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Tes dents sont comme un troupeau
de brebis qui remontent du lavoir

Le triple «Saint» de 1a Kedouchah correspond a trois formes
d’élevation des mayin noukvin: par les actes, par I’amour et la
crainte, et par le makif de I’ame au-dessus du corps — trois
troupeaux distincts. Lorsqu’ils «remontent du lavoir», recevant
par I'intermédiaire de Moché du Kodech supérieur, au-dela de
toute division, ils ne font plus qu’un seul troupeau, «toutes
jumelles», et atteignent ensemble un niveau qu’aucun n’atteint

seul.
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L’IDEE CENTRALE

Le triple «Saint» de la Kedouchah correspond a trois formes d’élévation des mayin
noukvin: par les actes, par ’amour et la crainte, et par le makif de ’ame au-dessus
du corps — trois troupeaux distincts. Lorsqu’ils «remontent du lavoir», recevant
par l'intermeédiaire de Moché du Kodech supérieur, au-dela de toute division, ils
ne font plus qu’un seul troupeau, «toutes jumelles», et atteignent ensemble un ni-

veau qu’aucun n’atteint seul.

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

renvoient aux notes de la fin.

LE MAAMAR EN BREF

Le maamar explique le verset du Cantique des Cantiques 6,6: «Tes dents sont comme un troupeau de
brebis qui remontent du lavoir, toutes jumelles.» Le triple «Saint», prononcé par Israél et les anges,
éléve les mayin noukvin afin d’attirer le flux depuis les cheveux d’Arikh Anpin, d’ou émerge 'Hokhma.
Cette élévation comporte trois degrés: ’aspect extérieur, par les actes et les mitsvot, qui attire depuis
les makifim supérieurs, mais seulement sous la forme d’une lumiére environnante ; I’aspect intérieur,
par 'amour et la crainte de la priére et des anges, qui se révéle a 'intérieur; et le makif lui-méme,
I’ame au-dessus du corps, qui illumine ici-bas dans la techouva et le service «de toutes tes forces».
Ces degrés correspondent a Assiya, Yetsira et Béria, ainsi qu’aux trois troupeaux que Yaakov envoya a
Essav, «chaque troupeau a part». Le lavoir vient par Moché, puisant dans la mer de la 'Hokhma supé-
rieure, le Kodech supérieur au-dela de toute division; 13, les trois troupeaux ne font plus qu’un, et les
trois vav de kadoch se joignent dans le chin de «Tes dents». De méme que les lettres réunies pour for-
mer le mot emet portent un sens qu’aucune ne posséde a elle seule, les trois élévations réunies at-

teignent le Kodech, la vérité méme.

PLAN

1 Le troupeau et le triple «Saint» n
Le «troupeau de brebis» désigne les Ames et les anges appelés «bétes», qui regoivent le Daat par Moché, le
berger fidéle; le triple «Saint», prononcé ensemble par Israél et les anges, attire ce Daat.

2 «Saint» comme séparation ; les cheveux 12-3

L’Essence de D.ieu dépasse tous les mondes; Son flux ne les atteint donc que sous forme de «cheveux»,
410, comme kadoch. Le nazir puise dans les cheveux d’Arikh Anpin, d’ou 'Hokhma émerge du ayin; ’ana-
logie des lettres d’'un maitre montre pourquoi 'Hokhma ne peut étre comparée a sa source.
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3 Elévation des mayin noukvin: aspects extérieur et intérieur 14-6

Le flux est attiré par ’élévation des mayin noukvin, et I’annulation de soi d’Israél dans un corps I’emporte
sur celle des anges. L’élévation extérieure, par les actes a partir de la circoncision, attire depuis les maki-
fim supérieurs, mais seulement sous la forme d’une lumiére environnante; I’élévation intérieure de
I’amour et de la crainte, dans la priére, attire une lumiére inférieure qui se révéle a I'intérieur.

4 Trois degrés: extérieur, intérieur et makif 17-8
Les ames dans les corps s’élévent par la voie extérieure, les anges par la voie intérieure et les &mes au-des-
sus du corps par la voie du makif, qui illumine ici-bas dans la techouva et le service «de toutes tes forces».
Ces trois degrés correspondent aux expressions du Chema, a la nourriture, au vétement et a la demeure,
ainsi qu’aux mondes Assiya, Yetsira et Béria.

5 Les trois troupeaux de Yaakov 19-1
Du makif vient la lumiére intérieure, puis de celle-ci un makif inférieur, jusqu’a Assiya, qui a sa racine au
niveau le plus élevé. Le présent de Yaakov a Essav, «chaque troupeau a part», était une élévation des

mayin noukvin vers Tohou en trois troupeaux: des espéces distinctes, dont chacune forme un tout malgré
leur variété sans fin.

6 Le lavoir: un seul troupeau, toutes jumelles 112-14
Le lavoir désigne le blanchiment du service d’Israél par Moché, puisant dans la mer de la 'Hokhma supé-
rieure, «au-dela du fleuve », le Kodech supérieur sans vav, qui se situe au-dela de toute division et lave
chaque faute. En recevant de lui, les trois troupeaux ne font plus qu’un, comme des jumelles nées en
meéme temps.

7 «Tous comme un»: Moché et sovev 115-17

Les élévations étant différentes, le «Saint» est prononceé trois fois ; mais la réponse venant du Kodech su-
périeur les unit. Moché puise dans les iggoulim, sovev kol almin, ou la téte et le pied, ’'homme et la béte,
sont égaux, comme lors de I’année sabbatique; et les mots «qui remontent du lavoir» forment le nom
Moché.

8 Chabbat, Atsilout et 1a lettre chin 118-20

Le Daat supérieur puise dans Kéter, ou il n’y a pas de division, et le Chabbat, les mondes s’élévent en At-
silout, ou la lumiére et les réceptacles ne font qu’un. Le chin de «Tes dents», composé de trois vav,
contient les trois troupeaux; au sens simple, les dents qui broient désignent ’affinement des actes, le
fondement du service.

9 Le chin supérieur 121

Apres le lavoir, le chin vient d’un niveau supérieur, comme le chin qui précede le beit dans les kesavim, at-
tiré du Daat supérieur par Moché. Le chin contient trois triades de Séfirot, et le Chabbat est la Chekhina qui
s’éléve vers les trois Séfirot supérieures.

10 Réunis, ils atteignent le Kodech 122-28

Lorsque toutes les saintetés se réunissent, elles s’élévent vers le Kodech, au-dela méme de sovev. De
méme que alef, mem et tav, réunis, forment emet, la vérité, les trois élévations réunies, «1’une appelant
l’autre», attirent le Kodech, sceau de vérité; chacune, prise seule, n’attire que kadoch. De méme, la
priére, la Torah et la bonté d’une personne, ainsi que I’'unité de «tous comme un».
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NOTIONS CLES

Elévation des mayin noukvin 173711 1°°1 NR2Y1

Elever les «eaux féminines»: I’affinement et I’annulation
de soi offerts d’en bas, qui suscitent les «eaux masculi-
nes» (mayin doukhrin), le flux venant d’en haut.

Extérieur, intérieur et makif 0°9°pn ,n1n°1n ,n1°n%on
Les trois degrés de I’élévation des mayin noukvin: par les
actes, par I’amour et la crainte de la priere, et par I’ame
au-dessus du corps, comme dans la techouva et le service
«de toutes tes forces».

Kadoch et Kodech w7p / w1p

Kadoch, avec un vav, est la sainteté de D.ieu attirée dans
les mondes et prononcée trois fois, une fois pour chaque
monde; Kodech, sans vav, se situe au-dela de tous les
mondes et de toute division, et est prononcé une fois.

Cheveux nyw

Image d’un flux provenant d’un niveau sans commune
mesure avec ce qui le recoit: un cheveu pousse depuis la
téte sans emporter avec lui sa force vitale; 'Hokhma vient
a I’existence depuis les cheveux d’Arikh Anpin.
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Yosher et iggoulim 0°713y1 1w

Les agencements linéaire et circulaire des Séfirot: dans la
ligne, il y a une téte et un pied, un niveau supérieur et un
niveau inférieur, tandis que les cercles, sovev kol almin,
n’ont ni haut ni bas.

Moché, le berger fidéle x11°mn X737 nwn

Moché, le Daat supérieur, «tiré de ’eau» de la 'Hokhma
supérieure, lave et blanchit le service d’Israél et lui attire
le bitoul de 'unité supérieure.

Inclusion n%75n7

L'union de niveaux distincts en un seul, qui attire une lu-
miére supérieure a celle que chacun peut atteindre seul;
ainsi, des lettres réunies en un mot portent un sens qu’au-
cune ne posséde a elle seule.

Le Monde de Tohou 971071 071y

Le monde dont les réceptacles se sont brisés; Essav en est
issu, et Béria, Yetsira et Assiya ont été formés a partir de ce
qui en est tombé, d’ou I’envoi par Yaakov de son présent
en trois troupeaux.
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SECTION 1 - 11

Le troupeau et le triple «Saint»
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« Tes dents sont comme un troupeau de brebis qui remontent du bain, toutes jumelées. » Or, le
sens de « comme un troupeau de brebis » s’éclaire a la lumieére de ce qui est expliqueé ailleurs, dans
le discours qui commence par « Voici les lois », au sujet de ce qui est écrit : « Je sémerai les enfants
d’Israél de semence humaine et de semence animale. »
Le maamar s’ouvre sur le Cantique des Cantiques 6:6, ou les dents de la bien-aimée sont comparées a un
troupeau de brebis fraichement lavées, chacune allant par paire. L'Admour Hazaken relie d’abord I'image

du « troupeau » a son discours « Voici les lois », qui explique la prophétie de Jérémie selon laquelle D.ieu sé-

mera Israél de « semence humaine et de semence animale ».
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C’est-a-dire que les 4mes du Monde d’Atsilout (Emanation) sont appelées « homme », tandis que
les Aames de Béria, Yetsira et Assiya sont appelées « béte » ; les anges aussi sont appelés « bétes » : «
la face d’un lion », « la face d’un beeuf », etc. Et c’est a leur sujet qu’il est dit : « Je donnerai de
I’herbe dans ton champ pour ta béte », ce qui correspond a la transmission de Daat (connaissance)
5
Les ames enracinées dans Atsilout, le monde qui est encore uni a D.ieu, sont appelées « homme », tandis
que les Ames des trois mondes inférieurs sont appelées « béte » ; il en va de méme des anges, dont les vi-
sages, dans la vision du char d’EZéchiel, comprennent ceux d’un lion et d’'un beeuf. Le verset « Je donnerai

de I’herbe dans ton champ pour ta béte » est interprété comme D.ieu accordant Daat, une connaissance vé-

cue de D.ieu, a ces niveaux dits « bétes ».
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et cela se fait par Moche, le fidele berger (Raaya Mehemna). Tel est le sens du triple « Saint » : Israél
et les anges « Le sanctifient en haut et en bas comme un seul », et c’est ainsi que Daat est transmis,
etc., comme il est écrit dans Pri Etz Chaim, dixiéme Shaar, chapitre 4, et a la fin du chapitre 3 ; voir
aussi, la-bas, Shaar 7, chapitre 2.
Cette transmission de Daat se fait par Moché, que le Zohar appelle le « fidéle berger », car il nourrit le trou-
peau de la connaissance de D.ieu. Le triple « Saint » de la Kedoucha, prononcé par Israél ici-bas conjointe-

ment avec les anges d’en haut, est ce qui fait descendre Daat, comme 1’explique Pri Etz Chaim aux endroits
cites.
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Et c’est a ce sujet qu’il est dit : « comme un troupeau de brebis qui remontent du bain », selon la

parabole du berger qui lave son troupeau ; voir la-bas, au sujet de « Il servira six ans », etc.

Le « troupeau de brebis » désigne ces ames et ces anges, et leur remontée « du bain » ressemble a celle d’un
troupeau lavé par son berger, Moché étant le berger. I’Admour Hazaken renvoie au méme discours, ou
cette parabole est développée au sujet de « Il servira six ans ».

SECTION 2 - 112-3

«Saint» comme séparation ; les cheveux
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Pour comprendre ce que signifie «qui sont remontées du bain» et ce que signifie «toutes
jumelées», il faut d’abord introduire la notion du triple «Saint». Voici: I’Essence méme de I’Ema-
nateur, qu’ll soit béni, est élevée et sublime, et tout I’ordre de I’enchainement descendant des
mondes (hichtalchelout) — Atsilout, Béria, Yetsira et Assiya — est considéré comme néant devant
Lui,

Avant d’expliquer «remontées du bain» et «jumelées», I’Alter Rebbe introduit le triple «Saint». L’Essence

méme de D.ieu est si élevée que les quatre mondes, d’Atsilout jusqu’a Assiya, sont considérés comme néant

devant Lui.
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comme dans ’image d’une seule goutte qui s’annule dans ’océan, et méme davantage encore, car
il n’existe aucune comparaison avec Lui, qu’Il soit béni.

L’image est celle d’'une seule goutte perdue dans I’océan. Méme cette comparaison reste insuffisante, car
une goutte conserve encore une certaine proportion avec I’océan, tandis que les mondes ne sont en rien
comparables a D.ieu.
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Et c’est 1a le sens de: «Moi, Havaya, Je n’ai pas changé»; «Tu es Lui avant que le monde ait été
créeé, Tu es Lui depuis que le monde a été créé.» En étant créés, les mondes ne produisent en Lui
aucun changement, a D.ieu ne plaise, puisqu’ils sont réellement considérés comme néant.
La parole de Malachie: «Moi, Havaya, Je n’ai pas changé», ainsi que la priére: «Tu es Lui avant que le
monde ait été créé, Tu es Lui depuis que le monde a été créé», enseignent que la création n’a produit aucun

changement en D.ieu. Puisque les mondes sont comme néant devant Lui, leur apparition ne peut avoir d’ef-
fet sur Lui.
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C’est pourquoi le flux d’influence qui émane de Lui, qu’Il soit béni, pour donner vie aux dix Séfirot
et a tous les mondes est désigné par le terme «cheveux», comme il est écrit dans I'Idra Rabba (fin

de 128b): «Quatre cent dix méches de cheveux, selon la valeur numérique de kadosh (saint). »

Parce que le flux qui donne vie aux Séfirot et aux mondes ne touche pas a Son Essence, la Kabbale le désigne
par le terme «cheveux»: un cheveu pousse a partir de la téte, mais n’est pas la téte. L’Idra Rabba parle de
410 meéches de cheveux, valeur numérique de kadosh (300 + 6 + 4 + 100 = ¥17p).

X219 2270 RI7T K7D MInIYa waSnm 003 13987 1729 IR N0 XITW 19720 YD TR D 0D
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Car le sens de kadosh (saint) est celui d’une séparation : Lui, qu’Il soit béni, est élevé, seul, et n’est
ni appréhendé ni revétu dans les mondes; au contraire, Il est la lumiéere qui entoure tous les

mondes (sovev kol almin) de maniere égale.

Kadosh, «saint», signifie séparé: D.ieu est élevé et a part, et n’est ni appréhendé ni revétu a 'intérieur des

mondes. Il se rapporte a eux comme sovev kol almin, les entourant tous de I’extérieur et de maniére égale.
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«Il est égal et rend égaux le petit et le grand.» Quant a ce qui émane de Lui a 'intérieur des
mondes, ce n’est que comme une lueur qui sort par les orifices et le creux des cheveux; elle ne
touche nullement a I’Essence.

Puisqu’ll entoure tout de maniere égale, le petit et le grand sont identiques a Ses yeux, selon les termes du

piyout des Jours redoutables. Ce qui parvient aux mondes est comme une faible lueur qui s’échappe par les
pores et le creux d’un cheveu; elle ne touche nullement a I’Essence.

WYY XK DWH P72 WITR RITW [prby b5 2210] YPI0 NAN RPITT RIYWA ROPN AW 197
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C’est pourquoi la sainteté dépend du cheveu: précisément du niveau de la lumiére qui entoure
tous les mondes, qui est sainte et séparée, il est impossible que le flux d’influence soit attiré autre-
ment que

Voila pourquoi «la sainteté dépend du cheveu». Depuis un niveau saint et sépareé, I'influence ne peut des-

cendre que sous la forme de cheveux, un canal ténu qui ne transmet pas la source elle-méme.
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sous la forme de cheveux; il n’en va pas ainsi plus bas, dans I’enchainement descendant de la
cause et de I'effet, etc. Et c’est le sens de ce qui est écrit au sujet du nazir: «Il sera saint; il laissera
pousser les longues meches de ses cheveux», car le nazir s’éleve vers un lieu élevé et ressemble au
Trés-Haut.
Plus bas, dans I’enchainement de la cause et de I’effet, I’effet entretient un certain rapport avec sa cause; les
«cheveux» ne sont donc pas nécessaires. Le nazir, qualifié de «saint», laisse pousser ses cheveux parce qu’il

s’éléve vers un lieu élevé et ressemble au niveau supérieur, ou le flux se manifeste sous la forme de
cheveux.
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C’est pourquoi il fait descendre le flux des cheveux d’Arikh Anpin, qui correspondent au niveau de
«Saint», d’ou «’'Hokhma (sagesse) se trouve a partir de ayin (néant)» — c’est-a-dire du niveau des
cheveux mentionnés plus haut. C’est ce que ’on appelle: «Abba recoit sa nourriture du mazal»,
etc.
Le nazir fait donc descendre le flux des cheveux d’Arikh Anpin — la configuration intérieure de Kéter —, le
niveau appelé «Saint». La question de Job: «La sagesse, d’ou (me’ayin) se trouve-t-elle ?» est lue comme:

«’Hokhma se trouve a partir de ayin», du «néant» de ces cheveux. La Kabbale enseigne qu’Abba, la configu-

ration de 'Hokhma, recoit sa nourriture du mazal, les méches fluides de la barbe d’Arikh Anpin.
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Voyez aussi ce qui est écrit a ce sujet dans le discours qui commence par «Et Je serai sanctifié au
milieu des enfants d’Israél». C’est la le sens de ce que nos Sages, de mémoire bénie, ont dit au su-
jet du naziréat: « Voici, je friserai [mes cheveux]»: il les frise et fait descendre le flux du niveau des

cheveux d’Arikh Anpin, de sorte que '"Hokhma d’Atsilout prenne ainsi naissance, etc.

La Michna compte I’expression «Je friserai [mes cheveux]» parmi les formules qui font d’'une personne un
nazir. L’Alter Rebbe I'interpréte comme le fait, pour le nazir, de «friser» et de faire descendre le flux des

cheveux d’Arikh Anpin, d’ou prend naissance 'Hokhma d’Atsilout.
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Telle est la signification de kadoch: kodech [avec un] vav. Car le vav indique la descente du flux de-
puis le niveau du Kodech supérieur, par I'intermédiaire des cheveux, qui ressemblent a des vavim.

Le mot kadoch est formé de kodech auquel s’ajoute un vav. Le vav, ligne droite, représente la descente du

flux depuis le Kodech supérieur par 'intermédiaire des cheveux, qui sont eux-mémes comme de fins vavim.

P02 WP 20732 nowyy 273 ZYaR KDY 1772 AR1A0) MY Owa Ayawnn 21300 171y IR0
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L’explication de la raison pour laquelle le flux est désigné par le terme «cheveux» (est donnée dans
le discours qui commence par «Et [Il] ne voulut pas», ainsi qu’a propos du verset «Tu feras des vé-
tements sacrés», au sujet de la barbe d’Aharon, etc.).

La raison pour laquelle le flux est appelé «cheveux» est expliquée dans deux autres discours: «Et [Il] ne vou-

lut pas», dans Likkutei Torah, et le passage de Torah Ohr sur «Tu feras des vétements sacrés», au sujet de la
barbe d’Aharon.
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Les cheveux sont creux et recoivent leur nourriture du cerveau situé dans la téte; néanmoins, ils
n’ont absolument aucune commune mesure ni aucun rapport avec le cerveau, etc. Il en va de
méme du niveau des lettres, c’est-a-dire des paroles du maitre, par lesquelles passe le flux de I'in-

tellect, etc. Voyez la-bas.

Les cheveux sont creux et recoivent leur nourriture du cerveau, mais ils ne sont en rien comparables a lui.
De méme, les lettres du discours d’un maitre transmettent son intellect, bien que les lettres elles-mémes ne
soient pas cet intellect.
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Cependant, en vérité, cette analogie elle aussi ne ressemble pas a ce qu’elle doit illustrer. Car, dans
ce qu’elle illustre, le point essentiel et la racine de la naissance de "Hokhma résident dans le flux

qui descend du niveau des cheveux mentionnés plus haut,

L’Alter Rebbe montre maintenant en quoi ’analogie est limitée. Plus haut, ’Hokhma elle-méme ne prend

naissance que par le flux qui passe par les cheveux.
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lesquels correspondent au niveau des lettres. En revanche, dans ’analogie des paroles du maitre
adressées a ’éleve, celui-ci possede déja en lui la faculté intellectuelle; il ne comprend I’intellect
du maitre que parce que celui-ci lui est transmis par les lettres, etc.

Ces cheveux sont les «lettres» dans les mondes supérieurs. A I'inverse, 1’éléve posséde déja sa propre facul-
té intellectuelle ; les paroles du maitre lui permettent seulement de saisir I'idée de celui-ci.

SWIPOW QXY TN 377 P NINIRTR KD 27w 297 NAwT 2237 779 79 w0 1onPNN naw 199

C’est pourquoi la compréhension de I’éléve est comparable, dans une certaine mesure, a celle du

maitre : en effet, ce n’est pas des lettres du maitre qu’est née I’essence de son intellect,

La compréhension de I’éléve est donc comparable, dans une certaine mesure, a celle du maitre, puisque son

intellect méme ne provient pas des lettres du maitre.
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mais plutot de sa propre ame intellective ; sans cela, il ne comprendrait rien par les paroles de son
maitre. Et pourtant, «<un homme ne parvient pas a saisir I’esprit de son maitre avant quarante
ans», car I’intelligence lui est parvenue a travers les combinaisons des lettres de la parole, etc.

