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« Etvoici le commandement
que Havaya a ordonne... »

Les mitsvot « font » le Gan Eden en attirant la lumiéere qui
entoure tous les mondes (sovev kol almin) dans la lumiére qui
remplit tous les mondes (memalé kol almin), et c’est la Torah qui
porte cet influx jusqu’a I’acte matériel. Parce que les mitsvot
s’accomplissent avec des choses matérielles élevées hors de
kelipat noga, elles ont besoin d’une double protection : la Torah
écrite de ’'intérieur et la Torah orale de I’extérieur ; toutes deux
reposent sur la crainte et sur un amour de D.ieu ressenti au

coeur.
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L’IDEE CENTRALE

Les mitsvot « font » le Gan Eden en attirant la lumiere qui entoure tous les mondes
(sovev kol almin) dans la lumiere qui remplit tous les mondes (memalé kol almin),
et c’est la Torah qui porte cet influx jusqu’a I’acte materiel. Parce que les mitsvot
s’accomplissent avec des choses materielles elevees hors de kelipat noga, elles ont
besoin d’une double protection : 1a Torah écrite de I'intérieur et la Torah orale de
I’extérieur ; toutes deux reposent sur la crainte et sur un amour de D.ieu ressenti

au coeeur.

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

Les versets qui précedent le Chéma soulévent deux questions : pourquoi la Torah parle-t-elle deux fois
de « garder », et pourquoi les mitsvot qui s’appliquent partout sont-elles « a accomplir dans le pays » ?
Le « pays » est le Gan Eden, dont les 4mes, en tant qu’étres créés, ne peuvent jouir par elles-mémes ;
les mitsvot le « font » en attirant la Volonté supréme, sovev kol almin, dans memalé kol almin. C’est
I'unification que I'on énonce avant chaque mitsva, la formule de chaque bénédiction et le sens du
Chéma : « Havaya est notre D.ieu » désigne le sovev, et « Havaya est Un » désigne sa révélation au sein
du monde divisé. Ce monde, ot le sovev se révele et ou la techouva est possible, est le lieu qui lui est
destiné, et I’ame y descend pour servir avec la force accrue de celui qui revient vers D.ieu. L’influx
passe par la Torah, qui donne vie aux mitsvot comme la nourriture donne vie a une personne. Parce
que les mitsvot s’accomplissent avec des choses matérielles élevées depuis kelipat noga, elles ont be-
soin d’étre protégées, de méme que celui qui revient vers D.ieu a besoin d’une cloture plus solide.
Cette protection est la Torah orale, une maison autour des vétements des mitsvot, dont les décisions
tiennent les forces extérieures a distance ; mais elle n’agit que si I’étude repose sur la crainte et

I’amour de D.ieu.

PLAN

1 Deux questions, et le Gan Eden comme « pays » M
Pourquoi « garder » deux fois, et pourquoi « accomplir dans le pays » ? Le Gan Eden est appelé « pays » ; les
ames ne peuvent jouir de la divinité par elles-mémes, aussi les mitsvot « font »-elles le Gan Eden. Deux ni-
veaux de lumiére divine sont introduits, 4 commencer par memalé, la force vitale qui remplit chaque créa-
ture selon une mesure graduée.
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2 Soveyv, le Saint et I’unification 12-4

Memalé est la Chekhina résidant au sein des mondes ; sovev est cette méme lumiere, sans division, « le
Saint », séparé. Par les mitsvot et leurs bénédictions, le sovev est attiré et se révele au sein de memalé, ce
qui ajoute de la lumiére dans le Gan Eden.

3 Le Chéma et la descente de I’Ame 15

« Havaya est notre D.ieu » désigne le sovev, et « Havaya est Un » sa révélation dans le monde divisé. ’amour
auquel appelle le Chéma est le désir de cette révélation, que ’occultation et le mauvais penchant intensifient
; ’est pourquoi I’ame descend, afin de servir comme un baal techouva.

4 Ce monde, lieu du sovev 16-7
L’amour sans limites et I'influx de I’essence de D.ieu appartiennent a « aujourd’hui », ce monde, ot le so-
vev se révele et ou la techouva est possible. La Volonté supréme réside dans les mitsvot matérielles, dans la
charité et dans les cent bénédictions quotidiennes.

5 Crainte inférieure et crainte supérieure 18-9

Le verset ne demande « que » la crainte inférieure, qui provient de memalé. La crainte supérieure, issue
du sovev, se réveéle par I’étude de la Torah, comme ce fut le cas au Sinai.

6 La Torah donne vie aux mitsvot 110-1
La racine des mitsvot, la Volonté supréme, ne se traduit en acte que par I’étude de la Torah, de méme que
la parole fait passer la volonté dans I’action : « la sagesse donne la vie a ceux qui la possédent ». Ainsi, «
accomplir dans le pays » désigne I'influx du sovev dans memalé et le Gan Eden, principalement par le
Chéma.

7 Pourquoi les mitsvot ont besoin d’étre protégées 112-16

Les mitsvot s’accomplissent avec des choses matérielles issues de kelipat noga ; une fois élevées, elles
ont besoin, comme celui qui revient vers D.ieu ou les étincelles rachetées, d’une protection supplémen-
taire, afin que les forces extérieures ne s’en nourrissent pas. Concrétement, cela signifie accomplir la

mitsva sans satisfaction de soi ni motif intéressé.

8 La Torah orale comme maison 117-20

« Garder : c’est la Michna. » Si les mitsvot sont des vétements, la Torah orale est la maison : ses rigueurs
et ses décisions sont un rempart tiré des puissances supérieures de retenue, et la parole de D.ieu dans la
bouche du sage tient les forces extérieures a distance. Mais pour bétir, il faut d’abord aimer D.ieu.

9 La crainte d’abord ; I’ordre des versets 121-23

La protection dépend de la crainte et du désir du cceeur, qui font de la parole d’'une personne un récep-
tacle pour la parole de D.ieu. Les versets se lisent dans ’ordre : attirer le sovev dans le « pays », puis as-
surer une double protection, de 'intérieur par la Torah écrite et de ’extérieur par la Torah orale.
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NOTIONS CLES

La lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol
almin) 7Pn%y %o xHnn

La force vitale de D.ieu lorsqu’elle pénétre chaque créa-
ture selon une mesure graduée : davantage dans les
plantes que dans les pierres, davantage chez les Sérafim
que chez les Ofanim. Elle est Sa « gloire » et Sa Chekhina,
résidant au sein des mondes comme une dme dans un

corps.

La lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol
almin) 7°1%y 52210

La méme Lumiére infinie, présente a égalité dans tous les
mondes, sans révélation ni division, « comme un cercle »
ou le haut et le bas sont semblables. Elle est appelée « le
Saint », séparé, et constitue la Volonté supréme, racine des
mitsvot.

L’'unification du Saint béni soit-11 et de Sa

Chekhina 71°n1°0w1 X317 77°92 XwTIP 7I0°

Linflux du sovev qui se révéle au sein de memalé. C’est
I'intention formulée avant chaque mitsva, le sens de «
Béni sois-Tu, Havaya » et celui de « Havaya est Un ».

Gan Eden inférieur et supérieur 7101071 17297 779 72
Le Gan Eden inférieur est la récompense de I’accomplis-
sement des mitsvot, et le Gan Eden supérieur celle de leur
intention intérieure et de la Torah. Les 4mes ne jouissent
de la divinité la-bas que parce que les mitsvot y attirent la
Volonté supréme.
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La crainte inférieure provient de D.ieu tel qu’Il remplit les
mondes ; c’est tout ce que le verset « demande ». La
crainte supérieure provient de la révélation du sovev et se
révele par I’étude de 1a Torah, comme au Sinai.

Kelipat noga 7311 n2°%p

Le domaine du bien et du mal mélés, d’ou les choses ma-
térielles tirent leur force vitale. Puisque les objets des
mitsvot en proviennent, ils ont besoin d’étre protégés
méme apres avoir été élevés dans la sainteté.

La protection (chemira) 17°nw

La protection dont les mitsvot ont besoin pour que les
forces extérieures ne tirent rien d’elles. Elle est assurée
par la Torah orale, la « maison » entourant les vétements
des mitsvot, ainsi que par I’accomplissement de la mitsva
sans intérét personnel.

La techouva de la cloture 9737 n21wn

S’éloigner du mal aussi radicalement que possible, jusqu’a
ne méme pas désirer la faute. Celui qui revient vers D.ieu
en a davantage besoin que celui qui n’a jamais fauteé, et il
enva de méme des étincelles élevées par les mitsvot.
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SECTION 1 - 11

Deux questions, et le Gan Eden comme « pays »
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« Etvoici le commandement que Havaya a ordonné », etc., « pour I’accomplir dans le pays », etc., «
afin que tu craignes Havaya, ton D.ieu, et que tu gardes tous Ses statuts », etc. ;
Le maamar s’ouvre sur Deutéronome 6:1-2, les versets qui précédent immédiatement le Chema : Moché dit
a Israél que le commandement qu’il leur enseigne est « pour ’accomplir dans le pays », afin qu’ils craignent

D.ieu et gardent Ses statuts. Les mots « pour ’accomplir dans le pays » et « garder » sont précisément ce que

le maamar se propose d’expliquer.
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« Et tu entendras, Israél, et tu garderas pour accomplir », etc. ; « Ecoute, Israél : Havaya est notre
D.ieu, Havaya est Un. » Il faut maintenant comprendre cette double [mention de la] garde : « gar-
der » et « tu garderas ».

Le verset suivant ajoute « et tu garderas pour accomplir », puis vient le Chema lui-méme. La premiére ques-

tion est de savoir pourquoi la Torah parle deux fois de garder : « garder » au verset 2 et « tu garderas » au
verset 3.
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De plus, « Et voici le commandement » se rapporte au passage du Chema qui suit, « Ecoute, Israél »

; si tel est le cas, que signifie « pour I’accomplir dans le pays » ?

Une deuxiéme question se pose : « Et voici le commandement » introduit le passage du Chema qui suit.
Pourquoi, alors, est-il dit « pour I’accomplir dans le pays », comme si ces mitsvot dépendaient de la Terre
d’Israél ?
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Car toutes les mitsvot mentionnées dans le passage du Chema — « Tu en parleras », etc., « Tu les at-
tacheras », etc. — sont des obligations personnelles et s’appliquent aussi bien en Terre d’Israél
qu’en dehors de celle-ci.
Les mitsvot du passage du Chema, telles que parler de paroles de Torah (« tu en parleras ») et mettre les téfi-
lines (« tu les attacheras »), sont des obligations qui incombent a la personne, et non a la terre. Le Talmud

statue que ces mitsvot s’appliquent partout, en Terre d’Israél comme en dehors ; I’expression « dans le pays
» semble donc déplacée.
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Cependant, le Gan Eden est appelé « terre », comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie : « Tout
Israél a une part dans le Monde futur, ainsi qu’il est dit : “Et ton peuple”, etc., “héritera de la terre
pour toujours” » (Isaie, chapitre 60, [verset] 21) ; car le Gan Eden inférieur est la recompense de
I’accomplissement des mitsvot.
La réponse commence ici : « terre » peut désigner le Gan Eden, le paradis spirituel des Ames. La Michna
prouve que « tout Israél a une part dans le Monde futur » a partir du verset « ils hériteront de la terre pour

toujours » ; « terre » désigne donc la récompense de ’dme. L’Admour Hazaken ajoute que le Gan Eden infé-

rieur est la récompense de I’accomplissement concret des mitsvot.
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(Voir aussi le Rambam, chapitre 8 des Lois de la techouva, halakha 7. Voir également ce qui est
écrit dans le discours commencant par « Et Yaakov demeura », au sujet de ’expression « dans le
pays », répétée deux fois dans ce verset.)
Deux références sont indiquées entre parenthéses. Dans la halakha citée, le Rambam décrit le désir du roi
David pour la vie du Monde futur en ces termes : « contempler la bonté de D.ieu dans le pays des vivants ».

Le discours « Et Yaakov demeura », dans Torah Ohr, traite de la double expression « dans le pays » de Genése
37:1: « dans le pays des séjours de son pere, dans le pays de Canaan ».
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Mais le Gan Eden supérieur est la recompense de I'intention qui anime les mitsvot et la Torah ;
c’est a ce sujet qu’il est dit : « Qui montera sur la montagne de Havaya ? », etc., « celui qui a les
mains pures », etc. : « montera » désigne le niveau des ascensions des Chabbatot et de Roch ‘Ho-
dech, etc.
Il existe également un Gan Eden supérieur, qui constitue la récompense de I'intention intérieure avec la-
quelle on accomplit les mitsvot et de I’étude de la Torah. L’Admour Hazaken interpréte « Qui montera sur la

montagne de D.ieu ? » (Psaumes 24) comme désignant les ascensions des Ames le Chabbat et a Roch ‘Ho-

dech, décrites dans les sources mentionnées entre parenthéses a la suite.
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(Voir a propos de « Qui montera » dans Midrash Rabbah, parachat Vezot Haberakha ; ‘Hayé Sarah,
paracha 59 ; Vayichla’h, paracha 82. Zohar, partie I, Vayera 99a, 100b ; 123, fin du co6té b ; Mikets
201a ; Tazria 45, fin du coté b ; Michpatim 120b.)
Cette parenthése énumere les endroits ou « Qui montera » est interprété. Le Midrash Rabbah applique ces
mots a Moché, a Avraham et a Yaakov, et des passages du Zohar les appliquent a ’ame apreés qu’elle a quitté

le corps : toutes les Ames ne se voient pas accorder le chemin qui méne vers le haut, et celle qui monte doit
avoir les « mains pures », qui n’ont pas souillé le corps.
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Voir encore, au sujet de I’ascension les Chabbat et Roch ‘Hodech: Vayera 116a; Terumah 156b;
Naso 145a. Voir aussi dans la Guemara, chapitre 7 de Bava Metzia, 85b: «lorsqu’ils montent a
I’Académie céleste ».

Ces autres passages du Zohar décrivent les &mes des justes qui montent, les Chabbat et Roch ‘Hodech, pour

contempler la gloire de leur Maitre. Le Talmud, dans Bava Metzia, parle également des Sages qui «montent a
I’Académie céleste ».
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Cependant, puisque les 4mes viennent nouvellement a I’existence et ont été créées de néant a
quelque chose, elles ne peuvent atteindre le plaisir de la Divinité ni jouir de son rayonnement;
c’est a cela que se rapporte le verset: «faire dans le pays»: «faire» désigne une réparation,
C’est maintenant la raison pour laquelle les mitsvot sont nécessaires au Gan Eden. Les Ames sont des étres
créés, ameneés du néant a ’existence; elles ne peuvent donc, par elles-mémes, saisir et gotiter la Divinite, le
«rayonnement de la Chekhina» dont le Talmud dit que les justes jouissent. C’est pourquoi le verset dit «faire

dans le pays»: ici, «faire» signifie réparer et achever, afin de faire du Gan Eden un lieu ou les 4mes peuvent
jouir de ce rayonnement.
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comme dans «elle fera ses ongles»; autrement dit, Israél fait descendre le rayonnement afin d’en
jouir, etc. Et comme il est écrit: «Il le placa dans le Gan Eden pour le travailler et le garder», etc.:
«le travailler», ce sont les 248 commandements positifs, etc.
Le fait que «faire» puisse signifier perfectionner est illustré par le verset concernant la femme captive: «elle
fera ses ongles», c’est-a-dire qu’elle en prendra soin. De méme, Adam fut placé dans le Gan Eden «pour le

travailler et le garder»; le Zohar explique que «le travailler» désigne les 248 commandements positifs, et
«le garder», les interdictions. Le Gan Eden est ainsi «travaillé» par les mitsvot.
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Car, par les mitsvot, on fait descendre le rayonnement et le plaisir supréme, et I’on crée le niveau
du Gan Eden. (Voir aussi ce qui est écrit a ce sujet dans le discours qui commence par «Alors [Is-
raél] chanta», etc., «Jaillis, 0 puits», au sujet de «une source de jardins», ainsi que dans le discours
qui commence par « Car, comme la terre fait pousser sa veégétation ».)

C’est donc par I’accomplissement des mitsvot que 1’on fait descendre le rayonnement et le plaisir supréme

et que, de cette maniére, on «crée» le Gan Eden. La parenthése renvoie a deux autres discours de Likkutei
Torah qui développent cette idée.
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Tel est le sens de la formule «Pour l'unification du Saint béni soit-I1», que ’on prononce avant
chaque mitsva. En effet, il est connu qu’il existe deux niveaux dans I’enchainement descendant
des mondes: la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin) et la lumiére qui entoure
tous les mondes (sovev kol almin), comme I'indiquent deux versets. L’'un dit: «Toute la terre est
remplie de Sa gloire » ; cela désigne Sa gloire et Son rayonnement, le niveau d’un vétement — «des
vétements d’honneur» — et non Son essence, béni soit-II.

La méme idée permet d’expliquer la formule « Pour 'unification du Saint béni soit-11», prononcée avant une

mitsva. Pour I’expliquer, I’Alter Rebbe cite deux versets: «Toute la terre est remplie de Sa gloire» ne parle

que de la «gloire» de D.ieu, de Son rayonnement, qui est comme un vétement; le Talmud rapporte que Rab-
bi Yo’hanan appelait ses vétements « ceux qui m’honorent», d’ou vient ’expression «vétements d’honneur ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/8/ 8
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Et un autre verset dit: «Je remplis les cieux et la terre»: «Je», précisément, [désigne] Son essence.
(Voir aussi ce qui est écrit a ce sujet dans le discours qui commence par «Je suis a mon Bien-

Aimé».) Cependant,

En revanche, le verset de Jérémie dit: «Je remplis les cieux et la terre»: «Je» désigne I’essence méme de
D.ieu, présente partout. Le discours «Je suis a mon Bien-Aimé», dans Likkutei Torah, oppose longuement

les deux versets; «cependant» introduit I’explication de chacun de ces niveaux.
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[L’idée est] que «Toute la terre est remplie de Sa gloire» désigne la lumiére qui remplit tous les
mondes, c’est-a-dire le niveau de la force vitale saisie au sein des mondes, qui leur donne vie.
Cette force vitale diminue de degré en degré, jusqu’au niveau de I'inerte, dont la force vitale est la
plus faible, la derniere ; dans le végétal, la force vitale est plus abondante,

La «gloire» qui remplit la terre est memalé kol almin: la force vitale contenue dans chaque créature et qui

lui donne vie selon sa capacité. Cette force vitale diminue graduellement: ’inerte en recoit le moins, tandis

que les plantes en recoivent davantage.

13 4795 Dynn 0TIy 000w WUROY UK IRk ANTON%2 UYAND NPT 10 IR R '[351
et c’est pourquoi il croit, etc. Car la force vitale diminue a mesure qu’elle descend toujours plus
bas, comme il est écrit: « Les séraphins se tiennent au-dessus de Lui», etc.,

Cette force vitale plus abondante explique pourquoi les plantes poussent, contrairement aux pierres. La
méme diminution par degrés se retrouve parmi les anges: les séraphins, dont Isaie dit qu’ils «se tiennent

au-dessus», occupent le niveau supérieur.
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car ils appréhendent la force vitale et 1a lumiére divine qui sont en eux ; en revanche, les Ofanim et
les 'Hayot, qui n’appréhendent pas la force vitale et la lumiéere divine qui sont en eux, [laquelle est]

plus ténue et plus restreinte,

Les Séraphins saisissent la lumiére divine qui leur donne lavie. Les Ofanim et les 'Hayot, des catégories in-

férieures d’anges, ne la saisissent pas, car la lumiére qui est en eux est plus ténue et plus contractée.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/8/ 9



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS VA'ESCHANAN - MAAMAR 8 12’77 1% AWNR MR NRN

PPN RIT DAY N0 9O RPARY IR 10T (7o) T 1D 05191 wyna o 1o
T19°7 1191 772 IYANT 19 10 DYRNMI YR TN 192 7127 Mn2 7Y Pown 0° 31 01

52,53 ,54 .slﬂ:

et c’est pourquoi ils sont « dans un grand fracas », etc. Cela ressemble a I’ame, qui remplit tout le
corps, ou la force vitale se répartit selon de nombreuses variations : I'intellect réside dans le cer-
veau, la parole dans la bouche ; elle descend plus bas et diminue, etc. : le pouvoir du mouvement
dans la main, et le pouvoir de marcher dans le pied.
Parce qu’ils ne saisissent pas cette lumiére, les Ofanim et les 'Hayot sont décrits, dans la vision d’Ezéchiel et
dans la bénédiction du matin qui précéde le Chéma, comme se mouvant « dans un grand fracas ». L’dme
dans le corps en fournit I’analogie : une seule ame remplit tout le corps, et pourtant chaque membre recoit

une mesure différente de sa force vitale : 'intellect dans le cerveau, la parole dans la bouche, le mouvement
dans la main, la marche dans le pied.

SECTION 2 - 12-4

Sovey, le Saint et ’unification
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Le niveau de la force vitale qui reléve de la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol al-

min) est appelé « Sa Chekhina » (Présence divine), expression tirée de « Je résiderai parmi eux »,

etc. Car la force vitale s’enveloppe dans les mondes, comme I’ame s’enveloppe dans le corps, etc.
La force vitale de memalé kol almin, qui pénétre dans les mondes et réside en eux comme une 4me dans un

corps, est appelée « Sa Chekhina ». Le mot vient de chakan, « résider », comme dans « Qu’ils Me fassent un
sanctuaire, et Je résiderai parmi eux ».
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Et le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) est également une force
vitale et la Lumieére infinie (Or Ein Sof) au sein de tous les mondes ; seulement, elle n’est pas dans
un état de révélation ni divisée en quantité plus ou moins grande, car cette force vitale est égale et
rend égaux le petit et le grand, etc.
Sovev kol almin est également une force vitale divine et la Lumiére infinie présente dans tous les mondes ;
elle n’est pas située hors d’eux dans I’espace. La différence est qu’elle n’est ni révélée ni répartie, en plus

grande quantité pour une créature et moindre pour une autre : selon les termes du piyout « Et tous croient »,
elle traite le petit et le grand de la méme maniére.
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Elle est appelée « entourante » (sovev), par analogie avec un cercle, ou le haut et le bas sont égaux.
Car ce niveau est appelé « le Saint béni soit-Il » : saint et sépare, puisqu’il n’est nullement saisi
dans le niveau des mondes ; [« saint »] au sens de « Ne me touche pas,

Elle est appelée « entourante » par analogie avec un cercle, ou aucun point n’est plus haut ou plus bas qu’un

autre. Ce niveau est appelé « le Saint béni soit-Il », car « saint » signifie séparé : il n’est nullement saisi dans
les mondes.
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car Je suis plus saint que vous », ou « Fixe des limites autour de la montagne et sanctifie-1a » ; et de
méme, « Vous serez saints » [signifie] « Vous serez séparés ». Car le niveau de ce qui est sépareé et
distinct est appelé, dans la Langue sainte, « saint ».
Trois versets montrent que kadoch signifie « séparé » : « Ne me touche pas, car Je suis plus saint que vous »
(le verset dit lui-méme : « Ne t’approche pas de moi »), la limite autour du mont Sinai — « Fixe des limites au-

tour de la montagne et sanctifie-la » — et « Vous serez saints », compris comme « Vous serez séparés ». Ainsi,
dans la Langue sainte, « saint » désigne ce qui se tient a I’écart.
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Et tel est le sens de «Pour I'unification du Saint béni soit-1I et de Sa Chekhina (Présence divine)»:
par les mitsvot, on fait descendre le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol al-
min), le niveau de «saint», afin qu’il se révele dans le niveau de la lumiere qui remplit tous les
mondes (memalé kol almin).

