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«Sache aujourd’hui et ramene-
le a ton coeur : Havaya est Elokim...»

De méme que le soir et le matin forment un seul jour, ’amour et
la crainte, opposés comme les deux inclinations du cceur,
doivent devenir un: un amour qui contient la crainte, une

crainte qui renferme I’amour. Cela passe par une lumiére venant

de «D.ieu Tres-Haut», au-dessus de tous les mondes, attirée vers
le bas par le vav de «et le redoutable » et révélée dans la joie

d’une mitsva; elle est attirée par le travail propre a ’homme, qui

consiste a amener méme le mauvais penchant a servir D.ieu, et

elle unit les Noms Havaya et Elokim.
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L’IDEE CENTRALE

De méme que le soir et le matin forment un seul jour, ’amour et la crainte, oppo-
ses comme les deux inclinations du cceur, doivent devenir un: un amour qui
contient la crainte, une crainte qui renferme ’amour. Cela passe par une lumiere
venant de «D.ieu Trés-Haut», au-dessus de tous les mondes, attirée vers le bas par
le vav de «et le redoutable » et révelée dans la joie d’'une mitsva; elle est attirée par
le travail propre a ’homme, qui consiste a amener méme le mauvais penchant a

servir D.ieu, et elle unit les Noms Havaya et Elokim.

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

«Sache aujourd’hui et raméne-le a ton cceur: Havaya est Elokim»: de méme que le soir et le matin
forment un seul jour, les deux «cceurs», les penchants bon et mauvais, doivent devenir un, jusqu’a ce
que méme le mauvais penchant serve D.ieu. La difficulté de Chimon HaAmsoni devant le es de «tu
craindras» montre que le es de «tu aimeras» inclut la crainte, I’élément subordonné: ’amour doit
contenir la crainte. Pourtant, les deux sont opposés. L’amour vient de I’éloignement, de la soif de
I’ame dans la nuit de la dissimulation ; la crainte vient du sentiment que D.ieu, en tant que lumiére qui
entoure tous les mondes (sovev kol almin), se tient ici méme. Ils sont réunis par «Paix, paix, pour ce-
lui qui est loin et pour celui qui est proche», griace a une lumiére venant de «D.ieu Trés-Haut», au-
dessus de tous les niveaux, attirée vers le bas par le vav de «et le redoutable » : ainsi, la crainte d’Yits’-
hak était incluse dans ’amour d’Avraham, et «tous les cceurs Te craindront... toutes les profondeurs
chanteront». Cette joie intérieure est la joie d’'une mitsva, qui attire le «Je» propre de D.ieu dans ce
monde. La révélation dépend d’un éveil d’en bas: soumettre et transformer le mauvais penchant,

veiller a sa parole et acquérir le Daat de Moché, qui grave le cceur pour en faire un réceptacle durable.
PLAN

1 Un jour, deux coeurs 7

«Sache aujourd’hui»: le jour et la nuit ne font qu'un, et les deux penchants doivent donc ne faire qu'un. Le es
de ’amour inclut la crainte, ’élément subordonné, tandis que le verset de la crainte ne comporte pas de es
en faveur de I’'amour. L’amour vient de I’éloignement, de la soif d’une 4me dans la nuit de la dissimulation.
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La crainte née de la proximité

La lumiére qui entoure tous les mondes est présente en bas exactement comme en haut; sentir que D.ieu
se tient ici méme fait naitre la crainte, qu’il s’agisse de la crainte supérieure, celle de la honte, ou de la
crainte inférieure. Au Sinai, le peuple recula pour se remettre de cette crainte.

La paix pour celui qui est loin et celui qui est proche

Les opposés sont réunis par une lumiére venant de «D.ieu Trés-Haut», au-dela des mondes, attirée vers le
bas par le vav de «et le redoutable»: la ligature d’Yits’hak au-dessus des deux arbres, et des cceurs qui
craignent tandis que les profondeurs chantent d’amour, une joie enracinée dans la foi.

La joie d’une mitsva

Cette joie intérieure est la joie d’'une mitsva. « Béni sois-Tu» attire une lumiére d’au-dessus des mondes;
les mitsvot font entrer dans ce monde le «Je» propre de D.ieu, au-dela du rayonnement du Monde futur;
cela requiert de nombreuses contractions, et, a Soukkot, la joie révélée est incrustée de crainte.

L’éveil d’en bas

La révélation qui surgit des ténébres dépend de la soumission et de la transformation de sa propre nature
par ’homme. Veiller a sa parole élargit ’Ame, qui peut ainsi contenir a la fois 'amour et la crainte; le
Daat de Moché grave le coeur pour en faire un réceptacle durable, contrairement a ’amour né de la soif,
qui s’évanouit apres la priére.

Havaya est Elokim

De méme que la lumiére surgit des ténebres lors de la création, la lumiére de D.ieu se manifeste par le
Daat, qui unit les Noms Havaya et Elokim. « Rameéne-le a ton cceur» désigne I’éveil qui Dattire vers le bas,
comme Betsalel, «dans ’ombre de D.ieu», savait qu’il fallait construire le Michkan avant I’arche et les
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réceptacles.

NOTIONS CLES

Le es de ce qui est subordonné 7507 NX

Le petit mot es, que les Sages interprétent comme incluant
un élément secondaire par rapport au sujet principal.
Dans «Et tu aimeras es Havaya ton D.ieu», il inclut la
crainte dans I’amour; le verset de la crainte ne comporte
pas de es similaire en faveur de I’amour, car ’amour ne
peut étre subordonné a la crainte.

L’amour né de I’éloignement, la crainte née de la
proximité 219°p1 P17

L’amour est un élan ardent qui nait du sentiment d’étre
loin de D.ieu, comme un fils éloigné de la maison de son
pere; la crainte nait du sentiment que D.ieu est présent ici
méme. Voila pourquoi les deux sont opposés.
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La lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol
almin) 7%y %5 2210

11 ne s’agit pas d’une lumiére qui entoure les mondes de-
puis leur sommet, mais d’une lumiere présente en bas
exactement comme en haut, de maniere cachée et enve-
loppante. Méditer sur sa proximité suscite la crainte.

D.ieu Trés-Haut (Kel Elyon) 71999 o9&

Le niveau au-dessus de toute la chaine des mondes, décrit
comme «II fit des ténébres Sa cachette»: au-dela de toute
compréhension, si bien que la lumiére et les ténébres,
I’éloignement et la proximité, sont égaux devant lui. Pri
Etz Chaim I'identifie a Kéter.

«Etle redoutable» (vehanora) x711M

Dans la Amida, seul ce mot de la série porte un vav de liai-
son. Le vav représente l'attraction vers le bas, depuis
D.ieu Trés-Haut, d’un bitoul dans lequel I’'amour et la
crainte sont inclus I'un dans I’autre.



Inclusion réciproque n>75n7

Chaque attribut contient son opposé: ’amour avec la
crainte et la crainte avec I’amour, comme I’attribut d’Yits’-
hak fut inclus dans celui d’Avraham lors de la Akéda. A
I’extérieur, il y a la crainte, tandis qu’a I'intérieur I’amour
chante.
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Eveil d’en bas xnn>7 xn1ynx

Leffort humain qui suscite une réponse divine. Quand
I’homme soumet et transforme sa propre nature et met sa
volonté de co6té, D.ieu contracte Sa lumiére infinie afin
qu’elle puisse se révéler.

Le législateur (me’hokek) ppinn

Moché, la qualité du Daat. Le maamar lit me’hokek, «lé-
gislateur», au sens de «graveur»: il creuse le ceceur pour
en faire un réceptacle, de sorte que ’amour inclus dans la
crainte s’établisse en son cceur et dure.
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SECTION 1 - 11

Un jour, deux cceurs
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«Connais ce jour et rameéne-le a ton ceeur: Havaya est Elokim, il n’y a rien d’autre.» Le sens de
«Connais ce jour» est le suivant: de méme que le jour est uni a la nuit, et que tous deux ne font
qu’'un, comme il est écrit: «Il1y eut un soir et il y eut un matin, un jour unique»,
Le maamar s’ouvre sur I'injonction de Moché en Deutéronome 4:39: connaitre «ce jour» et prendre a cceur
que Havaya est Elokim. L’Admour Hazaken commence par le mot «jour»: dans le récit de la Création, le soir

et le matin réunis constituent «un jour unique»; le jour est donc formé de deux opposés, la lumiére et 1’obs-
curité, qui sont unis.
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ainsi en est-il de «raméne-le a ton ceeur»: ce qui est vrai dans le temps I’est aussi dans I’Ame; les
deux cceurs, qui sont le bon penchant et le mauvais penchant, ne font qu’un, de sorte que le mau-
vais penchant lui aussi revienne au service de D.ieu, «lorsque la sitra a'hra (I’autre c6té) est sou-
mise», etc.,
Le méme modéle de deux opposés formant un tout se retrouve dans I’ame. Le mot levavecha, «ton coeur»,
dans le verset comporte un beit redoublé, et le maamar y lit deux cceurs: le bon penchant et le mauvais pen-
chant. Ils ne font qu’un lorsque méme le mauvais penchant «revient» — jeu de mots sur vehashevota, «ra-

meéne-le» — pour servir D.ieu, ce qui se produit lorsque la sitra a'hra, le c6té opposé a la sainteté, est

soumise.
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comme il est écrit: «de tout ton cceur», c’est-a-dire avec tes deux penchants. De la, «tu connaitras
que», de cette maniere, « Havaya est Elokim », etc. (Voir a ce sujet Reishit 'Hokhma, Cha'ar HaAha-
va, a la fin du chapitre 5; dans le livre Avodat HaKodesh, partie I, chapitres 11 et 12; et dans le Zo-
har, parachat Vaéra, page 26b et page 27a, ainsi que dans le commentaire du Ramaz.)
Le Talmud (Berakhot 54a) enseigne que «de tout ton cceur», dans le Chema, signifie avec les deux pen-
chants. Lorsque méme le mauvais penchant sert D.ieu, ’homme parvient a connaitre I’'unité de Havaya,
D.ieu tel qu’ll transcende le monde, et d’Elokim, D.ieu tel qu’ll est caché au sein de la nature. La parenthése

renvoie a Reishit 'Hokhma, Avodat HaKodesh et au Zohar, qui interprétent « Connais ce jour» dans cette
perspective.
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Pour expliquer cette idée et comprendre comment I’analogie correspond a ce qu’elle illustre, il
faut introduire I’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie: Chimon HaAmsoni avait coutume
d’interpreter chaque «et» de la Torah; lorsqu’il arriva a « Et Havaya ton D.ieu tu craindras», il re-
nongca a son interpreétation, etc.,
Pour montrer en quoi I’analogie du jour et de la nuit correspond aux deux penchants, I’Admour Hazaken
commence par rapporter un enseignement talmudique (Pessa'him 22b). Chimon HaAmsoni interprétait
chaque occurrence de et, petit mot hébreu qui marque le complément d’objet direct, comme incluant un

élément qui dépasse le sens littéral; mais lorsqu’il arriva a « Et Havaya ton D.ieu tu craindras», il cessa de
I'interpréter.
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car il lui etait difficile de comprendre le et comme incluant [un élément]: qu’est-ce que ce mot
viendrait inclure ? Les commentateurs demandent pourquoi il n’avait pas trouvé cela difficile dans
«Et tu aimeras Havaya ton D.ieu»: qu’est-ce que le et vient inclure [dans ce cas|? Comme I’ex-
plique le Responsa du Maharil.

Il s’arréta parce qu’il ne voyait pas ce que le et pouvait ajouter a la crainte de D.ieu. Les commentateurs, ci-

tés dans le Responsa du Maharil, demandent pourquoi il ne s’est pas arrété devant «Et tu aimeras Havaya
ton D.ieu», ou la méme question semble se poser.
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Mais voici I’explication: I'inclusion exprimée par le et est «le et de ce qui est subordonné», etc.
C’est le sens de ce qui est écrit dans le saint Zohar au sujet du verset «Et tu aimeras Havaya ton
D.ieu»: «C’est le mystere de I’inclusion de la gauche dans la droite », etc.,
La réponse commence par préciser la fonction du et: il inclut un élément «subordonné» (tafel) au sujet
principal, selon une expression employée par le Talmud pour désigner ce qui est secondaire par rapport a

I’objet lui-méme (Bava Kama 41b). ’Admour Hazaken relie cela a I’enseignement du Zohar selon lequel «Et

tu aimeras Havaya ton D.ieu» est le mystére de I’inclusion de la gauche dans la droite.
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ce qui correspond au niveau de la crainte. Cela signifie que I’amour soit inclus dans la crainte, et
non qu’il soit seul. C’est la I’inclusion du et, qui inclut «le et de ce qui est subordonné », lequel cor-
respond au niveau de la crainte: «inclure la gauche», qui correspond au niveau du «et de ce qui
est subordonné »,

Dans la Kabbale, la droite correspond au 'Hessed, la bonté et I’amour, tandis que la gauche correspond a la

Guevoura, la retenue et la crainte. Ainsi, le et dans I’injonction d’aimer fait entrer la crainte dans ’amour:

I’amour doit inclure la crainte et ne pas étre seul. La crainte est I’élément «subordonné» que le et inclut.
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c’est-a-dire le niveau de I’annulation de soi (bitoul), etc. (Et puisque la crainte est suggeéreée par le
mot et, [qui signifie] ce qui est subordonné, elle est donc introduite par I’inclusion du et dans «Et
tu aimeras», etc.)

La crainte est identifiée au bitoul, le fait de mettre de coté son propre sentiment de soi. La parenthése ré-

sume l'idée: puisque la crainte est évoquée par le mot et, I’élément subordonné, I’injonction d’aimer com-
porte un et qui I'inclut.
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L’amour, en revanche, ne se trouve pas inclus dans le « et » de « Tu craindras Havaya, ton D.ieu »,
car ’amour n’est pas un niveau subordonné a la crainte ;
Cependant, le commandement de craindre ne comporte aucun « et » qui puisse inclure I’amour, car I’amour
ne peut étre subordonné a la crainte. Cela répond a la question des commentateurs : une inclusion apparait

dans le verset de ’amour, mais rien ne pouvait étre inclus dans le verset de la crainte ; c’est pourquoi Chi-
mon HaAmsoni s’arréta la.
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car ’amour est I’aspect masculin (dékhar) et le c6té droit, [comme dans] « Il s’est souvenu (zakhar)
de Sa bonté », tandis que la crainte est I’aspect de Noukva (le féminin), [comme dans] « une femme
qui craint Havaya » ; et Noukva est I’aspect subordonné par rapport au masculin, et non I'inverse.

Dans le langage de la Kabbala, qui décrit les Séfirot en termes de don et de réception, ’amour est I’aspect «
masculin » et le coté droit, évoqués par « Il s’est souvenu (zakhar, qui signifie aussi « male ») de Sa bonté »
(Psaumes 98:3) ; la crainte est Noukva, I’aspect « féminin », évoqué par « une femme qui craint Havaya »
(Proverbes 31:30). Le Tanya, ch. 43, emploie les mémes deux versets. Dans ce schéma, I’aspect récepteur est
subordonné a ’aspect donneur ; la crainte peut donc étre incluse dans I’amour, mais non I’amour dans la

crainte.
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Mais [il nous faut] comprendre comment la crainte peut étre incluse dans I’amour, puisque
I’amour et la crainte sont deux contraires. En effet, I’amour est le désir ardent de s’attacher a Lui,
qu’ll soit béni ; il nait de I’éloignement, comme dans I'image de celui qui se trouve loin de la mai-

son de son peére et aspire avec ardeur avoir son visage.

A présent, I’Alter Rebbe souléve la question inverse : comment la crainte peut-elle étre incluse dans
I’amour, alors que les deux sont contraires ? L’amour est le désir ardent de s’attacher a D.ieu, et ce désir nait

de I’éloignement, comme celui d’un fils loin de la maison de son pére, qui aspire a voir son visage.
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A ce propos, il est dit : « Mon ame Te désire dans la nuit » (Isaie, chapitre 26, [verset] 9), c’est-a-
dire parce que c’est la nuit et I’obscuriteé, dans le retrait et la dissimulation

Le verset « Mon ame Te désire dans la nuit » (Isaie 26:9) décrit cette aspiration. C’est la « nuit » parce que la
Lumiére infinie est cachée et dissimulée, et cette obscurité méme éveille le désir de I’ame.
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de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), qu’Il soit béni ; c’est pourquoi « je Te désire », afin qu’il y ait une
révelation de lumiére. Ainsi qu’il est écrit : « Mon 4me a soif de Toi, ma chair aspire a Toi, dans une

terre seche et eépuisée, sans eau ; ainsi T’ai-je contemplé dans le Sanctuaire »,

Parce que la lumiére de D.ieu est cachée, I’'ame aspire a ce qu’elle se révele. Le Psaume 63 exprime la
méme soif : ’Ame et la chair aspirent a D.ieu dans une terre séche et sans eau ; le verset poursuit : « ainsi

T’ai-je contemplé dans le Sanctuaire ».
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car le fait d’étre « dans une terre séche et épuisée » fait croitre I’aspiration et la soif avec d’autant
plus de force. Cela signifie que lorsqu’il prend a ceeur que I'Infini (Ein Sof), qu’ll soit béni, est tel

que Son Nom I’'indique : Il n’a pas de fin, etc.,

La sécheresse et ’éloignement intensifient I’aspiration et la soif. Cela se produit lorsqu’une personne réflé-
chit au fait que D.ieu est véritablement Ein Sof, « sans fin », comme Son Nom l'indique.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/ 8
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car « Son Nom seul est exalté », et seuls Sa majesté et I’éclat de Son Nom sont « au-dessus de la
terre et du ciel » : la « terre » désigne le Gan Eden inférieur et le « ciel », le Gan Eden supérieur, car
eux aussi ne sont rien
Le Psaume 148 dit que Son Nom seul est exalté, tandis que seule Sa majesté se trouve « au-dessus de la terre
et du ciel ». L’Alter Rebbe interpréte la « terre » et le « ciel » comme le Gan Eden inférieur et le Gan Eden su-

périeur, les mondes spirituels ou les Ames recoivent leur récompense ; méme eux ne recoivent qu’un rayon-
nement de D.ieu, et non Son essence.
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d’autre que I’aspect de Sa majesté et I’éclat de Son Nom : « les justes sont assis et jouissent de I’éclat
de la Chekhina ». Or ’homme est descendu toujours plus bas, jusque dans ce monde, qui est un dé-
sert et une terre seche, etc. ; c’est pourquoi I’ame a soif de Lui et aspire a Lui, qu’ll soit béni, afin
qu’il en soit « ainsi T’ai-je contemplé dans le Sanctuaire ».

Le Talmud (Berakhot 17a) décrit le Monde futur comme le lieu ou les justes jouissent « de I’éclat de la Che-

khina », ce qui montre que méme cela n’est qu’un rayonnement. L’homme est descendu bien plus bas, dans
ce monde, désert spirituel ; cet éloignement est ce qui fait que I’ame a soif de D.ieu.
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Et telle est [la signification de] «Psaume de David, lorsqu’il était dans le désert de Yehouda»: car
I’aspect du désert et de la terre aride de ce monde est ce qui suscite [I’état de] « Yehouda», «Cette
fois, je rendrai grace», etc., et intensifie I’aspect de la soif, etc.
Le psaume 63 porte le titre « Psaume de David, lorsqu’il était dans le désert de Yehouda». I’Admour Haza-
ken interpréte ce titre comme un enseignement: le désert spirituel de ce monde est ce qui suscite

«Yehouda», le nom que Léa donna en signe de gratitude («Cette fois, je rendrai grace », Genése 29:35), et in-

tensifie la soif de I’ame.
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(Et voyez ce qui est écrit au sujet de « Mon ame Te désire dans la nuit» dans le discours commen-
cant par « Chante et réjouis-toi», a propos du «chant du soir»; [Midrash] Rabbah, Bamidbar, au deé-
but du chapitre 3 ; le Zohar, partie III, page 67a.)

Cette parenthése donne d’autres sources au sujet de « Mon dme Te désire dans la nuit»: le discours de Torah

Ohr «Chante et réjouis-toi», qui parle du «chant du soir» ; le Midrash (Bamidbar Rabbah 3:1), qui dit que les
justes aspirent au Saint béni soit-11; et le Zohar (III, 67a), qui demande pourquoi le verset dit « Te désire ».

15 P9y B3 221017 °7 N3P 131207 1% 2179 N2 NN IR RO IR0 PaR
Mais la crainte vient de I’aspect de la proximite, c’est-a-dire lorsque 1’on médite sur la proximiteé
de D.ieu, qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), etc.

La crainte vient du sentiment opposé: la proximité. Elle nait de la méditation sur la proximité de D.ieu en
tant que Celui qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), la lumiére qui transcende les mondes et est
présente partout de facon égale.
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Car il est vrai qu’il est tres, trés éloigné de la lumiére de D.ieu, en raison de la descente des ni-
veaux dans I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout), par

Il est vrai que ’homme est trés éloigné de la lumiére de D.ieu. Cette lumiére descend a travers ’enchaine-
ment des mondes (hichtalchelout), niveau aprés niveau, avant d’atteindre ce monde.
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le fait qu’il soit descendu toujours plus bas, niveau apres niveau, jusqu’a s’étre éloigné de la lu-
miere de Son visage, béni soit-11; c’est-a-dire de I’aspect du rayonnement et du dévoilement de la
Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, [par lesquels] viennent a exister la terre et le ciel, dans
leur dimension spirituelle et matérielle.

