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« Pour expliquer les mots : “Un homme,
lorsqu’il fera approcher de vous” »

Le verset « Un homme, lorsqu’il fera approcher de vous... parmi
les animaux... vous ferez approcher votre offrande » décrit les
deux sacrifices de soi du Chema : I’ame divine, qui médite sur
I’essence de D.ieu au-dela de tous les mondes, se donne dans «
Un » et s’absorbe dans ’'Homme supréme et dans I’Atika cacheé

en lui ; tandis que I’Ame animale, qui médite sur la maniére dont
D.ieu donne lavie aux mondes par Sa royauteé, est soumise et
transformeée dans « de toute ton Ame », puis, une fois raffinée,
s’éléve encore plus haut. Une seconde lecture trouve a la fois «
I’homme » (Mah) et « ’animal » (Ban) au sein méme de I’ame

divine, et les réunit dans « Unis nos coeurs ».
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L’IDEE CENTRALE

Le verset « Un homme, lorsqu’il fera approcher de vous... parmi les animaux...
vous ferez approcher votre offrande » décrit les deux sacrifices de soi du Chema :
I’ame divine, qui meédite sur I’essence de D.ieu au-dela de tous les mondes, se
donne dans « Un » et s’absorbe dans ’'Homme supréme et dans I’Atika caché en lui
; tandis que I’ame animale, qui meédite sur la maniere dont D.ieu donne la vie aux
mondes par Sa royauté, est soumise et transformée dans « de toute ton ame », puis,
une fois raffinée, s’éléve encore plus haut. Une seconde lecture trouve a la fois «
I’homme » (Mah) et « I’animal » (Ban) au sein méme de I’Ame divine, et les réunit

dans « Unis nos coeurs ».

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

LE MAAMAR EN BREF

Le maamar interpréte Lévitique 1:2 a travers les deux sacrifices de soi du Chema. « Un homme, lors-
qu’il fera approcher de vous une offrande a Havaya » désigne I’ame divine qui se donne dans le mot «
Un » : « ’homme » est le Zeir Anpin d’Atsilout, et ’Ame, absorbée en lui comme un aliment dans le
corps du Roi, s’unit a la Lumiére infinie et a I’Atika, son noyau caché. Cela se reéalise par la Torah et les
mitsvot. « Parmi les animaux... vous ferez approcher votre offrande » désigne I’ame animale, soumise
et transformée dans « de toute ton ame » ; elle provient de Mal'hout, le Nom Ban, dont la valeur numeé-
rique est égale a behemah. Deux méditations leur correspondent : les « clés intérieures », qui portent
sur ’essence de D.ieu au-dela de tous les mondes, et les « clés extérieures », qui portent sur D.ieu en
tant qu’ll remplit les mondes et leur donne la vie ; ce rayonnement est appelé « I’esprit de I’animal »,
car la créature n’est en rien comparable au Créateur. Une fois raffinée, I’ame animale s’éléve plus haut
encore, « devant Havaya ». Une seconde lecture, fondée sur la Sifra DeTzniusa, trouve a la fois
I’homme (Mah) et I’animal (Ban) dans I’Ame divine : un amour intérieur donné d’en haut et un amour

extérieur né de la méditation, réunis dans « Unis nos cceurs ».

PLAN

1 « Un homme » : I'offrande de I’ame divine dans « Un » m-3
Dans le Chema, I’ame divine se donne dans « Un » : c’est « Un homme, lorsqu’il fera approcher de vous une
offrande a Havaya ». ’homme est le Zeir Anpin, dans lequel les 4mes s’absorbent ; par son intermédiaire,

elles s’unissent au kav de la Lumiére infinie et a I’Atika, son noyau caché, « I'ame de I’4me » au sein de Ti-
feret. Cela se réalise par la Torah et les mitsvot, la « force » de ’ame divine.
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« Parmi les animaux » : le second sacrifice de soi

« De toute ton 4me » désigne la soumission et la transformation de ’Ame animale, qui procéde de « Béni
soit le Nom de la gloire de Son royaume », Mal'hout, le Nom Ban, égal a behemah. Une fois raffinée, I’ame
animale est incluse dans Mal'hout, a I'instar des anges, « I’herbe » de I’« animal », tandis que ’dme divine

est « I’herbe » de ’'Homme supréme.

Les clés intérieures et les clés extérieures

Meéditer sur ’essence de D.ieu au-dela de tous les mondes suscite le sacrifice de soi de I’Ame divine ; médi-
ter sur la maniéere dont Il remplit les mondes et les crée, sur Sa Mal'hout ou Son « Nom », atteint I'’Ame ani-
male par sa racine dans le Char céleste. Ce rayonnement descendu est « I’'esprit de I’animal qui va vers le
bas », car faire advenir le fini est I'ultime descente ; les louanges des anges dans les bénédictions du Che-
ma éveillent « de toute ton 4me ».

L’avantage de I'’Ame animale raffinée

14-5

16-8

19

Lorsque I’dme animale elle aussi est incluse, il en résulte un avantage comparable a celui des repentants : le

Ban raffiné s’éléve au-dessus du Mah, « une femme vaillante est la couronne de son mari », et ’offrande ani-

male atteint « devant Havaya », la source de Havaya. Le paragraphe demande pourquoi I’ame divine, enraci-

née dans le Tikoun, a besoin d’une offrande, et renvoie au discours sur les Patriarches en tant que Char.

Seconde lecture : ’homme et I’animal au sein de I’ame divine

A la suite de la Sifra DeTzniusa, ’animal est inclus dans ’homme : I’ame divine contient Mah et Ban,
puisqu’elle nait du Zeir Anpin et de 1a Noukva. Les anges ne saisissent que Mal'hout et sont appelés « ani-
maux » ; les &mes possédent aussi le niveau de « ’homme » grice a la Torah. L’amour intérieur, au-dela
de la raison et donné comme un présent, est Mah ; ’amour extérieur, né de la méditation sur la royauté
de D.ieu, est Ban ; « Unis nos cceurs » les réunit, et c’est seulement ensuite que vient le raffinement de
I’ame animale, « parmi le gros bétail et le menu bétail ».

110-13

NOTIONS CLES

Le sacrifice de soi dans « Un » 7rX3 w51 N17°0n

L’ame divine se donne dans le premier verset du Chema, a
la suite d’'une méditation sur I’essence de D.ieu au-dela de
tous les mondes. C’est « Un homme, lorsqu’il fera appro-
cher de vous une offrande a Havaya ».

Soumission et transformation (itkafya et
it’hap’ha) NDDNNI K°2ONR

Le second sacrifice de soi, dans « de toute ton ame » :
I’Ame animale est d’abord soumise, puis tournée vers la
sainteté. C’est « parmi les animaux... vous ferez approcher
votre offrande ».

Les Noms Mah et Ban 772 0w’ 77 ow

Deux développements numériques du Nom Havaya, va-
lant respectivement 45 et 52. Mah équivaut a adam, «
homme », et désigne le Zeir Anpin ; Ban équivaut a behe-
mah, « animal », et désigne Mal'hout. Une fois raffiné, Ban
s’éleve au-dessus de Mah.
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L’Atika au sein du Zeir Anpin Xp°ny

Le noyau intérieur caché du Zeir Anpin, que le Ramaz ap-
pelle I’extrémité du domaine de I’Infini ; le Zohar I’appelle
«l’ame de I’ame ». L’offrande de I’ame divine I’atteint.

Les clés intérieures et les clés extérieures ninnon
NIRRT NINNDNY N°°1aR

Deux sortes de méditation : celle qui porte sur ’essence
de D.ieu au-dela de tous les mondes et qui éveille I’Ame
divine, et celle qui porte sur D.ieu en tant qu’Il remplit les
mondes et les crée, sur Sa royauté ou Son « Nom », et qui
peut atteindre I’ame animale.

Etre absorbé dans le corps du Roi 5132 Xaxnwx®
Rnblaki

Image du Zohar pour désigner I'inclusion des dmes dans
le Zeir Anpin, comme un aliment absorbé par le corps ;
par son intermédiaire, elles s’unissent a la Lumiére infinie

qui s’y trouve.



Le grand amour (ahava rabba) 127 172nR

L’amour intérieur du cceur, au-dela de la raison, donné
d’en haut comme un présent et caché dans I’ame ; le « vin
» de la Torah le réveéle. Il est Mah, par opposition a
I’amour extérieur né de la méditation, qui est Ban.
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SECTION 1 - 11-3

« Un homme » : ’'offrande de I’ame divine dans « Un »
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Pour expliquer les termes « Un homme (adam), lorsqu’il fera approcher de vous» et «du bétail (be-
hemah)... vous ferez approcher votre offrande » : cela s’éclaire comme il est expliqué ailleurs, dans
le maamar qui commence par «Le vingt-cinquiéme jour de Kislev», ou il est dit que
Le maamar entreprend d’expliquer deux expressions du verset d’ouverture de Vayikra (Lévitique 1, 2): «Un
homme, lorsqu’il fera approcher de vous» et «du bétail... vous ferez approcher votre offrande». L’Admour

Hazaken s’appuie d’abord sur un maamar antérieur, «Le vingt-cinquiéme jour de Kislev», ou est posé le

fondement de cette explication.
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en effet, dans le Chema, il y a deux moments de sacrifice de soi (messirout néfech). Le premier
consiste a donner son Ame dans [le mot] «Un»; il concerne I’ame divine, qui se trouve au niveau
de ’annulation de soi (bitoul) dans la Lumiére infinie (Or Ein Sof) elle-méme, béni soit-11. Voila le
sens de « Un homme,
Dans la récitation du Chema, il y a deux moments de sacrifice de soi: I’'un dans le mot «Un» (e’had), et
I’autre, évoqué au paragraphe 4, dans «de toute ton 4&me». Le premier appartient a I’ame divine, qui, par

nature, est annulée dans la Lumiére infinie elle-méme; le mot «homme» (adam) du verset est a présent in-

terprété dans cette perspective.
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lorsqu’il fera approcher de vous une offrande a Havaya». Car ’'Homme supérieur (Adam) est le
Zeir Anpin (les attributs émotionnels) du Monde d’Atsilout (Emanation); et «de vous» désigne le
sacrifice de soi de ’ame divine. C’est le niveau de «une offrande a Havaya», car ce sacrifice de soi
reléve de « Havaya est Un»,
«Homme» est ici interprété comme ’Homme supérieur, Zeir Anpin d’Atsilout: les Séfirot émotionnelles du
Monde de I’Emanation, que la Kabbala représente sous la forme d’'un homme. «De vous» désigne le don de

soi de I’ame, et il s’agit d’«une offrande a Havaya» parce que le « Havaya est Un» du Chema renvoie a la lu-

mieére divine présente dans cet Homme supérieur.
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qui est la Lumiére infinie, béni soit-Il, revétue dans Zeir Anpin d’Atsilout, en lequel les 4ames sont
incluses au niveau de «se fondre dans le corps du Roi», comme il est écrit dans le Zohar, Parshas
Pinchas (folio 217a),

Havaya désigne ici la Lumiére infinie telle qu’elle est revétue dans Zeir Anpin. Les Ames sont incluses dans

Zeir Anpin comme la nourriture est assimilée dans le corps de celui qui la mange; telle est I'image tirée du

Zohar sur Parshas Pinchas que I’Admour Hazaken cite a présent.
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a propos du verset «et I’herbe pour le service de ’homme»: «Ce sont les Ames des justes, que cet
Homme — qui est Zeir Anpin, qui chevauche cet animal et le domine, c’est-a-dire le niveau de
Mal'hout (souveraineté) — mange et fait entrer en lui, etc.»
Le Zohar interpreéte le verset des Psaumes 104, 14, «Il fait pousser I’herbe pour le bétail, et les plantes pour
le service de ’homme», comme une représentation des mondes supérieurs: les « plantes» sont les 4mes des
justes, que ’'Homme supérieur mange et fait entrer en lui. L’identification de cet Homme a Zeir Anpin et de

I’«animal» qu’il chevauche et domine a Mal'hout constitue le commentaire que I’Admour Hazaken insere

dans la citation.
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Or, <homme » désigne les dix Séfirot de Zeir Anpin, et Havaya est la Lumiére infinie qui y est revé-
tue. Par le niveau de «se fondre dans le corps du Roi», c’est-a-dire les dix Séfirot de Zeir Anpin,
elles [les ames] s’unissent ainsi également au kav (ligne de lumieére) issu de la Lumieére infinie qui
se trouve dans Zeir Anpin. Voila le sens de « Un homme,

Les différents éléments se rejoignent ici: «homme» désigne les dix Séfirot de Zeir Anpin, et Havaya, la Lu-

miére infinie qui y est revétue. Lorsque les Ames se fondent dans Zeir Anpin, elles s’unissent par la au kav,

la ligne de lumiére infinie qui s’y déploie; c’est ainsi que I’dme devient «une offrande a Havaya».
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lorsqu’il fera approcher de vous une offrande a Havaya». Cela rejoint également ce qui est dit dans
le Sifra DeTzniusa, au début du chapitre 4: «Zeir Anpin est révélé et non révélé»; et dans le com-
mentaire qui s’y trouve, dans Zohar HaRakia, il est dit que sa dimension intérieure (pnimiyout) est
en reéalité Atika, etc.