La formule «pour 'unification du Saint béni soit-1l et de Sa Chekhina» prend maintenant tout son sens. Par

les mitsvot, le niveau saint, séparé, de sovev kol almin est attiré dans la révélation au sein de memalé kol al-
min, unissant ainsi «le Saint béni soit-I1» a «Sa Chekhina».
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Et tel est le sens des intentions qui accompagnent les bénédictions sur les mitsvot: « Béni sois-Tu,
Havaya, notre D.ieu, Roi du monde». Le niveau de Havaya, la lumiére qui entoure tous les
mondes, doit étre dans un état de «bénédiction» et d’influx, en se révélant au niveau de «Toi», [a la
deuxieme personne]; par 1a, une lumiére supplémentaire est attirée dans le Gan Eden, comme [il
sera expliqué] plus loin.
La bénédiction récitée sur une mitsva exprime la méme intention: «Béni» signifie faire descendre, « Ha-
vaya» désigne le niveau transcendant de sovev, et «Toi» s’adresse a D.ieu a la deuxiéme personne, comme a

Celui qui est présent et révélé. La bénédiction demande donc que sovev soit attiré et révélé; c’est ainsi

qu’une lumiére supplémentaire est ajoutée dans le Gan Eden, comme le maamar I’expliquera.
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Résume : Par les mitsvot, on attire un supplément de lumiére dans le Gan Eden, en attirant du ni-
veau de la lumiere qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) vers la lumiere qui remplit tous

les mondes (memalé kol almin).

Résumé de la premiére section : les mitsvot ajoutent de la lumiére dans le Gan Eden parce qu’elles attirent
de sovev, la lumiére qui entoure les mondes, vers memalé, la lumiére qui remplit les mondes.

SECTION 3 - 15

Le Chéma et la descente de I’Ame
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2. Or, dans son expression générale et collective, le sujet de cet influx de la lumiére qui entoure
tous les mondes (sovev kol almin) vers la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin)
est exposé dans le Chema : «Havaya est notre D.ieu, Havaya est Un.» Le sens est le suivant : «Ha-
vaya, notre D.ieu» désigne le niveau de la lumiere qui entoure tous les mondes.

La deuxiéme section commence. L'influx de sovev vers memalé, considéré dans son ensemble, s’exprime

dans les paroles du Chema : «Havaya est notre D.ieu, Havaya est Un.» La premiére expression, « Havaya,
notre D.ieu», désigne sovev, la lumiére transcendante.
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Et «Havaya est Un» signifie qu’un influx se produise de la lumiére qui entoure tous les mondes
vers la lumiere qui remplit tous les mondes (comme cela est expliqué a ce sujet dans le discours
commencant par «Tu as ravi mon cceeur, ma sceur, [ma] fiancée»). Car, dans « Un» (e'had), le het re-
présente les sept cieux et la terre, tandis que le dalet représente les quatre directions du monde,
La deuxiéme expression, «Havaya est Un», désigne I'influx de sovev vers memalé. Les lettres de e'had
(«Un») le montrent : le het, dont la valeur numeérique est huit, représente les sept cieux et la terre, et le dalet,

dont la valeur est quatre, les quatre directions. Le Talmud parle de s’attarder sur ce mot jusqu’a avoir procla-
meé D.ieu Roi en haut, en bas et dans les quatre directions.
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ce qui constitue le niveau de la division qui est attirée du niveau de la lumiére qui remplit tous les
mondes ; [ces eléments] sont annulés et inclus dans le alef, lequel représente I'influx de la lumiére
qui entoure tous les mondes, qui est sans division. C’est pourquoi il est appelé alef.

Les cieux, la terre et les directions sont la multiplicité divisée qui découle de memalé. Tout cela est annulé et

inclus dans le alef, dont la valeur numérique est un : la lumiére indivisée de sovev, que le alef représente
donc.

197 K17 27 0P 09IV IR 07 4420 199K 190K 223 ¢4 CCHRIYS AW 1772 wray)

(Voyez aussi ce qui est écrit dans le discours commencant par «Reviens, Israél», au sujet de
«Dites-Lui : “Tout...”».) Et si le monde apparait comme une réalité existante, comme une entité,
c’est parce que
Le discours «Reviens, Israél» explique les mots «Dites-Lui : “Tout”» : D.ieu est appelé «Tout» parce que la
Lumiére infinie, qui transcende 'Hokhma, englobe tout sans division. Le Rabbi Chnéour Zalman demande

maintenant pourquoi, si tout est annulé dans ’'unité de D.ieu, le monde nous apparait comme une existence
séparée et indépendante.
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«Beéni soit le Nom de la gloire de Son regne a jamais» : car il n’y a pas de roi sans peuple, etc. C’est
pourquoi «Tu aimeras» (ve'ahavta) exprime le désir (avah) : c’est la volonté du ceeur que Havaya,
le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes, devienne «ton D.ieu», a la deuxieme per-
sonne, et se révele
La réponse réside dans la royauté de D.ieu, louée par ces mots : «Béni soit le Nom de la gloire de Son regne
a jamais» : «il n’y a pas de roi sans peuple», un peuple distinct du roi ; ainsi, Mal'hout fait naitre des créa-
tures qui se ressentent comme séparées. C’est pourquoi le Chema poursuit par «Tu aimeras», que le Rabbi

Chnéour Zalman relie a avah, «désirer» : le désir du cceur que Havaya, transcendant, devienne «ton D.ieu»,
présent et révélé a toi.
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(par le fait que cette lumiere brille au niveau de la lumiére qui remplit tous les mondes, ce qui
constitue le sens de I'union du Saint béni soit-1l et de Sa Chekhina [Présence divine]) ; en re-
vanche, le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes en soi, le niveau de «Havaya, notre
D.ieu» énoncé dans le verset du Chema, est le niveau du voilement, etc.

Cette révélation advient lorsque sovev brille au sein de memalé ; c’est la le sens de I’«union du Saint béni

soit-I1 et de Sa Chekhina». Sovev en soi, appelé « Havaya, notre D.ieu» dans le premier verset du Chema, de-
meure caché.
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«De tout ton ceeur» : avec tes deux penchants. Car c’est précisément par le mauvais penchant, qui
est le niveau du voilement et de la dissimulation de la lumiére divine, que «leur cceur cria vers
Havaya».

La Michna interpréte «de tout ton cceur» (levav'kha, avec une lettre doublée) comme signifiant «avec tes

deux penchants», le bon et le mauvais. Le mauvais penchant dissimule la lumiére divine ; précisément,

cette dissimulation pousse le cceur a crier vers D.ieu, comme dans «leur ceeur criavers Havaya».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/8/ 14



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS VA'ESCHANAN - MAAMAR 8 12’77 1% AWNR MR NRN

PPy 9POR IR N0 NI P2 UYW (0 02 Aook) ZAYRT PHI0 TN 1PX N2 nmin ann
.02 98301 ORIy

Et c’est 1a le sens de : « Muraille de la fille de Sion, laisse couler tes larmes comme un torrent» (La-
mentations 2:18) : par le niveau du mur et le voilement de la lumiére divine, «ils crierent vers Ha-

vaya dans leur détresse ».

Le méme verset des Lamentations poursuit : « Muraille de la fille de Sion» : le «mur» est le voilement de la
lumiere divine, et c’est ce voilement qui provoque le cri, comme dans «ils criérent vers Havaya dans leur
détresse ».
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Et telle est la finalité de la descente de I’Ame dans ce monde : atteindre le niveau des baalei techou-
va (ceux qui reviennent a D.ieu), qui L’attirent vers le bas avec une force accrue ; « a I’endroit ou se

tiennent ceux qui reviennent a D.ieu », etc.

C’est pourquoi I’ame descend dans ce monde : pour devenir un baal techouva, dont le retour attire la divini-
té vers le bas « avec une force accrue », comme I’enseigne le Zohar. Le Talmud enseigne qu’a I’endroit ou se

tiennent ceux qui reviennent a D.ieu, méme les justes parfaits ne peuvent se tenir.
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Car avant sa descente dans ce monde, I’ame était au niveau d’un juste parfait ; elle descendit dans

ce monde pour atteindre le niveau d’un baal techouva, « avec une force accrue ».

Avant sa descente, I’Ame était parfaitement juste. Elle descend dans un monde de dissimulation afin que, en
surmontant celle-ci, elle puisse servir D.ieu en tant que baal techouva, avec la force accrue que seul le re-
tour apporte.
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SECTION 4 - 16-7

Ce monde, lieu du sovev
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Et tel est le niveau de «de toute ta force», sans limite; cela se trouve précisément dans ce monde,
car c’est dans ce monde que se trouve le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev
kol almin). Et telle est ’expression «que Je te commande aujourd’hui»: le niveau du «Je» (Ano’hi),
«Qui Je suis», etc. ; «Je te commande aujourd’hui», précisément.
Le «de toute ta force» du Chema (me’odekha, littéralement «ton beaucoup») désigne un amour sans limite,
qui appartient a ce monde, ou se trouve sovev, qui est sans limite. Dans «que Je te commande aujourd’hui»,

le «Je» (Ano’hi) est ’essence méme de D.ieu, «Qui Je suis», et «aujourd’hui» souligne qu’il s’agit de ce
monde.
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«Aujourd’hui, pour les accomplir», dans ce monde, car dans le Monde futur, il n’existe pas de ni-
veau de techouva (retour); tandis que dans ce monde, celui qui est complétement mauvais peut
devenir parfaitement juste.
Les Sages comprennent «aujourd’hui, pour les accomplir» ainsi: aujourd’hui, dans ce monde, est le temps
d’accomplir les mitsvot, et demain, dans le Monde futur, celui d’en recevoir la récompense. Dans le Monde

futur, il n’y a pas de techouva, tandis que dans ce monde, méme celui qui est complétement mauvais peut
devenir parfaitement juste.
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Et cela parce que, dans ce monde, le plus bas des mondes, le niveau de la lumiére qui entoure tous
les mondes se réveéle, et que «I’obscurité est comme la lumiére », sans aucun niveau de dissimula-
tion: «Il rend égaux et met sur le méme plan le petit et le grand », etc.

Cela est possible parce que sovev se révele dans ce monde, le plus bas des mondes, et que devant sovev

«l’obscurité est comme la lumiére» : il traite de la méme facon le petit et le grand. Ainsi, celui qui est tombé
trés bas peut s’élever trés haut.
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(Comme cela est expliqué a ce sujet dans le maamar qui commence par « Ordonne aux enfants d’Is-
raél», etc., «Mon offrande, Mon pain».) Et telle est I’expression «que Je te commande
aujourd’hui». Et [la raison pour laquelle] I’attraction du niveau de la lumiere qui entoure tous les
mondes se révele dans le niveau de la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin),
c’est précisément par la Torah et les mitsvot

Le maamar «Ordonne aux enfants d’Israél... Mon offrande, Mon pain» dans Likkutei Torah développe cette

idée. Et puisque I’attraction de sovev dans la révélation au sein de memalé ne s’opére que par la Torah et les
mitsvot, qui sont accomplies dans ce monde, il est dit: «que Je te commande aujourd’hui».
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car les mitsvot sont la Volonté supréme, le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes, qui
réside et s’habille dans les téfilines et les mezouzot, sur un parchemin matériel; car on écrit «Ha-

vaya est Un» sur du parchemin;

Les mitsvot sont la Volonté supréme, qui est sovev et réside dans des objets matériels tels que les téfilines et
les mezouzot. Les mots « Havaya est Un» sont écrits sur du parchemin ordinaire et matériel.
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et il en va ainsi pour toutes les mitsvot, et tout particulierement pour I’acte de charité: I’argent et
I’or matériels; par [cela], une lumiére divine y réside et attire le niveau du 'Hessed supérieur
(bonteé).

Il en va de méme pour chaque mitsva, et tout particuliérement pour la charité: la lumiére divine réside dans

I’argent et I’or matériels qui sont donnés, et le don attire le 'Hessed supérieur, la bonté de D.ieu.
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Cela s’explique par le fait que, au niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol al-
min), le spirituel et le matériel, le haut et le bas, sont égaux. C’est ce que nos Sages, de mémoire
bénie, ont dit : « homme est tenu de réciter cent bénédictions chaque jour » ; car tel est le sens
des bénédictions : faire descendre le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes afin qu’il se
révele au niveau de la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin). « Béni sois-Tu, Ha-
vaya » : que le niveau de Havaya, la lumiére qui entoure tous les mondes, se révele. « Béni sois-Tu
», etc.

Puisque, pour sovev kol almin, le haut et le bas, le spirituel et le matériel, sont semblables, cette lumiére

peut résider dans les choses matérielles. C’est pourquoi les Sages ont prescrit cent bénédictions par jour :

chacune fait descendre sovev kol almin et le révéle au sein de memalé kol almin. Dans les mots « Béni sois-

Tu, Havaya », on demande que Havaya, jusque-la caché, se révele sous la forme de « Toi ».

SECTION 5 - 18-9

Crainte inférieure et crainte supérieure
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Et c’est 1a le sens de: «Et maintenant, Israél, que te demande Havaya, ton D.ieu, sinon de craindre

Havaya, ton D.ieu», etc.

Le maamar se tourne vers un autre verset du Deutéronome: « Que te demande D.ieu, sinon de Le craindre ? »

Lui aussi sera interprété a travers les deux niveaux, memalé et sovev.
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Car, a premieére vue, on ne comprend pas comment la crainte serait une chose si peu importante,

au point qu’il est dit: «sinon de craindre », etc.

Le Talmud pose la question évidente: la crainte du Ciel est-elle une chose si peu importante que le verset
puisse dire «seulement» ? L’Alter Rebbe souléve ici cette question.
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Cependant, le sens de «craindre Havaya, ton D.ieu» est [le suivant]: il a été expliqué plus haut que
«ton D.ieu» désigne le niveau de la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin), et
que «Havaya, ton D.ieu» désigne le déversement de la lumiére qui entoure [tous les mondes] dans
la lumiére qui remplit [tous les mondes]. Dés lors, puisque la crainte sera suscitée par ce niveau de
la lumiére qui remplit tous les mondes, elle reléve de la crainte inférieure (yira tata’a).

La réponse est la suivante : «ton D.ieu» (Elokecha) désigne le memalé, et «Havaya, ton D.ieu» désigne le so-

vev déversé dans le memalé. La crainte qui vient du memalé, de D.ieu en tant qu’Il remplit le monde et lui
donne lavie, est la «crainte inférieure » (yira tata’a).
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Mais il existe le niveau de la crainte supérieure (yira ila’a), qui est suscitée par la révélation de la
lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) elle-méme, a I'image du tremblement qui
s’abattit sur les compagnons de Daniel, parce que «leur mazal vit», c’est-a-dire a partir du niveau
de I’enveloppement (makif), etc.
Il existe aussi une «crainte supérieure» (yira ila’a), qui provient de la révélation du sovev lui-méme. Le Tal-
mud explique que les compagnons de Daniel tremblérent bien qu’ils n’aient pas vu la vision, parce que

«leur mazal vit», c’est-a-dire la racine de leur Aame au-dessus d’eux; une telle crainte provient du niveau en-
veloppant (makif).
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C’est pourquoi il est dit qu’Il ne te demande que «de craindre»: il s’agit de la crainte inférieure.
Car, au sujet de la crainte supérieure, nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: «S’il n’y a pas de sa-
gesse, il n’y a pas de crainte» ; car ce niveau de crainte est suscité par I’étude de la Torah, puisqu’il
est impossible que ce niveau se révele dans I’ame

Le verset ne demande «que » la crainte inférieure. La crainte supérieure dépend de la sagesse, comme le dit

la Michna: «S’il n’y a pas de sagesse, il n’y a pas de crainte », car elle vient de I’étude de la Torah et ne peut
se révéler d’elle-méme dans I’Ame.
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sinon au niveau de «leur mazal»; et il est suscité dans I’ame par I’étude de la Torah, car Israél est
lié a la Torah, comme cela est expliqué ailleurs,

Elle ne se révele qu’a travers le «mazal» de I’ame, sa racine transcendante, qui est attirée dans I’Ame par
I’étude de la Torah, car Israél est lié a la Torah, comme le dit le Zohar.
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dans le discours qui commence par: «Et D.ieu prononca toutes ces paroles, en disant.» Au mo-
ment du Don de la Torah, il y eut une révélation du niveau de la crainte supérieure, suscitée par le

niveau de «Moi» (Ano’hi), «Celui que Je suis», le niveau de «et redoutable ».

Lors du Don de la Torah, la crainte supérieure se révéla; elle venait de « Moi» (Ano’hi), I’essence méme de
D.ieu, le niveau désigné dans les prieres comme «le Redoutable ». Le discours «Et D.ieu prononca toutes ces

paroles» I’explique.
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C’est pourquoi nos Sages, de mémoire bénie, ont dit qu’a chaque parole, leurs Ames s’envolaient,
etc. Mais malgré cela, Il ne te demande que «de craindre», c’est-a-dire le niveau de la crainte

inférieure.

C’est pourquoi les Sages disent que les ames du peuple s’envolaient a chaque parole divine: la crainte supé-
rieure dépassait ce que I’ame pouvait supporter. Malgré cela, le verset ne demande a ’homme que la crainte
inférieure.
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Résume : Cet influx se realise dans le Chema, « Tu aimeras Havaya, ton D.ieu» ; dans les cent béné-

dictions ; et dans «craindre Havaya, ton D.ieu».

Résume de la deuxiéme section : cet influx s’opére par le «Tu aimeras Havaya, ton D.ieu» du Chema, par les
cent bénédictions quotidiennes et par «craindre Havaya, ton D.ieu».
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La Torah donne vie aux mitsvot
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3. Cependant, la transmission de la racine des mitsvot — « qui nous a sanctifiés », etc. — afin qu’elle
se révele ici-bas dans ’accomplissement des mitsvot, se fait par la Torah, comme il est écrit : « Tu
en parleras », etc. Le terme vedibarta est apparenté a yadber (« Il conduit »), qui exprime I’idée de
conduire et de transmettre ; puis viennent : « Tu les attacheras » et « Tu les écriras », etc.
La troisiéme partie commence. La racine des mitsvot, la sainteté évoquée dans la bénédiction « qui nous a
sanctifiés par Ses commandements », ne se révele dans I’acte matériel que par la Torah. Ainsi, dans le Ché-
ma, « Tu en parleras » — I’étude de la Torah — précede « tu les attacheras » et « tu les écriras » — les téfilines

et la mezouza. I’Admour Hazaken rapproche vedibarta de yadber, « Il conduit », un terme qui exprime l'idée
de conduire et de transmettre.
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Car la Torah est la nourriture de I’ame, et les mitsvot sont ses vétements ; et de méme que la nour-
riture donne vie a une personne, ainsi...

La Torah est la nourriture de I’Ame, qui pénétre en elle, tandis que les mitsvot sont ses vétements, qui I’en-
veloppent. De méme que la nourriture maintient une personne en vie, la Torah donne vie aux mitsvot.
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par la Torah, les raisons des mitsvot — la racine des mitsvot, « qui nous a sanctifiés par Ses com-
mandements », la Volonté supréme — sont transmises afin qu’elles résident et se révelent dans
I’accomplissement des mitsvot, comme il est écrit : « La sagesse donne vie a ceux qui la possedent
» (Kohelet, chapitre 7, [verset]| 12).

L’étude de la Torah, qui enseigne les raisons des mitsvot, fait descendre leur racine, la Volonté supréme, afin

qu’elle réside dans I’acte et s’y révele. Kohelet I’exprime dans le verset : « La sagesse donne vie a ceux qui la
possedent. »
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Car les mitsvot sont appelées les « maitres » de la sagesse, puisque le Targoum [araméen] rend
ba'al par « maitre » et « seigneur » ; cela signifie qu’elles ont autorité sur le niveau de la sagesse
('Hokhma). En effet, les mitsvot relévent du niveau de la Volonté supréme, qui est au-dessus du ni-
veau de la sagesse, tandis que « la Torah procéde de la sagesse ». Pourtant, « la sagesse donne vie »,
car la Torah est I’explication...

Les mitsvot sont les « maitres » de la sagesse, puisque ba'al signifie aussi maitre, comme le rend le Targoum

: la Volonté supréme, dont procedent les mitsvot, est supérieure a la sagesse, source de la Torah. Malgré

cela, la sagesse, qui est inférieure, « donne vie » a ces maitres supérieurs, car la Torah explique les mitsvot.
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et I’élucidation des raisons des mitsvot. C’est pourquoi c’est précisément par la Torah que la ra-
cine des mitsvot et la Volonté supréme sont transmises afin de se révéler au niveau de la lumiere
qui remplit tous les mondes (memalé kol almin).

Puisque la Torah explique les raisons des mitsvot, c’est précisément par elle que leur racine, la Volonté su-
préme, se révéle au sein du memalé, la lumiére qui se trouve dans les mondes.
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(Comme cela est expliqué ailleurs, dans le discours qui commence par « Un candélabre entiere-
ment d’or », a propos de « la sagesse donne vie a ceux qui la possédent » ; et voyez ce qui est écrit
au sujet du verset « Je suis a mon bien-aimé », dans I’explication de : « Ils votérent et conclurent :
I’étude est supérieure, car elle conduit a I’action ».