Cette distance ne concerne toutefois que la lumiére dévoilée au sein des mondes, le rayonnement qui fait

exister les cieux et la terre, dans leurs dimensions spirituelle et matérielle. C’est ce rayonnement qui dimi-
nue graduellement a mesure qu’il descend.
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Mais la Lumiére infinie, béni soit-Il, qui entoure tous les mondes, n’entre aucunement dans les li-
mites de ’enchainement descendant des mondes; car Il «est égal et rend égaux petit et grand»,
«qui siege dans les hauteurs et regarde vers le bas», etc.; et de méme qu’ll se trouve dans les
mondes supérieurs, Il se trouve dans les mondes inférieurs.
La lumiére qui entoure tous les mondes ne fait aucunement partie de cet enchainement descendant; elle est
donc la méme en tout lieu. Comme le dit le poeme liturgique, D.ieu «est égal et rend égaux petit et grand »;

et comme le dit le psaume (Psaumes 113:5-6), Il siege dans les hauteurs et regarde vers le bas: Il est présent
en bas exactement comme en haut.

SECTION 2 - 112-3

La crainte nee de la proximite

72% 15YRD7 7°0RY 2210 RITW 117D PR 1Ry 92 22107 .19 4091 113 11772 U

Et voyez ce qui est écrit dans le discours commencant par «Cette matsa», etc. L’expression «qui
entoure tous les mondes» (sovev kol almin) ne signifie pas qu’ll entoure et enveloppe uniquement
d’en haut,

Le texte renvoie au discours de Likkutei Torah commencant par «Cette matsa», qui traite davantage de ce

sujet. Il précise ensuite I’expression «qui entoure tous les mondes» (sovev kol almin): elle ne signifie pas

que D.ieu entoure simplement les mondes d’en haut.

197371 NPA%IE 23 KDY 9P NI°M221 °P1R) 2210 123 19YnD 110 Tunk XENI RITY RPXR
mais qu’ll est présent en bas comme en haut, de maniére a entourer et a envelopper, et dans un
état de dissimulation, non selon I’aspect intérieur (pnimiyout) et révéle.

La lumiére enveloppante est au contraire présente en bas comme en haut, mais de maniére cachée et enve-
loppante, et non comme une présence intérieure et révélée. Elle ne pénétre pas les mondes comme leur

force vitale mesureée, mais se trouve également en chacun d’eux.

YN 110 TRk RITY wHn 1999 281 P19 3 22101 217 90 DIRT 131200 TR
Et lorsque I’homme meédite sur le fait que Havaya, qui entoure tous les mondes, se tient véritable-
ment au-dessus de lui, étant en bas comme en haut,

Lorsqu’un homme réfléchit au fait que ce D.ieu transcendant se tient réellement au-dessus de lui, ici méme,
tout autant que dans les mondes les plus élevés, il en éprouve de la crainte. C’est la proximité, et non 1’éloi-

gnement, qui suscite la crainte.
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alors «la terreur et I’effroi» s’abattent sur lui: la crainte empreinte de honte, qui est la crainte su-
périeure; ou bien la crainte inférieure, celle de ne pas se rebeller contre les yeux de Sa gloire, a
D.ieu ne plaise.
Les mots «la terreur et I’effroi» sont empruntés au Chant de la mer (Exode 15:16). A son degré le plus éleve,
cette réaction est la crainte empreinte de honte, la crainte supérieure (yira ila'a) décrite dans Tanya, ch. 43;

sinon, c’est la crainte inférieure (yira tata'a), celle de ne pas se rebeller contre le Roi alors qu’on se tient en
Sa présence méme.
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Résumé. L’amour découle de I’aspect de 1’éloignement ; c’est 1a le sens de « Mon ame Te désire
dans la nuit ». La crainte découle, elle, de I’aspect de la proximité. C’est pourquoi « le peuple vit,
trembla et se tint a distance », afin de se reposer un peu de I'intense crainte qui s’était abattue [sur
lui] du fait de cette proximiteé.
Ce résume reprend la premiére partie : ’amour vient du sentiment d’étre éloigné, comme dans « Mon ame
Te désire dans la nuit », tandis que la crainte vient du sentiment d’étre proche. C’est pourquoi, au Sinai,

lorsque D.ieu se révéla, « le peuple vit, trembla et se tint a distance » (Exodus 20:15) : il recula pour se repo-
ser un peu de la crainte accablante que suscitait Sa proximiteé.

SECTION 3 - 14-5

La paix pour celui qui est loin et celui qui est proche

STAND 0°997 °3W NP2 MAART QY ORI IR0 Oy 19199 7208 RANw “m99onan IR 2 4

2. Mais quant a l’inclusion mutuelle — que I’amour soit inclus dans la crainte et la crainte dans

I’amour, et que deux opposés ne fassent qu’un —

Cette deuxiéme section reprend la question soulevée plus haut : comment I’amour et la crainte, qui sont op-

posés, peuvent-ils étre inclus I’'un dans I’autre et ne faire qu’un ?

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/ 12
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il est dit a ce sujet : «Paix, paix, a celui qui est loin et a celui qui est proche» (Isaie, chapitre 57,
[verset] 19) : «a celui qui est loin» et qui est devenu proche. «Loin» désigne I’aspect de ’amour ;
«proche», celui de la crainte
La réponse commence par la bénédiction d’Isaie : « Paix, paix, a celui qui est loin et a celui qui est proche. »
Le Talmud (Berakhot 34b) interpreéte « celui qui est loin » comme le pénitent, celui qui était loin et s’est rap-

proché ; ici, « loin » désigne ’amour, qui nait de 1’éloignement, et « proche » la crainte, qui nait de la
proximite.

NIPORR 4791 RO NN T YSNARTS NN NUWRD WUHD ARDOY 7nOn NITan RO IRDY D)
TIR %193 RIT 7R972 %5 STINR PER TR 0D O7Im01 DER TIwDH 572 11990 NI9URR 01 HHo3
S O7R

(car la crainte provient du niveau de la 'Hokhma supérieure (sagesse), ainsi qu’il est écrit : « Le
commencement de la sagesse est la crainte de Havaya » ; et la 'Hokhma est, de maniére générale,
le niveau du Monde d’Atsilout (Emanation). Le terme Atsilout vient également du mot etsel, « au-
pres » et « proche », comme dans : « J’étais aupres de Lui (etslo), comme un nourrisson » ; car dans
la 'Hokhma se révele la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-I1.
La parenthése explique pourquoi la crainte est « proche ». La crainte procéde de la 'Hokhma, comme le ver-
set associe sagesse et crainte (Psaumes 111:10), et la 'Hokhma correspond au Monde d’Atsilout, dont I’Ad-

mour Hazaken fait dériver le nom du mot etsel, « auprés », comme dans Proverbes 8:30. La Lumiére infinie
se révele dans la 'Hokhma ; 1a crainte qui en proceéde se tient donc « aupres » de la révélation de D.ieu.
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C’est pourquoi la crainte en procéde : elle vient précisément de la proximité, de I’aspect d’étre au-
pres de la révelation de la Lumiére infinie, béni soit-Il. En revanche, ’amour, méme le niveau du
grand amour (ahava rabba), provient du niveau de Bina (compréhension), car « Bina niche dans
Béria » (le Monde de la Création), le niveau de « et de la il se divisa », et non celui de la proximite,
etc. Voyez ce qui est écrit a ce sujet a la fin du discours commencant par « Il y a soixante reines ».
Voila pourquoi I’amour vient de loin.)

L’amour, méme le grand amour (ahava rabba), vient de Bina qui, selon les Tikounei Zohar, « niche » dans

Béria, le premier monde de I’existence séparée. Béria est le niveau de « de 1a il se divisa » (Genése 2:10), ou

le fleuve qui sort d’Eden se sépare en cours distincts ; I’amour proceéde de ce lieu de séparation, et c’est

pourquoi il vient « de loin ».
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de sorte que la paix et I'inclusion mutuelle s’établissent entre eux ; car la paix est ce qui unit deux
opposeés, ainsi qu’il est écrit : « Il fait la paix dans Ses hauteurs », parmi les anges, car Mikhaél est

le prince de I’eau et Gavriel le prince du feu ;

La paix unit deux opposés. Les Sages expliquent « Il fait la paix dans Ses hauteurs » (Job 25:2) comme dési-
gnant la paix entre Mikhaél, I’ange de ’eau, et Gavriel, ’ange du feu, qui se tiennent cote a cote sans se

nuire.
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et cela parce qu’une illumination supérieure est attirée, laquelle englobe et unit deux opposés, du
fait qu’ils s’annulent devant cette illumination, jusqu’a ce qu’on n’y percoive plus du tout une

chose et son contraire,

Les opposés s’unissent lorsqu’une lumiére supérieure est attirée et qu’ils s’annulent tous deux devant elle.

Face a cette lumiére, la différence entre une chose et son contraire n’est plus du tout percue.
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mais que tout y est égal, le lointain comme le proche. Cette attraction est ce qu’exprime la priere
par les mots : « et le redoutable, D.ieu supréme (Kel Elyon) », avec un vav ajouté (tandis que « le
grand, le puissant » n’ont pas de vav) :

Face a cette lumiére supérieure, « loin » et « proche » sont égaux. Elle est attirée par les mots de la Amida : «

et le redoutable, D.ieu supréme ». Le mot « redoutable » est précédé d’un vav de liaison (« et »), contraire-
ment a « le grand » et « le puissant », qui le précédent.
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une attraction qui fait se révéler le niveau de « redoutable » : la révélation de ce bitoul (annulation
de soi), grace auquel les deux opposés peuvent étre inclus [I’'un dans I’autre], et qui provient du ni-
veau de D.ieu supréme. Car « D.ieu supréme » signifie : le Tres-Haut, au-dessus de I’enchainement
descendant des mondes (hichtalchelout), dont les niveaux ne sont que rayonnement et révélation
de lumiere.
Le vav supplémentaire signifie une attraction : par lui se révéle la qualité de « redoutable », un bitoul dans
lequel les deux opposés sont inclus I'un dans I’autre. Cette qualité procéde du niveau de « D.ieu supréme ».

« Trés-Haut » désigne ce qui se trouve au-dessus de tout I’enchainement des mondes, dont les niveaux ne

sont qu’un rayonnement de la lumiére de D.ieu.

M°3 RD°AN T2WNN NOPT IARTN 2TV O9YAT 1Py RITY 91NN0 W NwS AnRa 1109y PR DaR
¢ 15 "o D37 X1°ND B9

Mais au sujet du D.ieu supréme, il est dit: «Il a fait des téneébres Sa cachette», ce qui reléve de la
dissimulation et de I’absence de compreéhension, car «aucune pensée ne peut Le saisir en aucune
facon », «le plus cache de tous les cacheés», etc.
Le D.ieu supréme est décrit par le verset «Il a fait des ténébres Sa cachette» (Psalms 18:12): les «ténébres»
désignent ici une dissimulation absolue, un niveau qui échappe a toute compréhension. Les expressions du

Tikkunei Zohar «aucune pensée ne peut Le saisir en aucune facon» et «le plus caché de tous les cachés» le
décrivent.
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A ce sujet, il est dit: «Béni soit Avram par le D.ieu supréme, Maitre du ciel et de la terre»: car le
ciel et la terre, le spirituel et le matériel, sont annulés devant Lui de facon égale.

Malki-Tsedek bénit Avram «par le D.ieu supréme, Maitre du ciel et de la terre» (Genesis 14:19). L’Alter
Rebbe comprend ces paroles comme signifiant que, devant le D.ieu supréme, le ciel et la terre, le spirituel et

le matériel, sont également annulés.
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(Et dans Pri Etz Chaim, au sujet de «D.ieu supréme, qui prodigue de bonnes bontés», il est expli-
qué que le D.ieu supréme releve du niveau de Kéter (la Couronne) et se situe tres au-dessus méme
du niveau de la 'Hokhma supérieure; voir ce qui est écrit a ce sujet dans le discours commencant
par «Vous étes debout» ; voir aussi le Zohar, partie I, Parachat Lekh Lekha.)
Cette parenthése présente des interprétations de ce que désigne le «D.ieu supréme». Pri Etz Chaim, a pro-
pos des paroles de la Amida «D.ieu supréme, qui prodigue de bonnes bontés», 'identifie a Kéter, trés au-

dessus méme de la 'Hokhma supérieure; le discours «Vous étes debout» dans Likkutei Torah approfondit
cette question.
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(p. 87a), a propos de «Et il était prétre»: «cela désigne le coté droit»; «du D.ieu suprémen»: «le
monde supérieur»; c’est-a-dire qu’ici, le D.ieu supréme désigne Bina.

Le Zohar (I, 87a), a propos de «Et il était prétre du D.ieu supréme» (Genesis 14:18), interpréte «prétre»
comme le c6té droit et «D.ieu supréme» comme «le monde supérieur», c’est-a-dire Bina. Cela semble situer
le D.ieu supréme a un niveau inférieur, celui de Bina plutot que de Kéter.
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Mais [cela s’explique] parce que la révélation d’Atik se trouve dans Bina; c’est pourquoi Bina aussi
est appelée «Son grand Nom», comme il est écrit a ce sujet dans I’explication de «la mezouza a
droite et la lampe de 'Hanouka a gauche».

L’Alter Rebbe concilie les deux interprétations: Atik, le niveau le plus intérieur de Kéter, se révele dans

Bina, et c’est pourquoi Bina aussi est appelée «Son grand Nom». Il renvoie a I’explication de Torah Ohr sur
la raison pour laquelle la mezouza est placée a droite de I’embrasure et la lampe de 'Hanouka a gauche.
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(Voir aussi le Zohar, partie II, au début de la Parachat Yitro, p. 67b: «le mystére du Saint des
Saints», etc., «et au-dessous se trouve un prétre», etc.; ainsi que le commentaire du Ramaz a cet
endroit.)

Cette parenthése ajoute un autre passage du Zohar (II, 67b), sur «le mystére du Saint des Saints», au-des-

sous duquel «se trouve un prétre», ainsi que le commentaire du Ramaz a cet endroit, comme éléments sup-
plémentaires concernant ces niveaux.
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Car Il «est égal et rend égaux le petit et le grand », et la-bas, «les ténébres sont comme la lumiére » :

les deux sont égaux devant Lui, béni soit-11; la révélation, qui est la lumiere, et la dissimulation,

Le texte explique maintenant pourquoi tout est égal devant le D.ieu supréme. Il «est égal et rend égaux le
petit et le grand», selon le poeme liturgique, et devant Lui «les ténébres sont comme la lumiére» (Psalms

139:12): 1a révélation et la dissimulation sont identiques pour Lui.
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qui est la ténébre; car «tout devant Lui est considéré comme n’étant réellement rien», et la notion
de révélation et de dissimulation ne s’applique qu’en rapport avec les mondes créés, etc.

Cela tient au fait que «tout devant Lui est considéré comme rien» (Zohar I, 11b). La différence entre révéla-
tion et dissimulation n’existe que du point de vue des mondes créés, qui percoivent ou non la lumiére de
D.ieu.
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Mais devant Lui, béni soit-Il, «xméme les ténebres ne sont pas obscures pour Toi», etc. Et c’est de la
que vient ’illumination et I’effusion, avec le vav ajouté: « et redoutable »,
Du point de vue propre de D.ieu, «méme les ténébres ne sont pas obscures pour Toi» (Psaumes 139:12). De

ce niveau, qui dépasse la distinction entre lumieére et ténébres, vient I'illumination signifiée par le vav ajouté
de «et redoutable ».
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c’est-a-dire afin qu’il y ait une révélation de «redoutable», qui est la révélation du bitoul, par la-
quelle les attributs émotionnels d’amour et de crainte sont inclus [I’'un dans I’autre]. (Et il faut dire
que I’effusion provenant du niveau de «et redoutable » est au-dessus du niveau de la crainte supé-
rieure en elle-méme, bien que [la crainte supérieure] soit également I’aspect de la proximite,
comme ce qui est écrit dans la note sur Tikoun ‘Hatsot
La révélation de «redoutable» est une révélation du bitoul, et dans ce bitoul, I’amour et la crainte sont in-
clus I'un dans I’autre. Une parenthése ajoute que cette crainte, effusée d’en haut, est supérieure a la crainte

supérieure qu’une personne atteint par elle-méme, bien que cette crainte aussi découle de la proximité. Le
texte renvoie a la note du Siddour sur Tikoun ‘Hatsot, la lamentation de minuit.
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que la supériorité de cette crainte qui vient d’en haut, etc., sur le niveau de la crainte supérieure,
la crainte de la honte qui se trouve dans I’ame, est comparable a la supériorité et a ’avantage de la
lumiére sur les ténebres mémes; voyez la-bas I’explication. Et c’est de l]a méme maniere que 1’on
comprendra également ce qui est dit ici.)

Cette note indique que la crainte qui vient d’en haut dépasse la crainte supérieure, la crainte de la honte au

sein de I’ame, comme la lumiére dépasse les ténébres. La méme distinction s’applique ici: la crainte réveélée
par «et redoutable » dépasse ce que peut atteindre la crainte propre de I’ame.
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(Et voyez ce qui est écrit dans le discours commencant par «Armez-vous parmi vous-mémes», a la
fin du discours commencant par «Et tout le peuple vit», et a la fin du discours commencant par «Et
Yaakov envoya», au sujet de Rabbi Akiva, qui entra en paix et sortit en paix.)

Cette parenthése renvoie a trois discours apparentés. Le dernier concerne Rabbi Akiva, qui «entra en paix et

sortit en paix», selon les Sages, a propos de son ascension dans les mondes mystiques; d’aprés la note de
Kehot, il relevait du niveau de Tikoun, la ligne médiane qui unit les deux lignes opposées.
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Et tel est le sens de la ligature de Yits’hak: I'inclusion de P’attribut de Yits’hak dans I’attribut
d’Avraham: «Et il ligatura son fils Yits’hak», etc., «au-dessus du bois (etsim) » : etsim désigne deux

arbres, I’Arbre de Vie et I’Arbre de la Connaissance; et «au-dessus» des deux niveaux d’arbres

La ligature de Yits’hak (Geneése 22:9) manifeste cette inclusion réciproque: I’attribut de Yits’hak, la crainte
et la retenue, fut inclus dans I’attribut d’Avraham, I’amour et la bonté. Yits’hak fut placé «au-dessus du bois
(etsim) », et etsim signifie aussi «arbres»: I’Arbre de Vie et I’Arbre de la Connaissance.
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(et voyez ce qui est écrit sur le verset «ramassant du bois (etsim)» dans Parachat Chelah, au sujet
de «Il sera comme un arbre», etc., «et pres du ruisseau il étendra ses racines»; et voyez le Zohar,
partie III, Parachat Chelah, page 158b, sur le verset «Y a-t-il un arbre en elle, ou non ? »),
Cette parenthese donne d’autres références sur les «arbres»: le discours de Likkutei Torah sur «ramassant
du bois» dans Parachat Chelah, qui traite de «il sera comme un arbre... étendant ses racines pres du ruis-

seau» (Jérémie 17:8), ainsi que le Zohar (III, 158b), sur la question des explorateurs: «Y a-t-il un arbre en
elle, ou non ?» (Nombres 13:20).
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c’est-a-dire que de «Il fit des ténébres Sa retraite » est effusée la révélation de « et redoutable », afin

que la crainte, I’attribut de Yits’hak, soit incluse dans I’attribut d’Avraham.

Etre «au-dessus des deux arbres», c’est atteindre le niveau de «Il fit des ténébres Sa retraite », au-dela des
niveaux des mondes. De 12 est effusée la révélation de «et redoutable » ; par elle, la crainte de Yits’hak est in-
cluse dans I’amour d’Avraham.
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Et également I’inclusion de I’amour dans la crainte. Cette inclusion réciproque est conforme a ce
qui est écrit: «Tous les ceeurs Te craindront, et toutes les entrailles et les reins chanteront Ton
Nom.»

L’inclusion inverse, celle de 'amour dans la crainte, a également lieu. Les paroles de la priére de Nishmat
I’expriment: « Tous les cceurs Te craindront, et toutes les entrailles et les reins chanteront Ton Nom. »
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«Les cceurs Te craindront» par I’attribut de crainte, et «les entrailles et les reins chanteront» par
Pattribut d’amour. C’est pourquoi ce sont précisément «les entrailles et les reins» qui
«chanteront»: car le chant (rinah) et le chant qui proviennent de la révélation de I’amour et du dé-
sir ardent — le chant se fait dans la bouche, comme on le sait.

Les «cceurs» représentent la crainte, et les «entrailles et les reins», ’amour. Le texte explique pourquoi le

chant de I’amour est situé dans les entrailles: le chant (rinah) qui provient d’'un amour et d’'un désir ardent
éprouvés ouvertement s’exprime normalement a voix haute, par la bouche.
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Mais lorsque «les cceurs Te craindront» par Dattribut de crainte et de bitoul, le chant ne se révele
pas ouvertement dans la bouche, a partir de la révélation de I’amour, car ce sont deux contraires,
comme indiqué plus haut. Néanmoins, dans les entrailles et les reins, de manieére intérieure, il y
aura le chant et la joie qui proviennent de I’amour.

Lorsque le cceur est rempli de crainte et de bitoul, ce chant ne peut éclater ouvertement, car ’amour révélé

et la crainte sont contraires. L’amour chante plutot intérieurement, dans les «entrailles et les reins»: a I’ex-
térieur régne la crainte, tandis qu’au-dedans se trouvent le chant et la joie de I’amour.
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(Voir aussi ce qui est écrit dans le maamar commencant par « Chante et réjouis-toi», au sujet du
«chant du soir» et de «ils chanteront Ta justice»; c’est la le chant dans la bouche, qui se déploie a
partir de 'attribut de la nuit, I’aspect des ténebres et de la dissimulation de la Lumiere infinie (Or
Ein Sof), béni soit-11, comme indiqué plus haut a propos de « Mon d4me Te désire dans la nuit».