Un autre appui est tiré du Sifra DeTzniusa, section bréve et énigmatique du Zohar, qui dit que Zeir Anpin est

a la fois «révélé et non révélé». Le commentaire Zohar HaRakia explique son aspect caché: le noyau inté-

rieur de Zeir Anpin est Atika, I’«Ancien», le niveau le plus intérieur de Kéter, au-dela des Séfirot révélées.
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De méme, le Ramaz (Rabbi Moshe Zacuto) écrit, dans Parshas Va’eschanan, au folio 260b: la di-
mension intérieure d’Atik qui se trouve dans Zeir Anpin. Voyez aussi ce qui est expliqué ailleurs
sur le sens de «un chérubin a ’extrémité, de ce coté-ci»: il s’agit de I’extrémité de la Lumiere infi-
nie qui se trouve dans Zeir Anpin.
Le Ramaz, Rabbi Moshe Zacuto, éminent commentateur du Zohar, dit la méme chose: la dimension inté-
rieure d’Atik se trouve dans Zeir Anpin. Le verset relatif aux chérubins, «un chérubin a ’extrémité, de ce

coOté-cin», est expliqué ailleurs dans cette perspective: I’«extrémité» désigne la limite ultime de la Lumiére
infinie présente dans Zeir Anpin.
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C’est ce qu’écrit le Ramaz a cet endroit: «comme on le sait, le niveau d’Atik est I’extrémité du
Monde de I’'Infini (Ein Sof).» Voir aussi I’Idra Rabba, folio 136b, sur le sens de «car Il n’est pas un
homme». Et c’est 1a [le sens de] «Un homme,
Le Ramaz en donne la raison: Atik est le point le plus bas, I’«extrémité», du domaine de I'Infini lui-méme;
ainsi, la limite méme de I'Infini est dissimulée au sein de Zeir Anpin. L’'Idra Rabba, en expliquant «car Il

n’est pas un homme», enseigne qu’un niveau ou aucun visage entier ne se révéle n’est pas appelé
«homme»; «homme » désigne le niveau réevéleé.
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c’est-a-dire I’aspect révelé (isgalya) de Zeir Anpin; «lorsqu’il présente une offrande parmi vous»:
I’ame divine vient remettre son ame dans le Chema, dans [le mot] «Un», car elle est alors «une of-
frande a Havaya», qui est le niveau de la dimension intérieure (pnimiyout) de Zeir Anpin, le niveau
d’Atika, etc.

Le verset comprend donc les deux niveaux: «’homme» (adam) est I’aspect révélé de Zeir Anpin, tandis que

«une offrande a Havaya» atteint son noyau intérieur caché, Atika. Lorsque I’ame divine se remet dans le
mot «Un» du Chema, elle est offerte a ce niveau intérieur.
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Etvoyez dans le Zohar, Beha’aloscha, folio 152a: « ’ame dont nous avons parlé: c’est Tiferet Israél,

etc.; et ’ame de I’ame: c’est Atika Kadicha (le Saint Ancien) ; et tout est un. »

Dans Beha’aloscha, le Zohar décrit quatre niveaux supérieurs, a I'image du vétement, du corps, de I’Ame et
de I’ame de I’ame d’une personne. L’«ame» est Tiferet Israél, que le Zohar appelle la la Torah elle-méme;

I’«ame de I’Ame » est Atika Kadicha, le Saint Ancien caché; et tous sont liés ensemble comme un.
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Et c’est 1a le sens de «un homme (adam)», a savoir Tiferet, comme il est écrit: «comme la beauteé
(tiferet) d’un homme». « Lorsqu’il rapproche de vous une offrande pour Havaya» désigne le niveau
du rayonnement d’Atika Kadicha qui est revétu dans Tiferet, car il est en effet appelé «’ame de
I’ame », etc.

Cela donne au verset une lecture paralléle: «’homme» est Tiferet, 1a Séfira centrale de Zeir Anpin, comme

Isaie parle de «la beauté (tiferet) d’'un homme». L’«offrande pour Havaya» est alors le rayonnement d’Atika
Kadicha revétu dans Tiferet, puisque le Zohar appelle Atika «I’ame de I’ame ».
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Or, cet influx et cet éveil d’en haut de « Un homme, lorsqu’il présentera» s’opérent par I’étude de la
Torah et ’accomplissement des mitsvot, car la Torah est le niveau de cet «<homme» (adam),
comme I’explique le Zohar, dans Beha’alotkha, a cet endroit.
Ce qui vient d’étre décrit — I'influx de la lumiére cachée d’Atika dans I’«homme », afin que I’ame puisse lui
étre offerte — est appelé un influx et un éveil d’en haut. Cela s’opére par I’étude de la Torah et ’accomplisse-

ment des mitsvot, car la Torah est elle-méme ce niveau d’«homme»: le Zohar cité plus haut appelle Tiferet
Yisrael «la Torah elle-méme ».
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C’est pourquoi la Torah est appelée «force» (0z): elle donne a I’ame divine la force de I’emporter
sur la matérialité du corps et de ’Ame animale, comme cela est expliqué ailleurs a propos du ver-
set «Au troisiéme mois».
Les Sages interprétent dans plusieurs versets le mot «force» (0z) comme désignant la Torah. L’Alter Rebbe
en donne la raison: la Torah donne a I’Ame divine la force de I’emporter sur la grossiéreté du corps et sur

I’ame animale, comme il I’explique dans le discours sur «Au troisiéme mois», le verset qui ouvre le récit du
don de la Torah.

SECTION 2 - 14-5

« Parmi les animaux » : le second sacrifice de soi
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Le second niveau du sacrifice de soi (messirout néfech) dans le Chema est le niveau de «et de toute
ton ame»: cela signifie que I’ame animale elle aussi doit se trouver dans un état de soumission et
de transformation (itkafya et it’hap’ha). Ce niveau de sacrifice de soi ne se trouve pas dans «Un»,
mais dans le niveau de «Béni soit le nom de la gloire de Son royaume », etc.
Le second sacrifice de soi dans le Chema se trouve dans «et de toute ton ame»: ici, méme ’ame animale doit
étre soumise (itkafya), puis transformée (it’hap’ha) vers la sainteté. Ce type de sacrifice de soi est lié non pas

au mot «Un», mais a la formule «Béni soit le nom de la gloire de Son royaume», qui évoque la royauté de
D.ieu, Mal'hout.
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Et c’est 1a le sens de «de ’animal... vous approcherez votre offrande»: «votre offrande» désigne
I’offrande de I’Ame animale et son élévation au niveau de la transformation, etc. Elle est tirée «de
I’animal» (behemah), car I’attribut de Mal'hout (souverainete), tel qu’il est revétu dans le Monde
de Béria (Création), est le niveau du Nom Ban (52), dont la valeur numérique est égale a celle de
behemabh.
11 s’agit de I’offrande «de I’animal»: «votre offrande» désigne I’Ame animale elle-méme, rapprochée et éle-
vée par sa transformation. Elle est tirée de «I’animal» (behemah), car Mal'hout, telle qu’elle est revétue

dans le Monde de Béria, est le Nom Ban, le Nom Havaya dont les lettres sont épelées en toutes lettres a I’aide
de la lettre hé, et dont les lettres totalisent alors 52, valeur numérique de behemah.
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Et c’est précisément de ce niveau — « Béni soit le nom de la gloire de Son royaume a jamais » — que
découle I’offrande de I’ame animale.

L'offrande de I’ame animale découle précisément du niveau de « Béni soit le nom de la gloire de Son
royaume a jamais », ¢’est-a-dire de la royauté de D.ieu, Mal’hout.
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Son élévation également, apres le raffinement (birour), se situe au niveau du Nom Ban, comme il
est écrit dans le Zohar, parachat Pin’has, a propos du sens de « Il fait pousser I’herbe pour I’animal
(behemah) » : il s’agit de I'inclusion de I’ame animale, aprés son raffinement, au niveau de Mal’-
hout (souveraineté),

Méme apres avoir été raffinée et s’étre élevée, ’ame animale ne s’éléve qu’au niveau du Nom Ban, Mal’-

hout. Le Zohar, dans Pin’has, commentant « Il fait pousser ’herbe pour I’animal », décrit cette forme d’in-
clusion dans Mal’hout, I’« animal ».
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comme l’inclusion des anges, qui sont appelés « herbe », etc. ; tandis que « et les herbes pour le
service de ’'homme » désigne I'inclusion de I’ame divine dans Zeir Anpin (les attributs émotion-
nels), comme mentionné plus haut. Voyez aussi ce qui est expliqué ailleurs a ce sujet, dans I’expli-
cation du verset «Ainsi parle... », etc., « ceux qui marchent parmi ceux qui se tiennent debout ».
L’ame animale raffinée est incluse dans Mal’hout, comme le sont les anges, que le Zohar appelle I« herbe »
mangée par '« animal ». En revanche, « les herbes pour le service de I’homme » désigne I’ame divine in-
cluse dans Zeir Anpin, ’'Homme d’en haut, comme 1’explique le paragraphe 1 ; le discours sur « ceux qui

marchent parmi ceux qui se tiennent debout » (Zacharie 3:7) traite de la méme distinction entre les ames et
les anges.

SECTION 3 - 16-8

Les clés intérieures et les clés extérieures
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L’explication est la suivante : il existe deux niveaux de contemplation. Le premier consiste a
contempler ’essence méme de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il : Il, béni soit-Il, est «
eleveé et exalté » et n’entre nullement dans la catégorie des mondes, ni sous ’aspect de la lumiére
qui remplit [tous les mondes] (memalé kol almin), ni sous celui de la lumiére qui entoure [tous les
mondes] (sovev kol almin) ;

L’Alter Rebbe explique maintenant les deux offrandes a travers deux sortes de contemplation. La premiére

porte sur ’essence méme de D.ieu, qui n’a aucun rapport avec les mondes : elle est au-dela non seulement

de la lumiére qui remplit chaque monde de I'intérieur, mais aussi de celle qui les entoure de I’extérieur.

Wil 711 011°°PIRN AL 7Y [weax] AR 772AN° 179K 7Y 1°KY 2°N0D Zomeaw RD 1 %R 09
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car il est écrit : « Moi, D.ieu, Je n’ai pas changé », et rien n’est comparable a Lui, béni soit-Il, pas
méme comme une goutte par rapport a ’océan. De la découle le sacrifice de soi (messirout néfech)
de I’ame divine
D.ieu dit : « Moi, D.ieu, Je n’ai pas changé » (Malachi 3:6) : 1a création des mondes n’a produit aucun chan-
gement en Lui, et ils ne Lui sont pas comparables, pas méme comme une goutte a I’océan, car une goutte

garde encore une certaine proportion avec I’océan. Cette contemplation suscite le sacrifice de soi de I’ame
divine dans le mot « Un ».
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(Voir le discours qui commence par « Il incombe a ’homme de s’enivrer a Pourim », a propos de ce
qui y est écrit : « Et si tel est le cas, Son étre et Son essence, béni soit-Il, etc. » ; le sacrifice de soi

qui se situe au-dessus de la Vie de lavie, etc.),

Cette parenthése renvoie au discours de Pourim dans Torah Ohr, « Il incombe a ’lhomme de s’enivrer a Pou-
rim », qui traite de I’étre et de I’essence mémes de D.ieu. La, le sacrifice de soi atteint un niveau supérieur a

D.ieu en tant que « Vie de lavie », la source qui donne vie aux mondes.
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car, puisque sa racine reléve de la dimension intérieure (pnimiyout) des mondes, c’est-a-dire de la
dimension intérieure des réceptacles, comme dans I’expression « elle est pure » : sa racine reléve

du niveau de la pureté supréme (tehirou ila’a), etc.,

L’ame divine peut atteindre un niveau si élevé en raison de sa racine, située dans la dimension intérieure
des mondes, la dimension intérieure des réceptacles. La bénédiction du matin « Mon D.ieu, ’Ame que Tu as

placée en moi est pure » (tehorah) fait allusion a cette racine, tehirou ila’a, la « pureté supréme ».
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c’est pourquoi elle s’annule et s’intégre véritablement a la Lumiére infinie, bénie soit-I1, en saisis-

sant par I'intellect et en contemplant 1’élévation de I’essence de la Lumiére infinie, bénie soit-Il.