Deux discours paralléles sont cités : I'un sur « Un candélabre entiérement d’or », qui traite de « la sagesse

donne vie a ceux qui la posseédent » ; ’autre sur « Je suis a mon bien-aimé », qui explique la conclusion du
Talmud selon laquelle I’étude est supérieure parce qu’elle conduit a ’action.
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Car il est impossible que les mitsvot, qui s’accomplissent au moyen d’objets matériels — par
exemple des tsitsit en laine — éveillent la transmission du niveau de la lumiére qui entoure tous les
mondes (sovev kol almin), si ce n’est par la Torah, qui est 'intermédiaire les reliant. A titre
d’exemple, chez une personne, la parole est 'intermédiaire qui relie et fait passer sa volonté et son
désir de I’état caché a I’état revéle.
Les mitsvot s’accomplissent avec des objets matériels, tels que des tsitsit en laine, et ne peuvent a elles
seules éveiller la transmission du sovev. La Torah est I'intermeédiaire qui relie la Volonté supréme a I’objet

matériel, tout comme, chez une personne, la parole fait passer une volonté intérieure de 1’état caché a I’état
réveélé.
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C’est-a-dire que, de méme que la révélation et la transmission de la volonté dans I’action se font
par la parole, et que la parole provient de I'intellect, de méme la transmission de la Volonté su-
préme dans I’accomplissement des mitsvot se fait par la parole, dans les paroles de Torah, car « la
Torah procede de la sagesse ».) Telle est la signification de « accomplir dans le pays » : transmettre
la Volonté supréme — le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes — dans le domaine des
mitsvot...

L’analogie s’achéve : la volonté atteint ’action par la parole, et la parole puise dans I'intellect ; de méme, la

Volonté supréme atteint I’acte de la mitsva par la parole, par I’énoncé des paroles de Torah, qui procedent

de la sagesse de D.ieu. Apreés la parenthése, « accomplir dans le pays » est expliqué comme la transmission
de la Volonté supréme, le sovev, dans les mitsvot.
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(Et aussi, comme expliqué plus haut, « la terre » désigne le Gan Eden, et il faut « faire » et rectifier
[cela], c’est-a-dire y attirer quelque chose du niveau de la Volonté supréme. Car la lumiére qui fut
créée dans le Gan Eden n’est que le rayonnement de la Chekhina (la Présence divine), et elle pro-
vient de deux lettres : « Car par Yah (youd-hé), Havaya forma les mondes » ; le Monde futur fut créé
par la lettre youd.
Linterprétation précédente, selon laquelle « la terre » désigne le Gan Eden, convient également : la lumiére
créée dans le Gan Eden n’est que le « rayonnement de la Chekhina ». Le Talmud comprend « par Yah, Ha-

vaya forma les mondes » en ce sens que ce monde fut créé par la lettre hé et le Monde futur par la lettre
youd.
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Mais par les mitsvot, I’essence méme de la Volonté supréme est attirée vers le bas ; devant elle, les
lettres susmentionnées sont considérées comme rien. Ou bien, selon I’analogie, il n’y a aucune
comparaison entre le plaisir et la douceur contenus dans un fruit, tel une pomme ou un fruit sem-
blable, et la source méme de la force de croissance dont proviennent ces saveurs, comme cela est
expliqué ailleurs.)

Toutefois, par les mitsvot, I’essence méme de la Volonté supréme est attirée dans le Gan Eden, et aupres

d’elle, ces lettres créatrices ne comptent pour rien. L’analogie : le goiit d’'une pomme n’est rien en compa-

raison de la force de croissance d’ou proviennent toutes ces saveurs.
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C’est pourquoi il est dit : « Et voici le commandement que Havaya a ordonné d’accomplir dans le
pays », puis il est écrit : « Ecoute, Israél », ce qui est la mitsva de réciter le Chema, puis : « Et tu en
parleras », la mitsva d’étudier la Torah ; tout cela releve d’une obligation personnelle, qui s’ap-
plique aussi bien dans le Pays qu’en dehors du Pays.

Revenons a la question initiale : le verset dit « d’accomplir dans le pays », puis mentionne le Chema et
I’étude de la Torah, des mitsvot qui s’appliquent partout.
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Mais le sens de « d’accomplir dans le pays » est d’attirer la lumiére qui entoure tous les mondes
(sovev kol almin) dans la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin), appelée « terre »

; c’est le niveau du Gan Eden inférieur, comme indiqué plus haut.

La réponse est la suivante : « accomplir dans le pays » signifie attirer le sovev dans le memalé, appelé « terre
», qui correspond au Gan Eden inférieur, comme expliqué au début.
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Et cette attraction dans son ensemble s’effectue principalement par la mitsva de réciter le Chema,
comme expliqué plus haut : telle est la signification de « Havaya est Un », etc. Il en va de méme
pour toutes les mitsvot, mais c’est dans le Chema que cette attraction s’effectue principalement.

Le Chema est le principal moyen de cette attraction, puisque ses paroles, « Havaya est Un », ’expriment,
comme I’expliquait la deuxiéme section. Chaque mitsva ’opére également, mais c’est principalement dans
le Chema.
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C’est pourquoi il est également dit dans le Chema : « Et tu en parleras », c’est-a-dire que tu en par-
leras dans les paroles de Torah ; car cette attraction, opérée par les mitsvot, passe par la Torah,

comme indiqué plus haut.

Voila pourquoi le Chema dit également : « Et tu en parleras », en référence a I’étude de la Torah. L’attraction
opérée par toutes les mitsvot dépend de la Torah.
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Résumé : Cependant, pour faire pénétrer dans I’ame le dévoilement de la Volonté supréme au
moyen des mitsvot, il faut passer par la Torah. C’est a ce propos qu’il est dit : « La sagesse donne
vie a ceux qui la possedent. »

Résumeé de la troisiéme section : la Volonté supréme ne se dévoile dans I’ame au moyen des mitsvot que par

Iintermédiaire de la Torah, comme I’enseigne le verset : « La sagesse donne vie a ceux qui la possédent. »
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SECTION 7 - 112-16

Pourquoi les mitsvot ont besoin d’étre protégées
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« Pour garder tous Ses commandements », etc., « et tu veilleras a les accomplir » : la notion de
garde tient au fait que les mitsvot s’accomplissent au moyen d’objets physiques : I’argent et I’or
avec lesquels on fait la charité, le parchemin matériel des rouleaux de la Torah, des tefillin et des
mezouzot, ainsi que d’autres choses inférieures.

Le maamar répond maintenant a la premiere question, celle de la double mention de la « garde ». Les mits-

vot s’accomplissent au moyen d’objets physiques : I’argent et I’or destinés a la charité, le parchemin des
rouleaux de la Torah, des tefillin et des mezouzot, et d’autres objets inférieurs.
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qui proviennent de la kelipat noga ; car « il n’est pas une herbe ici-bas qui n’ait au-dessus d’elle un
mazal qui la frappe et lui dise : “Pousse !” »

Ces choses tirent leur force vitale de la kelipat noga, le domaine ou le bien et le mal sont mélés et qui peut
étre orienté dans un sens comme dans I’autre. Le Midrach enseigne que chaque brin d’herbe a au-dessus de
lui un mazal qui le frappe et lui ordonne de pousser.
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Le sens de mazal est le ministre (sar) qui dispense son influence a ce brin d’herbe ; et, lorsqu’on
accomplit la mitsva avec lui, cette force vitale est incluse dans la sainteté du D.ieu Un. C’est a ce
sujet qu’il est dit : « Fais paitre tes chevreaux prés des demeures des bergers. »

Le mazal est le ministre angélique qui transmet la force vitale a ’herbe. Lorsqu’une mitsva est accomplie

avec un objet matériel, sa force vitale est absorbée dans la sainteté de D.ieu ; c’est ce qu’évoque I’expression

« fais paitre tes chevreaux pres des demeures des bergers ».
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Le sens de « tes chevreaux » (gediyosayich) se rattache a ’expression « le gada de la montagne »
dans la Guemara, terme désignant un mazal, et a I’expression « ceux qui dressent une table pour
Gad » ; cela désigne donc ’accomplissement des mitsvot,
Gediyosayich, « tes chevreaux », est rapproché de gad, « fortune », comme dans I’expression talmudique « le
gada de la montagne » et celle d’Isaie « ceux qui dressent une table pour Gad », deux termes désignant un

mazal. Les « chevreaux » représentent ainsi les actes des mitsvot, qui élévent ce que les mazalot
soutiennent.
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qui sont revétus d’objets matériels inférieurs, provenant des mazalot, lesquels recoivent des sco-
ries des Ofanim ; et, par cette élévation des mitsvot, ils sont élevés jusqu’aux « demeures » des sept

« bergers », Avraham, Yits’hak, etc.,

Ces actes font intervenir des objets inférieurs qui proviennent des mazalot, lesquels recoivent eux-mémes
des scories des anges Ofanim. Par les mitsvot, ils sont élevés jusqu’aux « demeures des bergers », les sept
bergers, a commencer par Avraham et Yits’hak.
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qui sont appelés « bergers » parce qu’ils attirent le niveau du plaisir supréme, ainsi que I’amour et
la crainte, vers la Communauté d’Israél (Knesset Israél), comme il est expliqué ailleurs, dans le

discours qui commence par « Si tu ne le sais pas ».

Les bergers sont ainsi appelés parce qu’ils « nourrissent » Knesset Israél, I’dme collective d’Israél, en y atti-

rant le plaisir supréme, ’amour et la crainte. Le discours « Si tu ne le sais pas » dans Torah Ohr ’explique.
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Or, puisqu’elles sont néanmoins tirées de choses inférieures, et que seule la Volonté supréme se
trouve attirée en elles, etc., elles ont donc besoin d’étre protégeées, afin que les forces extérieures
n’en tirent aucune nourriture, a D.ieu ne plaise.

Bien que la mitsva attire la Volonté supréme dans ces choses physiques, celles-ci proviennent néanmoins

d’une source inférieure. Elles ont donc besoin d’étre protégées, afin que les forces extérieures, les kelipot,

n’en tirent pas leur nourriture.
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Car un niveau qui relevait d’'un mélange de bien et de mal, méme apres avoir éteé raffine et éleve, a
besoin d’étre protégé afin qu’il n’en soit tiré aucune nourriture, comme il a été dit plus haut.

Tout ce qui était autrefois un mélange de bien et de mal a besoin d’étre protégé, méme apres avoir été raffi-

né et éleve, afin que le mal ne puisse pas s’en nourrir de nouveau.
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En revanche, le niveau du bien en soi n’a pas besoin d’étre autant protége, car il est par essence
eloigné du mal. C’est ce que signifie «Il protege les étrangers» (gerim): il ne s’agit pas spécifique-
ment de véritables étrangers, mais de ce qui est écrit auparavant: «Il rend justice aux opprimeés»,
etc.,
Ce qui est bon en soi a moins besoin d’étre protégé, car il est naturellement éloigné du mal. Voila le sens de
«I1 protége les gerim» dans le Psaume 146: les gerim ne désignent pas seulement les convertis proprement

dits, mais aussi ceux qui sont mentionnés plus tot dans le psaume, les «opprimés» auxquels D.ieu rend
justice.
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a savoir les étincelles qui sont tombées lors du brisement des réceptacles ou a la suite de la faute
d’Adam, le premier homme, et qui sont opprimeées entre les mains des forces extérieures; D.ieu,
béni soit-Il, a compassion d’elles par la «justice», qui est miséricorde, afin de les élever jusqu’a
leur racine.

Les «opprimés» sont les étincelles de sainteté qui sont tombées lors du brisement des réceptacles ou a la
suite de la faute d’Adam et qui sont retenues captives par les forces extérieures. D.ieu a compassion d’elles

par la «justice» qui, dans le langage du Zohar, signifie la miséricorde, et les éleve jusqu’a leur source.
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A ce sujet, nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: «Israél n’a été exilé que pour...», etc.; il s’agit de
ces etincelles, qui sont élevées par I’accomplissement des mitsvot au moyen d’objets matériels.

Le Talmud dit qu’Israél a été exilé parmi les nations «uniquement afin que des convertis s’ajoutent a lui».
L’Admour Hazaken interpreéte ces « convertis» comme les étincelles élevées par I’accomplissement des mits-

vot au moyen d’objets matériels.
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C’est pourquoi il est dit a leur sujet: «Il garde les gerim»; c’est-a-dire que, méme apres avoir été
affinées, elles ont besoin d’une protection supérieure, afin de ne pas retomber.

D’ou ’expression «Il garde les gerim»: méme apreés avoir été affinées, les étincelles ont besoin d’une pro-

tection particuliére pour ne pas retomber.
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De méme, par analogie, un homme qui a péché et s’est rendu coupable, puis a fait techouva (re-
tour), a besoin d’une protection supérieure pour ne pas revenir a ses anciennes voies; tandis que
celui qui n’a jamais gofité au péché n’a pas besoin d’étre protégeé autant.

L’exemple est celui d’un pénitent: puisqu’il a péché une fois, il a besoin de garanties plus fortes pour ne pas

revenir a ses anciennes voies que celui qui n’a jamais gotité au péché.
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Et, comme on le sait, c’est la le sens de la « techouva de la cloture ». Car il existe la « techouva de la
balance » : dans la mesure du plaisir qu’il a éprouvé dans la transgression, il doit ressentir une
douleur correspondante, dans I’angoisse du cceur, en proportion du désir et de I’envie dont il a
joui.

La nécessité d’une vigilance supplémentaire est rapprochée d’une distinction connue concernant la techou-

va. La « techouva de la balance » met en regard la douleur du regret et le plaisir procuré par la faute, mesure
pour mesure.
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Mais la techouva de la cl6ture consiste a s’éloigner du mal de maniére extréme, jusqu’a la limite la
plus éloignée, afin de ne pas désirer la transgression, a D.ieu ne plaise ; le baal techouva (pénitent)

en a davantage besoin que celui qui n’a pas péché, etc.

La « techouva de la cloture » consiste a ériger une cloture loin du mal et a se tenir a I’extréme opposé, au
point de ne méme pas désirer la faute. Celui qui a péché a davantage besoin de cette cloture que celui qui

n’ajamais péche.
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C’est ainsi que I’a enseigné le saint Rav, le Maguid, que son ame soit dans I’Eden : bien que nos
Sages, de mémoire bénie, aient dit : « Qu’'un homme ne dise pas : “Je n’ai pas envie de viande”,
etc., mais plutét : “J’en ai envie, mais que puis-je faire ? Mon Pére dans les Cieux me I’a interdit” »,

cela s’applique a celui qui n’a jamais péché ;

Le Maguid de Mézéritch, maitre de ’Admour Hazaken, a précisé I’enseignement des Sages selon lequel on
ne doit pas dire : « Laviande interdite m’est répugnante », mais : « J’en aurais envie, mais mon Pére dans les

Cieux me I’a interdite. » Selon lui, cet enseignement s’applique a celui qui n’a jamais péche.
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mais, pour le baal techouva, toute forme de mal et toute interdiction doivent lui étre répugnantes,

et il doit dire : « Je n’en ai pas envie », etc., afin qu’il ne tombe pas, a D.ieu ne plaise.

Le baal techouva, en revanche, doit trouver véritablement répugnants tout mal et toute interdiction, et dire :

« Je n’enveux pas », afin de ne pas retomber.

9991 11 9omY APYNAY INRD 03 AR 17°0° 777 7% 73772 TURY 933 7O Y IR RN

Il ressort donc clairement que celui qui s’est trouvé auparavant a un niveau inférieur a besoin

d’une vigilance accrue, méme apres s’étre eleve. Et, de tout cela, nous pouvons

Le principe qui se dégage est que celui qui s’est trouvé a un niveau inférieur a besoin d’une vigilance ac-

crue, méme apreés s’étre élevé. Cela éclaire la « garde » dont il est question a propos des mitsvot.
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comprendre le sens de « garder », mentionné a propos de I’accomplissement des mitsvot : bien
que les mitsvot attirent une sainteté supérieure depuis le niveau de la lumiére qui entoure tous les
mondes (sovev kol almin), « Qui nous a sanctifiés par Ses commandements » au sens littéral, car le
Saint béni soit-Il met les téfilines, etc.,

Les mitsvot attirent une sainteté supérieure depuis le sovev. « Qui nous a sanctifiés par Ses commandements

» doit étre compris au sens littéral, puisque le Talmud dit que D.ieu Lui-méme, pour ainsi dire, met les
téfilines.
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néanmoins, puisque la lumiére supérieure s’est précisément revétue dans des choses matérielles,
qui relévent du niveau de la kelipa noga, comme indiqué plus haut, elles ont donc besoin d’étre
gardees,

Pourtant, la lumiére supérieure se revét dans des choses matérielles, qui relévent de la kelipa noga, comme
cela a été expliqué précédemment ; elles ont donc besoin d’étre gardées.
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afin que les forces extérieures n’en tirent pas de vitalité, a D.ieu ne plaise ; car ces étincelles
étaient captives chez elles, et elles en sont maintenant sorties et ont été raffinées. Elles ont donc
besoin d’étre gardées, afin qu’aucune vitalité des forces extérieures ne se méle a elles.

Les étincelles présentes dans ces choses étaient captives des forces extérieures ; elles en ont maintenant été

libérées et raffinées. Comme un pénitent, elles ont besoin d’étre gardées, afin que les forces extérieures ne
leur reprennent pas leur vitalité.
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Il s’agit de ceci : lorsqu’une personne accomplit une mitsva, elle ne doit pas étre remuée intérieu-
rement au point de s’attribuer un meérite, d’en tirer gloire et grandeur, ni d’agir avec quelque autre
arriére-pensée que ce soit, a D.ieu ne plaise. Car « Qui montera sur la montagne de Havaya? Celui
qui a les mains propres et le coeur pur. »

Concretement, cette vigilance signifie qu'une personne ne doit pas éprouver de satisfaction personnelle

lorsqu’elle accomplit une mitsva, en tirer de la fierté ou de la gloire, ni agir avec quelque autre arriére-pen-
sée. Le Psaume 24 exige «des mains propres et un coeur pur».
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Le sens de «pur de ceeur» est qu’il ne comporte aucun meélange étranger, a D.ieu ne plaise. (Voyez
aussi ce qui est écrit dans le discours commencant par «Ainsi vous bénirez», a propos de «et qu’ll
te garde», ainsi que dans le discours commencant par «La voix de mon bien-aimé», au sujet de

«Vous garderez les matsot», etc., qui est dit dans la Paracha Bo.) (12:17).

Un cceur pur ne comporte aucun mélange étranger. La parentheése cite deux discours : I'un sur la bénédic-
tion sacerdotale, qui interpréte «et qu’ll te garde» comme une protection contre la satisfaction de soi ;
l’autre sur «La voix de mon bien-aimé», qui comprend «gardez les matsot» comme une mise en garde
contre le «levain» de I’orgueil.
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Et dans le Midrach Rabba, Paracha Ekev, il semble que «Vous garderez les matsot» soit expliqueé
comme désignant tous Ses commandements, qu’ll soit béni. Voyez aussi le Zohar, partie II, Terou-

ma (131a), a propos d’«une nuit de veille ».

Le Midrach interpréte «gardez les matsot» (hamatsot) comme «les mitsvot», ces mots étant écrits avec les
mémes lettres ; la nécessité de la vigilance s’applique donc a chaque mitsva. Le Zohar enseigne de méme
que la nuit requiert une veille, comme I’'indique I’expression «une nuit de veille ».
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Résumeé : Le sens de « garder tous Ses statuts », etc.

Le résumeé de cette partie : ce que signifie « garder tous Ses statuts ».
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La Torah orale comme maison
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4. Cependant, puisque méme I’accomplissement des mitsvot a besoin d’étre gardé, comment et
par quoi cette protection peut-elle donc étre assurée ? Le sujet s’explique ainsi, selon I’enseigne-
ment de nos Sages de mémoire bénie: «“Garde” désigne la Michna», comme il est expliqué
ailleurs a propos du verset: « Vous garderez, afin de M’offrir. »

La quatriéme section commence. Si méme les mitsvot ont besoin d’étre gardées, comment cela se fait-il ?

Les Sages enseignent que «garde» désigne la Michna, la Torah orale, et le verset «Vous garderez, afin de
M’offrir» est expliqué ailleurs dans le méme sens.
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La protection s’exerce donc par I’étude de la Torah orale: c’est en elle et par elle que cette protec-
tion peut étre assurée. (Voyez aussi ce qui est écrit dans le discours qui commence par «Apres Ha-
vaya, votre D.ieu, vous marcherez», au sujet de «vous garderez Ses commandements et vous écou-
terez Savoix» ; voyez la-bas.)

La protection vient donc de I’étude de la Torah orale. Le discours «Aprés Havaya, votre D.ieu, vous marche-

rez» explique «vous garderez Ses commandements» par «vous écouterez Sa voix», la voix de la Torah.
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Voici I’explication: les mitsvot sont les vétements de I’ame, c’est-a-dire qu’elles attirent le niveau
de la lumiéere qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) dans celui de la lumiére qui remplit
tous les mondes (memalé kol almin). Tel est le niveau d’un vétement, qui enveloppe le corps. Or, la
protection du corps et du vétement s’effectue par une maison ; la maison correspond au niveau de
la Torah.

Les mitsvot sont les vétements de I’Ame, car elles attirent le sovev, la lumiére qui entoure les mondes, dans
le memalé, celle qui les remplit, de méme qu’un vétement enveloppe le corps. Le corps et ses vétements
sont protégeés par une maison ; cette maison est la Torah.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/8/ 33

17



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS VA'ESCHANAN - MAAMAR 8 12’77 1% AWNR MR NRN

017 (79735 anaat 1rman 1ex] PPTIR O3 RIT P02 RPTIPT CARDOY KD RNTIRT M2 UrR)
12193 RIT TIN2 VITPD 1P PR WIpnn nv2 Seaanw

Comme il est écrit dans le Zohar, la Torah est le palais céleste du Saint béni soit-Il. Nos Sages, de
meémoire bénie, ont également dit : « Depuis le jour ou le Saint Temple a été detruit, le Saint béni

soit-I1 n’a dans Son monde

Le Zohar appelle la Torah le palais céleste de D.ieu, et le Talmud dit que, depuis la destruction du Temple,
D.ieu n’a dans Son monde que les quatre coudées de la halakha.
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que les quatre coudées de la halakha. » Ainsi, les quatre coudées de la halakha correspondent au
niveau du Saint Temple, qui est celui d’'une maison. Et comme il est écrit : « Tous tes enfants seront
instruits par Havaya, et grande

Les quatre coudées de la halakha prennent donc la place du Temple : elles sont la « maison » de D.ieu. Le
verset d’Isaie, « Tous tes enfants seront instruits par Havaya », introduit I'interprétation des Sages qui suit.
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sera la paix de tes enfants » : « Ne lis pas “tes enfants” (banayich), mais “tes batisseurs” (bonayich)

», etc. ; car Israél batit le palais, et cela se fait par la Torah orale.

