne peut contenir autant de lumiére intérieure révélée.
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SECTION 4 - 16

L’offrande comme pain, la libation comme vin
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2.A présent, nous allons expliquer pourquoi les offrandes sont appelées pain et nourriture. En ef-
fet, 1a fonction de la nourriture est de joindre la force vitale de I’ame au corps. Et bien que I’ame
elle-méme ait le pouvoir de se déployer pour donner vie au corps,

Cette deuxiéme section commence a répondre a la premiére question : pourquoi les offrandes sont-elles ap-

pelées pain et nourriture ? La fonction de la nourriture est de lier la force vitale de I’Ame au corps, bien que

I’Ame elle-méme ait le pouvoir de se répandre dans le corps et de lui donner vie.

1TY01 2°N31 Y00 WIIR 230 0D WUNOY DI 2y KPR INDIYD DD 19K (10 00 by 18] 97DYN IR
MR 1 NPT PapD 250 DR 79PN T30 anPRw 8 3 rwn wivna / ~wn woea) WD 1Y 4053

elle n’accomplit néanmoins son effet que par I'intermédiaire du pain, comme il est écrit : «Et le
pain soutient (yis’ad) le ceeur de ’homme» ; et il est écrit : «Et soutenez (sa’adu) vos ceeurs» (voir
le commentaire de Rachi). Cela signifie que le pain soutient et éleve le ceeur afin qu’il recoive la
force vitale du cerveau

En pratique, I’ame ne donne vie au corps que par I’alimentation. L’Ecriture dit que le pain « soutient » le

ceceur, et Rachi, a propos de « soutenez vos ceeurs », reléve que le pain est appelé le soutien du ceeur : il le

soutient et I’éléve afin qu’il puisse recevoir la force vitale du cerveau.

DIAN RPW 139777 (v o moywa) O (TTY0RY TNIR 1297 110 919 RPW R0 1719 RIT IY0 °9)

(car sa’ad deésigne I’action de soutenir, afin que la chose ne tombe pas, comme dans « I’établir et la

soutenir ») (Isaie, chapitre 9), c’est-a-dire afin qu’elle ne vacille pas.

La racine sa’ad signifie étayer une chose afin qu’elle ne tombe pas, comme Isaie I’emploie a propos de I’éta-

blissement et du soutien du trone du royaume de David.
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Cela se produit apres que la nourriture a été affinée dans I’estomac : les déchets et la partie exte-
rieure de la nourriture sont rejetés au-dehors et évacués par les intestins, tandis que sa partie la
plus choisie monte au cceur et au cerveau ; alors, la force vitale descend du cerveau vers le cceur et
tous les membres.

La digestion est un processus d’affinement : dans I’estomac, les déchets et la partie extérieure de la nourri-

ture sont séparés puis évacués, tandis que sa partie la plus choisie monte au cceur et au cerveau. Ce n’est
qu’alors que la force vitale descend du cerveau vers le ceeur et ’ensemble du corps.

NP RANT TUY RIT MY 25 1w 0910 NR 7001 0K 250D 1307 APyn? 1210 7Ry 90
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C’est a partir de cette analogie que I’on comprendra ce qui se passe en haut. Car il est écrit : « Et Tu
donnes la vie a tous » : la force vitale de tous les mondes suit le modele de celle de I’ame dans le
corps, ou il existe un niveau de dimension intérieure (pnimiyout) et un niveau de dimension exte-
rieure (‘hitsoniyout), comme mentionné plus haut ; et leur union s’opére par le niveau du pain
(voir aussi ci-dessous).

La méme structure existe en haut. Le verset « Tu donnes lavie a tous » montre que D.ieu donne vie a tous les

mondes comme ’dme donne vie au corps, avec une dimension intérieure et une dimension extérieure ; le
lien entre cette force vitale et les mondes s’établit par le « pain ».

Y A *AWTR OW DR 727 D37 wrR 1Y RIM 190N 172007 7% DORM™M MAAIpa 11y RIm
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Voila ce que sont les offrandes. La nourriture doit d’abord étre affinée ; c’est le sens de ce qui est
écrit : « Et toutes mes entrailles, [bénissez] Son saint Nom », [et] « Mes entrailles languissent apres
Lui », etc.

Le « pain » en haut désigne les offrandes. Comme la nourriture, I’offrande doit d’abord étre affinée. Les ver-

sets « toutes mes entrailles » et « mes entrailles languissent apres Lui » sont compris comme indiquant que

le domaine spirituel posséde lui aussi ses « entrailles ».

15 0%79210 0w *20%°39p N33 N YRO3IR 9122 W 0 0010y 0030Y O DY DOORDR U

Car il est des anges qui correspondent au niveau des yeux, « les yeux de Havaya » ; d’autres corres-
pondent au niveau des oreilles ; et d’autres au niveau des entrailles, qui sont celles qui affinent,

etc.,

Le Tikkunei Zohar parle d’anges qui sont les « yeux » de D.ieu et d’autres qui sont Ses « oreilles ». D’autres
anges sont les « entrailles » : leur role, comme celui des organes de la digestion, est d’affiner.
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de sorte que les déchets soient rejetés au-dehors, ce qui correspond au niveau de I'influx extérieur,
qui descend a travers de nombreux degrés de I’enchainement descendant des mondes (hichtalche-
lout), jusqu’a faire pousser toute I’herbe et toutes les céréales, comme il est écrit : « Et de I’abon-
dance des produits du soleil », etc.
Dans cet affinement en haut, les « déchets » sont rejetés vers ’extérieur : ils correspondent a I'influx exté-
rieur, qui descend a travers de nombreux degrés jusqu’a faire pousser I’herbe et les céréales dans ce monde.

Le verset sur « ’abondance des produits du soleil », cité plus haut a propos de l'influence des astres, est de

nouveau invoqueé ici.
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Et la meilleure part monte vers le ceeur, qui est le niveau du Tréne de Gloire, c’est-a-dire les my-
riades et myriades du camp de Mikhaél, dans I’amour, et du camp de Gavriel, dans la crainte, les-
quels, dans leur expression générale et collective, sont appelés le cceur. Ainsi, par les offrandes «
du gros bétail, du menu bétail »,

La meilleure part monte vers le « cceur » d’En-Haut, qui est le Trone de Gloire : les vastes camps d’anges, ce-

lui de Mikhaél servant dans I’amour et celui de Gavriel dans la crainte, qui ensemble sont appelés le cceur.

Les offrandes « du gros bétail, du menu bétail » nourrissent ce cceur.
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le ceeur supérieur est nourri et s’éléve pour recevoir la force vitale du cerveau : « un parfum
agréable pour Havaya ». C’est-a-dire que le niveau de I’animal s’éléve au niveau de la face du tau-
reau ; et il est écrit : « Les ‘Hayot portent le Trone », etc.

Par les offrandes, le cceur supérieur est nourri et élevé afin de recevoir la force vitale du « cerveau » supé-

rieur ; c’est 1a le « parfum agréable pour Havaya ». L’animal offert s’éléve jusqu’a sa source, la face du tau-
reau, ’une des ‘Hayot (saintes créatures vivantes) qui, selon les termes du Midrach, portent le Trone.
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(Et c’est 1a le sens de « et au jour de la joie de son cceur » : « c’est la construction du Saint Temple ».
Car au sujet du Saint Temple, nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « Le lieu (machon) de Ton ha-
bitation », aligné (mechouvan) en face de Ton habitation ; c’est-a-dire le Saint Temple d’En-Haut,
qui est le niveau du Trone de Gloire, comme il est écrit dans Etz Chaim, Sha’ar Kisei HaKavod. Voir
aussi le Zohar, Part III, Shelach, 161b, ou il est dit qu’il est appelé « le Saint des saints », etc.,

Une glose rattache cela a l'interprétation de la Michna, selon laquelle « le jour de la joie de son coeur » dé-

signe la construction du Saint Temple. Le Temple terrestre est aligné en face du Temple d’En-Haut, qui est le
Trone de Gloire ; le Zohar sur Shelach appelle ce lieu le Saint des saints.
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« et c’est 1a que reéside le cceur », etc. Par I'offrande s’accomplit I’élévation, afin de recevoir du ni-
veau de la 'Hokhma supérieure, et de niveaux plus élevés encore. Voir ce qui est ecrit dans le dis-

cours commencant par « Tu as ravi mon cceur, ma sceur ». )

Le Zohar ajoute que « c’est la que réside le ceeur » ; le Temple est donc le cceur. Par 'offrande, ce coeur
s’éléve pour recevoir de la 'Hokhma supérieure et de niveaux plus élevés encore.
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Et tel est le sens de I’acte des offrandes : le niveau de I’élévation et celui de la nourriture, afin de
relier ’expansion de la force vitale qui donne vie a tous les mondes, selon le verset : « Et Tu leur

donnes lavie », etc.

Cela résume le role des offrandes : elles constituent une élévation et sont aussi une « nourriture » qui relie la

force vitale aux mondes, de sorte que s’accomplisse : « Tu leur donnes a tous la vie ».
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Quant au niveau des libations, il est celui des effusions et de la révélation de la dimension inté-
rieure, comme il est écrit : « Que Havaya fasse luire Sa face vers toi », etc. ; « une libation de bois-
son forte pour Havaya », le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin).
C’est 1a le « vin qui réjouit Elokim », etc., le niveau d’une effusion d’En-Haut vers ici-bas.
Les libations ont une fonction supplémentaire : elles font descendre et révélent la dimension intérieure,
comme dans la bénédiction sacerdotale : « Que Havaya fasse luire Sa face vers toi » ; la face représente la di-

mension intérieure. La libation est versée « pour Havaya », ici le niveau de la lumiére qui entoure tous les

mondes, et c’est le « vin qui réjouit Elokim », une effusion d’En-Haut vers ici-bas.
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(Or, 1a différence entre le sacrifice et les libations semble tenir a deux choses. Premiérement, le sa-
crifice est une élévation ; et le pain qui nourrit le ceeur signifie également qu’il I’éléve, afin qu’il

recoive la force vitale du cerveau.

Une longue glose définit maintenant la différence entre le sacrifice et les libations, qui semble étre double.
La premiére différence concerne la direction : le sacrifice est une élévation ; méme le pain qui nourrit le
cceur le fait en I’élevant vers le cerveau.
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Deuxiémement, par le pain s’opére I'union générale de I’ame avec le corps. Car sans le pain, ’ame
quitterait le corps, par analogie, et méme la dimension extérieure de la force vitale ne serait ni
transmise par I’ame ni révélée dans le corps ; grice au pain s’opérent 'union et I’expansion de la
force vitale de I’ame dans le corps.

La deuxiéme différence concerne la profondeur. Le pain assure le lien fondamental entre I’Ame et le corps ;

sans lui, I’ame quitterait le corps et méme la dimension extérieure de sa force vitale ne s’y manifesterait pas.
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Néanmoins, la dimension intérieure de la force vitale demeure encore cachée a l’intérieur du
corps, et seule se révele la dimension extérieure. Le vin réjouit et fait descendre la révélation de la

dimension intérieure, etc.

Méme avec le pain, la dimension intérieure de la force vitale reste cachée dans le corps, et seule sa dimen-

sion extérieure se révele. C’est le vin qui « réjouit » et fait apparaitre la dimension intérieure.

5717 R2°% 12 NRDYT ROIT AR NIRWII NIAM OWY1 12900 29w D10 0y 19yn° Pwnin 9o
RMIR 1A Haph

Il en va de méme dans I’analogue céleste : bien que, par le sacrifice, il se produise que « les ‘Hayot
portent le Trone », c’est-a-dire I’élévation du niveau du cceur (liba) mentionné plus haut, afin qu’il
recoive du niveau du cerveau (mo’ha),

Il en va de méme dans les mondes supérieurs. Par le sacrifice, « les ‘Hayot portent le Trone » : le cceur cé-
leste s’éléve pour recevoir du cerveau céleste.
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et de la découle « Et Toi, Tu fais vivre tous les étres », car la force vitale sort du cceur et se répand
dans tous les membres. Néanmoins, la dimension intérieure de la force vitale demeure encore ca-
chée, et seule se révele la dimension extérieure. Quant a la révélation effective de la dimension in-
térieure, elle se réalise par les libations, qui sont le niveau de I’effusion et aussi de la révelation de
la dimension intérieure, etc.

De cette élévation découle « Tu fais vivre tous les étres » : la force vitale va du coeur vers tous les membres,

mais seulement dans sa dimension extérieure. La révélation véritable de la dimension intérieure vient par

les libations, qui la font a la fois descendre et se révéler.
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Mais on peut encore dire, conformément a ce qui est écrit dans Etz Chaim, Sha’ar 39, Derush 5 : «
Parfois, le niveau inférieur s’éléve lui aussi selon deux aspects, car il recoit également la dimen-

sion intérieure du niveau supérieur ; il devient alors véritablement comme lui », etc. Voir la-bas.