Ainsi, lorsque ’ame divine comprend et contemple a quel point I’essence de la Lumiére infinie est élevée,
elle s’annule et s’intégre en elle. C’est la son sacrifice de soi dans « Un », 'offrande de « ’homme... parmi

vous ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vayikra/3/ 12
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Et c’est la le sens des « clés intérieures » et de « la porte du parvis intérieur qui fait face a I’est (ka-
dim) », etc. : qu'un éveil soit suscité dans I’ame, de sorte qu’elle soit émue par la Lumiére infinie
(Or Ein Sof) elle-méme, béni soit-Il, appelée « le Primordial (Kadmono) du monde », qui n’entre
pas dans la catégorie de la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin) ni de la lu-
miére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin).
Le premier type de contemplation est maintenant appelé « les clés intérieures » et « la porte du parvis inté-
rieur qui fait face a ’est » (Ezéchiel 46:1) ; le mot kadim, « est », évoque Kadmono, « le Primordial ». Cette

contemplation éveille ’Ame a la Lumieére infinie elle-méme, qui dépasse a la fois la lumiére qui remplit les

mondes et celle qui les entoure.
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Et c’est 1a [le sens de] « Un homme », ’'Homme supérieur, le Zeir Anpin (les attributs émotionnels)
du Monde d’Atsilout (Emanation), « lorsqu’il apportera de vous » : que le sacrifice de soi (messirout
néfech) soit suscité dans I’ame divine, « une offrande a Havaya », ce qui procéde de la contempla-
tion de I’élévation de ’essence de la Lumieére infinie, béni soit-Il, dont un rayonnement est revétu
dans le Zeir Anpin, comme mentionné plus haut. Le second niveau de contemplation est appelé «
les clés extérieures »,

Cette contemplation intérieure est ce que le paragraphe 1 désignait par « Un homme, lorsqu’il apportera de

vous... une offrande a Havaya » : le sacrifice de soi de I’ame divine, qui procéde de la contemplation de I’élé-

vation de ’essence de D.ieu, dont un rayonnement est revétu dans le Zeir Anpin. Le second type de contem-

plation est appelé « les clés extérieures ».
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c’est-a-dire contempler la maniére dont Lui, béni soit-Il, remplit tous les mondes : « Tu as fait les
cieux, les cieux des cieux... » ; « Celui qui forme les serviteurs [angéliques] et dont les serviteurs...
», etc. ;

La contemplation extérieure porte sur la maniere dont D.ieu remplit tous les mondes et leur donne la vie : Il

a fait les cieux et toutes leurs armées (Néhémie 9:6), et Il forme les anges qui Le servent, comme le dit la bé-
nédiction Yotser avant le Chema du matin.
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« Levez les yeux vers les hauteurs et voyez : qui a créé ceux-ci ? » (comme cela est expliqué ailleurs,
dans le discours commencant par « Lorsque tu écouteras la voix », ainsi qu’a la fin du discours
commencant par « Vous compterez pour vous-mémes », sur la féte de Chavouot, a propos de I’orge
et du blé, etc. ; voir la-bas).
L’appel d’Isaie, « Levez les yeux vers les hauteurs et voyez : qui a créé ceux-ci ? », est le modéle de cette
contemplation : considérer la création et reconnaitre son Créateur. La parenthése renvoie a deux discours

de Likkutei Torah qui développent ce théme, I'un sur la paracha Re’eh et I’autre sur le compte du Omer, ou
I’orge et le blé représentent deux niveaux de perception de la Divinité.
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Et cela reléve du niveau de l’attribut de Mal’hout (souveraineté), béni soit-Il, appelé « Nom », car
ce n’est qu’une splendeur et un rayonnement ; comme on le sait, les niveaux de la lumiére qui
remplit tous les mondes et de la lumiére qui entoure tous les mondes sont tous appelés seulement
le niveau de Son Nom, etc.,

Cette contemplation extérieure reléve de Mal’hout, la royauté de D.ieu, appelée Son « Nom » : comme un

nom, elle n’est qu’une splendeur et un rayonnement de D.ieu, et non Son essence. En effet, comparées a

Son essence, tant la lumiére qui remplit les mondes que celle qui les entoure ne sont que Son « Nom ».
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comme cela est expliqué ailleurs a propos du sens de « Ne lis pas shamos [“désolations”], mais she-
mos [“noms”] », etc. (voir le discours commencant par « Et lorsqu’elle se présenta devant le roi »,
etc.).

L’enseignement des Sages dans le Talmud (Berakhot 7b), « Ne lis pas shamos (désolations), mais shemos

(noms) », est expliqué ailleurs dans ce sens. La parenthése renvoie au discours de Pourim dans Torah Ohr, «
Et lorsqu’elle se présenta devant le roi ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vayikra/3/ 14
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Or, de ce niveau de contemplation découle le niveau de transformation (it’hap’ha) de I’ame ani-
male. En effet, puisque ’Ame animale est descendue a des niveaux inférieurs, ou se trouvent des
écrans de séparation, I’éveil ne peut donc s’en saisir,

Cette seconde contemplation entraine la transformation de I’Ame animale. Celle-ci est descendue a des ni-

veaux inférieurs, ou des « écrans » la séparent de la Divinité ; la contemplation intérieure de I’essence de

D.ieu ne peut donc s’en saisir.
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si ce n’est précisément par la contemplation a partir de ce niveau : comment ce qui est un «
quelque chose » (yech), une entité séparée, est annulé devant la splendeur qui lui donne lavie, etc.

Ce qui peut I’atteindre, c’est la contemplation de la maniére dont tout « quelque chose » créé, qui se pergoit
comme séparé et autonome, est annulé devant le rayonnement divin qui lui donne la vie. Puisque cette
contemplation prend pour point de départ le monde créé lui-méme, elle peut émouvoir méme I’Ame
animale.
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Comme cela est explique ailleurs au sujet du verset « Lorsque tu partiras en guerre contre tes enne-
mis»: pour vaincre la puissance du désir dans I’ame animale, [le combat] doit se situer au niveau

de «au-dessus de tes ennemis »,

Un enseignement apparenté sur « Lorsque tu partiras en guerre contre tes ennemis» comprend le mot «con-
tre» au sens de «au-dessus»: pour vaincre les désirs de I’Ame animale, il faut combattre depuis une position
qui les domine.
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c’est-a-dire contempler sa racine supérieure, qui reléve du niveau du Char céleste (merkava) dans

la sainteté, etc.; c’est également le niveau de «de I’animal... vous présenterez».

S’élever «au-dessus de tes ennemis» signifie contempler la racine méme de I’Ame animale en haut, dans le
Char céleste de sainteté; voir d’ou elle provient permet de 1’élever. C’est également «de I’animal... vous
présenterez».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vayikra/3/ 15
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(Voyez aussi ce qui est expliqueé a la fin du discours qui commence par «Et tout le peuple vit», etc.,
au sujet de «et ils se tinrent a distance» et de «et ils Te bénissent, que Ton Nom soit béni», etc., qui

traite également d’un sujet proche de celui-ci.) Et c’est cela, «de I’animal... vous présenterez», car

La parenthese renvoie a la fin du discours de Torah Ohr sur «Et tout le peuple vit», au sujet du peuple qui
«se tint a distance » au Sinai et des mots «et ils Te bénissent», qui touchent a la méme idée. Le texte explique

ensuite pourquoi ce niveau est appelé «I’animal».
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il est écrit: «’esprit de I’animal qui descend vers le bas». La diffusion du rayonnement divin qui
est attiré pour donner vie aux mondes de Béria, Yetsira et Assiya est appelée «I’esprit de I’animal »,

le Nom Ban (52), car, en veériteé, il n’existe aucune comparaison entre le crée et le Créateur,

L’Ecclésiaste parle de «I’esprit de ’animal qui descend vers le bas». I’Alter Rebbe applique ces paroles au
rayonnement divin qui se diffuse vers le bas pour donner vie aux trois mondes inférieurs, Béria, Yetsira et
Assiya: il est appelé «1’esprit de I’animal» et le Nom Ban, car I’étre créé est absolument incomparable a son
Créateur.
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car I’étre crée est limité et a été amené a I’existence, tandis que le Créateur est infini; Il n’a ni

commencement ni fin.

Un étre créé est limité et est venu a I’existence, tandis que le Créateur est infini, sans commencement ni fin.
La lumiére qui donne vie a de tels étres s’est abaissée jusqu’a leur niveau; c’est pourquoi elle est désignée

par le nom inférieur d’«animal».
7779717 17990 RIT (5123 5ya / 21ma oya) 3232 9NDamn 9133 DAt NInNTD 1T IR Nown 197
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C’est pourquoi faire descendre la lumiere et la force vitale (force vitale), afin que le fini advienne a
partir de l'infini, constitue la descente ultime, sans pareille. Méme pour les créatures les plus éle-

vées, telles que les Ames et les anges,

Faire exister des étres finis a partir de ’infini est la plus grande descente possible de la lumiére et de la force

vitale divines. Méme les créations les plus élevées, les Ames et les anges, ont nécessité une telle descente.
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c’est une grande descente pour le rayonnement que de quitter son inclusion dans le luminaire afin
de devenir un rayonnement et une irradiation, pour qu’ils puissent «se délecter du rayonnement»,
etc. Il n’en était pas ainsi lorsqu’il était inclus dans le luminaire, a la maniere du «Roi qui seul est
exalté », etc.
Pour que le «rayonnement» divin devienne une irradiation distincte, afin que les Ames et les anges puissent
«se délecter du rayonnement», il doit descendre de I’état ou il est inclus dans sa source, le luminaire. Aupa-

ravant, il était entiérement inclus dans sa source, comme le dit la priére du matin: «le Roi qui seul est
exalté».
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C’est pourquoi le niveau de Mal’hout (souveraineté) qui descend vers Béria, Yetsira et Assiya est
appelé «1’esprit de I’animal qui descend vers le bas», le niveau du Nom Ban; de méme qu’il n’y a
aucune comparaison entre I’animal vivant (Chai) et I’étre parlant (medaber), etc.

Voila pourquoi Mal’hout, lorsqu’elle descend pour donner vie a Béria, Yetsira et Assiya, est appelée «I’esprit

de I’animal qui descend vers le bas», le Nom Ban. Par rapport a la lumiére qui lui est supérieure, elle est
comme un animal par rapport a un étre humain, I’«étre parlant»: il n’y a aucune comparaison entre eux.
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Voyez ce qui est expliqué dans le discours commencant par «Et il agitera I’omer» ; voyez également
le Zohar, Parachat Vayé’hi, folio 239a: «Lorsqu’il descend et s’en va», etc. C’est pourquoi,

L’Alter Rebbe renvoie a un discours sur I’agitation de I’omer et a la parabole du Zohar concernant un roi sur
son trone, appelé «le roi d’en haut», qui, «lorsqu’il descend» dans la maison de son serviteur, est appelé
«un petit roi». De méme, la royauté de D.ieu, lorsqu’elle descend dans les mondes, recoit un nom inférieur.
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I’éveil de I’aAme suscité par ce niveau est appelé «du bétail... vous présenterez en offrande», etc.
Celavient de la contemplation de « Béni soit le nom de la gloire de Son regne a jamais», et de ce qui
est exprimé dans les deux [bénédictions] qui précédent le Chema,

L’éveil de I’Ame qui provient de ce niveau est désigné par «du bétail... vous présenterez en offrande ». Il nait

de la contemplation de « Béni soit le nom de la gloire de Son régne a jamais» et des deux bénédictions réci-
tées le matin avant le Chema.
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c’est-a-dire de la contemplation de I'immense ferveur des anges et des 'Hayot saintes; de la deé-
coule le niveau de «et de toute ton ame »: I’assujettissement et la transformation (itkafya et it’hap’-
ha) de I’ame animale, etc.

Ces bénédictions décrivent les anges et les 'Hayot saintes, les créatures du Char céleste, louant D.ieu avec

une ferveur immense. Contempler leur crainte suscite «de toute ton ame»: ’assujettissement, puis la trans-

formation de I’ame animale.