Cette parenthése renvoie au maamar de Torah Ohr « Chante et réjouis-toi», qui parle du «chant du soir» et

de «ils chanteront Ta justice » (Psalms 145:7). Ce chant extérieur provient de la «nuit», la dissimulation de la
lumiére de D.ieu, comme le désir ardent exprimé par « Mon Ame Te désire dans la nuit», décrit plus haut.
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Mais, par une révélation provenant du niveau de «et le redoutable, D.ieu Trés-Haut», se déploie
alors: «Et tous les cceurs Te craindront, et toutes les entrailles et tous les reins chanteront»; c’est
le chant dans la dimension intérieure du cceur. Cela ressemble a ce qui est expliqué dans le Zohar,
partie I, au début de la paracha Vayetzei.

Mais lorsque «et le redoutable, D.ieu Trés-Haut» est révélé, le chant intérieur de «toutes les entrailles et

tous les reins chanteront» se déploie: c’est un chant dans la dimension intérieure du cceur. Le Zohar, au dé-
but de la paracha Vayetzei, est cité a titre de paralléle.
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(page 148b), a propos du verset «Et Tes pieux chanteront»: «Il aurait di dire: “Tes Lévites chante-
ront” », etc., jusqu’a «car ils sont plus estimés». Cela ressemble a la distinction entre les niveaux de

chant mentionnés plus haut: le chant des Lévites est un chant dans la bouche, «pour élever la

VOoix».

Le Zohar (I, 148b) demande pourquoi le verset dit « Tes pieux chanteront» plutét que «Tes Lévites», puisque
le chant était la tache des Lévites, et répond que les pieux sont plus estimés. Le chant des Lévites était exteé-
rieur: un chant de la bouche qui élevait la voix.
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Mais pour ce qui est de «Tes pieux chanteront», ceux-ci sont les Kohanim (prétres); il s’agit du deé-
sir du cceur, comme il est écrit dans le Zohar, partie III, paracha Chemini (page 39a):

Les «pieux» sont les Kohanim, et leur chant reléve du «désir du ceeur». Le Zohar (III, 39a) décrit le service
du Kohen comme étant accompli en silence.
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«car les actes du Kohen se font en silence», etc.; voir 1a-bas. Si tel est le cas, leur chant est sem-
blable a «et toutes les entrailles et tous les reins chanteront», etc.

Le chant des Kohanim est donc intérieur et silencieux, comme «toutes les entrailles et tous les reins chante-
ront». C’est le chant de I’amour retenu au sein de la crainte.
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Voir aussi ce qui est écrit dans le maamar commencant par « Un psaume, un chant pour I’inaugu-
ration de la Maison», au sujet de la distinction entre mizmor et shir, qui va également dans ce
sens. Et cela s’explique ainsi:

Le maamar de Likkutei Torah sur « Un psaume, un chant pour 'inauguration de la Maison» établit une dis-

tinction similaire entre mizmor, une meélodie jouée sur un instrument, et shir, un chant exprimé par la

bouche. Le texte expose maintenant pourquoi le ceeur intérieur peut contenir ces deux attributs.
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car la dimension intérieure (pnimiyout) du ceeur posséde la capacité d’étre un réceptacle et une
demeure pour contenir I’amour et la crainte, méme tous deux ensemble, grace a la révélation du
niveau de «et redoutable», qui est attirée et se révele dans la dimension intérieure du cceur; et
aussi, comme il est écrit ailleurs, la dimension intérieure du cceur s’unit a I'intellect a 1a maniére
de «deux compagnons qui ne se séparent jamais ».

La dimension intérieure du cceur peut étre un réceptacle pour ’amour et la crainte ensemble, lorsque la ré-

vélation de «et redoutable» y resplendit. Elle est également unie a I'intellect a la maniére de «deux compa-

gnons qui ne se séparent jamais », expression employée pour 'Hokhma et Bina.
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Mais la dimension extérieure (‘hitsoniyout) du ceeur ne peut contenir ces deux qualités ensemble.
Cest la le sens de: «Et tous les cceurs Te craindront, et toutes les entrailles et les reins
chanteront» : cela désigne le niveau de la dimension intérieure du cceur, etc. Voir aussi ce qui est
écrit sur le verset « Je me réjouirai grandement», etc.,
La dimension extérieure du ceeur ne peut contenir les deux a la fois; ’amour et la crainte y demeurent op-
posés. C’est pourquoi la priére situe la crainte dans les «caeurs» et le chant dans les «entrailles et les reins»,

qui désignent le ceeur intérieur. Le texte renvoie ensuite au discours sur «Je me réjouirai grandement»
(Isaie 61:10).
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«Mon ame exultera» (tagel): exultation (gila) dans le tremblement; la crainte couvre I’extérieur,
tandis que l'intérieur est incrusté d’amour. Cela a également été expliqué a propos du verset «Au
huitiéme jour, une assemblée» (Chemini Atséret), etc.: «Que les enfants de Sion exultent en leur
Roi», etc.
Ce discours distingue la sim'ha, joie qui se manifeste a ’extérieur, de la gila, exultation qui demeure inté-
rieure: «exulter dans le tremblement» signifie que le tremblement recouvre extérieurement la joie, tandis

que «son intérieur est incrusté d’amour» (Cantique des Cantiques 3:10). La méme idée est expliquée dans le
discours pour Chemini Atséret a propos de «Que les enfants de Sion exultent en leur Roi» (Psaumes 149:2).
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Voir aussi ce qui est écrit a propos du verset «Lorsque Pharaon renvoya», dans I’explication de:
«D.ieu ne les conduisit pas par le chemin du pays des Philistins.» Telle est la joie en D.ieu, la Lu-
miere infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) et réside ef-

fectivement aupres de lui, ici-bas,

Une autre référence renvoie au discours sur « Lorsque Pharaon renvoya le peuple». La joie décrite ici est la
joie en D.ieu, en tant que Lumiére infinie qui entoure tous les mondes et réside véritablement auprées de
I’homme, présente ici-bas comme en haut.
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comme en haut, bien qu’il n’y ait pas de compreéhension révélée. Or, a ce sujet, il est dit: «Et le

juste vivra par sa foi»: grace a la foi, qui dépasse la compréhension.

Cette joie ne repose pas sur la compréhension, car la lumiére qui entoure les mondes ne peut étre saisie.
Elle repose sur la foi, qui dépasse la compréhension: «le juste vivra par sa foi» (Habacuc 2:4).
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Résume. Mais [quant a] I'inclusion réciproque, par laquelle I’amour est inclus dans la crainte, c’est
a cela que se rapporte le verset : « Paix, paix, pour celui qui est loin et pour celui qui est proche. »
Et cela se réalise par un influx provenant du niveau de « et I’auguste »,

Le résumé reprend la deuxiéme partie : ’'amour et la crainte sont unis par la paix évoquée dans « Paix, paix,

pour celui qui est loin et pour celui qui est proche. » Cette paix vient d’un influx provenant du niveau de « et
I’auguste », le bitoul dans lequel les opposés ne font plus qu’un.
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et c’est 1a le sens de la Akéda (ligature), « au-dessus du bois ». Cette inclusion réciproque est aussi
celle dont il est dit : « Tous les cceurs Te craindront, et toutes les profondeurs et les reins chante-
ront Ton Nom. »

La ligature d’Its’hak « au-dessus du bois » exprime cette méme inclusion, tout comme les paroles de la

priére : « Tous les cceurs Te craindront, et toutes les profondeurs et les reins chanteront Ton Nom » : la
crainte dans le cceur, et I’amour qui chante au plus profond de I’étre.
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Lajoie d’une mitsva
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3. Or, la révélation concrete de cette joie est la joie d’'une mitsva, comme il est écrit : « Parce que tu
n’as pas servi Havayah, ton D.ieu, dans la joie et la satisfaction du cceur, grace a une abondance de
tout » — plus grande qu’une abondance de tout. Car cette joie vient de ce qu’« Il nous a sanctifiés
par Ses commandements », dans la sainteté supréme.
La troisiéme section montre ou cette joie se révele dans la pratique : dans la joie d’une mitsva. La Torah re-
proche a ceux qui n’ont pas servi D.ieu « dans la joie [...] grace a une abondance de tout » (Deutéronome

28:47), et 'Admour Hazaken comprend « grace a » au sens de « plus grande que » : 1a joie d’une mitsva doit

dépasser toute autre joie, car les mitsvot nous sanctifient d’'une sainteté d’en haut.
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Et telle est la signification de la bénédiction sur les mitsvot : « Béni sois-Tu, Havaya » ; cela signifie
que nous demandons qu’ll soit « béni » et qu’ll soit attiré vers le bas depuis bien au-dessus de I’en-
chainement descendant des mondes (hichtalchelout).

Chaque bénédiction sur une mitsva commence par « Béni sois-Tu, Havaya ». L'Admour Hazaken comprend

baroukh, « béni », comme une demande que la lumiére de D.ieu soit attirée vers le bas depuis bien au-des-

sus de ’enchainement des mondes.
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(Voyez aussi le Zohar, partie I, parachat Lekh Lekha : 1a, « Béni soit Avram », comme nous disons «
Béni sois-Tu » ; « du D.ieu Trés-Haut », « Havayah notre D.ieu » ; voyez la-bas, et non selon I’expli-
cation du commentaire Mikdash Melekh a cet endroit.)
Le Zohar (I, 87a) lit la bénédiction de Malki-Tsedek comme le modéle de nos bénédictions : « Béni soit
Avram » correspond a « Béni sois-Tu », et « du D.ieu Trés-Haut » a « Havayah notre D.ieu ». L Admour Haza-

ken précise qu’il ne suit pas la lecture du Mikdash Melekh, un commentaire sur le Zohar, qui, selon la note
de Kehot, attribue ces mots a des Séfirot particuliéres.
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Car, pour que l'influx soit attiré vers le bas selon I’ordre de I’enchainement descendant des
mondes, de cause en cause, jusqu’a ce qu’ll devienne « Roi du monde » et que « Ta royauteé est une
royauté sur tous les mondes », afin de faire exister les mondes et de leur donner vie depuis le ni-
veau de Sa Mal’hout (souveraineté), qu’ll soit béni,

Ordinairement, la lumiére de D.ieu descend a travers I’enchainement des mondes, de cause a effet, jusqu’a

ce qu’ll soit « Roi du monde » et que Sa royauté s’étende sur tous les mondes (Psaumes 145:13). C’est ainsi

que les mondes sont créés et maintenus en vie : par Sa Mal’hout, Sa souveraineteé.
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qui n’est que le niveau d’un nom : puisque Son Nom et Sa royauté sont invoqués sur eux, ils vivent
et subsistent ; et cela correspond au rayonnement et a I’illumination, etc.

La Mal’hout est comme un nom : ce n’est pas le Roi Lui-méme, mais Son nom et Son régne, invoqués sur les

mondes et qui les maintiennent en existence. Ce n’est qu'un rayonnement et une illumination de D.ieu.
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Mais, par les mitsvot, « Il nous a sanctifiés » de la sainteté supréme, qui est au-dessus de I’enchai-
nement descendant des mondes, au niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol
almin) ; et les anges demandent : « Ou est le lieu de Sa gloire ? », etc.

Les mitsvot, en revanche, nous sanctifient d’'une sainteté qui se situe au-dessus de I’enchainement des

mondes, au niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes. Méme les anges ne peuvent la saisir ; selon

les mots de la priere de la Kedoucha, ils demandent : « Ou est le lieu de Sa gloire ? »
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[et] ils disent : « Toute la terre est remplie de Sa gloire » — dans cette terre inférieure. Car la Torah
et les mitsvot de ce monde, revétues de matérialité, ont leur fondement « dans les montagnes
saintes », tout en haut,

Leur réponse est : « Toute la terre est remplie de Sa gloire » (Isaie 6:3), c’est-a-dire cette terre inférieure et

matérielle. La Torah et les mitsvot, bien que revétues d’éléments physiques, prennent racine « dans les

montagnes saintes », en haut (Psaumes 87:1), bien au-dessus de I’enchainement des mondes.
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au-dessus de ’enchainement descendant des mondes ; et elles deviennent véritablement un trone
et une demeure ou réside Celui qui entoure tous les mondes, qu’ll soit béni, Lui que « nulle pensée
ne peut saisir », sauf lorsqu’elle Le saisit a travers la Torah et les mitsvot, etc.

Ainsi, les mitsvot deviennent véritablement un trone et une demeure pour D.ieu, en tant qu’ll entoure tous
les mondes. Nulle pensée ne peut Le saisir, sauf lorsqu’ll est saisi a travers la Torah et les mitsvot.
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Et c’est a ce sujet qu’il nous a été ordonné: «Et tu aimeras et»; c’est-a-dire que vous fassiez péné-
trer I’attribut d’amour et de joie dans le niveau de «et, ce qui est subordonné », a savoir Iattribut de
crainte et d’annulation de soi (bitoul).
Le commandement «Et tu aimeras et» est maintenant interprété a la lumiére de la premiére section.
Puisque «et» désigne I’élément subordonné, la crainte et ’annulation de soi, le verset ordonne a ’homme

de faire pénétrer son amour et sa joie dans la crainte et I’annulation de soi, afin que la joie soit contenue
dans la crainte.
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Et c’est la le sens de «et Havaya, ton D.ieu»: puisqu’ll est ton D.ieu, tourné vers toi, en bas comme
en haut. [Cela signifie aussi] que la réveélation de cet amour et de cette joie se manifeste concrete-
ment, dans I’accomplissement de «Et ces paroles que Moi (Anochi) te prescris aujourd’hui»; car de
la dimension de «aujourd’hui, pour les accomplir» se déploie la révélation de «Moi (Anochi) »,
«Havaya, ton D.ieu» signifie que D.ieu est «a toi», tourné vers toi, présent en bas comme en haut. Cet
amour et cette joie doivent se traduire par des actes concrets, par ’accomplissement de «ces paroles que
Moi (Anochi) te prescris aujourd’hui» (Deutéronome 6:6) ; et puisque «aujourd’hui» est le moment «pour les

accomplir» (Deutéronome 7:11), ’action dans ce monde fait descendre la révélation d’Anochi, le «Moi»
propre de D.ieu.
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et non pas un rayonnement ni une illumination relevant du seul Nom; mais «Moi (Anochi)» en
personne, pour ainsi dire, «te prescris» (metsavékha) — terme qui évoque la compagnie (tsavta) et
I’'union — dans les mitsvos de D.ieu, qui révelent Son essence et Son étre, pour ainsi dire, par les
620 piliers de lumiére qui se déploient dans les 613 commandements de la Torah et les 7 comman-
dements des Rabbins.
Les mitsvos transmettent non pas un rayonnement ou un simple « Nom », mais « Moi-méme » qui te prescris.
Le mot metsavékha, «te prescris», est rapproché de tsavta, «compagnie»: les mitsvos unissent ’homme a

I’essence de D.ieu, laquelle, selon la Kabbale (Pardes Rimonim 8:3), s’exprime par 620 piliers de lumiére,

correspondant aux 613 commandements de la Torah et aux 7 commandements des Rabbins.
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« Et tu en parleras lorsque tu seras assis dans ta maison. » Car il est écrit : « Une voix appelle dans
le desert » : la voix de la Torah, « la voix est la voix de Yaakov », appelle et est attirée vers le niveau
du désert et de la désolation, qui est ce monde ; « dégagez lavoie de Havaya » : afin qu’il y ait en lui
un dévoilement et une voie de Havaya.
Les mots suivants du Chéma, « Et tu en parleras lorsque tu seras assis dans ta maison » (Deutéronome 6:7),
conduisent au pouvoir de la Torah de transformer ce monde. Les mots d’Isaie, « Une voix appelle dans le dé-

sert : dégagez la voie de Havaya », sont interprétés comme désignant la voix de la Torah, « la voix de Yaakov

», qui appelle dans le désert spirituel de ce monde ety ouvre une voie a la lumiére de D.ieu.
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Et c’est 1a le dévoilement du vav de « et I’Admirable », qui provient du niveau de D.ieu Trés-Haut,
au-dessus du niveau de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout), etc. C’est pour-
quoi ils ont dit : « Une heure de techouva (retour) et de bonnes actions dans ce monde vaut mieux
que toute lavie du Monde futur » ;

Ce dévoilement est le vav de « et ’Admirable », qui provient de D.ieu Trés-Haut, au-dessus de I’enchaine-

ment des mondes. C’est pourquoi la Michna (Avot 4:17) enseigne qu’une heure de techouva et de bonnes ac-

tions dans ce monde vaut mieux que toute la vie du Monde futur.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/ 27



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS VA'ESCHANAN « MAAMAR 7 X171 %177 °3 7225 5K N1aw o nyT...

5T RIT *10 1T RDR IR 73731 29N0n NP X121 Pow 7w N3 RIAW 99 [xan ovy) 27 D
LONTI2Y 007N

car le Monde futur, puisqu’il reléve de la compreéhension et de I'intellect crée, et qu’il est destiné a
procurer délice et plaisir, n’est que rayonnement, etc. ; et c’est le rayonnement de leur Torah et de
leur service.

Le Monde futur est une récompense de compréhension et de délice pour les intelligences créées, et une

telle compréhension ne peut saisir qu’un rayonnement de D.ieu. Ce rayonnement est celui de I’étude de la
Torah et du service des ames elles-mémes.
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Tandis que, dans I’étude de la Torah et la pratique des mitsvot elles-mémes, lorsque I’acte est ac-
compli concrétement dans ce monde, se dévoile le niveau de « Moi » (Ano’hi), Lui-méme et dans Sa
propre Gloire, qui n’a pas été donné a la jouissance par la compréhension des étres crées, etc.

En revanche, dans I’accomplissement concret de la Torah et des mitsvot dans ce monde, le « Moi » méme de

D.ieu (Ano’hi), Son essence méme, est attiré ici-bas. C’est un niveau dont aucun étre créé ne peut jouir par
la compréhension.

T 019%3 NP 7 0OMIZREY N17923 M2 TR0 13YRY 771230 2En T2 100 P RDY 901K 190K
ooy YN 21900 YN NY° N1°na MPYRAwaT 1 Py XITw NN 171032 9°9IR N1vna b
15731 7IR R

A ce sujet, ils ont dit: «“Je suis” (Anochi) et “Tu n’auras pas [d’autres dieux]|”, nous les avons en-
tendus de la bouche de la Puissance (HaGuevoura) »: car de nombreux niveaux de Guevoura (rete-
nue) et de contractions (tsimtsoumim) sont nécessaires pour que se révele ce niveau de «Je» (Ano-
chi) dans la Torah et les mitsvot, lequel est au-dessus de I’enchainement descendant des mondes
(hichtalchelout), le niveau de «Il fit des ténebres Sa cachette » : ténebres et dissimulation, et non lu-

miere et révélation.

Le Talmud (Makkos 24a) rapporte que «Je suis» et «Tu n’auras pas d’autres dieux», les deux premiers des
Dix Commandements, ont été entendus «de la bouche de la Guevoura», une épithéte désignant le Tout-Puis-
sant et qui signifie aussi «retenue». L’Alter Rebbe y voit une allusion: de nombreuses retenues et contrac-
tions sont nécessaires pour que le «Je» (Anochi), qui se situe au-dessus de I’enchainement des mondes et
est «ténebres», c’est-a-dire dissimulation absolue, puisse se révéler dans la Torah et les mitsvot.
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(Voyez aussi ce qui est écrit dans le méme esprit dans le discours commencant par « Vous puiserez
de I’eau avec joie»: la libation d’eau de la féte consiste a faire descendre la 'Hokhma supérieure
(sagesse), le niveau de bitoul (annulation de soi); et si elle doit néanmoins se faire précisément «a-
vec joie», c’est parce que la 'Hokhma et la Bina (compréhension) sont «deux compagnons», etc. ;
c’est également la le fait que le bitoul et la crainte soient inclus dans la joie.
La parenthése renvoie au discours «Vous puiserez de ’eau avec joie», consacreé a la libation d’eau de Souk-
kot. L’eau représente la 'Hokhma supérieure et le bitoul, tandis que la «joie» représente la Bina; puisque la

'Hokhma et la Bina sont «deux compagnons» qui ne se séparent jamais, le bitoul et la crainte peuvent étre
associés a la joie.
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Et cela vient apres les Dix Jours de Techouva et Yom Kippour, ou I’on fait descendre le niveau de
«devant Havaya, vous serez purifiés». « Paix, paix, pour celui qui est loin et pour celui qui est pro-
che», etc. C’est par cela que cette inclusion se réalise ensuite. Mais ici, ce qui se révele, c’est la joie
et I’allégresse ; seul son intérieur est incrusté de bitoul et de crainte.)

Cette union intervient apres les Dix Jours de Techouva et Yom Kippour, lorsque ’homme est purifié «devant

Havaya» et que la paix de «pour celui qui est loin et pour celui qui est proche » est attirée. A Soukkot, en re-
vanche, c’est la joie qui apparait au-dehors, tandis que son intérieur est «incrusté» de bitoul et de crainte.
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Résume. Cette joie du niveau de «et toutes les parties intérieures et les reins chanteront» est la joie
d’une mitsva. Tel est le sens de la bénédiction sur les mitsvot, [et de] «Et tu aimeras es» et «Et tu en
parleras».