La glose avance ensuite une autre possibilité, tirée de Etz Chaim : parfois, le niveau inférieur s’éléve si haut

qu’il recoit également la dimension intérieure du niveau supérieur, et devient alors véritablement son égal.
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Quant a ce qui a été expliqué plus haut, au nom de Etz Chaim, a savoir que la dimension intérieure
du niveau supérieur ne descend pas vers le niveau inférieur, cela signifie précisément qu’elle ne
descend pas. Mais, dans le cadre de I’élévation du niveau inférieur, celui-ci s’éleve parfois si haut
qu’il recoit également la dimension intérieure du niveau supérieur, etc. Voir aussi ce qui est écrit a
la fin du discours commencant par « Reviens, Israél ».

Cela précise la regle citée plus haut d’Etz Chaim. La dimension intérieure du niveau supérieur ne descend

pas, mais le niveau inférieur peut parfois s’élever suffisamment haut pour I’atteindre ; le texte renvoie a ce
sujet au discours « Reviens, Israél ».
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Si tel est le cas, on peut donc dire que, par le sacrifice et I’élévation — qui correspondent a « les
‘Hayot portent le Trone » —, I’élévation peut parfois étre si grande que le niveau inférieur recoit
également la dimension intérieure du niveau supérieur.

Ainsi, le sacrifice et I’élévation ou « les ‘Hayot portent le Trone » peuvent parfois atteindre la dimension inté-
rieure du niveau supérieur.
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Neéanmoins, cela ne se produit que par une élévation du bas vers le haut. En revanche, la révéla-
tion effective, ici-bas, de la dimension intérieure du niveau supérieur s’opére par les libations. Tel
est le sens de « le vin qui réjouit Elokim » : il réjouit la dissimulation et le voilement issus du Nom
Elokim, afin qu’ils ne dissimulent ni ne voilent, et que la dimension intérieure puisse se révéler
ici-bas.)
Méme ainsi, cette dimension intérieure n’est atteinte qu’en s’élevant. Faire descendre la dimension inté-
rieure du niveau supérieur dans le niveau inférieur lui-méme est le role des libations : « le vin qui réjouit

Elokim » signifie que le Nom Elokim, source du voilement, est « réjoui », de sorte qu’il ne cache plus et que la
dimension intérieure se révéle ici-bas.
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(Voir le Zohar, Partie I, Parachat Noa’h, page 70, au début du cété b ; voir aussi le Zohar, Partie III,
Vayikra, page 4a, a propos du verset « Buvez et enivrez-vous, bien-aimes » ; et page 7b ; [ainsi que]

Vayé’hi, page 248a.)

La glose indique plusieurs passages du Zohar ou ce théme est abordé, notamment celui sur Vayikra, a pro-
pos du verset « Buvez et enivrez-vous, bien-aimés ».
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C’est pourquoi chaque offrande était accompagnée de libations, car I’essentiel de I’élévation vise
le flux qui se déploie ensuite.

Le texte principal conclut que chaque offrande était accompagnée de libations, parce que I’élévation de I’of-
frande a pour but le flux qui se déploie apres elle.

SECTION 5 - 117

Offrande de farine, libations et
tefillin ; la séparation des eaux
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Et c’est ce que nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: « Quiconque récite le Chéma sans les téfilines
est comme s’il avait offert un holocauste sans offrande végétale et un sacrifice sans libations» : son
offrande ne vaut rien, car il n’a rien fait descendre sans offrande végétale et libations.

La parole talmudique citée au début est maintenant expliquée. Une offrande apportée sans offrande végeé-

tale ni libations «ne vaut rien», car, sans elles, rien ne descend d’en haut; ’offrande ne produit qu'une
élévation.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/6/ 20



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS SHELACH - MAAMAR 6 0°3011 171y

W [®X7av72n 70721y 13029m] APV (1 12 nwn 29m]) 27202910 537 ROPVIP NP w° 11 RN .'I'HND’?\)
0°2197 0°79 0% 1977 OR INRT [ynw *2719] W’ byl 1°RT 2”1 NINART 770 N1PIWNRR *°52 [answ)

(A premiére vue, cette Guemara souléve une certaine difficulté a ’'égard du Rambam et de Rabbi
Ovadia de Bartenoura, qui ont écrit dans leur commentaire de la Michna, chapitre 4 de Menachot,

Michna 2, que la halakha ne suit pas Rabbi Chimon, qui a dit: «S’ils avaient de nombreux taureaux

Une remarque signale une difficulté halakhique. La Michna de Menachot rapporte 1’avis de Rabbi Chimon:
s’il y a de nombreux taureaux, mais pas assez de libations pour eux, il faut apporter un seul taureau avec ses
libations plutot que de les offrir tous sans libations; le Rambam et Bartenoura statuent contre lui, alors que
la parole talmudique semble appuyer son avis.

7m vn%] WPRAD 171 0°901 D3 1910 12°9p° DRI 193011 MR 99 IR°2° 0001 a1R (A 71 FRD
.([290 0r msoina] BPSINT 5927 INTY WU T 2w on° oW O ninana 1uom 2w 9902 [minow

et qu’ils n’avaient pas de libations, qu’ils apportent un seul taureau et ses libations, et qu’ils ne les
offrent pas tous sans libations. » Toutefois, selon ce qui est écrit dans le livre VeShav HaKohen sur
Menachot, a cet endroit, la difficulté sera résolue; voir la-bas, ou il réfute les propos du Tosefos

Yom Tov.)

La décision de Rabbi Chimon exprime I’idée qu’une offrande sans libations est incompléte. La note Kehot
précise que le livre en question est Sh’elas HaKohanim Torah, de I’auteur de VeShav HaKohen, ou la diffi-
culté est résolue et I’explication du Tosefos Yom Tov réfutée.
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Le sens de I’offrande végétale et des libations est le niveau de la descente de 'Hokhma, Bina et Daat

ici-bas, etc. Car I’huile est le niveau de 'Hokhma (sagesse) : I’huile flotte au-dessus du vin;

L'offrande végétale et les libations font descendre ensemble 'Hokhma, Bina et Daat, les facultés de I’intellect.
L’huile, mélée a I’offrande végétale, est 'Hokhma le fait qu’elle flotte au-dessus du vin montre que 'Hokhma
se tient au-dessus de Bina, représentée par le vin.
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et, de plus, on extrait de I’huile de toute chose, méme des pierres (ce qu’on appelle alim). Cela

tient a ce que «Tu as tout fait avec sagesse », etc.

On peut extraire de ’huile de toute chose, méme des pierres, car «Tu as tout fait avec sagesse »: 'Hokhma est
revétue en toute chose, et I’huile est sa présence en chacune d’elles.
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Ainsi, toute chose contient le niveau de I’huile, qui est le niveau de 'Hokhma. La farine fine des of-
frandes végeétales est le niveau de Daat (connaissance), comme 1’ont dit nos Sages, de mémoire bé-

nie: « Un enfant ne sait pas appeler...», etc.;

La farine fine de ’offrande végétale est Daat. Les Sages enseignent qu’un enfant ne sait pas appeler «papa»
et «maman » avant d’avoir gotité au grain: la connaissance (daat) vient avec le grain.
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et ils ont également dit: «L’Arbre de la connaissance était du blé.» Les libations, qui sont du vin,
sont le niveau de Bina (compréhension). Ainsi, les offrandes végétales et les libations corres-
pondent a la descente de 'Hokhma, Bina et Daat ici-bas; sans elles, il n’a rien fait descendre ici-bas

Les Sages ont également dit que ’Arbre de la connaissance était du blé, reliant ainsi de nouveau le grain a

Daat. Le vin des libations est Bina; ’offrande végétale et les libations font donc descendre ensemble les trois
facultés de I'intellect. Sans elles, rien ne descend ici-bas.
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(et il a été expliqué plus haut que 'Hokhma, Bina et Daat sont le niveau de la dimension intérieure
(pnimiyout) ; des lors, faire descendre 'Hokhma, Bina et Daat ici-bas, c’est révéler la dimension in-
térieure ici-bas). Il en va de méme pour le Chéma sans les téfilines.

Une remarque rappelle que 'intellect constitue la dimension intérieure; faire descendre 'Hokhma, Bina et

Daat revient donc a révéler ici-bas la dimension intérieure. Le méme schéma explique le Chéma sans les
téfilines.
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Car le Chéma consiste a contempler que «Havaya est Un», jusqu’a I’extinction de ’ame (kelot ha-
néfech), dans le mouvement d’élévation ; les tefilines, elles, font descendre « Un» sur le parchemin
matériel. Sans tefilines, il n’a rien fait descendre, mais seulement accompli I’élévation : c’est

comme s’il avait offert un holocauste sans offrande végeétale, etc. Cela suffit a celui qui comprend.

Réciter le Chéma signifie contempler que Havaya est Un, jusqu’a ce que ’Ame aspire a s’éteindre en D.ieu,
dans un mouvement d’élévation. Les tefilines font descendre ce méme «Un» sur le parchemin matériel ; le
Chéma sans tefilines est donc une élévation sans aucun mouvement de descente, comme une offrande sans

son offrande vegetale.
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Quant a la libation, que I’on versait dans les chittin et qui descendait jusqu’aux profondeurs, elle
s’explique par ce qui est écrit : «Qu’il y ait un firmament au milieu des eaux, et qu’il sépare les
eaux des eaux», etc.,

La deuxiéme question — pourquoi la libation descend jusqu’aux profondeurs — est maintenant abordée a

travers le deuxieme jour de la Création, ou le firmament sépara les eaux supérieures des eaux inférieures.
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«entre les eaux supérieures et les eaux inférieures», etc. Car, au début, il y avait des «eaux dans
les eaux» : il s’agissait d’eaux spirituelles, et non matérielles (voir aussi 1’Alshich, Parachat Bere-

chit, sur [le verset] «La terre était tohu (informe) », etc.) ;

Avant cette séparation, il y avait des «eaux dans les eaux» : elles étaient spirituelles plutét que matérielles.
Le texte renvoie également a I’Alshich sur le verset «La terre était tohu».
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car il est écrit : «Et I’esprit de D.ieu planait a la surface des eaux» (voir aussi le Midrach Rabba sur

Berechit, a la fin du [chapitre] 2, et au début de 1a Parachat Tazria),

Le verset «I’esprit de D.ieu planait a la surface des eaux» est cité pour montrer que ces eaux n’étaient pas
encore de ’eau matérielle. Le texte renvoie au Midrach Rabba sur ce verset.
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mais plutot des eaux spirituelles, qui correspondent a 'Hokhma, comme on le sait au sujet de la sé-
quence lumiére, eau, firmament. De méme, ’eau n’a aucune couleur, etc., et «un mikve purifie

ceux qui sont impurs», etc.

Ces eaux spirituelles correspondent a 'Hokhma, selon la séquence connue «lumiére, eau, firmament». Le
fait que I’eau n’ait pas de couleur propre et qu’'un mikvé puisse purifier sont cités comme signes de cette
qualité.
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Le deuxiéme jour, lorsqu’ll sépara les eaux des eaux, les eaux supérieures devinrent alors plus spi-
rituelles qu’elles ne I’étaient avant la séparation, tandis que les eaux inférieures se matérialiseérent
pour devenir de I’eau matérielle. Cela ressemble a un tonneau de vin : lorsqu’il est mélange a la
lie, le vin n’est pas limpide et la lie n’est pas encore trés grossieére.

Le deuxiéme jour, la séparation rendit les eaux supérieures plus spirituelles et les eaux inférieures mate-

rielles. L’analogie est celle d’un tonneau de vin mélangé a sa lie : tant qu’ils sont mélés, le vin est trouble et

la lie n’est pas trés grossiere.
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Mais lorsque la lie tombe au fond, le vin devient limpide et la lie devient tres grossiére. De méme,
avant la séparation, il y avait des eaux dans les eaux ; apreés la séparation, les eaux supérieures

s’éleverent en spiritualité et les eaux inférieures se materialiserent.

Lorsque la lie se dépose au fond, le vin devient limpide et la lie s’épaissit. De méme, la séparation rendit les

eaux supérieures plus spirituelles et les eaux inférieures plus grossiéres qu’auparavant.
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SECTION 6 - 18

Jusqu’aux profondeurs
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Et le troisieme jour, il est dit : « Que les eaux sous les cieux soient rassemblées en un seul lieu »,
c’est-a-dire dans le profond (tehom), car elles furent éloignées encore davantage.