SECTION 4 - 19

L’avantage de I’ame animale raffinée
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Or, lorsque I’ame animale aussi s’éléve pour étre incluse dans la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni
soit-Il, il en résulte un avantage par rapport a I'inclusion de la seule ame divine, comme dans I’en-
seignement : « A I’endroit ot se tiennent les pénitents (baalei techouva)... »

Lorsque I’Ame animale est, elle aussi, élevée et incluse dans la Lumiére infinie, il en résulte quelque chose

que I’ame divine seule ne pourrait atteindre, comme le disent les Sages : « A ’endroit ot se tiennent les pé-
nitents... » Plus le point de départ est bas, plus I’élévation est grande.
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Et, comme on le sait, le Nom Ban (52), apres son raffinement, est supérieur au Nom Mah (45), qui
correspond au niveau de « ’homme » (adam). Telle est la signification de « Une femme de valeur
est la couronne de son mari ».
Comme on le sait en Kabbala, le Nom Ban (52), Mal'hout, une fois raffine, s’éléve au-dessus du Nom Mah
(45), dont la valeur numérique est celle d’adam, « I’homme ». Telle est la signification de « Une femme de va-

leur est la couronne de son mari » : le Mal'hout féminin devient une couronne au-dessus du Zeir Anpin
masculin.
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C’est pourquoi, a propos de « Lorsqu’un homme d’entre vous apporte », il est dit « une offrande a

Havaya », tandis que, par la suite, a propos de « du bétail, des bovins et du petit bétail, vous appor-

terez votre offrande », il est écrit : « il ’approchera pour qu’elle lui soit agréée, devant Havaya » :
C’est pourquoi les versets parlent difféeremment des deux offrandes. A propos de « un homme... d’entre vous

», il est seulement dit « une offrande a Havaya », tandis qu’a propos de I’offrande animale, il est dit : « il ’ap-
prochera... devant Havaya » (Lévitique 1:3).
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c’est-a-dire la source du niveau de Havaya, d’ou procéde la formation du niveau de Havaya. Tel
était le sens du sang de I'offrande quotidienne (tamid), « vers le nord, devant Havaya », comme
cela est expliqueé ailleurs, dans le discours commencant par « Le vingt-cinq Kislev », mentionné
plus haut.

« Devant Havaya » se comprend comme « antérieur a Havaya » : la source d’ou procede le Nom Havaya lui-

méme. Il en va de méme pour le sang de I’offrande quotidienne, « vers le nord, devant Havaya » (Lévitique
1:11), comme I’explique le discours sur ‘Hanouka cité au début.
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(Voir aussi le Zohar, Vayeé'hi, folio 239b, ce qui est dit a propos de ce verset.) Et voici ce qu’il reste a
comprendre : si les offrandes, dans leur ensemble, sont liées au fait que
Le Zohar sur Vayé'hi commente également ce verset, en opposant « une offrande a Havaya », I’homme qui

s’éléve d’en bas vers le haut, a « votre offrande » provenant des animaux, qui descend d’en haut vers le bas.
L’Admour Hazaken souléve ensuite une question sur les offrandes en général.
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elles proviennent du brisement des réceptacles (chevirat hakélim), qui sont tombés, et que leur ra-
cine principale est dans le Monde de Tohou (Chaos), alors, lorsqu’ils sont raffinés et éleves, ils
constituent le niveau de « parfum agréable ». Cela convient aussi au raffinement de I’ame animale
de I’homme, dont la racine est également dans le Monde de Tohou.
Les offrandes sont apportées a partir d’animaux parce qu’elles proviennent des réceptacles qui se sont bri-
sés et sont tombés du Monde de Tohou (Chaos) ; lorsqu’ils sont raffinés et élevés, ils deviennent « un parfum

agréable » pour D.ieu. Cela vaut aussi pour I’ame animale, puisque sa racine se trouve également dans
Tohou.
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Mais, concernant le sacrifice de soi (messirout néfech) de I’ame divine, dont la racine provient du
Monde de Tikoun (Rectification), du Zeir Anpin du Monde d’Atsilout, une difficulté semble se poser
: pourquoi ce niveau est-il appelé « il apporte d’entre vous une offrande »... ?

L’ame divine, cependant, a sa racine dans le Monde de Tikoun (Rectification), dans le Zeir Anpin d’Atsilout,

qui n’est jamais tombé. Pourquoi, alors, son sacrifice de soi serait-il appelé une « offrande », comme s’il de-
vait, lui aussi, étre élevé ?
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Cette question a déja été expliquée ailleurs, dans la paracha de Yitro, dans le discours commencant
par « Comprendre I’explication du sujet : “Les Patriarches sont le Char” » ; voir la-bas. Voir aussi ce

qui est expliqué dans le discours commencant par « Je dors », a propos de « mon bien-aimé ».

L’Admour Hazaken renvoie a son discours de Torah Ohr sur « Les Patriarches sont le Char », qui pose la
méme question : les Patriarches ont leur racine dans Atsilout, et pourtant ils sont appelés un Char. Il renvoie
également au discours « Je dors », a propos des mots « mon bien-aimé ».

SECTION 5 - 110-13

Seconde lecture : ’homme et
I’animal au sein de I’ame divine
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2. Voici donc une premieére explication de I’expression « de ’animal » : elle se rapporte a « votre of-
frande », selon I’explication du Zohar, Parachat Vaye'hi, mentionnée plus haut. Il existe une autre
approche, fondée sur ce qui est écrit dans le Sifra DeTsniouta, au début du chapitre 4 : « ’homme
et I’animal, Tu les sauves, D.ieu. »

La section 2 propose une seconde lecture. Selon la premiére, suivant le Zohar sur Vaye'hi, « de ’animal » se

rattache a «votre offrande » et désigne I’Ame animale ; le Sifra DeTsniouta, en revanche, relie le verset a « L’-
homme et I’animal, Tu les sauves, D.ieu » (Psaumes 36:7).
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« L'un se trouve inclus dans I’autre : I’animal dans I’'inclusion de ’homme. “Un homme, lorsqu’il
fait approcher de vous une offrande a D.ieu, de I’animal” :

Le Sifra DeTsniouta enseigne que ’homme et I’animal se trouvent chacun inclus dans I’autre, et plus préci-
sément que I’animal est inclus dans I’homme. C’est pourquoi le verset peut dire : « un homme... de vous...

de I’animal » : I’« animal » fait partie de '« homme ».
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parce qu’il est inclus dans ’homme. » Fin de citation. Et, dans le Zohar HaRakia, a cet endroit, il
explique que cette interprétation vise a résoudre la difficulté du verset :

Le commentaire du Zohar HaRakia explique quelle difficulté le Sifra DeTsniouta vient résoudre : la formula-
tion du verset semble incohérente.
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il dit d’abord « de vous », ce qui semble indiquer que I’offrande provient du corps méme de
I’homme, puis il dit « de I’animal ». (Selon ce qui a été écrit plus haut, cette difficulté est également
résolue.)

« De vous » semble indiquer que I’offrande provient de la personne elle-méme, alors que le verset poursuit

par « de I’animal ». ’Admour Hazaken note incidemment que sa premiére explication, qui comprend les

deux expressions comme désignant deux offrandes différentes, résout elle aussi cette difficulté.
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Le sujet est le suivant : le mot behema (« animal ») a la méme valeur numérique que Ban, 52, et
provient véritablement des cotes de adam (« homme »), car adam a la valeur numérique de Mah,
45, qui est le Nom Havaya ; les lettres ajoutées dans son développement valent dix-neuf, la valeur
numeérique de 'Hava (Eve), qui est Mal'hout, le Nom Ban. Fin de ses paroles.
La réponse s’appuie sur la guématria : behema vaut 52, comme le Nom Ban, et adam vaut 45, comme le
Nom Mah, c’est-a-dire Havaya développé avec un alef. Les lettres ajoutées dans ce développement totalisent

19, valeur de 'Hava (Eve), qui est Mal'hout, le Nom Ban. De méme que 'Hava fut tirée de la cote d’Adam, 1«
animal » provient de I'intérieur de I’« homme ».
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Voir aussi, au sujet de 'Hava, dans Parachat Béréchit, le discours qui commence par « Pour com-
prendre le sujet des bénédictions ». Il ressort donc que, selon I’explication du Sifra DeTsniouta, «

de I’animal » est également inclus dans le niveau de « lorsqu’il fait approcher de vous » ;

L’Admour Hazaken renvoie a un discours de Torah Ohr sur Béréchit, consacré a 'Hava. Selon cette lecture, «
de ’animal » ne désigne pas une offrande distincte, mais fait partie de « lorsqu’il fait approcher de vous »,
c’est-a-dire ’offrande de I’Ame divine elle-méme.
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c’est-a-dire que I’ame divine aussi, bien que son essence soit le niveau de I’homme, le Nom Mah,
comporte néanmoins également le niveau de Ban, comme cela a été expliqué dans Parachat Balak,

dans I’explication du verset « Qui a compté » ; voir la-bas.

Méme I’ame divine, dont I’essence est I’« homme », le Nom Mah, contient aussi le niveau de Ban, comme
I’explique le discours sur « Qui a compté la poussiéere de Yaakov », dans Parachat Balak.
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Et c’est le sens de ce qui est écrit : « Je semerai la maison d’Israél, etc., de la semence de I’lhomme
et de la semence de ’animal » (dans Jérémie, chapitre 31) : cela signifie que, dans I’ame divine
elle-méme, il y a aussi quelque chose du niveau de I’« animal », qui est le Nom Ban.

La prophétie de Jérémie — « Je sémerai la maison d’Israél... de la semence de ’homme et de la semence de
I’animal » — se comprend ici ainsi : 'Ame divine elle-méme posséde un aspect « animal », le Nom Ban.
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Car les ames naissent de I’'union de Zeir Anpin (les attributs émotionnels) et de Noukva (le féeminin
/ Mal'hout), qui sont les niveaux de Ma et Ban ; elles sont donc composées de ces deux niveaux
(comme cela est expliqué ailleurs, dans le discours commencant par « Quand tu sortiras», a propos
de «et tuverras parmi les captifs une femme belle de forme », etc.,

Les 4mes naissent de I'union de Zeir Anpin et de Noukva, les configurations masculine et féminine, qui sont

Ma et Ban ; chaque ame contient donc les deux. Un discours sur Ki Seitzei retrouve cette méme paire dans le
verset parlant de la captive «belle de forme».
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car dans ’ame se trouvent deux niveaux, «belle de forme» et «une femme belle de forme», qui
sont les niveaux masculin et feminin ; tel est le sens de «a Son image, a I'image de D.ieu», etc.
(voir la-bas). Voir aussi dans la paracha Nasso, folio 147a, sur le verset « Mon troupeau, le troupeau
de Mon paturage, vous étes homme (adam). »
Ce discours distingue deux niveaux dans I’ame, «belle de forme» et «une femme belle de forme », le mascu-
lin et le féminin, comme dans «a Son image, a I'image de D.ieu... mile et femelle Il les créa». Le Zohar sur

Nasso interpréte le verset d’Ezéchiel «Mon troupeau, le troupeau de Mon péturage, vous étes homme»
comme qualifiant Israél a la fois d’«animal» et d’«homme ».
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L’explication de ces deux niveaux dans le service de D.ieu s’éclaire a partir de ce qui est écrit dans
le discours commencant par «Réjouis-toi et sois dans l’allégresse», a propos du sens de «et ils
chanteront Ta justice » : la compréhension des anges ne porte que sur le niveau de Mal'hout, tandis
que les ames ont un service supplémentaire, etc.

Dans la pratique, ces deux niveaux correspondent a deux formes de service divin. Le discours «Réjouis-toi

et sois dans I’allégresse» explique que les anges ne saisissent la divinité qu’au niveau de Mal'hout, tandis

que les Ames ont un service supplémentaire, que les paragraphes suivants développent.
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Or, les anges sont appelés « animaux », comme cela est expliqué dans le commentaire du verset «
Et voici les ordonnances » : par rapport aux niveaux supérieurs, ils sont considérés comme dé-
pourvus de connaissance (Daat), bien que, par rapport aux niveaux inférieurs, leur connaissance
soit considérée comme grande.

Les anges sont appelés « animaux ». Comme 1’explique le commentaire de « Et voici les ordonnances », du

point de vue des niveaux supérieurs, leur compréhension ne compte pour aucune compréhension, bien

qu’elle soit grande du point de vue des niveaux inférieurs.
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Cela tient au fait que leur compréhension ne se situe qu’au niveau de Mal’hout (souveraineté). Or,
les ames d’Israél possedent elles aussi ce niveau, auquel fait allusion le verset : « Ils suivront D.ieu
; [l rugira comme un lion » — comme la face du lion dans le Char céleste.

C’est parce que les anges ne saisissent la divinité qu’au niveau de Mal’hout. Les ames d’Israél possedent

elles aussi ce niveau, auquel fait allusion le verset d’Osée : « Ils suivront D.ieu ; Il rugira comme un lion »,
comme la face du lion dans le Char céleste.

wPM 720°2%1 ONR 71773 WRYY DTR NN TN Y 11 A0 DY 1102 TV 0fa @ 19X
D191 02 1%n 0oy V5o 177

Cependant, elles possédent encore un autre niveau, plus éleveé : celui de « ’homme » (adam), qui
s’acquiert par la Torah. Voyez aussi ce qui est expliqué dans le discours commencant par « Vous
vous tenez », ainsi que dans le discours commencant par « Ses yeux sont rouges de vin », au sujet
du sens de « Quand entre

Mais les Ames possédent aussi un niveau supérieur, celui de « ’homme », qui vient par la Torah. L’Admour

Hazaken renvoie au discours « Vous vous tenez » et au discours « Ses yeux sont rouges de vin », qui explique
I’enseignement des Sages au sujet du vin et des secrets.
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le vin, le secret sort » : par le vin de la Torah se révele le grand amour (ahava rabba) caché dans

I’ame, etc. C’est 1a le sens de « de vous, de I’animal », etc., ainsi que de « Unis nos cceurs ».