Le Talmud lit banayich, « tes enfants », comme bonayich, « tes batisseurs » : les érudits en Torah bétissent le
palais de D.ieu, et ils le batissent par la Torah orale.
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Ainsi, il y aura une protection du niveau des vétements que constituent I’accomplissement des
mitsvot, afin que les forces extérieures ne puissent pas en tirer leur nourriture, grace a la protec-

tion du niveau de la « maison» mentionnée plus haut.

Ainsi, la «maison» de la Torah orale protege les «vétements» des mitsvot, afin que les forces extérieures ne
puissent pas s’en nourrir.
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L’explication est la suivante: toute la Torah orale consiste a imposer des rigueurs et les précisions
des Sages, [en indiquant ce qu’il ne faut] pas faire.

La Torah orale consiste en grande partie en rigueurs et en précisions établies par les Sages, qui définissent
ce qu’il ne faut pas faire.
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Il en va de méme pour les commandements positifs: si on I’accomplit de cette maniere, il est vali-
de; sinon, il est invalide et ne constitue nullement une mitsva. Car tel est le fondement de toute la
Torah orale: se montrer rigoureux quant aux paroles de la Torah, [en indiquant ce qu’il ne faut]
pas faire.

Méme pour les mitsvot positives, elle définit précisément quand un commandement est valide et quand il est

invalide, ne constituant alors nullement une mitsva. Son fondement est de se montrer rigoureux quant aux
paroles de la Torah et de délimiter ce qu’il ne faut pas faire.
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A ce sujet, nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: «Les paroles des Scribes me sont plus cheéres que
le vin de la Torah», car elles constituent la principale cloture et protection des paroles de la Torah.
(Voir aussi ce qui est écrit dans le discours commencant par « Et son péere entend ».)

C’est pourquoi les Sages disent que les paroles des Scribes leur sont plus chéres que «le vin de la Torah»:

elles sont la cloture et la protection des paroles de la Torah. Le discours «Et son pére entend» approfondit ce

sujet.
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Car il s’agit du niveau des Guevourot supérieures, issues du niveau de la 'Hokhma supérieure;
c’est d’elles que sont formeés le sceau et le mur, afin que les forces extérieures ne puissent pas tirer
leur nourriture de la mitsva ni de la Volonté supréme.

Ces limites proviennent des Guevourot supérieures, les forces de retenue présentes dans la 'Hokhma supé-

rieure. Elles forment un sceau et un mur, empéchant les forces extérieures de tirer leur nourriture de la

mitsva et de la Volonté supréme quiy réside.
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C’est 1a le sens de «Je suis un mur», dont nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: «C’est 1a Torah». Il
ressort de Yevamot (62b) que cela désigne la Torah orale, car ils ont dit «sans mur», comme il est
écrit: « Une femme entourera un homme »; il s’agit du niveau de la Torah orale.

Ainsi, «Je suis un mur» désigne la Torah, et le Talmud dans Yevamot laisse entendre qu’il s’agit de la Torah

orale: un homme célibataire vit «sans mur», car «une femme entourera un homme». La Torah orale est ce
mur féminin qui entoure.

byaw] D”YAW TN NATH 210 DY I P12 KOR 12 RIPN DR 1Py 59033 B9 a7 wrremn
M WY1 9NN 0K NIV RAY 2991 VD 19K (19

Voir aussi ce qui est écrit dans le discours commencant par «Et tous tes enfants», au sujet de «Ne

lis pas “tes enfants”, mais “tes batisseurs”». Or, par la parole dans la Torah orale, lorsqu’on dit

«exempteé» et «tenu de payer», «impur» et « pur», «interdit» et « permis», se produit le niveau de
Le discours «Et tous tes enfants» développe I'idée de «tes batisseurs». Lorsqu’un érudit statue «exempté »

ou «tenu de payer», «impur» ou «pur», «interdit» ou «permis», ses paroles créent des distinctions et des
séparations.
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la distinction et la séparation, afin qu’elles ne puissent pas recevoir de nourriture ni s’y agripper, a
D.ieu ne plaise. Comme il est écrit: «Et Mes paroles que J’ai placées dans ta bouche»; «Je suis la
Michna qui parle dans ta bouche»; «Les unes comme les autres sont les paroles du D.ieu vivant»:
c’est Lui qui parle dans votre bouche,
Ces séparations empéchent les forces extérieures de s’agripper, car les paroles de la halakha sont les paroles
de D.ieu dans la bouche de ’homme: «Mes paroles que J’ai placées dans ta bouche»; «Je suis la Michna qui

parle dans ta bouche», comme le maguid céleste le dit a Rabbi Yossef Karo; et «les unes comme les autres
sont les paroles du D.ieu vivant».
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et non les paroles de Beit Chammai et de Beit Hillel eux-mémes. C’est pourquoi, par la, les forces
extérieures sont éloignées et ne peuvent s’attacher a la lumieére attirée par ’accomplissement des
mitsvot.

C’est D.ieu qui parle a travers les paroles de Beit Chammai et de Beit Hillel, et non les Sages seuls. C’est

pourquoi leurs décisions tiennent les forces extérieures a distance, afin qu’elles ne puissent s’attacher a la
lumiére attirée par les mitsvot.
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Cela ressemble a une maison, a titre d’analogie, qui est faite « pour servir d’abri et de refuge contre
I’orage et la pluie». C’est pourquoi les érudits de la Torah sont appelés «tes batisseurs»: ils ba-
tissent la maison par leur parole, les paroles du D.ieu vivant qui parle en leur bouche.

C’est la «maison» de I’analogie, un abri «contre I’orage et la pluie». Les érudits de la Torah sont appelés

«tes batisseurs» parce qu’ils batissent cette maison par leur parole, qui est celle du D.ieu vivant en leur
bouche.

#7 7TIn® 9012 $91 n10ma2 B a5nnw 10 nv2 70120 RS T OR (oo oyl 179 IR

Cependant, malgré cela, «Si Havaya ne batit pas une maison», etc.; car il faut d’abord atteindre le
niveau de «Et tous tes enfants seront enseignés par Havaya»,

Pourtant, «Si Havaya ne batit pas une maison, ses batisseurs peinent en vain.» Il faut d’abord faire partie de
ceux qui sont «enseignés par Havaya».
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c’est-a-dire qu’il y ait « Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur»: la volonté du cceur, qu’il
désire en verité absolue, au plus profond de son cceur, la révélation de la divinité, le niveau de la
lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) ; «un esprit suscite un esprit et I’attire », etc.
Par cela, il peut atteindre le niveau de «tes batisseurs»; mais s’il étudie [la Torah] pour elle-méme,
il n’attire rien.

Cela signifie accomplir «Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur»: éprouver au plus profond du
cceur un véritable désir de la révélation de sovev. Comme le dit le Zohar, un esprit d’en bas suscite et attire
un esprit d’en haut; ce n’est qu’alors que I’on peut étre un «batisseur », tandis que 1’étude sans ce désir n’at-
tire rien.
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SECTION 9 - 121-23

La crainte d’abord ; I’ordre des versets
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Et c’est 1a le sens de: «afin que tu craignes Havaya, ton D.ieu», etc., «pour garder», etc.: car, pour
que le niveau d’une maison et d’'une protection soit assuré par I’etude de la Torah orale, il faut que
ce soit par «afin que tu craignes Havaya», etc. Mais «celui qui dit: “Je n’ai que la Torah”, ne pos-

seéde méme pas la Torah. »

Cela explique l'ordre du verset introductif: «afin que tu craignes Havaya, ton D.ieu» précéde «pour
garder». La «maison» et la protection qu’apporte la Torah orale dépendent d’abord de la crainte de D.ieu;
comme le dit le Talmud, celui qui prétend n’avoir que la Torah ne posséde méme pas la Torah.
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La raison en est que la principale force de protection tient au fait que cette parole est la parole de
D.ieu qui parle dans sa bouche ; comme le dit I’expression : «La Michna est une reine », telle un roi

qui décréte qu’aucun étranger ne doit s’approcher, etc.

La protection opére parce que la parole de Torah est la parole méme de D.ieu qui parle dans la bouche de la
personne. La Michna est appelée «reine» et, tel un roi qui interdit a tout étranger de s’approcher, elle tient
les forces extérieures a distance.
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Et pour que la parole d’une personne devienne un réceptacle pour la parole de D.ieu, il faut preéci-

sément la crainte et la volonté du cceur, c’est-a-dire qu’elle désire véritablement cette révélation.

Pour que la parole d’une personne devienne un réceptacle pour la parole de D.ieu, il lui faut la crainte et la
volonté du ceeur, ainsi qu’un désir véritable de cette révélation.
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Etvoici I’ordre des versets : « Et voici le commandement que Havaya a ordonné d’accomplir dans le
pays » désigne Dl’attraction de la révelation de la Volonté supréme, béni soit-I1, le niveau de la lu-
miere qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), dans la lumiére qui remplit tous les mondes
(memalé kol almin), appelée « pays » ; puis vient « afin que tu craignes », etc., « pour garder ».

Les versets se lisent maintenant dans I’ordre : « accomplir dans le pays » désigne I’attraction de la Volonté

supréme, sovev, dans memalé, appelé « pays » ; puis « afin que tu craignes... pour garder » désigne la garde,

qui repose sur la crainte.
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En outre, « et tu garderas afin d’accomplir » : il s’agit de deux gardes, I’'une de l'intérieur et I’autre
de I’extérieur, le niveau de la nourriture et celui de la maison ; cela se fait par la Torah écrite et la
Torah orale : « Tu en parleras », etc. ; « pour garder » et « tu garderas », etc.

« Pour garder » et « tu garderas » désignent deux gardes : celle de l'intérieur, par la Torah écrite, qui est la

nourriture de I’ame, et celle de I’extérieur, par la Torah orale, qui est sa maison. Toutes deux sont suggérées

dans « Tu en parleras », ¢’est-a-dire I’étude de la Torah, qui répond a la premiére question du maamar.

DANS LA AVODA

Accomplissez les mitsvot avec des choses matérielles et bénissez D.ieu a leur propos, avec I'intention de ré-
véler le D.ieu caché. Protégez-les de I'intérieur comme de I’extérieur : par ’étude de la Torah, en particu-
lier de la Torah orale et de ses lois précises, et en accomplissant chaque mitsva sans satisfaction de soi, or-
gueil ni motif intéressé, comme celui qui revient vers D.ieu se tient loin de la faute. Tout cela repose sur la

crainte et sur un profond désir de la divinité ; I’étude qui en est dépourvue « n’attire rien ».

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi les 4mes du Gan Eden ne peuvent-elles jouir de la divinité sans les mitsvot accomplies dans ce
monde ?

2. Comment le maamar interpréte-t-il « Havaya est notre D.ieu, Havaya est Un » comme désignant deux ni-

veaux de lumiére divine, et qu’ajoute ’amour du Chéma ?

3. Pourquoi les mitsvot, bien qu’elles attirent la sainteté la plus élevée, ont-elles besoin d’une protection
plus grande que ce qui est bon par nature ? Comment celui qui revient vers D.ieu I'illustre-t-il ?

4. En quel sens la Torah orale est-elle une « maison » pour les mitsvot, et pourquoi I’étude de la Torah sans
crainte « n’attire-t-elle rien » ?

5. Qu’est-ce qui distingue la crainte inférieure demandée par le verset de la crainte supérieure révélée au Si-
nai ?
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Une autre version de ce maamar, telle qu’elle a été trans-
crite (hanakha) par le Rabbi Mitteler, selon la note.

LA NOTE DE KEHOT

[aifnlalval '757 QIR OPINRT INTR PUD NN — DY Y 170pN 1702
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« Afin que tu craignes Havaya, ton D.ieu, et que tu ob-
serves tous Ses statuts et Ses commandements. » La pre-
miére des deux expressions relatives a « observer » sur
lesquelles porte la question du maamar.
Deuteronomy 6:2°2:1 0°727
"I IR PRIIM PIPNTPITNR MW PROK MUY KPR 19N
T2 10 1YY 700 " P2 7337130 T AN AR
that thou mightest fear the L-RD thy G-d, to keep all His
statutes and His commandments, which I command thee,
thou, and thy son, and thy son’s son, all the days of thy life;
and that thy days may be prolonged.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

WY ey PR nynRe

«Ecoute, Israél, et observe afin de mettre en pratique. » La
seconde expression relative a « observer », qui souléve la
question de cette double observation.
Deuteronomy 6:3’1:" 0°727
WD TNR NN YL 77 307 WK Nl By 2X1E DYy
WITY 220 DA PN 77 NI ROK 1 12T
Hear therefore, O Israel, and observe to do it; that it may be
well with thee, and that ye may increase mightily, as the
L-RD, the G-d of thy fathers, hath promised unto thee—a
land flowing with milk and honey.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

TAN TN T PR YR
Le premier verset du Chema. Le maamar montre que «
voici le commandement » fait référence a ce passage.
Deuteronomy 6:47:"1 0°127
:TIX Havayah 12°p%% Havayah X1 ynv
ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Et voici le commandement, les statuts et les ordonnances
que Havaya, votre D.ieu, vous a ordonné d’enseigner, afin
que vous les mettiez en pratique dans le pays. » Le verset
d’ouverture du maamar ; les mots « afin que vous les met-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/8/

tiez en pratique dans le pays » constituent I'une des deux
questions qu’il pose.
Deuteronomy 6:1°8:"1 0727
DONK TH2? DYPYN M ME WK DURYRT) 0POT MEnd XN
(ANYY? MY 02 DAX WK IR Nivy?
Voici le commandement, les statuts et les ordonnances que
D.ieu, votre D.ieu, vous a ordonné d’enseigner, afin que
vous les accomplissiez dans le pays ou vous passez pour en

prendre possession, —

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Et tu en parleras » (des paroles de Torah) : une mitsva du
passage du Chema qui incombe a la personne et s’ap-
plique partout.
Deuteronomy 6:7°1:1 0°727
72202 7773 A0IPM A0°22 ANW2 D2 DIIN TI7 DR
TP
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) - IPS 1917 (Public Domain)

oM

« Et tu les attacheras comme un signe sur ta main » (les te-
fillin) : une autre mitsva du passage du Chema qui ne dé-
pend pas de la Terre.
Deuteronomy 6:8°11:"1 0127
:7°1°Y 172 NDYL? M 77777Y NIR? aRwM
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)
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Le Talmud statue que toute mitsva qui incombe a la per-
sonne s’applique aussi bien dans la Terre qu’en dehors.
L’Admour Hazaken s’appuie sur cela pour demander
pourquoi il est dit des mitsvot du Chema qu’elles sont « a
mettre en pratique dans le pays ».
Kiddushin 37a:10-11x"-:X 172 Pw1T°p
T TRNI TR PIN2 1 AT U0 AR W ALK 221 KOK
XPIP7 XnPT 9N 0720 OnRY Dipn P22 - Pawin® 7RRYL Rn
T3 RNIPTT,DOXPDM 29T 12 YIN :XBP RIA KR 271 L3008
.ynwn 0°2W DARY Dipn 92 - PawinTT W 19v 931,
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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La note renvoie a cet endroit au sujet du Gan Eden appelé
«terre ».

LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.R79D7 P70

« Et tout ton peuple est juste ; il héritera du pays a jamais.
» Le verset que la Michna interpréte comme la récom-
pense de I’ame, montrant que le « pays » peut désigner le
Gan Eden.
Isaiah 60:21x73:°0 171°yw°
SIWDNT? O APYR YR L IN WP 0PIYP 00p T3 07D T
Et tout ton peuple sera juste ; ils hériteront du pays pour
toujours, rejeton de Ma plantation, ceuvre de Mes mains, en
laquelle Je me glorifie.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La Michna au début du Perek Chelek : « Tout Israél a une
part dans le Monde futur, comme il est dit : “Et ton peuple
sera tout entier juste ; il héritera éternellement de la
terre.” » Puisque la preuve invoque « la terre », I’Admour
Hazaken en déduit que le Gan Eden est appelé « terre ».
Sanhedrin 90a:157”0:X *% 1°77710
092 TRYY MR XD 0PIY? PPN o7 v X 23 Cann
TRY 1PK1 IRENT? °T) AR YR 131 YIX W 0PI OOpUTR
PR LTINT T DNRE NPAN PR MIRG X0 017 phn of?
.Di7IP7ERY ,0%%n 1 11iR
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Le Rambam décrit le désir de David de connaitre la vie du
Monde futur, « voir la bonté de D.ieu dans le pays des vi-
vants », et dit que son bien dépasse I’entendement hu-
main. Le texte le cite pour montrer que le Monde futur est
appelé « pays ».
Mishneh Torah, Repentance 8:7°1:'n 121wn M3%71,7710 mawn
(3 1D DP9°NN) MRIY XD DPIPT AT MRDM T ARI I
DRI AMPPTIN 922 .70%0 7R3 0 202 ﬂ"lN‘!Y? "NINRA N?ﬂ'?”
PRI 772 5y Al 07X 0D PR K27 07997 N2y oo1iwRan
NIl Pow 4727 XA 92 WITRA RPN ARy MDA APT YV
PITIY MY 01277 RPN PN PRILTD 0OX°23T 072 DOR2INNY
n2iv 228 .oX? APwnnI NUAY T MYRT NinY? PRI 172
<. T 77 X K37 07197 70
How David longed and craved for the life in the World to
Come! even as it is said: "If I had not believed to look upon

the goodness of the L-rd in the land of the living" (Ibid.
27.13). We were long since informed by the ancient sages
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that it is not within the power of man to attain clearly the
good of the World to Come, nor to know its grandeur beauty
and quantity, save only the Holy One, blessed is He! and that
all the good the prophets ...

Torat Emet 363 (Public Domain) « Mishnah Torah, Yod ha-hazakah, trans. by
Simon Glazer, 1927 (Public Domain)
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Le texte renvoie a cet endroit au sujet de la double expres-
sion « dans le pays » de Genése 37:1.
LA NOTE DE KEHOT
.AW™ D R™MN2
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« Yaakov demeura dans le pays ou son pére avait séjourné,

dans le pays de Canaan. » Le verset dit deux fois « dans le
pays », ce que le discours explique ici.

Genesis 37:1°X:1”2 n°wr12
1332 IR 1IN N PIND 2pY? 23U
Et Yaakov habita dans le pays ou son pére avait séjourné,

dans le pays de Canaan.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Qui montera sur la montagne de Havaya, et qui se tien-
dra dans Son lieu saint ? » L’Alter Rebbe interpréte « mon-
tera » comme l’ascension des ames vers le Gan Eden
supérieur.
Psalms 24:3°3:773 0°2°1n
:ﬁW"[Q oipna [akiviandat icainniyie! ﬂ?}{f"?;
Qui montera sur la montagne de D.ieu ? Et qui se tiendra

dans son saint lieu ?

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Selon la note de Kehot, le Zohar interpréte « Qui monte-
ra... les mains pures» comme désignant celui qui n’a pas
faconné de figure idolitre de ses mains et n’a pas souillé
son corps par elles.

Zohar, Vayera 5:88-9227%-11"2:"11 X7°1 ,777171 190

It is written, “Who shall ascend into the mountain of the
L-rd?” and the answer is given, “He that hath clean hands
and a pure heart” (Ps. 24, 3-4), that is, he that has not made
with his hands vain shapes nor grasped with them wrongful
objects, nor has he defiled himself through them like those
who defile their bodies wilfully. “And pure of heart”: that is,
he that averts his heart and mind from the “other side” and
directs them towards the service of the Holy One.

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Selon la note de Kehot, le Zohar parle de I’ame qui
cherche a monter vers le lieu qui lui est destiné en haut, et
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conclut par le verset « Qui montera».

Zohar, Chayei Sara 6:28-30°%-173:1 79w »n 7711 190

mana ey on
Selon la note de Kehot, le Zohar demande qui se tiendra la
il est dit: “Qui
et répond que I'ame du juste passe sans

et passera sans crainte,
montera”»,

«comme

crainte.

Zohar, Miketz 11:171-182272p-RX”Yp:X™ ¥Pn 71111 100

According to another interpretation, the second part of the
verse says: “and likewise they”, that is, the evil deeds of
man, “will be removed, and it shall pass over”. What shall
pass over? R. Simeon said: ‘When the soul leaves this world
it has to pass through many trials before it reaches its place.
And, finally, there is the ever-flowing river of fire which all
souls have to pass and to bathe in, and who is he that can
face it and pass through it without fear? But the soul ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Selon la note de Kehot, le Zohar interpreéte «la terre et tout
ce qu’elle renferme » comme désignant la Terre sainte, ap-
pelée «la terre des vivants», remplie des dames des justes,
et cite « Qui montera... les mains pures».

Zohar, Tazria 14:60-17:70°y:17°-"0:77° ¥°710 771117 190

Remarque ceci. Lorsque le Saint, béni soit-Il, se trouve au-
pres de la Communauté d’Israél, si elle prend la premiére
I’initiative et L’attire vers elle par la force de son amour et de
son désir, alors elle est comblée du coté droit, et des multi-
tudes du coté droit se trouvent dans tous les mondes. Mais si
le Saint, béni soit-Il, est le premier a s’avancer et qu’elle ne
s’éveille qu’ensuite, alors tout reléve du coté féminin et de
nombreuses multitudes surgissent du coté gauche dans tous
les mondes. C’est pourquoi il ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Selon la note de Kehot, le Zohar dit qu’apres avoir été affi-
nées, les Ames se rassemblent dans le lieu appelé Jérusa-
lem, batie sur la montagne de D.ieu, au sujet de laquelle il
est dit: «Qui montera».
Zohar, Mishpatim 18:485-19:494-717an:1” 0°vawn AT 100
T7%N:v”
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« Celui qui a les mains propres et le coeur pur. » La ré-

ponse du psaume a la question de savoir qui peut monter ;

le Zohar cité ici interpréte « les mains propres » comme
des mains qui n’ont pas souillé le corps.