Cela venait de sa propre ame intellective, et sans elle, il n’aurait rien compris. Pourtant, le Talmud enseigne

qu’un homme ne saisit pleinement 1’esprit de son maitre qu’au bout de quarante ans, car I’intelligence du
maitre lui est parvenue a travers les lettres de la parole.
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Mais en haut, dans ce qui est illustré, I'’émanation de I’essence méme de la 'Hokhma d’Atsilout de-
puis I’Emanateur, béni soit-Il, ne se produit que par le flux d’influence qui passe a travers des
lettres appelées «cheveux»; c’est pourquoi la 'Hokhma n’a absolument aucun rapport avec ce qui
est au-dessus de la 'Hokhma, etc.

Mais en haut, 'essence méme de la 'Hokhma d’Atsilout émane de 'Emanateur uniquement par le flux qui

passe a travers les «lettres» appelées cheveux. C’est pourquoi la 'Hokhma n’a absolument aucun rapport
avec ce qui est au-dessus d’elle.
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SECTION 3 - 14-6
Elévation des mayin noukvin:
aspects extérieur et intérieur
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2. Or, le flux qui est attiré des mazalot d’Arikh Anpin vers 'Hokhma et Bina passe par I’élévation
des mayin nukvin (eaux féeminines) provenant des étincelles affinées (birourim) de Béria, Yetsira et
Assiya. En effet, un éveil d’en bas (itarouta diléta) suscite un éveil d’en haut (itarouta diléila) : I’at-
traction des mayin doukhrin (eaux masculines) depuis le huitiéme mazal, [appelé] « Notser ‘Hes-
sed ».
Le flux des mazalot — les méches de la barbe d’Arikh Anpin — vers 'Hokhma et Bina dépend de I« élévation
des mayin nukvin » : les « eaux féminines » sont les étincelles de sainteté affinées (birourim) dans les trois
mondes inférieurs et élevées. Cet éveil d’en bas suscite la réponse d’en haut, les « eaux masculines » (mayin

doukhrin), venant du huitiéme mazal, qui correspond a « Notser ‘Hessed » (« qui préserve la bonté ») parmi
les Treize Attributs de Miséricorde.

T 1 (00T onl TP TPPRAIR (o ponl TP MDY WITR PRI DOORDNRT DOIRIRY 101y N
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C’est 1a le sens du fait que les anges et Israél disent « Saint » : ils élevent les mayin nukvin afin d’at-
tirer les mayin doukhrin, etc. A titre d’analogie, lorsqu’on apporte un présent devant le roi, I’es-
sentiel est d’apporter quelque chose de nouveau, comme un oiseau qui parle, afin que cela attire et
éveille « le cceur des rois », qui « est insondable », et ’améne a préter attention a la requéte du
simple particulier.
Voila pourquoi les anges comme Israél disent « Saint » : cela éléve les mayin nukvin afin d’attirer les mayin
doukhrin. Dans I’analogie, un simple particulier qui souhaite que le roi accéde a sa requéte lui apporte une

nouveaute, telle qu'un oiseau qui parle, afin d’émouvoir « le cceur des rois », insondable et autrement hors
de sa portée.
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C’est 1a le sens de I’élévation des mayin nukvin provenant des étincelles affinées des 288 [étin-
celles] : il s’agit que le yesh — le sentiment d’exister — soit annulé, etc. C’est pourquoi 1’élévation
essentielle des mayin nukvin dépend de I’éveil d’en bas des ames d’Israél, revétues d’un corps. Et
c’est [ce qui est dit] dans le Zohar, Balak (190b) : « Lorsque Israél vint, etc.,

La « nouveauté » offerte plus haut est ’affinement des 288 étincelles tombées dans les mondes inférieurs,

lorsque ce qui se tenait comme une « réalité » séparée (yesh) s’annule devant D.ieu. Voila pourquoi I’éléva-

tion des mayin nukvin dépend principalement des 4mes incarnées, comme l'indique le Zohar sur Balak.

97319 @7 ORDNRN MW WO D102 973 TP 0°OKRDNHA NPT AY 03 10 DA PIRDAN 17wy DUl
12
ils prirent I’action aux anges du service, etc. » Car, bien que I’annulation du yesh s’applique égale-

ment aux anges, puisque I’ange possede lui aussi un corps,

Le Zohar dit qu’une fois Israél arrivé au Sinai et ayant déclaré « Nous ferons et nous entendrons », il prit I«
action » aux anges du service. Les anges aussi peuvent annuler leur sentiment de soi, car un ange possede

également un « corps », d’une nature qui lui est propre.

T2 WITP 1R MO WO DIV 7Y 11997 1IPON 1D WY 21027 Sy 597 03 InR1 199

c’est pourquoi il est également dit d’eux : « ceux qui accomplissent Sa parole » — le terme « accom-
plissent » (ossé) exprimant le tikoun, la mise en état —, c’est-a-dire par ’annulation du yesh, etc.,

lorsqu’ils disent « Saint » et « Béni » ;

C’est pourquoi les anges sont appelés « ceux qui accomplissent Sa parole » : « accomplir » signifie ici prépa-

rer et rectifier (tikoun), ce qu’ils réalisent en s’annulant lorsqu’ils disent « Saint » et « Béni ».

TN QTR W W 21003 197 110 BP9 w0 (yan oz PIINR® 0190 O3 2IMA anPw At *eb R
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mais, puisque leur corps est spirituel et que, de plus, « y a-t-il donc parmi eux un mauvais pen-
chant ? », etc., ’annulation du yesh de I’homme ici-bas, dont le corps et I’ame animale font écran,
etc.,

Mais le corps d’un ange est spirituel et, comme Moche le fit valoir devant les anges, ils n’ont pas de mauvais

penchant. L’annulation de soi de I’homme ici-bas, alors que le corps et I’ame animale dissimulent la divini-

té, surmonte donc bien davantage.
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attire une lumieére plus grande. C’est la le sens de « ils leur prirent I’action ». Il ne s’agit pas de dire
qu’ils ne sont nullement dans I’état d’« action » et de tikoun correspondant a « ceux qui accom-

plissent Sa parole », puisqu’ils disent encore aujourd’hui « Saint » et « Béni », etc.

Cela attire donc une lumiére plus grande, et c’est le sens de « ils leur prirent ’action ». Cela ne signifie pas
que les anges aient cessé leur « action », puisqu’ils disent encore « Saint » et « Béni ».
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Mais le sens est que ’action et le flux attirés par les anges s’annulent par rapport a I’action et au
flux attirés par Israél, comme la parole s’annule et s’integre dans la pensée, ou les attributs émo-
tionnels (midot) dans l’intellect ; c’est-a-dire qu’ils s’annulent comme une bougie aupres d’une
torche, etc. C’est pourquoi les anges ne disent pas « Saint » avant qu’Israél ne le dise, comme il est
écrit 1a dans le Zohar.
Les anges ne cessent pas d’agir ; leur « action » s’annule plutot devant celle d’Israél, comme la parole est ab-
sorbée dans la pensée ou I’émotion dans l’intellect, a la maniére d’une bougie auprés d’une torche. C’est

pourquoi les anges ne disent pas « Saint » avant qu’Israél ne le dise ici-bas, comme l'indique le Zohar a cet

endroit.
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Néanmoins, les anges aussi disent: «Saint», car tel est leur service, etc. Voir également ce qui est

écrit a ce sujet dans ’explication du verset : «Car, comme les nouveaux cieux...»

Les anges disent bel et bien «Saint», car tel est leur service. Le discours sur «Car, comme les nouveaux

cieux...» développe ce point.
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Or, I’élévation du mayin noukvin des Ames d’Israél s’opére par la soumission (itkafya) et la trans-
formation (it’hapcha) des ténebres en lumiere et de ’amertume en douceur, en brisant les désirs
du corps et par les mitsvot pratiques. C’est la [le sens de] ce qui est écrit dans le verset qui suit « Tes
dents», etc. :

Les ames juives élévent le mayin noukvin par l'itkafya, qui soumet le c6té animal, et par I'it’hapcha, qui

transforme les ténébres en lumieére : en brisant les désirs du corps et en accomplissant les mitsvot pratiques.

Le verset qui suit «Tes dents» y fait allusion.
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«Comme une tranche de grenade», etc.: Israél est rempli comme une grenade. Car, dés sa nais-
sance, on accomplit pour lui une premiere mitsva: il est circoncis le huitieme jour et I’on fait cou-
ler de lui le sang de I’alliance de la circoncision, ce qui constitue une affliction du corps, afin de le

soumettre, etc.

Le Cantique des Cantiques 6:7, « Comme une tranche de grenade », rappelle I’enseignement des Sages selon
lequel Israél est rempli de mitsvot comme une grenade est pleine de graines. Un Juif commence dés I’dge de

huit jours par la circoncision, une affliction du corps qui le soumet.
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Ensuite, lorsqu’il grandit un peu, il va a I’école, ou on lui enseigne la Torah et ot on I’éduque aux
mitsvot; et lorsqu’il ne veut pas étudier, on le frappe avec une laniére, conformément a ce qui est
écrit dans les Lois de I’étude de la Torah.

A mesure qu’il grandit, on lui enseigne la Torah et on I’éduque aux mitsvot; s’il refuse d’étudier, on le cor-

rige avec une laniére, comme il est écrit dans les propres Lois de I’étude de la Torah de I’Admour Hazaken.
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Il s’ensuit que, dans tout cela, il transforme les ténebres en lumieére et soumet la sitra a’hra (I’autre
coté). De méme, toutes les mitsvot, chacune d’elles, comportent une affliction du corps, afin d’hu-

milier le mauvais penchant et de le contraindre,

Tout cela transforme les ténébres en lumiére et soumet la sitra a’hra, le c6té opposé a la sainteté. Chaque
mitsva, d’'une maniére ou d’une autre, restreint le corps et humilie le mauvais penchant.
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contre son greé, a accomplir les commandements positifs, les interdictions et [les ordonnances| des
Sages, et a se sanctifier dans ce qui lui est permis; car, par la, il raffine les étincelles de Béria, Yet-
sira et Assiya, et de celles-ci se forme une élévation du mayin noukvin vers le haut, afin d’attirer
ainsi le mayin dou’hin depuis le niveau des mazalot d’Arikh Anpin.

Cela contraint le penchant a observer les commandements positifs et négatifs ainsi que les ordonnances des

Sages, et a «se sanctifier dans ce qui lui est permis». Ainsi, ’homme raffine les étincelles des mondes infé-

rieurs et éléve le mayin noukvin, qui attire le mayin dou’hin depuis les mazalot d’Arikh Anpin.
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Or, tout cela reléve du niveau et du degreé de I’élévation du mayin noukvin dans I’aspect de la di-
mension extérieure (‘hitsoniyout), c’est-a-dire par I’accomplissement des mitsvot et leur réalisa-
tion effective dans I’action, ainsi que par I’affliction du corps et I'’humiliation du mauvais penchant
dans I’action ; comme indiqué plus haut, ce niveau s’applique méme a un nourrisson, et c’est la la
mitsva de la circoncision, comme indiqué plus haut.

Tout cela est une élévation du mayin noukvin dans la dimension extérieure, par I’acte lui-méme: I’accom-

plissement effectif des mitsvot et la discipline du corps. Voila pourquoi cela s’applique méme a un nourris-
son, comme dans le cas de la circoncision.
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Mais il existe encore un second degré: I’élévation du mayin noukvin dans ’aspect de la dimension
intérieure (pnimiyout), c’est-a-dire étre ému et embraseé par les flammes ardentes de I’amour pour
Lui, béni soit-I1, et de méme par la crainte et ’effroi de D.ieu; telle est I’élévation du mayin nouk-
vin dans I’aspect de la dimension intérieure.

Un second degré consiste a élever le mayin noukvin dans la dimension intérieure: étre ému et embrasé

d’amour pour D.ieu, ainsi que de crainte et d’effroi devant Lui.
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Il en va de méme de I’élévation du mayin noukvin des anges qui proclament «Saint»: ils briilent

d’amour et d’une flamme ardente, et leurs Ames se consument d’aspiration vers Lui, béni soit-II.

Les anges qui proclament «Saint» élévent le mayin noukvin de cette maniére intérieure: ils brillent d’amour
et d’une flamme ardente, et leurs Aames se consument d’aspiration vers D.ieu.
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(Et telle est la difference entre 1’élévation des mayin noukvin par la priere et I’élévation des mayin
noukvin par les mitsvot : toutes deux relévent de I’élévation des mayin noukvin a partir des étin-
celles affinées, comme il est écrit dans Pri Etz Chaim, Sha’ar 1, chapitre 1 ; voici ses termes :

Une longue parenthése explique a présent la différence entre la priere et les mitsvot. Toutes deux élévent les

étincelles affinées, comme le dit Pri Etz Chaim ; le passage se trouve dans Sha’ar 1, chapitre 7, selon la note
de Kehot.
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« Or, il est impossible que les étincelles soient affinées d’elles-mémes, sans I’intervention de quel-
qu’un qui les affine ; c’est par la priére et toutes les mitsvot des étres humains d’en bas que cet affi-
nage s’accomplit », etc. Fin de citation.

Pri Etz Chaim enseigne que les étincelles ne peuvent étre affinées d’elles-mémes : quelqu’un doit les affiner,
et cela s’accomplit par la priére et toutes les mitsvot des étres humains ici-bas.
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Mais la priere consiste essentiellement en 1’élévation des mayin noukvin de la dimension inté-
rieure, qui est I’accomplissement de la mitsva « Tu aimeras », ainsi que de la crainte et de I’annula-
tion de soi (bitoul). C’est pourquoi elle est appelée « le service du cceur » : remettre son ame et sa
volonté a Lui, béni soit-Il, comme il est écrit a ce sujet dans la paracha A’haré, dans le discours qui
commence par « Car, en ce jour, il fera expiation », etc.

La priere, cependant, reléve principalement de 1’élévation intérieure : ’'amour commandé par « Tu aimeras

», accompagné de crainte et d’annulation de soi. C’est pourquoi elle est appelée « le service du cceur » : re-
mettre son Ame et savolonté a D.ieu.
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Et les mitsvot sont I’élévation des mayin noukvin dans la dimension extérieure, comme il est écrit
dans Etz Chaim, Sha’ar Pnimiyus veChitzoniyus, Derush 3 ; voici ses termes : « Toute forme d’ac-
tion releve de la dimension extérieure, tandis que toute forme de parole et de priere releve de la
dimension intérieure. » Fin de citation. Et comme il est écrit a ce sujet dans la paracha ‘Hayé Sa-
rah, dans le discours qui commence par « Vois dans Etz Chaim ». )

Les mitsvot relévent de 1’élévation extérieure, comme I’enseigne Etz Chaim : ’action appartient a la dimen-

sion extérieure, tandis que la parole et la priere appartiennent a la dimension intérieure. La parenthése se
ferme par une autre référence dans Torah Ohr, paracha ‘Hayé Sarah.
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Or, en vériteé, I’élévation des mayin noukvin de la dimension extérieure ('hitsoniyout) posséde un
avantage qui ne se trouve pas dans I’élévation des mayin noukvin de la dimension intérieure (pni-
miyout), et I’élévation des mayin noukvin de la dimension intérieure possede un avantage qui ne
se trouve pas dans celle de la dimension extérieure.

Chaque type d’élévation posséde un avantage qui manque a I’autre. I’Admour Hazaken va maintenant
mettre les deux en regard.
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L’'avantage de I’élévation des mayin noukvin de la dimension extérieure, qui releve du niveau de
I’action, est que, par son intermédiaire, les mayin doukhrin sont attirés d’un lieu éleve, c’est-a-
dire du niveau des makifim (lumieres englobantes), car la dimension extérieure a sa racine dans le
niveau des makifim ;

L’élévation de la dimension extérieure, par I’action, attire les mayin doukhrin d’une source supérieure : les

makifim, les « lumiéres englobantes », trop élevées pour pénétrer dans un réceptacle. En effet, ce qui est le

plus extérieur en bas a sa racine dans ce qui est le plus élevé en haut.
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c’est-a-dire que I’on attire le flux des mayin doukhrin des mazalot d’Arikh [Anpin], qui sont du ni-
veau des makifim (voir Pri Etz Chaim, Sha’ar 12, chapitre 5) ; tandis que I’élévation des mayin
noukvin de la dimension intérieure attire les mayin doukhrin du niveau de la lumiere intérieure

(Or Pnimi), qui est d’'un rang inférieur a celui des makifim.

Plus précisément, elle attire des mazalot d’Arikh Anpin, qui sont des makifim. L’élévation de la dimension

intérieure attire du Or Pnimi, la « lumiére intérieure » qui pénétre dans un réceptacle, un niveau inférieur.
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L’avantage que possede I’élévation des mayin noukvin de la dimension intérieure est que les
mayin doukhrin sont attirés du niveau de la dimension intérieure et qu’ainsi ils s’habillent dans le

réceptacle lui-méme et s’y révelent de maniére manifeste.

L’élévation de la dimension intérieure posséde son propre avantage : la lumiére qu’elle attire provient d’un

niveau intérieur ; elle s’habille donc dans le réceptacle lui-méme et s’y révele.

M1 DIPAN WA (1597 prenw] TR o by axw] DPYRY NIPNRONT (200 on] PR NROYID 9PRWN
N9P7 N33 P71 993172 M3 A2 1907 1R X 0°9°Pn Han AN

En revanche, dans I’élévation des mayin noukvin de la dimension extérieure, bien que les mayin
doukhrin soient attirés d’un lieu plus éleve, du niveau des makifim, ils ne se révelent pas de ma-
niére manifeste dans le réceptacle, mais seulement a la maniére d’'un makif,

La lumiére attirée par I’élévation de la dimension extérieure, bien que plus élevée, ne se révele pas a l'inté-

rieur du réceptacle. Elle repose sur lui uniquement a la maniére d’un makif, tout autour et au-dessus.
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comme il est écrit : « Comme d’un bouclier, [de| faveur (ratzon), Tu I’entoures » : de méme que ce
bouclier protége une personne, ainsi la volonté supréme (ratzon), attirée par ’accomplissement
des mitsvot, « I’entoure », a la maniére d’'une lumiére englobante (Or Makif) ; et comme il est écrit :
« Car Toi, Havaya, Tu es mon refuge ; tu as fait du Tres-Haut ta demeure », etc.

Le Psaume 5 dit que D.ieu entoure le juste de faveur comme d’un bouclier : la volonté supréme attirée par

les mitsvot entoure la personne comme une lumiére englobante et la protége, sans étre ressentie intérieure-

ment. Le Psaume 91 parle également de D.ieu comme d’un refuge et d’'une demeure autour de la personne.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/29/ 19



LIKKUTEI TORAH « SHIR HASHIRIM - MAAMAR 29 MRORNM OPYOw [8nan 1 1'?57!” %A1 27y Iw

qame] PR MY DIRAW M 79DN2 RITW NON2DI [papu el TR NRDYIN T30 1270 NIR02Y)
MISPER NAN PRDYY (mxer mame] 7R AN (Koovo1 xmaynx] Y7RTYNR TWRI TP WD [mx
MM PPN Y WP 137 TR T T A9YNPR 190y Dianw 1weia mbane

(Explication de la chose : voici que I’élévation des mayin noukvin dans la dimension intérieure,
qui a lieu dans la priére, consiste en ce qu’une personne éveille ’amour et la crainte dans son Ame
; par la, un éveil d’en haut (itarouta dilé’éla) est attiré depuis le niveau de ’amour et de la crainte
suprémes, depuis le niveau du Monde d’Atsilout (Emanation), afin de se révéler dans son Ame, de
sorte que la crainte de D.ieu et un grand amour tombent sur elle d’en haut, comme il est écrit dans
la note sur Tikoun ‘Hatsot.

Une parenthése apporte une explication : dans la priére, une personne éveille en elle-méme I’amour et la

crainte ; en réponse, ’amour et la crainte suprémes d’Atsilout se révelent dans son 4me, de sorte que la

crainte de D.ieu et un grand amour « tombent sur elle d’en haut ». La note sur Tikoun ‘Hatsot est citée a ce

propos.
TIZNM AWYR UYY IRT NOWHT OPRYH LWHK 219%2 133 WD T9ANN [1pao17 ponr) TR T XYM
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Il s’ensuit que ces mayin doukhrin se révelent effectivement dans son ame. En revanche, la lu-
miere attirée par ’accomplissement de la mitsva n’éclaire qu’a la maniere d’un makif autour de
I’ame, et non de manieére véritablement intérieure. On peut encore dire, comme il est écrit a la fin
d’Igueret HaKodech ; voici ses paroles :

Ainsi, la lumiére attirée par la priére se révele intérieurement dans 1’ame, tandis que celle qu’attire une

mitsva n’éclaire I’dme que depuis I’extérieur. Une seconde différence est ensuite apportée a partir du pas-

sage imprimé a la fin d’Igueret HaKodech.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/29/ 20



LIKKUTEI TORAH « SHIR HASHIRIM - MAAMAR 29 MRORNM OPYOw [8nan 1 1‘?}7'{” %A1 27y Iw

9% 712907 RDINW DAW NIROM 0°RI237 MAYD 15 ¥792% 172 07K IR NOwnn X1 19aN0 DaR
13 1°9°9N7 APP2 MW PRY [mzm mna] 37N URWND 4SRN AT09 PARD DOwn Dwan
W”y

« Mais la prieére fait descendre la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, dans les mondes de Bé-
ria, de Yetsira et d’Assiya, etc., afin de transformer les créatures telles qu’elles sont, pour que le
malade guérisse, que la pluie descende des cieux vers la terre et la fasse produire et croitre ; tandis
que, dans la Torah et les mitsvot, il n’y a pas de changement dans le parchemin des tefilines », etc. ;

voyez la-bas.