Résumé de la troisiéme section: la joie intérieure de «toutes les parties intérieures et les reins chanteront»

est la joie d’une mitsva. C’est ce qu’exprime la bénédiction sur les mitsvot, et ce que décrivent les versets
«Et tu aimeras es» et «Et tu en parleras».
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L’éveil d’en bas
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4. Mais voici que cette révelation [qui vient] des ténébres a travers la multitude des contractions
(tsimtsoumim) dépend d’un éveil d’en bas : il faut que se réalise « Tu aimeras de tout ton cceur »,
avec tes deux inclinations, afin que I'inclination au mal, elle aussi, revienne au service de D.ieu,
selon le mode de
La quatrieme section demande ce qui fait surgir cette révélation des ténebres cachées et la fait passer a tra-
vers toutes les contractions. La réponse est le principe du Zohar selon lequel cela « dépend d’un éveil d’en

bas » : ’homme doit aimer D.ieu « de tout son ceeur », avec ses deux inclinations (Berakhot 54a), afin que
I’inclination au mal, elle aussi, Le serve.
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soumission (iskafya) et transformation (is’hapcha) des ténébres en lumiere. Car, de méme que
I’homme, ici-bas, surmonte sa nature, aussi bien en « s’écartant du mal » qu’en « faisant le bien »,
selon le principe « Annule ta volonté », en ce qu’il annule sa volonté, s’efface et rejette son ame et
savolonte, etc.,
L’inclination au mal est amenée a servir D.ieu par la soumission (iskafya), qui consiste a la maitriser, et par
la transformation (is’hapcha), qui change ses ténébres en lumiére. ’homme surmonte sa nature aussi bien

en « s’écartant du mal » qu’en « faisant le bien » (Psaumes 34:15), conformément a ’enseignement de la
Michna : « Annule tavolonté » (Avos 2:4), en mettant de c6té sa volonté propre et son moi.
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de méme est attiré d’En Haut le niveau d’annulation de soi (bitoul) et de retrait de I’essence méme

de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-1l, afin qu’elle ne brille pas et ne se révele pas telle

qu’elle est, sans limite, etc., car les mondes ne peuvent supporter cette lumiére telle qu’elle est.
Mesure pour mesure, D.ieu met alors de c6té Son essence propre : la Lumiére infinie essentielle se retire,

afin qu’elle ne brille pas dans son infinité. Cela est nécessaire, car les mondes ne pourraient supporter cette
lumiére telle qu’elle est.
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C’est pourquoi on I’appelle ténébres, et non lumiére ni révélation. Au contraire, elle se contracte
par de nombreuses sortes de contractions (tsimtsoumim) et de descentes de niveaux, afin que la
lumiére se révele a partir des ténebres — ce qui constitue pour Lui, béni soit-Il, un aspect de
descente.

Puisque la lumiére essentielle se retire, 1a source de la révélation est appelée «ténébres», et non lumiére. La

révélation ne vient que lorsque cette lumiére se contracte au moyen de nombreuses contractions et de ni-

veaux descendants, afin que la lumiére surgisse des ténébres; pour D.ieu, cela constitue une descente.
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Comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie: « Partout ou vous trouvez la grandeur du Saint béni
soit-Il», etc.: Il a mis de coté I’essence de la Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, et fait résider
Sa Chekhina (Présence divine) sous une forme contractée, afin que la révélation et la lumiere
puissent surgir des ténébres supérieures.
Nos Sages enseignent (Megillah 31a) que partout ou I’on trouve la grandeur de D.ieu, on trouve également
Son humilité. Cela signifie ici que D.ieu a mis de coté I’essence de Sa Lumieére infinie et fait résider Sa Che-

khina sous une forme contractée, afin que la révélation et la lumiere puissent surgir des ténebres
supérieures.
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(De plus, lorsque les ténebres d’en bas sont transformées en lumiére, cela suscite en haut une re-
veélation issue du niveau de «II fit des ténebres Sa cachette », qui est au-dessus du niveau de la lu-
miere. C’est 1a le sens de «I’avantage de la lumiére quivient des ténébres», précisément.)

La parenthése ajoute une seconde raison: lorsqu’une personne transforme ici-bas les ténebres en lumiére,

elle suscite en haut une révélation issue du niveau de «Il fit des ténébres Sa cachette », qui est supérieur a la
lumiére elle-méme. C’est le sens de «I’avantage de la lumiére quivient des ténébres» (Ecclésiaste 2:13).
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(Voir le Zohar, Parachat Tazria, page 47b, et Parachat Beshalach, page 57a. Voir aussi ce qui est

écrit dans I’explication du verset « Je suis noire, mais belle », au sujet des mitsvot prohibitives, etc.)

A I’appui de ce théme, le texte renvoie au Zohar sur Tazria et sur Beshalach, ainsi qu’a I’explication de Lik-
kutei Torah sur «Je suis noire, mais belle» (Cantique des Cantiques 1:5), qui montre comment 1’observance
des mitsvot prohibitives révéle une lumiére d’un niveau treés élevé.
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Par cela, cette révélation est également attirée dans le cceur de ’homme ici-bas, afin qu’il de-
vienne un réceptacle et une demeure ou les deux attributs, amour et crainte, soient inclus en-
semble, grace a I’attraction du niveau de paix, qui englobe et unit, etc.

Grace a cet éveil d’en bas, la révélation atteint aussi le cceur humain et en fait un réceptacle et une demeure

ou I’'amour et la crainte sont réunis. Cela se produit par I’attraction de la paix, qualité qui englobe et unit les
opposeés.
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A ce sujet, il est dit: «Celui qui garde sa bouche et sa langue préserve son ame des troubles
(tsaros)» (Proverbes 21); c’est-a-dire que son Ame ne soit pas étroite (tsarah) et trop limitée pour
contenir ensemble deux opposés, a savoir I’amour et la crainte,

L’Admour Hazaken interpréte Proverbes 21:23, «Celui qui garde sa bouche et sa langue préserve son dme

des troubles (tsaros) », comme un jeu de mots sur tsar, «étroit» : garder sa bouche empéche I’ame d’étre trop
étroite pour contenir a la fois I’amour et la crainte.
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mais plutot, comme il est écrit: «Elargis ’espace de ta tente», etc. Cela se realise en gardant sa
bouche et sa langue, par la soumission de la sitra a'hra (’autre c6té), notamment sous la forme de
«s’éloigner du mal», etc.

Au contraire, I’ame devient spacieuse, comme dans « Elargis I’espace de ta tente» (Isaie 54:2). Cela vient du

fait de garder sa bouche et sa langue, ce qui constitue une maniére de soumettre la sitra a'hra en «s’éloi-
gnant du mal».
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(Voir également, au sujet de «Celui qui garde sa bouche et sa langue», le Chela, dans la partie
consacreée a la Torah écrite, a la fin de Torah Ohr correspondant a la Parachat Behar; il explique la
que cela se rapporte au mem fermé du mot «lemarbeh» dans «A Taccroissement de la
domination», ou il est dit: «et a la paix, il n’y aura pas de fin», etc., comme indiqué plus haut.)

La parentheése cite le Chela, qui relie « Celui qui garde sa bouche et sa langue » au mem fermé du mot lemar-

beh en Isaie 9:6, un mem final écrit au milieu du mot. Le méme verset parle d’une «paix sans fin», ce qui re-

lie 1a garde de la bouche au theme de la paix évoqué plus haut.
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Car c’est par cela que cet amour, inclus dans la crainte, est attiré dans la dimension intérieure
(pnimiyout) et au plus profond du cceur, de sorte que le cceur devienne un réceptacle et une de-

meure pour cet amour,

En gardant la bouche, cet amour, inclus dans la crainte, est attiré au plus profond du cceur, de sorte que le
cceur devienne son réceptacle et sa demeure.
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et il y est fixé et gardé pour toujours, sans jamais s’en détacher, tous les jours, que ce soit dans la
pensée, dans la parole ou dans ’action ; comme il est écrit : «Et tu en parleras lorsque tu seras as-
sis dans ta maison et lorsque tu marcheras», etc.,

Un tel amour est fixé et durable ; il ne s’éloigne jamais et faconne tout autant la pensée, la parole et I’action.

C’est ce que décrit le Chéma : «Et tu en parleras lorsque tu seras assis dans ta maison et lorsque tu marche-
ras sur le chemin» (Deuteronomy 6:7).
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«Et tu les attacheras comme un signe », etc. Toute la Torah a été assimilée aux téfilines : de méme
que les tefilines, qui reposent sur un parchemin matériel, sont empreintes d’une sainteté supe-
rieure provenant de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-1I1, qui entoure tous les mondes (so-
vev kol almin), par 'intermédiaire des passages quiy sont inscrits,
Le Chéma poursuit : «Et tu les attacheras comme un signe » (Deuteronomy 6:8), ce qui désigne la mitsva des
téfilines ; et le Talmud (Kiddushin 35a) dit que toute la Torah est assimilée aux téfilines. Les téfilines sont

faites de parchemin matériel, et pourtant la lumiére qui entoure tous les mondes repose sur elles par I'inter-
meédiaire des passages quiy sont inscrits.
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il en va ainsi de toutes les mitsvot : elles consistent en des actes matériels, et pourtant la Lumiére
infinie, béni soit-1l, repose en elles et s’y trouve revétue. C’est pourquoi tous ses actes, ses paroles
et ses pensées dans son étude de la Torah et sa pratique des mitsvot seront empreints de cet amour
et de cette annulation de soi (bitoul).

Il en va ainsi de chaque mitsva : bien qu’elle soit un acte matériel, la Lumiére infinie repose en elle et s’y

trouve revétue. C’est pourquoi tous les actes, paroles et pensées d’une personne dans la Torah et les mitsvot
sont imprégnés de cet amour et de ce bitoul.
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En revanche, I’'amour qui provient de I’aspect de la soif, méme si le niveau de «sa droite m’é-
treint» est attiré sur lui, est une étreinte extérieure ; c’est pourquoi il passe et s’évanouit apres la

priére, etc.

L’amour qui provient de la soif est difféerent. Méme s’il suscite le sentiment que «sa droite m’étreint» (Song

of Songs 2:6), il s’agit d’une étreinte extérieure, qui s’estompe donc lorsque la priére est achevée.
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L’attirance de cette réveélation dans le cceeur, afin que celui-ci soit une demeure et un réceptacle
pour cet amour, qu’il ’abrite dans sa dimension intérieure et au plus profond de lui-méme, et qu’il
le garde fixé pour toujours, s’accomplit par le niveau du législateur (me’hokek), qui grave le récep-
tacle afin qu’il puisse recevoir.

Pour faire du cceur un réceptacle durable de cet amour, il faut la qualité du me’hokek, le «législateur», un

terme dont la racine signifie aussi «graver». A la maniére d’un artisan qui creuse un réceptacle pour qu’il

puisse contenir quelque chose, cette qualité creuse dans le cceur un espace destiné a recevoir.
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(Voyez ce qui est écrit au sujet du verset «avec le législateur, avec leurs batons» et du verset «Ar-
mez parmi vous-mémes».) Ce législateur est Moche, comme il est écrit : «Car la est cachée la part
du législateur» ; il s’agit de Daat (connaissance), qui est la source de la Torah.

Le texte renvoie aux discours sur «avec le législateur, avec leurs batons» (Numbers 21:18) et sur «Armez

parmi vous-mémes». Le législateur est Moché, dont il est dit : «car la est cachée la part du législateur» (Deu-
teronomy 33:21) ; sa qualité est Daat, la source de la Torah.
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C’est a ce sujet qu’il est dit : «Et voici la Torah que Moché a placée devant les enfants d’Israél.»
(Voyez aussi ce qui est écrit ailleurs au sujet du verset : «Et voici les lois que tu placeras devant
eux.»)

Telle est la signification de «Et voici la Torah que Moché a placée devant (lifnei) les enfants d’Israél» (Deute-

ronomy 4:44). Une explication paralléle est donnée ailleurs au sujet de «Et voici les lois que tu placeras de-
vant eux» (Exodus 21:1).
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Le sens de «devant» (lifnei) est: dans la dimension intérieure des enfants d’Israél, afin que «et le
redoutable» y soit attiré depuis le niveau de «D.ieu Trés-Haut» et que, depuis le niveau de «II fit
des ténebres Sa retraite », une lumiere se révele, jusqu’a ce que la lumiere de I’amour inclus dans

la crainte brille dans la dimension intérieure qui est en lui,

Lifnei, «devant», est compris comme apparenté a penim, «a l'intérieur»: Moché a inscrit la Torah dans la
dimension intérieure du peuple juif. Par son intermédiaire, la lumiéere de «Il fit des ténébres Sa retraite» se

révele, jusqu’a ce que ’amour inclus dans la crainte brille dans le for intérieur d’'une personne.
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et, par son intermédiaire, le coeur devient un réceptacle, de sorte que le ceceur profond et sa dimen-

sion intérieure soient incrustés de cet amour, sans jamais vaciller, a jamais.

Ainsi, le ceceur devient un véritable réceptacle, dont le noyau le plus intime est «incrusté » de cet amour, qui

des lors ne vacille jamais.

SECTION 6 - 113-15

Havaya est Elokim
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Et, a la lumiére de tout ce qui précede, on comprendra le sens de « Sache aujourd’hui » : le jour va

avec la nuit, comme il est dit : « Il y eut un soir, il y eut un matin : un jour. »

Apres avoir exposé tout cela, ’Admour Hazaken revient au verset d’ouverture : « Sache aujourd’hui. »

Comme on I’a montré au début, un jour comprend la nuit : « Il y eut un soir, il y eut un matin : un jour. »
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C’est-a-dire, comme lors de la création du monde, « d’abord I’obscurité, puis la lumiéere » : de
I’obscurité advint la lumiére. Il en va de méme pour la révélation de la Lumiére infinie (Or Ein
Sof), béni soit-I1 : elle procéde d’une obscurité supérieure. « D’abord I’obscurité » — le niveau de «
11 fit des ténébres Sa retraite » et du D.ieu Trés-Haut —, puis « la lumiére », afin qu’il y ait le niveau
de la lumieére et de la révélation.
Le monde fut créé selon cet ordre, « d’abord I’obscurité, puis la lumiére » (Chabbat 77b), de sorte que la lu-
miére advint de I’obscurité. Il en va de méme pour la révélation de D.ieu : d’abord vient I’obscurité supé-

rieure évoquée par « Il fit des ténébres Sa retraite » et par le D.ieu Trés-Haut, puis la lumiére et la révélation
qui en procédent.
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Cela se fait par le Daat (connaissance), et c’est la le sens de « Sache aujourd’hui » (veyadata). De la
vient aussi : « Tu sauras que Havaya est Elokim » — c’est-a-dire qu’un lien et une union entre le
Nom Havaya et le Nom Elokim se réalisent par les influx de la lettre vav de « et redoutable », prove-
nant du D.ieu Tres-Haut, qui englobe les deux opposés et les unit.
Cette émergence de la lumiere a partir de I’obscurité se produit par le Daat, auquel fait allusion « Sache au-
jourd’hui » (veyadata). Par son intermédiaire, on parvient a savoir que « Havaya est Elokim » : le Nom Ha-

vaya, qui désigne D.ieu transcendant le monde, est uni au Nom Elokim, qui désigne D.ieu caché en lui.
Cette union s’opere par la lettre vav de « et redoutable », provenant du D.ieu Trés-Haut, qui unit les opposés.
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Et cet influx, qui provient de bien au-dessus de 1'enchainement descendant des mondes (hichtal-
chelout), du niveau de «Il fit des ténebres Sa retraite », afin qu'une révélation de lumiere ait lieu, ce
qui se fait par le niveau des Guevourot (retenues) et des contractions (tsimtsoumim), «la chose deé-
pend d'un éveil d'en bas»: par

Cet influx, qui provient de bien au-dessus de 1'enchainement des mondes, du niveau de «II fit des ténéebres

Sa retraite», se produit par des retenues et des contractions et, comme toute révélation de cette nature, «deé-
pend d'un éveil d'en bas». Le texte nomme maintenant cet éveil.
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[a savoir,] «tu le rameéneras a ton cceeur», afin que les deux ceeurs soient comme un seul, de sorte
que le mauvais penchant, lui aussi, revienne au service de D.ieu, dans I'esprit de la soumission (it-
kafia) et de «Annule ta volonté », etc. ; car par un éveil d'en bas vient un éveil d'en haut, « partout ou
tu trouves Sa grandeur », etc.

L'éveil consiste a «le ramener a ton cceur»: unir les deux cceurs, afin que le mauvais penchant, lui aussi,

serve D.ieu par la soumission et par «Annule ta volonté». Un éveil d'en bas suscite un éveil d'en haut, et la

grandeur de D.ieu apparait alors avec Son humilité, lorsqu'll se contracte afin de se révéler.
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Résume. Mais cette révelation dépend d’un éveil d’en bas, de la soumission (iskafya) et de la trans-
formation de I’obscurité en lumiére, par lesquelles révélation et lumiére sont attirées d’en haut,
depuis I’obscurité supérieure. « Celui qui garde sa bouche et sa langue», etc.

Résumé de la quatriéme section: la révélation dépend d’un éveil d’en bas, de la soumission de I’obscurité et

de sa transformation en lumiére, qui attirent révélation et lumiére depuis ’obscurité supérieure. Garder sa
bouche et sa langue (Proverbes 21:23) en fait partie.
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Et cela se fait par «avec le legislateur», le niveau de Daat (connaissance); c’est la «Connais ce
jour». De lavient: « Connais ce jour, que Havaya est Elokim. » Et cela se fait par «et tu le rameneras
aton ceeur», etc.

Cela se fait par la qualité du «législateur», qui est Daat, et c’est 1a «Connais ce jour»; de la vient la connais-

sance que «Havaya est Elokim». Tout cela se fait par «rameéne-le a ton cceur», en unifiant les deux
penchants.
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Dans cette méme perspective, on peut expliquer ce que nos Sages, de mémoire bénie, ont dit (dans
Berachos, page 55b) au sujet de Betsalel: «Tu etais dans 'ombre de D.ieu (betzel Kel), et tu
savais.» Cela signifie que «dans I’ombre de D.ieu» désigne le niveau de D.ieu Tres-Haut (Kel
Elyon), comme il est écrit dans le Zohar, partie II, Terumah (fin de la page 152a).
La méme idée permet d’expliquer le récit du Talmud au sujet de Betsalel (dans nos éditions, Berakhot 55a) :
lorsqu’il comprit comment D.ieu voulait que le Michkan soit construit, Moché lui dit: «Tu as di étre dans

I’'ombre de D.ieu (betzel Kel), et tu savais», en jouant sur son nom. Le Zohar (II, 152a) identifie ce «Kel» a
D.ieu Trés-Haut.
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De cela découle le niveau de «et tu savais», c’est-a-dire « Connais ce jour», le niveau de «d’abord
I’obscurité, puis la lumiére», comme mentionné plus haut; ensuite vient «et tu le rameéneras a ton
coeur », etc.

Du niveau de D.ieu Trés-Haut, «dans ’'ombre de D.ieu», vient «et tu savais», ¢’est-a-dire « Connais ce jour»:

d’abord I'obscurité, puis la lumiére. Ce n’est qu’ensuite que vient «rameéne-le a ton cceur», le travail
intérieur.
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C’est pourquoi il dit de faire d’abord le Michkan (Tabernacle): afin d’attirer la lumiére englobante
supérieure (makif) du niveau de «Il a fait de I’obscurité Sa retraite » ; et ensuite I’Arche et les récep-
tacles, afin que I'inclusion mutuelle se fasse dans la dimension intérieure.

C’est pourquoi Betsalel dit de faire d’abord le Michkan: afin d’attirer la lumiére englobante supérieure (ma-

kif) du niveau de «Il a fait de I’obscurité Sa retraite». L’Arche et les réceptacles ne viennent qu’ensuite, afin
que linclusion mutuelle ait également lieu dans la dimension intérieure.
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Voir, au sujet de «que Havaya est Elokim», le Zohar, partie 111, Naso (143a); Korach (178b); Par-
shas Acharei (page 65a); Bereishis (fin de la page 12a); Va’eira (page 25a). Voir également ce qui

est écrit a ce sujet dans le discours qui commence par «Reviens, Israél».

Le maamar s’achéve par des références a des passages du Zohar sur «que Havaya est Elokim » et par un ren-
voi au discours de Likkutei Torah intitulé «Reviens, Israél». Selon les notes de Kehot, le Zohar y traite de
Iinclusion du Nom Elokim dans le Nom Havaya, ainsi que de « Connais ce jour» comme connaissance dé-
taillée de D.ieu.

DANS LA AVODA

Le maamar invite ’homme a servir D.ieu avec joie dans les mitsvot, mais avec une joie contenue dans la
crainte et le bitoul : a I’extérieur, la crainte; a 'intérieur, ’amour chantant. Pour que cet amour dure au lieu
de n’étre qu’un sentiment passager durant la priére, il doit amener méme son mauvais penchant au service
de D.ieu, surmonter sa nature aussi bien en s’écartant du mal qu’en faisant le bien et en mettant de coté sa
propre volonté, et veiller a sa bouche et a sa langue, afin que son cceur soit assez large pour contenir en-

semble I’amour et la crainte.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi I’amour vient-il de I’éloignement et la crainte de la proximité, et en quoi comprendre que la lu-
miére qui entoure les mondes est présente «en bas exactement comme en haut» vient-il étayer cela ?

2. Comment la difficulté de Chimon HaAmsoni devant le es conduit-elle a conclure que I’amour doit inclure
la crainte, mais non l’'inverse ?

3. Que représente le vav ajouté dans «et le redoutable», et pourquoi seule une lumiére située au-dessus de
tous les mondes peut-elle unir deux opposeés ?

4. Pourquoi ’accomplissement concret d’'une mitsva dans ce monde est-il supérieur a tout le plaisir du
Monde futur?

5. Comment veiller a sa parole rend-il I’ame assez «large» pour contenir deux opposés, et qu’est-ce qui fait
durer ’amour qui en résulte aprés la priére ?
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« Sache aujourd’hui et rameéne-le a ton cceur : Havaya est
Elokim, dans les cieux en haut et sur la terre en bas ; il n’y
a rien d’autre. » Le verset d’ouverture du maamar, inter-
prété ici comme 'union du jour et de la nuit, ainsi que des
deux penchants.
Deuteronomy 4:39v”5:*7 0727
P91 Pyun DRw2 DRORT XIT N "3 722770K NAWMm oD Ny
TV PR nonn YIRT
Sache donc aujourd’hui et prends-le a cceur : D.ieu est D.ieu
dans les cieux en haut et sur la terre en bas ; il n’y en a pas
d’autre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.02 707137
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Reishit ‘Hokhma (cité dans le texte) explique que « Sache
aujourd’hui » signifie qu’un jour comprend le jour et la
nuit, « un jour » ; ainsi, Havaya, I’attribut de miséricorde,
et Elokim, I’attribut de jugement, forment une seule unité.

