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Ceci, chacun le donnera : tous ceux
qui passent parmi les recensés

L’amour de D.ieu chez un Juif comporte deux moitiés : ’amour
qui nait de la contemplation de I'unité de D.ieu, qui est
commandeé, reléve du choix de chacun et est exigé méme de
celui qui a fauté (le demi-sicle) ; et le grand amour quivient d’en
haut comme un don, a chaque 4me selon sa mesure, et qui

compléte les vingt guéras du sicle.
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L’IDEE CENTRALE

L’amour de D.ieu chez un Juif comporte deux moitiés : 'amour qui nait de la
contemplation de 'unité de D.ieu, qui est commande, releve du choix de chacun et
est exigé méme de celui qui a fauté (le demi-sicle) ; et le grand amour qui vient
d’en haut comme un don, a chaque Ame selon sa mesure, et qui compléte les vingt

guéras du sicle.

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 s’ouvre sur le verset du demi-sicle et sur « Son mari est connu aux portes » : D.ieu donne a
chaque ame son amour et sa crainte, a chacune selon sa mesure. Si tel est le cas, que reste-t-il au libre
choix ? La réponse réside dans deux lectures de « Et tu aimeras ». Comme commandement, il s’agit de
I’amour qui nait de la contemplation : saisir que la création n’a rien changé en D.ieu, que les mondes
sont annulés devant Lui comme la parole devant la pensée, et qu’ll dépasse méme la pensée la plus
élevée. Un tel amour remet a D.ieu la pensée, la parole et I’action de la personne ; et puisqu’on ne
peut étre sans pensée, on les lie a la Volonté supréme par la Torah et les mitsvot, qui proviennent de
'Hokhma, au-dessus de la pensée. Cet amour est le devoir de chacun et reléve de son choix. Comme
promesse, il s’agit de I’ahava rabba, un amour venu d’en haut que la contemplation ne peut atteindre :
le « sicle saint » d’argent, interprété comme le désir ardent, issu de la lumiére qui entoure tous les
mondes. Chaque amour comprend dix forces, soit vingt guéras en tout. Tous ne recoivent pas le se-
cond ; mais le premier est le demi-sicle que chaque Juif doit donner, méme celui qui a fauté. Une re-

marque finale applique cela au service de D.ieu dans la joie.

PLAN

1 Son mari est connu aux portes m-2
Tout amour et toute crainte de D.ieu viennent de Lui, a chaque 4me selon sa mesure, par les quatre portes
de I’'amour, de la crainte, de la Torah et des mitsvot. Qu’est-ce donc qui dépend du libre choix ? Le Chema
et « Et tu aimeras » apporteront la réponse.

2 Le premier amour : contempler I'unité de D.ieu 13-4

« Et tu aimeras », en tant que commandement, désigne I’amour qui nait de la contemplation : la création
ne change rien en D.ieu ; les mondes, une seule parole divine, sont annulés devant Lui comme la parole
devant la pensée ; Il est au-dessus de toute pensée ; il faut donc L’aimer de tout son cceur, de toute son 4me

et de toute sa force.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/ki-sisa/2/ 2



3 Remettre sa pensée, sa parole et son action

proviennent de 'Hokhma, au-dessus de la pensée.

4 Le second amour : I’ahava rabba venue d’en haut

ame, issu de la lumiére qui entoure tous les mondes.

5 Vingt guéras et le recensement des Ames

n’est pas accordé a tous.

15-6
« De toute ton ame » signifie remettre sa pensée, sa parole et son action ; puisqu’on ne peut étre sans pen-
sée, on les lie a la Volonté supréme par la Torah et les mitsvot, qui, comme des cheveux issus du cerveau,
17-8
Le premier amour est le devoir de chacun et reléve de son choix. « Tu aimeras » désigne ’ahava rabba, qui
vient d’en haut, au-dela de la contemplation : le sicle saint d’argent (le désir ardent), mesuré pour chaque
19-10
Les quatre cents sicles d’argent sont les quatre cents mondes du désir ardent ; chacun des deux amours
comprend dix forces, soit vingt guéras ; le verset du recensement parle des Ames, mais le grand amour
1M

6 Le demi-sicle que chaque Juif doit donner

Le premier amour, remettre son 4me avec ses dix forces, est le demi-sicle exigé de tous, méme de celui qui a

transgressé. Remarque finale : servir D.ieu dans la joie est le demi-sicle ; « Réjouissez-vous en D.ieu, 6 justes

» est la seconde moitié.