La priére fait descendre la Lumiére infinie elle-méme dans les mondes inférieurs et peut transformer les
créatures : les malades guérissent et la pluie tombe. La Torah et les mitsvot n’entrainent aucun changement
dans I’objet matériel, tel que le parchemin des tefilines.
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Or, la Torah et les mitsvot comportent elles aussi une dimension intérieure et une dimension exte-
rieure. Voyez ce qui est écrit a ce sujet ailleurs, dans ’explication du verset « D.ieu prononca toutes

ces paroles », et dans I’explication du verset « Voici les étapes ».)

La Torah et les mitsvot se présentent elles aussi I’'une par rapport a I’autre comme l’intérieur et ’extérieur,
ainsi que I’expliquent les deux discours cités.

SECTION 4 - 117-8

Trois degreés: extérieur, intérieur et makif
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3.A présent, nous en venons a ce qui est dit dans le Zohar : Israél et les anges « Le sanctifient en
haut et en bas, tous ensemble ». En effet, de maniére générale, 1’élévation des mayin noukvin par

les ames d’Israél,

La section 3 aborde la déclaration du Zohar selon laquelle Israél et les anges « Le sanctifient en haut et en

bas, tous ensemble ». Elle commence par la maniere dont les &mes d’Israél élévent les mayin noukvin.
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lorsqu’elles sont ici-bas revétues d’un corps, est appelée une élévation des mayin noukvin rele-
vant de la dimension extérieure (‘hitsoniyout), par comparaison avec 1’élévation des mayin nouk-
vin des anges, qui ne sont pas dans des corps physiques. Aussi briilent-ils intérieurement de vifs

élans d’amour, et de méme éprouvent-ils la crainte, « tremblant d’effroi devant le Trone ».

Les ames revétues d’un corps élévent les mayin noukvin de maniére extérieure, par comparaison avec les
anges, qui n’ont pas de corps physiques. Les anges briilent donc intérieurement d’amour et tremblent de

crainte devant le Trone.
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C’est pourquoi I’élévation des mayin nukvin des anges est appelée I’élévation des mayin nukvin de
la dimension intérieure (pnimiyout). Telle est la différence entre la sainteté qu’Israél sanctifie ici-
bas et I’élévation des mayin nukvin de la sainteté des anges. Il existe encore un troisiéme degreé

dans I’élévation des mayin nukvin : I’élévation des mayin nukvin des makifim eux-mémes :

L’élévation des anges est donc appelée intérieure ; telle est la différence entre la sainteté qu’Israél proclame
ici-bas et celle des anges. Il existe aussi un troisiéme degré : I’élévation des mayin nukvin des makifim eux-

meémes.
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c’est-a-dire les ames telles qu’elles sont en haut, sans étre revétues d’un corps. Car il s’agit de

I’élévation des mayin nukvin du niveau des makifim eux-mémes, puisque ’ame,

Ce troisieme degré concerne les ames telles qu’elles sont en haut, avant d’étre revétues d’un corps. Leur
élévation procéde des makifim eux-mémes.
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telle qu’elle est en haut, n’a ni corps ni aucun réceptacle qui la limite ; tandis que les anges ont des

corps, qui sont des vents et un feu flamboyant.

Une 4me en haut n’a ni corps ni réceptacle qui la limite. Les anges, eux, ont des corps, bien que spirituels,
faits de « vents et de feu flamboyant », selon les mots du Psaume 104.
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Comme il est expliqué a ce sujet ailleurs, dans le discours qui commence par « Psaume, chant pour
I'inauguration de la Maison ». C’est pourquoi I’élévation des mayin nukvin des ames dépourvues
de corps est appelée I’élévation des mayin nukvin des makifim, par rapport a I’élévation des
mayin nukvin des anges.

Le discours « Psaume, chant pour I'inauguration de la Maison » développe cette idée. Par rapport aux anges,
I’élévation des Ames sans corps est donc celle des makifim.
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(Cependant, il a déja éte expliqué plus haut que le principal éveil d’en bas et I’élévation des mayin
nukvin proviennent des Ames d’Israél revétues ici-bas d’un corps. Il faut donc dire que le degreé
d’élévation des mayin nukvin relevant du makif s’applique aussi concrétement ici-bas, a I’ame re-
vétue d’un corps.

Cette parenthése souléve une difficulté : I’élévation principale provient des Ames qui sont ici-bas dans un

corps. Il faut donc que cette forme d’élévation enveloppante soit elle aussi possible ici-bas, dans une 4me
revétue d’un corps.
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Comme il a été expliqué ailleurs, dans le discours qui commence par « Vois, le parfum de mon fils
», a propos du « parfum de ses bogdav (traitres) » : le degré de la techouva (retour) est I’élévation
des mayin nukvin relevant du makif, etc. De méme, chaque personne doit étre dans la techouva
tous les jours de savie.
Le discours « Vois, le parfum de mon fils » explique que la techouva, le retour a D.ieu, constitue 1’élévation
du makif. Les Sages lisent « le parfum de ses vétements (begadav) » comme « de ses traitres (bogdav) » :

méme les pécheurs d’Israél répandent donc un parfum. Et puisqu’il faut étre dans la techouva tous les jours
de savie, cela concerne chacun.

17 51973 M2 AR MY XPR AP0 N2 1190 9957 DY 9123 93 2 RITY JTR7 953 912 10N
54 SWRID NN PRAY 7770 RPH2 WUNROY PR N3 7137 11 10YRPY 1nRwin

Telle est la qualité de « de toute ta force », qui est le degré ou I’on dépasse la limite du réceptacle,
c’est-a-dire le degré du makif ; sauf qu’en vérite, il s’agit d’une révélation provenant de I’ame qui
est au-dessus du corps, laquelle reléve du makif, comme il est écrit ailleurs, a la fin du discours qui
commence par « Sa main gauche est sous ma téte » :

Il s’agit de « de toute ta force (me’odekha) » : dépasser la limite du réceptacle, ce qui reléve du makif. C’est

une révélation de I’ame telle qu’elle existe au-dessus du corps, comme I’explique le discours « Sa main
gauche est sous ma téte ».
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« De toute ta force » est le degré du service de I’essence méme de ’ame, c’est-a-dire le degré du
makif, etc. L'intention est que le makif illumine le degré de I’Ame qui se trouve dans le corps, afin
qu’elle atteigne le degré de « de toute ta force ». Dans le méme esprit, cela a été expliqué dans le
discours qui commence par « Dénombrez les tétes », etc., « selon le nombre de leurs cranes », dans
la paracha de Bamidbar,

Dans ce passage, « de toute ta force » désigne le service de I’essence de I’ame, son makif, qui illumine I’Ame

a l'intérieur du corps. Le discours « Dénombrez les tétes... selon le nombre de leurs cranes », dans la para-
cha de Bamidbar, explique la méme idée.
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Et dans le discours qui commence par « Quand tu sortiras», [sur] I’attraction d’une révélation de la
divinité depuis le niveau du mazal, qui est I’Ame au-dessus du corps, etc.; et dans I’explication du
verset «Il y a soixante reines», au sujet des premiers hommes pieux, etc.; voir la-bas; et dans le
discours qui commence par «Moise rassembla», au sujet de I’ame supplémentaire qui se révele le
Chabbat, etc.

Trois autres paralléles sont énumeérés: le discours «Quand tu sortiras», sur I’attraction de la divinité depuis

le mazal, I’ame qui est au-dessus du corps; I’explication de «Il y a soixante reines», au sujet des premiers
hommes pieux; et « Moise rassembla», au sujet de I’aAme supplémentaire révélée le Chabbat.
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Or, «de tout ton cceeur et de toute ton ame» désigne 1’élévation des mayin nukvin de la dimension
intérieure ; mais «de toute ton ame» désigne aussi les vétements de I’ame — la pensée, la parole et
I’action —, dont ’action constitue 1’élévation des mayin nukvin de la dimension extérieure ('hitso-
niyout), etc.

«De tout ton cceur et de toute ton 4me» désigne I’élévation intérieure. Pourtant, «de toute ton Ame» com-

prend aussi les vétements de I’ame — la pensée, la parole et I’action — et I’action constitue 1’élévation
extérieure.
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Il s’ensuit que «de tout ton cceur, de toute ton ame et de toute ta force» désigne les trois niveaux
d’élevation des mayin nukvin mentionnés plus haut. On peut dire que ces trois niveaux sont com-
parables aux trois aspects que sont la nourriture, le vétement et la maison, expliqués ailleurs: la
nourriture correspond a la lumiére intérieure (Or Pnimi) ;

Les trois expressions du Chema correspondent donc aux trois sortes d’élévation, ainsi qu’a trois choses dont

une personne a besoin: la nourriture, le vétement et la maison. La nourriture, qui péneétre dans le corps,

correspond a la lumieére intérieure.
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et le vétement désigne I’accomplissement des mitsvot, qui constitue 1’élévation des mayin nukvin
de la dimension extérieure; la maison désigne «de toute ta force», etc., comme il est écrit a la fin
du discours qui commence par «Les cieux sont Mon trone ».

Le vétement, porté a I’extérieur, correspond a I’accomplissement des mitsvot, 1’élévation extérieure. La
maison, qui enveloppe une personne tout entiére, correspond a «de toute ta force », le makif.
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Il s’ensuit qu’il y a trois degrés dans I’élevation des mayin nukvin: les niveaux des makifim, de la
dimension intérieure et de la dimension extérieure; et, de maniere générale, ils correspondent
aux trois mondes de Béria, Yetsira et Assiya.

En somme, I’élévation des mayin nukvin comporte trois degrés: les makifim, la dimension intérieure et la
dimension extérieure. De maniére générale, ils correspondent aux trois mondes de Béria, Yetsira et Assiya.
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Car «[I1] forme la lumieére et crée les ténebres»: Yetsira est appelée lumieére intérieure, et Béria est
appelée «ténébres», ¢’est-a-dire le niveau du makif, qui n’est pas appréhendé dans Yetsira. Tel est
I’ordre de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) : du makif est ensuite attiré un
rayonnement qui prend la forme d’une lumieére intérieure, tandis que I’essence de la lumiére de-
meure sous la forme d’un makif.
Isaie dit que D.ieu «forme (yotser) la lumiére et crée (boré) les ténébres»: Yetsira est la lumiére intérieure,
tandis que Béria est appelée «ténébres», car elle correspond aussi a un makif trop élevé pour étre appré-

hendé dans Yetsira. C’est ainsi que la lumiére descend: un rayonnement émanant d’un makif descend sous

la forme d’une lumiére intérieure, tandis que I’essence de la lumiére demeure enveloppante.
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SECTION 5 - 19-11

Les trois troupeaux de Yaakov
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Et ensuite, a partir de la lumiére intérieure (Or Pnimi), se forme en bas un makif dans un monde

inférieur, de sorte que la lumiere enveloppante inférieure est considérée comme le niveau de la

dimension extérieure (‘hitsoniyout) par rapport a la lumiére intérieure qui lui est supérieure, etc.
L’enchainement descendant se poursuit : la lumiére intérieure d’un monde devient a son tour un makif (une

lumiére enveloppante) pour le monde situé en dessous. Par rapport a la lumiére intérieure qui lui est supé-
rieure, ce makif inférieur reléve de la dimension extérieure.
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Et c’est la le niveau d’Assiya. [Néanmoins, Assiya a sa racine en haut, comme mentionné préce-
demment : la dimension extérieure a sa racine plus haut que la lumiere intérieure, etc. ; et c’est
également ce qui est écrit au sujet du verset «Qu’on apporte un vétement royal», a propos de la
formation d’Assiya,

Ce niveau inférieur et extérieur est le Monde d’Assiya, le monde de I’action. La remarque entre crochets

rappelle la régle énoncée précédemment : ce qui est extérieur a sa racine plus haut que la lumiére inté-
rieure ; elle renvoie aussi a ’explication du verset d’Esther : « Qu’on apporte un vétement royal ».

13 SCTRDOYD AR TWY (x 17vp) KT M WPRIY [prby Y5 amo] $790 NN KPT RIT NI
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[a savoir,] la matérialité provient précisément du niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes
(sovev kol almin) ; et comme il est écrit dans le Zohar, Vayera (115a) : «Assiya est en haut», etc. ; il
en est de méme dans la Paracha Behar, 108b.]

I1y est expliqué qu’Assiya, le monde de I’existence matérielle, provient précisément du sovev kol almin, la

lumiére qui entoure tous les mondes. Le Zohar dit la méme chose : «Assiya est en haut», dans les parachiot
Vayera puis Behar.
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Et c’est 1a le sens des trois troupeaux que Yaakov envoya en présent a son frere Essav : ils corres-
pondent a I’élévation des mayin noukvin vers le Monde du Tohou, d’ou les réceptacles tombeérent
et se briserent, et de la vint a ’existence Essav ; comme il est écrit dans le discours commencant
par

Les trois degrés se retrouvent a présent dans le présent que Yaakov envoya a Essav, réparti en troupeaux

distincts. Essav est issu du Tohou, le monde du «chaos» dont les réceptacles tombérent et se brisérent ; le

présent de Yaakov a Essav constitue donc une élévation des mayin noukvin vers ce monde.
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«Et il prit de ce qui lui tombait sous la main.» Les trois mondes Béria, Yetsira et Assiya sont issus
de la brisure des réceptacles (chevirat hakelim) ; c’est pourquoi il éleva les mayin noukvin [en]
trois troupeaux, qui correspondent aux trois niveaux mentionnés précédemment : les makifim,
lintérieur et I’extérieur.

Le discours sur «Et il prit de ce qui lui tombait sous 1a main» ’explique. Puisque les trois mondes Béria, Yet-

sira et Assiya sont issus de la brisure des réceptacles, Yaakov éleva les mayin noukvin en trois troupeausx,
correspondant aux trois degrés : les makifim, I'intérieur et I’extérieur.

NINWI 172 P9 AR LINPITR DTN TR 73T 902 RITW ey 193] $793 7Y R 9O RIPN
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Et chacun est appelé un troupeau a part, car il constitue un niveau et un degreé difféerents, separeés
des autres — comme la distinction entre les ames qui se trouvent dans des corps et les anges, et de
méme la distinction entre le degré des anges, qui ont des corps spirituels, et celui des ames, qui
sont entierement dépourvues de corps.

Chaque degré forme un « troupeau » distinct, car il différe par nature des autres. Les Ames qui se trouvent

dans des corps différent des anges, et les anges, dont les corps sont spirituels, différent des 4mes supé-
rieures, qui n’ont aucun corps.
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Et c’est [le sens de] ce qui est écrit : « chaque troupeau a part », etc., « Il commanda au premier »,
etc., « I commanda aussi au deuxieme, aussi au troisiéme », etc. Ainsi les répartit-il en quatre
rangs distincts.

Les versets décrivent Yaakov séparant « chaque troupeau a part » et donnant des instructions distinctes au

premier, au deuxiéme et au troisiéme. Il a donc séparé les troupeaux en rangs distincts ; le texte parle ici de

« quatre » rangs, alors que la discussion qui précede et qui suit en évoque trois.

T T NI NIXITAY P2 M122T K120 RO 12 0w 1991 NIATA AN AT P53 0 17D AITY AN
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Bien que, dans chacun de ces trois rangs également, il y ait en particulier de trés nombreux ni-
veaux et rangs qui différent les uns des autres, ils sont néanmoins tous d’une seule et méme caté-
gorie. Ainsi, par exemple, I’élévation des maim noukvin de la dimension extérieure (« hitsoniyout)
est appelée, de maniere géneérale, I’élévation des maim noukvin d’Assiya.

Dans chacun des trois rangs se trouvent d’innombrables niveaux différents, et pourtant chaque rang consti-

tue une seule catégorie. Toute élévation des maim noukvin par les actes, par exemple, est appelée de ma-

niére générale 1’élévation des maim noukvin d’Assiya.

[0*7om mizena] PR IPTE2 QNTIAY AP YW W0 NIATTH 11D 973 w0 T 7Y AR X 7Y Dwnd i
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C’est comme dans ’exemple d’un seul troupeau : bien qu’on y trouve également de nombreux
rangs — certains ont pour service principal la charité et les actes de bonté (guemilout 'hassadim),
d’autres se consacrent principalement a I’étude de la Torah, d’autres encore a la priére, et d’autres
au jeline, et ainsi de suite —, leur expression générale et collective (klalus) constitue néanmoins
une seule stature.

Un seul troupeau comprend plusieurs catégories : parmi ceux dont le service passe par les actes, certains se

distinguent dans la charité et la bonté, d’autres dans I’étude de la Torah, d’autres dans la priére et d’autres

dans le jetine. Pris ensemble, ils forment pourtant une seule stature, un tout unique.
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De méme, a titre d’exemple, dans un seul troupeau, les brebis présentent de nombreuses diffé-
rences : celle-ci a telle apparence, telle taille et telle qualite, et celle-la en a d’autres ; pourtant,
toutes forment un seul troupeau. Mais I’élévation des maim noukvin de la dimension intérieure

(pnimiyout) reléve d’un autre niveau et d’une autre catégorie, etc. ;

Les brebis d’'un méme troupeau différent par leur apparence, leur taille et leur qualité, mais elles forment
toutes un seul troupeau. En revanche, 1’élévation intérieure des maim noukvin est d’une tout autre

catégorie.
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C’est pourquoi elle est appelée un troupeau a part, etc. Et Yaakov éleva les maim noukvin de ces
trois niveaux afin de faire descendre, par ce moyen, les maim doukhrin depuis leur racine et leur

source dans le Monde de Tohou.

C’est pourquoi I’élévation intérieure constitue un troupeau a part. Yaakov éleva les maim noukvin des trois
rangs afin de faire descendre les maim doukhrin depuis leur racine et leur source dans le Monde de Tohou.

SECTION 6 - 112-14

Le lavoir: un seul troupeau, toutes jumelles

XM7Y 11297 9998 9737 (g on] 170 NIRRT 0 728000 12 193 009000 270 InRa Y 1am 7 12
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4. Or, a ce sujet, il est dit : « Comme un troupeau de brebis qui remonte du bain. » Car I’élévation
des mayin noukvin mentionnée plus haut requiert d’étre blanchie et lavée, a 'image du « blanchi-
ment (liboun) de la halakha ».

La section 4 aborde les mots « qui remonte du bain ». Toute élévation des mayin noukvin doit étre blanchie

et lavée, tout comme une halakha requiert son « blanchiment », c’est-a-dire une clarification qui la rend
nette et précise.
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C’est-a-dire que toutes les halakhot, qui constituent les six ordres de la Michna, requiérent d’étre
blanchies et lavées ; il en va de méme de I’accomplissement des mitsvot, etc. Tout cela se fait par
I’intermeédiaire de Moché, le fidele berger.

Toutes les lois des six ordres de la Michna doivent étre blanchies et lavées de cette maniere, de méme que
I’accomplissement concret des mitsvot. Tout cela passe par Moché, le fidele berger qui lave son troupeau.

KPR TI°K 179107 291 121990 7m0 0° °nan 139007 72Aentwn 0o 1 90 29N awna 0 1M
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Et cela tient au fait qu’il est écrit au sujet de Moché : «Car je I’ai tiré de ’eau», c’est-a-dire du ni-
veau de la mer de la 'Hokhma supérieure (sagesse); toute la Torah n’est qu’une cruche tirée de la
mer : «et elle remplit sa cruche», etc.

Moché regut son nom parce que «je I’ai tiré de I’eau», et I’eau se comprend comme la mer de la 'Hokhma

supérieure. Toute la Torah n’est qu’une cruche puisée dans cette mer, comme Rivka «remplit sa cruche» a
la source.

MWW 777 TR TOWHT WD XA 71 03T 0020 799nD AT 93y 573 31 02 XIpN
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Ce niveau est également appelé «au-dela du fleuve» (be’ever hanahar), au-dessus du niveau du
fleuve. Nahar, «fleuve», évoque un écoulement: celui-ci se déploie selon I’enchainement descen-
dant, de cause en cause, dans une juste proportion, comme il est écrit : «Un fleuve sort d’Eden... et
de 1a il se divise», etc. «Au-dela du fleuve » se situe au-dessus de I’enchainement descendant des
mondes (hichtalchelout).

Ce niveau est également appelé «au-dela du fleuve ». Un fleuve représente un flux qui se déploie par étapes,

de la cause a I’effet, chacune dans une proportion correspondant a la précédente, comme le fleuve qui sort
d’Eden puis se divise; ce qui est «au-dela du fleuve » se tient au-dessus de tout I’enchainement descendant.
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De la se déploie la descente des mayin doukhrin (eaux masculines), qui lavent et blanchissent les
mayin noukvin, etc. (Voir également ce qui est écrit a propos du verset «Et voici les noms», au su-
jet du blanchiment de la halakha; dans le maamar commencant par «Liant a la vigne », au sujet de
«il lave son vétement dans le vin»; et dans le maamar commencant par «Il n’y aura pas», etc., au
sujet de «je comblerai le nombre de tes jours».
De cette source viennent les mayin doukhrin, qui lavent et blanchissent les mayin noukvin. Une parenthese
renvoie a des maamarim sur «Et voici les noms», au sujet du blanchiment de la halakha; sur «Liant a la vi-

gne», au sujet de Yehouda, qui «lave son vétement dans le vin»; et sur le verset qui se termine par «je com-
blerai le nombre de tes jours».

PwRnw 1% 197 79T 03 7D [xani N1 OWY 77OY0N DR 1772 IWINWN 09N 1A DI Y R
PAMSI 1239 3711 10 003 18D DI RITW [bxaws mmwaa] @33 [axby xnmet) YT D109 N2
L[Ny RTImeT] IPAMPT DI0°2 Y 0Owabi DY 01209

Voir également ce qui est écrit plus loin sur le sens de «je I’ai tiré de I’eau», dans le maamar com-
mencant par «Voici les étapes»; le sens de «et il puisa aussi pour nous» y est expliqué : il fait des-
cendre dans les 4mes d’Israél le niveau de ’annulation de soi (bitoul) de I’'unité supérieure (yi'-
houda ila'a), comparable a ’annulation d’'une goutte dans la mer, etc. C’est la le sens du lavage et

du blanchiment des vétements par I’annulation de soi de I’'unité supérieure.