Le troisiéme jour, les eaux inférieures furent rassemblées en un seul lieu, le profond (tehom), s’éloignant

ainsi encore davantage des eaux supérieures.
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comme il est dit : « Le Saint béni soit-Il les réprimanda » ; cela releve davantage des Guevourot (sé-
vérités) et des jugements, et elles doivent étre raffinées. Cela se fait lorsqu’elles jaillissent de sous
la terre, d’en bas vers le haut : [ainsi] elles sont adoucies (voir ce qui est écrit dans la paracha de
Toldot sur [le verset] « Les serviteurs d’Yits’hak creusérent », et dans la paracha de ‘Houkat sur [le
verset] « Jaillis, 0 puits », etc.).
Les Sages décrivent D.ieu comme « réprimandant » les eaux ; la note du Kehot renvoie a Rachi sur le
deuxiéeme jour de la création. Une réprimande exprime les sévérités et les jugements ; ces eaux doivent donc

étre raffinées, et elles sont adoucies lorsqu’elles jaillissent de sous la terre et montent d’en bas vers le haut,

comme les puits creusés par les serviteurs d’Yits’hak et le chant « Jaillis, 6 puits ».
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De méme, pour une nidda et une zavah, leur purification s’effectue spécifiquement dans des eaux
vives ; et nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « Une source purifie quelle qu’en soit la quantité »
(voir aussi sur [le verset] « qu’ils prennent pour toi une génisse »).
L’eau qui jaillit d’en bas posséde un pouvoir particulier de purification : le texte indique qu’ici la purification
requiert des eaux vives, et la Michna enseigne qu’une source purifie quelle qu’en soit la quantité. La note du
Kehot reléve que I’affirmation concernant la nidda et la zavah demande a étre étudiée, car le Talmud traite

le zav avec davantage de rigueur que la zavah sur ce point ; elle présente plusieurs explications possibles

ainsi que les discussions du Rabbi sur la question.
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Tel est le sens des libations : on versait du vin, et il descendait dans le profond. Cela signifie que,
par la révélation de la dimension intérieure (pnimiyout), le flux est attiré jusque trés bas et leur
donne la force de pouvoir, eux aussi, s’élever dans la sainteté. C’est le sens de : « Dans la sainteté,

verse une libation », etc.

Tel est le sens des libations qui descendent jusqu’au profond : par la révélation de la dimension intérieure,
le flux divin atteint méme les lieux les plus bas et leur donne la force de s’élever dans la sainteté. C’est le
sens de : « Dans la sainteté, verse une libation. »

SECTION 7 - 19-10

Pourquoi duvin, quelle quantite, et le yekev
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Et la libation se fait précisément avec du vin, car les Guevourot ne sont adoucies qu’a leur racine,

qui est le niveau de Bina (compréhension), «d’ou les jugements sont éveillés », etc.

Le vin est précisément offert en libation parce que les rigueurs ne peuvent étre adoucies qu’a leur propre
racine, qui est Bina, «d’ou les jugements sont éveillées». Comme expliqué plus haut, le vin correspond a
Bina.
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La raison de la différence entre les libations d’un taureau et d’un bélier, etc., est la suivante,
comme il est écrit: « Une moitié de hin sera pour le taureau, et un tiers de hin pour le bélier», etc.:

La Torah prescrit des quantités différentes de vin pour les différents sacrifices: une moitié de hin pour un

taureau, un tiers pour un bélier et un quart pour un agneau. Le maamar en explique maintenant la raison.
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c’est que la descente [de I'influx] est proportionnée a I’élévation. Puisque I’élévation du taureau
est celle de I’essence méme de la face du beeuf, la descente d’En-Haut est elle aussi beaucoup plus
abondante : une moitié de hin,

La descente de I'influx correspond a I’élévation. Le taureau est I’essence méme de la «face du beeuf» dans le

Char céleste; son élévation est donc la plus grande, et I'influx qui descend en retour est lui aussi le plus

abondant: une moitié de hin.
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et elle peut ainsi élever davantage les niveaux inférieurs et les jugements rigoureux. En revanche,
le bélier et I’agneau, qui ne sont pas I’essence de la face du beeuf, ne recoivent eux aussi qu’une
descente d’un tiers de hin ou d’un quart, etc.

Cet influx plus abondant peut élever davantage les niveaux inférieurs et les jugements rigoureux. Le bélier
et ’agneau ne sont pas I’essence de la face du beeuf; leurs libations sont donc plus petites.
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(Voir, au sujet du quart de hin, le Zohar, partie III, parachat Shelach, 162b; Balak, page 204a, sur
[le verset] «Et il a déenombré le quart d’Israél». Au sujet de la moitié de hin, voir le Raaya Mehemna,
au début de la parachat [Ki] Sisa, page 187b; et voir Pri Etz Chaim, Sha’ar 21, chapitre 6, sur I’expli-
cation de dodi.)
Une note énumere des passages du Zohar relatifs au quart et a 1a moitié de hin. Comme I’expliquent les
notes de Kehot d’apreés Or HaTorah, le quart de hin est lié a Yossef et a Yessod, qui ne peut transmettre qu’un

quart de ce que posséde celui qui donne; la moitié de hin est liée a la lettre vav, qui fait le lien entre le hei

supérieur et le hei inférieur.

ARDPYINY 0 PP renwn 72191 1999K 1790 2w T N0 1ONW (79725 03t 10nian] PPN 1R
O”R RPR oymn 1 P now 1R [1572% 011757 1°M127 RN SP1IRMIY 1OV 172 7.03° %1272 K
15 19010197319 B9y 02°BY

C’est 1a le sens de ce que nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: «Et la boisson était selon la regle»
de la Torah: la nourriture en plus grande abondance que la boisson. Cela signifie que I’élévation
est plus abondante que la descente [de I'influx]. Comme 1’ont dit nos Sages, de mémoire bénie:
«Aucune goutte ne descend d’En-Haut si deux gouttes ne montent a sa rencontre », etc.
Les Sages disent que, selon la régle de la Torah, «la nourriture est en plus grande abondance que la
boisson» ; le maamar comprend cela comme signifiant que I’élévation est plus abondante que la descente de

I’influx. De méme, aucune goutte ne descend d’En-Haut sans que deux gouttes ne montent vers elle d’en
bas.
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Cela suffit a qui comprend. Dans la Guemara (fin du chapitre 4 de Soukka, page 49a), a propos [du
verset] «Ily a aussi creusé un pressoir (yekev)», il est dit: «ce sont les chittin». Et dans Me’orei Or,
lettre yod, section 23, il est expliqué que yekev désigne I’'union des Noms Havaya [et] Elokim, dont
lavaleur numeérique est celle de yekev.

Le Talmud comprend «il a creusé un pressoir (yekev)», dans le chant de la vigne d’Isaie, comme désignant

les chittin sous I’autel. Me’orei Or ajoute que yekev (112) équivaut a Havaya (26) plus Elokim (86): I'union

des deux Noms.

ke 105'[.1?3'1 wnw "2 7’y D’P’?N ow N7 0°1° 0N 172 raa laly Y211 93 11°M
C’est-a-dire que le firmament qui sépare les eaux d’avec les eaux est le Nom Elokim, selon le sens
de «Car un soleil et un bouclier», etc.

Le firmament qui sépare les eaux supérieures des eaux inférieures est le Nom Elokim, qui voile et limite. Le
verset «Car un soleil et un bouclier est Havaya Elokim» est cité a ce propos: le Nom Elokim est le bouclier

qui filtre le soleil de Havaya.

QW nawn NS NORtIaT RITY M0 0w NP0 D09%wnnw 00D 95w 01 07 2°N5 0°O0IM
MAYR TIN° 27y 1 9715 DOPPR

Et au sujet des libations, il est écrit: « Verse une libation de boisson forte pour Havaya»: elles font
descendre la révélation du Nom Havaya, qui est la dimension intérieure, afin de réjouir le Nom

Elokim, comme mentionné plus haut. Et cela s’accomplit par I'union des Noms,

La libation est versée « pour Havaya»: elle fait descendre la révélation du Nom Havaya, la dimension inté-

rieure, afin qu’elle «réjouisse » le Nom Elokim. C’est cela, ’'union des Noms.

13 ¥°p1% NANRY DOINAN 07 NP2 03 Rl T oW 0OPPR DW3 N O NOwnT 132007
.12 281 2P° DM 1N

c’est-a-dire que le Nom Havaya est attiré dans le Nom Elokim ; et cet influx s’étend aussi au niveau
des eaux inférieures qui se trouvent sous le firmament, etc. C’est la le sens de: «Et il y creusa aussi
une cuve avin.»

Par cette union, le Nom Havaya est attiré dans le Nom Elokim, et I'influx atteint méme les eaux inférieures

situées sous le firmament, jusqu’aux profondeurs. C’est pourquoi les chissin sous I’autel sont appelés yekev,
en référence a I'union des Noms.
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Voir aussi, au sujet de yekev, le Zohar, partie I, fin de la paracha Le'h Le'ha, page 96b. Dans le
Raaya Mehemna, paracha Michpatim, page 116a, il explique que yekev [désigne] yi'houd (union),
kedoucha (sainteté) et berakha (bénédiction) ; voir aussi la-bas, page 119a, ainsi que dans la para-
cha Pekoudei, page 262a. Voir également ce qui est écrit a ce sujet a la fin du discours commen-
cant par «Et Il est venu des myriades de sainteté ».
Cette note finale indique d’autres références au sujet de yekev, le «pressoir» que le Talmud identifie aux
chittin situées sous ’autel. A la fin de Le'h Le'ha, le Zohar interprete «il y creusa aussi un pressoir» comme
«la porte de la justice» ; dans le Raaya Mehemna sur Michpatim, le mot yekev est lu comme les initiales de
yi'houd, kedoucha et berakha (union, sainteté et bénédiction), les trois notions dont parlent également les

autres passages cités. Le texte renvoie ensuite a la fin du discours de I’Admour Hazaken «Et Il est venu des

myriades de sainteté», ou ces trois notions sont expliquées comme des niveaux de prolongement vers le bas.

DANS LA AVODA
La contemplation qui éléve I’Ame vers D.ieu, comme dans le «Havaya est Un» du Chema, jusqu’a ce que
I’ame aspire a se fondre en Lui, est une élévation; elle n’est compléte que lorsqu’elle descend dans une
mitsva matérielle, comme les tefillin inscrivent ce « Un» sur le parchemin. Sans cela, elle est comme une of-
frande sans libations: rien ne descend. L’élévation a pour but la descente qui la suit, et la mesure de cette

descente correspond a I’élévation qui la précede.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi la Torah appelle-t-elle les offrandes le « pain» de I’autel, et comment le pain qui soutient le cceur

explique-t-il ce que fait une offrande en haut?

2. Quelle est la différence entre la dimension intérieure et la dimension extérieure d’une chose, et pourquoi

seule la dimension extérieure d’un niveau supérieur descend-elle vers le niveau inférieur ?

3. Pourquoi les libations doivent-elles étre du vin, et comment le fait que le vin soit caché dans le raisin ex-
plique-t-il son pouvoir de révéler ?

4. En quoi réciter le Chema sans tefillin ressemble-t-il a une offrande sans libations, et que nous enseigne
cela sur la contemplation et les mitsvot ?