Psalms 24:4°7:773 0°7°1n
STRVE? Y203 XY WD1 K1W? KPIR? W0K 2277131 0782 73
He that hath clean hands, and a pure heart; Who hath not

taken My name in vain, and hath not sworn deceitfully.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le Midrach dans Chayei Sarah applique « Qui montera sur
la montagne de D.ieu ? » a Avraham, et « celui qui a les
mains propres » a son refus de prendre ne serait-ce qu’un
fil au roi de Sedom.

Bereshit Rabbah 59:5°7:1”1 127 n°wX12
,D°1P9Y3 NPB»N1 - N TN PRI OTR C1an nPRYD° (n 0°9nn)
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OITIAR NX 772 °M,099 0°PPR 7972 19 Y 119103 10K 0°pOR
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“You are fairer [yafyafita] than sons of man; grace flows...”
(Psalms 45:3) - [this refers to Abraham]. You are fair, with a
doubling of the syllable yaf, indicates two kinds of beauty.
among the heavenly, as it is stated: “The angels cried out-
side” (Isaiah 33:7). 56:5). You are fair among the earthly -
“you are a prince of G-d in our midst” (Genesis 23:6).
“Therefore, G-d has blessed you forever” (Psalms 45:3) -
“the L-rd blessed Abraham with everything.” “Who will as-
cend the mountain of the L-rd?” (Psalms 24:3). This ...

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

292 by on

Au début de la paracha 82 (Vayishlach), le Midrach rap-
porte « Qui montera sur la montagne de D.ieu... celui qui
a les mains propres... il recevra une bénédiction de D.ieu
» dans son explication de la bénédiction de Yaakov.

Bereshit Rabbah 82:2°2:275 1129 n°wx12
,7MIM P 077127 °1M 2 WY 0°3aK 12 (3 MAw) :1ND phze M
apy° ,1972m POY [9A1 IR N mwR natm maaw ot oox oo
DR DOPOR XY 101 AnD AR DY K032 AYI1ap 10w PIPRY
5P 0°127 "1 3 DORPRHD ORI WY (W XAP™Y) (nne 7D 031 apye
aPy° 197211 1Py A9A1 PIR 7 AR PR 20pnw T ,mm
0°127) ,D°PPR K77 1731 N3 AR DY ,°K032 13p 00 PIPRY
VLI PR N°37 W22 INRE AR TN NI AR M2 (70
... P21 ANRTY LMK 772° 77w ORI :M5Aa

It is written: “Who may ascend the mountain of the L-rd?
Who may stand...? He who has clean hands.... He will re-
ceive the blessing from the L-rd...” (Psalms 24:3-5).; see
Midrash Tehillim 24:9). It is written: “So said the L-rd of
hosts, G-d of Israel: They will again say...the L-rd will bless
you, abode of righteousness, mountain of sanctity...” (Jere-
miah 31:23).). It is written: “A man of faith will abound with
blessings” (Proverbs 28:20) - this is Jacob. “And one who
hastens to become rich will not be absolved” (Proverbs ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
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Le Midrach sur Vezos HaBerachah s’ouvre sur « Qui mon-
tera sur la montagne de D.ieu ? », et les Rabbins disent
que cela parle de Moché, qui « monta vers D.ieu ».

Devarim Rabbah 11:2°2:8” 1127 0°727

©”ID 7w N

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
27V NN IR PR TP 791 °RIW DANAR TR0 N

R 0”8 K91 KM

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

RAIR RAT 772 17020 RATIK XD NY7° KD X1PY *Rm NP2 XNHWI 12

YAWRY DOWIDNATD Y) 11 XY PRNwIT 17717 DR R9YD ’pLOD

RRY P32 2P NR R (7Y DIT°A TIT2 KR Anwa? My 77T vt

2”152 770NN R0 — .Y

a0

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

LA NOTE DE KEHOT

»1T MR 0197 D) RODIW 1772 72y RDT 0°80 P11 7oy on

7Y XD1AD 1772 2°R0 X921 110 (WY IRNLNAT 127 102 AwY XP1 RO
.9”N22 7°0M71 7IR°2 —

2"y0 A"op

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

LA NOTE DE KEHOT

nrme kDY RPOYD mINRD RPYOD NPIR KU AN N9MYT N3 RNnwl

15 IRIMY AT T DY 71T 0DIIIER NWYI N5 19YNY TP DA Xnno

WY T9Y° o TP O7°0MY WY INRIY NIRK Y2IR 10w 2aph R IR
5”153 770N MR —

RN"IYPNR

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

RNDWH @7y 13 799° "1 K779 19917 K92 929™) 1A0 DIPPT IR IRmM

7°0MR MR — WY ApTX2 5TnwRT Rm ,1‘?’1‘[7 X932 72YR RO

.’ noa

2790 7R ¥°atn
| La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
R oK% AIRI9MY 1D 0N PR "IPRT RWSTP RYIN KT ARIDM PR 1
1°PD1 11207 13 1170° 0O DY KIT 79 1D RPPUTRT RNNWI PO KPR
IR — LWPY 0°9D 9PN 19V M) 1TYR 10 AT XYY 773 XN

.”’N327°0mnn

12927 NN 279 M292

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
219 1199 Wm0 Twna 027 InR 1127’7 902 nby" n
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227 pduawn
| La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
917 99 *M33 PPRT 119 0PI PIPRT INKR RITAD Pwionn 972077 Anab

7Y 1930 91 12 MNRT T

R IUP RN

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

WA WIN T M PNST 772 RWSTP RPN P RTA0P X7 993 RDR

0y

2790 171p MmN

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

LA NOTE DE KEHOT

"nawa1 M5 RNnNPT 1797 KnD1a2 TW:’?DD RPP2I8T NAnnwl mn

19 ARDOY RITY2 RITYNRDY NIRRT RIP22 "nan? 17phoy [xuwann
W7y 10 wIn o7 oM naT

N 7np Xwa

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

LA NOTE DE KEHOT
7% W2 (MALYT MIX) 1I0YT RDIVIPI RPPIX (11IWP) 1"N0p
7Y W TN M N7 1297 IR 20 AR PR vy

R TRD RW3

Selon la note de Kehot, le Zohar dit que les justes sont liés
au «faisceau des couronnes» a chaque Roch ‘Hodech. Le
texte le cite a propos de I’élévation a Roch ‘Hodech.

Zohar, Nasso 18:174-179v”yp-1"yp: M Rw1 77117 7180
Le Talmud parle des Sages «lorsqu’ils montent a ’Acadé-

mie céleste». Le texte le cite a propos des ascensions des
ames.

Bava Metzia 85b:9'1:2 11”5 Ry°¥n 822
XITT AP? U1 RPRI0 12 KA 37 °7 CYAWR XM 27 MWK
RNIRDY ,APPY 17BY N0 RIDYPT 7023 PR 1000 MAT 1IM
P2 IMRT 27 MR PRI KD APY MWK KNI2 PRI T
WPID 27 MW .PRIT RPN PPY "3 1127 07 IR MY
K1 P2 P2A0N KPT X*3M 277 Rp1Man 137,312 *21200K n°¥n
*207 RPIMAR 127 003 *RP0 °D *2RYn YPIX 11702 M0
oo P70 FOWRINT RN
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
P A N

«Dans le Monde futur... les justes sont assis avec leurs
couronnes sur la téte et jouissent du rayonnement de la
Chekhina.» I’Admour Hazaken emploie cette expression
pour évoquer le plaisir des Ames dans le Gan Eden.
Berakhot 17ax 1> 01372
LA NOTE DE KEHOT
.XL1PM1D72 IR
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«Et elle se fera les ongles», a propos de la femme captive,
ou «faire» signifie entretenir et arranger. Cela montre que
«faire dans le pays» peut signifier rectifier le Gan Eden.

Deuteronomy 21:1227°:8”2 0°127
:PTIZE N MNP AYRINK APR T2 TINTPN AOKIM
alors tu ’emmeéneras chez toi ; elle se rasera la téte et se

coupera les ongles ;

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

.2°,KD 0°727

7723% Y733 I

«Et Havaya D.ieu prit ’'homme et le placa dans le Gan
Eden pour le travailler et le garder.» Le Gan Eden est «tra-
vaillé» au moyen des mitsvot.

Genesis 2:1510:’2 N°wX12
SAIRYPY ATY? TTYTIAR NI DIRTNN DOPK 1 MR
Et D.ieu prit ’homme et le placa dans le jardin d’Eden pour

le cultiver et le garder.

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

AV ,2 NPwRTa

iRy~ Ry i=1rd

Le Zohar explique que «le travailler» désigne les com-
mandements positifs et que «le garder» désigne les inter-
dits. ’Admour Hazaken s’appuie sur ce texte pour mon-
trer que ce sont les mitsvot qui «travaillent» le Gan Eden.

Zohar I, 27ax ;1o R”m

Zohar I1, 165b2 ,70p 27m

LA NOTE DE KEHOT
L1710 ™0 .2 ,70p 270 LK L1D RV AR

A2 95y 15 W IR AT

A cet endroit, le puits de « Jaillis, 0 puits » est Knesset Is-

raél, « une source de jardins » : les deux jardins, le Gan
Eden supérieur et le Gan Eden inférieur, par lesquels
I’ame descend dans le corps.

LA NOTE DE KEHOT

5555 Xaw 15 17t PITIW MRWAT AIyN KT YU .2 ,20 npn e oy

N12° PRI 1°12°N0 57 KRN0 °N RIT 371 19 NAWNRT WO NAw M90A

MR MINT 0P XNPR XOPn NY9TYNNA ROR Awnn Mnab

71%7 5w 7a077AR 13 T9Y1 TRM 1D 1w 1D 07nwi 13273 1watn:

NP PR 1 1M N0 IR0 09701 Dwnn Y10 172 OUR IR 1Ry
0Py AW 79732 NPD 173 0PRIRY

A% XO%IN PAND %2 77T

A cet endroit, les mitsvot sont comparées a des graines se-
mées dans la terre : le gotit du fruit, absent de la graine,
provient de la force de croissance de la terre, une force vé-
ritablement divine.

LA NOTE DE KEHOT

27°Wn TR WO MMIXT non RIT AnoN3n 9P°YyT L7 ,1 002818 '{?:P‘?

MR We TAw PA 1D wan PR 1D RIM 1D PIRT RWTN KPR RIM

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/8/

45

46

47

48

12’1 MY WK MXAT NRN

727 5713 19 %95 M3 wehwa P AT 119730 PRY °BY 10 Ayt

NPAD AN O N Iy Twabniw mIn qwynn PR 1eyon’
PRI YW YO M2 T METAY DI 1T 1179V wIp na M9
WIp wan INPNn Y 1IrhYn PIR2 19102 INPAN YR avhyn
MR AWYR 7Y P10y R M908 MR 1AW IR 10 N 10oyn

0y

MM ML P 2107 DINY

La note cite la discussion du Rabbi a cet endroit au sujet
de la formule « pour l'unification » prononcée avant
chaque mitsva.
LA NOTE DE KEHOT
MU0 IR .26 TP 46 °Y 0700 PR .OwD naY LA, PR RA
W PRI — IR CIMRNA (A0 L[4 L1 P PRyl 19 Y 27wn
.a3pn

NN1732070 "IRN

Le Talmud raconte que Rabbi Yo'hanan appelait ses véte-
ments «ceux qui m’honorent». Cette expression présente
la «gloire» comme un vétement, extérieur a I’essence.
Shabbat 113a:1477:X p naw
nY DY qwAabn KT KDY — YINTY” 70077 Nityn inTady”
DI MIRER N WP U3 KD ) 9N Y qwanynd
2 DY 99990 naw by 93RRI KYY — 77977 nivyn”
— 137727 IO D7RY *390 ,II0K T7$90 — 7380 KivEn

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

XL,p naw

NP7 IR PN DR DORWN NN

«Ne remplis-je pas les cieux et la terre ? dit Havaya. » Ici, il
s’agit de «Moi», de I’essence de D.ieu, et non de Sa gloire;
I’Alter Rebbe associe cela a la lumiére qui entoure tous les
mondes (sovev kol almin).

Jeremiah 23:24773:373 7o

DMYITNR KIPO CNTOND MRIRTRD 21X 0°IN0R2 YPR INgTON
170K K2R 7N PIRTNNY

Quelqu’un peut-il se cacher dans des lieux secrets sans que

Je le voie ? dit D.ieu. N’est-ce pas Moi qui remplis le ciel et

la terre ? dit D.ieu.

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

L12,10 7R

P72 21N 7772

Le discours « Je suis a mon bien-aimé » (sur le mois
d’Eloul) oppose les deux versets, comme le cite la note : «
plein de Sa gloire » ne mentionne pas le ciel et dit « Sa
gloire », tandis que « Je remplis » dit « Je ». Memalé est la
lumiére divine revétue dans les créatures et divisée en
parts ; sovev n’est pas revétue en elles, mais les entoure
toutes de maniére égale.

LA NOTE DE KEHOT

031 D°RW *11 KDY 977197 N1 K27 IR 13 070w DX .79°R) X ,39 mph

APDRT NART YOm0 Y7101 YPonn whT 1T1a0 *3 X1 10 %IR Rl Dww
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«Des séraphins se tenaient au-dessus de Lui; chacun avait
six ailes.» Les séraphins, qui saisissent la lumiére divine
qui est en eux, sont les anges supérieurs.

Isaiah 6:2°2:1 71°yw°

19 11927 DPAY TN 07033 WY 07033 WY 17 Pynn 0Thy oo
191y DNYN 1231 1927 DAY

Au-dessus de Lui se tenaient les séraphins ; chacun avait six

ailes : de deux il se couvrait le visage, de deux il se couvrait

les pieds, et de deux il volait.

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

.2,y

DITAWYI2 . . DOIDINA
Ces mots citent Ezekiel 3:12 ; le passage figure ci-dessous.

Ezekiel 3:1227>:3 i

Alors un esprit m’éleva, et j’entendis derriére moi le bruit
d’un grand fracas : « Bénie soit la gloire de D.ieu depuis Son
lieu » ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.9%1° N391.3°-2°,1 ‘?NPTT‘I’ hhhal

YA wyna

«Et le bruit des ailes des 'Hayot... et le bruit des Ofanim
aupres d’elles, un bruit de grand fracas.» Le grand fracas
des Ofanim et des 'Hayot, que décrit également la béné-
diction du matin, provient du fait qu’ils ne saisissent pas
la lumiére qui est en eux.

Ezekiel 3:1327>:3 Hxpi»

onRy? D°IDIND PP ANINKTPR AR nipUwn ninn cp1d Pip
2473 Uy P

also the noise of the wings of the living creatures as they

touched one another, and the noise of the wheels beside

them, even the noise of a great rushing.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

27D ™1 nPYN

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
WY apye By 19y o7 van anT M

1PN e mwye

Le Midrach dit que tout ce qui a été créé durant les six
jours de la Création nécessite un «travail», une finition,
comme la moutarde qu’il faut adoucir, et que méme

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/8/
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I’homme a besoin d’un tikoun. Cela étaye 'interprétation

de «faire» comme «rectifier».
Bereshit Rabbah 11:61:X 1127 n°wX12
T2 R0 712730 DR PR L,MOYRIT 237 DR OPRY TR 01910170
193 WORT IR 70 0191 PUR ?1IWRAN DTRD 7an1 X7 vaon
SR, MLWA MY DT 219 DR 213 NRD DR M°am IR NRD
1973w 770 9y 19A AR 72w T DR JOP™ 11°Y DR R1A0° 10 OX
SR P9I IRYIITY 9PRLRAANR LTPNR K290 1ORDY 97K ,mowa 1ny
7130 ,7WY 1°3°7% N°WRI2 SR° DWW XN2Iw I 93 ROX WK
POME YT LpinnR PR D0mTINT L,pined R BTann

PPN 9778 0TR 19°BR oY

Un philosophe demanda un jour a Rabbi Hoshaya, en lui di-
sant : « Si la circoncision Lui est si chére [a D.ieu], pourquoi
ne fut-elle pas donnée a Adam, le premier homme ? » Il lui
dit : « Pourquoi cet homme [le philosophe] se rase-t-il le
coin de [la chevelure de] sa téte, mais laisse-t-il le coin de sa
barbe ? » Il répondit : « C’est parce que cela [les cheveux de
la téte] lui a poussé durant sa période de sottise. » Il lui dit :
Con

Wikisource Bereshit Rabbah (CC-BY-SA) - The Sefaria Midrash Rabbah,
2022 (CC-BY)
LA NOTE DE KEHOT

.Ow "w1°D2 7 ,X° 772 XY

17125 R”11D Kon

«Saint, saint, saint est Havaya des armées; toute la terre
est emplie de Sa gloire.» L’Admour Hazaken comprend
«Sa gloire» comme le rayonnement de D.ieu, la lumiére
qui remplit tous les mondes (memalé kol almin), par op-
position a Son essence.

Isaiah 6:3°1:1 717y

PIRTTPD KPn NIRIY N WITR WATR WiTR 01 MUK M X
47923

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

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

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

I el vad

PARAGRAPHE 2
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«Qu’ils me fassent un sanctuaire, et Je résiderai parmi
eux.» Le verbe chakan, «résider», donne le nom Chekhina
a la force vitale qui réside a I'intérieur des mondes.

Exodus 25:8':7175 mnw
:031n2 °N32%1 TTpn 2 103
Qu’ils me fassent un sanctuaire, afin que j’habite parmi eux.

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

1,02 mMnw
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.0°3°nR7 931 vIPD3

TPNWTR °3 %2 Yan R

«Qui disent: “Reste a ’écart, ne t’approche pas de moi,
car je suis plus saint que toi.”» Le verset dit «ne t’ap-
proche pas» (tigach); la note de Kehot indique que «ne
touche pas» (tiga) est une erreur d’impression. Cela
montre que «saint» signifie étre séparé.

Isaiah 65:57:7170 \°yw°
LA NOTE DE KEHOT
.[2] ”yan” 77w "wan” R ovl 1,10 Py

ANWTPY T DR Paan

«Fixe des limites autour de la montagne et sanctifie-la.»
Sanctifier le mont Sinai signifiait I’enclore, autre preuve
que la sainteté est séparation.
Exodus 19:2332:1” nmnw
NTYR AR 210 170K NYy? Oy PIMRY nTHR nwn nRn
ARYTRY 2777 NK 2237 IARY 112
And Moses said unto the L-RD: ‘The people cannot come up
to mount Sinai; for thou didst charge us, saying: Set bounds
about the mount, and sanctify it.’

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

.32,0 M

b=k akivi

«Vous serez saints, car Moi, Havaya votre D.ieu, Je suis

saint.» L’Admour Hazaken le lit comme suit: «Vous serez

sépareés. »

Leviticus 19:2°2:1™ Rp"

"X VATR °3 1IN DWTR OPX HIRKY PRI NN 13T

Habirid\ &y

Parle a toute I’assemblée des enfants d’Israél et dis-leur :

Soyez saints, car Moi, D.ieu votre D.ieu, Je suis saint.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 5
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Le double Nom du Chema y est expliqué : « Havaya, notre
D.ieu» désigne sovev en soi, I'union d’Abba et Imma, «les
choses cachées», et sa révélation au sein de memalé
constitue I'union de Zeir Anpin et de Noukva.
LA NOTE DE KEHOT
TN PIY A°0Y) Ny Y710 N2 WJ’PbN TR 0D wrnw I73|75 N9
¥7onn Pn23 1PU7Y qwnRIw oTIp Y710 Pl M M9%n N WY RMIR
TIN° °PIN AT ¥Uonna 719532 RIWD Y710 NOWRM 15 MAN0IT RMK
27y (1

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/8/
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« Tu as ravi mon cceur, ma sceur, [ma] fiancée. » Le début
du discours de Likkutei Torah auquel le texte renvoie pour
cette explication du Chema.

Song of Songs 4:9°v:’7 0°°Wi W

STI718M PIY TN TIYR NAND 0227 190 NNK *IN237
Tu as ravi mon caeeur, ma sceur, mon épouse ; tu as ravi mon
ceeur par un seul de tes regards, par un seul joyau de ton

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

Y MM T, L DR L L TNR

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

.[3] .(2,3°) M392°Y .RD 0”7 M™IX 22 21N TP 0 pP"n0

RIYI MM T RIT T PRIRY QYO0 1 N300 NN TN
Le Talmud évoque le fait de prolonger le mot echad dans
le Chema et dit qu’apres avoir proclamé D.ieu Roi en
haut, en bas et dans les quatre directions du ciel, cela suf-
fit. Admour Hazakéne interpréte en conséquence les
lettres de echad.

Berakhot 13b:181">:2 3> 11372
37 Pyt NR*Ip I IO T ARRKR A PRI ynw 121 un
23pn7 *277 AP RPI K X °277 21 PR MK .X°WIT AT
L1718 DY VT 12ynY TYWR o000 12 AP K .00NY Mavn by
00w NN Biy 1Y Dapn
Nos Rabbins ont enseigné : « Ecoute, Israél : D.ieu est notre
D.ieu, D.ieu est Un » — telle était la lecture du Chema de
Rabbi Yehouda ha-Nassi. Rav dit a Rabbi Hiya : « Je n’ai ja-
mais vu Rabbi accepter sur lui le joug du royaume des
cieux. » Il lui répondit : « Fils de princes, lorsqu’il passait les
mains sur son visage, il acceptait sur lui le joug du royaume
des cieux. »

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

SRS 1w nTa

Comme le cite la note, «Dites-Lui : “Tout”» signifie «car
Tu es Tout», 'expression générale et collective de toutes
choses, la Lumiére infinie qui entoure tous les mondes et
transcende 'Hokhma : au-dessous de 'Hokhma, il y a divi-
sion ; au-dessus, il n’y en a pas.
LA NOTE DE KEHOT
»Ma 13°°7 297 9931 5 INRY 8% 95 19K 1INK 7,10 ww aph
DaR 13 MPRINT WR unY COnn 3 Canan ynbw Y70 172 0UKIR
219 RWN 1971 PRANT O X oM 1y

BRI 12

« Reviens, Israél, vers Havaya ton D.ieu. » Le début du dis-
cours cité par le texte.