Le maamar sur «Voici les étapes» explique aussi «je I’ai tiré de I’eau», ainsi que les paroles des filles de Yitro
a propos de Moché : «il puisa aussi pour nous». Moché fait descendre dans les 4mes d’Israél I’annulation de
soi de I'unité supérieure, dans laquelle tout est comme rien devant D.ieu, a I'image d’une goutte dans la
mer; ce bitoul lave et blanchit leurs vétements.
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C’est pourquoi ils sont précisément compareés a «un troupeau de brebis qui remontent du bain»:
car les vétements formeés par la Torah et les mitsvot sont compareés a la laine des brebis. Comme il
est écrit : «Son vétement était blanc comme la neige»; et il est écrit : «Il donne la neige comme la
laine »; et il est également écrit : «et les cheveux de sa téte comme de la laine pure», etc., comme il
est écrit ailleurs.)
C’est pourquoi la comparaison porte précisément sur des brebis qui remontent du bain : les vétements de
I’ame, formés par sa Torah et ses mitsvot, sont comme la laine des brebis. Daniel voit I’Ancien des jours,

dont le vétement est blanc comme la neige et les cheveux de la téte comme de la laine pure; les Psaumes

disent : «Il donne la neige comme la laine».
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(Voir également ce qui est écrit au sujet des brebis dans le maamar commencant par «Le Cohen les
agitera sur le pain des prémices», dans la paracha Emor; et dans le maamar commencant par «Or-

donne aux enfants d’Israél», etc., au sujet de «tu offriras un agneau».)

Une autre parenthése renvoie a deux maamarim sur les brebis et les agneaux : «Le Cohen les agitera sur le
pain des prémices», dans la paracha Emor, et «Ordonne aux enfants d’Israél... tu offriras un agneau», au

sujet de I’offrande quotidienne.
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Or, parce qu’ils sont remontés du bain, les trois troupeaux mentionnés plus haut deviennent tous

un seul troupeau; c’est 1a le sens de « comme un troupeau de brebis» :

Grace au lavage, les trois troupeaux distincts deviennent un seul troupeau. C’est le sens de «comme un

troupeau de brebis», au singulier.
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comme un seul troupeau. Car lorsqu’ils se trouvent en Béria, Yetsira et Assiya, ils constituent trois
troupeaux, divisés en trois niveaux comme indiqué plus haut; mais lorsqu’ils sont remontés du

bain, ils sont alors appelés un seul troupeau.

En Béria, Yetsira et Assiya, ils sont trois troupeaux, répartis en trois rangs. Une fois remontés du bain, ils

sont appelés un seul troupeau.
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Et cela s’explique par le fait qu’ils recoivent les mayin duchrin des eaux supérieures, qui sont au-
dessus de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout), 1a ou I’on dépasse les limites
de la division — « Il est égal et rend égaux le petit et le grand » ; c’est ce que I’on appelle le Kodech
supérieur, qui est au-dessus du niveau de kadoch avec unvav.

IIs deviennent un parce qu’ils recoivent les mayin duchrin des eaux supérieures, au-dessus de ’enchaine-

ment descendant des mondes : un niveau qui dépasse toute division, ou « Il rend égaux le petit et le grand ».

Ce niveau est le Kodech supérieur, plus élevé que kadoch avec un vav.
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(Car le vav indique un prolongement vers le bas, c’est-a-dire le prolongement de Sa sainteté, béni
soit-1I1, afin qu’elle devienne la lumiere qui remplit tous les mondes (memalé kol almin) et la lu-
miere qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), ce qui n’est qu’un prolongement et un rayon-
nement, etc. En revanche, Kodech sans vav n’entre nullement dans la catégorie des mondes et se
situe tres, trés au-dessus du niveau de memalé kol almin et de celui de sovev kol almin, etc.,
comme cela a été expliqué plus haut au sujet du verset « Sortez et voyez ».)

Cette parenthese rappelle la différence : le vav de kadoch indique un prolongement vers le bas, la sainteté de

D.ieu venant se manifester comme memalé kol almin et sovev kol almin, qui ne sont que des rayonnements.

Kodech sans vav n’entre nullement dans la catégorie des mondes et se situe trés au-dessus de I'un comme

de I’autre, comme cela a été expliqué au sujet de « Sortez et voyez ».
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Et cela s’appelle « le lavage », car 1a toute transgression et toute faute sont lavées, puisque la tache
n’y occupe aucune place. C’est 1a le sens de : « Je répandrai sur vous des eaux pures et vous serez

purifiés », etc.

Ce niveau est appelé « le lavage », car la toute transgression et toute faute sont lavées : une tache n’y occupe

aucune place. Ainsi Ezéchiel prophétise : « Je répandrai sur vous des eaux pures et vous serez purifiés. »
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Or, kadoch est dit trois fois : ce sont trois prolongements vers les trois mondes de Béria (Création),
Yetsira (Formation) et Assiya (Action). En revanche, Kodech sans vav n’est dit qu’une seule fois, et

non trois, parce qu’il dépasse les limites de la division.

Kadoch est dit trois fois parce qu’il s’agit de trois prolongements vers les trois mondes de Béria, Yetsira et
Assiya. Kodech sans vav n’est dit qu’une seule fois, parce qu’il dépasse toute division.
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C’est pourquoi les anges et les ames aussi, lorsqu’ils remontent du bain — c’est-a-dire lorsqu’ils
s’élévent pour recevoir du niveau des eaux supérieures qui se trouvent au-dela du fleuve, lequel
est le niveau du Kodech supérieur — sont alors, eux aussi, tous inclus les uns dans les autres d’'une
inclusion véritable, et deviennent un seul troupeau.

Les anges et les Ames aussi, lorsqu’ils remontent du bain et s’élévent pour recevoir des eaux supérieures «

au-dela du fleuve », le Kodech supérieur, sont véritablement inclus les uns dans les autres et deviennent un
seul troupeau.
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Et c’est la [le sens de] « toutes jumelles » : comme des jumeaux nés réellement au méme instant.
Ainsi en est-il des trois troupeaux lorsqu’ils s’élévent pour se laver dans les eaux

Cela explique I’expression « toutes jumelles » : comme des jumeaux nés exactement au méme instant. Les

trois troupeaux sont ainsi lorsqu’ils s’élévent pour se laver dans les eaux supérieures.
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supérieures, du niveau du Kodech supérieur : ils sont véritablement jumelés comme des jumeaux,
inclus les uns dans les autres sans la moindre division ; ¢’est pourquoi ils sont alors appelés « un
troupeau de brebis », car ils sont inclus comme un seul dans un unique troupeau.

Lavage dans les eaux du Kodech supérieur, ils sont comme de véritables jumeaux, inclus les uns dans les

autres sans aucune division. C’est pourquoi ils sont alors appelés un troupeau de brebis, tous inclus comme
un seul dans un unique troupeau.
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SECTION 7 - 115-17

«Tous comme un»: Moche et sovev
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Et telle est [la signification de] ce qui est dit dans le Zohar : « Ils Le sanctifient tous comme un » ;

c’est-a-dire I’elévation des mayin noukvin du « Saint » des anges et d’Israél ici-bas.

On peut maintenant comprendre les paroles du Zohar, « Ils Le sanctifient tous comme un ». Elles désignent
I’élévation des mayin noukvin dans le « Saint » prononcé par les anges et par Israél ici-bas.
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Bien qu’ici-bas ils soient divisés, dans un état de division — « chaque troupeau a part » — car I’éle-
vation des mayin noukvin d’Assiya ne ressemble aucunement a celle des mayin noukvin de Yetsi-

ra, etc.,

Ici-bas, ces élévations sont distinctes, « chaque troupeau a part », comme les troupeaux de Yaakov. L’éléva-
tion d’Assiya ne ressemble aucunement a celle de Yetsira.
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car celle-ci reléve de la dimension extérieure (‘hitsoniyout), tandis que celle-1a reléve de la dimen-
sion intérieure (pnimiyout). Néanmoins, cette division ne concerne que I’élévation des mayin
noukvin elle-méme. C’est pourquoi ils disent trois fois « Saint », correspondant aux trois sortes
d’élévations des mayin noukvin mentionnées ci-dessus.

L'une reléve de la dimension extérieure, ’autre de la dimension intérieure. Pourtant, cette division ne

concerne que I’élévation elle-méme ; c’est pourquoi « Saint » est dit trois fois, une fois pour chacune des
trois sortes.
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Mais, en étant remontés du bain — ce qui correspond au niveau de la réception des mayin doukh-
rin, qui relévent du Kodech supréme, au-dessus du niveau de toute division —, ils deviennent eux

aussi comme un seul troupeau, et jumelles.

Remonter du bain signifie recevoir les mayin doukhrin qui proviennent du Kodech supréme, au-dessus de

toute division. Alors, eux aussi deviennent comme un seul troupeau, jumelles.
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C’est pourquoi « ils Le sanctifient tous comme un ». Et telle est [la signification de] ce qui est écrit
dans I’'Idra (136b), a propos du verset « baignées dans le lait » : « dans la blancheur d’en haut »,
etc., qui releve du niveau d’Atik Yomin, etc. ; voyez la-bas.

C’est pourquoi « ils Le sanctifient tous comme un ». A propos du verset « baignées dans le lait », I'Idra parle
de «la blancheur d’en haut », qui provient d’Atik Yomin, le niveau le plus intérieur de Kéter.
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Le sujet est le suivant, comme cela a été expliqué plus haut dans le commentaire sur le verset « Et
voici les lois » : dans le niveau du yosher (ordre lineaire), la division entre la téte et les pieds s’ap-
plique ; en revanche, dans les iggoulim (cercles), c’est-a-dire la lumiére qui entoure tous les
mondes (sovev kol almin), il n’y a ni haut ni bas, etc.,

Le commentaire sur « Et voici les lois » ’a déja montré. Dans le yosher, I’ordre « linéaire » des Séfirot, il y a

une division entre la téte et les pieds ; dans les iggoulim, les « cercles » du sovev kol almin, il n’y a ni haut ni
bas.
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et c’est de la que vient ’effusion par I'intermeédiaire de Moché, le Daat supréme, etc. C’est pour-
quoi I’ame de Moché peut faire descendre le Daat jusque dans le niveau de Béria, Yetsira et Assiya,
le niveau de la « béte », lorsque I’on médite et approfondit sa pensée dans la grandeur de D.ieu,
De ces cercles provient ce qui est attiré vers le bas par I'intermédiaire de Moché, le Daat supréme. C’est
pourquoi ’dme de Moché peut faire pénétrer le Daat, une connaissance consciente de D.ieu, jusque dans

Béria, Yetsira et Assiya, le niveau appelé « béte », grace a une méditation approfondie sur la grandeur de
D.ieu.

DPAYW 7 TCYUWAN TN DTN PAN1 WK A0M A9YR O 70 PRY Y70 Pnan wnne oab
Rl

car il fait descendre ce qui reléve de la lumiére qui entoure tous les mondes, ou les notions de haut
et de bas, de téte et de pied, ne s’appliquent pas ; « Tu sauves I’homme et la béte, Havaya », car tous

deux sont égaux.

Moché puise dans le sovev kol almin, ot les notions de haut et de bas, de téte et de pied, ne s’appliquent pas.

Le psaume dit donc : « Tu sauves ’homme et la béte, Havaya » ; a ce niveau, tous deux sont égaux.
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Or, le fait que Béria, Yetsira et Assiya soient divisés en trois niveaux de troupeaux reléve également
du niveau du yosher (linéarité), ou I’on trouve la téte, le corps et les pieds — 'Hokhma (sagesse),
Bina (compréhension) et Daat (connaissance) ; 'Hessed (bonté), Guevoura (retenue) et Tiferet
(beauté) ; Netsa'h (victoire), Hod (splendeur) et Yessod (fondement) —, ot 'Hokhma, Bina et Daat se
révelent en Béria, ou se trouve le niveau des Sérafim ; et 'Hessed, Guevoura et Tiferet en Yetsira,

La division des trois mondes en trois troupeaux reléve également du yosher, qui comporte la téte, le corps et

les pieds : 'Hokhma, Bina et Daat ; 'Hessed, Guevoura et Tiferet ; Netsa'h, Hod et Yessod. Les trois premiéres
se révelent en Béria, ou se trouvent les Sérafim, et les trois du milieu en Yetsira.
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et c’est la le niveau des 'Hayot ; Netsa'h, Hod et Yessod en Assiya, ou se trouve le niveau des Ofa-
nim. Mais, par ’effusion provenant du niveau des iggoulim (cercles), de la lumiére qui entoure
tous les mondes (sovev kol almin), ou il n’y a ni haut ni bas, méme I’'homme et la béte sont égaux
devant Lui ; a plus forte raison Béria, Yetsira et Assiya eux-mémes.

Yetsira est le lieu des 'Hayot (les « étres vivants »), et Netsa'h, Hod et Yessod se révelent en Assiya, le lieu des

Ofanim (les « roues »). Mais dans ce qui est attiré des iggoulim, sovev kol almin, il n’y a ni haut ni bas :

méme I’homme et la béte sont égaux devant Lui, et a plus forte raison les trois mondes eux-mémes.
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C’est pourquoi, étant remontés du bain — ce qui correspond a I’effusion de Moché, « Je I'ai tiré de

I’eau », etc. —, ils sont appelés un seul troupeau.

Ainsi, lorsqu’ils remontent du bain, ce qui correspond a I’effusion de Moché, celui qui fut « tiré de I’eau », ils

sont appelés un seul troupeau.
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Et de méme, cela a été expliqué a propos du verset « Vous garderez Mes Chabbat», au sujet de 1’an-
née sabbatique, dont il est dit: «pour toi et pour ton serviteur», etc., «et pour ta béte et pour I’ani-
mal sauvage», etc.: I’Ecriture a fait dépendre ’homme de I’animal sauvage — «tant que ’animal
sauvage mange dans les champs», etc.
Un point analogue a été développé dans le discours sur « Vous garderez Mes Chabbat», a propos de I’année
sabbatique. La Torah destine les produits de cette année «a toi et a ton serviteur... et a ta béte et a ’animal

sauvage»; I’Ecriture fait dépendre ’homme de I’animal sauvage: on ne peut consommer ces produits que

«tant que I’animal sauvage mange dans les champs».
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Cela s’explique par le fait que, durant I’année sabbatique, les mondes s’élévent au niveau du makif
et de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), [comme il est dit:] «Tu sauves
I’homme et la béte», etc.; comme indiqué plus haut. Dans Sha’ar HaYichudim, vers la fin de 1’ou-
vrage, il écrit que «she’alu min harachtzah» («ceux qui sont montés du bain») est formeé des ini-
tiales de Moshe ; voir la-bas.

Cela tient au fait que, durant I’année sabbatique, les mondes s’élévent au makif et au sovev kol almin, ou «1’-

homme et la béte» sont égaux. L'ouvrage kabbalistique Sha’ar HaYichudim note, vers sa fin, que les initiales
de she’alu min harachtzah, «ceux qui sont montés du bain », forment le nom Moshe.

SECTION 8 - 118-20

Chabbat, Atsilout et la lettre chin
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Et voyez ce qui est écrit ailleurs, dans I’explication du verset « Les grandes eaux», a propos d’une
rivka (attelage) de trois bétes, etc.: le niveau du Daat supérieur, qui fait descendre les attributs
émotionnels (midot) de Kéter (la Couronne), et ou aucune division ne s’applique, etc.
L’explication de «Les grandes eaux ne peuvent éteindre I’amour », dans Torah Ohr, associe Rivka a I’expres-
sion de la Michna «une rivka (attelage) de trois bétes», qui désigne les attributs inclus dans Kéter. Il s’agit

du niveau du Daat supérieur, qui fait descendre les attributs émotionnels de Kéter, et ou aucune division ne
s’applique.
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On peut encore expliquer le sens et la nature de leur réception depuis le niveau du Kodech supé-
rieur: cela correspond a I’élévation des mondes le Chabbat, lorsque les trois mondes Béria, Yetsira
et Assiya s’élevent dans Atsilout, comme il est écrit dans Michnat 'Hassidim au sujet de la priere de
Min'ha du Chabbat; Mal'hout d’Atsilout, source de Béria, Yetsira et Assiya, se trouve alors a la
place d’Abba; et c’est la [ce que signifie] recevoir du niveau du Kodech proprement dit.
Une autre explication de la réception depuis le Kodech supérieur: le Chabbat, les trois mondes Béria, Yetsi-
ra et Assiya s’élévent dans Atsilout, comme il est décrit a propos de la priére de Min'ha du Chabbat. Mal'hout

d’Atsilout, source de ces mondes, se tient alors a la place d’Abba ('Hokhma), et c¢’est recevoir du Kodech lui-

meéme.

X”Y0 ©71p 772) M2 *DA (Mot awn 277 1AM WPAYY T 0TI 10K MPOIRAY TR 9TV O I 197
13 DIZY TIM2 07 MIPOZRI (1 7y 0]

C’est pourquoi ils forment alors un seul troupeau: dans Atsilout, «Lui et Ses réceptacles» (ihou ve-
garmohi) ne font qu’un. Voyez aussi ce qu’écrit le Ramaz sur la paracha de Chelah (a la page 159,
fin du coté a): « Dans Atsilout, ils sont unis d’une union intense », etc.

Ainsi, le Chabbat, ils forment un seul troupeau, car dans Atsilout, « Lui et Ses réceptacles ne font qu’un»: la

lumiére et les réceptacles qu’elle remplit ne sont pas séparés. Le Ramaz (Rabbi Moché Zacuto), a propos de

la paracha de Chelah, écrit que dans Atsilout, ils sont unis d’une «union intense ».
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Voyez aussi ce qui est écrit dans le méme esprit dans le discours qui commence par « Comme un
aigle éveille» : dans Béria, Yetsira et Assiya, les attributs émotionnels sont divisés — «la face du lion
a droite et la face du taureau», etc. —, contrairement a Atsilout.

Le discours sur « Comme un aigle éveille son nid» développe une idée similaire: dans les mondes inférieurs,

les attributs sont divisés, comme dans le char d’Ezéchiel, avec la face du lion a droite et celle du taureau a
gauche. Dans Atsilout, il n’y a pas de telle division.
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C’est pourquoi, au don de la Torah, «ils voyaient ce qui s’entend», car la divinité se révéla sans au-
cune division, etc., et il n’existe aucune séparation, a D.ieu ne plaise, entre la vue et I’ouie. Quant
au sens de «tes dents» (chinayikh), il est écrit dans le Pardeés, Porte des lettres, a propos de la lettre

chin, que son nom vient de I’expression «Tes dents sont comme un troupeau», etc.

C’est pourquoi, au don de la Torah, le peuple «voyait ce qui s’entend» : 1a divinité se révéla sans division, de
sorte que la vue et ’ouie n’étaient pas séparées. Le Pardes de Rabbi Moché Cordovero, dans sa Porte des

lettres, rattache également le nom de la lettre chin au mot chinayikh, «tes dents sont comme un troupeau ».
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Or, dans les Tikouné Zohar, Tikoun 51, il est dit: «La lettre chin inclut trois troupeaux de moutons,

etc., les trois Patriarches, etc. ; et c’est pourquoi “et tout arbuste (sia'h)” », etc. ; voyez la-bas.

Les Tikouné Zohar enseignent que la lettre chin inclut trois troupeaux de moutons et les trois Patriarches.

Ils relient cela a «et tout arbuste (sia'h) des champs», expression qui contient la lettre chin.
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Et c’est la ce que nous disons dans la Kedoucha: «comme la douceur de la parole (sia’h)»; et,
comme il est écrit dans Michnat ‘Hassidim, sia’h est formé des lettres de ‘hai [et] chine; c’est-a-
dire que le chine est constitué de trois vav.

Cela est suggéré dans la Kedoucha, qui évoque «la douceur de la parole (sia’h)». Michnat ‘Hassidim ex-
plique que n°¥ est composé des lettres °n (‘hai) et ¥ (chine), et que le chine est formé de trois vav.
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C’est 1a le sens des trois vav des trois répétitions de «Saint», car kadoch, c’est kodech suivi d’'un

vav; et ce sont les trois niveaux de «Saint» correspondant aux trois troupeaux de brebis.

Ce sont les trois vav du triple kadoch, puisque kadoch est kodech suivi d'un vav. Ainsi, les trois «Saint» sont
les trois troupeaux de brebis, réunis dans I'unique lettre chine.
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Et telle est la louange contenue dans «Tes dents» : les trois niveaux de I’élévation des mayin nouk-
vin par les Ames d’Israél — la dimension extérieure (‘hitsoniyout), la dimension intérieure (pni-
miyout) et les makifim — qui sont les trois troupeaux réunis dans la lettre chin, se trouvent dans
une perfection absolue.

La louange contenue dans «Tes dents» est que les trois sortes d’élévation des mayin noukvin par les 4mes

d’Israél — extérieure, intérieure et les makifim —, les trois troupeaux réunis dans la lettre chin, se trouvent
dans une perfection absolue.
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De plus, «Tes dents», pris dans son sens littéral, s’entend comme il est écrit ailleurs au sujet du
verset: «et les dents blanches de lait»: il s’agit d’examiner minutieusement ses actes et de les raffi-

ner, comme les dents qui broient, etc.

Les mots «Tes dents» ont aussi un sens plus simple, expliqué ailleurs a propos du verset «et les dents
blanches de lait»: il faut examiner attentivement ses actes et les raffiner, comme les dents broient la
nourriture.
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Il s’agit de I’élévation des mayin noukvin par I’action, qui constitue le commencement et le fonde-
ment, etc. C’est aussi la voie pour celui dont I’intellect ne peut atteindre, etc.,

C’est I’élévation des mayin noukvin par les actes, qui constitue le commencement et le fondement. C’est

également la voie de celui dont 1a compréhension ne peut atteindre les niveaux supérieurs.
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que tel soit son service, au niveau de I’élévation des mayin noukvin par I’action; et cela rejoint ce
qui a été explique a la fin du discours commencant par «Apres Havaya, votre D.ieu, vous marche-
rez», au sujet du sens de «et vous attacherez a Lui». Voyez la-bas.