« Quand entre le vin, le secret sort » : le « vin » de la Torah fait émerger le grand amour (ahava rabba) caché
dans I’ame. Cela correspond a « de vous, de ’animal » — les deux niveaux présents dans ’Ame — que la

priére « Unis nos cceurs » demande de réunir.
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Ailleurs, dans I’explication du verset «Qui a compté la poussiére de Yaakov», le sens de «Unis nos
ceeurs» est expliqué ainsi: il existe deux niveaux dans le désir du cceur, la dimension intérieure
(pnimiyout) et la dimension extérieure (‘hitsoniyout).

Un maamar sur «Qui a compté la poussiere de Yaakov» explique la priére « Unis nos cceurs», tirée de la bé-

nédiction qui précéde le Chema du matin: le désir du cceur comporte deux niveaux, I’'un intérieur et I’autre
extérieur.
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La dimension intérieure, le point du cceur, est le niveau du grand amour (ahava rabba), qui dé-
passe la raison et la connaissance saisissable, et qui vient d’en haut comme un don;

Le niveau intérieur, le «point du cceur», est le grand amour (ahava rabba), qui dépasse la raison et la com-
préhension; il ne résulte pas des efforts propres de la personne, mais vient d’en haut comme un don.
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il releve du niveau du Nom Mah (45), auquel font allusion les paroles de nos Sages, de mémoire
bénie: «Qui est insensé ? Celui qui perd ce (mah) qui lui est donné.» La dimension extérieure du
cceur, quant a elle, découle de la connaissance et de la contemplation de la maniéere dont «Ta
royauté est la royauté de tous les mondes », etc.

Cet amour intérieur releve du Nom Mah, auquel font allusion les paroles des Sages: «Qui est insensé ? Celui

qui perd ce (mah) qui lui est donné» : celui qui perd le don de Mah. Le niveau extérieur du cceur est I’amour
suscité par la compréhension et la contemplation de la royauté de D.ieu sur tous les mondes.
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Tel est le sens du Nom Ban (52). Comme on le sait, a la Daat correspond un pendant de I’autre c6-
té; c’est 1a le sens de I’Arbre de la connaissance du bien et du mal. En effet, parmi les sept rois de
Tohou (Chaos), Bela releve du niveau de la Daat, qui chuta lors du brisement des réceptacles (che-
virat hakélim), etc.;

Cet amour extérieur reléve du Nom Ban. Puisqu’il passe par la Daat, il posséde un pendant de ’autre co6té:
la Daat est a la racine de I’Arbre de la connaissance du bien et du mal et, en Kabbale, Bela, le premier des
sept rois de Tohou, appartient a 1a Daat, qui chuta lors du brisement des réceptacles.
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en revanche, au sujet de 'Hokhma, qui dépasse la Daat, il est écrit: «Ils meurent, et non par la sa-
gesse», car elle se situe au-dessus du brisement des réceptacles: c’est I’Arbre de vie; et 'Hokhma

est ko’a’h mah (la puissance de Mah).

La 'Hokhma, qui dépasse la Daat, ne chuta pas: au sujet de ces rois, il est dit: «Ils meurent, et non par la sa-
gesse.» La 'Hokhma est I’Arbre de vie et, selon la lecture ko’a’h mah, la puissance de Mah, source de
I’amour intérieur.
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Et il faut que se réalise « Unis nos cceurs»: que la dimension extérieure (‘hitsoniyout) de la volonte
soit incluse dans sa dimension intérieure (pnimiyout). C’est la le raffinement de Ban et son inclu-

sion dans Mah.

«Unis nos ceeurs» signifie que le désir extérieur du cceur, né de la contemplation, soit inclus dans son désir
intérieur, ’amour qui dépasse la raison: c’est le raffinement de Ban et son inclusion dans Mah.
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Et c’est le sens de «lorsqu’il fera approcher de vous... du bétail...»: Mah et Ban qui se trouvent
dans I’ame divine. Voyez aussi ce qui est expliqué sur le verset «Vous ferez approcher un holo-

causte, une offrande consumée par le feu.»

Tel est le sens du verset selon cette interprétation: «lorsqu’il fera approcher de vous» et «du bétail» dési-
gnent Mah et Ban, tous deux présents dans ’Ame divine et offerts ensemble. L’Alter Rebbe renvoie égale-

ment a son explication de «Vous ferez approcher un holocauste, une offrande consumée par le feu. »

MRNN RNPOWY IRDYY RNI°OW 795 NII°02 °2 17192 5000w 2% 27y RPHa wrha TV 1O
JPPORT WD 19K N110M2 02 973 1M

Voyez encore ce qui est expliqué ailleurs sur le verset «Le Cantique des Cantiques», a propos des
deux niveaux de «fiancée»: la Chekhina supérieure et la Chekhina inférieure; ce sont également
ces deux niveaux dans I’ame divine.

Le maamar sur «Le Cantique des Cantiques» parle de deux niveaux de kalla, «fiancée»: la Chekhina supé-
rieure et la Chekhina inférieure. Ce sont également les deux niveaux présents dans I’aAme divine.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vayikra/3/ 26
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(Voyez aussi ce qui est expliqué dans la paracha Ki Tissa sur le verset «Sa main gauche est sous ma
téte», etc., au sujet de la difference entre le service de I’étincelle de ’Ame, qui se répand et s’inves-

tit dans le corps — ce qui correspond au niveau de «de tout ton cceeur», etc.,

La parenthése ajoute un maamar sur «Sa main gauche est sous ma téte». Il distingue le service de I’étincelle
de I’ame, qui se répand dans le corps et s’y investit, correspondant a «de tout ton coeur ».

TR12MIY 11237 TN TPY DURW 115071 N3 ARwIT AP0y NTIAY PR RIT S7TIRG D2 NN O7RWYN
°8 (MMM P13 172 11770 DA T Y

tandis que le niveau de «de toute ta force» correspond au service de I’essence de I’ame, etc.; c’est-
a-dire que cela doit se faire selon le modele de «Unis nos cceurs». Cette idée est également expli-

quée ala fin du maamar qui commence par « Pour comprendre le sens des bénédictions ». )

En revanche, «de toute ta force» désigne le service de I’essence de I’Ame, au-dela de ce qui s’investit dans le
corps; les deux doivent étre unis, comme dans «Unis nos cceurs». La fin du maamar de Torah Ohr «Pour
comprendre le sens des bénédictions » explique également cette idée.

125777 NP ANPI? AWIWY IR (neenan woal 273 91772 301 IR 113 P20 1 200D 97NK)
12 P2 WY DOV CPIw

Puis il est écrit: «du gros bétail et du petit bétail » ; cela désigne le raffinement de I’Ame animale de

I’homme, dont la racine provient des Hayot du Char, appelées «les douze beeufs», etc. :

Ce n’est qu’ensuite que le verset dit «du gros bétail et du petit bétail»: il s’agit du raffinement de I’Ame ani-
male, dont la racine se trouve dans les Hayot du Char, appelées «les douze baeufs», comme les beeufs qui
portaient la grande cuve dans le Temple de Salomon.
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DANS LA AVODA

Dans le Chema, donnez-vous deux fois : dans « Un », en méditant sur le fait que ’essence de D.ieu est au-
dela de tous les mondes, de sorte que I’Ame divine s’annule en Lui ; puis dans « de toute ton Ame », en mé-
ditant, a travers « Béni soit le Nom de la gloire de Son royaume » et les louanges des anges dans les bénédic-
tions qui précedent le Chema, sur le fait que toute créature n’est rien devant la lumiére qui lui donne lavie,
de sorte que I’dme animale elle-méme est d’abord soumise, puis transformée. Puisez votre force pour cela
dans I’étude de la Torah, et demandez : « Unis nos cceurs », afin que ’amour né de la méditation s’unisse a
I’amour caché de I’ame.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi le sacrifice de soi de I’ame divine est-il lié¢ au mot « Un », tandis que celui de ’dme animale est
lié a « Béni soit le Nom de la gloire de Son royaume » ?

2. Pourquoi I’dme animale ne peut-elle pas étre éveillée par une méditation sur ’essence de D.ieu au-dela
des mondes, et quel genre de méditation peut I’atteindre ?

3. En quel sens I’ame animale raffinée s’éléve-t-elle plus haut que I’ame divine, et comment « devant Havaya
» et « une femme vaillante est l1a couronne de son mari » expriment-ils cela ?

4. En quoi les deux lectures de « parmi les animaux » différent-elles : une seconde offrande, I’Ame animale,

ou un niveau au sein de I’ame divine elle-méme ?

5. Quels sont les niveaux intérieur et extérieur du cceur, et que signifie la demande « Unis nos cceurs » ?

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vayikra/3/ 28
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SOURCES ET REFERENCES

Notes
PARAGRAPHE 1
1 19022 "2 7T
Il s’agit du maamar de Hanouka dans Torah Ohr.
LA NOTE DE KEHOT
X ,DIR™MN
2 TANCA

Le premier verset du Chema : « Ecoute, Israél... D.ieu est
Un. » Le sacrifice de soi de I’ame divine dans le mot « Un »

est le premier des deux types examinés ici.

Deuteronomy 6:4°7:") 0°727

:1X Havayah 1°p9% Havayah X1 ynv

ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

3 »Te — oIR

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

LA NOTE DE KEHOT

23,2 9%9% — mBoINA MINTR PPO NIy IR

4 Le verset qui ouvre les lois des offrandes :

homme parmi vous apporte une offrande a D.ieu, vous ap-
porterez votre offrande parmi les animaux, parmi le gros
et le petit bétail. » ’Admour Hazaken lit « parmi vous »
comme une offrande de la personne elle-méme, de sa

propre ame.

Leviticus 1:2%2:°X Xp™

TR M2 127 091 IR0 OTX DYPR NN PRI 23270K 127
:023137P°NKR 1270 IRBITMY P20 ARnaa

Parle aux enfants d’Israél et dis-leur :

rez votre offrande provenant du bétail, du gros ou du petit

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

5 07N Ny 2wy

« Il fait pousser I’herbe pour les animaux, et les plantes
pour le service de ’homme. » Suivant le Zohar, les «
plantes » désignent les Ames des justes, incluses dans

I’Homme supérieur.

Psalms 104:147:7°p 0°9°1n

SPINTTTR OO KUY DINT NTAY? 2y Anna? w0 mngn

Tu fais pousser I’herbe pour le bétail et les plantes pour

I’'usage de ’homme, afin de tirer le pain de la terre,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

6 07N RITTT RPPITET 17°oMRwa PR PR ORI NTayh 2wy

Le Zohar (Pin’has) lit « les plantes pour le service de
I’homme » comme désignant les dmes des justes, que
I’'Homme supérieur, qui chevauche et gouverne « cet ani-
mal », mange et prend en lui-méme ; c’est par leur mérite

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vayikra/3/

« Lorsqu’un

Quand quelqu'un
d’entre vous présente une offrande a D.ieu, vous présente-

10

que le monde est nourri. ’Admour Hazaken identifie cet
Homme a Zeir Anpin et ’animal a Mal'hout.

Zohar, Pinchas 12:70-802-y:2”° 0r15 ,77t7 790

1La traduction ne porte que sur les 15 premiéres lignes du
texte hébreu. Un jour, alors que Rabbi Chimon étudiait cette
section, son fils, Rabbi Eléazar, vint lui demander : « Quel
est le rapport entre Nadav et Avihou et Pin’has ? Si Pin’has
n’était pas né au moment de leur mort, puis était venu au
monde et avait pris leur place, je pourrais comprendre ;
mais il était déja vivant a cette époque, et son ame était déja
a sa place. » Il répondit : « Mon fils, il ...

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

N*2ANK KD N»2ANN

Le quatrieme chapitre du Sifra DeTzniusa s’ouvre ainsi : «
Atika est caché et dissimulé ; Zeir Anpin est révélé et non
révélé. » S’appuyant sur le commentaire Zohar HaRakia,
I’Admour Hazaken lit le coté caché de Zeir Anpin comme
étant Atika lui-méme.