Hosea 14:2°2:7> ywin

Y2 AP %D TROK N 7Y PRI A
Reviens, Israél, a D.ieu ton D.ieu, car tu as trébuché dans
ton iniquité.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

55 1998 11K

« Prenez avec vous des paroles et revenez vers Havaya ;
dites-Lui : “Pardonne toute faute.” » Le discours cité com-
prend « toute » comme un nom de la Lumiére infinie
indivise.
Hosea 14:3°2:7 yvin
29v-nRY 1Y RpRTPD VPR MK TR AW 00727 IRy anp
A°NDY 07D MPYN
Prenez avec vous des paroles et retournez vers D.ieu ; dites-
Lui : « Pardonne toute iniquité et agrée ce qui est bon ; nous
offrirons en échange des taureaux ’offrande de nos lévres. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

oy X92 77n PR

Un maamar antérieur de cette paracha traite de Mal'hout,
appelée «foi» (émouna), qui recoit de Zeir Anpin et en la-
quelle brille également la lumiére de Kéter.
LA NOTE DE KEHOT
W1 M2 270 [APIRA D DM 70 K7D Toni MIWYR Iy Tonn pry
1, YP AR D LY

oy K92 79n X

Rabbenou Ba’hya, expliquant pourquoi Roch Hachana
parle du « Roi saint », écrit que le jour de la création est le
commencement de Ses ceuvres, « car il n’y a pas de roi
sans peuple ». ’Admour Hazakéne s’appuie sur cette for-
mule pour expliquer pourquoi le monde apparait comme
une existence distincte.

Rabbeinu Bahya, Bereshit 38:30°7:177 n°wx12 ,n2 1121

9225 %02

« Tu aimeras Havaya ton D.ieu de tout ton cceur, de toute
ton Ame et de toute ta force. » ’Admour Hazakéne com-
prend « Tu aimeras » comme I’aspiration a ce que le sovev
se révele comme « ton D.ieu ».

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

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

130 awa a2 Baa

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
171,078 N1072

77180 23wa 122 9o3

La Michna : « De tout ton cceur : avec tes deux penchants,
le bon penchant et le mauvais penchant. » L’Admour Ha-
zakéne s’en sert pour montrer que la dissimulation opé-
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rée par le mauvais penchant devient elle-méme une
source d’amour.
Mishnah Berakhot 9:5°77:’t) n1272 mwn
0°127) MRV ,723T BY 7720 KITY QWD 7y77 PY 7127 08 200
7327 222 .TTRD 2221 qwB3 5231 9227 222 TROK 7 DX 2T (0
nR Pvi1 R APOR L,AWRI P21 Y7 7377 230 %02 LR vl
TR TR 292 ,TRY 222 MK 127 .A3inn 922 ,97RN 2321 .q¢n)
7310 WK DR DX 77 KD LTRD TRN2 7 7790 17 97 770 XY
1°37 107 0327 K7 .DPWTRI "W "3 T332 IR XY LM 19
w5 123I027 003
On doit bénir [D.ieu] pour le mal comme on bénit pour le
bien, ainsi qu’il est dit : « Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de
tout ton cceur, de toute ton Ame et de toute ta force » (Deuté-
ronome 6:5). « De tout ton cceur » : avec tes deux penchants,
le mauvais penchant aussi bien que le bon penchant. « De
toute ton ame » : méme s’Il t’6te la vie. « De toute ta force » :
avec tout ton argent. Autre explication : « De toute ta ...
Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
« Leur cceur cria vers Havaya : O rempart de la fille de
Sion, laisse couler les larmes comme un fleuve. » Le «
rempart », la dissimulation de la lumiére divine, est ce qui
provoque le cri du cceur.
Lamentations 2:1817°:’2 12X
“OR 2721 O YR 2032 >IN 118N NN 237 IX 2K D37 pYy
SIY"N2 079X 77 N0 NN
Leur cceur cria vers D.ieu : « O mur de la fille de Sion ! Que
les larmes coulent comme un fleuve, jour et nuit ; ne te
donne aucun répit ; que la prunelle de ton ceil ne cesse pas.

»

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

o> 722’ BX PR

« Dans leur détresse, ils criérent vers Havaya ; Il les sauva
de leurs angoisses. » Cette phrase revient dans Psaumes
107:28 ; la détresse causée par la dissimulation suscite le
crivers D.ieu.

Psalms 107:6":1"p 0°7°11n
{0278 DPNIPIRRN 077 182170 1YEN
Alors ils criérent vers D.ieu dans leur détresse, et Il les déli-

vra de leurs angoisses.

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

.9 ., 0°onn

9°n° X992 % PawnT nya
Le Zohar enseigne que les baalei techouva attirent D.ieu
vers le bas avec une force plus grande que les justes. Le
Rabbi Chnéour Zalman en fait le but de la descente de
I’ame.
Zohar I, 129b2 ,1op R”mt
LA NOTE DE KEHOT
.2,0op RVm
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76

12 PTRY NUYaw pn
« La ou se tiennent les baalei techouva, les justes parfaits

ne peuvent se tenir. » Cela montre la supériorité du baal
techouva sur le juste.

Berakhot 34b:22-23375-273:27"% m112
— PRIy NN *2YI0 DipR AN 730 MWT I V27T R0
2217p21 PInT? DIPY DIPY” mRIY 1Ty DN 0IR) DORUTE
— "PAMY” UR7 297 MR 10dY 02 a1RR” ATm L RYPI2 PRIy
1;1'[7? 317?3 -'IZEIW — ”Jﬁfg” ORMY RPN 77°2Y 127N Pﬁﬂj HZUW
ROWT R PO 7Y
Cela est contraire a ’opinion de R. Abbahu, qui a dit : La
place qu’occupent les pénitents est inaccessible aux justes
parfaits, ainsi qu’il est dit : « Paix, paix a celui qui est loin et
a celui qui est proche » — d’abord « a celui qui est loin [de
D.ieu] », puis « a celui qui est proche ». Mais R. Johanan
peut répondre : Que signifie « a celui qui est loin » ? A celui
qui fut éloigné de la transgression des le début ; et ...

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

2,79 mona

TN PPN I

« Ecoute, Israél : Havaya est notre D.ieu, Havaya est Un. »
L’Admour Hazakéne comprend « Havaya, notre D.ieu »
comme le sovev, et « Havaya est Un » comme sa diffusion
dans le memalé.
Deuteronomy 6:4°7:1 0°727
17X Havayah 13798 Havayah SRt ynw
ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 6

77

78

78R P23

« De tout ton ceceur, de toute ton ame et de toute ta force. »
L’Admour Hazaken comprend « ta force » comme un
amour sans limites, qui appartient a ce monde.

Deuteronomy 6:5°77:"1 0°727
STRR™P221 TWDI 233 73377223 TR M NK DT

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

01°77 9187 °2IN IWN

« Et ces paroles que Je t'ordonne aujourd’hui seront sur
ton cceur. » L’Admour Hazaken souligne « Je » (I’essence
de D.ieu) et « aujourd’hui » (ce monde).

Deuteronomy 6:6":"1 0°727
227723 DT T I WK 7YX 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)
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S2INW 51 °2IN
La, «que Je te commande aujourd’hui» se comprend
comme «Moi, Qui Je suis, Son essence», «commander»
étant un terme exprimant le lien, et «aujourd’hui» dési-
gnant ce monde, ou I'on peut puiser dans Son essence
méme, contrairement a «demain», le Monde futur; le but
est d’attirer ici-bas I'Infini qui entoure tous les mondes,
par la Torah et les mitsvot.
Deuteronomy 1:2°2:° 0°727
Y312 UTR 7Y YR 777 27 O Yy TN
It is eleven days journey from Horeb unto Kadesh-barnea by
the way of mount Seir.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.2,X 0127 9°9% 1101

Y anwye ot

« Tu observeras le commandement... que Je t'ordonne au-
jourd’hui d’accomplir. » La source de I’expression « au-
jourd’hui, pour les accomplir ».
Deuteronomy 7:11x”:t 0°127
DT TR 29I WK DVIYRINN) SPIINN) MIRTNS 7100
: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)

Avodah Zarah 3a:11-1227>-%">:X *3 77t 1712y

IR 2°NIT KR 2 13 YW 220 MWK KT 2007 [IRN 3R

oniy? oo ,oniwy? nn? 891 aniwy? oion ,»oivn Jzn o

DY 21TV K2 RIT P2 WITRT PRY KPR 2 Piwd? ovn kDY
.02 71900 AP NPT DIw PUI7R MR ApY 217 KXY P02

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

270N LKLY AR LR LT D000

T9IRD 725w

« Méme les ténébres ne sont pas obscures pour Toi... les
ténebres sont comme la lumiére. » Avant sovev, il n’y a au-
cune différence entre les ténébres et la lumiére.

Psalms 139:1227:07%p 0°7°1n

STTIRD 1QWND K 01D 1272 Tan TUNRY W03
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 B°2nn

5”12 NN I8 7772

La, I’Alter Rebbe explique que dans ce monde, ’lhomme
dispose du libre arbitre et peut revenir méme apreés avoir
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83

fauté, tandis que dans le Monde futur, il demeure tel qu’il
a été faconné ici.
LA NOTE DE KEHOT
0P MIWM MWA XA Y0 MY ORI TP 3,7V omin D Py
meyo 9157 on LR TW 2PYR 1991 10 17IRD 19°whD 17190 TN
Y YR yn

MM %337 NN 13 I3 NN

« Ordonne aux enfants d’Israél et dis-leur : Mon offrande,
Mon pain. » Le début du discours que le texte cite a ce
sujet.
Numbers 28:2°2:11”3 72712
M3 M7 "WX? "R02 21399708 072X D181 2K *33°0K 1
:A7yIm3 % 271piT? 1IN
Ordonne aux enfants d’Israél et dis-leur : Mon offrande, Ma
nourriture pour les sacrifices consumés par le feu,
d’agréable odeur pour Moi, vous veillerez a Me loffrir en
son temps fixé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 7

84

2?33 N33 N7 7122 DTN 27N

L’enseignement de Rabbi Meir selon lequel chacun est
tenu de réciter chaque jour cent bénédictions. L’'Alter
Rebbe explique que chaque bénédiction fait descendre le
sovev dans la révélation.
Menachot 43b:15-171°-1"1:2 3”1 NInNan
o1 933 mon2 nxn T]:b OIX 2°°11 MR RN °27 17°7 R°IN
R 27 7y PRI PPOR °0 R DRIw° 10y (2°,° 0°127) nRw
57211 PRI N2 19 95mY MY 2B "R RN RMK 277 71772
m 19RO 902 M2 whw '[ﬂ:'? QIR 2°°1 MR 12”7 71°7 X°IN
T2 IRWY RPW TR CIRWY K2W DRIV IRWYW

Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT

.3, mmn

PARAGRAPHE 8

85

RPN T R PRI Ny

« Et maintenant, Israél, que te demande Havaya, ton
D.ieu, sinon de craindre Havaya, ton D.ieu. » L’Admour
Hazakéne explique pourquoi le verset peut dire « seule-
ment ».

Deuteronomy 10:1227°: 0°727

~2221 92277252 PROR NNR T2 INKR 7208 1777202 n2PY
YD)

Et maintenant, Israél, que demande de toi D.ieu, ton D.ieu,
sinon de craindre D.ieu, ton D.ieu, de marcher dans toutes
Ses voies, de L’aimer et de servir D.ieu, ton D.ieu, de tout
ton ceeur et de toute ton ame ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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12’1 MIX AWK 7130 DKRN
.2° 2 0MaT

5”5 KNI RNDR Ko7 RO PN

Le Talmud interroge a propos de ce verset : « La crainte du
Ciel est-elle une chose si petite ? » Il répond que, pour Mo-
ché, elle était petite. L’ Admour Hazakeéne donne sa propre
réponse a travers les deux niveaux de crainte.
Berakhot 33b:24-257175-773:2 3”7 n1>12
27 DIE) RPN 227 IRRT 2RON KDL RO DMWY DX WK
DY I%IN KPR VL3 D22 RIT TI02 WiTRAP 9P 1N onde 12 rivny
XM Y "23% PR LCINZIR KT T DR MRIY ,D00Y DR
L2173 993 3mn DOWRINY DTIRY W XM 227 IWRT KT RALN
21739992 1Y it — 99 PR TR TR P93 1oy it — 10w

Is, then, the fear of Heaven a small thing? Lo, R. Hannina

has said in the name of R. Simeon b. Johai : The Holy One,
blessed be He, has in His treasury nothing but the store of
heavenly fear; as it is said, "And the fear of the L-rd which is
His treasure" (Is. xxxiii. 6) ! Yes, in the estimation of Moses
itwas a small thing ; for R. Hannina said : A parable : [It may
be likened] to a man from whom a large vessel ...

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

LA NOTE DE KEHOT
2,35 mona

BN°1T vM2an By b nTann

« Et moi, Daniel, je fus seul a voir la vision ; les hommes
qui étaient avec moi ne virent pas la vision, mais un grand
tremblement s’empara d’eux. » L'exemple d’une crainte
qui vient d’en haut, au-dela de la perception propre de la
personne.

Daniel 10:7°1: 917

W) X? oy P WK DUIRT) IR 737 PRI R
:RINT2 M OP°PY 7703 1973 1T 22X AXTRI°NK

Et moi, Daniel, je fus le seul a voir la vision ; les hommes qui

étaient avec moi ne la virent pas, mais un grand tremble-

ment les saisit et ils s’enfuirent pour se cacher.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

ST ATRIAT DIWR DROIT 220 By b nTann

Le Talmud demande pourquoi les compagnons de Daniel
furent effrayés s’ils n’avaient rien vu, et répond : « Bien
qu’ils n’aient pas vu, leur mazal a vu. » L’Admour Haza-
kene identifie cela au niveau enveloppant.
Megillah 3a:11X7>:X *3 17730
WY XP Ry PT IYN DUIRT) TNV DK 137 PRI O IR
VTP N PRI M DR 1793 NPT AT 23 YR Ny
2721 30 A1 :R2IR 92 R0 727 RPOOKY 0T 027 MR TOOUIR
oK
“And I, Daniel, alone saw the vision; for the men that were
with me saw not the vision; but a great quaking fell upon
them, and they fled to hide themselves” (Daniel 10:7). Who
were these “men”? Jeremiah — or some say, R. Hiyya b.
Abba — said: These were Haggai, Zechariah, and Malachi.
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)

49



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS VA'ESCHANAN - MAAMAR 8

89

90

91

92

LA NOTE DE KEHOT
R T A

PR . L YT

La fin du chapitre 23 décrit le sovev kol almin comme une
lumiére enveloppante (makif) qui donne aux mondes leur
vie essentielle, tandis qu'un simple reflet s’enclot en eux.
A propos de la grande crainte qui en découle, le Tanya dit:
«S’il n’y a pas de sagesse, il n’y a pas de crainte», bien que
tous les esprits ne puissent la supporter.
LA NOTE DE KEHOT
.[3] .(37220) 2”wDa N

13 RS PN AR PUIMN IRDY IR DY 00
La note cite la note du Rabbi a cet endroit, qui énumeére
les passages ou I’expression «S’il n’y a pas de sagesse, il
n’y a pas de crainte» désigne la crainte supérieure, dont
ce maamar, et mentionne une difficulté connue dans le
commentaire de Rachi sur Yoma 72b.
Numbers 16:2'2:10 71272
TTY ORI DNRW DOWRN PRIPIIN DWIRY AYn 2107 mpn
QYTWIR TYIN ORI
et ils se soulevérent contre Moise, avec certains des enfants
d’Israél, deux cent cinquante hommes ; c’étaient des
princes de la communauté, des hommes choisis de I’assem-
blée, des hommes de renom ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
2,0 [1RD] ﬂ"h?b .2”nD 3”200 R°AN” (171381 37 MY 54 Y UN W”W‘?J
177 2,2Y RN 7WA02 Y730 317 — 070N 1‘7*&1 2,1 372 .'|‘?’N1
URYIM

TINT° 1°K 7201 PR OXR

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
079,270 MAR

TINT °R 1201 1PN ON
«S’il n’y a pas de sagesse, il n’y a pas de crainte ; s’il n’y a
pas de crainte, il n’y a pas de sagesse. » L’Admour Haza-
kéne applique la premiére moitié a la crainte supérieure.

Pirkei Avot 3:171°:’3 MaR mwn
77 PR DX P TIT PR LA PR ORI T 12 0N o1
DX .1720 PR 7R PR O LR 1K, 7200 1K OK L1790 1R 7R
DX .7790 PR ,M0RR 1°K OX .12 1°K ,NYT 1K OX .NYT PR ,1°2 PR
vy n2n innanw D2, 7177 R LA0R TR LTIR PR
iR19) X3 I POYR PYW TV TRIRY 1KY i X
°2 N X7) 12092 WD M (P 700) WY 13 7Y Inosim
... TR 1272 0°770 19%7 230 R
Rabbi Elazar ben Azaria dit : La ou il n’y a pas de Torah, il
n’y a pas de conduite convenable ; la ou il n’y a pas de
conduite convenable, il n’y a pas de Torah. La ou il n’y a pas
de sagesse, il n’y a pas de crainte de D.ieu ; la ou il n’y a pas
de crainte de D.ieu, il n’y a pas de sagesse. La ou il n’y a pas
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d’intelligence, il n’y a pas de connaissance ; la ou il n’y a pas

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

RN®1IN2 INWPNR PR

Le Zohar enseigne qu’Israél est lié a la Torah, et la Torah
au Saint béni soit-Il. Par I’étude de la Torah, la racine
transcendante de I’Ame se révéle.

Zohar III, 73ax ,3y »’m
LA NOTE DE KEHOT
NLAY

aRY 9N 297277 0 DX 2%PPR 12T

« Et D.ieu prononca toutes ces paroles, en disant. » Le ver-
set qui introduit les Dix Commandements, ouverture du
discours cité dans le texte.
Exodus 20:1°x:’> minw
MR PRI 071270722 DX 070K 1217
Et D.ieu prononca toutes ces paroles, disant :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

MW [IND M%7 o by
Le Talmud enseigne qu’a chaque parole sortie de la
bouche du Saint béni soit-Il, les Ames d’Israél sortirent (le
terme du Talmud est « sortirent » ; I’Admour Hazakeéne dit
« s’envolérent »). Cela montre l'intense crainte suscitée
par la révélation au Sinai.
Shabbat 88b:6":2 1”5 naw
NI 7172 WiTRR "B RYY M2PT M2>T 93 17 12 YU 231 0N
XM II2T2 AR WD MY PRI DY Innwl anw
Sy I — 71925 TROT VW DT IN0WI 10T YR NITHY
I MIT DY WY DN mOT 2o i3 nina? Toyy
22 2 12 YU °20 WK CANIND DR XN AN7NI oOpON
D73 TTIMRY PRI 1 KIN T2 UATR *Bn K 2T M
<o T 22K 1M 2R Y
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Shemot Rabbah 29:4-5°77-"7:1”2 7127 MY
TyRY (3 Ow) 12 NN X1°M M2 RAR M '|’|7’7N °71 °2IR R 7237
PRM” 12 NYRY 27 IR (Y N30 DAY wUnI) 727X ny
N7 KD 23R 0719 °K2 93 5Y 2R PR (PRI 773p 0P IaR
POR KPR ,MP1 0°2210 “TNY PPN XIP1 P1K 070y KON nw
IRY 7720 1991 PXAY? 1PRY 07127 "W M2 727 MR ORI
anRIw ,151,7 DR 1Py 17120 DR PRI 1M 1‘?1.7 WRY™ 17120
27191 9973 ARY 17129 DR APPPR T 1R 1T 1R (7 0713T)
... K1 ORI INR 12y 120 NXY (2W)

Another matter: “I am the L-rd your G-d” - Rabbi Aha ben
Rabbi Hanina began with this: “Hear, My people, and I will
speak” (Psalms 50:7), until [the words]>: Rabbi Shimon ben
Yohai said: The Holy One blessed be He said to Israel: ‘I am
the G-d over all of humanity, but I associated My name only
with you. I am not called the G-d of idolaters, but rather, the
G-d of Israel.” Rabbi Levi said: Israel requested two matters
from before the Holy One blessed be He: That they ...
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Daat Shemot Rabbah (Public Domain) « The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
LA NOTE DE KEHOT

M 0o%nn LIPD L[7] VPR MY Y1 L7AN%S” R oY .2 ,nD naw
.[3] .("?280) 27wD2°y1 .AMTID PR [2,0] 19070 MW APPAY .NXAN

PARAGRAPHE 10

96 02 n9am
« Et tu en parleras lorsque tu seras assis dans ta maison. »
L’Admour Hazaken l'interpréte comme désignant I’étude
de la Torah, qui précede les téfilines et la mezouza dans le
Chema, car elle en fait descendre la racine.

Deuteronomy 6:7°1:"1 0°727

3T T2 ANFPN PRI ANIWI 03 NI 37 onRe
PN

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)

97 wo1? 1 NI 7NN

Le Talmud interpréte « tout soutien du pain » (Isaiah 3:1)
comme désignant les maitres du Talmud, ainsi qu’il est dit
: « Venez, mangez de mon pain. » La note de Kehot cite ce
passage a propos de la Torah, nourriture de ’Ame.
Chagigah 14ax 77> a0
Zohar II, 210ar ,°1 2”m
LA NOTE DE KEHOT
X ,%9 2701 LR ,T° A0 AR

98 moya Tomn nann

« Car a 'ombre de la sagesse est 'ombre de I’argent, et
I’avantage de la connaissance est que la sagesse fait vivre
ceux qui la possedent. » L’Admour Hazaken interprete «
ceux qui la possédent » comme désignant les mitsvot, qui
sont supérieures a la sagesse, mais en recoivent la vie.
Ecclesiastes 7:1227°:t nbnp
{7793 TN M NYTTIINN 7097 P32 M3 PE2 2
Car la sagesse est une protection, tout comme 1’argent est
une protection ; mais ’avantage de la connaissance est que
la sagesse préserve lavie de celui qui la posséde.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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L’enseignement du Zohar selon lequel la Torah émane de
'Hokhma. I’Admour Hazaken s’appuie sur lui pour situer
la Torah en dessous de la Volonté supréme, racine des
mitsvot.