Pour une telle personne, tel sera son service: élever les mayin noukvin par les actes. La fin du discours sur

«Apres Havaya, votre D.ieu, vous marcherez» explique cela dans son interprétation de «et vous attacherez a
Lui».
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SECTION 9 - 121

Le chin supérieur
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Et par cela, elles sont «comme un troupeau de brebis qui sont montées du bain»: c’est ’attirance
des mayin noukvin depuis le niveau du Kodech supérieur, et elles sont devenues comme un seul
troupeau. On peut aussi expliquer «Tes dents sont comme un troupeau» en disant que, par cela,
elles «sont montées du bain»,
Par le bain, elles sont donc «comme un troupeau de brebis qui sont montées du bain»: elles recoivent du
Kodech supérieur et deviennent un seul troupeau. Le texte désigne cela comme «l’attirance des mayin
noukvin» depuis le Kodech supérieur; puisque ce qui descend d’en haut est appelé ailleurs mayin doukh-

rin, cette formulation est peut-étre une inadvertance. Une autre lecture de «Tes dents sont comme un trou-
peau» suit.
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le chin provient alors d’un niveau supérieur, selon ce qui est écrit dans la paracha Emor, dans le
discours qui commence par «Le kohen les agitera sur le pain des prémices», a propos du chin de
kesavim (moutons): le chin préceéde le beit, ce qui correspond aux attributs émotionnels (midot)
qui se situent au-dessus de 'Hokhma (sagesse), et qui sont attirés depuis le Daat supérieur, etc.
Une fois montées du bain, le chin de shinayikh («tes dents») provient d’un niveau supérieur. Le discours
sur Emor concernant les agneaux agités avec le pain des prémices parle du chin de kesavim, une forme du

mot désignant les «agneaux» dans laquelle le chin précede le beit; cela correspond aux attributs qui se si-
tuent au-dessus de 'Hokhma et qui sont attirés depuis le Daat supérieur.
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C’est la le sens de «qui sont montées du bain»: par I'intermédiaire de Moché, le berger fidele, le
Daat supérieur, etc. Voir le Ra’aya Mehemna, paracha Michpatim (120a): le chin de Moché, «sain-
teté, ils te la proclament trois fois », etc.

Il s’agit de la montée du bain par 'intermédiaire de Moché, le berger fidéle, qui est le Daat supérieur. Le

Ra’aya Mehemna sur Michpatim parle du chin du nom de Moché et le relie aux paroles de la Kedoucha:

«sainteté, ils te 1a proclament trois fois ».
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Voir aussi dans les Tikouné Zohar, au méme endroit, qu’il existe un chin supérieur [et] un chin in-

ferieur; voir aussi le Kisé Mélekh, au méme endroit; le Likkutei Torah [de 1’Arizal], au début de la

paracha Noa’h; et le Zohar, au début de la paracha Beréchit, a propos de «le chin entra», etc.;
D’autres sources sur la lettre chin sont citées: les Tikouné Zohar, qui parlent d’'un chin supérieur et d’'un

chin inférieur, avec le commentaire Kisé Mélekh a cet endroit; le Likkutei Torah de I’Arizal au début de

Noa’h; et le Zohar a son début, ou la lettre chin se présente devant D.ieu.
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ainsi que dans le Zohar HaRakia, au méme endroit, et dans le livre Eshel Avraham, au méme en-
droit: il y est écrit que le chin fait allusion a Kéter, 'Hokhma et Bina; qu’il fait allusion a 'Hessed,
Guevoura et Tiferet; et qu’il fait allusion a Netsa’h, Hod et Yessod. Il cite le Ra’aya Mehemna, para-
cha Pin’has (257a), qui dit: «La Chekhina est appelée Chabbat

Le Zohar HaRakia et le livre Eshel Avraham expliquent que le chin fait allusion a trois triades: Kéter, 'Hokh-

ma et Bina; 'Hessed, Guevoura et Tiferet; et Netsa’h, Hod et Yessod. Eshel Avraham appuie cette explication

sur le Ra’aya Mehemna concernant Pin’has, qui appelle la Chekhina « Chabbat».
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du coté des trois niveaux supérieurs, qui sont le chin, les trois couronnes Kéter, 'Hokhma et Bina;
et Elle est une bat (fille), une quatriéme par rapport a eux»: c’est-a-dire qu’a Chabbat, Elle s’éleve
la-haut. Et c’est 1a le sens de «Tes dents», etc., «qui sont montées du bain», comme expliqué plus
haut.
Le Ra’aya Mehemna explique qu’Elle est ainsi appelée «du coté des trois niveaux supérieurs, qui sont le
chin, les trois couronnes Kéter, 'Hokhma et Bina, et Elle est une bat (fille), une quatriéme par rapport a

eux»: le chin et bat forment Chabbat (naw). A Chabbat, 1a Chekhina s’éléve l1a-haut; c’est 13 le sens de «Tes

dents... qui sont montées du bain».
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SECTION 10 - 122-28

Reéunis, ils atteignent le Kodech
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5. Voyez le Zohar, a la fin de la paracha Haazinou (au début de 297) : «Lorsque toutes les saintetés

s’unissent en un, elles sont appelées Kodech, et elles s’élevent toutes

La section 5 cite la fin du Zohar sur Haazinou : lorsque toutes les saintetés s’unissent en un, elles sont appe-
lées Kodech et elles s’élévent toutes.
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et se rassemblent dans ce lieu supérieur appelé Kodech; c’est pourquoi il est dit : «Saint, saint,
saint» ; «Israél est Kodech» grace a elles», etc. Voyez la-bas. Voyez aussi a ce sujet le Zohar, Mich-
patim (121b).

Elles se rassemblent dans le lieu supérieur appelé Kodech ; c’est pourquoi il est dit «Saint, saint, saint», et
Israél est Kodech grace a elles. Le Zohar sur Michpatim dit la méme chose.
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Et le sens de «lorsqu’elles s’unissent», précisément, est I'union et I'inclusion mutuelle des trois
sortes d’élévation des mayin noukvin — celles de la dimension extérieure (‘hitsoniyout), de la di-
mension intérieure (pnimiyout) et des makifim — ce qui correspond a la récitation trois fois de
«Saint, saint, saint», comme mentionné plus haut. Lorsque

Les mots «lorsqu’elles s’unissent» sont précis. Ils désignent I’'union et ’inclusion mutuelle des trois sortes

d’élévation des mayin noukvin — extérieure, intérieure et makifim — qui correspondent a la récitation trois
fois de «Saint».
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elles s’unissent toutes en un, alors, par cette union et cette inclusion mutuelle, elles s’élévent au
niveau du Kodech supérieur — niveau qu’aucune élévation des mayin noukvin, prise isolément,
ne pourrait atteindre,

Lorsqu’elles s’unissent toutes en un, cette union et cette inclusion mutuelle les élévent jusqu’au Kodech su-

périeur, niveau qu’aucune sorte d’élévation ne pourrait atteindre a elle seule.
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car il est supérieur méme au niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) et
a celui de la lumiére environnante (Or Makif). La se trouve le niveau de : «Si tu es juste, que lui
donnes-tu ? », etc., comme il est écrit dans le discours qui commence par «Sortez et voyez», dans la

paracha Kedochim.

Car le Kodech supérieur dépasse méme sovev kol almin et I'Or Makif. C’est 1a que s’applique la parole d’Eli-

hou dans Job : «Si tu es juste, que lui donnes-tu ? », comme I’explique le discours «Sortez et voyez».
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Néanmoins, par I'inclusion mutuelle des trois niveaux d’élévation des mayin noukvin dans la réci-
tation des trois fois « Saint », qui s’incluent ensemble, ils s’élevent ainsi au niveau du Kodech

supérieur.

Méme ainsi, par l'inclusion des trois sortes d’élévation dans le triple « Saint », ils s’élévent ensemble jus-
qu’au Kodech supérieur.
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Cela s’explique par analogie avec la combinaison des lettres entre elles : on sait que les lettres sont
des réceptacles pour les émanations supérieures, comme il est écrit dans le Sefer Shel Beinonim,

partie II, chapitre 12,

On peut prendre pour analogie la combinaison des lettres. Les lettres sont des réceptacles pour les émana-
tions d’en haut, comme I’explique le Tanya (Sefer Shel Beinonim), partie II, chapitre 12.
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car chaque lettre est une émanation d’une force vitale et d’une puissance particuliéres et dis-
tinctes. Voyez aussi ce qui est écrit a ce sujet dans le discours commencant par « Je dors », a propos
de « Les lettres, demandez-le-Moi », etc. ; voyez la-bas.

Ily est dit que chaque lettre fait émaner sa propre force vitale et sa propre puissance, particuliéres et dis-

tinctes. Le discours sur « Je dors » traite de ce sujet a propos du « ha’osiyos (les choses a venir), demandez-
le-Moi » d’Isaie, lu comme « les lettres ».
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Or, par la combinaison de plusieurs lettres pour former un mot, outre les nombreuses sortes de

pouvoirs et de forces vitales qui sont attirées selon le nombre de lettres que comporte le mot

Lorsque plusieurs lettres sont combinées en un mot, de nombreuses sortes de pouvoirs et de forces vitales
sont attirées, selon le nombre de lettres que comporte le mot.
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il y a encore ceci, qui les dépasse tous : I’attraction d’un pouvoir supérieur et d’une force vitale geé-
neérale, au-dessus de toutes les sortes de pouvoirs et de forces vitales particulieres des lettres, etc.,

comme il est écrit dans le Sefer Shel Beinonim, la-bas.

En outre, il y a quelque chose qui les dépasse tous : un pouvoir supérieur et une force vitale générale, au-
dessus de tous les pouvoirs et forces vitales particuliers des lettres, comme I’enseigne le méme chapitre du
Tanya.

TR [1mgy »103] Y703 MIR 22 OAWS N 1M °R NIPNIR %3 1130 DIRAW 71277 NIPNIRD THRD B7TY 10
1197 IR NIRRT NP AROwN 01w 02 wahn

Ainsi, a titre d’analogie, dans le domaine inférieur, les lettres de la parole chez ’homme — par
exemple les trois lettres alef, mem et tav : lorsque chaque lettre est prise isolément, aucune idée ne
s’y trouve vétue, si ce n’est qu’il s’agit de la lettre alef ou mem, etc.

Exemple tiré de la parole humaine : les trois lettres alef, mem et tav, prises chacune isolément, ne portent
aucune idée. Chacune n’est que la lettre alef ou mem.
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Mais lorsqu’elles sont réunies et forment le mot emes (vérité), une grande idée s’y trouve vétue : le

concept de vériteé.

Mais une fois réunies pour former le mot emes (NnR, « vérité »), une grande idée s’y trouve vétue : le concept

de vérité.
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Et il est écrit : « Havaya, D.ieu, est vérité. » Ainsi, par la combinaison et I'inclusion mutuelle, une
force et une vitalité qui dépassent la mesure de la force et de la vitalité de chaque lettre prise sépa-
rément se trouvent attirées en elles. Il en va de méme de ce qui est illustré dans les mondes supé-
rieurs : car les trois lettres alef, mem et tav sont le commencement, le milieu et la fin.
Jérémie dit : « Havaya, D.ieu, est vérité. » La combinaison et I'inclusion mutuelle attirent donc dans les
lettres une force qui dépasse celle de chacune prise isolément ; de méme, dans les mondes supérieurs, alef,

mem et tav sont le commencement, le milieu et la fin : la premiére lettre de I’alphabet, celle du milieu et la
derniére.
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Et c’est la le sens des trois mondes mentionnés dans le Zohar, parachat Chela’h, auxquels corres-
pond le triple «Saint». On peut aussi dire que les trois lettres mentionnées plus haut sont la source
des trois mondes Beéria, Yetsira et Assiya, qui correspondent également aux niveaux de la téte, du
milieu et de la fin: la lumiére englobante (Or Makif), la lumiére intérieure (Or Pnimi) et la dimen-
sion extérieure (‘hitsoniyout), comme indiqué plus haut.

Ce sont les trois mondes que le Zohar mentionne dans la parachat Chela’h, auxquels correspond le triple

«Saint». Alef, mem et tav peuvent également étre la source de Béria, Yetsira et Assiya, qui correspondent

aussi a la téte, au milieu et a la fin: la lumiére englobante, la lumiére intérieure et la dimension extérieure.
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Néanmoins, le niveau du Kodech proprement dit est supérieur a ce niveau, comme indiqué plus
haut, et il ne se déploie et ne brille que lorsqu’ils sont précisément revétus ensemble: « L'un appe-
la lautre et dit: “Saint, saint, saint”» — c¢’est précisément par cela que brille le niveau du Kodech,
qui est la vérité méme.

Pourtant, le Kodech lui-méme est au-dessus de tout cela, et il ne se déploie et ne brille que lorsqu’ils sont

revétus ensemble. C’est 1a le sens de la parole d’Isaie: «L'un appela I’autre et dit: “Saint, saint, saint” »: c’est
précisément par cet appel que brille le Kodech, qui est la vérité méme.
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(Et voyez ce qui est écrit au sujet de « L'un appela I’autre » dans le discours qui commence par «Et Il
appela Moché».) Comme on le sait, le niveau de vérité est d’un rang tres éleve; il est le sceau du
Saint béni soit-I1. C’est ce qui est écrit ailleurs a propos du verset « Et Moché écrivit leurs étapes»,
etc.:

Le discours sur «Et Il appela Moché» explique I’expression «L’un appela I’autre». La vérité est un niveau

tres élevé, «le sceau du Saint béni soit-I1», selon les paroles du Talmud, comme I’explique le commentaire
du verset « Et Moché écrivit leurs étapes».
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ce qui est tres, trés au-dessus de chaque lettre prise séparément. Il en va de méme pour chaque
personne, car ’homme est composé des trois mondes Béria, Yetsira et Assiya mentionnés plus
haut;

La vérité est trés au-dessus de chaque lettre prise séparément. Il en va de méme pour chaque personne, car
elle est constituée des trois mondes Béria, Yetsira et Assiya.
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Et c’est 1a le sens du service divin, de la Torah et des actes de bonté (guemilout 'hassadim). Voyez
aussi ce qui est écrit a ce sujet dans le discours qui commence par «Car en ce jour Il fera
expiation», au sujet du sens de «C’est pour Ma gloire que Je I’ai créé, que Je I'ai formé», etc.;
voyez-y le développement détaillé.

Chez une personne, ces éléments sont son service dans la priere, sa Torah et ses actes de bonté. Le discours

«Car en ce jour Il fera expiation» développe ce sujet en détail, a propos de la parole d’Isaie: «C’est pour Ma
gloire que Je I’ai créé, que Je I’ai formé », dont les verbes désignent Béria et Yetsira.
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Et, par chaque élévation de mayin noukvin prise séparément, on attire un éveil d’en haut (isarusa
dileila) du niveau de kadoch ; c’est a ce sujet qu’il est dit : « Car vous étes un peuple saint (kadoch)

», etc.

Chaque type d’élévation, pris séparément, attire un éveil d’en haut du niveau de kadoch, avec le vav. C’est a

ce sujet qu’il est dit : « Car vous étes un peuple saint (kadoch). »
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Mais, par I’inclusion réciproque des trois niveaux ensemble, c’est a ce sujet qu’il est dit : « Elevez
vos mains [dans] kodesh », etc., « Israél est kodesh », etc.

Mais a propos des trois réunis, les versets disent kodesh, sans le vav : « Elevez vos mains [dans] kodesh » et «

Israél est kodesh ».
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De méme, les trois mots 'Hokhma (sagesse), Bina (compréhension) et Daat (connaissance) ont la
méme valeur numeérique que Kéter (la Couronne) ; et c’est le sens de : « Bénis-nous, notre Pere,
tous comme un seul. » Voyez aussi ce qui est écrit au sujet de la supériorité de I'inclusion réci-
proque dans le discours qui commence par « Voici, un peuple »,

De méme, les trois mots 'Hokhma, Bina et Daat (ny7 173°2 7151) réunis ont la méme valeur numérique que

Kéter (620 ,2n5). Nous prions ainsi : « Bénis-nous, notre Pére, tous comme un seul », et le discours « Voici,

un peuple » explique I’avantage de I’'inclusion.
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« et si c’est pour ceux qui transgressent Sa volonté », etc. Voyez aussi ce qui est écrit dans le dis-
cours qui commence par « J’ai vu, et voici un chandelier d’or », et dans celui qui commence par «
Vous vous tenez aujourd’hui, vous tous ».
Les mots « et si ¢’est pour ceux qui transgressent Sa volonté... » prolongent le raisonnement des Sages sur ce
verset : si 'unité a donné une telle force méme a ceux qui transgressaient Sa volonté, combien plus a ceux

qui accomplissent la Sienne. Les discours « J’ai vu, et voici un chandelier d’or » et « Vous vous tenez au-

jourd’hui, vous tous » sont également cites.
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DANS LA AVODA

Affiner ses actes, les examiner et les trier comme les dents broient, constitue le commencement et le fonde-

ment du service; cette voie est ouverte a tous, méme a celui dont la compréhension ne va pas plus loin. Au-

dessus se trouvent I’amour et la crainte de la priére, et au-dessus encore la techouva, qui doit accompagner

une personne durant tous ses jours. Dans sa priére, sa Torah et ses actes de bonté, une personne embrasse

les trois mondes; ceux-ci, comme les trois «Saint», doivent étre réunis. S’unir aux autres, «tous comme

un», attire une bénédiction qu’aucun ne peut attirer seul.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Pourquoi I’élévation extérieure, par les actes, attire-t-elle depuis une source plus élevée que 1’élévation
intérieure de la priére, et que posséde I’élévation intérieure qui manque a I’extérieure ?

. Comment I’élévation du makif, qui reléve de I’ame au-dessus du corps, peut-elle se trouver dans une dme

revétue d’un corps?

. Pourquoi les trois formes d’élévation constituent-elles en bas trois troupeaux distincts, mais un seul trou-

peau apres le lavoir ? Qu’est-ce que le lavoir, et pourquoi passe-t-il par Mocheé ?

Que nous enseigne le mot emet, formé de alef, mem et tav, sur la nécessité de prononcer ensemble les
trois «Saint», «]'une appelant I’autre » ?

Le maamar qualifie ’affinement des actes de «commencement et fondement». Quel rapport ce service le

plus simple entretient-il avec les niveaux supérieurs qu’il décrit ?
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PARAGRAPHE 1
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Une autre transcription de ce maamar, intitulée « (Expli-
cation du discours “Voici les lois”) ». Elle montre que ce
maamar a été prononcé comme explication de ce
discours.
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« Tes dents sont comme un troupeau de brebis qui re-
montent du bain, toutes jumelées, et aucune n’est privée
de ses petits. » Ce verset est le sujet de tout le maamar.
Song of Songs 6:61:1 D*°W W
PX P20 nieRIn 0PIY AMITR Y DN ATYR 1Y
073
Tes dents sont comme un troupeau de brebis qui remontent
du lavoir ; toutes sont jumelées, et aucune ne manque parmi

elles.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Ce discours explique que « la semence humaine et la se-
mence animale » désignent deux rangs d’ames : celles
d’Atsilout, qui ont une connaissance vécue (Daat) de
D.ieu, et celles de Béria, Yetsira et Assiya, qui com-
prennent Sa grandeur sans avoir ce Daat vécu.
LA NOTE DE KEHOT
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« Voici, des jours viennent... et je sémerai la maison d’Is-
raél et la maison de Juda de semence humaine et de se-
mence animale. » La note de Kehot (qui indique la réfé-
rence 31:26) remarque que les mots « et la maison de Juda
» sont omis ici, comme dans la plupart des discours 'hassi-
diques qui citent ce verset.
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Voici, des jours viennent, dit D.ieu, ou je sémerai la maison

d’Israél et la maison de Juda de semence humaine et de se-

mence animale.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Dans la vision d’fizéchiel, les créatures vivantes du char
ont un visage d’homme, un visage de lion a droite, un vi-
sage de beeuf a gauche et un visage d’aigle. L’Alter Rebbe
le cite pour montrer que les anges sont appelés « animaux

».
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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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« Je donnerai de I’herbe dans ton champ pour ton animal,
et tu mangeras et seras rassasié. » Ici, « de I’herbe pour
ton animal » est interprété comme la transmission de Daat
aux ames et aux anges appelés « animaux ».

Deuteronomy 11:151"0:X 0727
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Et je donnerai de I’herbe dans tes champs pour ton bétail, et
tu mangeras et seras rassasié.

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

0 L,R°0%727

07N ROP2 ERT Mnwaw

Selon la note, Or HaTorah explique plus en détail pour-
quoi les Ames d’Atsilout sont appelées « homme » et celles
des mondes inférieurs « béte ».
LA NOTE DE KEHOT
12NNy WrAw N7NIRD 901 7IR02

NTID NNMY RDOYR 1R wTen

L'un des passages du Zohar que la note de Kehot cite a
I’appui de I’enseignement selon lequel Israél et les anges
sanctifient D.ieu ensemble, en haut et en bas.

Zohar I, 231ax ,x%7 x*m
Zohar I1, 121ax ,Xop 27m

Zohar III, 297axr 137 2mt
LA NOTE DE KEHOT
JNLTX9 20T LR L,RDP 27T LR Rraldithiel

Ny qwnal veyw

Ce chapitre du Pri Etz Chaim de I’Ari zal (Sha’ar 10, cha-
pitre 4) explique que la Kedoucha compléte le Daat de
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10

"

12

Noukva, puis que nous demandons la connaissance dans
la bénédiction « Tu accordes avec bienveillance la

connaissance a ’homme ».