5. Pourquoi les libations descendent-elles jusqu’aux profondeurs, et pourquoi la mesure de vin est-elle plus

grande pour un taureau que pour un bélier ou un agneau?
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PARAGRAPHE 1

La loi stipule qu’un sacrifice de paix consommé le troi-
siéme jour n’est pas agréé. Le verbe redoublé est le point
de départ de I’enseignement des Sages sur deux sortes de
consommation.
Leviticus 7:181:’t X1p™
2RRT MR X? wbwn 0v3 YRy namwan PoK PO OX)
WA AI9Y 1300 NPIRD WDIM M1 138 99 2w RS IR
Et si I’'on mange le troisiéme jour de la chair de son sacrifice
d’offrandes de paix, elle ne sera pas agréée et ne sera pas
portée au compte de celui qui 'offre ; elle sera une chose
abominable, et la personne qui en mangera portera sa faute.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
Le Talmud interpréte le mot redoublé « consommé »
comme désignant deux consommations : celle des
hommes et celle de I’autel. Le maamar en déduit que la
consommation du sacrifice par Dl’autel est appelée «
consommation ».
Zevachim 13b:3%2:2 3 0°nat
nia7? Pan I3 N2POKR2 KPR NPYIn nawnm Ran KD 91 nm
- ¥5IR? PORT OXY” P TIMPA 207K NYRM 02°Y NvOY
.21 N273K NOXY 078 127K NOX 1272 2N NI273K Y2
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
La méme explication des deux consommations, dont I’'une
est celle de I'autel, apparait également ici, comme I'in-
dique la citation du texte.
Zevachim 28b:10™:2 1”5 0°nat
- »HoR? DORIT” :2ON3T ;1NK RIIK KPR IPID NI MR RPN
121 NZ2IX TR OTR N2°2K 70X, 7270 3N20 127N *NY2

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

A propos des parties du sacrifice de paix briilées sur I’au-
tel, la Torah dit qu’elles sont « le pain du feu de I’offrande
a Havaya ». Le maamar cite ce verset pour montrer que les
sacrifices sont appelés nourriture.
Leviticus 3:11x:%3 R7p™
Havayah? nox o7 aqama 1021 i7wpm
And the priest shall make it smoke upon the altar; it is the
food of the offering made by fire unto the L-RD.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

D.ieu appelle les sacrifices quotidiens « Mon pain pour
Mes offrandes de feu ». C’est le second verset qui montre
que les sacrifices sont appelés pain.
Numbers 28:2°2:172 72712
M3 077 PWK? P02 3R 0K DTPK AR 2K *327nN 13
79in2 %% P 1nYn
Ordonne aux enfants d’Israél et dis-leur : Mon offrande, Ma
nourriture pour les sacrifices consumés par le feu,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/6/

d’agréable odeur pour Moi, vous veillerez a Me D’offrir en
son temps fixé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

Le Talmud enseigne que les chissin, les conduits sous
I’autel dans lesquels les libations s’écoulaient, sont creux
et descendent jusqu’aux profondeurs. C’est ce mouve-
ment vers le bas sur lequel s’interroge le maamar.

Sukkah 49a:2’2:X ©”n 1510

TPWRI2 W NOER PITY a0 21 M M0 72 92 130 MK
TR TR T YR DORPN N2 7077 RIMA” MRIY KN
DI 7Y PTI PRYINRY — "BKPN 1097 PIY 19K — P TIT)
RIn R TN2 YRR 5W MR >7 YR it — MR 07 avyn”
IIOY RY27 KPR, INPWRI27 IR0 OR L NWRI2” SRy 027 02T
Rabbah b. Bar Hana said in the name of R. Yohanan: The
pits were created during the six days of creation, for it is
said, “The roundings of your thighs are like the links of a
chain the work of the hands of a skilled workman” (Song of
Songs 7:2): “The rounding of your thighs” refers to the pits;
“like the links of a chain (°X?m)” implies that they are
carved out (2°9%111) and descend to the abyss; “the work of

the hands of a skilled workman” means that they ...
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)

Le Talmud dit que réciter le Chéma sans téfilines revient a
apporter un holocauste sans offrande végétale, et un sa-
crifice sans libations. Le maamar en déduit qu’un sacrifice
auquel manquent ses libations est incomplet.
Berakhot 14b:24773:2 7> M1372
MITY 1oy 1OKRD L1PRR RP2 Ynw NRMIp RIIPE 9D R 0N
270 ﬂ'?’}i:;) :'[;fjﬁ’ °27 MR RIANX 92 K7 027 MR 1?:2}73 'IPW
.0°301 K92 nan ,man K92 193y
'Ulla said : Whoever reads the Shema' without Tefillin is as
though he spoke false testimony against himself. R. Hiyya b.
Abba said in the name of R. Johanan : It is as though he had
offered a burnt-offering without a meal-offering (cf. Num.
xxviii. 5) and a sacrifice without drink-offerings (ibid. v. 14).
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
« Le vin réjouit le ceeur de 'homme. » Le maamar ex-
plique cette joie comme le dévoilement de ce qui était
caché.
Psalms 104:15170:77p 0°2°1n
190 WAIN"I27 DNPY TRWn D738 IR0 WhINTI27 Mo 1)
Et le vin qui réjouit le cceur de ’homme, faisant rayonner
son visage plus que I’huile, et le pain qui soutient le cceur de
I’homme.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Dans la parabole de Yotam, la vigne dit : « Renoncerais-je a
mon vin, qui réjouit Elokim et les hommes ? » Le maamar
en déduit que I'effet du vin atteint également les mondes
supérieurs.

Judges 9:1337:v DowoWw

:07RY70Y 317
Et la vigne leur dit : « Abandonnerais-je mon vin, qui réjouit
D.ieu et les hommes, pour aller dominer sur les arbres ? »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

122% nnawy NN ara

«Au jour de ses noces et au jour de la joie de son cceur. »
Ce verset sert d’exemple de la joie qui fait émerger ce qui
est caché dans le coeur.

Song of Songs 3:11x7:) 0*°wi W

P2 R YPYYY MLY2 AHPY q9n2 1R N3 APR MY
:12% nank 021 inann

Sortez, filles de Sion, et contemplez le roi Salomon, et la

couronne dont sa mére I’a couronné au jour de ses noces et

au jour de la joie de son cceur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

B 1P PR

Rabbi Chimon enseigne qu’il n’est pas de brin d’herbe qui
n’ait dans les cieux un mazal qui le frappe et lui dit de
pousser. Le maamar cite cet enseignement pour montrer
que chaque chose ici-bas recgoit son influx d’une source
supérieure.
Bereshit Rabbah 10:6": 127 n"wx"2
NR KD RDIT 072 ,PIRT A 000 A9¥T MPR AnR K70 13
53 9% 1R :71M°0 237 MR NPT DR ApAn 1IN0 onaY ,1onn
RIT KT, 27212 I0IRTIMR 790w 37072 2110 PRY 2w 2wy
23 PRI wR 0UWN OR DORY Mpn nyTen (7P aw) 20007
.iNBN 9903 MOWIN IR L,11%D MITYR wpnn L(° o) v e
55091 ,MTPO DR NITYR 11°0 IR 71°0 71 KD 13 RI°AN 229
Ny NI RORINA :(QW) 2°N3T RIT RTA WPR wp 2 qwn
... K™ 7201130 %27 .a11n 1732 5y v
Bar Sira dit : D.ieu a fait pousser de la terre des remedes
dont le médecin guérit la blessure et avec lesquels le phar-
macien prépare ses compositions. 38:4. Rabbi Shimon dit :
11 n’est pas une seule brin d’herbe qui n’ait dans le firma-
ment une constellation qui le frappe et lui dise : « Pousse ! »
C’est ce qui est écrit : « Connais-tu les lois des cieux ? Etabli-
ras-tu leur domination [mishtaro] sur la terre ? » (Job
38:33). C’est une expression qui signifie étre chargé de
[shoter]. ...

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

Ezéchiel décrit comment « I’épaisse nuée de l’encens
monta ». Le maamar reprend cette expression pour évo-
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quer la fumée du sacrifice qui s’éleve.
Ezekiel 8:11x7>:’11 5xpir°
DTRY 02IN2 THY 9P AN PXITNYR i WK DY
M2y NTOPT1Y TN 1723 ANV TN BNMID?
And there stood before them seventy men of the elders of
the house of Israel, and in the midst of them stood
Jaazaniah the son of Shaphan, every man with his censer in

his hand; and a thick cloud of incense went up.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 2

13

La bénédiction de Moché pour la terre de Yossef, qui de-
vait étre comblée des bienfaits produits par le soleil et la
lune. Le maamar la cite pour montrer que ce sont les
astres qui font pousser les récoltes.

Deuteronomy 33:1477:37% 0°727
Hekiay W'!J T3 Wm{) nm:n Tam
et les fruits précieux du soleil, et les présents précieux des

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

PARAGRAPHE 3

14

15

« Car Celui qui est plus élevé que le haut veille, et il en est
de plus élevés au-dessus d’eux. » Le maamar applique ces
mots a I’échelle des sources, chacune recevant de celle
qui se trouve au-dessus d’elle.

Ecclesiastes 5:7°1:'1 n2mp

>3 YRNT77Y ARNNTR A3TR3 NN PR LDYR 21 U pYYON
0Py 077N MY 723 YN 733

Si tu vois I'oppression du pauvre et la violente perversion du

jugement et de la justice dans la province, ne t’en étonne

pas ; car un plus élevé que le haut veille, et il y en a de plus

élevés encore qu’eux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

F1229R2W 7MW "2 %N "D

Lavision du Char d’fizéchiel, dont les créatures ont les vi-
sages d’un homme, d’un lion, d’un beeuf et d’un aigle. Le
maamar situe la source de la force vitale des animaux
dans les visages du lion et du beeuf.

Ezekiel 1:10”:'x Pxptn®

WUTID DOYIWY PRNIPN TN U3 DT %32 o3m AT
AYIIRY TWIIN YT RnEIn

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

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

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

gauche ; et tous les quatre avaient aussi un visage d’aigle.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Les faces des créatures du Char : ’homme, le lion, le beeuf
et I'aigle. Le maamar présente le lion, le beeuf et ’homme
comme les sources des ames des bétes sauvages, des ani-
maux domestiques et des étres humains.

Ezekiel 1:10":’X Pxptn°

MWD DAY PRIITOR TN 39 DTN %39 07e M
Quant a l’aspect de leurs visages, chacun avait un visage
d’homme ; tous les quatre avaient un visage de lion du coté
droit ; tous les quatre avaient un visage de beeuf du coté
gauche ; et tous les quatre avaient aussi un visage d’aigle.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

17 57 1 1T Papm
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
3,19 013N

18 TR T PRapm

Le Targoum rend « et I’un criait a I’autre » a propos des sé-
rafim par « et ils recoivent les uns des autres » ; c’est ainsi
que la note de Kehot I'identifie. Le maamar s’en sert pour
évoquer la réception des anges d’en haut.

Targum Jonathan on Isaiah 6:372:1 17°yw> 5y N1 017N
ANIDY NP ANDY Xnim Wy wUTR TN 1T T 1T TRaem
NIR3E 7 XYY “n7y?) 02Y? UOTR AT T2IY RYW PY U
STIPIRY TTRYIN 72 K7
Ft ils criaient I’un a ’autre, disant : Saint dans les cieux les
plus hauts et les plus élevés est la demeure de Sa Chekhina ;
saint sur la terre est I’ceuvre de Sa puissance ; saint a jamais,
pour les siecles des siécles, est D.ieu des armées ; toute la
terre est remplie de I’éclat de Sa gloire.

Mikraot Gedolot (Public Domain) « London "Chaldee Paraphrase,” 1871 (Pu-
blic Domain)

19 23 Dyn e

Le verset parle d’'un étre supérieur au plus élevé, tandis
que des étres encore plus élevés se tiennent au-dessus
d’eux. Ici, il montre que chaque ange recoit du niveau
supérieur.
Ecclesiastes 5:7°1:’1 n2rp
>3 YRNT77Y ARNNTOR A3TR2 XN PR LIYR 71 U pYYDN
DP9y 07723 MY 723 YN 723
Si tu vois ’oppression du pauvre et la violente perversion du
jugement et de la justice dans la province, ne t’en étonne
pas ; car un plus élevé que le haut veille, et il y en a de plus

élevés encore qu’eux.

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

1, nenp
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.9%1° n392

21 aya wrn

Ce discours distingue deux formes de descente : la pre-
mieére, que le Pardes appelle cause et effet, ou chaque ef-
fet est inclus dans sa cause, correspond aux iggoulim
(cercles) selon Etz Chaim ; chaque cercle extérieur en-
toure celui qui est a I'intérieur, comme un maitre saisit
I’ensemble de la compréhension de son éléve.
LA NOTE DE KEHOT
20y Y™ 07197 92 pan Y Chnwn 1 Bw vy 17T prhy
PR w2y 9787 OWY .U”ED R™IR WY 57D VIR W 10 Y .nPyaw
T WIT L2 WATT RO 0018 WY TR 1T 0D1X0R WY AR LT
070,770 YW IR L[] 3R Mty 1R b RPN

22 12102 PURAN2

1l s’agit du texte qui commence par « Pour comprendre ce
qui est écrit dans Pri Etz Chaim », répertorié par Sefaria
comme Kuntres Acharon 4.
LA NOTE DE KEHOT
J1PYR3 wrR 1A AT R P AT

23 X7 R 101

D.ieu dit a Moché qu’il verrait Son dos, mais que Sa face
ne serait pas vue. L’essai cité interpréte cela comme signi-
fiant que la dimension intérieure du niveau supérieur ne
peut descendre plus bas.