Zohar II, 121ax ,85p 27mt
LA NOTE DE KEHOT
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Un autre passage du Zohar, cité dans la note de Kehot, qui
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enseigne que la Torah émane de la 'Hokhma supréme.

Zohar, Yitro 21:378-22:389v”0w:2”3-n"yw:X"2 190° 7117 100
Selon Rabbi Yehouda, « pére » représente la Sagesse (Hokh-
mah) et « mere », I'Intelligence (Binah). Rabbi Yehouda dit :
« Les deux interprétations signifient une seule et méme
chose, car nous avons appris que la Torah émana de la Sa-
gesse supréme. » Rabbi Yossé dit que la Torah émana de
I’Intelligence, car il est dit : « pour comprendre les paroles
de I'intelligence » et « n’abandonne pas la Torah de ta mére
».

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Comme le cite la note dans son résumé, les mitsvot telles
qu’elles sont en haut sont supérieures a la Torah, mais
leur révélation dans ’ame divine est attirée par la Torah,
car « la sagesse donne vie a ceux qui la possédent ». Par
elle, on en vient a accepter le joug du Ciel, qui précede le
joug des mitsvot et attire dans le youd-hé du Nom Havaya,
tandis que la Torah et les mitsvot attirent de 1a vers son
vav-hé.
LA NOTE DE KEHOT
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L7y 171 9122 QW 0°2°Wnan 87N VY N0 W 170 Pna2 qwnl
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« Voici un candélabre entiérement en or, avec sa coupe a
son sommet. » C’est 'ouverture du discours que le texte
cite au sujet de « la sagesse fait vivre ceux qui la possédent
».
Zechariah 4:2°2:7 170t
-5y AP AP 271 N7 137 0K K XD AN 17 79K IR
“2y WX N2 NipIm YY) NYIY [Py NI NYIVY MUK
AYRT
Et il me dit : « Que vois-tu ? » Et je dis : « J’ai vu, et voici un
candélabre tout d’or, avec un réservoir a son sommet, et ses
sept lampes ; il y a sept conduits, oui, sept, pour les lampes
qui sont a son sommet ;»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Les Sages votérent dans la chambre haute, a Lod, et
conclurent que I’étude est supérieure, car elle méne a
I’action. ’Admour Hazaken s’appuie sur cela pour mon-
trer que ’accomplissement des mitsvot dépend de I’étude
de la Torah.

Kiddushin 40b:8m1:2°» Pv17p
TPRYI 7992 M1 N2 NPy P20n 0°IpN 1iDTY P21 M7 12
7997V *37 MYl 79373 Ayn IR T3 MDA :0mIpa W APRY
0919 3191 9173 TINPR MK ROPY 227 M J5ATa Ayn s

LPYR S0P K220 TINPRNY 273 TIPn nK)
William Davidson, Vocalizt'ad‘Aramaic (CC—BY—Né) '
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« Ayez confiance en Havaya pour toujours, car par Yah,
Havaya est le Rocher des mondes. » Le Talmud interpréte
tsour comme signifiant « formés » : les mondes furent for-
més au moyen des deux lettres de Yah.
Isaiah 26:4°7:1"2 1°yw°
1023y MR’ AR °3 7YY N w2
Fiez-vous a D.ieu pour toujours, car D.ieu est D.ieu, un Ro-
cher éternel.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud enseigne que ce monde a été créé avec la lettre
hé et le Monde futur avec la lettre youd. L’Admour Haza-
ken s’appuie sur cet enseignement pour montrer que le
Gan Eden a été créé par une simple illumination, trés éloi-
gnée de I’essence de la Volonté supréme.

Menachot 29b:13-147">-3>:2 1”3 mnn

>1Dm 0°0YIN 1AW DOPYTIW 2197 TP RAT ODIYT K121 AR Caon
TPRW 17°WYI °180 DT°WRA 7102 12w DOP°T73W 191 WK 7192 i
R°IN1 0°7903 37 MK 97 NAN %17 A0 37 MR MWD I Pt
1PN° AT AT 932 NPYL SNWw 12 WO 170 27 ANRT R RN 7°N21N

1 vhw
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT
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« Et voici le commandement... que Havaya, votre D.ieu,
vous a ordonné de vous enseigner, afin que vous ’accom-
plissiez dans le pays. » Ici, le maamar répond a la question
soulevée a propos de ce verset.
Deuteronomy 6:1°x:"1 0127
DONX TH2? DPPOX M M WK DLRYRT D°RNT MIRT RN
FRYI? MY 0°13Y DAR UK TIND NIy
Voici le commandement, les statuts et les ordonnances que
D.ieu, votre D.ieu, vous a ordonné d’enseigner, afin que
vous les accomplissiez dans le pays ou vous passez pour en
prendre possession, —
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le premier verset du Chéma, qui suit les mots « afin que
vous I’accomplissiez dans le pays ». Le Chéma est le prin-
cipal moyen d’attirer le sovev kol almin dans le memalé
kol almin.
Deuteronomy 6:47:"1 0°727
17X Havayah 13758 Havayah SRt ynv
ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La note de Kehot renvoie a Berakhot 21a pour ces mots.
Berakhot 21ax X7 n1>72

Menachot 99b2 v”g ninin
LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud statue que toute mitsva qui constitue une obli-
gation personnelle s’applique aussi bien en Terre d’Israél
qu’en dehors. C’est pourquoi « dans le pays » doit dési-
gner autre chose que la Terre d’Israél.

Kiddushin 37a:3-4"7-"1:X "2 1w Top

72 Na7i1 - MIAT NI RTY MI¥A 2D MR 037 AT 27 MR

>3] K3 7IN2 RPN N3TII AN - YR NN INT YIN2 T2 YN

PR - "DOWRYNT” .NAWITRN 19K - *0°pNT PR 11327 3107 27 n
LRy it - 7niwye” .1awn i - PPARYR YR 00T

William Davidson, ;/ocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Selon la note, cette section du maamary est citée.
LA NOTE DE KEHOT
R alvalsl 50 0o oon w2 R 0 Y0
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« Afin que tu craignes Havaya, ton D.ieu, et que tu gardes
tous Ses statuts et Ses commandements. » La premiére ex-
pression de « garder », que le maamar explique a présent.

Deuteronomy 6:2’2: 0°7127
DIR YR PRIEM TOPNTPITNR Y'Y PPN NN XD 1yn?

SR I 197 T R 9D TN NI AN NI
that thou mightest fear the L-RD thy G-d, to keep all His
statutes and His commandments, which I command thee,
thou, and thy son, and thy son’s son, all the days of thy life;
and that thy days may be prolonged.

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

12 mwyL nanes
« Ecoute, Israél, et observe pour mettre en pratique. » La
deuxiéme expression de « garder ».

Deuteronomy 6:3°3:1 0°727

IWR2 TRR 112N WKL 77 30 WK NiLY? AT XY HYRY
SWIT) 390 NI PR T2 TR PR 1127

Hear therefore, O Israel, and observe to do it; that it may be

well with thee, and that ye may increase mightily, as the

L-RD, the G-d of thy fathers, hath promised unto thee—a

land flowing with milk and honey.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La note y cite la question suivante : « Il semble qu’il faille
comprendre pourquoi I’accomplissement des mitsvot né-
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cessite une garde », a laquelle répond cette section.
LA NOTE DE KEHOT
0°27 0% wHn — I7PhY 0°2°7% MSH wyn iy Sl Nelild
Nalird

monbR 2wy 99 R

L’enseignement de Rabbi Chimon selon lequel il n’est pas
de brin d’herbe qui n’ait dans les cieux un mazal qui le
frappe et lui dise : « Pousse. » Il montre que les choses
physiques recoivent leur force vitale par I'intermédiaire

des mazalot.
Bereshit Rabbah 10:6": 127 n>wx12
DR KD RDINT 0712 ,PIRT 10 OO0 719¥7 MPK MR K770 72
55 9% 1R :11%°0 27 MK LAAPANAT AR APAR AP 021,100
RIT RTA, 27299 IR AMIR 71909 ,3°p72 21017 PRY 203 2wy
23 PIN2 10wR 0Uwn OR DORw mpn nyTen (7P aw) 2°no7
.INBN 703 MR IR, MITYR WpNT L(° DY) W wd
55001 ,M7°9 DR NITYR 1% R 1172°0 *71 RDD 72 K1°1M °27
ANY2 MM RN :(OW) 22007 RIT RTI WL wp P2 qen
... X" 9203130 °27 .0110 1732 5y v
Bar Sira dit : D.ieu a fait pousser de la terre des remeédes
dont le médecin guérit la blessure et avec lesquels le phar-
macien prépare ses compositions. 38:4. Rabbi Shimon dit :
Il n’est pas une seule brin d’herbe qui n’ait dans le firma-
ment une constellation qui le frappe et lui dise : « Pousse ! »
C’est ce qui est écrit : « Connais-tu les lois des cieux ? Etabli-
ras-tu leur domination [mishtaro] sur la terre ? » (Job
38:33). C’est une expression qui signifie étre chargé de

[shoter]. ...
Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
Zohar I, 251ax ,X37 Xt
LA NOTE DE KEHOT
RLRITRPAT L2972 R

D72 9% RINT 12 11OnT ThYRRRn P 1 PRY ntn 2wy 7R PR

Le Zohar, cité dans la note de Kehot, rapporte le méme
enseignement : toute chose qui pousse ici-bas a au-dessus
d’elle une puissance qui lui est assignée.

Zohar, Addenda, Volume I 1:1’X:’K X 772 ,n19010 77117 120

2°OY17 MR DY TPNPTA DR YN

« Si tu ne le sais pas, la plus belle des femmes, sors sur les
traces du troupeau et fais paitre tes chevreaux pres des
demeures des bergers. » L’Admour Hazaken interpréte les
« chevreaux » comme les mitsvot et les « bergers » comme
les sept bergers.

Song of Songs 1:8°11:’k 0°7°wn 1w
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Si tu ne le sais pas, 6 la plus belle des femmes, sors sur les

traces du troupeau et fais paitre tes chevreaux preés des

tentes des bergers.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud parle d’abattre « pour le gad de la montagne »,
son ange gardien. Cela montre que gad désigne un mazal.
Chullin 40ax '» 711
LA NOTE DE KEHOT
X ,n7n
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« Qui a dressé une table pour Gad. » Un autre emploi de
gad pour désigner une puissance de fortune.
Isaiah 65:11x™:71"0 171°yw°
ORI 10PY T3? D°DYT WP I3TNR DNOWH N 2y onX)
0nn "2
Mais vous qui abandonnez D.ieu, qui oubliez Ma montagne
sainte, qui dressez une table pour la Fortune et versez a pro-
fusion du vin mélé au Destin,

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud interpreéte les « sept bergers » de Michée 5:4
comme des dirigeants justes, parmi lesquels Avraham. La
note de Kehot le cite a propos des sept bergers.
Sukkah 52b:133”°:2 2”1 1210
APM 1PNIIMIRD T 221 1ZIND K22 °3 MWK 0iPY 7 1Y
1T 270°9i0 AYW NI IRY UDTR 2701 NI 0OYII 1YY 1YY
IRDY .PRNRI Twm 2pY° DTNR L10 NPYINM NY OTR V3NN
;72193 L0y LPRIMEY PIREY L0 270X 02701 MINYY I
ATPRY W RS
Et ceci sera la paix : lorsque 1’Assyrien viendra dans notre
pays et foulera nos palais, nous dresserons contre lui sept
bergers et huit princes parmi les hommes » (Michée 5:4).
Qui sont les « sept bergers » ? David au milieu, Adam, Seth
et Mathusalem a sa droite, et Abraham, Jacob et Moise a sa
gauche. Et qui sont les « huit princes parmi les hommes » ?
Yishai, Saiil, Samuel, Amos, Sophonie, Sédécias, le Machia’h
et Elie.
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)
LA NOTE DE KEHOT
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Comme le rapporte la note, les « bergers » sont les sept
bergers, Avraham et les autres, ainsi appelés parce qu’ils
attirent le plaisir supréme vers Knesset Israél.
LA NOTE DE KEHOT
P11 .7 OT02AR 0917 °1 0 2O 0B DO MAdwn 5y 11,39 R¥™ R™IN
I MARA A L7030 1hYR ANy Pha PYwRnw wUy 0oy
0°%om 0°95 13 0°Y177 MAWNA KPR T 19 119 PX IR DaR .1720900
DR YN OV .7 02MR OTAR AP 0P KIT RIHY RYINT 00 S 0w
MIdwn 9y NP 1 a91Tx 739D K29 YRR ot 1YY PRI
JRxY DO I:HPD’? 115577 MW AR 19YRYY 0O
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« Havaya proteége les étrangers ; Il soutient I’orphelin et la
veuve. » L’'Admour Hazaken interprete les « étrangers »
comme les étincelles délivrées, qui ont besoin d’étre
protégées.
Psalms 146:9°0:1"np 0°9°1n
Ny D’S?T;/‘j mn 'I"_HY? ﬂ;?;ﬂ_ﬂ mﬂ: kel RlalvAGl
The L-RD preserveth the strangers; He upholdeth the father-
less and the widow; But the way of the wicked He maketh
crooked.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Il rend justice aux opprimés, Il donne du pain aux affa-
més. » Les « opprimés » sont les étincelles retenues par les
forces extérieures.
Psalms 146:71:1"2p 0°2°1n
:DPI0K °AR °7 0°2Y77 07 1N DORIWY? vaYn Ny
Who executeth justice for the oppressed; Who giveth bread

to the hungry. The L-RD looseth the prisoners;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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Un autre passage du Zohar, cité dans la note de Kehot,
présente la « justice » comme la miséricorde.

Zohar III, 85b2 ,19 2’m
LA NOTE DE KEHOT
.2,02 2701 .2, AanTpna ™Mpn
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Dans l'introduction du Tikkunei Zohar (Patach Eliyahu), le

monde est gouverné par la rigueur et la miséricorde, « qui
sont tsédek et michpat » ; ainsi, michpat, « justice », dé-
signe la miséricorde de la colonne médiane. L’Admour
Hazaken applique cela a la compassion de D.ieu envers
les étincelles captives.
Tikkunei Zohar 17b:5-7°1-"1:2 1 97171 *11pN
PRT YU VBN IR LT WTPRT R PIR 7P MORT RD DaAR
Sy pon NwINNM Ny *21 0P 5P M1 PR Don R ann
T7° Y 17770 1717 ARDAD (99 227°NK X*1) 70 DOX RN RAT T
7Ny 27 Op Y0 Y w1 72 0wk ARPAD 1w 277nR R9T N
191 AT 19T "l'? anRY nna
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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« Israél n’a été exilé parmi les nations que pour que des
convertis s’ajoutent a lui. » L'Alter Rebbe comprend les

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/8/
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convertis comme les étincelles élevées par les mitsvot.
Pesachim 87b:1477°:1 1”5 0°nos
NIMIRT 1737 PRI IR RIT TIN2 UATRA 1237 KD PPN 037 0K
I3 PPINI °? PAYIN” 0RIY .03 0Py IDOIATY T3 KPK
.17733 179 07157 RPX XD YIit OTR

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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La note renvoie a cet endroit pour la « techouva de la ba-
lance ».
LA NOTE DE KEHOT
.RD Y 97Ny 12”10 ORI
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Selon la note, il y est expliqué que le besoin accru du pé-
nitent d’ériger une cloture ne concerne que le niveau in-
férieur de la techouva.
LA NOTE DE KEHOT
DaX .(42 °y 7PWN B02 WNIDNI) IWNT A1NAN 17T raRFEh|
— TPYTRR TNv2In” AN nUyan 0a7x a0, nawnT 73179y TRa
.97°y ©”on WP RN .50 17YR 235 °Y 07on WP
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Le recueil des enseignements du Maguid lui-méme, ou la
note trouve cet enseignement.
LA NOTE DE KEHOT
NRXIT) 210 QW 022 TV AR L(N7AP ARXIT) 1,10 wn R”1P5 il
SNR2 1”7 .136 °Y 7T°wWnN 1”10 LK1 PID 1”990 0°37 0% .ARY D (n np
.97°y ©”H1.121°Y 1771 797K 1182 °Y 771 wP'?a ARaN Lwn 21
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Rachi rapporte I’enseignement de Rabbi Elazar ben Aza-
rya selon lequel on ne doit pas dire : «Le porc me répu-
gne» ou «Je ne désire pas porter de chaatnez», mais : «Je
le désire, mais que puis-je y faire ? Mon Pére céleste me I'a
interdit.» Le Maguid limita cela a celui qui n’a jamais
péché.
Rashi on Leviticus 20:267172:3 X1p™ %y °"v1
oY *77 07R 0°772% OAR OK .77 NI 0°nYE T 0ONR 27N
MY 13 YD 21 57120 IERITNI 2Y DOK I WP oKX P
w355 "WAK X, W22 N3P "W DR K> KDY I MR
20 779y M3 WRWIV I MYYK M WD T DI IRDD
— °nY? DR DIN2TAT XANY 7 NPAP 0OBYT 10 0INX PTINY
:(X19D) DY MPN DY 1oy Dapmt mayn 1 vie
5 NP 0°Myn 1 0onR 7281 AND I HAVE SEPARATED YOU
FROM THE PEOPLES THAT YOU SHOULD BE MINE — If you
hold yourselves apart from them then you will be Mine, but
if not, you belong to (become subject to) Nebuchadnezzar
and others like him. Rabbi Eleazer ben Azariah said,
“Whence do we know that one should not say, "My soul

54



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS VA'ESCHANAN - MAAMAR 8

loathes swine’s flesh”, or, “I have no desire to wear clothes
which are a mixture of wool and linen”, but one should say,
"Iwould, indeed, like them, ...

Pentateuch with Rashi's commentary by M. Rosenbaum and A.M. Silber-
mann, 1929-1934 (Public Domain) - Pentateuch with Rashi's commentary
by M. Rosenbaum and A.M. Silbermann, 1929-1934 (Public Domain)
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La note de Kehot renvoie a Bamidbar Rabbah 8:2 pour ces
mots.

Bamidbar Rabbah 8:2’2:’11 127 72712
LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud enseigne que le Saint béni soit-1l met les téfi-
lines. Admour Hazaken le cite pour montrer que la sain-
teté des mitsvot est celle de D.ieu Lui-méme.
Berakhot 6a:17-181°-1>:X "1 11272
AT T2 WATRAY I P 220 WY LRTY 27 72 17K °21 WK
i — "rpea” Y PN AR°R T YW MR 1Rn Mo
,°P°DR PR — PRy YA int N7 UR i nRaw i
Aol 1735_7’? 7 RIY
Rav Avin bar Rav Adda dit au nom de Rabbi Isaac : D’ou sait-
on que le Saint, béni soit-I1, met les tefilin ? Car il est dit : «
D.ieu a juré par Sa droite et par le bras de Sa force » (Is. 62,
8). « Par Sa droite » désigne la Torah, comme il est dit : « A
Sa droite, une loi de feu pour eux » (Deut. 33, 2) ; « le bras de
Sa force » désigne les tefilin, comme il est dit : « ...
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
Zohar I, 147ax ,1np X”m
LA NOTE DE KEHOT
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Il y est dit qu’une transgression éteint la lumiére qu’une
mitsva allume dans I’ame, mais pas la mitsva elle-méme ;
« vous garderez Ses commandements » signifie protéger
cette lumiére de toute perte, par « vous écouterez Sa voix
», la voix de la Torah, qu'une transgression ne peut
éteindre.
LA NOTE DE KEHOT
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«Qui montera sur la montagne de Havaya, et qui se tien-
dra dans Son lieu saint?» L’ascension exige une pureté
d’intention.
Psalms 24:3°3:773 0°2°1n
:iW'[Q D‘I,??;; [akiviandat icyinniyie! ﬂ'?}{f"?;
Qui montera sur la montagne de D.ieu ? Et qui se tiendra
dans son saint lieu ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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«Celui qui a les mains pures et le cceur pur.» L’Admour
Hazaken comprend «le cceur pur» comme un cceur sans
aucun mélange étranger.

Psalms 24:4°7:773 0°2°1n
RIN? YW XY WD RIW? RYIK? WK 22777121 082 °73
He that hath clean hands, and a pure heart; Who hath not

taken My name in vain, and hath not sworn deceitfully.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)

135 129an 72 7”72

Ily est dit que « Que D.ieu te bénisse » désigne I’élévation
des étincelles, qui s’élévent chaque jour par I'amour
éprouvé dans la priére, et que « et qu’Il te garde » désigne
la protection dont cette bénédiction a besoin contre les
forces extérieures, afin qu’elles ne tirent rien de cet
amour parce qu’une personne s’en attribuerait le mérite.
LA NOTE DE KEHOT
K191 10 77 MBI MRDYT "12°7 1aR o0 7972° 3,10 Rw yh
Y NPDIYNRI O 33 7717 M2 15 »PORNIYY DTRIW NPT
19778 ROW TIRWM °RI NUDTYNRD ROW 1T 1972 5y mam "3 meann
PR 3 AR P10 0P v RDW N0 NRONT O Upttan 1 e
L2152 7707 MR — .11 79Y7 71 93 13 123 Pn

136 197an 1>
«Ainsi vous bénirez les enfants d’Israél.» C’est le début du
discours sur la bénédiction sacerdotale que le texte cite.