Reshit Chokhmah, Gate of Love 5:647127R7 19w ,71n00 N°wWRI
7077
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Hamesorah Publishers, Jerusalem 2005 (CC-BY-NC)
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«Ily eut un soir, il y eut un matin : un jour. » L’Alter Rebbe
s’appuie sur ce verset pour montrer qu’un « jour » com-
prend la nuit, deux opposés formant une seule unité.

Genesis 1:571:°8 N°wR12
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Et D.ieu appela la lumiére Jour, et les ténébres, Il les appela

Nuit. Etily eut un soir et il y eut un matin, un jour.

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

LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar (Terouma) enseigne que lorsque la sitra a’hra est
soumise, la gloire du Saint béni soit-I1 est exaltée. Ici, il

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/

décrit le mauvais penchant amené a servir D.ieu.

Zohar I1, 128b2 ,n5p 27mt
LA NOTE DE KEHOT

9K 2 ,m0p 27m

130 awa a2 Baa

Le Talmud interpréte « de tout ton cceur » (Deutéronome
6:5) comme signifiant « avec tes deux penchants, le bon
penchant et le mauvais penchant ». C’est le fondement des
« deux cceurs » du maamar.
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L’homme est tenu de prononcer une bénédiction pour le
mal comme il en prononce une pour le bien, ainsi qu’il est
dit : « Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de
toute ton ame et de toute ta richesse » (Deut. 6:5) — « de tout
ton ceeur », c’est-a-dire avec tes deux penchants, le bon et le
mauvais ; « de toute ton ame », ¢’est-a-dire méme s’1l prend
ton dme ; « de toute ta richesse », c’est-a-dire avec tous tes
biens. Autre explication de ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note renvoie le lecteur aux notes des éditeurs sur cette
page de Likkutei Torah pour d’autres références a ce sujet.

LA NOTE DE KEHOT
vPIPR B7HD) 1 Y0 HWN — NRIT 17T .1 ,10 NPIN D2 n7Ra USRI
M2y n

2PN NI 9293 nyT™
Le Zohar (Vaéra), cité dans le texte, interpréte « Sache au-
jourd’hui et rameéne-le a ton cceur : Havaya est Elokim »,
en demandant pourquoi le verset est formulé dans cet

ordre.

Zohar, Vaera 9:82-10:93)7%:°-279:"0 XX ,77117 100
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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Selon la note, cet ouvrage explique les attributs du jour et
de la nuit ainsi que le verset « Connais ce jour».
LA NOTE DE KEHOT
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Selon la note, le passage du Zohar sur Vaéra, accompagné
du commentaire du Ramaz, y est reproduit.
LA NOTE DE KEHOT
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Chimon HaAmsoni interprétait chaque « et » dans la To-
rah, mais s’arréta a « C’est Havaya, ton D.ieu, que tu
craindras », jusqu’a ce que Rabbi Akiva enseigne que cela
inclut les érudits en Torah. L’Alter Rebbe demande pour-
quoi le « et » de « aimer » ne I’avait pas troublé.
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We are taught that Simon of Amsuni, and others say,
Nehemiah of Amsuni,was accustomed to interpret every
word Eth. When he reached the Eth of (Deuteronomy 6:13,
Deuteronomy 10:20) "Thou shalt fear the L-RD, thy G-d", he
refrained [did not interpret it]. Said his disciples to him:
"Why, Rabbi, what will become of those Eth's thou didst in-
terpret?" Whereupon he answered: "Just as well as I will be
rewarded for making those interpretations, so will I be re-
warded for refraining in this case." But when R. Akiba came,
he interpreted: ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) « En Jacob (Rabbi S.H.
Glick) (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

10D PR PP °Y NI RPTTR INRN? 0PHA2 AR .1°w) .2 ,25 0°IoD
.1a101

12 NI°12°2 NN RPPORD RN N7 209K 107 AN N2NY

L'un des passages du Zohar mentionnés dans la note de
Kehot : il interpréete « rameéne-le a ton cceur » comme in-
cluant la gauche dans la droite, et « Tu aimeras Havaya,
ton D.ieu, de tout ton cceur » comme désignant la droite et
la gauche, appelées le bon et le mauvais penchants.
Zohar, Vaera 10:93-13:10477p:3>-37%: XX 71717 100
Thus this is the meaning of the words, “Know therefore this
day, etc.”, to unite the Right with the Left and so to “know
that TETRAGRAMMATON is ELOHIM®. Said R. Abba: ‘Most
assuredly so! “This Aaron and Moses”-“this Moses and
Aaron”; wind fused with water, water with wind.” R. Abba ex-
pounded in a similar way the verse: “Thou shalt love
TETRAGRAMMATON thy G-d with all thy heart and with all
thy soul and with all thy strength” (Deut. 6, 5). ‘The holy
unification’, he said, ‘is intimated here, and an ...

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/

X177 17 23 7222 PR Mawm 0w Ny ...
The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

13 Sr9mn WA L . N2 1P WD N KD 1o

Le responsum auquel le texte renvoie pour la question des
commentateurs sur le et dans «Et tu aimeras».
LA NOTE DE KEHOT
Y DOIXPI — TR ONRRN L8N Y 270 270PN 12702 X2 LRV 170
R7TOMP 0°917a0 owa 17°9 .2°2°Y 11 970 1anNKRY ’D 0°927 7R L1Ow
197¥2 7 MR 079173 Noyn

14 7akiviziuiyite]

L’Admour Hazaken y demande pourquoi le Zohar qualifie
de mystére I’expression «avec tes deux penchants», et ex-
plique comment le désir méme du mauvais penchant peut
étre transformé en un grand amour pour D.ieu.
LA NOTE DE KEHOT
R0 oY L(RL1D .2 ,19) 27t 3 L(RL10T) At L (R ,20p) MY
.[5].(7,m3) npr o

15 Savn NN

Le Talmud interpréte «sa chair» comme incluant ce qui
est secondaire (tafel) par rapport a sa chair, a savoir sa
peau; ce méme passage rapporte l’enseignement de
Chim’on HaAmsoni. L’Admour Hazaken reprend cette ex-
pression pour la crainte, élément secondaire par rapport a
I’amour.

Bava Kamma 41b2 X”n Xnp 822
LA NOTE DE KEHOT

20N .2 ,Rn P AR

16 (..°a%))

Dans plusieurs volumes manuscrits, les mots «Et puisque
la crainte est suggérée par le mot et...» apparaissent sans
parenthéses, comme faisant partie du texte principal.
LA NOTE DE KEHOT
.0%7390 792 7T RXMI TR IR IRDI°2 nd3

17 927512 K171 M2ANT %2

Le Tanya explique que I'amour est appelé «homme» et
«masculin», comme dans «Il s’est souvenu de Sa bonté»,
et que la crainte est appelée «femme», comme dans «une
femme qui craint D.ieu». Un grand amour est accordé
d’en haut comme un don a celui qui est accompli dans la
crainte.
LA NOTE DE KEHOT
LA P78 RPN R

18 hii=lginl=I}
«Il s’est souvenu de Sa bonté et de Sa fidélité envers la
maison d’Israél.» Zachar («s’est souvenu») signifie aussi
«masculin» ; le verset relie ainsi la bonté et ’amour a ’as-
pect masculin.

Psalms 98:3:11”% 0°2°11n
NYITT DR PINTDDRTPD X7 PRI Nt inpny) iTom a3
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11 s’est souvenu de Sa miséricorde et de Sa fidélité envers la
maison d’Israél ; toutes les extrémités de la terre ont vu le
salut de notre D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

3,13 0°%0n

19 1NN AWN

«La femme qui craint Havaya sera louée.» Le verset relie
la crainte a I’aspect féminin, Noukva.
Proverbs 31:30°7:x7% “>wn
{2900 X1 °1TNRY X °9°0 23M 107 Y
La gréice est trompeuse et la beauté vaine ; mais la femme
qui craint D.ieu sera louée.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
2 R oHwn

20 PN MR L L2 ApaT? APIWNT RO TN 1A 0D

Selon la note, cette phrase, selon laquelle ’amour nait de
I’éloignement, y est citée.

LA NOTE DE KEHOT

aRIN 3,30 RVTIRD AR LDOANKR Y ) TID 92T NUMIRD RN

AP Y IRD R7ATR R0 1Y ART,217°P2 RIT 72ARAY

21 AN N°aR PN RITW OR PR

Selon la note, I’analogie du fils éloigné de la maison de
son pérey est expliquée longuement.
LA NOTE DE KEHOT
,M0 WX N0y .15’}{1 WP Y IRD R”TR °972K12 N13°9K2 RN Swnn
LTPYR WUPR YW 1172 °INR LK

22 19992 T N7IR W1 IR Y
Le Tanya cite le Zohar sur «Mon dme Te désire dans la
nuit»: puisque D.ieu est I’Ame et la vie véritable de
I’homme, celui-ci aspire a Lui comme on aspire a sa
propre vie.

LA NOTE DE KEHOT
QW PPIB°T — DWIT°D VIPUHAY LT P R AN IR

23 19°92 7Pn7IN "Wl

Le Midrach dit que, de méme que le palmier-dattier
éprouve un désir ardent, les justes éprouvent un désir ar-
dent, et que leur désir ardent se porte vers le Saint béni
soit-11, comme il est dit : « Mon Ame Te désire dans la nuit.

»

Bamidbar Rabbah 3:1°%:’3 727 72712

24 19793 7 N7IN WDl

Le Zohar (Acharei Mos) demande pourquoi le verset dit : «
Mon 4me Te désire », et explique que le Saint béni soit-I1

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/

K177 90 9227 5X Mawm arn nyT...

est ’ame et ’esprit de tous ; c’est pourquoi ’on aspire a
s’attacher a Lui.
Zohar, Achrei Mot 31:193-33:203-3"3p:X"2 min "InX ,77717 790
e P
R. Hiya discoursed on the verse: “(With) my soul have I de-
sired thee in the night, yea, with my spirit within me will I
seek thee early” (Isa. 26, 9). ‘It does not say here,’ he re-
marked, “my soul desires thee”, but “my soul I desire thee’.
The explanation is, as we have learnt, that G-d is the soul
and spirit of all, and Israel here calls Him so and says, “I de-
sire thee in order to cleave to thee and I seek thee early to
find thy favour”.’

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

25 "WD1 P NN

«Mon ame a soif de Toi, ma chair aspire a Toi, dans une
terre aride et épuisée, sans eau.» L’éloignement et ’aridi-
té intensifient la soif de D.ieu.
Psalms 63:2°2:370 0°7°11n
TIETYIND MIP2 A7 ARD WD 77 A¥nY TINYR A0K 9 0RO
0772 AN
O D.ieu, Tu es mon D.ieu ; je Te chercherai avec ardeur ;
mon dme a soif de Toi, ma chair languit aprés Toi, dans une
terre séche et épuisée, ou il n’y a pas d’eau.

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

.2,300%%0n

26 9PRNR WP 19
«Ainsi T’ai-je contemplé dans le Sanctuaire, pour voir Ta
puissance et Ta gloire.» La soif de I’ame porte sur cette
contemplation de D.ieu.

Psalms 63:3°3:370 0°2°1n

71291 MY NiIXT? 070 UTp2 12
Ainsi t’ai-je cherché dans le sanctuaire, pour contempler ta
puissance et ta gloire.

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

.[5] .3 30 &°%nn

27 NIRRT 7PN PTAN

Une discussion paralléle sur la maniére dont 1’éloigne-
ment intensifie I’aspiration et la soif, comme I'indique la
note.
LA NOTE DE KEHOT
RO Y 0PN 1R7A0 LLOP Y RN D RO N1PWAD URTR OINRND AR
WRL,U0 AR Yw

28 1727 1w 25w 02

«Car Son Nom seul est élevé; Sa majesté s’étend sur la
terre et le ciel.» Seuls Sa majesté et Son rayonnement par-
viennent méme aux mondes supérieurs.

Psalms 148:1337>:1”np 0°%°1n
DY PIRTPY 1737 1727 It 233700 °n ownR A0
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29

30

31

Qu’ils louent le nom de D.ieu, car seul Son nom est exalté ;
Sa gloire est au-dessus de la terre et du ciel.

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

. ,nnp oonn

M1°2Wi 171 Q%111 %AW DO T8

Dans le Monde futur, «les justes sont assis, leurs cou-
ronnes sur la téte, et se délectent du rayonnement de la
Chekhina». Cela montre que méme le Gan Eden ne recoit
qu’un rayonnement.
Berakhot 17a:1227%:X 1> 172
32 1K X277 079y X327 02y MO 02y XY 1377 AvID3 KoM
K21 7IRIp K21 1AM Riyn KDY 719277 7778 KDY 7900 NP 77K KD
D731 DIPYRT2 DIPRTILY) PIVE DR0TE KPK LMD K9 M
JARY 19IRM D2PPRT DR NI R LTI I
C’était une parole favorite de Rav : le monde a venir n’est
pas comme ce monde. Dans le monde a venir, il n’y a ni
nourriture ni boisson ; ni procréation d’enfants ni transac-
tions commerciales ; ni envie, ni haine, ni rivalité ; mais les
justes sont assis sur des trones, leurs couronnes sur la téte,
et jouissent de I’éclat de la Chekhina, ainsi qu’il est dit : « IIs
contemplérent D.ieu, et mangérent et burent » (Ex. 24:11).

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

XL M072

TR R

« Psaume de David, lorsqu’il était dans le désert de Yehou-
da. » Le titre du psaume de la soif, lu comme un enseigne-
ment sur le désert de ce monde.

Psalms 63:1°R:3"0 0°2°1n
H1TI 92712 ﬁm’flﬂ 'H_'['? 1173[7_3
A Psalm of David, when he was in the wilderness of Judah.

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

.[5] .x ,30 @°%nn

ATIN Qyan AT

Léa dit : « Cette fois, je remercierai Havaya », et nomma
son fils Yehouda. Le maamar rattache ce nom a I’état sus-
cité par le désert de ce monde.

Genesis 29:3571"7:10"2 N°wR2

17 Y IRR 1;)"?5_7 TNR 77K QYT KM 12 'rbm Ty Im
:NTPR TYM

Et elle concut de nouveau, et enfanta un fils ; et elle dit : «

Cette fois, je louerai D.ieu. » C’est pourquoi elle I’appela

Juda ; puis elle cessa d’enfanter.

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

.19 ,03 NPwRN2

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/
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37

38

K177 90 9227 5X Mawm arn nyT...

SARWwY "7 7772

L’Admour Hazaken oppose a cet endroit la rina, I’aspira-
tion ascendante qui survient «le soir», a la joie, qui
consiste a attirer d’en haut la Lumiére infinie dans la To-
rah et les mitsvot, depuis le niveau d’Ano'hi («Moi»);
I’ame juive posséde ces deux aspects, tandis que les anges

n’ont que la rina.

LA NOTE DE KEHOT
22,19 8N

571°3 5”1 1272 M1

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
LPNYIR PWR WD T MIRN s gl 0°P°7% 72

N”Y 1707 2°m
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
TPN7IR RN P9 SYan NIR WDl

51T TR MY mwn

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.0°1RN 991 VP

NINTY S2opwnan naw'® e

Ces mots citent Psalms 113:5 ; le passage figure ci-
dessous.

Psalms 113:5°7:27°p 0°2°1n
NIV 27207 AROR D 0

Qui est comme D.ieu, notre D.ieu, qui siege dans les
hauteurs,

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

Ja-11,%0p o°%nn

NINTR SSopwnan naw'® e

« Qui siége au-dessus, qui regarde en bas, vers le ciel et la
terre. » La lumiére qui entoure les mondes est identique
en haut et en bas.

Psalms 113:5-61-"11:3"p 0°2°1n
PINDY D02 NIRT? *PBwRT (NIWT 02300 RN 1 0

Qui est comme D.ieu, notre D.ieu, qui siége dans les hau-
teurs, qui regarde vers le bas, sur le ciel et sur la terre ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

«Mon dme Te désire dans la nuit.» I’Admour Hazaken
comprend la «nuit» comme la dissimulation de la lumiére
de D.ieu, qui éveille le désir ardent de I’Ame.
Isaiah 26:9°0:173 \oyw°
TIRY FPWRWYR UKD °2 TINYK 2122 "MK 1772 AN WD)
230 *30° 1T T3
De toute mon ame, je T’ai désiré dans la nuit ; oui, de mon
esprit au-dedans de moi, je T’ai recherché avec ardeur ; car
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39

lorsque Tes jugements s’exercent sur la terre, les habitants
du monde apprennent la justice.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

La note de Kehot renvoie a Deuteronomy 30:1 pour ces
mots.
Deuteronomy 30:1°%:’? 0127
AN3 MWK TPPRM 13730 APRT BMITTVD Y WD M)
ST PPN M AT WK O7131232 7237798 Nawm 197
And it shall come to pass, when all these things are come
upon thee, the blessing and the curse, which I have set be-
fore thee, and thou shalt bethink thyself among all the na-

tions, whither the L-RD thy G-d hath driven thee,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 2

40

41

42

1t %R 7772

Le discours sur «Cette matsa», auquel le texte lui-méme
renvoie.
LA NOTE DE KEHOT
2,208 yb

Y79 RIAW DWW ART°

Tanya distingue la crainte inférieure, qui découle de la
méditation sur la grandeur de D.ieu dans les mondes et
sert de porte d’accés a la Torah et aux mitsvot, de la
crainte supérieure, empreinte de honte, qui est attirée par
la divinité intérieure présente dans les mondes.
Tanya, Likkutei Amarim 43:30°18 *0p°? ;NwRY p2n ,X0In
A"
PR NIYRI KT LMW0ID IR DY XY LAKPY AT W
STINT X ROT PR DX” MK 77y L NI 1inaw miexd

13272 ,W°%7 PR7 MANIN 7731 TR 127 22 XY e TR N
OR3% 2D 1B M2 :2INDY i3 ,77207 190 MU
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
xn 11,7’!1‘? 1AY172 917°0 271D R°1N IR

« La terreur et l’effroi s’abattent sur eux. » Extrait du
Chant de la mer ; I’Alter Rebbe reprend ces mots pour dé-
signer la crainte qui saisit celui qui percoit la proximité de
D.ieu.

Exodus 15:161v:1"0 mnw

Y M2PTY 1D MWT WM T2 7D Anwx oy ven
:°1p M0y 12y°-7y Havayah

La terreur et I’effroi s’abattirent sur eux ; par la grandeur de

Ton bras, ils demeurérent immobiles comme une pierre,

jusqu’a ce que passe Ton peuple, D.ieu, jusqu’a ce que passe

le peuple que Tu as acquis.

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/
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PARAGRAPHE 3

43

44

1W1IM QYN NI

« Le peuple vit, trembla et se tint a distance. » Lors du don
de la Torah ; a lire ici comme le fait de reculer devant I'in-
tensité de la crainte qu’engendre la proximité.

Exodus 20:15170:’> mnw

9377081 9w Yip NXY o7k mYipaTy oY DyTe
PTR 1TY AN DY RV IYY

Et tout le peuple percut les tonnerres, les éclairs, le son du

cor et la montagne fumante ; le peuple le vit, trembla et se

tint a distance.

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

A0, mnw

« Mon dme Te désire dans la nuit » :
I’éloignement.

I’amour qui nait de

Isaiah 26:9'v:1°2 71°yw”°

TIR? TP0RYR KD °3 TIMYK 21P2 TMITR 77772 ANIK "W
930 "2 17 T3

De toute mon ame, je T’ai désiré dans la nuit ; oui, de mon

esprit au-dedans de moi, je T’ai recherché avec ardeur ; car

lorsque Tes jugements s’exercent sur la terre, les habitants

du monde apprennent la justice.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 4

45

46

47

Me®anm N

Selon la note, ce passage sur l'inclusion mutuelle de
I’amour et de la crainte y est cité.
LA NOTE DE KEHOT
.T0PNN Y 1N NN RN

« Paix, paix, a celui qui est loin et a celui qui est proche,
dit Havaya, et Je le guérirai. » Il faut comprendre ici qu’il
s’agit de la paix qui unit I’amour (« loin ») et la crainte («
proche »).

Isaiah 57:19v™ 1117y

Havayah 2ng 219921 pim? Divw oiby oonot 221 X792

PNRDTN

Paix, paix a celui qui est loin et a celui qui est proche, dit

D.ieu, qui crée le fruit des lévres ; et Je le guérirai.

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

2P ey pinab

Rabbi Abahou déduit du verset que « celui qui est loin » est
salué en premier : la place des pénitents, qui étaient loin
et se sont rapprochés, est plus élevée que celle des justes
parfaits.

Berakhot 34b:17-18m-17:3 75 m7a
12 13 YOI 227 0K 27 3 K3 2101 R0 220 7Y 1Y 1M
MRk 23771 pin? oiPY 0ivY oonpi 2°1 K7127 Xp MNT
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48

49

50

51

XY 1215 0°%°237 22 113717 °27 MK RIX 12 X271 027 MK PORDN
THPN? XWBPIR APV 090 TR?N? N3 XEu? XX WA
7Y — TBEY £RIN RN Y3K 103 030 TRYR NI 030

242 namn? npy? an?r oopoR NnR KD
On rapporta au sujet de R. Hanina ben Dossa, etc. D’ou cela
vient-il ? R. Yehoshoua ben Lévi dit : Car les Ecritures dé-
clarent : « Paix, paix a celui qui est loin et a celui qui est
proche, dit D.ieu, qui crée le fruit des lévres ; et Je le guéri-
rai » (Is. 57:19). R. Hiyya bar Abba dit au nom de R. Yohanan
: Chaque prophéte n’a prophétisé que pour que sa fille soit
mariée a un disciple des sages, et pour celui qui s’occupe
des affaires d’un ...