Exodus 33:23275:3"% ninw
SN XD 7391 INTNK IPK) °227NK *NIom
Puis Je retirerai Ma main, et tu verras Mon dos ; mais Ma

face ne sera pasvue. »

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

30,35 mnw

24 nohn mnn oww 17T

Ce discours explique que I’ensemble de la chaine descen-
dante, ainsi que chacune des dix Séfirot, posséde une di-
mension intérieure et une dimension extérieure.
LA NOTE DE KEHOT
7,02 U Tape

25 512 WP2 27’2 A”X NN AT

Le texte renvoie au Zohar sur Emor, a propos du verset «
Cherchez Ma face », pour expliquer le sens de « face » (pa-
nim), a savoir la dimension intérieure.

Zohar, Emor 22:95-24:10477p:7”3-11"%:275 711K ,7117 190

Does this mean that each exists separately? No, for it says,
“And there was evening and there was morning one day”.
This shows that there is no day without night and no night
without day, and on account of their interlocking they are
called one. Similarly the Holy One, blessed be He, and the
Community of Israel are called one when together, but not
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when parted; and so now that the Community of Israel is in
exile, she is, as it were, not called one, and will only be
called ...

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

512 wp2

« Mon cceur Te dit : “Cherchez Ma face.” » Le Zohar sur ce
verset est cité a propos du mot panim.

Psalms 27:8'm:1"3 0°2°71n
“WRAX "M PIRNK *3D WP2 *27 MK 77
A ton sujet, mon cceur a dit : « Cherchez ma face » ; ta face,

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

"9N 118 7D

« Car ils M’ont tourné le dos et non la face. » Le verset

montre que la « face » est liée au fait de se tourner vers

quelque chose, comme I'identifie la note de Kehot.
Jeremiah 2:2712:2 707
10 X2 7Y 2K 13973 ANTY DX 13K7) 70K IX YYP 0K

YW TP MR ANy YN

Ceux qui disent a un tronc : « Tu es mon pére », et a une
pierre : « Tu nous as engendrés », car ils M’ont tourné le dos
et non le visage ; mais au temps de leur détresse, ils diront :
« Léve-toi et sauve-nous. »

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

12,2707

790 PR

Lors de la rébellion de Kora'h, Moché demande a D.ieu : «
Ne te tourne pas vers leur offrande. » La note de Kehot
donne ce verset comme deuxiéme exemple de la racine «
se tourner ».

Numbers 16:1570:1”t 72712

DR 70X 730 R? DNMINTOR 1DA7OR TR AR TR 1Yn? 0N
0% TIR"NY *NYIT X2 DR

And Moses was very wroth, and said unto the L-RD: ‘Respect

not thou their offering; I have not taken one ass from them,

neither have I hurt one of them.’

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

0,10 7272

T0M NI°N2 ON92ANR

La note renvoie le lecteur aux sources réunies a cette page
au sujet d’Avraham comme niveau de 'Hessed.
LA NOTE DE KEHOT
.DPN Y2 NIPWAD-T7 TR "1MRNI 10370 AR

f1°92RW 112°N7 %92

La barre centrale du Tabernacle traversait les planches en
leur milieu, d’'un bout a I'autre. Le maamar I’associe a
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Yaakov, le niveau qui unit les deux forces opposées.
Exodus 26:28n175:1") mnw
TSPATPR T3RTTT 0728 DWIRT 102 19°07 1712
et la barre centrale, au milieu des planches, qui passera

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

PARAGRAPHE 5

31

WIR 227 AR 1

«Le vin réjouit le cceur de 'homme.» Le maamar explique
que cette joie vient du fait que le vin fait passer la dimen-
sion intérieure de I’Ame de la dissimulation a la

révélation.
Psalms 104:151v:77p 0°2°1n
7Y WIINT327 D7) 19w 0739 DS w2y My 1)
Et le vin qui réjouit le ceeur de I’homme, faisant rayonner
son visage plus que I'huile, et le pain qui soutient le cceur de

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

PARAGRAPHE 6

32

33

34

DoN@ AN® *pl MNP

Ce passage de Parshas Nasso explique que I’apport des of-
frandes sur I’autel est appelé « manger », en citant le
meéme enseignement sur les deux actes de manger, car il
reléve de la dimension intérieure ; I’encens, qui n’est que
parfum, correspond quant a lui a un niveau enveloppant.
LA NOTE DE KEHOT
K ,02 995 KA

TY0° WIIR 22% A

« Et le pain soutient le cceur de ’homme. » Le maamar in-

terpréte « soutient » comme signifiant que le pain éléve le

cceur afin qu’il recoive du cerveau.
Psalms 104:15170:7”p 0°2°11n

“TYO° WAIR"I27 DY) YD 0°38 IR0 whIRTI2Y Mo 1

Et le vin qui réjouit le ceeur de I’'homme, faisant rayonner
son visage plus que I’huile, et le pain qui soutient le cceur de
I’homme.

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

v ,Tp ooonn

292% 17yo

Avraham invite ses hotes a manger du pain et a « soutenir
vos ceeurs ». C’est le second verset qui présente le pain
comme soutien du cceur.
Genesis 18:5°7:1” N*wx12
0272¥°2Y 0R72Y 1972¥™2 112N 0K 0737 17Y01 ONZ™ND ANRKY
:0737 YR NPYN 12 190K
And Iwill fetch a morsel of bread, and stay ye your heart; af-

ter that ye shall pass on; forasmuch as ye are come to your
servant.” And they said: ‘So do, as thou hast said.’
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.11,M1° NPwRA2

"w1D2 1Y 0520 1YY

Rachi reléve que, dans la Torah, les Prophétes et les Ecrits,

le pain est appelé le soutien du cceur. Le texte le cite pour

expliquer le sens de sa’ad.
Rashi on Genesis 18:5717:1” n°wx12 2y *" w1
.R377 RNTYO RADT %N 0°2IN321 °R°233 ,77IA2 .0920 1Ty
,(” DvVIW) on? NP 727 TYO DOX°212 ,0332%7 YD) 7R3
02227 Xm0 27 MR (PP *Pin) TYo> whIR 227 007 0°2Ind3
DOORYR2 UPIY Y17 7% PRY I L0227 KPR XD NI TR
>3 .0n72Y 13 %Y °3 1390 19 0% 1713yN NX (727 NwRnI)
in3 .19 9y »3 77927 *2Y DNT2YY R DI Wpan IR M 12770
N*WR12) *NP P32 IR 13 7Y °3 RPNV 12 7Y °3 2 101, WK 7Y

.0 (o

052% 17901 AND SUSTAIN YOUR HEARTS — In the Torah, the
Prophets and the Hagiographa we find that bread is the sus-
tenance of the heart. In the Torah. “[And I will fetch a morsel
of bread] and sustain your heart.” In the Prophets: “Stay thy
(Judges 19:5). In the
Hagiographa: “And bread that sustaineth man’s heart”
(Psalms 104:15). R. Hama said: Here is not written 0322% but
053% thus teaching that the evil inclination has no power
over angels (Genesis Rabbah 48:11) 1M12yn X ...

Pentateuch with Rashi's commentary by M. Rosenbaum and A.M. Silber-
mann, 1929-1934 (Public Domain) « Pentateuch with Rashi's commentary
by M. Rosenbaum and A.M. Silbermann, 1929-1934 (Public Domain)

heart with a morsel of bread”

TTY0TY NN PO

Le prophéte parle du trone de David et de son royaume, «
pour I'affermir et le soutenir ». Le texte le cite pour mon-
trer que sa’ad signifie étayer, afin qu'une chose ne tombe
pas.
Isaiah 9:61:’0 1o yw°
ANK 17277 in2PmnToy1 17 XED-PY PRI DiPw M i3y
NRIRYA NIRIZ A NRIP DP1Y~TY1 TNYR ARTR LEYNI ATY0P
That the government may be increased, and of peace there
be no end, upon the throne of David, and upon his king-
dom, to establish it, and to uphold it through justice and
through righteousness From henceforth even for ever. The
zeal of the L-RD of hosts doth perform this.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

0213 NR nm NN

« Et Tu donnes la vie a tous. » Le maamar s’en sert pour
illustrer la force vitale de D.ieu qui soutient tous les
mondes, comme I’ame soutient le corps.
Nehemiah 9:61:’0 71°nm1
DN33"P2) DR BY DWEINK wY AnK 737 1 XnnN
X231 D72°NK MR AAKY D2 WWK22) 0O 2 TWK92) PIRT
:0NNYN 77 0NEN
Tu es D.ieu, Toi seul ; Tu as fait les cieux, les cieux des cieux

avec toute leur armée, la terre et tout ce qui s’y trouve, les
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mers et tout ce qui s’y trouve, et Tu préserves tout ; et I’ar-
meée des cieux T’adore.

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

L0 M

WTP oW NN 221p 93

« Bénis Havaya, mon a4me, et toutes mes entrailles, Son
saint Nom. » Le maamar comprend les entrailles comme
un niveau supérieur qui raffine.
Psalms 103:1°X:3"p 0°2°1n
AWTR DYDY 2727221 °NNK w1 °312 M7
[Psaume] de David. Bénis D.ieu, 6 mon ame, et que tout ce
qui est en moi bénisse Son saint nom.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.X 3P 0°21n

W oy aan

D.ieu dit au sujet d’Ephra‘im : « Mes entrailles aspirent
apres lui. » C’est un second verset qui attribue des en-

trailles au niveau supérieur.

Jeremiah 31:20°5:x”% 77n7°

TIY 2NN 3] 12 2T TR WYUYY TP O 0K VP 1R 1T
ORI 0K O 99 0yn mn 1370y

Ephra'l'm est-il pour Moi un fils chéri, un enfant en qui Je

prends plaisir ? Chaque fois que Je parle de lui, Je me sou-

viens encore de lui avec ferveur ; aussi Mon cceur se languit

de lui, J’aurai assurément compassion de lui, dit D.ieu.

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

.07 XD m

™oy
« Les yeux de Havaya, qui parcourent toute la terre. » La

note de Kehot le cite a propos des anges qui constituent le
niveau des yeux.

Zechariah 4:10:7 1701

“TY3V 2337 T2 2T 13RI W) M) Mavp O 13 7 2
PINT222 DOVLIYR MR N oY 7K

Car qui a méprisé le jour des petites choses ? IIs se réjoui-

ront en voyant le fil a plomb dans la main de Zorobabel ; ces

sept-la sont les yeux de D.ieu, qui parcourent toute la terre.»

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

LRLRPP YN TN ST L0 LTt

OOIN . . DONRDR

La note le cite, avec le Tikkunei Zohar, comme une autre
référence concernant les anges correspondant au niveau
des oreilles.
LA NOTE DE KEHOT
R ,19WN X7 77100 R .0 N XD
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42 0939 . . BONDR
La note de Kehot renvoie a ce passage du Zohar au sujet

des anges du niveau des entrailles.

Zohar 111, 234b3a 757 »m
LA NOTE DE KEHOT

29wy 09910 IR DAY .2 ,T90 27 AR

43 wnRw NNI2AN TaRm

La bénédiction des produits que le soleil fait pousser, ci-
tée de nouveau a propos de l'influx extérieur qui fait
croitre les plantes.
Deuteronomy 33:147:3”% 0°137
00 WTJ T8 W?SZ? nm:n T3
et les fruits précieux du soleil, et les présents précieux des

récoltes des lunes,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

44 INST 2 9pan I

La premiére loi de la Torah concernant les offrandes:
«parmi le gros bétail et parmi le petit bétail». Le maamar
nomme avec elle les offrandes animales.
Leviticus 1:272:°X X"
T2 T2 1399 B3R IIR2D DTN DPN DY) PRI *3370K 137
:02127R7NK 1277 KBTI P27 RTaT
Parle aux enfants d’Israél et dis-leur : Quand quelqu’un
d’entre vous présente une offrande a D.ieu, vous présente-
rez votre offrande provenant du bétail, du gros ou du petit
bétail.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

45 RO NN NINWII N1 2°001

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

LA NOTE DE KEHOT
.77A0 R”I7DY LTP°DT 1127 KW 97101 27980 nwa Xm0 97ana
.[3]

46 ND21 NN NMINWII NPAmM

Le Midrach parle des «‘Hayot qui portent le Trone». La
note de Kehot fait remarquer que cette expression ne fi-
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gure pas dans les Ecritures, mais dans le Midrach, et in-
dique cette référence.

Shemot Rabbah 23:151"1v:375 127 mnw

RO NN NMINWII NPm

Ala fin de la paracha Nasso, le Midrach parle également
des «‘Hayot qui portent le Trone», I'un des passages indi-
qués par la note de Kehot.