Pri Etz Chaim, Gate of the Repetition of the Silent Prayer
4°7 17°NYN NN YY ,0%n vy Cne

27201 17D MWy YW n7yh2
Or HaTorah résume ainsi ce passage de Pri Etz Chaim : la
Kedoucha vise a parfaire le Daat de Noukva ; c’est pour-
quoi, apres la Kedoucha et « Tu es saint », nous deman-
dons la connaissance dans « Tu accordes généreusement
».
LA NOTE DE KEHOT
MWV IR TPWY MRUSwa PIIT NPT MR PN XIN TwTRR Paye”
12 11 ANR N3722 YT 09K IR WA IR WP R N0
JIOPN Y 2 770 wURw NUMIR — 710 27y QW 3700 U

781w W

Or HaTorah ajoute que le Raaya Mehemna sur Parshas
Emor (93a) et son explication dans Pri Etz Chaim, Shaar 7,
chapitre 2, montrent que le triple « Saint » suscite aussi
des flux descendants, en plus de I’élévation.
LA NOTE DE KEHOT
WITP 5”327 1211 27D W 17¥D2 W71 R7Y 73T 7INK D »yna oy
10PN’y 29710 wAw NI — "ARDYIN 725N Mownn v

« Si tu achétes un serviteur hébreu, il servira six ans, et la
septiéme année, il sera libéré. » Le discours « Voici les or-
donnances » explique le lavage de ses brebis par le berger
en rapport avec ce verset.

Exodus 21:2°2:872 mnw
:037 WDN? KY? NYW TP DY WY N2y 1Y 1IN °3
Si tu achétes un serviteur hébreu, il servira six ans ; la sep-

tieme année, il sortira libre, sans rien payer.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 2

13

14

S1PIW R 17 AN
« Car Moi, Havaya, Je n’ai pas changé ; et vous, enfants de
Yaakov, vous n’avez pas cessé. » 'Admour Hazaken le cite
pour enseigner que la création n’entraine aucun change-
ment en D.ieu.
Malachi 3:61:2 °387n
:DI:I”?; ) 2PY°7°12 ONKRY "YW et IR "2
Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous
n’avez pas été consumeés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

WATR 1aWIN2 MYWT 1P °"N

L’Idra Rabba, cité dans le texte lui-méme, décrit la cheve-
lure de la téte supérieure ; il est ici cité au sujet des 410

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/29/

15

16

NIMORN7 0219w 7800 1 9y 0990 9TY0 PR

meches de cheveux, dont la valeur numérique est égale a
celle de kadoch.

Zohar, Idra Rabba 3:14-6:257172:1-77°:’ 27 K1IR{T ,7717 790

¥7D 53 v WD

Au sujet du nazir : « Le rasoir ne passera pas sur sa téte... ;
il sera saint, laissant pousser les méches de cheveux de sa
téte. » L’Admour Hazaken relie la sainteté du nazir a ses
cheveux.

Numbers 6:577:1 712712

VPR R NRDRTY IWRITDY 72yRD YR 1 77 nv3
AWK WY Y72 P73 o TR R

Pendant tous les jours de son veeu de naziréat, le rasoir ne

passera pas sur sa téte ; jusqu’a ce que s’accomplissent les

jours ou il se consacre a D.ieu, il sera saint ; il laissera pous-

ser les meches de sa chevelure.

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

.1,17312

La note de Kehot renvoie a Song of Songs 6:6 pour ces
mots.
Song of Songs 6:6":1 D*°W W
PR 23%) NiRNR D73V A¥MITTR 2YY 09T YR TV
073
Tes dents sont comme un troupeau de brebis qui remontent
du lavoir ; toutes sont jumelées, et aucune ne manque parmi

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

PARAGRAPHE 3

17

18

19

NUNT MYwn yawn wnn 1971

La note renvoie a cette discussion au sujet de la descente
du flux depuis les cheveux d’Arikh Anpin.
LA NOTE DE KEHOT
Y 2 7970 N”MR2 AR .'|5’N1 X L,2°P (R”w1n DRXIT) °MEn 777 OX7
AR n7ph awa nywn

« Et la sagesse, ou se trouve-t-elle, et ou est le lieu de I'in-
telligence ? » La 'Hassidout comprend me’ayin comme si-
gnifiant « depuis le ayin », le « néant » au-dessus de 'Hokh-
ma, d’ou celle-ci provient.
Job 28:1227:175 2R
2722 DIPR 711 2K R¥2A X2 M0
Mais la sagesse, ou la trouver ? Et ou se trouve le lieu de
I’intelligence ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

N'21an P17 NaN

L’Idra Zouta, citée dans la note de Kehot, au sujet d’Abba
qui puise dans le mazal d’Arikh Anpin.

Zohar III, 289b2 ,v27 2”mt
LA NOTE DE KEHOT
LTI ,0700 RPR YW .7 05951 Wy a7y .2,089 27°n aR9
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20

21

22

23

24

NP1an P1° NaN
Etz Chaim, Sha’ar Arich Anpin, fin du chapitre 9 (cité dans

la note de Kehot), au sujet des deux mazalot de la barbe
d’Arikh Anpin: Notser, le huitiéme tikkoun, et Venaké, le
treiziéme.
Sefer Etz Chaim 13:9°0:3™ 0>°n vy
RT P21 K21 DIIR2 110 MR MW 19K NI RIT YU R ...
RIT AP 270 MY MaD NP N8y 197 RIT ARDM 270 X7 N
Om Y M 0°391W 19K MDA '3 DIARY LAY PPN RIPI a0 D
7 139X°2 O 270 1 NP RIBRY A 1 P RANT XAPIN XNDT
Bl

Sefer Etz Chaim (Public Domain)

5”12 71N2SNWIPn 1772

Ce discours explique la division de la création en trois
mondes généraux: le Gan Eden supérieur, le Gan Eden in-
férieur et ce monde («Je I’ai créé, formé, et aussi fait»),
comme la téte, le corps et le pied chez ’homme; cela
éclaire la maniére dont le flux d’en haut parvient a un
monde de divisions.
LA NOTE DE KEHOT
.3,87 7nR p 2yh

Sobomn 19111 N1t 228 PIRY

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

bobon "1

La Michna d’ouverture de Nazir énumeére les expressions
qui font de quelqu’un un nazir, parmi lesquelles: « Je fri-
serai [mes cheveux]. » ’Admour Hazaken comprend cette
frisure comme un puisement dans les cheveux d’Arikh
Anpin.
Mishnah Nazir 1:T'R’K 7°11 mwn
ST, RAR IR LM A0 LROR MIRG L.NT°TID M7t oD 5;
,22%97 211 ,2070% "7 L1 "0 LN LN L0 LN LN
SR TR °27,0°79% 7Y 070 N N1 0T L3 new? oy
PR ,070IR 0ORM
All the substitutes for vows have the validity of vows. If one
says, “I shall be [one]” he is a nazirite. “I shall be comely”,
he is a nazirite. “A nazik”, “a naziah”, “a paziah”, he is a
nazirite. [If one says,] “Behold I shall be like this one,” or
“Behold I shall curl [my hair]” or “Behold, I shall tend [my
hair]” or “Behold, I shall grow my hair long,” he is a
nazirite. [If one says] “Behold, I shall [bring] birds [as offer-
ings]” Rabbi Meir says he is ...

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

AN NP T2

1l s’agit du discours sur «Mais D.ieu, ton D.ieu, ne voulut
pas écouter Bilam, et D.ieu, ton D.ieu, transforma la ma-
lédiction en bénédiction»; comme I'indique le texte, il ex-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/29/

25

26

NIMORN7 0219w 7800 1 9y 0990 9TY0 PR

plique pourquoi le flux est désigné par le terme
«cheveux».
LA NOTE DE KEHOT
ST9oRY 2,9 RXN D Doyh

9722 NOWYY 273
Ce passage explique «abondant en bonté» (rav chesed)
comme le niveau d’Aharon, le Grand Prétre, trés au-des-
sus de I’enchainement de cause a effet, ou chaque effet
entretient un certain rapport avec sa cause.
LA NOTE DE KEHOT
.2, R™MN

377 PNYIR WIR DR K?

Rabba déduit des paroles de Moché, aprés quarante ans,
que « ’'homme ne saisit I’esprit de son maitre qu’au bout
de quarante ans ». Ici, cela montre comment la compré-
hension du maitre ne parvient a I’éléve que progressive-
ment, par I'intermédiaire des lettres.

Avodah Zarah 5b:2’2:2°1 17t 1712y

Y DY KD KX OXIWY 177 AT KD Arm Awh X

0277103 K2V 222N AW DY 12703 DINN T2INY IR

Ty AP ARYIN WRIK RP K? AR YRU 127 my i ab
T30 YR

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

2,0y

PARAGRAPHE 4

27

28

« Les cieux en hauteur, la terre en profondeur, et le cceur
des rois est insondable. » L’analogie du cadeau vise a
émouvoir un coeur qui, autrement, resterait inaccessible.
Proverbs 25:33:7773 "own
RN TR 0729 221 pRY? TIR) MY oY
Le ciel par sa hauteur, la terre par sa profondeur, et le cceur

des rois est insondable.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

AW PORDMAN 1PWY "9 PRI ANRT 11

Le Zohar sur Balak : avant I’arrivée d’Israél, les anges d’en
haut accomplissaient le « faire » ; lorsque Israél se tint au
mont Sinai et dit : « Nous ferons et nous entendrons », il
retira le « faire » aux anges préposés au service.

Zohar, Balak 6:103-113x7p-3"p:1 p22 ,777t7 180

Before Israel came, the heavenly angels used to serve with
the performance of ceremonies. When Israel at Mount Sinai
said, “We will do and we will hearken”, performance was tak-
en from the ministering angels and confined to the land of
Israel alone. Hence it says, first, “Mighty in strength that ful-
fil his words”, and then, “To hearken”. Happy are Israel who
took performance from them and carried it out themselves.’

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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29 13T ey

« Bénissez Havaya, Ses anges, puissants en force, qui ac-
complissent Sa parole. » L’Admour Hazaken interprete «
qui accomplissent » comme le fait de réparer et de prépa-
rer, par I’annulation de soi des anges.

Psalms 103:20°2:37p 0°%°11n
:727 2ip2 Y 1937 2y 00 0723 YRR 1072
Bénissez D.ieu, vous Ses anges, puissants en force, qui ac-

complissez Sa parole, attentifs a la voix de Sa parole.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

30 | «Car de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre
que Je fais subsisteront devant Moi... » Ce verset ouvre le
discours auquel le texte fait référence a propos du « Saint
» des anges.

Isaiah 66:222375:70 171°yw°

197 DTRY NPy "X WK AU YIST DU DT UKD °2
DY) DY T2 12 TN

Car, de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre

que Je ferai subsisteront devant Moi, dit D.ieu, ainsi subsis-

teront votre descendance et votre nom.

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

31 La note de Kehot renvoie a Zohar, Balak 6:105 pour ces
mots.

Zohar, Balak 6:1057”p: p22 ,7717 790

PARAGRAPHE 5

32 | « Comme une tranche de grenade est ta tempe derriére
ton voile. » Le verset qui suit « Tes dents » est interprété
comme signifiant qu’Israél est rempli de mitsvot comme
une grenade.

Song of Songs 6:7°1: 0°°wi1 W

SINREY? Y20 ANP TN M70D
Tes tempes sont comme une grenade entrouverte derriere
ton voile.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

33 n”n mabnacow Ty

La note indique I’endroit, dans les propres Lois de I’étude
de la Torah de I’Admour Hazaken, auquel le texte renvoie
a propos de la discipline d’un enfant qui ne veut pas
étudier.
LA NOTE DE KEHOT
77 R7D PITRD

34 12 9mna YR WP

L’enseignement du Talmud : « sanctifie-toi dans ce qui
t’est permis ». Ici, il s’inscrit dans la maniére dont le corps
est maitrisé au moyen des mitsvot.

Yevamot 20a:15170:X °> Nna°
TR APY "R ORBRY L0120 "2 NP — AR 9K
APy MR LWITR RIPI 07000 SN2 0O%pRa '?; IR MR 2T

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/29/

NIMORN7 0219w 7800 1 9y 0990 9TY0 PR

M3 YT PR RPT R WITR 070N P19 DR IPRY 291 (X
7 M3 ANBY YT :KIT IR KPR DI RY
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

35 2R YW n7yRa wrnd

Cet essai explique I’enseignement de Pri Etz ‘Haim selon
lequel, de nos jours, le raffinement essentiel s’accomplit
par la priére, bien que I’étude de la Torah soit supérieure
ala priere.
LA NOTE DE KEHOT
Myaawrn '{’J.‘I‘? 7772 R°INY NP 03 IR

36 QNN MN2°W O U KD ON TYPNR PRI 17200 WEN ON
Pri Etz Chaim, Sha’ar HaTefillah, chapitre 7 : les étincelles

ne peuvent étre affinées par elles-mémes, mais seulement
par la priére et toutes les mitsvot accomplies par les étres
humains ici-bas. I’Admour Hazaken le cite mot pour mot.
Pri Etz Chaim, Gate of Prayer 7:2°2:t 179071 992 ,0%1 7y >0
1927w on YRR OR LITPORD PRIZCIT 1NANW WK K TIm
DR "33 Sw 090 mznm Abena v BY D KM ,omR
>3 .MYPPXRT MDY 070 Y10 UYL NN WYl ,0Onnnna
By Wwyew PR 0°M27 PPADY DY YI0Y 1P Dennnn i
Ny un wrnd ,oonnnnn awynd POy Dbyl on o7
1PR7 WY1 ROW ,09I¥2 937 PR % ,27¥0 w0 RIT Ay .00pPRY
W™ ,R%Y2 07 YPOAR MRy 7 PR P80 M0 02 v ,0000nn
17T MR WWIY 7R 0D DONNANT MRwl TNEY 17 o2
... DTI0° OWn 271 mnyb xn
Pri Etz Chaim (Public Domain)

37 252w My

A propos de « Le servir de tout votre cceur », le Talmud de-
mande : « Quel est le service qui est dans le ceeur ? C’est la
priére. »
Taanit 2a:118”:X *2 n°3yn
292 172971 D2°POK N DX MIOXP” :XANT — APDNAT 12 Kam
N3 .199R It IR M0 — 292 XMW NT7I3y KO SPR ,0023%
.”W"lp'??_:ﬂ 171° IAY2 D3R LR "N (AN
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

38 | «Car en ce jour, Il fera expiation pour vous, afin de vous
purifier. » Ce verset ouvre le discours de la paracha A’haré,
auquel le texte fait référence.

Leviticus 16:30°7:1°b X1p™

70N 1 %197 D2°NRVA P31 DINK Y7 077y 12D’ M7 0PI
Car en ce jour il sera fait expiation pour vous, afin de vous
purifier ; vous serez purs de tous vos péchés devant D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

39 n1PR°IDa NI APDNY 127 N2 o9 N1NRNa nwyn ona baw

Etz Chaim, Sha’ar Pnimiyus veChitzoniyus, Derush 3 :
tout aspect de I’action reléve de la dimension extérieure,
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et tout aspect de la parole et de la priére, de la dimension
intérieure. ’Admour Hazaken le cite mot pour mot.
Sefer Etz Chaim 40:3’3:’n 0°°11 vy
NPNPOMNI OR NP2 OX 07727 IR 19°7 1PATR 70 1730 ...
RIT 7700 M3T 02 D31 NNRIN2 RIT YR CN2 POw RIM
Y71 .590 90 JuRy 170N DR 197 Y INR wIB0 PRI NPRina
TYLN PR NPPIDY NPNRON NI 117902 2IN3 IRINY DVYR D
IR 729 NPNROMA PA 02T DR MMIPR P 11 0onyab % o3
553 DR NPMoID RTIP 0MYRPYw KPR 9710 mMw 931 °3 120 nvnina
0°9377 INW 1771 DR T NIPRPAD RTIP 0°RYDYY 0919M 1N A
727 MOMCIDY NPNROMN AT 9 DIMR YTID DMK A onw

. NPT
Sefer Etz Chaim (Public Domain)

40 F7Y2 1999 1772 7Y 10 °D 7t WU

La note identifie le discours sur ‘Hayé Sarah mentionné ici
comme celui intitulé « Lashon Admur» dans Torah Ohr, et
ajoute qu’une explication du Tséma’h Tsédek figure dans
les suppléments de Torah Ohr.
LA NOTE DE KEHOT
L3787 TIR°2 MBI R™MN2 IR .A7RTIR 1R 1772 0w X™MN2

PARAGRAPHE 6

a1 137VYN 1189 "a80

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

42 | « Car Tu bénis le juste, Havaya ; comme d’un bouclier, Tu
I’entoures de faveur. » L’Admour Hazakéne comprend rat-
zon (« faveur ») comme la volonté supréme attirée par les
mitsvot, qui entoure une personne comme un bouclier (la
note de Kehot indique 5:14).

Psalms 5:133:71 0°2°1n
AITVYA 1987 13X 7 TS TN XD
Car Tu bénis le juste ; D.ieu, Tu I'entoures de faveur comme

d'un bouclier.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

43 S0Mn "1 ANNR %2

« Car Toi, Havaya, Tu es mon refuge ; tu as fait du Trés-
Haut ta demeure. » Une autre image de la lumiére de
D.ieu entourant une personne comme un makif.
Psalms 91:9'0:xX"% 0°%°11n
3197 At 117y “oma 1 AHR™D
Car tu as fait de D.ieu, qui est mon refuge, ta demeure, du
Trés-Haut.

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

.0 ,R8 0°%nn

44 12702 P”aN2

Voici le passage cité ici : la priére attire la lumiére de I’Ein
Sof lui-méme dans les mondes inférieurs et transforme les

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/29/
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étres créés, tandis que la Torah et les mitsvot n’apportent
aucun changement au parchemin des téfilines.
LA NOTE DE KEHOT
.[5] .[x ,m3p] A7yEa wen panh 171

45 Donwn Qwan 1A% 790 RENCW ONw NINORn 0OR1230 Nk
TREY TR PR
Le Kountrés A’haron du Tanya, cité mot pour mot : la
priére attire la Lumiére infinie dans les mondes inférieurs
afin de transformer les étres créés, tandis que la Torah et
les mitsvot n’apportent aucun changement au parchemin
des tefillin.
Tanya, Part V; Kuntres Acharon 4:4°7:*7 1191 07012 ,X°10
SIPROTINI2? RITTN2 MI0PRTIR NIYRT XU ,0PENT AR
Ny wem MIRD P ,T2Y2 MwIbnn 1172 XY LR Ty
VNP DURWR DI TTY NYINT REWMPY 0OY ninan oK1
APRE AT
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 7

46 QIORDMY PRAWST A wrn

Le passage du Zohar cité dans la note de Kehot, selon le-
quel Israél ici-bas et les anges la-haut sanctifient D.ieu en-
semble, comme un seul.

Zohar I, 231aR ,x?7 x”m
LA NOTE DE KEHOT
7,17 979 1m0 LR L,XPA R

PARAGRAPHE 8

47 VML WRI NMA

« 11 fait de Ses anges des vents, de Ses serviteurs un feu
flamboyant. » Les anges ont des corps, mais de nature
spirituelle.

Psalms 104:4"7:77p 0°%°1n
0T WX PDIYD NIMA PR Ay
Tu fais des vents Tes messagers, du feu flamboyant Tes

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

48 PW IR 7772

Ce discours, sur « Psaume, chant pour I'inauguration de la
Maison », explique que le chant des anges est entendu par
les prophétes comme un son, parce que les anges ont des
corps : « Il fait de Ses anges des vents, de Ses serviteurs un
feu flamboyant » se rapporte a leurs corps, et non a leurs
ames ; le chant des ames sans corps n’est pas entendu du
tout.
LA NOTE DE KEHOT
.[3] .%,mx [7993]

49 N27 N2 PW 7R

« Psaume, chant pour I'inauguration de la Maison, de Da-
vid. » Ce verset ouvre le discours auquel le texte fait
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50

51

52

53

54

référence.
Psalms 30:1%:"> 0°%°1n
:711'? 720 N2INTY inm
Psaume ; chant pour la dédicace de la Maison ; de David.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

512 19 AN 1772

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

%12 197 N7

Yits’hak sent les vétements de Yaakov et dit : « Vois, le par-
fum de mon fils est comme le parfum d'un champ que Ha-
vaya a béni. » Ce verset ouvre le discours cité ici.
Genesis 27:27173:1”2 N°WR12
17712 32 07 XY NP NI VIR NN N0 19TpY W
al ﬁJj; 1WR ﬂ'ﬂg]
Et il s’approcha et I’embrassa. Il sentit I’odeur de ses véte-
ments, le bénit et dit : « Voici, ’'odeur de mon fils est comme

I’odeur d’un champ que D.ieu a béni. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

7392 19

Le Talmud interpréte « le parfum de ses vétements (bega-
dav) » comme « celui de ses traitres (bogdav) », enseignant
que méme les pécheurs d’Israél ont un bon parfum. Le
maamar relie cela a la techouva, qui éleve le makif.
Sanhedrin 37a:7-8°n-"1:X 1”2 1"77710
739 T3 I°BK - AN TR 2D LRI MY WP v
o8 J1T732 071 DR Y LRO0R R KT 037 .77 nign 1’B?p
27T PMIPY NIT P2 M YT KD VTR n
1327°78R NILRN2PN2 NP ITPIT °2° 22 N7 IRR MIT XL
MPRY TUR R MI RITRT 7Y 0K ,RPT 2277 A°Y03 N °3
1729 ‘ﬂ’?Q'?-? 1073 R0 7?2 Y2 IRD ROWT 007 T'_?y, yaimnt
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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« Qu’il fasse techouva aujourd’hui, de peur qu’il ne meure
demain ; ainsi, tous ses jours seront consacrés a la techou-
va. » C’est pourquoi chacun est appelé a étre dans la te-
chouva, qui éléve le makif.

Shabbat 153ax »”1p naw

SWNAR NN PRAY 71770

Ce passage explique « Sa main gauche est sous ma téte » :
par la main gauche qui repousse, ’aspiration de I’amour
s’intensifie, et la « téte » s’éléve dans le service de la téte
de I’ame.
LA NOTE DE KEHOT
.2, RN
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« Faites le dénombrement de toute I’assemblée des en-
fants d’Israél... selon le nombre de leurs tétes. » Ce verset
ouvre le discours de Bamidbar cité ici.