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

LA NOTE DE KEHOT
2,7 Mol

’1T NINT° 7RO NPWR9

« Le commencement de la sagesse est la crainte de Ha-
vaya. » Ce verset associe la crainte a 'Hokhma.

Psalms 111:10:xp 0°2°1n

Y7 NTRY ANPAR 0Py-237 2iv Yoty *n nXT nan nowRY
La crainte de D.ieu est le commencement de la sagesse ;
tous ceux qui la mettent en pratique ont un bon discerne-

ment ; Sa louange demeure a jamais.

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

2,80 0%onn

*OXN *9M2 KO ARonm

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

TIM0Y PR TP 571 12997 NIPUEN D)

Atsilout y est expliqué a partir de « Je prendrai a part
(ve’atsalti) de I’esprit qui est sur toi » : Atsilout est une des-
cente, I’habillement de la Lumiére infinie dans la 'Hokh-
ma, et ses dix Séfirot sont appelées dix « tikounim », des
vétements pour la Lumiére infinie qui ne font qu’un avec
elle : « Lui et Ses réceptacles ne font qu’un ».
LA NOTE DE KEHOT
N7 R™IND AR

7N 1PEN 1N

La Sagesse dit : « Et j’étais aupreés de Lui comme un nour-
risson. » Le mot etzlo, « aupres de Lui », est la racine qu’y
trouve I’Alter Rebbe dans Atsilout.

Proverbs 8:30°5:’11 “own
:NY~222 V307 NPNn 0P OV DMWY MK 1IN 123K M1
Alors j’étais aupres de Lui, comme un enfant élevé ; chaque

jour, j’étais Sa joie, jouant sans cesse devant Lui,

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

5 ,nohen
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1IN"922 Napn 71

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

1IN°922 Naapn 71°a

Le Tikkunei Zohar (cité dans la note de Kehot) décrit
Imma Ila’a, la meére supérieure, Bina, comme nichant
dans le Trone, c’est-a-dire le Monde de Béria.
Tikkunei Zohar 21a:5-7°1-71:X X”2 77717 21PN
RMOK KT 712 17 71971 .0°2 71127 72902 72 °ANRT NPWRNaN °1 R
N3 7IRZM TDRT RINM LPIN2 7177 QAR 12 IANRT DA ARDY
RDY "W PRT T TN NIPNNRY NR°12NRY RWTPR 2 “1°RT
N WK T (RDPYDR K1) KDY 19 10 (NNONWR R”1) NNOWR
TWYNN omY Nww NIPRT 11700 MW 90T A2 W 1PR TPMIER
DRIWS NIPRT DOMINORY LUP RN AN Ana3 123R 1Pran o

.XN1732 Y e e RNNY
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

T90° awm

« Un fleuve sortait d’Eden pour arroser le jardin, et de 1a il
se divisait pour former quatre tétes. » Le lieu de la sépara-
tion représente Béria, le commencement de la séparation.

Genesis 2:107:’2 n°wX"2
DPUNT Y27 MM T2 DY 131NN Nipw? 113 XY 0N
Un fleuve sortait d’Eden pour arroser le jardin ; de 13, il se

divisait et devenait quatre bras.

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

22,2 0°wRI2

mobn mnan o 1770

Selon la note, ce discours explique que «Atsilout » vient de
etzlo, « aupres de Lui », aupres de I’Emanateur, béni soit-
1.
LA NOTE DE KEHOT
7172 DURRAT DR 19ZR WP MPIK 70”7 1,00 U 1npe

RIRa DYPw ey

« La domination et la crainte sont aupreés de Lui ; Il établit
la paix dans Ses hauteurs. » La source de la paix entre des
anges 0pposés.
Job 25:2°2:7173 2R
2PiTn2 0IPY ARY iny 7091 Pwng
La domination et la crainte sont auprés de Lui ; Il établit la
paix dans Ses hauteurs.

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

.2, 2R

o P W PN

A propos de « Il établit la paix dans Ses hauteurs » : Mi-
chaél est tout neige et Gavriel tout feu ; pourtant, ils se
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59

60

61

62

63

tiennent cote a cote et ne se font aucun mal.
Bamidbar Rabbah 12:8'11:27 127 12713

Devarim Rabbah 5:122°:11 7127 0°1727

LA NOTE DE KEHOT

YO NPWAD — UATR DIRPI (03T 2% L7 73T .0 ,20 97T R
.[0] .22 071 PPIARDY LW (X ,%) 72T PPy Lamean

(..o”NwR)

Selon la note, la parenthése « tandis que “le grand, le puis-
sant” n’ont pas de vav » figure également dans le manus-
crit des maamarim de I’Admour Hazaken.
LA NOTE DE KEHOT
J7ATR O91KR7 9”N02 03 R¥NI AT 920M

N713°12

La note y renvoie pour le niveau de « redoutable ».
LA NOTE DE KEHOT
9Py R B IRA

17n0 TN nwe

«11 fit des ténébres Sa cachette.» Cette expression désigne
le niveau de D.ieu Trés-Haut, au-dela de toute révélation
et de toute compréhension.
Psalms 18:1227°:1”> 0°%°11n
:EPPY "2y DM NIYN 430 PR30 100 TYN-NY
11 fit des ténébres Sa retraite, de Son pavillon tout autour de
Lui ; ténébres d’eaux, nuées épaisses des cieux.

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

.2, ooonn

191°ND 227 X1°ND Y95 12 XOBN Nawnn nveT

La priére d’Eliyahou (Pata’h Eliyahou): «Tu es... caché au-
dessus de tous les étres cachés; aucune pensée ne peut Te
saisir, absolument. »

Tikkunei Zohar 17a:10-1227-":X ™ 977 *1pn

mawnn mO% .prono 93 By RMND PRPY P DY ARDY X1 NIR
Wy NP I LPIPN WY NPPART RIT NIX .YPD 3 Xo%An
RINRT TPRP LORANR XPT 1PReN0 PRy 112 RAMARD 11000
72 PWPT XIT NIRY LKW "33 (XOINR K1) NN0ONR 1AM
ORI MP2M 1 TN WIIBRT XD PO LIRADD NIRT 1A N0 1M

.12 WMBR 19RD 100 WNNR Y
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

1°°ND 237 N1°N0 P95 2 XO°DN 1 N°RT

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.("%x nno) anIPna™n

7%y B-X% @9aN T2
La bénédiction de Malki-Tsédek: «Béni soit Avram par
D.ieu Trés-Haut, Possesseur du ciel et de la terre.» Devant

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/

64

65

66

67

K177 90 9227 5X Mawm arn nyT...

D.ieu Trés-Haut, le ciel et la terre sont également annulés.
Genesis 14:19v7°:77 n"wR12

PR DO 73R 1177Y PXP DI2X T2 MR I

Et il le bénit, et dit : « Béni soit Abram par D.ieu Trés-Haut,

Créateur du ciel et de la terre ;

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

0,77 NPWRI2

15y B-X 923 1UyDN

« D.ieu supréme » y désigne également le niveau de Kéter
: le rédempteur est amené jusqu’a « leurs petits-enfants »,
le niveau de Netsa'h et Hod, par la révélation de D.ieu su-
préme, Kéter, qui est au-dessus de I'intellect.
LA NOTE DE KEHOT
Raivr B g~ N RN A7 mMpPY .3 ,%°y0n D 5oy% R LT L,

0°2%2 QNN 7”73

Selon la note, le discours dit que D.ieu est appelé « D.ieu
supréme » parce qu’ll est élevé et trés haut, et cite le
Pardes, qui explique D.ieu supréme comme Kéter, « le
Trés-Haut au-dessus de tout Atsilout ».
LA NOTE DE KEHOT
TRM 71231 KW 07 RITW 193 11°9Y PR KIPI 19717 2,7 02381 1P
55 5y 1199y XITW N2 °N22 RITW DT 11°9Y PR D32 971Y3 07192 )
nyawn nns cTow” nap °Y T°0 N7IMIND IR AR V.. mooRn
AN PR NOWNRN O’y K7 KR n°%om1 2123 °9ya ¥70a% MPURRT MTRn
oy 1Dy BR N2 XITW 90D P2 M9t YW 1M LK™ 0UArRY
w7y T mbwbnwin

M2 NIM

«Malki-Tsédek, roi de Chalem, apporta du pain et du vin;
il était prétre de D.ieu Trés-Haut.» Le verset que le Zohar
développe ici.
Genesis 14:1817:77 n>wx"2
(71729 X7 100 XA 17 D2 RO¥IN D2Y T2 PTETIm
Et Melchisédek, roi de Salem, apporta du pain et du vin ; il

était prétre de D.ieu Trés-Haut.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

ANDOY DY 1197 BN N1 XTI NI

Le Zohar (Le'h Le'ha) interpréte «et il était prétre»
comme désignant la droite, et «de D.ieu Trés-Haut»
comme désignant le monde supérieur, Bina.

Zohar, Lech Lecha 24:237-2481717-1727:772 72 72,9177 120
According to another explanation, “Melchizedek” alludes to
the lower world, and “king of Salem” to the upper world; and
the verse indicates that both are intertwined inseparably,
two worlds like one, so that the lower world also is the whole,
and the whole is one. “Brought forth bread and wine”: signi-
fying that both of these are in it. AND HE WAS PRIEST OF
GOD MOST HIGH: i.e. one world ministers to the other.
“Priest” refers to the Right, and “Most High G-d,’ to the up-
per world; and hence a priest ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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69

70

7

72

73

73°22 NI ponYy mbann

Le Zohar (Kora'h), cité dans la note de Kehot, interprete le
mot hou («lui») dans «le Lévite servira, lui» comme dési-
gnant la gauche supérieure et aussi Atik, et le relie a «car
Havaya est Elokim ».

Zohar 111, 178ba ,nyp 2’'m
LA NOTE DE KEHOT
.2,nyp N aRa

191091 AR 171y 7IN°22

L’explication de « la mezouza a droite et la lampe de Ha-
nouka a gauche » ; a cet endroit, il est expliqué pourquoi
la Torah est appelée « le proverbe de I’Ancien », une ana-
logie qui permet de comprendre son sens intérieur.
LA NOTE DE KEHOT
2,2 RN

173 DOXR 7°NIRN %WIPR WIPT K17

Au début de Yitro, le Zohar évoque le mystére de la sainte-
té, ou un roi et un prétre servent sous Lui.

Zohar, Yitro 1:8-181”>-’n:’X 130° ,9M17 790

Consideére ceci. Dans la doctrine mystique du Nom sacré,
nous parlons du Roi et du Prétre, aussi bien en haut qu’en
bas. Le Roi d’en haut est le Saint des saints mystique,! Binah
; et au-dessous de lui se trouve un Prétre, la Lumiére pri-
mordiale mystique, qui le sert ; c’est le prétre appelé «
grand » et qui se tient a droite.

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

La note de Kehot renvoie a Job 3:19 pour ces mots.
Job 3:19v™ 2 2R
PITRR WO 7YY RN DY ’?ﬁ'f;] Top
3. La, le petit et le grand sont égaux, et le serviteur est libre
de son maitre.

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

9IND 72°Wn2

« Méme les ténébres ne sont pas obscures pour Toi, et la
nuit brille comme le jour ; les ténébres et la lumiére sont
pareilles. » Pour D.ieu, révélation et dissimulation sont
égales.

Psalms 139:1227:17%p 0°2°1n

:TIRD 170D 1°K? Di%D 1772) Jan UKD qUn-o3
Méme les ténébres ne sont pas trop obscures pour Toi ; la
nuit brille comme le jour, les ténébres sont comme la

lumiére.

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

.27 ,19p 0°2n

wan 20w X9 *np X917

Le Zohar enseigne que D.ieu est la racine de tous les
mondes et que « tout est considéré comme rien devant Lui

».

Zohar I, 11b2 ,x> X”mt
LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/
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. L,RO R

qnn Twns XS wIn ox

« Méme les ténébres ne sont pas obscures pour Toi, et la
nuit brille comme le jour ; les ténébres et la lumiére sont
pareilles. » Pour D.ieu, révélation et dissimulation sont
égales.

Psalms 139:1227:07%p 0°%°1n

:17IRD 12°YND X2 01°D ;'l'??‘_?] TR YRS qYn-o3
Méme les ténébres ne sont pas trop obscures pour Toi ; la
nuit brille comme le jour, les ténébres sont comme la

lumiére.

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

.27 ,19p 0°2in

FINTY 2NT NV NIRRTy

Selon la note, cette ligne y est citée.
LA NOTE DE KEHOT
RPN Y 277923 RAPP N7TIR2 RN

MEn NPen® yna

Selon la note, ce passage y explique la supériorité de la
crainte qui vient d’en haut sur celle qu’une personne at-
tire elle-méme.
LA NOTE DE KEHOT
IRTPTT 1A DY Toynbn AN AT 100 NPYR PAYa LAURT Oy 11702
WY YUY Pwnn DIRIY

wHRN 17T wrny)

Le discours sur « Armez-vous parmi vous » commence ici
par ses questions sur le verset ; selon la note, il traite des
deux niveaux de ’esprit et du cceur, et de la supériorité du
feu, par lequel une chose est transformée en une autre
essence.
LA NOTE DE KEHOT
TDANI WRA U WK NPYM 291 MnaT °nan v .7 0D mbn oy
Rhih byl

Py MW 1770

Yaakov cherche a y unir deux opposés, la lumiére enve-
loppante de Tohou et la lumiére intérieure de Tikoun ; la
note ajoute que Rabbi Akiva, étant du niveau de Tikoun, «
entra en paix », la ligne médiane qui unit et relie les deux
lignes.
LA NOTE DE KEHOT
2N TN OYRART P 0V9wa 0131 1P°N °12n »aw ¥9 .2, ™0
0P %3 DR

o°N17 Oyn oY1 7o

« Tout le peuple voyait les sons et les torches » y est expli-
qué : les sons sont des attractions comparables a ’eau, les
torches sont ’aspiration ardente vers le haut, et tous deux
proviennent du son du chofar ; la note résume cela
comme le don de la Torah par le feu et ’eau en bas.
LA NOTE DE KEHOT
.TonD 0% WX °Ma2 771IN0 NI°N .2 ,TY RN
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80 922 PRX° DX TIPYN AW RO Y R 719 77 NPTIRD AR LT ,21 10w D BUYD DA kM

« Il lia son fils Yits’hak et’ le placa sur I’autel, au-dessus du 85 PR ON PY 73 2R
bois. » La ligature représente I'inclusion de I'attribut de

Yits’hak dans celui d’Avraham. Le Zohar (Chelah) demande comment Moché pouvait dou-
ter que le pays ait des arbres, et développe le sens de sa

Genesis 22:9°0:272 N°WR12 .
question.

D2MI"NY D71IK OY 127 0RPKT 120K 0K DipRaToR W

Zohar, Sh'lach 6:31-39v”%-8"5:1 7% nbw ,9117 790
Dy 02MATRY AR 0PN 122 PRTNR TPYN DURYITIR TN

S’IL Y A DES ARBRES (litt. arbre) EN ELLE OU NON (il n’y en

:0°8Y7 a pas). R. Hiya dit : « Moise ne savait-il pas qu’il y avait des
Ils arrivérent au lieu que D.ieu lui avait indiqué ; Abraham y arbres dans le pays, puisque D.ieu lui avait dit que c’était un
batit I’autel, disposa le bois, lia Isaac, son fils, et le posa sur pays ou coulent le lait et le miel ? »
I’autel, au-dessus du bois. The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT 86 FR3 K177 13%9
0,25 NPwRI2 La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
81 NYTA Y 0N 7Y 0Oy °2 On sy X1 71910 11X
Comme le cite la note, le Tséma'h Tsédek explique cette
ligne : I’Arbre de Vie est Zeir Anpin et I’Arbre de la 87 JCEARCRIIE
Connaissance est Noukva ; la Akéda et le sacrifice de soi Le discours commence par « Servez D.ieu dans la joie, ve-
s’élevent au-dessus d’eux, car le sacrifice de soi attire nez devant Lui avec des chants » et par I’expression du Zo-
I'union de 'Hokhma et Bina et la lumiére de Kéter ; c’est 1a har « joie le matin et chant le soir » ; il explique que le ser-
« au-dessus du bois ». vice des anges est le chant, expression de leur aspiration a
LA NOTE DE KEHOT étre inclus dans la Lumiére infinie.
R R PRY 0 LT neny onak Dynn 71T . L 1annRY e nPpha vp” LA NOTE DE KEHOT
D PPIAR WPRD 13 712 17p2 Nwabnnw WUy 19 P P R T XL R™MIN

TIM® W3 WA NT°0N MUY 50 371N AhynR 11y °0nm 1Py . L 17

88 | Lanote de Kehot renvoie a Zechariah 2:14 pour ces mots.
R 712 771 07MK — 70O%Y% Dynn R 1991 w7y N30 IR Pwnm 20

Zechariah 2:1477°2 1°72t

ROPY
| 70K 72302 °NI2W) R2™117 73 19°87N2 ) °37
82 now *n3 %y Wwpn 27y « Chante et réjouis-toi, fille de Sion, car voici, je viens et je
Le discours sur « ils trouvérent un homme qui ramassait demeurerai au milieu de toi, dit D.ieu. »
du bois » (Nombres 15:32). Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
7,2 0w nMpo 89 1 NPT
«I1s proclameront le souvenir de Ta grande bonté et chan-
83 P NPwe 529 5y M0 Py M teront Ta justice. » Cité dans le discours « Chantez et ré-
« 1l sera comme un arbre planté prés de I’eau, étendant jouissez-vous », au sujet du chant d’en bas.
ses racines au bord du ruisseau. » Cité dans le discours Psalms 145:7°1:71"np 0°°1n
sur « le ramassage de bois ». AT INPTR P2 IN021 7
Jeremiah 17:8'm:1> 307 IIs proclameront la renommée de Ta grande bonté, et chan-
on X270 XY KDY DY NP a1y onthy Ny vy o teront Ta justice.
al:) nﬁfpwg w’an: N’?W l}s-[? x5 nq‘g; n;w’;q Tqu_ m?g n:m Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
Il sera comme un arbre planté prés des eaux, qui étend ses 90 21N M35 B

racines vers le fleuve ; il ne craindra pas quand viendra la .
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT

chaleur, et son feuillage sera luxuriant ; il ne s’inquiétera
pas pendant ’année de sécheresse et ne cessera pas de por-

. o1 93 w1 nban
ter du fruit.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain) 91 a7y ?'I”TJP'I) N¥% 5”9 N”M1a

84 27y 17T MW D Ama 1V Selon la note, ce passage du Zohar est également cité dans

Selon la note, le discours sur « ramasser du bois » cite le discours sur I'inauguration du Michkan et du Temple,
qui fit descendre des lumiéres supplémentaires avec la
Chekhina.

LA NOTE DE KEHOT

également ce passage du Zohar : il interprete « y a-t-il un
arbre en lui ou non (ayin) » comme signifiant que ayin est
supérieur méme a I’Arbre de Vie.

LA NOTE DE KEHOT .3,1% 11972°0 1P 03 RN
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92 1239 P70

« Que Tes prétres soient revétus de justice, et que Tes fi-
déles chantent. » Le verset que le Zohar interpreéte au sujet
du chant silencieux des Kohanim.

Psalms 132:9°0:27%p 0°2°11n
A7 PTOM PTEWRY? P3ID
Que Tes prétres soient revétus de justice, et que Tes fideles

poussent des cris de joie.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

93 95 5Y2% 1237° P91 13390 PTOM

Le Zohar (Vayetzei) demande pourquoi le verset parle de
«Tes hommes pieux» qui chantent, alors qu’il aurait di
dire «Tes Lévites».

Zohar, Vayetzei 6:36-7:433"n:1-172:) R¥* 7717 100

Thus, when David invited the King and His Consort, he re-
placed the customary entertainers of the King with a higher
order. So he said: “Let thy priests be clothed with right-
eousness, and let thy saints sing songs” (Ps. 132, 9).” Now
the Levites were the regular musicians of the King, but
David, having extended an invitation to Him, deviated from
the normal practice and provided priests and saints to en-
tertain Him.

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

94 719K SRWM2 1721y N1727

Le Zohar (Shemini) oppose le chant des Lévites au service
du Cohen, qui s’accomplit dans le silence et la joie.
Zohar, Shmini 5:59-6:70°y:1-1071:’77 *1°nw 717 790
Therefore the priest, when he entered the Sanctuary to per-
form divine service, was forbidden to drink wine, because
his service is carried out quietly.’
The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

95 D527 N3N W 7Imt 7772

Mizmor y désigne une musique jouée sur un instrument,
une voix vétue d’un réceptacle ; shir est la voix de la
bouche, non vétue d’un réceptacle.
LA NOTE DE KEHOT
.3,M% 19720 1mpY

96 %21 N21aR W MR

«Un psaume, un chant pour I'inauguration de la Maison,
de David.» Les premiers mots du discours cité au sujet de
mizmor et shir.

Psalms 30:1°x:"% 0°%°11n
T2 1727 N2INTY i

=i

Psaume ; chant pour la dédicace de la Maison ; de David.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

97 LUK WY 7Y

Sim'ha y désigne la joie révélée au-dehors, comme a
Souccaot, et guila la joie qui demeure dans le cceur ; « exul-
tez avec tremblement » signifie que le tremblement re-
couvre la joie afin qu’elle ne se voie pas.

LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/

K177 90 9227 5X Mawm arn nyT...
X1 0733830 1Pk

98 | «Je me réjouirai grandement en Havaya; mon 4me exulte-
ra en mon D.ieu.» Le verset du discours sur sim’ha et gila.
Isaiah 61:10™:X70 171°yw°
TRTE YR YT 1YaPT vD vRPR3 wal tan M2 oy wit
772 TTYA 1792 7K 1027 1002 "398
Je me réjouirai grandement en D.ieu, mon dme exultera en
mon D.ieu ; car Il m’a revétu des vétements du salut, Il m’a
enveloppé du manteau de la victoire, comme un fiancé se
pare d’'un diadéme sacerdotal et comme une fiancée s’orne
de ses bijoux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

99 720N 71¥9 199M

«Son intérieur est incrusté d’amour.» Décrit ’amour ca-
ché sous une enveloppe extérieure de crainte.
Song of Songs 3:107:1 0°1°wi1 W
niams NN A18Y 1990 T 12972 371 I0T°R M9 gy YTy
0977
11 en fit les colonnes d’argent, le sommet d’or, le siege de
pourpre ; Iintérieur était incrusté de I'amour des filles de

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

100 ynwnova ey

Sim'ha y est expliquée comme une allégresse révélée et
guila comme une joie gardée a I'intérieur, comme dans «
les enfants de Sion exultent en leur Roi » : par crainte du
Roi, la joie se recueille au-dedans et ne se manifeste pas.
LA NOTE DE KEHOT
122 R AW ¥ A998 MITA0 M9ANT YR e 1,30 1po

101 o1 19930 1% 012
«Que les enfants de Sion exultent en leur Roi.» L’exulta-
tion (gila) comme joie intérieure.

Psalms 149:2°2:v"np 0°7°1n

0272 11 Y12 Y3 PN o
Qu’Israél se réjouisse en son Créateur ; que les enfants de
Sion soient dans I’allégresse en leur Roi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

102 DONWDD PN T DOPON o1 R

«Lorsque Pharaon renvoya le peuple, D.ieu ne le condui-
sit pas par le chemin du pays des Philistins.» Le verset du
discours cité ici.
Exodus 13:171:3™ mnw
211 %3 DY T8 77T P9N DN 0NN M MPwa v
M7 130 M7 DOT2 DY BNYTID BRRN K 73 X
Or, lorsque Pharaon laissa partir le peuple, D.ieu ne le
conduisit pas par le chemin du pays des Philistins, bien
qu’il fit proche, car D.ieu dit : « De peur que le peuple ne
regrette en voyant la guerre et ne retourne en Egypte. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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103 1 INI1AND PO
«Et le juste vivra par sa foi.» La joie dans la lumiére enve-
loppante repose sur la foi qui dépasse I’entendement.

Habakkuk 2:4°7:°2 p1pan
7 ANNNRD PTRY 92 3D MYRD .‘I’?*;JS] nan
Voici, son ame s’enfle d’orgueil, elle n’est pas droite en lui ;

mais le juste vivra par sa foi.

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

.T,2 2P0

104 79y B-N8 N7

Une discussion des mots de la priére « et le redoutable,
D.ieu supréme », comme l’'indique la note.

LA NOTE DE KEHOT

— DMK IR 005 7722 M1°Y 01y — ATR 2I0RD L79DN0 no

21PNy R 90 LRYP Y 0Oy
105| La question de Moché aux explorateurs : « Y a-t-il un arbre
en elle, ou non ? »
Numbers 13:20°2:3*> 72712
DOAINTM PRTOR PY A2TWT A1TOR NI MIwa YIND oM
{0239 1132 717 DT PINT 18R DAMRY
et comment est le pays, s’il est fertile ou pauvre, s’ily a des
arbres ou non. Prenez courage et rapportez des fruits du
pays. » C’était alors le temps des premiéres grappes mfires.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
106 | La note de Kehot renvoie a Psalms 132:16 pour ces mots.
Psalms 132:16170:27%p 07210
M3 137 PTOM YT WK 10370
Her priests also will I clothe with salvation; And her saints

shall shout aloud for joy.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 5

107 | « Paix, paix, a celui qui est loin et a celui qui est proche. »
La paix qui unit ’amour et la crainte.

Isaiah 57:19v™:1°yw°

Havayah nx 219921 pind? iy oi%¢ oonot 271 X2
PNRDTN

Paix, paix a celui qui est loin et a celui qui est proche, dit

D.ieu, qui crée le fruit des lévres ; et Je le guérirai.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

108 2O8Y° bynn 1Py

Yits’hak fut lié et placé sur I’autel « au-dessus du bois »,
image de I’élévation au-dessus des deux « arbres ».

Genesis 22:9'0:27) N°wXI2

MMATNY DPI3X DY 120 D7RPRT 2718 UK DipRnTON NI

Pynn naMITPY INR DR 132 pUAN TRYN DO¥YITAR TN
:0°8Y?

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/

K177 90 9227 5X Mawm arn nyT...

Ils arrivérent au lieu que D.ieu lui avait indiqué ; Abraham y
batit I’autel, disposa le bois, lia Isaac, son fils, et le posa sur
I’autel, au-dessus du bois.

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

PARAGRAPHE 6

109 N1 NR N7y RY WK nnn

« Parce que tu n’as pas servi Havaya, ton D.ieu, dans la
joie et l'allégresse du cceur, au milieu de I’abondance de
toutes choses. » A lire comme « davantage que l’abon-
dance de toutes choses » : la joie d’une mitsva.

Deuteronomy 28:471"1:1”2 0°127

:9D 391 227 ;0 AMRRa PR NTNR NT2YRY WK Nan
parce que tu n’as pas servi D.ieu, ton D.ieu, avec joie et avec
allégresse de cceur, en raison de I’abondance de toutes
choses ;

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

12,15 0727

1o 77 728 K7
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
XX,

m g3 912

« Béni soit Avram par le D.ieu Trés-Haut, maitre du ciel et
de la terre. » Le Zohar lit ce verset comme le modéle d’une
bénédiction.

Genesis 14:19v7°:7” N*wx12

Et il le bénit, et dit : « Béni soit Abram par D.ieu Trés-Haut,
Créateur du ciel et de la terre ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

112 PR 1T 119 BRD LA 7102 171ART 10 29aK 7113

Le Zohar (Lech Lecha) lit la bénédiction de Malki-Tsedek

comme le secret des bénédictions : « Béni soit Avram »,

comme nous disons « Béni sois-Tu » ; « par le D.ieu Trés-

Haut », comme nous disons « Havaya, notre D.ieu ».
Zohar, Lech Lecha 24:237-2481717-179:772 9% 92,9117 190
BLESSED IS ABRAM. The words of the text are a prototype of
the formula of blessing (used by the Israclites). “Blessed is
Abram” (in the sense we have given to it) corresponds to
“blessed art Thou “. “To the Most High G-d” corresponds to
“O L-rd our G-d”. “Possessor of heaven and earth” corre-
sponds to “king of the universe. Further, AND HE BLESSED
HIM indicates the course of blessing from below to above;
BLESSED IS THE MOST HIGH GOD indicates from above to
below. AND HE GAVE HIM A TENTH ...

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

13 oW n”pnn a3

Comme la note le résume, le Mikdash Melekh explique «
Béni » comme le Yessod d’Abba et Imma, « Tu » comme le
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‘Hessed, « Havayah notre D.ieu » comme Tiferet et Gue-
voura, et « D.ieu Trés-Haut » comme Guevoura ; I’Admour
Hazaken ne suit pas cette lecture.
LA NOTE DE KEHOT
719y DR 191 772X 17N POR U0 701 AR RVIR 700 N2 whanw
N7 ymhieh

14 292y o niokn niohm
« Ton régne est un régne sur tous les mondes. » La souve-
raineté de D.ieu est a ’origine de I’existence des mondes.

Psalms 145:1337>:7”np 0°2°1n

1T 1377202 ANPWHM 0ONPY-23 NISPR AMdn
Ton royaume est un royaume pour tous les siécles, et ta do-
mination demeure a travers toutes les générations.

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

.3 ,mp 0%nn axn

15 WP 91712 INTIDY

« Ses fondements sont dans les montagnes saintes. » Ap-
pliqué a la Torah et aux mitsvot, dont la racine se trouve
bien au-dessus des mondes.
Psalms 87:1°X:1”d 0°7°1n
WTP™702 INTIO? 1Y Nintm mpeIap
Psaume des fils de Coré ; cantique. Son fondement est sur

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

116 1°2 RODN Fawnn nvee

La priére d’ﬁliyahou : « Aucune pensée ne peut Te saisir,
absolument. » Pourtant, D.ieu est saisi par la Torah et les
mitsvot.
Tikkunei Zohar 17a:10-1227°->:X 1> 97171 *1pn
mawnn nY Lpntno 93 By XReNo PRYY 93 By IRDY X0 NIR
Wy NP PIPY LPNPN WY NPPERT K1 NIR J99D 72 XoBn
JP9ANRT PRRYY LURANR RDT 1RPND 1MPY 1IMa RATARD 17000
712 PWPT KT NIRY LKW "33 (RMOONR K1) NR20ONR 1IN
PORM 1920 7 TN WOIERT XD P ARIDA NIRT 1A 1P 1M
.72 WBR 19X 170 WhNR Y

Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

117 | Lalouange des anges : « Saint, saint, saint est Havaya des
armées ; toute la terre est remplie de Sa gloire », est com-
prise comme désignant cette terre matérielle.

Isaiah 6:372:1 171°yw°

PIRITPD KPn NIRIY N WATR WATR WiTR InRY MR MK
:17923

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) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 7

118 | « Et ces paroles que Je t’ordonne aujourd’hui seront sur
ton cceur. » Il faut comprendre que c’est le propre « Je » de

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/

K177 90 9227 5X Mawm arn nyT...

D.ieu (Ano’hi) qui ordonne et s’unit a la personne.
Deuteronomy 6:6:"1 0°727
9227723 DT T I WK 7PN 01T T
Et ces paroles que je t'ordonne aujourd’hui seront sur ton

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

119 anwy® avn

« Les commandements [...] que Je t'ordonne aujourd’hui,
afin que tu les accomplisses. » Ce monde est le lieu de
I’action.
Deuteronomy 7:11x”°:t 0°127
DT TR 29I WK DVSYRTNN) DPIINN MERTNS 7720
:0niy?
Tu observeras donc le commandement, les statuts et les or-
donnances que je te prescris aujourd’hui, afin de les
accomplir.

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

.X%,10°727

120 TN TRy 77N2

La note renvoie le lecteur a cette page de Likkutei Torah
sur Bechukosai au sujet des 620 piliers de lumiére et pré-
cise que d’autres sources y sont indiquées.
LA NOTE DE KEHOT
L[5] .70 .(2,1) "mpna By e 7w 0T

121 TN TRy 77N2

Le Pardes rapporte la tradition selon laquelle Kéter
contient 620 piliers de lumiére, valeur numérique de Ké-
ter, desquels la force vitale est attirée vers toutes les
Séfirot.
Pardes Rimmonim 8:5-61-"11:’11 0°1117 07782
70N RIM 7M2A2 NRTIP 19173 °3 ONIRNA M2 10191 00 U ..
52N1 79 R OTIRY 7T RO TI3AT 7PERI 791747 IR 10
OTIR 7113 RIT 12121 DTIRT 1°2 $°75°9 O°aw 12 TRIYT NOXaN
3 %3 MINWRIT AWPY 7 19 9K A Ay 03 B .amyn 1
7171 0°DAYT 1A OP 0°RAY MAR A DWW DN MNwRAT
7971 72701 191 RIT MUK NIWRAT INOTY 19K 1971 .owawnd
MR WRIM TPITAT T2 R IN90 03 R PR PNy XIp)
72727 ANRY 113 %D LANYIR RO 171237 TAID KIT 70000 R
..7on

Pardes Rimonim (Public Domain)

PARAGRAPHE 8

122 | «Ettu en parleras lorsque tu seras assis dans ta maison et
lorsque tu marcheras en chemin. » L’étude de la Torah
dans ce monde.

Deuteronomy 6:7°1:1 0°727
T2UN T2 AN A2 ANIY2 02 ANIT PP DN
AP

52



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS VA'ESCHANAN - MAAMAR 7

Tu les enseigneras avec soin a tes enfants, et tu en parleras
lorsque tu seras assis dans ta maison, lorsque tu marcheras
en chemin, lorsque tu te coucheras et lorsque tu te léveras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

123 927R2 KNP 2P

« Une voix appelle : dans le désert, dégagez la voie de Ha-
vaya. » A comprendre comme la voix de la Torah qui ap-
pelle dans le désert de ce monde.
Isaiah 40:32n °yw°
°PPR? TP0R 12792 17 1 777 312 12712 KIip PP
Hark! one calleth: ‘Clear ye in the wilderness the way of the
L-RD, make plain in the desert a highway for our G-d.

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

ALn Y

124 Py 2 g
« Lavoix est la voix de Yaakov. » Ici, la voix de I’étude de la
Torah.

Genesis 27:22275:1”) N°wX12

T DT 3P YA YR MR AT P poN 3y wan
Ay

Et Jacob s’approcha d’Isaac, son pére ; celui-ci le toucha et

dit : « La voix est la voix de Jacob, mais les mains sont les

mains d’Esaii. »

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

.22,12 NPwRI2

125 127Wn2 NRR yw ne°

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

126 7127WnN2 NRR YW n9°
« Mieux vaut une heure de techouva et de bonnes actions
dans ce monde que toute lavie du Monde futur. »

Pirkei Avot 4:171:*7 MaR mwn

,M7 0932 00290 DY 1WN2 DAR YW D2 ,NIR 7 XA

Dam X270 0P1Y2 M1 NIIp DY NAR YW 1D K37 0PIy 00 Do
M7 073y 0

Il disait : une heure de repentir et de bonnes actions en ce

monde vaut mieux que toute la vie du monde a venir ; et une

heure de quiétude dans le monde a venir vaut mieux que

toute lavie de ce monde.

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

PARAGRAPHE 9

127 YR 7171237 2ER 7 10 KDY 90N

«“Je suis” et “Tu n’auras pas [d’autres dieux]”, nous les
avons entendus de la bouche du Tout-Puissant (HaGue-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/

K177 90 9227 5X Mawm arn nyT...

voura).» L’Admour Hazaken interpréte Guevoura comme
les restrictions qui rendent cette révélation possible.

Makkot 24a:1-3°3-"R:X 775 n1on

DIIYRY 717137 B0 - 77 M KDY IR 71 210 M KR Y

AR P07 MRy NOX PY TTRYM T X2 (PO prwnT 1mo0)

PIR YD 0OnR 7930 .AWTR 172 19U 1 A7082 1 0 Al MT?

X2 y777 Y203 7227 °7 OKT? XY OXMI PIY2 A1 43R 0Y K

vin® X2 77K APy np? XD o1 by 7MY w3 11 KD 9903 w
Rdeiralird

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

AW WKL, Mon

128 N0 qwn nwe

«Il fit des ténébres sa cachette.» Le niveau caché d’ou
provient le « Je» des mitsvot.

Psalms 18:1227>:1”> 0°%°11n

DRV 29 D7B"NWT 139 THI30 1IN0 TN N
11 fit des ténébres Sa retraite, de Son pavillon tout autour de
Lui ; ténébres d’eaux, nuées épaisses des cieux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

129 Qnaxw 7712

La, «l’eau» représente la 'Hokhma et la «joie» la Bina:
puisque la 'Hokhma et la Bina sont deux compagnons qui
ne se séparent jamais, elles doivent étre unies ici-bas par
un éveil d’en bas.
LA NOTE DE KEHOT
.X,D P>

130 NYwa DR QNaNwY

«Vous puiserez de 1’eau avec joie aux sources du salut.»
Le verset du discours sur la libation d’eau.

Isaiah 12:33:2” 1oyw°
:TIS]HW?U 1ynn 'ﬁfﬂf{l; D’?;'DDJKTZN
Etvous puiserez avec joie de I’eau aux sources du salut.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
131 Py 1°90 an 2Mn7

La note renvoie a ce passage pour la 'Hokhma et la Bina,
désignées comme «deux compagnons».

Zohar III, 4ax ,7 2’m
LA NOTE DE KEHOT

.[5] .1mP? IRT 277 .297R °Y 0°28I NPMIR LR T MR

132 217p21 PR obw oYY

La paix qui unit ’amour et la crainte, attirée pendant les
Dix Jours de techouva.

Isaiah 57:19v™:1117°yw°

Havayah mR 21?1 pini? oivy ofPy oopot 271 X732
PNRET

Paix, paix a celui qui est loin et a celui qui est proche, dit

D.ieu, qui crée le fruit des lévres ; et Je le guérirai.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

133 117N 1 2

«Car en ce jour, Il fera expiation pour vous, afin de vous
purifier; de toutes vos fautes devant Havaya, vous serez
purifiés.» La purification de Yom Kippour.
Leviticus 16:30°7:10 X1p™
770N 1 %197 D2°NKRWVT P31 DINK NTY? 0277y 1927 M 037D
Car en ce jour il sera fait expiation pour vous, afin de vous
purifier ; vous serez purs de tous vos péchés devant D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 10

134 g2 N7

« Et tu en parleras. » Le verset, lu au paragraphe 8 comme
indiquant que la lumiére de D.ieu est attirée dans ce
monde par la Torah.

Deuteronomy 6:7°1:1 0°727

23U T772 TN A2 ANIW2 03 MM 37 DNuYY
RPN

Tu les enseigneras avec soin a tes enfants, et tu en parleras

lorsque tu seras assis dans ta maison, lorsque tu marcheras

en chemin, lorsque tu te coucheras et lorsque tu te léveras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 11

135 NN9oR RPN XANPT RMAYNNI
Le Zohar (Terouma), cité dans la note de Kehot, enseigne
qu’il n’y a pas d’éveil d’en haut avant qu’Israél ne s’éveille
d’en bas. Ici, cela signifie que la révélation hors des té-
nébres dépend du travail propre de la personne.

Zohar 11, 135b2 ,15p 27m
LA NOTE DE KEHOT
.2,719p 27m IR

136 130 awa a2 Boa
« De tout ton cceur » : avec tes deux penchants, le bon
penchant et le mauvais penchant.

Berakhot 54a:6":X 771 11372
RATRY IWNIY 12007 PY TG 0w 1y77 7Y 9737 0¥ 270

290 7%°:

»I7Rn 22217 .9WD1 NK Pl K17 A97ER — YWD 92217 917 13N

7T RITY 7T 7T 223 — PTRM 9227 0K 137 L3RR P32 —

Ap nrinn Ay

L’homme est tenu de prononcer une bénédiction pour le

mal comme il en prononce une pour le bien, ainsi qu’il est
dit : « Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de
toute ton ame et de toute ta richesse » (Deut. 6:5) — « de tout
ton ceeur », ¢’est-a-dire avec tes deux penchants, le bon et le
mauvais ; « de toute ton Ame », c’est-a-dire méme s’Il prend
ton Ame ; « de toute ta richesse », c’est-a-dire avec tous tes
biens. Autre explication de ...

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/

K177 90 9227 5X Mawm arn nyT...

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

137 21V AW .. YR 702

« Ecarte-toi du mal et fais le bien ; recherche la paix et
poursuis-la. » Les deux domaines dans lesquels une per-
sonne surmonte sa nature.
Psalms 34:151°0:7"% 0°%°1n
AN Dﬂ’?gf Y2 230 Ny ¥ 110
Eloigne-toi du mal et fais le bien ; recherche la paix et pour-
suis-la.

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

a0 ,75 0%%nn

138 1181 b3

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

139 71181 Ha

« Annule ta volonté devant Sa volonté, afin qu’ll annule la

volonté des autres devant ta volonté. » L’annulation de soi

qui suscite une réponse correspondante d’en haut.
Pirkei Avot 2:4°7:’2 max mwn
b3 .31870 T "YW °70 729873 93987 7y IR 7 R
;IR PP 33987 "3 0o 1937 PuoY 073,319 C1En 729%
X 7770 PXY 3010 0P TY T08Y2 1RRA PX) 1380 1 ¥Ian OX
iDiOY YW DR KV 127 T0KRA PR ,iNipn? yanY 1y T1an

S350 K2 N2U ,TIUN MIBNYI? MR 2X) YRYT?

11 disait : accomplis Sa volonté comme si elle était la tienne,
afin qu’ll accomplisse ta volonté comme si elle était la
Sienne. Ecarte ta volonté devant Sa volonté, afin qu’ll écarte
la volonté des autres au profit de la tienne. Hillel disait : ne
te sépare pas de la communauté ; ne te fie pas a toi-méme
jusqu’au jour de ta mort ; ne juge pas ton prochain avant
d’étre parvenu a sa place. Ne dis pas quelque chose qui ne
peut étre compris [en te fiant] au fait ...

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

PARAGRAPHE 12

140 ANPITA RS NN 2IPR2

Rabbi Yo'hanan: «Partout ou vous trouvez la puissance du
Saint béni soit-Il, vous trouvez aussi Son humilité.» Appli-
qué ici a D.ieu qui contracte Sa lumiére afin qu’Elle puisse
étre révélée.
Megillah 31a:12-1327>-27%:X X”2 119°3n
LRI 192 WiTRA DY INT7123 R¥i IRRY Dipn D :qaniv 027 nR
WM ,0°8°232 MW ,TIR2 NI 7Y 12T MINNIY R¥in 0R
’Jﬁ'r}_{l D’P'?Ni'l ’PbN hehl DD’P‘?N ’n %9~ :u'l'ﬂﬂ; 23N .0°IN32
MY ommbRY DinY vawn iy N2 N eNTRT
1902 2P0 ,”’11} Wﬂ[‘)\ el Nf?ﬂ 07 IR ny” :0°KR°232
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23997 19907 :°N37 ,0°:N22 wRWn UM DDY XIT NXY
. DRANY 228 1IN 1NN P0G AR M1
Yohanan dit : Partout ou tu trouves [mentionnée dans la
Bible] la puissance du Saint, béni soit-Il, tu trouves aussi
Son humilité. Cela est énoncé dans la Torah, répété dans les
Prophétes et énoncé une troisiéme fois dans les [saints]
Ecrits. 11 est écrit dans la Torah : « Car D.ieu, votre D.ieu, est
le D.ieu des dieux et le Souverain des souverains », et il est
dit aussitot apres : « Il rend justice a I’orphelin et a laveuve »
(Deutéronome 10:17). Cela est répété dans les Prophetes ...