Bamidbar Rabbah 14:22373:7”> 7127 72722

125 nnnw o173

Le verset que la Michna interpréte: «au jour de ses noces
et au jour ou son ceeur se réjouit».

Song of Songs 3:11x7:’) 0*°wi W

D3 K TVOYY TPy mHPY TPna TR N3 AP A

:12% nank 021 inann

Sortez, filles de Sion, et contemplez le roi Salomon, et la

couronne dont sa mére I’a couronné au jour de ses noces et

au jour de la joie de son cceur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

P73 1712 11 125 NRw o

La Michna interpréte «au jour ou son cceur se réjouit»
comme désignant la construction du Saint Temple. La
glose s’en sert pour identifier le Temple au cceur.
Taanit 26b:61:2 17> n°1yn
LYY 10y TERY 1703 198 NI PR APRYT IR RIT 1)
1R M — *inann oY 2% nom o ingnn oPa ek i
TIRa MY LWTRRT N2 112 M — »12% nma o MR

A1n%2
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
.2,12 n°1yn
Tnaws non

Dans le Cantique de la mer, le Sanctuaire est « le lieu de Ta
demeure ». Les Sages comprennent machon au sens de
mechuvan, placé en face du Trone d’en haut.

Exodus 15:171*>:1"0 mnw
wIpn Havayah npyp 9naw? 1ion an?n3 772 nyum mxan
7777 92293 217
Tu les feras entrer et les planteras sur la montagne de Ton
héritage, au lieu, D.ieu, que Tu as fait pour y demeurer, au
sanctuaire, D.ieu, que Tes mains ont établi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
TN2W T2 115% Naw 1R
Ces mots citent Shir HaShirim Rabbah 4:11 ; le passage fi-
gure ci-dessous.
Shir HaShirim Rabbah 4:11x°:’7 129 0°°wi1 "W
DRINY 27 DY 7O 227 KDINT °27 ,71P3 PRinDi minvn ol
31X W3 PRI 07 YTy DOX°3 K31 DY P 02
Nn2°3n 1209 227 INRT K127 0°I9Y1 ARD 0K 10 027 ova 2Py
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1722 Ni2R7Rn NIy 7 TRY LNIMY X DWY 0L ™
20 271 023y 10 PN OWY X NP2 YUY ATINY 1077 OX noad
0°K°237 °32 IR :(3,2 2 ©°3%R) NI TN 2IND ,0°THiY oyaY

... DPR%2) YUK PR PR N2 WK
“Your lips drip nectar, my bride, honey and milk are under
your tongue, and the scent of your garments is like the scent
of Lebanon” (Song of Songs 4:11). “Your lips drip nectar, my
bride” - Rabbi Derosa and Rabbi Yirmeya in the name of
Rabbi Shmuel bar Yitzhak: Six hundred thousand prophets
arose for Israel in the days of Elijah. Rabbi Yaakov said in
the name of Rabbi Yohanan: One million two hundred thou-
sand, as Rabbi Yohanan said: From Gevat to Antipatris were
six hundred thousand cities. There were ...

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

.[3] .p*my 7Ry M0 npta RN A LT T YN

NW N2 NIT 200 13 DOWTPT WP SIPNT

Le texte cite le Zohar sur Chelah, selon lequel ce lieu est
appelé le Saint des Saints et le cceur y demeure. Le com-
mentaire s’en sert pour montrer que le Temple est le
ceeur.

Zohar, Sh'lach 11:84-92273-779:8" 7% 15w ,97117 7190

99N 173D °1 IN°

Dans la bénédiction sacerdotale : « Que Havaya fasse

briller Son visage sur toi. » Le maamar comprend le visage
(panim) comme la dimension intérieure que les libations
révélent.
Numbers 6:257172:1 727722
70 779X 32 Havayah 7%
Que D.ieu fasse briller Sa face sur toi et te fasse grace ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

77919 15w o)

La libation de ’offrande quotidienne est « une libation de
boisson forte pour Havaya ». Le maamar comprend ici le
Nom Havaya comme la lumiére qui entoure tous les
mondes, que la libation fait descendre.
Numbers 28:7°1:1”2 72712
112 130 7193 797 WIP3 TR 0322 11T Ny 1200
And the drink-offering thereof shall be the fourth part of a
hin for the one lamb; in the holy place shalt thou pour out a
drink-offering of strong drink unto the L-RD.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

2OPON MRwnm

Le «vin qui réjouit Elokim et les hommes » de la vigne. Le
commentaire explique qu’il réjouit le voilement du Nom
Elokim, afin que la dimension intérieure soit révélée.
Judges 9:1327°:'v D 2w
D220 DY DP2K Mol *win N 007 1937 077 TaKm
:078Y70Y Y17

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/6/
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Et la vigne leur dit : « Abandonnerais-je mon vin, qui réjouit
D.ieu et les hommes, pour aller dominer sur les arbres ? »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

05717 172w AN

« Mangez, amis ; buvez et enivrez-vous, bien-aimés. » Le
texte cite le commentaire du Zohar sur ce verset.

Song of Songs 5:1°X:’11 0°7°Wi W

2Ty VY7 CAPIX npaTDy "IN NI AP NNX 17 nX3
10797 1YY INY 07y 129K 237070y ° Ny

Je suis venu dans mon jardin, ma sceur, mon épouse ; j’ai re-

cueilli ma myrrhe avec mes aromates ; j’ai mangé mon

rayon de miel avec mon miel ; j’ai bu mon vin avec mon lait.

Mangez, amis ; buvez, oui, buvez abondamment, bien-

aimeés.

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

DOTIT Y13V AN B7Y K7Y T AT RPN A2 W

Le texte renvoie au Zohar sur Vayikra, 4a, au sujet du ver-
set : « Buvez et enivrez-vous, bien-aimés. »
Zohar, Vayikra 2:29-3:41X72:°2-172:"2 RIp™ 71171 100
while the words “eat, O friends, etc.” indicate that all those
beneath and all the branches were blessed and nourished
when the others were blessed above. And wherewith are they
all blessed and regaled? With the odour of the sacrifice. It
was when the Community of Israel came down to make her
abode on earth that G-d proclaimed this verse, because
there was then blessing and joy in all worlds, and She was
firmly established as a source of blessing to all. For when
those Six [grades] are blessed, then ...
The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

PARAGRAPHE 7

58

man A NP2 91y 20p PR 1PN RDa WP RPN 9D
27501 K92

Le Talmud compare la récitation du Chéma sans téfilines a
un holocauste sans offrande de farine et a un sacrifice
sans libations. Le maamar I'interpréte comme une éléva-
tion sans rien faire descendre.

Berakhot 14b:24-257175-775:2 77> 1572
DTy YR AP°KD ,1PPER X2 yuw NXCIp RIIPT 9D RPN
2P APRD <101 227 TN RIX T2 R0 027 N Ingya WY
DA% 13177 1a0i° 227 InRY .0°001 K2 nan ,Amin K92 Ay
Y 0y Mavn By 1oy
Ulla dit : Quiconque récite le Chema sans téfilines, c’est
comme s’il avait porté un faux témoignage contre lui-
méme. R. Hiyya b. Abba dit au nom de R. Johanan : C’est
comme s’il avait offert un holocauste sans offrande végétale
(cf. Nomb. xxviii. 5) et un sacrifice sans libations (ibid. v.
14). R. Johanan dit aussi : Quiconque désire accepter pleine-
ment sur lui le joug du royaume des cieux

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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0501 X232 7915 1277 N1 17501

Rabbi Chimon décide que, s’il y a de nombreux taureaux
mais pas de libations, il vaut mieux offrir un seul taureau
avec ses libations que tous les taureaux sans libations. La
glose reléve que la déclaration du Talmud au sujet du Ché-
ma semble étayer son opinion.

Mishnah Menachot 4:2°2:"7 minan mwn
OX , %X Tiym% *27 .71 DY 77 172297 TR D7 20m) 0K 08
N?), 12030 T 79 W03 07303 D7 P X D370 09 077 17
P20 K?2 1729272
The [absence of either the] bullocks or the rams or the
lambs does not invalidate the others. Rabbi Shimon says: if
they had [money enough to buy] many bullocks but not
[enough for] the drink-offerings, they should bring one bul-
lock and its drink-offerings and should not offer them all

without drink-offerings.

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

NN 1727 2WI 9202

La note précise que le livre en question est Sh’elas HaKo-
hanim Torah, de I’auteur de VeShav HaKohen, recueil de
commentaires et d’explications sur I’ordre de Kodashim.
LA NOTE DE KEHOT
0°9IR°2) D°W17°N L1190 WY 0 »w7ya%? 77N 0°3797 NPRY 07 Mo

.DOWTP 170 By

1121 N2 K17 1w

La note renvoie a ce lexique kabbalistique pour I’huile
comme niveau de 'Hokhma.
LA NOTE DE KEHOT
L1710 W NIR RPRN RT

AW PROZIN 13T Po% Y

Dans Miketz, I’Alter Rebbe cite le Pardes pour expliquer
pourquoi on peut extraire de I’huile de toute chose: «Tu
as tout fait avec sagesse»; 'Hokhma est donc revétue en
toute chose, et elle est cette huile, comme le dit le Zohar:
le vin est Bina et I’huile est 'Hokhma.

LA NOTE DE KEHOT

21w Y DPWAR-TURTIR CAnRR LT 9P MmN X ,U‘? YPn R”N 01 aR9

LTI L0W Y TANNRY NVMIR LT Y DUIRG

aun T Ay .. PANR PR

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
X”Y0 ,1 N1572

NPT O YT PY 1IN 19119 MApD Y710 PN PN

Rabbi Yehouda dit que I’Arbre de la connaissance était le
blé, car un enfant ne sait pas dire « pére » et « mere »

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/6/
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avant d’avoir goité au grain. Le maamar y voit une indica-

tion que la farine reléve du niveau de Daat.
Berakhot 40a:147>:X *n N1372
XX 12721 XD :pI¥? 92 7213 27 0N IXYPWD 131 PIRT Nive by
DT 1330 PIRY 19X AR0INT K0T 12K P 9N VKT AT 2277
2y M99 XMWY 12T A7 PRY M7 193 WX 1RY 27 1IUR]
SR RN 20 WY 1T T AW SRR LT KPR DTN
M2y MBNY WRIY PRI 12 10RPRIY 12T AN NN
“RIXY NRY YT PIPAT PRY 07 700 IR T 227 ONIRD

2137 OYY DYV TY "RBIR™

S’il s’agit des fruits de la terre, etc. Cela est évident ! Rav
Nahman bar Isaac dit : Cela n’est nécessaire que selon Rab-
bi Juda, qui déclare que le blé est une espéce d’arbre ; car il
y a un enseignement : L’arbre dont Adam a mangé était —
selon Rabbi Meir — la vigne, car rien n’apporte a ’homme
autant de chagrin que le vin ; ainsi qu’il est dit : « Et il but du
vin et s’enivra » (Gen. 9:21). Rabbi Nehemia dit : C’était le fi-
guier, ...

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

TR ™72

« I:]coute, Israél : Havaya est notre D.ieu, Havaya est Un. »
La contemplation de cette unité constitue 1’élévation du
Chéma.
Deuteronomy 6:4°7:1 0°727
10X Havayah 11°p%% Havayah X1 ynw
ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

YR M WU 27y

La note renvoie a cet endroit pour une discussion paral-
léle sur le firmament qui sépare les eaux.
LA NOTE DE KEHOT
X ,102 R-N°WRA2 N”MIR 7RI

gonm 7In2 Yopn o
Le deuxiéme jour, le firmament sépara les eaux supé-

rieures des eaux inférieures. Le maamar s’appuie sur
cette séparation pour expliquer la descente des libations.

Genesis 1:6"1:X n°wR12
0717 070 13 27730 771 0717 7IN2 Y77 °T DOR9R IMRT
Et D.ieu dit : « Qu’il y ait un firmament au milieu des eaux,

et qu’il sépare les eaux des eaux. »

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

.BP Y IR D17 AIRT LR NPwRI2
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Vers la fin de la section 2, le Midrach interpréte «et I’es-
prit de D.ieu planait». Le texte renvoie le lecteur a ce
passage.