Numbers 1:2°2:°R 92712

POR3 DN N7)? DNNBYR? DX NTYRD WRINY WY
[DI23737 1702 niny

« Faites le dénombrement de toute I’assemblée des enfants

d’Israél, selon leurs familles, selon les maisons de leurs

péres, d’aprés le nombre des noms, de tout male, téte par

téte ;

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

NN 52 77T

Le discours « Quand tu partiras en guerre » (qui com-
mence en 35c) explique que I’ame a deux niveaux : 'un
est revétu dans le corps, 'autre se tient au-dessus de lui
comme un makif et est appelé mazal, d’apreés I’expression
« son mazal voit », car il fait couler (mazil) la lumiére dans
I’ame qui se trouve dans le corps.
LA NOTE DE KEHOT
7,12 RN
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« Il y a soixante reines et quatre-vingts concubines, et des
jeunes filles sans nombre. » Ce verset ouvre 1’explication
citée ici.
Song of Songs 6:81:1 0°1°wi "W
1207 1K NiNPY1 0°W12°8 0°InYA niotn Mnl 0wy
I y a soixante reines, quatre-vingts concubines et des

jeunes filles sans nombre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

Do1WNRAT 2°7°0N

« Les premiers hommes pieux attendaient une heure, puis
priaient, afin d’orienter leur coeur vers leur Pére dans les
cieux. » L’explication citée parle d’eux.
Mishnah Berakhot 5:1°%:’1 n1272 mawn
7 0OWRIT 0OT°0N LWRT 72D TiRn KPR PPEnny PIniy PR
7217 190K .0ipn? 027 NR 1Y °12 ,0°97ENm NAR AYY 0vmiv
:P°0D? R ,12pY ©¥ 7172 W01 190R1 300 KD inivwa YR
On ne doit se lever pour réciter la priére que dans un état
d’esprit recueilli. Les hommes pieux d’autrefois attendaient
une heure avant de prier, afin d’orienter leurs pensées vers
D.ieu. Méme si un roi le salue [pendant qu’il prie], il ne doit
pas lui répondre ; méme si un serpent s’enroule autour de
son talon, il ne doit pas s’interrompre.
Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)

Twn Bapt ey

Ce passage oppose ’amour suscité par la méditation pen-
dant les six jours de la semaine, qui exige un effort, au
Chabbat, ou une ame supplémentaire est accordée a
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chaque Juif et ou quelque chose de nouveau nait dans
I’Assemblée d’Israél.
LA NOTE DE KEHOT
7,1 RN

mwn Brpn

« Moise rassembla toute I’assemblée des enfants d’Israél »,
avant de leur donner les commandements concernant
Chabbat. Ce verset ouvre le discours sur I’Ame supplé-
mentaire de Chabbat.
Exodus 35:1’x:1"% mnw
IR DT 79X DTPK MR DX *12 ATYRITNN AUk Pp
:0DK Nwy? 0 mx
Moise assembla toute I’assemblée des enfants d’Israél et
leur dit : «Voici les paroles que D.ieu a ordonné de mettre en
pratique :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

nawa nPannw 7790 ARwan

Le Talmud enseigne qu’une Ame supplémentaire (nécha-
ma yetera) est donnée a une personne a la veille de Chab-
bat. Ici, elle illustre I’ame qui se trouve au-dessus du
corps et rayonne en lui.
Beitzah 16a:11-1227°-8":X 1”1 11%°2
— Mt 1R IAPYTIR PITIR — NIW 7A2Y 0793 WY KD 037 K
MR TR AIPYTIN D1 A1 100 XK 102 ORY ATPYTIX XY
wATRI 1011 7PN vl :Wﬂ?? 12 7390Y %27 I0RT ANPYTIR R‘? —_
SIMRIY 1177 ANIR PRI DY ORTINDY ,NIW 27y 07X RI7 02
-T2 TN N NIWY 112 ,"WDI NIY”
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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« Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force. » Les trois expressions sont
interprétées comme les trois degrés de I’élévation des
mayin noukvin.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STTRR2 TUDI2IN 72377222 TR 1 NX NI

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

SND2 DonRwn

« Les cieux sont Mon trone et la terre, Mon marchepied ;
quelle maison pourriez-vous Me batir ? » Ce verset ouvre
le discours cité a propos de la « maison » en tant que
makif.

Isaiah 66:1°X:1"0 1°yw°

#9130 MWK 73 MK 231 0T PINT) KO3 DO 7 K 1
SNMIR 0IPR MR

Ainsi parle D.ieu : Le ciel est Mon trone, et la terre est le

marchepied de Mes pieds ; ou est la maison que vous pour-

riez Me batir ? Et ou est le lieu qui pourrait é&tre Mon lieu de
repos ?

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/29/
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

wn N9127 9N 989
« Il forme la lumiére et crée les ténébres, fait la paix et
crée le mal. » Yetsira (« former ») est interprété comme la
lumiére intérieure, et Béria (« créer ») comme les « té-
neébres » d’un makif qui ne peut étre saisi.
Isaiah 45:7°1:17n 17°yw°
:TPR™22 1YY 1 23K Y1 R7921 0990 Ay 99 X7123 93K 138
Je forme la lumiére et crée les ténébres, je fais la paix et crée
le mal ; Je suis D.ieu, qui accomplit tout cela.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Qu’on apporte un vétement royal que le roi a porté, et un
cheval que le roi a monté. » Le verset ouvre I’explication
que le texte cite pour montrer comment Assiya, I’existence
physique, procede de sovev kol almin.

Esther 6:8'11:) 1noxR

71 1Py 207 WK 001 T7n 127W2P YR MdYn w17 N0
Blvhkl m:’?rg 0211 YRY

qu’on apporte les vétements royaux que le roi porte, ainsi

que le cheval que le roi monte et sur la téte duquel est posée

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

RD°Y5 1N 1wy

Le Zohar, dans la paracha Vayera, cité par le texte lui-

méme (115a), a ’'appui de I’enseignement selon lequel As-

siya a sa racine en haut.
Zohar, Vayera 26:387-28:427175n:M1”2-1"2w:173 X7°1 7117 100
Hence, besides “visiting” Sarah, G-d also “did” something
in the region on high, since everything depends on that.
Hence the two stages of “visiting” and “doing”, with the
name of “the L-rd” mentioned with each, the whole forming
one process.’

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

NP2 AR 1wy

Le Zohar, dans la paracha Behar (108b), que le texte cite
comme enseignant la méme chose au sujet d’Assiya.
Zohar, Behar 4:13-151"v-2":"7 912,771 790
And since Israel at therefore “hearing” is attached to this

Mount Sinai placed “doing” before “hearing’ sabbatical year.

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

17°2 N2 1 1PN

« Il passa la cette nuit-la, et il prit de ce qui lui tombait
sous la main un présent pour Essav, son fréere. » Le verset
ouvre le discours cité ici, selon lequel le présent de Yaa-
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kov constitue une élévation des mayin noukvin vers
Tohou.
Genesis 32:1477:27% n"wx12
PR VY NI 1722 RITTT RN KINT 72772 OV 170
Et il passa la la nuit ; puis il prit de ce qu’il avait avec lui un

présent pour Esaii, son frére :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Il les remit aux mains de ses serviteurs, chaque trou-
peau a part, et dit a ses serviteurs : “Passez devant moi et
laissez un espace entre troupeau et troupeau.” Chaque
troupeau constitue un rang a part entiére. »

Genesis 32:171:27% n°wx12

VPR M) *107 1139 VIS MR TP VY VY PTIYTR I
ATWPAITY T2

And he delivered them into the hand of his servants, every

drove by itself; and said unto his servants: ‘Pass over before

me, and put a space betwixt drove and drove.’

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

NWRIT DX I8N

« Il donna cet ordre au premier en disant : “Lorsque mon

J

fréere Essav te rencontrera et t’interrogera...” » Yaakov
donne séparément ses instructions au serviteur de chaque
troupeau.

Genesis 32:1817:2% n"wr12

FRR=N? IMR? TPRYY N 1Y WD 7D KD 1URITTNR 13N

17397 APX 1 720 1IN

And he commanded the foremost, saying: ‘When Esau my

brother meeteth thee, and asketh thee, saying: Whose art

thou? and whither goest thou? and whose are these before

thee?

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

"W NN 03 21WN NN O3 187

« Il donna également cet ordre au deuxiéme, au troisiéme,
ainsi qu’a tous ceux qui suivaient les troupeaux. » Ces
ordres distincts indiquent que les troupeaux constituent
des rangs distincts.

Genesis 32:20°3:2"% n°wx12

DO9TYT "IN D°9PN"P2 NN 03 “WRWITNY D3 "IWITNX D3 18N
0K DORENI IWY-DX 19127A M 1272 IARY

And he commanded also the second, and the third, and all

that followed the droves, saying: ‘In this manner shall ye

speak unto Esau, when ye find him;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Tes dents sont comme un troupeau de brebis qui re-
montent du bain, toutes jumelles. » Le maamar explique
maintenant le bain.

Song of Songs 6:671:" 0°°wi W

PR 17201 NiRRNR D93 ASMIIR YU 00700 19D T
073

Tes dents sont comme un troupeau de brebis qui remontent

du lavoir ; toutes sont jumelées, et aucune ne manque parmi

elles.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La fille de Pharaon le nomme Moché, « car je 'ai tiré de

I’eau ». L’eau est interprétée comme la mer de la 'Hokhma
supérieure, d’ou Moché tire.

Exodus 2:107:°2 mnw

TMRAY Y Ry RPN 127 AT TY19TN2Y NN 1230 21N

ANPYN 0°RITN 03

L’enfant grandit, elle ’'amena a la fille de Pharaon, et il de-

vint son fils. Elle lui donna le nom de Moise, car elle dit : « Je

I’ai tiré des eaux. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

79 NP

Rivka « descendit a la source, remplit sa cruche et remon-
ta ». La cruche remplie a la source représente la Torah ti-
rée de la 'Hokhma supérieure.
Genesis 24:1610:77> N*wX12
M72 XPRM APYT TIM AYT K2 UR) 1702 TR TN N30 W93
Soym
Et la jeune fille était trés belle a voir, vierge, et aucun
homme ne I’avait connue ; elle descendit a la source, rem-

plit sa cruche et remonta.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

T92° QW1 1TYR RXP N

« Un fleuve sort d’Eden pour arroser le jardin, et de la il se
divise et devient quatre tétes. » Le fleuve représente un
flux par étapes et a la mesure de chaque niveau, ’enchai-
nement descendant.
Genesis 2:10™:2 n°wR12
:DPYN YN M T2 DY 107NN PP 1190 X )
Un fleuve sortait d’Eden pour arroser le jardin ; de 1a, il se
divisait et devenait quatre bras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

R Ny

« Voici les noms des enfants d’Israél qui vinrent en
Egypte. » Ce verset ouvre le discours cité sur le blanchi-

59



LIKKUTEI TORAH « SHIR HASHIRIM - MAAMAR 29

77

78

79

80

ment de la halakha.
Exodus 1: XX mnw
:IRZ 9021 WK 2pY? DR RIRR 0°X2T PRI 233 NARY 17K
VOICI les noms des fils d’Israél qui vinrent en Egypte avec

Jacob ; chacun vint avec sa famille :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

1127 1992 025 17aY3 1937 "ON

La bénédiction de Yaakov a Yehouda : « Attachant son
anon a lavigne... il lave son vétement dans le vin. » Le dis-
cours cité explique ce lavage du vétement.

Genesis 49:11x7:1”1n N*wX12

;M0 0°22970721 W27 1772 022 11N 12 TR 177y 1937 oK

11 attache son 4non a la vigne, et le petit de son dnesse au

cep de choix ; il lave ses vétements dans le vin, et son man-

teau dans le sang des raisins ;

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

RPN T7°1° 1901 NN 19 107N RY

«I1 n’y aura dans ton pays ni fausse couche ni stérilité ; je
comblerai le nombre de tes jours. » Ce verset ouvre un
autre discours auquel le texte renvoie.
Exodus 23:26173:372 mnw
:XPRK 7792 IDOR"NK T3 MR 7290n 1IN KO
Il n’y aura dans ton pays ni femme qui avorte ni femme sté-
rile ; J’accomplirai le nombre de tes jours.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

"yon MR

« Voici les étapes des enfants d’Israél. » Ce verset ouvre le
discours qui explique « je I’ai tiré de ’eau » et « lui aussi
nous a puisé de ’eau ».

Numbers 33:1'K:2"2 12712

TYRTT2 DNRITY DOIIN YIXD XYY WK PRI Oyon PN
Hahhsl

Voici les étapes des enfants d’Israél, par lesquelles ils sor-

tirent du pays d’Egypte, selon leurs armées, sous la

conduite de Moise et d’Aaron.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

119 o7 T AN

Les filles de Yitro disent de Moché : « Un homme égyptien
nous a délivrées des bergers, et il nous a aussi puisé de
I’eau et a abreuvé le troupeau. » Cela est interprété
comme Moché faisant pénétrer en Israél le bitoul de I'uni-
té supérieure.
Exodus 2:19%™:2 minw
SNR UM Y AP APTTON 0OYRT TR PR 3N UOR TIRM
JINER
Elles dirent : « Un Egyptien nous a délivrées de la main des
bergers et, de plus, il a puisé de I’eau pour nous et a abreu-

vé le troupeau. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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«Il donne la neige comme de la laine; il répand le givre
comme de la cendre.» Un autre verset qui associe la blan-
cheur de la neige a la laine.
Psalms 147:16170:1"np 0°2°1N
D? 19K 1193 LD J'?W min
11 envoie la neige comme de la laine ; Il répand le givre
comme de la cendre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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Dans lavision de Daniel, ’Ancien des jours siege, «son vé-
tement blanc comme la neige, et les cheveux de sa téte
comme une laine pure». La blancheur et la laine sont as-
sociées, comme dans le cas des brebis lavées.
Daniel 7:9°0:1 5X°17
@Y M0 2203 AYIIZ 207 PRI PONYY I 10T 0T TY MM M
P97 3 2MiP3P3 MIT 1AW A0 KD YD AWRY
Je regardai jusqu’a ce que des trones fussent placés, et I’An-
cien des jours s’assit ; son vétement était blanc comme la
neige, et les cheveux de sa téte comme de la laine pure ; son
trone était des flammes de feu, et ses roues, un feu ardent.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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«Le Cohen les balancera avec le pain des prémices, en of-
frande balancée devant Havaya, avec les deux agneaux.»
Ce verset ouvre le discours d’Emor cité a propos des
brebis.
Leviticus 23:203:373 RIp”
WP 0°323 *3¢7Y N °307 ND1A 0°1937 On? °Y 0OX 1057 77Im
9% 2 v
Et le prétre les balancera avec le pain des prémices en of-
frande balancée devant D.ieu, avec les deux agneaux ; ils se-
ront saints pour D.ieu, pour le prétre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Awyn TN wadn DX

«Tu offriras un agneau le matin, et tu offriras le second
agneau I’aprés-midi.» L'offrande quotidienne, dont traite
le discours cité.

Numbers 28:4°7:1”5 712712
1073997 1°2 Y9N "7 w32 XY 1923 YN TN 037NN
Tu offriras un agneau le matin, et tu offriras I’autre agneau
au crépuscule ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
9N IR

«Sortez et voyez, filles de Sion, le roi Chlomo.» Ce verset
ouvre le discours antérieur sur kadoch avec ou sans vav.

Song of Songs 3:118™:) 0*°wi 1w
P2 uR {PTITOYY Muy2 NPY PR3 13 niI2 ArRT MING
:127 nonty 021 Anann
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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) « JPS 1917 (Public Domain)
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«Je répandrai sur vous des eaux pures, et vous serez purs
de toutes vos impuretés.» Les eaux du Kodech supérieur
effacent toute faute.
Ezekiel 36:257172:17% bxpin»
027217377211 02 NiRRY YD1 ONIYY 0°inY oo 0277y RN
:02NK ITVR
Je répandrai sur vous de ’eau pure, et vous serez purs ; je
vous purifierai de toutes vos impuretés et de toutes vos

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

La note de Kehot renvoie a Exodus 2:10-11 pour ces mots.
Exodus 2:10-11x"-""2 mnw
TR YR Y KR 137 AP0 AY19°N27 RIM 1270 21N
N PONTPY NEN MY YT D7 D002 T AN 00T 22
VIR P2Y7TR 7198 80 UR RN DDB?D;J
L’enfant grandit, et elle 'amena a la fille de Pharaon, et il
devint son fils. Elle lui donna le nom de Moise, car elle dit : «
Je I’ai tiré des eaux. » Il arriva en ces jours, lorsque Moise
fut devenu grand, qu’il sortit vers ses fréres et vit leurs peé-
nibles travaux ; il vit un Egyptien frapper un Hébreu, ’'un

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

La note de Kehot renvoie a Leviticus 6:1-8:36 pour ces
mots.

Leviticus 6:1-8:36172:’11-'R:" RIp™
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« ... toutes jumelles, et aucune d’elles n’est privée de ses
petits. » Les jumelles sont les trois troupeaux réunis par le
lavage.
Song of Songs 6:61: D> W W
TR T23Y) nioknn 0P3% A3MITIR 1YY 0°9MIT YD T
073
Tes dents sont comme un troupeau de brebis qui remontent
du lavoir ; toutes sont jumelées, et aucune ne manque parmi

elles.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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L'un des passages du Zohar cités dans la note de Kehot au
début du maamar a propos de I’enseignement selon le-
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quel Israél et les anges sanctifient D.ieu comme un seul.

Zohar, Vayechi 43:439-4501n-1"2n:31 > 3717 100

Now all those singers stand outside and chant hymns in the
three watches of the night and intone praises, and all the
hosts of the heavens sing at night and Israel by day, nor is
the sanctification recited above until it is recited by Israel
below, and only then do all the hosts of heaven sanctify the
holy name together. Hence, Israel are holy and are sancti-
fied by upper and lower angels, since the sanctification of
the holy name is complete only when uttered above and be-
low together.’

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Yaakov envoie son présent « chaque troupeau a part ».
Cette expression décrit les élévations distinctes d’en bas.

Genesis 32:1717:27% nPwrI2
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ARV

And he delivered them into the hand of his servants, every

drove by itself; and said unto his servants: ‘Pass over before

me, and put a space betwixt drove and drove.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

25ra mgmn

« Ses yeux sont comme des colombes prés des cours d’eau,
baignées dans le lait, parfaitement placées. » L'Idra inter-
préte le lait comme la blancheur supréme.
Song of Songs 5:1227:11 0°°wn W
:NRPRPY Niaw® 2702 NN 0on PR7ER"7Y 0°1°D Iy
«Ses yeux sont comme des colombes prés des ruisseaux ;
baignés de lait et harmonieusement placés.»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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L’Idra Rabba, citée par le texte lui-méme (136b), a propos
de « baignées dans le lait » : dans la blancheur d’en haut.

Zohar, Idra Rabba 28:199-29:209x27 XI7X[1
©™:07D-U EP:N”D
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« Et voici les lois que tu placeras devant eux. » Ce verset
ouvre le discours de Torah Ohr sur lequel s’appuie ce
maamar.

Exodus 21:1'R:X”> mnw
{0397 DN WX DP0RwnRT 17K
Voici les lois que tu leur présenteras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
7 YSWIN [RR2Y QTN

« Ta justice est comme les puissantes montagnes... ;
I’homme et la béte, Tu les sauves, Havaya. » Du point de
vue du sovev, ’homme et la béte sont égaux.

Psalms 36:7°1:17% 0°2°1n
T YUIN ARN20TX 127 0IA °YEYN X772 NPT
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Ta justice est comme les montagnes puissantes ; Tes juge-
ments, comme le grand abime ; Tu préserves ’homme et la
béte, D.ieu.

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

PARAGRAPHE 16

96 1P NYR BRn N
« Car je Iai tiré des eaux. » Moché puise dans les eaux su-
périeures, et ainsi les trois troupeaux n’en font plus
qu’un.

Exodus 2:10”2 mnw

TRRAL 7Y Y XM 127 AP™I AYIETN7 1RIM 1200 21N
AN 077N 3

L’enfant grandit, elle ’'amena a la fille de Pharaon, et il de-

vint son fils. Elle lui donna le nom de Moise, car elle dit : « Je

I’ai tiré des eaux. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 17

97 TOMPY NRATRY 10 JTayeY TR

« Le Chabbat de la terre sera pour vous une nourriture,
pour vous, pour votre serviteur et pour votre servante... ;
et pour votre bétail et pour les animaux sauvages qui sont
dans votre pays. » Lors de I’année sabbatique, I’homme et
la béte partagent pareillement ses produits.

Leviticus 25:6-71-":71"2 Rp"
TPV AR AT T2 A2NP 037 YW n2w A
2 MAN AFW2 W MO AR WY DRI WINA
:9OX7 ANNIAN
And the sabbath-produce of the land shall be for food for
you: for thee, and for thy servant and for thy maid, and for
thy hired servant and for the settler by thy side that sojourn
with thee; and for thy cattle, and for the beasts that are in

thy land, shall all the increase thereof be for food.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

98 YOI 12 QIRT

« Tu sauves I’homme et la béte, Havaya. » Dans I’élévation

vers sovev kol almin, les deux sont égaux.
Psalms 36:7°1:172 0°2°11n

YU IRINTOTX 121 0NN TYIYR X™IID ANRTI

Ta justice est comme les montagnes puissantes ; Tes juge-
ments, comme le grand abime ; Tu préserves ’homme et la
béte, D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 18

99 0°29 0% 27y 9IN°22

Ce passage appelle les attributs inclus dans Kéter «une
rivka de trois bétes» et explique «Les grandes eaux ne
peuvent éteindre I’amour»: un amour enraciné au-dessus
de I’intellect, attiré des attributs de Kéter par le Daat supé-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/29/
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rieur, que ne peut éteindre aucune compréhension prove-
nant de 'Hokhma et de Bina.
LA NOTE DE KEHOT
.3 L,07 R™MN

100 %27 o°n
« Les grandes eaux ne peuvent éteindre I’amour, et les

fleuves ne peuvent le submerger. » Ce verset ouvre le dis-
cours de Torah Ohr cité ici.