Zohar, Sifra DiTzniuta 5:49v”:’1 RNY°18T X790 7717 190

27y 79PT NI 1Y

La note renvoie a Or HaTorah sur Bereishis, ou le Tse-
mach Tsedek recopie les mots de 1'ldra Rabba cités ici,
ainsi qu’a deux autres passages d’Or HaTorah, sur Besha-
lach et Va’eschanan.
LA NOTE DE KEHOT
N”MR 02 AR .RITRAN '|'lTZf7ﬂ PeNynY 2,18 R-NPWRI2 NVMIR IRT
AP Y ANNRY LAYIN Y nowa

N7 2R KD %D

« Et le Netsa'h d’Israél ne mentira pas et ne se ravisera
pas, car Il n’est pas un homme pour se raviser. » L'ldra
Rabba s’appuie sur ce verset pour distinguer le niveau ap-
pelé « homme » du niveau qui lui est supérieur.

I Samuel 15:29073:170 X PRNY
OMIT? I TR KD 92 ONY K9 IR0 KD DRI N3 on
Et la Gloire d’Israél ne mentira ni ne se repentira, car Il

n’est pas un homme pour se repentir. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

N7 2R KD %D

L’Idra Rabba explique que Netsa'h, lorsqu’il se déploie a
travers le « corps », se trouve au niveau appelé « homme »
et peut se raviser ; mais lorsqu’il apparait sur le front de la
« téte », 1a ol aucun visage entier n’est révélé, il n’est pas
appelé « homme ». I’Admour Hazaken le cite pour mon-
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trer que « ’homme » est le niveau révélé de Zeir Anpin,
au-dela duquel se trouve un niveau caché.

Zohar, Idra Rabba 28:199-29:209x27 XI7X[
g Rol RO !

Pality loie}

PARAGRAPHE 2

"

12

13

14

15

R 273p IMPYI2 12

La, I’Alter Rebbe cite le méme passage du Zohar: «I’ame...
est Tiferet Israél, qui est la Torah elle-méme »; il note que
Tiferet est appelée «voix», comme dans «la voix est la voix
de Yaakov», et dit que ce qui est revétu dans la voix est
«1’ame de I’ame », Atika Kadicha.
LA NOTE DE KEHOT
.2,39 1IX7 D PS03 XA

DN NINRDN N7 1IART RN

Le Zohar (Beha’aloscha) enseigne qu’en haut aussi, il y a
un vétement, un corps, une ame et une ame de I’ame :
I’ame est Tiferet Yisrael, qui est la Torah elle-méme, et
I’ame de I’ame est Atika Kadicha. L’Admour Hazakéne
s’appuie sur cet enseignement pour situer Atika dans '«
homme » de Tiferet.

Zohar, Beha'alotcha 12:56-13:65-173:2”> Tmi%yna ,7m7 990
170

Remarque que, de méme, dans le monde supérieur, il y a un
vétement, un corps, une ame et une ame supréme. Les
cieux et leurs armées sont le vétement extérieur ; la Com-
munauté d’Israél est le corps qui recgoit I’aAme, a savoir la «
Gloire d’Israél » ; et ’ame supréme est ’Ancien Saint. Tous
sont entrelacés les uns dans les autres.

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

D — RNRwI®

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.2,5 9795 — mpoITa IR P73 NAyn aRa

Le verset est ici de nouveau interpreété ainsi : I'« homme »
est Tiferet, et '« offrande a Havaya » atteint le rayonne-
ment d’Atika Kadicha revétu en lui.
Leviticus 1:272:°K X"
T M2 1377 DR T2 DT OOZK DY) PRI 327N 73T
:02127R7NK 1277RR IRRT7TMI P27 TRTaT
Parle aux enfants d’Israél et dis-leur : Quand quelqu’un
d’entre vous présente une offrande a D.ieu, vous présente-
rez votre offrande provenant du bétail, du gros ou du petit
bétail.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

07N NANDN2

Isaie parle d’une figure faconnée « a la ressemblance de la
beauté d’'un homme ». L’expression associe tiferet (beau-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vayikra/3/
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té) a adam (homme) ; ’Admour Hazakéne s’en sert donc
pour identifier I'« homme » du verset a la Séfira de Tiferet.
Isaiah 44:13x: 71 171°yw°
W AR MR MY TP N P nv3 ¥ v
:M72 NRY? DY NIXDND WK N°3203 Nyn
Le charpentier tend un cordeau ; il le marque au crayon ; il
le fagconne au rabot, le marque au compas et le fait a la
forme d’un homme, selon la beauté d’un homme, pour qu’il
habite dans la maison.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
U R

PARAGRAPHE 3

16

17

18

19

MY Xpa AN

A propos de « Ma force et mon chant, c’est D.ieu » (Exode
15:2), le Yalkout enseigne que « ma force » désigne la To-
rah, comme il est dit : « D.ieu donnera la force a Son
peuple. »
Yalkut Shimoni on Torah 244:5°77:7"7 77107 2y "1ynw 0po°
o mow Tpny MpiT 2270 mo? P MR nYEn vty amK 127
7707 ,77% AR 12 90K 72 ANIK 1 92 99K 112 K2 ,NAR VP30
PTRI I NN CTY APV MM X 12 40 mnn vy
DY ,00P% AR 077 0K ,T1IRT DR 007 100Y R0 02 ATRan
(X° ,13 ©°971N) MRV ,007 AINI VY WY 11D LK 021Dy
1ne dny? 1y n”
Torat Emet (CC-BY-NC)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.2, 595 — MBI MINTX 72 NAyn IR

My P IMMNIY

Le Midrach interpréte « Un sage est monté... et a fait des-
cendre la force (0z) en laquelle il avait confiance » (Pro-
verbes 21:22) comme désignant Moché qui est monté et a
fait descendre la Torah : « oz, c’est la Torah. »

Vayikra Rabbah 31:571:879 1271 RPN
LA NOTE DE KEHOT

LR7Y0 ,TOP DOMAT 97A%YY TN 0 1w WU LT RPDD 97PN IRA
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L’Alter Rebbe y décrit le corps et ’Ame animale comme un
«lieu étroit» (Mitsrayim) qui contraint 1'dme divine:
méme lorsqu’elle médite sur la grandeur de D.ieu, elle ne
peut s’affranchir du corps pour I’amener a la soumission
et a la transformation.
LA NOTE DE KEHOT
L0nP Y 0PN 1R”A0 LK L,I0 R™MIN
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PARAGRAPHE 4

20

21

w1 Pam

« Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force. » ’Admour Hazaken inter-
préte « de toute ton Ame » comme le second sacrifice de
soi du Chema, dans lequel I’ame animale elle aussi est
offerte.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STTRR22 TUDI22N 72257222 TROK 1 NX NI

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

021299 NN 12PN

La fin du verset, « parmi les animaux... vous apporterez
votre offrande », est interprétée comme l’offrande de
I’ame animale elle-méme.
Leviticus 1:272:°X X"
T M2 1377 DR IR DT DOZR DY) PRI 327N 73T
:02127R7NK 1271RR KBTI P27 TRTaT
Parle aux enfants d’Israél et dis-leur : Quand quelqu’un
d’entre vous présente une offrande a D.ieu, vous présente-
rez votre offrande provenant du bétail, du gros ou du petit
bétail.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 5

22

23

mnrab o8 Moy

Le Zohar (Pin'has) interpréte « Il fait pousser 1'herbe pour
I'animal » comme désignant les soixante mille myriades
d'anges, appelés « herbe » parce qu'ils sont abattus
chaque jour et repoussent, et que 1'« animal » consomme.
L'Admour Hazaken compare leur situation a l'inclusion
de I'ame animale raffinée dans Mal'hout.

Zohar, Pinchas 12:70-80’2-"y:27° 019,117 790

1La traduction ne porte que sur les 15 premiéres lignes du
texte hébreu. Un jour, alors que Rabbi Chimon étudiait cette
section, son fils, Rabbi Eléazar, vint lui demander : « Quel
est le rapport entre Nadav et Avihou et Pin’has ? Si Pin’has
n’était pas né au moment de leur mort, puis était venu au
monde et avait pris leur place, je pourrais comprendre ;
mais il était déja vivant a cette époque, et son ame était déja
a sa place. » Il répondit : « Mon fils, il ...

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

manab o8N MmNy

« Il fait pousser 1'herbe pour 1'animal, et les plantes pour
le service de 'homme. » Le verset fournit les deux images
: I'herbe pour I'animal et les plantes pour I'homme.
Psalms 104:147:7°p 0°9°1n
PRI DO? XO¥IT? DTRT NT2Y? 201 MR022 PI0 I
Tu fais pousser I’herbe pour le bétail et les plantes pour
I’'usage de ’homme, afin de tirer le pain de la terre,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vayikra/3/
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La, I’Alter Rebbe explique que les anges sont appelés « de-
bout » (« les séraphins se tiennent debout »), et qu’il en va
de méme des ames avant leur venue dans ce monde («
aussi vrai que D.ieu vit, Lui devant qui je me tenais ») ; ce
n’est qu’apres leur descente dans un corps et dans une
aAme animale qu’elles sont appelées « celles qui marchent
». Les uns comme les autres sont appelés « debout » parce
que leur racine se trouve dans les lettres, lesquelles,
comme les choses inanimées, sont entiérement annulées
devant l'intellect qui les dirige.
LA NOTE DE KEHOT
NP MY D L7PRY 2PPAN AT 7190 APMIR LR LD RMIN IR

oI 12 0o
D.ieu promet au Grand Prétre Yehoshoua : « Je te donnerai
des marcheurs parmi ceux qui se tiennent la. » Dans la
'Hassidout, les anges sont « ceux qui se tiennent 1a », tan-
dis que les ames dans des corps sont des « marcheurs » ;
I'Admour Hazaken fait ici référence a cette discussion.
Zechariah 3:7°1:73 7170t
FRAR"DX) YN *RVRYRTNK OXY 720 *2772°DR NIR2Y 7 D
DOTRY 12 0°29IR 97 "N S0TNN MY 03 PR3N 1T
SN

« Ainsi parle D.ieu des armées : Si tu marches dans Mes

voies, si tu gardes Mon ordre, si tu juges aussi Ma maison et
gardes aussi Mes parvis, Je te donnerai libre accés parmi
ceux qui se tiennent ici. »

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

La note de Kehot renvoie a Zohar, Pinchas 12:77 pour ces
mots.

Zohar, Pinchas 12:7717y:27> dria ,7711 190

La note de Kehot renvoie a Zohar, Pinchas 12:78 pour ces
mots.

Zohar, Pinchas 12:781”y:2”> dbrin 71 100

PARAGRAPHE 6

28

MW K7 T OIR
« Car Moi, D.ieu, Je n’ai pas changé. » ’Admour Hazaken
cite ce verset pour montrer que I’essence de D.ieu de-
meure inchangée et qu’elle échappe a toute comparaison
avec les mondes.
Malachi 3:6"1:3 25871
:00773 K2 2pY°712 DAY NPIY K21 71K °3
Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous
n’avez pas été consumes.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La, ’Alter Rebbe explique que la joie de Pourim dépasse
celle des fétes : lors d’une féte, la lumiére supplémentaire
est attirée par le Nom Havaya, la chaine de 'Hokhma et de
Bina, et demeure ainsi mesurée, sans comparaison avec
I’étre et ’essence absolument simples de D.ieu.
LA NOTE DE KEHOT
.2,U8 RN

N1 77170

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
w1 SPoR o3

PARAGRAPHE 7
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« La porte intérieure de la cour qui donne vers I’est restera
fermée pendant les six jours ouvrables, et elle sera ou-
verte le Chabbat. » I’Admour Hazaken interpréte la porte
intérieure tournée vers I’est (kadim) comme la contempla-
tion intérieure de D.ieu en tant que Kadmono, I'Etre
primordial.

Ezekiel 46:1°r:1"n DRptr

NWY M0 M7 0T MIBT NOMPADT IR0 YW O 237K MRS
0N’ WIND 01°21 0ND? N2WD 0P Aynd o

Ainsi parle D.ieu : La porte du parvis intérieur qui regarde

vers I’est sera fermée pendant les six jours ouvrables ; mais

le jour du Chabbat, elle sera ouverte, et le jour de la nouvelle

lune, elle sera ouverte.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Tu as fait les cieux, les cieux des cieux et toute leur ar-
mée, la terre et tout ce qui s’y trouve... et Tu leur donnes a
tous la vie. » Ce verset exprime comment D.ieu remplit
tous les mondes et les soutient ; c’est le sujet de la contem-
plation extérieure.

Nehemiah 9:6"1:’t 1"

DNIE3) DORYT RY DWYTTN [Py AN 737 1 KT

X231 D72°NK MR AAKY D2 WWK22) 0O 2 TWK92) PIRT
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Tu es D.ieu, Toi seul ; Tu as fait les cieux, les cieux des cieux

avec toute leur armée, la terre et tout ce qui s’y trouve, les

mers et tout ce qui s’y trouve, et Tu préserves tout ; et I’ar-

mée des cieux T’adore.