Bereshit Rabbah 2:4"7:’2 127 n°wx12
NRT 77 R0 mwnn T P ma Mo Unamn oophR MY ..
R NWHwRR M IR 0 M PRy AN (2,80 YY) R
19°K) IMRIAW 0D 7PWRIY TWNT MO 0910 %D Y nanann
1192 072 AnR 175 527 Ow2 °an %27 .”‘|JT7 0°13 "oaw” :(v° ,2
WP RPN 12 WP A 291 .A9MW M 37 Nywa 19aRw oonb
12°WT KDY DONWY OYD ambwa DR YA 037 Nayt RMm
77yn 97 AnR 09I PR RPN 12 PR MPUnaa 120w nowtbwa
.. TROR TTOPRW 7R DO0W 29Y 23R 1Oy DK NN
Rabbi Shimon ben Lakish interpreted the verses regarding
the [four] kingdoms. “The earth was emptiness” - this is the
Babylonian kingdom, as it is stated: “I have seen the land,
and behold, it was emptiness and disorder” (Jeremiah 4:23).
“And disorder [vavohu]” - this is the Median kingdom, [as it
is stated:] “They hastened [vayavhilu] to bring Haman” (Es-
ther 6:14). “And darkness”- this is the Greek kingdom,
which darkened Israel’s eyes with their edicts, as they used

to say to them: ‘Write on the horn of a bull that you ...

Wikisource Bereshit Rabbah (CC-BY-SA) - The Sefaria Midrash Rabbah,
2022 (CC-BY)

Y910 8791°2 270 NPWNA22 Man2

La aussi, I’Alter Rebbe renvoie au Midrash Rabbah, au dé-
but de Tazria, a propos de «et I’esprit de D.ieu planait»; il
explique les deux aspects de I’ame, «Tu m’as formé par-
derriére et par-devant», ainsi que le verset «l’esprit de
I’homme qui s’éleve vers le haut».
LA NOTE DE KEHOT
.3,19 37ynw 1ap 0a IR

’2 270 MPWRN22 N1273 17737 01 23D DY NEnnn 0oneR M
¥°I9tn 27N

Au début de Tazria, le Midrach interprete également «et
I’esprit de D.ieu planait a la surface des eaux». C’est le
deuxiéme passage cité dans le texte.

Vayikra Rabbah 14:1°X:7> 127 X7p™

5 9N RIMW DI 091 na KPR

La note cite ce passage: dans le cerveau de 'Hokhma se
trouve I’aspect de I’eau, une humidité spirituelle ou la lu-
miére de I'intellect se déploie du néant a I'étre.
LA NOTE DE KEHOT
W? ROMT MR RAT 77Y)” (XX Y OW 7271H2 R¥ITR 12”7102 RN
PR 5awi IR LYANR QWY Paman nvmbnbh na xinw oon na
P9I mnERn RIM 0 AP NI AN2A0 MY R¥R2 WU D v
711°3 0K AR WY ” (13 7327 9¥3 20 N1 N 12 KIw 991 0700w
7,70 wpn Ayw

P9 0% TN 1Ay

Ce discours explique le firmament au-dessus des tétes des
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'Hayot.
LA NOTE DE KEHOT
7,25 3710 ' Boyh R

DN NN 70 PR

Rabbi Akiva enseigne: de méme que le mikvé purifie I'im-
pur, le Saint béni soit-Il purifie Israél. Le maamar cite le
pouvoir purificateur du mikvé comme signe que I’eau est
la 'Hokhma.

Yoma 85b:8°1:2 7170 k1Y

niTPay ITun 1 230 02nRLA a7 NY 12 YRR 037 U7
— §7°2% DX 12T NP2y L1991 01197 0i° — Oipn? DTN P
XY °27 MY TN DR AZTY TY I9In 0BT O PR
"X 70ON8 LR B ,PITYR DAX n *197 19X DU

T2 WITRD AR — DORRYT NN TR MR TR ,7CN) 2RI mpn”
2RIt nX on KIT
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
.2, RnY

170 9w noan bwns

La note indique que cette analogie du tonneau de vin et de
sa lie est citée dans Yahel Or.
LA NOTE DE KEHOT
AP °Y IR P2 RN

newy *ana ks

« Tu as tout fait avec sagesse. » Le maamar explique que,
puisque la 'Hokhma se trouve en toute chose, il est pos-
sible d’extraire de I’huile de toute chose.
Psalms 104:24773:77p 0°%°1n
IR TIRT TRYD 0Ty TRa02 092 M YR 1317
Que Tes ceuvres sont nombreuses, D.ieu ! Tu les as toutes
faites avec sagesse ; la terre est remplie de Tes créatures.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
19,7 0°0n

nammn DOPRR MM

La terre était tohu avant les jours de la Création. Le texte
renvoie au commentaire de I’Alchikh sur ce verset, selon
lequel les eaux étaient spirituelles a I’origine.

Genesis 1:2°2:R N°wR12
-5y npnAn 0°PPK M) DIAN 197Dy WM I N N2 PIRM
Haioy 1)

Or la terre était informe et vide, et les ténébres étaient sur la
face de I’abime ; et I’esprit de D.ieu planait sur la face des
eaux.

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

.2 ,R NPWRA2
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Le troisieme jour, les eaux sous les cieux furent rassem-
blées en un seul lieu. Le maamar identifie ce lieu a
I’abime.
Genesis 1:9'0:’R nN°wx12
MY ARV TR DIPRPR DWED NAR D7 NP DR 1R
427
Et D.ieu dit : « Que les eaux sous les cieux se rassemblent en

un seul lieu, et que le sec paraisse. » Et il en fut ainsi.

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

.0 L,K DPwRI2

7P 172 9y

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
J,X 0w 7w IR

P85 572y 17 2%
Les serviteurs d’Isaac creuserent dans la vallée et trou-
vérent un puits d’eau vive. Le texte renvoie a son propre
discours sur ce verset.
Genesis 26:191:17) N°wR12
{070 0% IX2 DYSIRYRHN 2132 PSIT2Y 190N
Les serviteurs d’Isaac creuserent dans la vallée et y trou-

vérent un puits d’eau vive.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

N2 oY
Le chant d’Israél: «Jaillis, 0 puits!» Le texte renvoie a son
discours sur ce verset, au sujet de ’eau qui s’éléve d’en
bas.
Numbers 21:1712:872 92712
7713y IR VY DRI 7WNR PRI 0w IR
Alors Israél chanta ce cantique : Jaillis, puits — chantez-lui !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

Q% osea. . man am

La note renvoie aux propres notes du Rabbi sur ce pas-
sage, ou est examinée la question de savoir si une nidda et
une zavah ont besoin d’eaux vives.
LA NOTE DE KEHOT
¥ .17213% 212 I v 0N (2,710) NAW WA ,prIT awTD YR
R”1 ¥729°°N2 712 7Y 9231 ,112 PrTa QW 072n7m 77n MRIpnT 07s
1aVP 13t P2 p%nm ynwn N9 177 (X ,19) 19797110 **w1 3 .(17D)
273 RONR RNBOINIT 977 O3 .0%°1 01 *¥3 79173 12137 79173 A
Rpn 12t 72020 % Xp1 Wt 170 0 0hwna1] 28p 0 0°X7° 02 3
11°°MN3 Y7”’|7'! 1129 5aR 177 Y27 191 1K WD 9K 70N NRT
575 19 (712 1NNEN) 9P 197301 RNPINR RWIT2 XONK 700 I0R1T
JROD IR PrOR 0OIRY MAYRa XD L[3] .0°°n O°n Y27 nnRa
.346°y 1”01 .305°y 270N W”wb: 19198
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
JLRMIRNPR

RITW 222 700 YR

La Michna statue qu’une source purifie quelle que soit la

quantité d’eau. Le maamar la cite pour le pouvoir purifi-

cateur de I’eau qui jaillit d’en bas.
Mishnah Mikvaot 1:7°1:°X NWXIpn miwn
TPa0m PPAY 3¢ KD DYIW 2 W mMpn 10 a7yn?
PR MY PN 07 79Y 127 TUYR YRRY TR TR 1oy

SRIMY 223 12 273007 17yR21 120N N0?

2. Supérieure a une telle [eau] est [I’eau du] mikvé conte-
nant quarante séas, car on peut s’y immerger ety immerger
d’autres [choses]. Supérieure a une telle [eau] est [I’eau
d’June source dont le débit propre est faible, mais qui a été
augmenté par une plus grande quantité d’eau puisée. Elle
équivaut au mikvé en ce qu’elle peut purifier par une eau
stagnante, et a une [source] ordinaire en ce qu’on peut s’y
immerger quelle que soit la quantité d’eau qu’elle contient.
Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-

BY)
79D RN TP
Le commandement de la vache rousse, dont les cendres
sont mélées a de I’eau vive. Le texte renvoie a son propre
discours sur ce verset.
Numbers 19:272:10> 72712
YR NP7 PRI 21279K 127 ANK? N MWK 77IR0 DR NNt
9 T2y TPy X7 WK DI AN WK D TR 119
Voici le statut de la loi que D.ieu a ordonné, en disant : Parle
aux enfants d’Israél, afin qu’ils t’ameénent une vache rousse,
sans défaut, sans imperfection, et qui n’ait jamais porté le
joug.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

<01 oM WP

«En sainteté, versez une libation de boisson forte a Ha-
vaya.» Le maamar interpréte «en sainteté» comme signi-
fiant que la libation confére aux niveaux les plus bas le
pouvoir de s’élever dans la sainteté.

Numbers 28:7°1:1” 72712

2 1Y 7193 797 WP TORT 327 TR NI 1300
And the drink-offering thereof shall be the fourth part of a
hin for the one lamb; in the holy place shalt thou pour out a

drink-offering of strong drink unto the L-RD.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La note cite ce chapitre a propos du principe selon lequel
les rigueurs sont adoucies a leur racine, a coté des écrits
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de I’Arizal.
Tanya, Likkutei Amarim 31X7% 092K "2 ;wRY P20 ,X01n
LA NOTE DE KEHOT
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1°9yNn 1°2°7 1°RT 71°a

La note renvoie aux sources rassemblées a cette page sur
Bina, source d’ou les jugements sont éveillés.

Zohar III, 10ax ,> 3t
LA NOTE DE KEHOT
.X¥pPn ’375 NPWAD-TATR 997RMP2 172017 WK ,° 27N AR

199NN 7197 N°RT N2
Le Zohar dit de Bina que les jugements en émanent. La

note de Kehot indique cet endroit ; le maamar s’en sert
pour montrer que la racine des rigueurs est Bina.

Zohar, Vayikra 23:146-24:159071p:772-1"1p:3”2 RIp" ,711 190

199 me o osn
Le vin des libations : un demi-hin pour un taureau, un
tiers pour un bélier, un quart pour un agneau. Le maamar
explique cette différence par le niveau de 1’élévation de

chaque animal.

Numbers 28:1477°:11”3 712712

227 AT NN P PO NYPYY 187 M AN 30 077200
{3V YIN? WIN2 WIN N2y NN

Et leurs libations seront d’'un demi-hin de vin pour un tau-

reau, d’un tiers de hin pour le bélier et d’'un quart de hin

pour un agneau. C’est I'holocauste de chaque nouvelle lune,

au cours de tous les mois de ’année.

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

.1°,03 9272

’2 270p MPW °D AU PR NPY0N PAYh 1YY

Or HaTorah cite le Zohar: «Yossef est le quatriéme... a son
sujet, il est écrit: “et sa libation, un quart de hin”», et ex-
plique que le quart de hin correspond au niveau de Yossef.

LA NOTE DE KEHOT
Y IPw NPMIR — YR NPYPA7 15011 2°N00 U9y 10 IR RYUa1 RO
VP Y R-RIP™ NPMIR — "H01° °na RITw” .a%pn

’2270p MPW ' AMA PR NPYRaT PAYh 1OV

Le texte renvoie au Zohar sur Chela’h au sujet du quart de
hin. La note de Kehot cite Or HaTorah, qui s’y réfere : Yos-
sef est le quatriéme, et il est écrit a son sujet : « et sa liba-
tion sera d’un quart de hin ».

Zohar, Sh'lach 12:101-109v”p-X"p:2*> 72 now 1717 790

Avoice then came forth saying: ‘Go, assemble, since Aholiab
is in his place and all the thrones before him.’ So the others
all flew away and they were left alone under the trees of the
garden. They saw a door and went in through it, and they
then saw a temple, in which they went and sat down. Two
young men were there. They lifted up their eyes and saw a
tent embroidered with all sorts of figures in various colours,
and over it a curtain of flashing light ...

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/6/
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The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

R T 9T P0a
Or HaTorah explique le «quart» du Zohar comme une me-
sure du corps: Yessod est le don fait au destinataire, et
seul un quart de ce qui se trouve en propre chez celui qui
donne peut étre transmis par ce don.
LA NOTE DE KEHOT
YDWAN W TI0Y %D 117 ,RDIAT RMIYUwR XN YN NU1aT on”
o%ya RITW 70n Y07 PRI pa ayBwnna qwnl N XU Papnnt
DM IRT LRZTTIRD PR32 IR S0P Y R-RIPY N7MIR — yRwnn
LOPR Y D1

DNIWS Y217 NN 7901 DYV R TP AT pha

Le Zohar sur Balak, au sujet de « la quatriéme partie d’Is-
raél ». Or HaTorah, cité dans la note de Kehot, explique
que seule une part d’'un quart de ce qui se trouve chez ce-
lui qui donne peut étre attirée dans le don.