Song of Songs 8:71:’n 0P wn W

IPOR MIDVYY K? NI NIONTTNR Ni207 3901 XD o017 o
:12 1127 192 120K2 9072 1377227 NR UOR

Les grandes eaux ne peuvent éteindre I’amour, et les fleuves

ne peuvent le submerger ; si un homme donnait toute la ri-

chesse de sa maison pour I’amour, il serait entiérement

méprisé.

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

101 apa whw bw npan

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

.[3] .7Rom WD Mwa (2,10 2757) Py

102 P2 wow bW pan

La Michna d’Erouvin, chapitre 2, parle d’un espace « large
comme deux groupes (rivkos) de trois bovins chacun » ; la
note de Kehot indique que la formulation employée ici
différe de celle de 1a Michna.

Eruvin 17b:17-181°-1>:2 1 1°217°y

Xon3 PP LKITY 2D 0029 AW 12amim ,oonew My I

DY IR 7707 237 .°RR 227 2127 ,172 WY WY BY nipaT CnY
.NRZT NOXY NDIDI NAX ,NIAmIn K2 NINwR ,¥aIR

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

103 N2WT 7Man %21 77n3 W’nd

Dans son parallele, Or HaTorah cite Etz 'Haim et le Sid-
dour de I’Ari zal au sujet de la priére de Min'ha du Chab-
bat: alors, Béria se tient a la place d’Imma, Yetsira a celle
de Zeir Anpin et Assiya a celle de Noukva, et ils y restent
jusqu’a la fin du Chabbat.
LA NOTE DE KEHOT
MR 223 DUPART MT0 1Y wUnd” 2D vopn Y WYY NUMIN2
WY RV DIPNA 7RO RO DIPR2 K1 IRMAT 0YYw nawd
Wy 979y Naw ORXIN 7Y 0TV 731 °P11 DIpn2

104 Y7 s 17

Ce discours explique «Comme un aigle éveille son nid...
déploie ses ailes», en interprétant I’aigle comme I’attribut
de compassion, puis évoque le char d’Ezéchiel, avec la
face du lion a droite et celle du taureau: la division des at-
tributs dans les mondes situés sous Atsilout dont parle ce
maamar.
LA NOTE DE KEHOT
ST9ORY 3,1 10IRT 0D YD
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105 PY° WD

« Comme un aigle qui réveille son nid et plane au-dessus
de ses petits. » Ce verset ouvre le discours sur Ha’Azinu
cité ici.
Deuteronomy 32:11x”>:277 0°727
:ﬁmgrg-bs_z ARY” NP 1°R13 WY AN 1”?UJ'5§_7 11p Y2 W
Comme I’aigle qui excite son nid, plane au-dessus de ses pe-
tits, déploie ses ailes, les prend et les porte sur ses pennes,

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

106 9w 2223 1701 PR 10N A

« La face d’un homme, la face d’un lion a droite pour les
quatre, et la face d’'un beeuf a gauche. » Dans les mondes
inférieurs, les attributs sont divisés.
Ezekiel 1:10”:x Hxrptn®
MY DAY PRIITOR TN 39 DIX %3 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)

107 71AN 12N 10 IR 9Ty 1PN DY 1R 7w
Tikkoun 51, cité par le texte lui-méme : la lettre shin com-
prend trois troupeaux de brebis et les trois Patriarches.

Tikkunei Zohar 86b:5-61-"11:2 1”2 77171 *1pN
™2 AP MW DTS ITRT T2 X3RRI MR 220 Ap? K
RIPRT KUY NIRT N 2779 N2n 2792 °K v 00 nawn Ap2
2993 iRy IR NPINIX LAPPOT RIBD NIRRT L1RPY 0 RT
W RPR ISR 112K NPNT W R T PRIY N7A 227 TI1T non
RT 0 221 RT P KPR WY NRAD W RIPK CDIY AXPY
SRIPPK *DIY NIORT 73X N2n 2792 3pY RT W 27y 2y 231,
<o KA YONT 1IN 1AM 1YY TR70)

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

108 mw 9o

« Et tout arbuste des champs n’était pas encore sur la
terre. » Le Tikkouné Zohar lit le shin dans le mot siach
(arbuste).

Genesis 2:5°77:"2 N°wR12

XY >3 My DY ATET YOI Y W 0W ATEn TR 2
STIRTRIS 1297 TR DTN PINTPY BPR M R

Aucun arbuste des champs n’était encore sur la terre, et au-

cune herbe des champs n’avait encore poussé, car D.ieu

n’avait pas fait pleuvoir sur la terre, et il n'y avait pas

d’homme pour cultiver le sol ;

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/29/
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PARAGRAPHE 19

109 175 5”11 NPNIN MOW 772 W’

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.3 MR 3D MPZRT NPIRY NOOR 0°7°0N Nawn —

PARAGRAPHE 20

110 2°nn oo 1At

La bénédiction de Yaakov a Yehouda: «Ses yeux sont
rouges de vin, et ses dents sont blanches de lait.» L'expli-
cation citée comprend les dents comme le raffinement de
ses actes.
Genesis 49:1227:0"1 N°WR12
2270 DI 1 OOy Vo0
Ses yeux seront rouges de vin, et ses dents blanches de lait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

m 19%n 23PN *11 IR

«C’est apreés Havaya, votre D.ieu, que vous marcherez;
c’est Lui que vous craindrez..., et c’est a Lui que vous vous
attacherez.» Ce verset ouvre le discours cité sur le service
par les actes.
Deuteronomy 13:5°77:27> 0°727
WnYn ﬁ‘?}?;ﬂ 1NYA 1PRIZRTARY RN DK 1990 n;’.?_"?gg oK
MP27N 12117230 30K
Vous suivrez D.ieu, votre D.ieu ; vous Le craindrez, vous
garderez Ses commandements, vous écouterez Sa voix, vous
Le servirez et vous vous attacherez a Lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 21

12 0°M1527 oA 9y onIN 3T 7PIm

« Le kohen les balancera sur le pain des prémices... avec
les deux agneaux (kevasim). » Le verset ouvre le discours
d’Emor cité a propos du shin de kesavim.
Leviticus 23:20°5:3”3 Xp™
WP 07023 38"y 1 °197 191N 0°1337 N7 7Y DOX 1797 7°Im
ShErAarE N
Et le prétre les balancera avec le pain des prémices en of-
frande balancée devant D.ieu, avec les deux agneaux ; ils se-

ront saints pour D.ieu, pour le prétre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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113 WRWS TR WY Rt Y

Le Ra’aya Mehemna, dans la paracha de Michpatim
(120a), cité par le texte lui-méme, au sujet du shin de Mo-
ché et de la sanctification triple.

Zohar, Mishpatim 18:477-48577an-17yn:1”° 0°0OWR 77 190

14 DPWRA2 2”7 M

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

115 W NORY

Le début du Zohar, ou chaque lettre de I’alphabet se pré-
sente devant D.ieu pour Lui demander que le monde soit
créé par son intermédiaire, et ou le shin vient a son tour.
(La note de Kehot indique 13b, mais cette page traite des
tefillin ; le passage se trouve en 2b.)

Zohar, Introduction 5:21-6:28m17:"1-X”2:’11 NP 71717 7100

16 N2w NNR"PNNR RNow

Le Ra’aya Mehemna, dans la paracha de Pin’has (257a),
cité par le texte lui-méme : la Chekhina est appelée Chab-
bat, en raison des trois niveaux supérieurs qui constituent
le shin, et Elle est « une fille, quatriéme parmi eux ».

Zohar, Pinchas 121:831-123:842-x”>nn:X”2p 0nin ,3ma 190
2”nNN:’op

PARAGRAPHE 22

17 WP 1PN KT "WATP 17213 T12NK 1D

La fin du Zohar sur Haazinu, citée dans le texte : lorsque
tous les éléments de sainteté s’unissent, ils sont appelés
Kodech et s’élévent vers le lieu supérieur appelé Kodech.

Zohar, Ha'Azinu 6:202-9:211X7°7:°0-277:1 13%IR 7,717 190

R. Jose said: ‘G-d first called Israel “holy”, as it is written,
“For thou art a holy people”, etc. (Deut. 14, 2). Then He
called them “holiness”, as it is written, “Israel is holiness
(kodesh) to the L-rd, the firstfruits... 1The last 16 lines of the
Hebrew text do not appear in our translation.in that through
them all the divine adornments are not in their proper
condition.’

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

118 1% 1NN 2 NPT ON

« Si tu es juste, que lui donnes-tu, ou que recoit-il de ta
main ? » Le Kodech supérieur échappe a la portée de tout
ce qui est accompli ici-bas.

Job 35:7°1:17% 2R

MR? TR iR ﬁ5'1131;1'ﬂ?_3 NP73"0OX
Si tu es juste, que Lui donnes-tu ? Ou que recoit-Il de ta
main ?

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

1,9 arR
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19 9N TR

« Sortez et voyez, filles de Sion, le roi Chlomo. » Le verset
ouvre le discours cité ici.

Song of Songs 3:11X™:) 0> Wi 1w

o2 nx 1P7mEYY Mpya MY Tona 1Y nha3 ArRT ANy
:12% noni o121 inann

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

couronne dont sa mére 1’a couronné au jour de ses noces et

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

120 D°WYTP D2 NIORT NIONE 7772
Ce discours, sur «Sortez et voyez, filles de Sion», explique
que kadoch avec un vav désigne la sainteté de D.ieu atti-
rée vers le bas, afin de devenir memalé kol almin et sovev
kol almin : un simple rayon qui ne saurait Lui étre compa-
ré, puisque tous les étres créés, aussi nombreux soient-ils,
demeurent dans un état de division.

LA NOTE DE KEHOT
.OwY "R AR .2 ,K0 YD

121 | Le Zohar, dans la paracha de Michpatim (121b), que le
texte cite a ’'appui du méme enseignement.

Zohar, Mishpatim 20:502-511x%>pn-2"pn:’> DWAWH 7711 100

PARAGRAPHE 23

122 17D TR 121 NP NOWRAT RO MR 92

Chaar HaYi’houd VéhaEmouna, chapitre 12, cité par le
texte et repris presque mot pour mot : chaque lettre fait
descendre une force vitale et une puissance particulieres
et distinctes.

Tanya, Sha’ar HaYichud 12:1-2700RM 100 3w ;71w P2 ,R%an
*2-R:2™
MIPY ST Y MY MSPI2 0k 0°pPaNn DRI P
noYnD RO LNAR 22 93 .97y 90130 ,niMInm 0o M 0vevRn
IR ,712°R DAY - 1277 NPNIR DWW L5V TN 1) NN
;AW NNIRT 7207 "3 D°3WnIT MPM) NiND *3n "2 7270
n92937 n¥9% nmy 1979y 19 NawnT - M7 DY 17Iv0 NNt Ty
By 179y1 NPNIRG DY NitYIR NPT NINDT v 03 1333 PP
-+ 107208 KM 10723
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)

123 WS %IN 71772

Ce discours, sur « Je dors, mais mon cceur veille », lit le «
ha’osiyos, demandez-le-Moi » d’Isaie comme désignant les
lettres de la Torah et de la priéere : les lettres (osiyos, de
asa, «venir ») font passer la Lumiére infinie de la dissimu-
lation a la révélation et la portent comme un cheval porte
son cavalier vers un lieu qu’il ne pourrait atteindre par
lui-méme.
LA NOTE DE KEHOT
2,05 yh
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124 1aW° IR
« Je dors, mais mon cceur est éveillé. » Ce verset ouvre le
discours cité ici.

Song of Songs 5:2°2:’11 0*°Wwi W

NN NI N2y NN CPnne peit vTIT Kip Y 2% M oI
777 %007 "NIRYR PUTKPRI WNIY

Je dors, mais mon cceur veille ; écoute ! mon bien-aimé

frappe : « Ouvre-moi, ma sceur, mon amour, ma colombe,

mon innocente ; car ma téte est couverte de rosée, mes

boucles, des gouttes de la nuit. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

125 SIPNW NPNING

« Demandez-Moi au sujet des choses a venir (ha’osiyos)
concernant Mes enfants. » La ‘Hassidout interpréte ha’o-
siyos comme « les lettres ».
Isaiah 45:11x%”>:77171 17°yw°
>77 DYDY *120Y P1PRY NN 1% PRI ¥R Ch N
PNEn
Ainsi parle D.ieu, le Saint d’Israél et son Créateur : interro-
gez-moi sur ce qui doit venir ; au sujet de mes fils et de
I’ceuvre de mes mains, commandez-moi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 24

126 n°9%5 N Ry n nownn

Dans ce méme chapitre : lorsque des lettres s’assemblent
pour former un mot, au-dela des forces des lettres, il y a «
I’attraction d’une force supérieure et d’une force vitale gé-
nérale » qui les dépasse toutes.

Tanya, Sha’ar HaYichud 12:1-2100RM 100 3w ;71w P2 ,R%an
"2-R: 27
1DLIYIN VB TMT 01 DO NowRI R LDIR ‘?;) %I ...
M NiD vm M2 'r;’??; IR L1220 m’fl’? - 12797 nniR
- M1913 By 12IY7 DR T ,APAIW NPNIRD 1907 B DOOwnIn
DM *°n 92 T2 AP NP2390 NP0 nwvm 1Py D nownn
TADIIM IRI2MM KoM 11723 2y 17931 NPNIRG P nitwe menm
PYI0Y) 2937 it nPna X123 09Y? nrm b yewn? 1m
... 2730 NiRY NAR DY 091 AN

Kehot Publication Society (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 26
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« Mais Havaya, D.ieu, est vérité ; Il est le D.ieu vivant et le
Roi éternel. » La vérité, mot qui ne se forme que par la
combinaison de lettres, est attribuée a D.ieu.

Jeremiah 10:107:” 1771°n7°
PIRT WYIN i23pn 071y 7M1 070 0oPPRTRIT NpR 0ORphK M

iyt 0713 9937°RDY
Mais D.ieu est le vrai D.ieu, Il est le D.ieu vivant et le Roi
éternel ; a Sa colére la terre tremble, et les nations ne

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/29/
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peuvent soutenir Son indignation.

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

9
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128 MP2aNT MR Y

La note indique que le passage en 14a renvoie a cet
endroit.
LA NOTE DE KEHOT
JRID PURRY X7 0Y0 XA

PARAGRAPHE 27

129 nby nbn

Le Zohar, dans la paracha Chela’h, a I’endroit indiqué par
la note Kehot (159a), au sujet des trois mondes auxquels
correspond le triple « Saint ».

Zohar, Sh'lach 6:39-8:49v"1:’1-1"%:1 7% 15w ,9M17 190

130 Ao °D 9 onnn

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
N ,0Ip

131 AR PR TR

« L'un appelait I’autre et disait : “Saint, saint, saint est Ha-
vaya des armées ; toute la terre est pleine de Sa gloire.” »
Le Kodech rayonne a travers l'appel que les anges
s’adressent les uns aux autres.
Isaiah 6:372:1 17°yw°
PIRTTPD KPn NIRIY N WITR WATR WiTR ImRY MIRR M X
37922
Et I’'un criait a I’autre, disant : « Saint, saint, saint est D.ieu

des armées ; toute la terre est remplie de sa gloire. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

132 R PR XIp7 T2

Ce discours explique que I’«appel» adressé a Moché est
une illumination qui lui fut accordée afin qu’il puisse en-
trer dans la Tente d’assignation.
LA NOTE DE KEHOT
.2 ,R RIp7 °R oyn

133 Twn PR X7

« 1l appela Moché, et Havaya lui parla depuis la Tente d’as-
signation. » Le verset ouvre le discours cité a propos de «
I’'un appelait I’autre ».

Leviticus 1: 'R’ Xp™

AR TYIN PIRD PHR 1 1271 TYNTOR R
Et D.ieu appela Moise, et lui parla depuis la tente d’assigna-
tion, en disant :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

134 TP BW RmIn . . RN

« Le sceau du Saint béni soit-11 est la vérité », comme 1’in-
dique la note Kehot. La vérité est le niveau le plus élevé,
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au-dela de chaque lettre prise isolément.
Shabbat 55a:12-133>-27:X 11”1 N2w
ARRT LRIT N2 WITRD Y?W nnin A0 — "PR” AR W’P? v
92 ’?xmw 37 (MR) 2NnR” RIT 12 ¥R T?W nnin :XPIn o
70 7YY APRR APD NYAN DX PY DT %33 9K (K] 3
SIMRI L, IND 12 YWIR NIRR 137 R 7RI MIOY ARD CnnRn
T NI K UK AN T AN DX TP

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

WX, naw
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Dans ce discours, a propos de «Et Moché écrivit leurs
étapes selon leurs déplacements», I’«écriture» de Moché
est expliquée a partir de I’enseignement des Sages selon
lequel le sceau du Saint béni soit-11 est la vérité: 'Hokhma
est appelée vérité, et Moché fit descendre la révélation de
la Lumiére infinie dans 'Hokhma, afin qu’Israél ait la force
de s’élever.
LA NOTE DE KEHOT
.oyon e 7y

136 QNI NN W 21097

« Moché écrivit leurs étapes, selon leurs départs. » Le ver-
set ouvre ’explication citée a propos de la vérité.

Numbers 33:2°2:3"7 1212

DPyoR APRY M CDTPY DPyom? ORYIRNTAR nwn 2non
:DIPRYIN?

Et Moshé écrivit leurs départs, étape par étape, sur ’ordre

de D.ieu ; et voici leurs étapes lors de leurs départs.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

137 922° 717 2250 7772

Ce passage interpréte «C’est pour Ma gloire que Je lai
créé, que Je I'ai formé, que Je ’ai aussi fait» a la lumiére
de I’enseignement selon lequel «il n’est de gloire que la
Torah»: les 248 commandements positifs et les 365 com-
mandements négatifs sont des réceptacles pour la lumiére
de D.ieu, afin qu’Il ait une demeure dans les mondes infé-
rieurs, a 'image de la méche et du bois qui soutiennent
une flamme.
LA NOTE DE KEHOT
27,713 70K °D 2y

138 982° 1 a»a s

« Car en ce jour, Il fera expiation pour vous, afin de vous
purifier. » Le verset ouvre le discours d’A’harei cité ici.
Leviticus 16:30°7:1°b X1p™
7vnn ’gp‘_? D NRYA 5an jalighs ﬂtltg'? D;"_?;Z 782> M 0" 2™3
Car en ce jour il sera fait expiation pour vous, afin de vous
purifier ; vous serez purs de tous vos péchés devant D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Quiconque est appelé par Mon Nom, c¢’est pour Ma gloire
que Je l'ai créé, formé, et aussi fait. » Les trois verbes dési-
gnent les trois mondes dont ’homme est constitué.

Isaiah 43:7°1:27n y°yw°
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Quiconque est appelé par Mon nom et que J’ai créé pour Ma
gloire, Je I’ai formé, oui, Je Iai fait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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« Car vous étes un peuple saint pour Havaya votre D.ieu. »
Chaque élévation a elle seule puise dans kadosh, avec le
vav.

Deuteronomy 14:21x72:77 0°727
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Tu ne mangeras rien de ce qui est mort de soi-méme ; tu
pourras le donner a I’étranger qui se trouve dans tes portes,
afin qu’il le mange, ou le vendre a un étranger, car tu es un
peuple saint pour D.ieu, ton D.ieu. Tu ne feras pas cuire un
chevreau dans le lait de sa mére.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Levez vos mains [dans] la sainteté (kodesh) et bénissez
Havaya. » Kodesh sans le vav, pour les trois réunis.
Psalms 134:2°2:77%p 0°%°11n
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Levez vos mains vers le sanctuaire et bénissez D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Israél est saint (kodesh) pour Havaya, les prémices de Sa
récolte. » Kodesh sans le vav, comme dans le Zohar cité
plus haut.

Jeremiah 2:31:217°m7°
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Israél est la part consacrée de D.ieu, les prémices de Sa ré-

colte ; tous ceux qui le dévorent seront tenus pour cou-

pables, le malheur s’abattra sur eux, dit D.ieu.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Ce discours explique que I'inclusion est attirée par le Nom
Havaya : la Torah établit la paix dans la famille céleste et
dans la famille terrestre, c’est-a-dire I’inclusion et I'unité
des Séfirot, et cette inclusion passe par le bitoul.
LA NOTE DE KEHOT
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« Voici, ils sont un seul peuple, avec une seule langue
pour tous. » Ce verset ouvre le discours de Torah Ohr sur
I’avantage de I'inclusion.
Genesis 11:61:X™ n*wx12
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Et D.ieu dit : « Voici, ils forment un seul peuple et ont tous
une seule langue ; c’est la ce qu’ils ont commencé a faire, et
maintenant rien ne leur sera impossible de ce qu’ils auront
résolu de faire.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le discours sur le « chandelier tout d’or » de Zacharie
commence en 33c.
LA NOTE DE KEHOT
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« Voici, j’ai vu un chandelier entiérement d’or, avec sa
coupe au-dessus. » Ce verset ouvre le discours cité ici.
Zechariah 4:2°2:7 770t
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Et il me dit : « Que vois-tu ? » Et je dis : « J’ai vu, et voici un
candélabre tout d’or, avec un réservoir a son sommet, et ses
sept lampes ; il y a sept conduits, oui, sept, pour les lampes
qui sont a son sommet ;»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Vous vous tenez aujourd’hui tous devant Havaya votre
D.ieu. » Ce verset ouvre un autre discours cité au sujet de
I’inclusion.

Deuteronomy 29:9'0:1”3 0°727
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Vous vous tenez tous aujourd’hui devant D.ieu, votre D.ieu :

vos chefs, vos tribus, vos anciens et vos officiers, tous les

hommes d’Israél,

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