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

TIP3 228 °Y MPWN BP0 MIMIR PUD NP AR LR LRD 9O
TR MARN 7D 07an721 .0°PRR °1 00 2URY [17,°] 2pY "Nt RNpooD
JAMP PR PrInD M L2700 nYann pon R [0717] prmayn

.[9].[2,3 0711 TR 721 LRATWOIR T (R ,10) T3 IR 175w

141 TR 1 N PN

«Car la lumiére a un avantage sur les ténébres.» La 'Has-
sidout y voit la qualité particuliére de la lumiére qui jaillit
des ténébres.
Ecclesiastes 2:1337:°2 n?rp
STYATTTR KT 110 72297 D07 1IN WY I R
Alors je vis que la sagesse surpasse la folie, comme la lu-
miére surpasse les ténébres.

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

2,2 n%np aRn

142 TR R N NN

Le Zohar (Tazria), cité dans le texte, développe les paroles
de Chlomo sur l’avantage de la sagesse sur la folie:
«comme I’avantage de la lumiére sur les ténébres. »

Zohar, Tazria 22:96-10571"p-173:272 ¥°7tn ,AMt1 120

143 Famivals=Ralyite]

La note renvoie a cet endroit pour I’explication du Tsé-
ma'h Tsédek sur ce passage du Zohar concernant Tazria.
LA NOTE DE KEHOT
Y R 792 RIP2 N7AIRDY L0INND Y 2 970 ¥R INIR |7”35 IR AR

790K 139

144 N”Y 1727 nowa 'a2)

Le 'hassid suggeére que la référence pourrait étre aux pa-
roles du Zohar a cet endroit: «Que signifie “voir Ma face” ?
Tous les visages du Roi sont cachés. »
LA NOTE DE KEHOT
17770 D21 PPDIR IR 23 KPR 71D NIRT? °XND QW wrnb 111197 P9IR
.9”N21 7°0M1 7R —

145 SIN 7AW 27y 7IN°22

«Je suis noire, mais belle» y est expliqué ainsi: I’accom-
plissement de toutes les mitsvot, positives comme prohi-
bitives, dans des réalités matérielles dont la racine se
trouve dans le monde de Tohou, fait venir une révélation

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/

X177 °117 23 7229 PR Mawm ovn nyT...

de 1'Or Ein Sof plus élevée que celle des lumiéres de
Tikoun.
LA NOTE DE KEHOT
AR Y210 *PAW 11 R ITA *2 973 WO YUOI0 PNAT XL wUIw aph
5aR .. 7nby 95 2210 Owa 1MApR 7w B 19ann 11K 2210 RITY
Y TPANN RIM "D Y7210 DWa NHRI IMIPD 0 K2 1M Nty
123 1WIWY 15 0PI0KRT 0°1372 0 WK 7975w °n23 15 nYn ovp
MY 72307 1°RY My 1273 Jwnl 0790 Uyw 0 1,0 77,02
L2152 7701 IR — KA1 KRNI 7Y 19K

146 TINDY %R AN

«Je suis noire, mais belle.» Le verset du discours cité au
sujet des commandements prohibés.
Song of Songs 1:5°71:’k 0°7°wi 1w
oY NIy s TR "?m{:;) 07w Ni1a MR %R 17Ny
Je suis noire, mais belle, filles de Jérusalem, comme les

tentes de Kédar, comme les tentures de Salomon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

147 | «Celui qui garde sa bouche et sa langue garde son dme
des malheurs.» Interprété comme le fait d’empécher
I’ame d’étre trop «étroite» (tsar) pour contenir deux
opposeés.

Proverbs 21:2333:X7 *5wn

w1 NNz MY 123w 1R MY
Whoso keepeth his mouth and his tongue Keepeth his soul
from troubles.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

148 99n8 DIPR 220N

«Elargis I’espace de ta tente.» L’ame devient assez spa-
cieuse pour accueillir ensemble I’amour et la crainte.
Isaiah 54:272:77137°yw°
XD CIennYR W THYn My T2 oipn 2D
PRI TN N
Enlarge the place of thy tent, And let them stretch forth the
curtains of thy habitations, spare not; Lengthen thy cords,
and strengthen thy stakes.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
22,73 °yw°

149 PR PR 2IPWRY Twnn et

«Car l'accroissement de la domination et la paix seront
sans fin.» Le verset contenant le mem fermé, que le Chéla
relie a la garde de la bouche.

Isaiah 9:61:’v WP yw°

AR P77 1RI7R0 P9 NT XOIPY YRR DIPYR M nam?
NRIRYR NIRIY N NRIP 0PIYTTYY INYR P71 vEYN2 ATY0
That the government may be increased, and of peace there
be no end, upon the throne of David, and upon his king-
dom, to establish it, and to uphold it through justice and
through righteousness From henceforth even for ever. The

zeal of the L-RD of hosts doth perform this.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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150 qn5%21 9n°22 9Nawa 82 nAam

«Et tu parleras d’eux lorsque tu seras assis dans ta maison
et lorsque tu marcheras en chemin.» Un amour qui per-
dure dans la pensée, la parole et I’action.
Deuteronomy 6:7°1:1 0°727
AU T3 N7 A2 ANW2 02 MM 7 0wy
RPN
Tu les enseigneras avec soin a tes enfants, et tu en parleras
lorsque tu seras assis dans ta maison, lorsque tu marcheras

en chemin, lorsque tu te coucheras et lorsque tu te léveras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

151 MR? anwm
«Et tu les attacheras comme un signe sur ton bras.» La
mitsva des téfilines.

Deuteronomy 6:8°11:"1 0127
:7°1°Y 172 NDYL? M 77777y Nik? oRw
Tu les attacheras comme un signe sur ta main, et elles se-

ront des fronteaux entre tes yeux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

152 2°an% 1IN0 9o nwpIm

Le Talmud enseigne que toute la Torah est comparée aux
téfilines. Ici, chaque mitsva, comme les téfilines, est maté-
rielle et contient pourtant la Lumiére infinie.
Kiddushin 35a:5’1:x 7177 Pv TR
1112171 972 2Y NIXD 97 177717 2R 0K :3pY? 72 RAX 27 - 1M
APID MIAT DI ORI - A2 N DA WON 1YY Py 12
22 7 - NINIR DOV AR TATY ARy MR 1P°RR M, 1Pan?
- M3 TN Y MIRTA NINMVD D) - AR T Ry M
.N1270 0°W1 - ART3 11T KDY Ny nIvnT YPon ,ninvs 0ow)

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

X L,T9 PeTp

153 >1p2nn 1N
«Sa main gauche est sous ma téte, et Sa main droite m’é-
treint.» Ici, I’étreinte extérieure de I’'amour qui nait de la
soif.

Song of Songs 2:6:’2 0°7°Wi1 W
21P200 177 “WRA? Nan 19RHY
Que sa main gauche soit sous ma téte, et que sa droite
m’étreigne.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
Ag,awrnw

154 oMAYwRa PPN 7Y

Un réceptacle y recoit deux gravures: I'une a I'extérieur,
pour enlever la rouille, et I’autre a I'intérieur, pour creu-
ser un contenant.

LA NOTE DE KEHOT

ITPAN YA YINm nvan 2935 mMptpn Caw 1°aya 2,30 npn 1Pk

0°97 PP MY NPURR R PRINK U N J212°p n°a pipn® 0°1n:

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/

K177 90 9227 5X Mawm arn nyT...
9”22 77011 IR — [T 21277 0 O 0°%9i7 *13%1 M

155 onaywna ppinna

Le Chant du puits: «Le puits que les princes ont creusé...
avec le législateur, avec leurs bétons.» Le verset du dis-
cours cité a propos du «législateur ».
Numbers 21:1817°:X”2 712712
(TN T2 TR DNIYYRI PRI DY °2T3 T2 BN 10N X2
Le puits que creuserent les princes, que les chefs du peuple
ouvrirent avec le sceptre et leurs batons. Et du désert a Mat-
tana;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

156 rralst-RairkdaR=1"A!

«Car la est cachée la part du législateur.» Le législateur
est Moché.
Deuteronomy 33:21x72:3"% 01327
NRTE Oy YR RN MDY PR NRPN owTd 19 nwRY R
22Xy Poswm Ny Havayah
11 choisit pour lui la premiére part, car la était réservée la

portion d’un dirigeant ; les chefs du peuple vinrent. Il ac-
complit la justice de D.ieu et Ses ordonnances envers Israél.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.X3,3% 07137

157 N QW WK 17900 DRN
«Et voici la Torah que Moché a placée devant les enfants
d’Israél.» «Devant» (lifnei) se comprend comme «dans
leur dimension intérieure ».

Deuteronomy 4:447"1:’7 0°127

PRt *12 7107 YN o-IWR 17IRT NRN
And this is the law which Moses set before the children of
Israel;

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

.TR,T7 07727

158 ovawn nPNR D7y

Selon la note, le texte explique la que Moché leur transmet
le niveau de Daat dans sa dimension intérieure, car Daat
consiste précisément a attirer la dimension intérieure.
LA NOTE DE KEHOT
NOWAT RIT NYTI 7D DNPKvaaR NYT N2 YRS awn DUUawR D R7IN
RP1T NRhian

159 o718 DWW WK DOVRWRN PR

«Et voici les ordonnances que tu placeras devant eux.» Le
verset cité dans la discussion paralléle.

Exodus 21:1'R:X”> mnw
D307 0PN YK 0°0BYRT 19K

Voici les lois que tu leur présenteras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 13

160

161

162

163

164

TAN QY7 P2 577 29y 0N
«Ily eut un soir et il y eut un matin : un jour. » La nuit et le
jour forment un seul jour.
Genesis 1:571X N°wx12
O PA”I YOI 1777 X WA B WK DopRK X
SR
Et D.ieu appela la lumiére Jour, et les ténébres, Il les appela

Nuit. Et il y eut un soir et il y eut un matin, un jour.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NDIWM RW M2 09 W an™n2d

A la question de savoir pourquoi les boucs passent
d’abord et les brebis ensuite, le Talmud répond : « comme
lors de la création du monde : d’abord les ténébres, puis la
lumiére. »
Shabbat 77b:8°11:2 1y naw
PUR TTIY RYI2 1300 DY KLYV XD AP? MR AP? MWK ...
Nnyw R K973 TTT KDWY XY™2T 07 P in733 AR nK
NPT I 792 — NTIPR TR 3 TR I TR3R N
DIEN AN VN RPMA RUYY RN JUPID — 1PN 137090
SMIRD TPITT DN 7ANI3 RDTIX RIIA RRYY XM .50%3 PIRT

2R3 70997197 %Y)
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
2,1y naw
17N0 qwn nwe

«I1fit des ténébres Sa cachette. » Les ténébres supérieures
d’ou la lumiére se révéle.
Psalms 18:1227>:1”> 0°9°11n
:D°RMNW °2Y D27NIWN AN2D 1N12°20 1IN0 JYn-NY?
11 fit des ténebres Sa retraite, de Son pavillon tout autour de

Lui ; ténébres d’eaux, nuées épaisses des cieux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

NTI73 97 10y DRY N0 wn nws nacna

Selon la note, le Tséma’h Tsédek renvoie a ce passage et
explique que le « Trés-Haut » est Kéter ; il développe cette
idée longuement.
LA NOTE DE KEHOT
N3 KT P9V DY wAEn” HRID U8R T2 1710 RWN 3 °D NPMKA
SR WY

22N NI 03 nyT™

« Sache aujourd’hui... que Havaya est Elokim. » A com-
prendre comme I'union des deux Noms par le Daat.

Deuteronomy 4:39v”%:*7 0127

“?) P¥un DY DRORT XIT N °3 722770K NAYM oD Ny

Y PR NOnn IR

Sache donc aujourd’hui et prends-le a cceur : D.ieu est D.ieu

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/

K177 90 9227 5X Mawm arn nyT...

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

PARAGRAPHE 14

9225 X mawm

« Et fais-le revenir dans ton cceur. » Il faut comprendre
qu’il s’agit de rendre les deux penchants un.
Deuteronomy 4:39v”%:"7 0”127
“?¥1 Py oMW DPRRT XN N %2 722770K NAWM oD YT
Y PR NOnn IR
Sache donc aujourd’hui et prends-le a cceur : D.ieu est D.ieu
dans les cieux en haut et sur la terre en bas ; il n’y en a pas
d’autre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

91181 Pu

«Annule tavolonté devant Sa volonté. » L’annulation de soi
qui constitue I’éveil d’en bas.
Pirkei Avot 2:47:2 max nawn
b3 119319 797 AYY ©79 ,719%7D 11927 Ay Wi 7 RN
;IR PP L7298 "3 oK 1937 Puow 073,319 C1En 7%
nY 1770 PXY A0 01 7Y TREY3 1PRRD PR 11237 T whan PX
iDiOY YW DR KW 127 I0KRA PR ,iNipnY yanY 1y T1an
T390 K2 N2W ,TIVN MIBNYI? MIKN 2N yRYT?
11 disait : accomplis Sa volonté comme si elle était la tienne,
afin qu’{l accomplisse ta volonté comme si elle était la
Sienne. Ecarte ta volonté devant Sa volonté, afin qu’ll écarte
la volonté des autres au profit de la tienne. Hillel disait : ne
te sépare pas de la communauté ; ne te fie pas a toi-méme
jusqu’au jour de ta mort ; ne juge pas ton prochain avant
d’étre parvenu a sa place. Ne dis pas quelque chose qui ne

peut étre compris [en te fiant] au fait ...

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

NPITA NXIA INNW DIpR3

« Partout oul tu trouves la puissance du Saint béni soit-II,
tu trouves aussi Son humilité. » D.ieu se contracte Lui-
méme afin de se révéler.

Megillah 31a:12-1327-27%:X X”2 19°3n

LRI T2 WITRA DY INT123 R¥IM IRRY DipR 9D :qmi 027 R
PIm ,0°K°232 MY ,T1IR2 20D 17 127 AMANNIY RN 1K
S1TRY DOPPRT RPR R 0D%R0K M 97 :17iR2 :IND .0°2In3a

FPIN2 NN PN WITRY TY 191 RN 07 MR [9” iOoNeaI2
23107 P07 :NDT L0°IND2 WWR Um0 DYt XIT NRY

... OP0IN? 22R” N2 2002 NG Apa NiaTya
Yohanan dit : Partout ou tu trouves [mentionnée dans la
Bible] la puissance du Saint, béni soit-Il, tu trouves aussi
Son humilité. Cela est énoncé dans la Torah, répété dans les
Prophétes et énoncé une troisiéme fois dans les [saints]
Ecrits. Il est écrit dans la Torah : « Car D.ieu, votre D.ieu, est
le D.ieu des dieux et le Souverain des souverains », et il est
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dit aussitot apres : « Il rend justice a ’orphelin et a laveuve »
(Deutéronome 10:17). Cela est répété dans les Prophetes ...
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)

PARAGRAPHE 15

168 AWRY 1D IMWY

« Celui qui garde sa bouche et sa langue préserve son ame
des malheurs. »

Proverbs 21:23373:873 *5wn
W01 ningn Y 1Jﬂv?1 AE=lalal
Whoso keepeth his mouth and his tongue Keepeth his soul

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

169 DOPORT XTI 99 D NPT

Le verset d’ouverture du maamar, résumé par la connais-
sance qui surgit des ténébres.
Deuteronomy 4:39v7%:"7 0”127
“¥1 Pynn DY DRORT I N 03 9227778 Nawm ova Ay
TV PR nonn yIRG
Sache donc aujourd’hui et prends-le a cceur : D.ieu est D.ieu
dans les cieux en haut et sur la terre en bas ; il n’y en a pas
d’autre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

170 =R I Sh Reth

Dans I'Ildra Rabba, le Zohar cite : « Sache aujourd’hui...
que Havaya est Elokim », et dit que Havaya est Atik Yomin,
et que « tout est un ».

Zohar, Idra Rabba 46:325-50:335827 X17R7 7m0 790
Iniged 7R By el 2R
171 D’P’?N.‘I N7 ™M %2

Le Zohar (Korach) cite « car Havaya est Elokim » pour ex-
pliquer comment les Lévites, issus du coté gauche, sont
inclus dans le coté droit.

Zohar, Korach 8:37-41x”n-1"2:1 1P 9 190

172 QPYNT NI 1 0D

Le Zohar (Acharei Mos) demande pourquoi un Nom de mi-
séricorde peut étre appelé Elokim, et répond en s’ap-
puyant sur : « Sache aujourd’hui... que Havaya est Elokim

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/

K177 90 9227 5X Mawm arn nyT...

» : la ou il y a jugement, il y a miséricorde, et parfois
I’inverse.

Zohar, Achrei Mot 24:153-26:164-3"1p:775 Mn *InNX 7m0 790
0P

173 QORI NI ™ 0D

Le quatrieme commandement de la liste du Zohar : savoir
que Havaya est Elokim, en incluant le Nom Elokim dans le
Nom Havaya, car ils sont un, sans séparation.

Zohar, Introduction 22:199-24:209-v"3p:27> 1170 M0 100
©™:770

174 DPYNT NI 17 0D

Le Ra'aya Mehemna compte la connaissance de D.ieu
comme le premier commandement, d’abord de maniére
générale, puis a la fin de maniére détaillée ; 1a note de Ke-
hot cite sa lecture de « Sache aujourd’hui... que Havaya est
Elokim » comme désignant la connaissance détaillée.

Zohar, Vaera 5:55-62270-11711 RIX1 ,7117 190

175 nYT N BN b2

Moché dit a Betsalel de fabriquer 1’Arche et les ustensiles,
puis le Michkan. Betsalel répondit qu’on batit d’abord une
maison et qu’on y apporte ensuite les ustensiles, ce qui
était précisément I’ordre choisi par D.ieu. Moché lui ré-
pondit : « Peut-étre étais-tu dans I’'ombre de D.ieu (betzel
Kel) et le savais-tu. »
Berakhot 55a:122”>:X 11”1 m>72
!?”n’bgg TR 12Wn ARy” R 72 viTRn '|7? nR 93 RRY ...
POYT 1P 2N 733 0w 92
R. Samuel b. Nahmani said in the name of R. Jonathan : He
was called Basalel because of his wisdom : for at the time
that the Holy One, blessed be He, said to Moses, "Go, tell
Besalel, 'Make for Me a tabernacle, an ark and vessels',"
Moses went and inverted the order, saying to him, "Make an
ark and vessels and a tabernacle." He replied, "Moses, our
teacher, it is the way of the world for a man to build a house
and afterwards furnish it ; but thou ...

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

176 7199 BN a2 12707 PR P2

Le Zohar (Terumah) interpréte le nom de Betsalel comme
signifiant « dans ’ombre de D.ieu », Celui qu’on appelle «
D.ieu Trés-Haut ».

Zohar, Terumah 42:470-44:481-y”n:2”n 1m0 ,ma 9890
X"BN:7"M

And as one was set apart above, so the Holy One wished that
he should be set apart also below. As the L-rd said unto
Moses: “Behold I have called by name Bezalel the son of Uri,
the son of Hur, of the tribe of Judah” (Ex. 21, 2), so did
Moses say unto the children of Israel: “Behold the L-rd hath
called by name Bezalel”, etc. (Ibid. 25, 30). Therefore his
name was Bezalel, i.e. bezel El, “in the very shadow of G-d”.
And who is that one? The ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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e (®"y 37°7) PR3

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
ST RPWA DOP9RT R R99ORD

178 (N 1727) RINY

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.09 MR RT uvpbxn RIT 13 .. RP1T7 20 DYT™

179 SRS nw 1T

La, les quatre facultés de I’ame — I’intellect et la pensée
(«le ciel»), ainsi que la parole et 1'action («la terre») —
doivent toutes étre unies a D.ieu seul par la soumission et
la transformation ; la note ajoute que le discours renvoie a
celui-ci.
LA NOTE DE KEHOT
RO % oW LA L,T0 TR

180 La note de Kehot renvoie a Berakhot 55b pour ces mots.

Berakhot 55b2 171 n1572

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/

K177 90 9227 5X Mawm arn nyT...

59



LikuteiTorah.com
LA PARACHA "HASSIDIQUE

A propos de cette édition

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

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

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

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

Sources citées, via Sefaria: Miqra according to the Masorah (CC-BY-SA); The Holy Scriptures: A New Translation (JPS 1917)
(Public Domain); Hamesorah Publishers, Jerusalem 2005 (CC-BY-NC); William Davidson Edition - Vocalized Aramaic (CC-
BY-NC); Tractate Berakot by A. Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain); En Jacob (Rabbi S.H. Glick) (Public
Domain); The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain); Kehot Publication Society (CC-BY-NC); Constantinople,
1740 (CC-BY-NC); Pardes Rimonim (Public Domain); Torat Emet 357 (Public Domain); Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp
(CC-BY); Daf Shevui (CCO0).

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

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

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

Le Rabbi a demandé que les maamarim de la paracha de la semaine, la « Paracha "hassidique », soient étudiés pendant cette
semaine, répartis sur ses sept jours (Sichah of Shabbos Parshas Vayakhel 5725 - Toras Menachem vol. 42, pp. 306-309). Pour-
quoi I’étudier, et les bénédictions du Rabbi : likuteitorah.com/about/the-chassidishe-parsha/

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

likuteitorah.com

Depuis likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/
DEDIE EN L'HONNEUR DE

5731 IRDTINIY PALY 1D 927 2Ipnn 1INAT T129R IR
Le pére du Rabbi, Reb Lévi Its’hak

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/7/ 60