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

0,0

1PNAIWR AWK 2°NIWn 981

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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« Levez les yeux vers les hauteurs et voyez : qui a créé

ceux-ci ? » Le prophéte appelle le lecteur a reconnaitre le
Créateur a travers Ses créations, modéle de la contempla-
tion extérieure.

Isaiah 40:26372:n 7°yw°
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Levez les yeux vers les hauteurs et voyez : qui a créé ceux-ci

? Celui qui fait sortir leur armée au complet, qui les appelle

tous par leur nom ; par la grandeur de Sa puissance et parce

qu’ll est fort en pouvoir, pas un ne manque.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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L’Admour Hazaken y explique « Lorsque tu écouteras la

voix (bekol) de D.ieu » : la voix est un épanchement qui
fait passer de la dissimulation a la révélation, et écouter «
dans » la voix, c’est en entendre la dimension intérieure,
la Lumiére infinie, de sorte que cette révélation conduit
I’Ame a I’annulation de soi.

LA NOTE DE KEHOT
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L'orge, révélée a Pessa’h, représente la perception par
I’ame de la Lumiére infinie telle qu’elle se réveéle dans le
monde : la maniére dont Il remplit tous les mondes et les
entoure tous, selon la capacité de chacun.
LA NOTE DE KEHOT
3,7 737n2 n7ph
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Le Talmud interpréte le verset « Celui qui a fait des désola-
tions (shamos) sur la terre » comme « des noms (shemos)
». LAdmour Hazaken se référe a cette interprétation pour
expliquer que les mondes procédent du « Nom » de D.ieu.
Berakhot 7b:10-11x">-":2°t N1372
nTyam M 1977 X VKT PPN 20 T 72 KYT 12 K
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D’ou apprenons-nous que le nom d’une personne influe sur
savie ? Rabbi Eléazar dit : Parce que les Ecritures déclarent
: « Venez, contemplez les ceuvres de D.ieu, qui a fait des
shammot [“désolations”] sur la terre » (Ps. 46:9). Ne lis pas
shammot, mais shemot, « noms ». Rabbi Yo’hanan dit égale-
ment au nom de Rabbi Chimon bar Yo’hai : L'impiété filiale
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dans la maison d’'un homme est plus douloureuse que les
guerres de Gog et Magog, comme il est dit : « Psaume de Da-

vid, lorsqu’il fuyait ...

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

LA NOTE DE KEHOT
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Ce discours de Pourim s’ouvre sur l’enseignement des
Sages selon lequel le monde existe pendant six mille ans
et qu’une année est désolée (charuv), état de repos sans
ascensions ni descentes ; il traite ensuite des ascensions

des ames et des corps.
LA NOTE DE KEHOT
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« Lorsque tu partiras en guerre contre tes ennemis... »
L'un des deux versets qui commencent ainsi, tous deux ci-
tés dans la note de Kehot ; ’Admour Hazaken interpréte

al, « contre », au sens de « au-dessus ».

Deuteronomy 20:1°X:’> 0°127

DI RPN KD T 27 0¥ 2971 0I0 PRT) A0RPY Mann? X¥NTD
{D7I3R YIND 730 Y TR 1D
Lorsque tu partiras a la guerre contre tes ennemis et que tu

verras des chevaux, des chars et un peuple plus nombreux
que toi, ne les crains pas, car D.ieu, ton D.ieu, est avec toi,

Lui qui t’a fait monter du pays d’I’Egypte.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Lorsque tu partiras en guerre contre tes ennemis, et que
D.ieu, ton D.ieu, les livrera en ta main... » Le second ver-
set cité dans la note de Kehot, interprété ici comme dési-

gnant la guerre contre les désirs de I’Ame animale.

Deuteronomy 21:10:X”2 0°127
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Lorsque tu sortiras en guerre contre tes ennemis, et que
D.ieu, ton D.ieu, les livrera entre tes mains, et que tu les

emmeneras en captivité,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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L’Admour Hazaken y interpréte « Tout le peuple vit les voix
et les torches » : les voix sont des épanchements de la Lu-
miére infinie, de la dissimulation a la révélation, comme
de I’eau qui s’écoule d’un lieu élevé vers un lieu bas ; les

torches sont I’aspiration ardente de I’ame vers le haut.
LA NOTE DE KEHOT

LTV R™MN

42 12°7PN 10 ARnan M

« Parmi les animaux... tu présenteras » est appliqué ici a
la contemplation extérieure, qui transforme I’Ame

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vayikra/3/
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animale.

Leviticus 1:2°2:°% R7p™
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Parle aux enfants d’Israél et dis-leur : Quand quelqu’un

d’entre vous présente une offrande a D.ieu, vous présente-

rez votre offrande provenant du bétail, du gros ou du petit

bétail.

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

UM N NTIT Rnan mn

« Qui connait I’esprit de I’homme, qui monte vers le haut,
et 'esprit de ’animal, qui descend vers la terre ? » L’Ad-
mour Hazaken interpréte « I’esprit de ’animal » comme le
rayonnement divin qui descend afin de donner la vie aux
mondes inférieurs, le Nom Ban.

Ecclesiastes 3:21x”2:3 n2rp
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Qui sait si ’esprit de ’homme monte vers le haut, et si I’es-

prit de la béte descend vers le bas, vers la terre ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 8
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Le Talmud décrit le Monde futur, ou les justes sont assis,
leurs couronnes sur la téte, et se délectent du rayonne-
ment de la Chekhina. I’Admour Hazaken emploie cette
expression pour désigner les créatures qui recoivent la lu-
miére de D.ieu comme un rayonnement extérieur a sa
source.

Berakhot 17ax 1> n1>72

1729 @I R

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.9%1° n392
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Le discours y explique I’omer, une offrande d’orge — ali-
ment pour le bétail — a partir de deux sortes d’anges: ceux
qui «se tiennent dans les hauteurs du monde» depuis la
création, les 'Hayot du Char céleste, et ceux qui sont créés
chaque jour, chantent puis expirent: des étincelles de
sainteté tombées lors du brisement et qui s’élévent
chaque jour afin d’étre incluses dans Mal’hout.
LA NOTE DE KEHOT
X ,19 710K 07p5P 131197 0IR
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Le Zohar (Vayechi) explique le petit alef de Vayikra par
une parabole : un roi sur son trone est appelé « le roi d’en
haut », mais lorsqu’il descend dans la maison de son ser-
viteur, il est appelé « un petit roi » ; de méme, le Saint béni
soit-11, lorsqu’ll descend de Sa demeure située en bas, est
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Roi, mais n’est plus « d’en haut » comme auparavant.
L’Admour Hazaken le cite a propos de la descente de Mal’-
hout dans les mondes inférieurs.

Zohar, Vayechi 60:607-62:61817°70:270-1"1n:’0 *1 71711 190
Lorsqu’un roi est assis sur son tréne, portant la couronne
royale, on I’appelle Grand Roi ; mais lorsqu’il descend de
son trone et rend visite a son serviteur, on I’appelle Petit
Roi. Ainsi, D.ieu, tant qu’ll est en haut, au-dessus de tout,
est appelé Roi supréme ; mais lorsqu’ll fait descendre Sa de-
meure ici-bas, Il est simplement Roi, et non plus Supréme
comme auparavant.

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

10 N

« Le matin, on récite deux bénédictions avant elle et une
apres elle. » La premiére de ces bénédictions décrit les
louanges des anges, dont ’Admour Hazaken fait le sujet de
cette méditation.

Mishnah Berakhot 1:4°7:’X n1572 mawn
DNYY 77397 DNV 3793 ,77I0KY NOXY 307 DAY T30 w2
XY 1K 7R TR DIPR TZP NX) A3 AOK LTI0K
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Le matin, on récite deux bénédictions avant [le Chema] et
une apres ; le soir, deux bénédictions avant et deux aprés,
I'une longue et 'autre bréve. La ou les sages ont adopté la
forme longue, nul n’est autorisé a la raccourcir [en em-
ployant la forme bréve] ; et la ou ils ont adopté la forme
bréve, nul n’est autorisé a I’allonger [en employant la forme
longue]. La ou ils concluent [par une bénédiction], nul n’est
autorisé a ne pas conclure ainsi ; et la ou ils ne concluent
pas [par ...

Torat Emet 357 (Public Domain) « Eighteen Treatises from the Mishna (Pu-
blic Domain)

w1 v

« De toute ton ame » : ici, le sacrifice de soi de I’ame ani-
male, par sa soumission et sa transformation.

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

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Rabbi Abahou enseigne: «La ou se tiennent ceux qui sont
revenus vers D.ieu, les justes parfaits ne peuvent se tenir. »
L’Admour Hazaken s’appuie sur cette parole pour montrer
I’avantage qui se réalise lorsque I’Ame animale, elle aussi,
est affinée et élevée.

Berakhot 34b:22-23375-273:27"% n1372
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Cela est contraire a I’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 dés le début ; et ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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La seconde moitié du verset — ’offrande «prise parmi les
animaux, parmi le gros bétail et parmi le petit bétail» —
est ici mise en contraste avec «une offrande a Havaya».
Leviticus 1:2°2:°% R7p™
T2 M2 1377 B0 TIP3 DTN OTPK DY) PR 3279K 137
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Parle aux enfants d’Israél et dis-leur : Quand quelqu’un
d’entre vous présente une offrande a D.ieu, vous présente-
rez votre offrande provenant du bétail, du gros ou du petit
bétail.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

119299 1NN 27p°

«Si son offrande est un holocauste pris parmi le gros bé-
tail... il le présentera a I’entrée de la Tente d’assignation,
pour étre agréé, devant D.ieu.» L’Admour Hazaken com-
prend «devant Havaya» comme désignant la source qui
précéde le Nom Havaya.

Leviticus 1:3°1:°8 Xp™
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Si son offrande est un holocauste pris du gros bétail, il offri-

ra un male sans défaut ; il ’aménera a I’entrée de la Tente

d’assignation, afin qu’il soit agréé devant D.ieu.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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«Il I’égorgera du coté nord de I’autel, devant D.ieu.» Ici
aussi, «devant Havaya» désigne la source située au-des-
sus du Nom.

Leviticus 1: 1182’8 Xp"
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11 I’égorgera du c6té nord de ’autel, devant D.ieu ; et les fils

d’Aaron, les prétres, répandront son sang tout autour de

I’autel.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La-bas, ’Admour Hazaken demande : le visage du lion et
le visage du beeuf du Char peuvent étre un Char parce
qu’ils proviennent du brisement des réceptacles, du
Monde de Tohou, et sont annulés devant celui qui les che-
vauche comme un cheval ; mais les Patriarches ont leur
racine dans Atsilout, ou « Lui et Ses réceptacles sont un » :
pourquoi sont-ils donc appelés un Char ? C’est précisé-
ment la question soulevée ici a propos de ’ame divine,
dont la racine est dans Tikoun.
LA NOTE DE KEHOT
.7,y R™MN

Le Zohar (Vayechi) explique les mots: «Un homme, lors-
qu’il présente parmi vous une offrande a D.ieu... vous
présenterez votre offrande»: «une offrande a D.ieu» dé-
signe ’lhomme qui s’éléve a travers ses niveaux, d’en bas
vers le haut, tandis que «votre offrande», prise parmi les
animaux, descend d’en haut vers le bas; I’une est comme
un présent qui monte vers le roi, 'autre comme un pré-
sent que le roi envoie a son bien-aimé.

Zohar, Vayechi 62:618-630%"1n-1>1N:270 1 7M1 190

Le texte poursuit : « Et D.ieu lui parla », « D.ieu » désignant
un degré encore plus élevé.’ Il exposa ensuite ce qui suit :
‘Le texte poursuit : Quand quelqu’un d’entre vous présente-
ra une offrande (Lév. 1, 2). Le mot « homme » (Adam) in-
dique ici I'union du soleil et de la lune. « Quand il présente-
ra de vous » : cela suggere que celui qui désire rendre son
service sacrificiel véritablement agréé ne doit pas étre céli-
bataire. « Une offrande a D.ieu » : cela signifie qu’il ...

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

PARAGRAPHE 10
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« Tu sauves ’'homme et I’animal, D.ieu. » Le Sifra DeTz-
niusa y voit I’enseignement que l'un est inclus dans
I’autre.

Psalms 36:7°1:172 0°2°11n
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Ta justice est comme les montagnes puissantes ; Tes juge-
ments, comme le grand abime ; Tu préserves ’homme et la
béte, D.ieu.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le quatriéme chapitre du Sifra DeTzniusa relie « Tu
sauves ’homme et ’animal » a « Un homme, lorsque I’'un
de vous approche une offrande a D.ieu, [qu’il la prenne]
parmi les animaux » : I'un se trouve dans I’autre, I’animal

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vayikra/3/
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dans ’homme. I’Admour Hazaken fonde sa seconde lec-
ture sur ce passage.