Zohar, Balak 32:345-33:354771w:377-1"nw:27% P92 7M1 100
1The first 27 lines of the Hebrew text are not found in our
translation.R. Eleazar discoursed on the verse: “O L-rd, in
the morning shalt thou hear my voice”, etc. (Ps. 5, 4). ‘When
daylight comes’, he said, ‘that “Morning” of Abraham
awakes, and then is a time of grace for all, both virtuous and
wicked, and therefore it is the hour to offer prayer to the
Holy King since all the prisoners of the King then have
respite. And most of all is it the time for those who ...

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

BN Y217 NN 100

Bilam demande qui a compté la poussiére de Yaakov et
dénombré la quatriéme partie d’Israél. Le Zohar sur ce
verset est cité au sujet du quart de hin.

Numbers 23:10:373 72712

>IN 0O NI WD Nn PRIR YINTNR 1D0MY 2pY? DY Man
BhiskRiskalsh

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) « JPS 1917 (Public Domain)

27y 1APT RWN %2 277 »”yA2

Or HaTorah cite le Raaya Mehemna: « Une moitié de hin:
c’est le vav», ainsi que le Ramaz a cet endroit, selon lequel
le vav est «a I’extérieur» et fait le lien entre le hei supé-
rieur et le hei inférieur.
LA NOTE DE KEHOT
19 ARDY M 1P YRANM RN Y QW RT3 7 R P 08N
7PNy nbw n”mR — *Ixnn
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Le Raaya Mehemna, au début de Ki Tissa, au sujet du
demi-hin. La note de Kehot cite ses paroles : « Un demi-
hin : c’est le vav. »

Zohar, Ki Tisa 2:4-61-"7:"2 Rwn 2,717 780

nT2 hwm

Lors du festin d’Assuérus, « la boisson était conforme a la
loi ». C’est le verset que le Talmud interpréte.

Esther 1:8°11’R 1noR

11373 niy? in°2 31773 Y 7217 797 1973 OIX X N7 INYM
WRTTN

And the drinking was according to the law; none did com-

pel; for so the king had appointed to all the officers of his

house, that they should do according to every man’s

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

TPRWR 13177 799K 171N W nTo nwm

Au sujet de « et la boisson était conforme a la loi », le Tal-
mud explique : selon la loi de la Torah, on mange davan-
tage qu’on ne boit. Le maamar y voit une élévation qui de-
passe I'attraction vers le bas.
Megillah 12a:1717%:X 2 79730
SRR 27 DR 127 027 N 2°NTI7 XD, 7 (02X 1K) N7 mnw”
INTIYO AR — MONWH 712190 712°9K 7179 YW N7 1 ,179R PP N1
LTNWR 1211 727K YU INIK YU
And the drinking was according to law. What is meant by
‘according to law’? R. Hanan said in the name of R. Meir:
According to the law of the Torah. Just as according to the
law of the Torah the [quantity of] food exceeds the drink, so
in the feast of that wicked one there was more food than
drink.
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)

Yo7 N7 DY PN

Le Raaya Mehemna donne également la lecture «goutte»,
comme le signale la note de Kehot.
Zohar III, 247b2 ;17 »mt
LA NOTE DE KEHOT
1991 .2 7Y 1NN 7Y 17970 M — obwn] Py b L ma em
-31P) MY 1231 Y1 (2 ,719) NPAYN3 a0 1°anY 1ow (1B7) prayw
,107 D) 1" VYA 3731 — 1Y 7Y 7PN 0°°1157 37¥ 02 RN (T
(2 ,1,7) 2mreyy 7y 0°oon (2 ,11) N1272 CUw 0N LN 177 (72
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Le Talmud dit qu’aucun empan de pluie ne descend d’en
haut sans que I’abime ne s’éléve de deux empans a sa ren-
contre. La note de Kehot indique que plusieurs ouvrages

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shelach/6/
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lisent «goutte» au lieu d’«empan», comme le fait le
maamar.

Taanit 25b2 17”3 n°1yn

17210 2971 02°DY 97K RPN Toynbn 1710 e PR

Dans la Porte des Mayin Noukvin et des Mayin Doukhrin,
Etz Chaim cite le principe selon lequel aucune goutte ne
descend d’en haut sans que deux gouttes ne s’élévent d’en
bas a sa rencontre; c’est I'un des passages recensés dans
la note de Kehot.
Sefer Etz Chaim 39:6":0"% 0»n vy
"2 NOWNRI 97K 72w TI0°2 OPR N7 owm 121 XY ...
17315 MBY 07aY PRY oynbn 71 1aw PRY Y711 73m oo
923133 D°Y°P7 M D1 MY MITIR T %0 21T DBy 1M nonn
NP 5w om bw 1"V 7°ANY P98 3”KY 10PN Awna
5w 1w R 7292 AXDPY REX 71021 1°ownl PR 13 00
271 P77 o 57315 R 3”0 w7 79w MNNAN 0*13 mam N2
UMY P07 NPMIR 2 19901 aw 97 B3 IRIMI A0 N aw
... 377°M2 9w ANam 00 7Y 1°2wnl 9w MA°ed
Sefer Etz Chaim (Public Domain)

92 231 2p° a3

Dans le chant d’Isaie sur la vigne, le propriétaire y avait

creusé un pressoir. Le Talmud applique ce verset aux

chissin.

Isaiah 5:2°2:771 y71°yw°

12792 2810 27703 191IN2 DT 1271 P YY) 2RO R

:DOWR2 WY D0y niry?

And he digged it, and cleared it of stones, And planted it with

the choicest vine, And built a tower in the midst of it, And

also hewed out a vat therein; And he looked that it should

bring forth grapes, And it brought forth wild grapes. .
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

103| Le Talmud interpréte «et il y creusa aussi un pressoir»

comme désignant les chissin sous ’autel. Le maamar relie
le pressoir (yekev) a I'union des Noms.
Sukkah 49a:3’3:X v”1 71210
SRV ,0IAR TY PTIM PRRIM PRY samix 0P v27 XN
IR 13 TIR2 YT M 072 19127 ST NTY T XY AR
92 2317 2p2 oX 15in2 5’;.}?; 127 PRI nywn ﬂ.‘l’??t}?l MY
12 T — "15in2 DT 1207 W 02 M — Pl anyen”
PR AR — 12 287 27 03
It has been taught, R. Yose says The cavity of the pits de-
scends to the abyss, for it is said, “Let me sing of my
beloved, a song of my lover for his vineyard. My beloved
had a vineyard on a very fruitful hill. And he dug it, and
cleared it of stones, and planted it with the choicest vine,
and built a tower in the midst of it, and also hewed out a vat
therein” (Isaiah 5:1). “And planted it with the choicest vine”
refers to the Temple; “and ...
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)

41



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS SHELACH - MAAMAR 6

104

105

106

37390 TP MN R7RBY

A cet endroit, I’Alter Rebbe cite cette méme entrée de
Me’orei Or (lettre yod, section 23, avec lettre gimel, sec-
tion 66), ainsi que le Pardes sur P2’ et le Raaya Mehemna
sur Mishpatim et Pekudei, pour expliquer la bénédiction,
la sainteté et ’'union comme trois niveaux de descente de
I’influx, 'union étant la descente de I'influx dans la di-
mension intérieure.

LA NOTE DE KEHOT

2-¥737% 1IR3 200N A7 2-NPWRI2 DMK LT ,3%8 71092 17:?5 [abSuini}
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«Car Havaya Elokim est un soleil et un bouclier.» Le maa-
mar applique ce verset au Nom Elokim, en tant que firma-
ment qui fait écran et sépare.

Psalms 84:1227°:775 0°%°11n

Hagalgko! D’;'?]‘I'_? vty RN Ry TN m D’p_"?tj I3 Uy 03
Car D.ieu est un soleil et un bouclier ; D.ieu accorde grace
et gloire ; il ne refuse aucun bien a ceux qui marchent dans
lintégrité.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La libation est versée «a Havaya». Le maamar y voit un
abaissement du Nom Havaya destiné a réjouir le Nom
Elokim.

Numbers 28:7°:1”3 1273
M2 1% 7103 707 WP TR 227 10T Nyea7 1901

And the drink-offering thereof shall be the fourth part of a

hin for the one lamb; in the holy place shalt thou pour out a
drink-offering of strong drink unto the L-RD.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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A la fin de Le’h Le’ha, le Zohar interpreéte le verset d’Isaie
«ily creusa aussi un pressoir» comme désignant «la porte
de la Justice», selon les mots « Ouvrez-moi les portes de la
justice», et dit que tout Juif circoncis entre a la fois dans la
tour et dans le pressoir. Le texte le cite comme un autre
endroit ou figure yekev.

Zohar, Lech Lecha 35:465-47617yn-1170n:n”2 7% 77 7711 190

The next words are, “he put a fence round it and stoned it”:
Ten are fixed in one. i.e. he removed from himself and from

his portion all the celestial chieftains and champions, and
all the “lower crowns”, and chose this vineyard for his por-

tion, as it is written, “For the L-rd’s portion is his people,
Jacob is the lot of his inheritance” (Deut. 32, 9). Further,

“He planted it with the choicest vine”, as it says elsewhere,
“I planted thee a noble vine, wholly a right seed” (Jer. 2, ...
The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Dans la paracha Michpatim, le Raaya Mehemna interpréte
yekev comme les initiales de yi’houd, kedoucha et bera-
kha (union, sainteté et bénédiction) du Saint béni soit-I1,
et les identifie a la Chekhina: la bénédiction vient de Sa
droite, la sainteté de Sa gauche et 'union du milieu. Le
texte le cite a ’appui de cette interprétation de yekev.

Zohar, Mishpatim 10:405-11:414-1"n:> D°vawn 1m0 120
TN

N7y 07SPT WY1 1372 IWYTR TN

Ici, le Zohar sur Michpatim parle de bénir et de sanctifier
le Saint béni soit-11 chaque jour, et de L'unir a Sa Chekhi-
na, comme lorsque le kohen bénit: «Béni sois-Tu» ex-
prime la bénédiction, et «qui nous a sanctifiés», la sainte-
té. Le texte le cite comme un autre endroit ou figurent ces
trois notions.

Zohar, Mishpatim 16:460-17:467-0”n:1"v D°WaWH AT 1890
mon:™

N”Y 27097 5712 *D21 K7y ©W”PT WYY 1292 WP TIN°

Dans Pekoudei, le Zohar dit que lorsqu’une personne
quitte la chambre la plus basse a la fin de sa priére et sort
de devant le Roi, tout est lié «dans le lien de I’'union, des
bénédictions, de la sainteté et d’'une sainteté supplémen-
taire». Le texte le cite comme un autre endroit ou figurent
ces trois notions.

Zohar, Pekudei 52:819-829v”5nn-v”°nN:2"1 *1p A7t 190

WP N122910 RNKY 7770

A la fin de ce discours, ’Admour Hazaken suggere que la
bénédiction, la sainteté et I'union sont trois niveaux : la
bénédiction correspond aux cent bénédictions quoti-
diennes, au prolongement au niveau de «Tu fais vivre
toute chose» ; la sainteté est le prolongement des «my-
riades de sainteté» au moyen de «qui nous a sanctifiés par
Ses commandements», la lumiére qui entoure tous les
mondes, mais qui n’est encore que comme des fiancailles
; et 'union est le prolongement dans la dimension inté-
rieure, la révélation de la Lumiére infinie qui est «Un,
mais non pas d’unité numérique». Ily cite les mémes pas-
sages du Raaya Mehemna et de Pekoudei, et renvoie a la
fin du présent discours sur les libations.

LA NOTE DE KEHOT
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La bénédiction de Moché commence ainsi: «Havaya est
venu du Sinai [...] et Il est venu des myriades de sainteté. »
Le texte renvoie au discours de I’Admour Hazaken sur ces
mots, a la fin duquel I’'union, la sainteté et la bénédiction
sont expliquées.

Deuteronomy 33:2°2:3"% 0°737
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Et il dit : D.ieu est venu du Sinai, Il a resplendi depuis Séir
pour eux ; Il s’est manifesté depuis le mont Paran, Il est
venu d’entre les myriades de saints ; a Sa droite était une loi
de feu pour eux.

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