Numbers 6:23373:"1 712712
10777 73K PRI °127NK 10720 713 T0KR7 11270K) IIRTPR 13T
« Parle a Aaron et a ses fils, en disant : Voici comment vous

bénirez les enfants d’Israél ; vous leur direz :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

137 T

«Que Havaya te bénisse et te garde.» Le discours cité
comprend «et te garde» comme une protection de la bé-
nédiction contre les forces extérieures.
Numbers 6:24773: 712712
97207 Havayah 3912
The L-RD bless thee, and keep thee;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

138 1T 2P AT

Comme le cite la note : « Vous garderez les matsot » signi-
fie les préserver de la fermentation, qui représente 1’or-
gueil et ’exaltation de soi, a D.ieu ne plaise.
LA NOTE DE KEHOT
PN 2709 RN RPW MZNT DR ONIRYY W 719718 K 0 00w 1ape
7Y MRWINM 773370

139 N7 PP

«Lavoix de mon Bien-Aimé! Le voici qui vient, bondissant
par-dessus les montagnes. » C’est le début du discours cité
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par le texte sur la protection des matsot.
Song of Songs 2:8°11:2 0°1°wn W
:niy230-PY YRR DUTN7PY PR XD MyMIN T 2P
Ecoute ! Voici mon bien-aimé, il vient, bondissant sur les

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

140 MSRA DN anRw

«Et vous garderez les matsot.» Le texte indique lui-méme
la référence (12:17); la matsa doit étre gardée afin qu’elle
ne devienne pas levain.
Exodus 12:171:2” mnw
7IRR 02 NIR2ZTNKR "NRYIT AT 00 0¥Y2 3 NIZRITNN ORIy
079y npn 02°n777 M7 0PN ORIRYY 073N
Et vous observerez la féte des pains sans levain, car en ce
jour méme j’ai fait sortir vos armées du pays d’Egypte ; vous
observerez donc ce jour au cours de vos générations comme
une ordonnance perpétuelle.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

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

LA NOTE DE KEHOT
SR 0L TARIY 7PApn W ANNRR Y0 AR T2 5w 1NN
>97) WY M DR ONIRYY (2 MINY) CRIW 1IN DYy 1Y mEn 10w
T MTAN MW 7T P2 DR Ak 3°KY NIRRT 1M MY N
.(M3n %3297

142 PMIZR 9211900 MR NN ananes

Le Midrach dit que D.ieu est fidéle pour accorder a Israél
la récompense des mitsvot qu’ils accomplissent, et ap-
porte comme preuve «Vous garderez les matsot», en lisant
«les mitsvot». La garde s’applique donc a chaque mitsva.

Devarim Rabbah 3:31:’3 7127 02727

143 (X N”%P) 1N 27ma

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

LA NOTE DE KEHOT
XD 1210 T1PHW PIZY D1 M) DN 90 N7 RIIVID 0K Do
(MM

144 2OAWAW "aNY . . WDN RPN . . 971 1aRY

Un discours ultérieur de Likkutei Torah qui rapporte éga-
lement I’enseignement des Sages : « J’en ai envie, mais
mon Pére dans les Cieux me I’a interdit. »

LA NOTE DE KEHOT

2] 7w L(R,TY) P2 %IRA .7”‘?;7 .OW >”w72 X217 .10, D°WYTP RI20

145 | La note de Kehot renvoie a Zohar, Terumah 9:74 pour ces
mots.

Zohar, Terumah 9:7477y:"v 12170 ,7M7 190

146 | Comme le cite la note de Kehot, le Zohar dit que la nuit
doit étre gardée, ainsi qu’il est écrit: «une nuit de veille».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/8/

12’1 MY WK MXAT NRN

L’Alter Rebbe I’apporte comme une autre source attestant
la nécessité de la garde.

Zohar, Terumah 10:81-881”5-X"D:" 111170 ,7717 7190

147 2oInY 9o

«C’est une nuit de veille pour Havaya, afin de les faire sor-
tir du pays d’ngypte. »
Exodus 12:42271:2” mnw
M2 M PRI OTIER PIND ONC¥IN? Y X oMy 90h
DN 2XY2 *327P97 D
Ce fut une nuit de veille pour D.ieu, afin de les faire sortir du
pays d’Egypte ; cette méme nuit est une nuit de veille pour
D.ieu, pour tous les enfants d’Israél, au fil de leurs
générations.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 17

148 nawn M

Le Talmud interpréte « que tu garderas » comme dési-
gnant la Michna. Ainsi, dans la Torah, « garder » renvoie a
la Torah orale.

Kiddushin 37ax % 1v171op

LA NOTE DE KEHOT

LR ,2° 729 ,R°] 7KDY °D "D VY LTIWR N PNwn — X D PeiTp Yy

(R 1Y) 1R PU23Y LTIWR T — ONInwY 27y (1,7) 1ANNRY D uAn

NNRY (T ,MR) "Mpa 2 Y1 L(XRLID) ¥YRwS 0owinT .0%1D03 PR
.[3] .mawn MR 777 (75 ,2%) AR WA KT IR 9

149 Tawn It MnY

Rachi : « Garde : il s’agit de la Michna, que tu dois garder
en toi afin de ne pas 'oublier. » Comme le reléve la note
de Kehot, ce sont précisément les mots de 1’Admour
Hazaken.

Rashi on Deuteronomy 12:28173:27> 0°127 2y >" 2"
NI 12392 NN KPP 9032 ARYY TS IORY 1w it v
YRUNY TN AW OX) ," 73033 DIRYN °3 0793 *3” (373 “bwn)
DR :(°7190 PY) Ay 9902 1K mIwn 5903 SRY 93 K7 ,0%m
:@w) 77P0 MIND AR MIR TPYY 12°20 KONY 007270 93
07X °2°¥2 WM :DOMWE "0y .00
anw KEEP [AND HEAR (understand) ALL THESE WORDS
WHICH I COMMAND THEE] — This (the word n%) implies
the studying of the oral law — that you must keep it within
you that it should not be forgotten, just as it is said,
(Proverbs 22:18) “[And apply thy heart unto my knowledge]
for it is a pleasant thing if thou keep (27nwn) them within
thee”, and only if thou learnest is it possible that thou wilt
understand and fulfil the commands, but one who is not
amongst those who study ...

Pentateuch with Rashi's commentary by M. Rosenbaum and A.M. Silber-
mann, 1929-1934 (Public Domain) - Pentateuch with Rashi's commentary
by M. Rosenbaum and A.M. Silbermann, 1929-1934 (Public Domain)
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150

151

152

153

akl7~Rinblalv4

Rachi sur « Vous garderez et vous accomplirez » : « garder
» désigne la Michna. Une autre source pour cette méme
interprétation.
Rashi on Deuteronomy 4:6":'7 0°127 %y "1
oonman R 0D :(QW) iynwnd .onwy cmwn fto.onnmen
DY °°Y? 0°19211 0700 1WA NRT2 131 0N
onnwt — « Et vous serez vigilants [pour accomplir] » : cela
fait référence a I’étude des lois (Sifrei Devarim 58). an°"wy1 —
cela doit étre expliqué selon son sens : « Et vous accomplirez
». 131 DON1°2) 0oNPoN X1 73 — « Car c’est la votre sagesse et
votre intelligence [aux yeux des peuples] » : c’est-a-dire que,
par cela, vous serez considérés comme des hommes sages et
intelligents aux yeux des peuples.

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

o 2vpnR RN vy

La-bas, la Torah écrite «appelle» («Mon offrande») et la
Torah orale «garde» («vous garderez»); comme le cite la
note, I’homme ne doit pas perdre le niveau du youd-hé qui
lui a été donné, et cela grice a «“Garde” désigne la
Michna».

LA NOTE DE KEHOT

1177 19 2AMIw 7177 12 170 TARK Ph kDY PR’ .2,y omne 5y5

v M vy

"5 2vpr 1Rwn

« Mon offrande, Mon pain... vous garderez, afin de Me I’of-
frir en son temps. » Le discours cité a propos de ce verset
explique que « garder » désigne la Torah orale.

Numbers 28:2°2:17 712712

MY 171 "WK? 002 2272°NK DK AIRKY 2K 23270K 3
7yin2 ¥ PR 1R

Ordonne aux enfants d’Israél et dis-leur : Mon offrande, Ma

nourriture pour les sacrifices consumés par le feu,

d’agréable odeur pour Moi, vous veillerez a Me loffrir en

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

9% Q3°PPN °1 MM 17T

Les mitsvot ont besoin d’étre gardées, c’est-a-dire la
lampe qu’elles allument: une transgression éteint cette
lampe ainsi que le feu de ’amour, mais non la mitsva elle-
méme. «Vous garderez Ses commandements» afin que
rien ne se perde, griace a «vous écouterez Sa voix» : la voix
de la Torah, qu’une transgression n’éteint pas.
LA NOTE DE KEHOT
1°3921 7R qWRIY 910 119007 772w D128 M3nT X ,0 R B '[?:P’?
7297w MEM 7297 7772Y PIIRRY 10 DRYRY” 1amnn KXW 0F1aRD KD
P TIR 970 K22 RPW 1IRWN "M DRI I ART WR Y a0 DR
TR — LWPY AN 7297 IR D INT I RN 1Ipa Y 1M
.””’N327°0mnn

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/8/

154

12’1 MY WK MXAT NRN

19'%n 27PN °1 IR

« C’est Havaya, votre D.ieu, que vous suivrez ; vous Le
craindrez, vous garderez Ses commandements et vous
écouterez Sa voix. » Le discours cité interpréte « Sa voix »
comme lavoix de la Torah, qui protége les mitsvot.

Deuteronomy 13:5°7:3” 0°127

WnYn ﬁ'?}');n 1NYA 1PRIZRTARY RN DX 1950 D;’[j‘?kj akalh
TP27N 12117230 DK

Vous suivrez D.ieu, votre D.ieu ; vous Le craindrez, vous

garderez Ses commandements, vous écouterez Sa voix, vous

Le servirez et vous vous attacherez a Lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 18

155

156

157

T72IPT ANPOY RO RNPUTINT M w0

La note de Kehot renvoie a ce passage du Zohar, qui pré-
sente la Torah comme le palais céleste du Saint béni soit-
1.
Zohar II, 200ax 7 27mt
LA NOTE DE KEHOT
R, 270 AR

MPIYa AR 17 1N PNt 2N avn

« Depuis le jour ou le Temple a été détruit, le Saint béni
soit-1l n’a dans Son monde que les quatre coudées de la
halakha. » L’Admour Hazaken fait de la halakha la « mai-
son » de D.ieu.

Berakhot 8a:18-19v”>-r»>:X ’n1 N1572
UTRRI N°2 21NV ok :R?W’[ ORYR "AR 92 K17 27 I0RT 1M
.7272 1257 P¥ nink Y28 KPR in?iva X T02 UATRAY 90 X
P2 RO "33 KIP¥M KO3 133 KIO™A M 072 723K T2
2 DI — RPIPT ARWH THR 92 KVO 027 INNT RT? XIynwT
DY NInR IR KPR 119iy3 KT 2 WiTRAY? 1 PR WIpna N2
RIOPIT R KDY RPPER M K7 — 7373 1370
Cela concorde avec ce que R. Hiya bar Ammi a dit au nom
d’Ulla : Depuis le jour ou le Temple a été détruit, il ne reste
au Saint, béni soit-1I1, dans Son Univers, que les quatre cou-
dées de la Halakha. Et Abaye dit : Au début, j’étudiais chez
moi et je priais a la synagogue, mais apreés avoir entendu la
déclaration de R. Hiya bar Ammi au nom d’Ulla : « Depuis le
jour ou le Temple a été détruit, il ne reste au Saint, béni soit-

11, dans Son ...

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

X, M7

eI Thaa b

« Tous tes enfants seront instruits par Havaya, et grande
sera la paix de tes enfants. » Le verset sur lequel les Sages
fondent I’expression « tes batisseurs ».

Isaiah 54:133™:771 1yw°
27712 0I9W 377 °0 P77 771270
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Et tous tes enfants seront instruits par D.ieu, et grande sera
la paix de tes enfants.

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

LTy

158 7112 KPN 712 PN

« Les érudits de la Torah accroissent la paix dans le
monde... ne lis pas “tes enfants”, mais “tes batisseurs”. »
L’Admour Hazaken l'interpréte comme la construction de
la maison de D.ieu au moyen de la Torah orale.

Berakhot 64a:147>:X 770 N1>72
i XY 30710 "30K? 20 OfPPr ST KPR I PR UK
Y MR YN PnimIRa MYy 7272 oitY on Riwon
1y 0”277 230 YRR PPN T N2 1yn? .92 0iPY K 127X
oibwa iny NR 77220 10 ey’
«Grande est la paix de ceux qui aiment Ta loi, et il n'y a pas
pour eux de chute» (Ps. 119:165). «Que la paix soit dans tes
murs, et la prospérité dans tes palais» (ibid., 122:7). «Pour
mes fréres et mes compagnons, je dirai maintenant : que la
paix soit en toi» (ibid., v. 8). «Pour la maison de D.ieu notre
D.ieu, je rechercherai ton bien» (ibid., v. 9). «D.ieu donnera
la force a Son peuple ; D.ieu bénira Son peuple par la paix»
(ibid., 29:11)[2]

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

.X,70 M372

PARAGRAPHE 19

159 NPW RIS AN 07T 9y oAy
A propos de « Car ton amour est meilleur que le vin », le
Talmud dit que Knesset Israél dit a D.ieu que les paroles
de Ses bien-aimés, les Sages, lui sont plus douces que le
vin de la Torah. I’Admour Hazaken explique pourquoi :
les paroles des Sages constituent la barriére protectrice de
la Torah.

Avodah Zarah 35a:67:x 172 17t 1712y

"EPT 21 RDK 2 7717 TTT D010 237 OKn D) 0K 377 e

,021y 20 11937 :XIT N2 WITRT °1D7 DXIWY NDID MINN NN
LR BY AR ANt T 127 Yy 00y

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

LA NOTE DE KEHOT

,78) mMvn 57y X L,A% Y AR L(2) TUNT 0O 0D BTy R wnw

o] .7 (R

160 AN yren 1712

Le discours sur les veeux explique comment le «peére», le
grand amour (ahavah rabbah), annule les liens et les in-
terdits qui entravent Knesset Israél.
LA NOTE DE KEHOT
.X 71D Mvn Y5

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/8/

12’1 MY WK MXAT NRN

161 l=h el

« Son pére entend son veeu. » Le début du discours auquel
le texte fait référence.
Numbers 30:5°71:"7 12713

IR AP WM AYDITPY 0K WX AI0K] ATIINR AN yne

D1 MDY TION™IPY MOK"201 TIP3 1)

Et son pére entend son veeu ou I’engagement par lequel elle

a lié son ame, et son peére garde le silence sans lui faire

d’objection, alors tous ses veeux seront valides, et tout enga-

gement par lequel elle a lié son Ame sera valide.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

162 ial~hlalcht
« Je suis un rempart, et mes seins sont comme des tours. »
Les Sages interprétent « rempart » comme désignant la
Torah.
Song of Songs 8:10:’11 0°7°w1 W
01?0 NXEIND PPy 00 I NYPTIRD TY N oIy
Je suis un mur, et mes seins sont comme ses tours ; alors
j’étais a ses yeux comme celle qui trouve la paix.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

163 922 22100 1apa

« Une femme entourera un homme. » Le verset que le Tal-
mud apporte a I’appui de « rempart ».

Jeremiah 31:22273:x77 17117

33100 733 PRI MY 7 X123 1IN 12T PRROND DTy
723

Combien de temps encore te détourneras-tu avec réserve,

fille rebelle ? Car D.ieu a créé une chose nouvelle sur la

terre : la femme fera la cour a ’homme.

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

XD X7 T

164 | Le Talmud dit qu’'un homme sans épouse vit « sans rem-
part », comme il est dit : « une femme entourera un
homme ». L’Admour Hazaken en déduit que le « rempart »
désigne la Torah orale.

Yevamot 62b:1477>:2 270 M1’

TR ORT” :2°N37 ,7790 K22 .Anin K92 ,779R K92 o nR k37yn3

2210R N3P :°NIT LAV KD opn A0 MEAM 2 Ny
Raht]

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

165 P12 900 172

L’Alter Rebbe y rapporte: «Les érudits de la Torah ac-
croissent la paix dans le monde... Ne lis pas “tes enfants”,
mais “tes batisseurs”», et demande pourquoi la preuve
doit s’appuyer sur cette lecture, alors que «enseignés par
Havaya» désigne déja les érudits.
LA NOTE DE KEHOT
.797RY R, IR D RpD
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166 T°22 SNRAW WK "aM

« Et Mes paroles que J’ai placées dans ta bouche ne quitte-
ront pas ta bouche. » Les paroles de Torah qu’une per-
sonne prononce sont les paroles de D.ieu.
Isaiah 59:21872:1”1 171°yw°
TR IR *12T) TPY WK OM7 T IR DNIX °N712 AT VIX)
:D197T9) INYR T MK AP YU 7D TP 2B TP WK
Et quant a moi, voici mon alliance avec eux, dit D.ieu : mon
esprit qui est sur toi, et mes paroles que j’ai mises dans ta
bouche, ne s’éloigneront pas de ta bouche, ni de la bouche
de ta descendance, ni de la bouche de la descendance de ta
descendance, dit D.ieu, dés maintenant et a jamais.

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

KD ,01yw

167 D927 7awnT %aR

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
70N ,1115?'[11: NP1 °0 W TR

168 M"RT 1281 19K

Une voix céleste déclara au sujet des controverses entre
Beit Chammai et Beit Hillel : « Celles-ci comme celles-1a
sont les paroles du D.ieu vivant. » ’Admour Hazaken en
déduit que D.ieu parle par la bouche de ceux qui étudient
la Torah orale.
Eruvin 13b:10%:2 2 1°217°y
,797 N1 ORnY N°2 PP 0°IY WY DRINY MK KIK 027 0N
N2 XYY NI 1270 :0°MIR 1977 ,11010 1270 (07 niKk 1970
251 1023 1O7M 17 070 DORPR 12T PR I9K TR Pip

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

270N 2,0 Py

PARAGRAPHE 20

169 2vRRY BTt 1INoRYY onnk

« Etily aura une soukka... comme abri et refuge contre la
tempéte et la pluie. » Limage de la maison protectrice.
Isaiah 4:61:717°y2°
R DR ANORYA MOMmEA 39 DiRsY M 130)
Et il y aura un pavillon pour faire ombre le jour contre la
chaleur, et pour servir de refuge et d’abri contre la tempéte

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

170 7120 X m AN

« Si Havaya ne batit pas une maison, ses batisseurs y tra-
vaillent en vain. » La construction de la maison de la To-
rah dépend de la part qu’y prend D.ieu.
Psalms 127:1°R:175p 0°9°11n
70X 92 17292 ARy XW %2 M207KRD IO ebwh nivyen v
MY TRY KW YIRS

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vaeschanan/8/

12’1 MY WK MXAT NRN

A Song of Ascents; of Solomon. Except the L-RD build the
house, They labour in vain that build it; Except the L-RD
keep the city, The watchman waketh but in vain.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.[5] .x ,19p @°0nn

17m 117 5TIRR 7012 9o

« Et tous tes enfants seront instruits par Havaya. » Il faut
d’abord étre « instruit par Havaya » pour étre I'un des «
batisseurs ».
Isaiah 54:133: 771177y
27722 039W 377 °0 P77 771270
Et tous tes enfants seront instruits par D.ieu, et grande sera
la paix de tes enfants.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

172 922% 952 PPN I DR NAnNY
« Et tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur. » L’as-
piration du cceur qui doit précéder la construction.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STTRRT222 WDI222 72257222 TRX 1 N NI
Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton coeur, de toute

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

173 PwRRY M AR mA

L’enseignement du Zohar selon lequel un esprit d’en bas
fait venir et attire un esprit d’en haut. L’aspiration du
ceeur attire la divinité dans I’étude.

Zohar 11, 162b2 ,20p 27mt
LA NOTE DE KEHOT
.2,20p 2”mt

PARAGRAPHE 21

174 TPPPON T NN KN 1yn°
«Afin que vous craigniez Havaya, votre D.ieu, pour obser-
ver tous Ses statuts et Ses commandements. » Dans le ver-
set, la crainte vient d’abord, avant I’observance.

Deuteronomy 6:2'2: 0°7127

PR IR PRIEM PIPOTPITNR MW PREK MY KPR 19nd
SR 1IN 19071 7700 7 93 227 1 NN

that thou mightest fear the L-RD thy G-d, to keep all His

statutes and His commandments, which I command thee,

thou, and thy son, and thy son’s son, all the days of thy life;

and that thy days may be prolonged.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

175 170 KPR 9 PR N

L’enseignement de Rabbi Yossi, comme I’explique le Tal-
mud : celui qui dit n’avoir que la Torah ne posséde méme
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pas la Torah. L’étude seule, sans crainte ni actes, ne
conserve pas sa force.
Yevamot 109b:4-5"1-"7:2 v”p NMna°
R2INT — 1277 1372 123y YRIA pIT AT9Y "12yT — 1¥RY o2y
PR INU WD .179R 92 1K — 71730 19 PR niIRD 9D niR 0o 0
INDPWD M1 R .TAR KPR 12 PR — 7790 KPR 7 PR iR 92
:RIP MR L,RDD 27 MR ROYY RN P PR TR IPPDRT KPR
WPRY 9D ,ATRPa Y My Y Y3 — "Dpwy) onTey
STNP2 IR MRY2

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

.2,0p Mn2’

PARAGRAPHE 22

176

Nno%n onvann

Dans le Talmud, les mots «notre Michna est une reine»
apparaissent comme moyen mnémotechnique pour déter-
miner quels enseignements sont ceux de Rav Malkiya.
L’Admour Hazaken emploie cette expression pour évo-
quer la souveraineté de la Michna, qui tient les étrangers a
distance.

Beitzah 28b:14-151"0-7":2 1”5 11%°2
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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« Et voici le commandement... que Havaya, votre D.ieu,
vous a ordonné d’enseigner, afin que vous le mettiez en
pratique dans le pays. » Comprenez maintenant qu’il
s’agit de faire descendre le sovev dans le memalé.

Deuteronomy 6:1°8:"1 0727

DN TP DIPYN M M WK DOUDYRT DRI MERT NNN
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Voici le commandement, les statuts et les ordonnances que

D.ieu, votre D.ieu, vous a ordonné d’enseigner, afin que

vous les accomplissiez dans le pays ot vous passez pour en

prendre possession, —

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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Selon la note, la transcription du Mitteler Rebbe qui y est
imprimée est une explication (biour) du discours « Et voici
le commandement » ci-dessus.
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« Et tu écouteras, Israél, et tu veilleras a mettre en pra-
tique. » La seconde « veille » désigne la protection de
I’extérieur.
Deuteronomy 6:3°3:1 0°727
IWR2 TRR TIINA WKL 77 30 WK MiLY? AT XY HYRY
WITY 220 N YIR 77 PO ROK 1 13T
Hear therefore, O Israel, and observe to do it; that it may be
well with thee, and that ye may increase mightily, as the
L-RD, the G-d of thy fathers, hath promised unto thee—a
land flowing with milk and honey.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Et tu parleras d’eux. » I’étude de la Torah, écrite et orale,
qui assure les deux protections.

Deuteronomy 6:7°1:"1 0°727
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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) - IPS 1917 (Public Domain)
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