Zohar, Sifra DiTzniuta 5:50°1:’771 XN1¥°1%7 X190 ,97717 190
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Le verset se lit maintenant comme une seule offrande : I«
animal » fait partie de I'« homme » qui offre « de vous ».
Leviticus 1:2°2:°% R7p™
T M2 1277 B3N TIP3 DTN ONPK VAN PR 73279K 737
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Parle aux enfants d’Israél et dis-leur : Quand quelqu’un
d’entre vous présente une offrande a D.ieu, vous présente-
rez votre offrande provenant du bétail, du gros ou du petit
bétail.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

171 92 2R
La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Etz Chaim.
LA NOTE DE KEHOT
YW 275 By ARk WY La7e 1PN YW 17y 107y2 I”AYw 0778 KT
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La, 'Hava représente la Torah orale, et son nom est expli-
qué par guématria : Mn vaut 19, comme les lettres ajou-
tées lorsque Havaya est développé, car le développement
révele ce qui était caché ; et chavah signifie aussi « racon-
ter », révéler.
LA NOTE DE KEHOT
7,980
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La, PAdmour Hazaken renvoie précisément a ce groupe
de passages — « Je sémerai... la semence de ’homme et la
semence de I’animal » et « Un homme, lorsqu’il fait appro-
cher de vous... de ’animal » — et explique que les ames
contiennent donc un mélange de bien et de mal et des-
cendent dans ce monde pour séparer le bien du mal.
LA NOTE DE KEHOT
.2,00 pPa n”ph
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« Voici, des jours viennent, dit D.ieu, ou Je sémerai la Mai-
son d’Israél et la Maison de Juda de semence humaine et
de semence animale. » 'Admour Hazaken y voit les deux
niveaux, Mah et Ban, au sein de I’ame divine.
Jeremiah 31:2713:x”% 17>
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Voici, des jours viennent, dit D.ieu, ou je sémerai la maison
d’Israél et la maison de Juda de semence humaine et de se-
mence animale.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La note renvoie le lecteur a cette colonne de Torah Ohr
pour I'idée que I’Ame divine elle-méme posséde un aspect
« animal ». Le passage commence par « Et tout le peuple
vit les voix » : les voix sont des émanations de la Lumiére
infinie, de la dissimulation vers la révélation, et les

torches représentent I’ardent désir de I’ame de s’élever.
LA NOTE DE KEHOT
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La, « Lorsque tu partiras en guerre » désigne la guerre in-
térieure de ’Ame, et « contre (al) tes ennemis » désigne le
point du ceeur, issu de la lumiére qui entoure tous les
mondes, au-dessus des ennemis et hors de leur portée ;
alors, « tu feras ses captifs », en transformant le mal en

bien.
LA NOTE DE KEHOT
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« Et tu verras parmi les captifs une femme belle de forme.
» Un maamar sur Ki Tétsé y découvre deux niveaux de

I’ame, masculin et féminin.

Deuteronomy 21:11x%”>:X”> 0°7127

et que tu voies parmi les captives une femme de belle appa-

rence, que tu la désires et veuilles la prendre pour épouse ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Et D.ieu créa ’lhomme a Son image, a I'image de D.ieu Il
le créa ; méle et femelle 1l les créa. » Le verset est cité au
sujet des deux niveaux, masculin et féminin, au sein de

I’ame.

Genesis 1:2712X N"wR12
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Et D.ieu créa I’homme a Son image ; a I'image de D.ieu Il le

créa ; male et femelle Il les créa.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Et vous, Mon troupeau, le troupeau de Mon paturage,
vous étes homme. » Dans ce méme verset, Israél est appe-

1é a la fois « troupeau » et « homme ».

Ezekiel 34:31x7%:77% 5xpi°
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Et vous, Mes brebis, les brebis de Mon paturage, vous étes

des hommes, et Moi, Je suis votre D.ieu, dit D.ieu. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le Zohar (Nasso) dit que le Saint béni soit-I1 a appelé Is-
raél « homme » et aussi « animal » dans un méme verset : «

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vayikra/3/
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Mon troupeau, le troupeau de Mon paturage » désigne
I’animal, et « vous étes homme » désigne ’homme ; il en
va de méme pour « Tu sauves ’homme et ’animal, D.ieu

».

Zohar, Nasso 16:164-17:17337yp:1”>-770p:1"0 RW1 77117 7190

Je lui dis : Rabbi, je souhaiterais une explication plus pro-
fonde. Il dit alors : Observe que le Saint, béni soit-1l, appela
Israél « Adam » (Homme), parce qu’ils sont de modele ce-
leste, et qu’ll les appela aussi « bétail ». Ainsi lisons-nous
dans un seul et méme verset : « Et vous, Mes brebis, brebis
de Mon paturage, vous étes des hommes (Adam) » (Ez. 34,
31) : Israél est donc appelé a la fois brebis, qui sont du bé-
tail, et homme (Adam). D’ou : « D.ieu préserve ’homme ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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La, ’Admour Hazaken explique que le service des anges
consiste en chants et louanges, expression de leur aspira-
tion constante a étre inclus dans la Lumiére infinie ; ils
n’ont pas d’autre service, tel que I’étude de la Torah et
I’accomplissement des mitsvot, qui attirent la Divinité
d’en haut vers le bas.
LA NOTE DE KEHOT
2R, RMN
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« IIs chanteront Ta justice. » Le discours « Chantez et ré-
jouissez-vous » s’appuie sur ce verset pour expliquer le
service des anges, dont la perception ne porte que sur
Mal'hout.

Psalms 145:7°1:7"np 0°%°1n
A7 ANPTR PR A0 1N
Ils proclameront la renommeée de Ta grande bonté, et chan-

teront Ta justice.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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L’Admour Hazaken y explique : « Je sémerai... la semence
de ’homme et la semence de I’animal » : behema, de va-
leur numérique Ban, désigne les Ames de Béria, et adam,
Mabh, les ames d’Atsilout.
LA NOTE DE KEHOT
2,0 R™MN

0°2%2 QNN 7”73

L’Admour Hazaken explique qu’a Roch Hachana toutes les
étincelles des ames « se tiennent » et s’élévent jusqu’a leur
source premiére.
LA NOTE DE KEHOT
X ,Tn 0°3%1 N7MpY
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73 190 0230y Y2o9am 1T

L’Admour Hazaken y demande ce qu’est le « vin qui réjouit
D.ieu » et comment il peut avoir une telle puissance.
LA NOTE DE KEHOT
X, R™MN

74 710 RX° 1°° 0121

« Levin entre, le secret sort » : le Talmud reléve que «vin »
(yayin) et « secret » (sod) ont tous deux une valeur numeé-
rique de soixante-dix. L’Alter Rebbe applique cela au «vin
» de la Torah, qui révele ’amour caché dans I’ame.
Eruvin 65a:19-203-v7:X 7170 1"217°y
177 .0°IR1 DOYAW NYT 32 W — 91902 Wi D RO 027 TN
R¥? — T2 0393 .NPNIX DYI032 1073 “TI0M ,NPNIR D303 107
qo 0PwHY 0°PaR oma? RPN 17 R723 KD :pap v37 nR LTI0
AN TIK? 137 107 RRIY L DOYYT?
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

LA NOTE DE KEHOT
X L,I0 1Py

75 19%9% 71 NN

« Ils marcheront apres D.ieu ; Il rugira comme un lion. »
L’Alter Rebbe I’'interpréte comme le niveau des dmes qui
ressemble a la face du lion du Char, le niveau de Mal’hout
qu’elles partagent avec les anges.

Hosea 11:10:X" yvii

0% O°12 17071 ARY? X772 ARY 17K 13'?2 Eaiih
Ils marcheront a la suite de D.ieu, qui rugira comme un lion
; car Il rugira, et les enfants viendront en tremblant de

I’occident.

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

2R YTIn
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Les paroles de Bilam, « Qui a compté la poussiere de Yaa-
kov? », ouvrent le discours de Likkutei Torah sur Balak
qui explique « Et unis nos cceurs ».
Numbers 23:10:373 72712
>IN 07 Nin W1 Nan PRI ¥I1TNK 120m1 2Py 19Y 1w R
713 NN
Qui a compté la poussiere de Jacob, ou dénombré la des-
cendance d’Israél ? Que je meure de la mort des justes, et

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

77 11225 T

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vayikra/3/

77391 0O1 2°7P° 22 07X 73y 097277 IR3Y...

78 NPNROM — KMyA2

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.2, 595 — MBI MINTR P72 NAyn IR

79 oI KR

« Qui est un insensé ? Celui qui perd ce qui lui a été don-
né. » L'Admour Hazaken interpréte mah, « quoi », comme
le Nom Mah: I'amour intérieur donné d’en haut en
cadeau.

Chagigah 4ax 7 1°an
LA NOTE DE KEHOT
SX,T AN

80 o121y 95 MoPn Moty

« Ta royauté est la royauté de tous les mondes. » La
contemplation de la royauté de D.ieu sur tous les mondes
suscite I’amour extérieur, le niveau de Ban.

Psalms 145:1337:7”np 0°2°1n
71 7977222 ANPYRRI 0ONPYD MY AMan
Ton royaume est un royaume pour tous les siécles, et ta do-

mination demeure a travers toutes les générations.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La, en expliquant que I’huile de la Menora représente la
'Hokhma, I’Alter Rebbe dit que le brisement des récep-
tacles parmi les sept rois ne toucha que les sept Séfirot in-
férieures, et non la 'Hokhma («ils meurent, et non par la
sagesse»), et que le premier roi, Bela, est la Daat: il «en-
gloutit» (bela) la sainte Daat dans I’Arbre de la connais-
sance du bien et du mal.
LA NOTE DE KEHOT
L2 RN .07 271 27w 0IYW K127 .77 MTIPIN SWIAT YW 17y AR
T

82 oM KDY IR

« Ils meurent, sans sagesse. » Dans la Kabbale, ce verset
décrit les rois de Tohu: leur « mort » n’atteignit pas 'Hokh-
ma, qui est au-dessus du brisement.
Job 4:21x79:7 2%
:7NI02 K2 17 02 000 YoI7Ko]
La corde de leur tente n’est-elle pas arrachée au-dedans

d’eux ? Ils meurent, et sans sagesse. »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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L’Alter Rebbe y explique que le Saint béni soit-Il est appe-
1é le fiancé, et la Communauté d’Israél la fiancée; il en va
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de méme pour chaque étincelle individuelle d’Israél.
LA NOTE DE KEHOT
XL e nmph

84 W — 9N

Le grand amour (ahavah rabbah) y désigne le désir de
s’annuler et de s’inclure dans la Lumiére infinie elle-
méme, d’étre «absorbé dans le corps du Roi», bien au-
dela du fait de recevoir Son éclat et Son rayonnement,
comme une bougie absorbée dans une torche.
LA NOTE DE KEHOT
2,0 5oy5 — MBI MINTR ZaeFinalhel

85 SWRAD NN PRAY D7y

La Torah écrite, issue de 'Hokhma, y est appelée Abba, et
la Torah orale, Bina, Imma; le plaisir de comprendre se
révele dans Bina, et I’étude de la Torah procure le plaisir
du Gan Eden.
LA NOTE DE KEHOT
.2, R™MN

86 SWNAD NN PRAY

« Sa main gauche est sous ma téte, et sa main droite m’é-
treint. » Ce verset ouvre le discours de Torah Ohr cité ici.

Song of Songs 2:61:’2 0°7°Wi1 W

21p20R 177 “WRA? Nan ioRnY
Que sa main gauche soit sous ma téte, et que sa droite
m’étreigne.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

87 TTINn Bo2

« De tout ton ceeur, de toute ton Ame et de toute ta force. »
L’Admour Hazaken distingue « de tout ton cceur », le ser-
vice de I'étincelle de I’ame revétue dans le corps, de « de
toute ta force », le service de ’essence de I’ame.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STTRRT222 TWDI22N 72257222 TRX 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)

88 15920 Ay ane 1o

L’Alter Rebbe y explique que lorsque les émotions se ré-
vélent, investies dans le corps et dans I’Ame animale, les
kelipot peuvent puiser en elles.
LA NOTE DE KEHOT
ALTRMn

89 INST 11 Apan R

« Du gros bétail et du petit bétail » : selon cette lecture, le
raffinement de ’Ame animale, qui ne vient qu’apres que
Mah et Ban de I’ame divine se sont unis.

Leviticus 1:2°2:°R RPN
TR M2 1277 09R IR0 DTN DOPR NN PRI 23270K 127
:02137P°NKR 1270 IREITMY P20 ARnan

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/vayikra/3/

77391 0O1 2°7P° 22 07X 73y 097277 IR3Y...

Parle aux enfants d’Israél et dis-leur : Quand quelqu’un
d’entre vous présente une offrande a D.ieu, vous présente-
rez votre offrande provenant du bétail, du gros ou du petit
bétail.

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