NOTIONS CLES

grand amour (ahava rabba) 7727 127X

Un amour de D.ieu qui vient a une personne d’en haut,
au-dela de ce que la contemplation peut produire, accordeé
a chaque ame selon sa mesure. Ici, il constitue le « sicle
saint » d’argent et la seconde moitié du sicle.

contemplation n111207

Une réflexion soutenue de l'intellect sur I'unité de D.ieu :
la création n’a rien changé en Lui et les mondes sont an-
nulés devant Lui. Elle est la source du premier amour, qui
est commandé, et releve du choix de chacun.

annulation (bitoul) 71172

Etre comme rien devant ce qui est supérieur, comme la
parole devant la pensée. Les mondes sont annulés devant
D.ieu, et 'amour commandé demande a chacun d’annuler
sa propre pensée, sa parole et son action dans I’Un.
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sacrifice de soi (messirout néfech) wni1ni1°on

Remettre entiérement son ame a D.ieu, ce qui s’exprime
dans la pensée, la parole et I’action. En pratique, cela si-
gnifie lier ces trois dimensions a la Volonté supréme par la
Torah et les mitsvot.

le demi-sicle 2pwi noxnn

Dans le maamar, le premier amour, avec les dix forces de
I’ame, que chaque Juif doit donner, méme s’il a transgres-
sé ; le grand amour venu d’en haut est ’autre moitié qui
compléte les vingt guéras.

la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol
almin) 7°n%y 95 2210

Une lumiére divine trop élevée pour pénétrer dans les
mondes, qui agit sur eux depuis I’extérieur. Le maamar la
trouve dans « passer chez le marchand » (over lasocher) et
en fait la source du grand amour venu d’en haut.
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SECTION 1 - 11-2

Son mari est connu aux portes
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« Voici ce qu’ils donneront : quiconque est recensé donnera un demi-sicle, selon le sicle sacré — le
sicle vaut vingt guéras — un demi-sicle en offrande a D.ieu », etc.
Le maamar s’ouvre sur Exode 30:13 : chacun de ceux qui sont recensés doit donner un demi-sicle, évalué

selon le « sicle sacré » de vingt guéras, en offrande 4 D.ieu. A la fin, le Rabbi Chnéour Zalman interprétera

chaque expression de ce verset comme une étape de I’amour d’un Juif pour D.ieu.
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Il est écrit : « Son époux est connu aux portes » : le Saint béni soit-Il est ’époux de chaque dme
d’Israél, a laquelle Il dispense [Ses bienfaits]. Car tout amour ou toute crainte qu’éprouve une ame
d’Israél vient entierement de Lui, béni soit-Il, et chacun le recoit selon sa propre mesure.
Proverbes 31:23 dit de la femme vaillante que « son époux est connu aux portes ». Le Rabbi Chnéour Zalman
voit dans I’époux D.ieu et dans I’épouse chaque dme juive : tout amour ou toute crainte de D.ieu qu’éprouve
une ame est un don de Sa part, accordé a chacun dans une mesure adaptée a cette Ame. L’expression « selon

sa propre mesure » fait écho au Zohar sur ce verset, qui comprend le mot she’arim, « portes », comme ce

que chacun « mesure » (meshaer) dans son ceeur.
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Et selon la maniére dont il entre dans les portes — qui sont au nombre de quatre : ’amour et la
crainte, la Torah et les mitsvot, comme on le sait —, elles correspondent aux quatre lettres de Ha-
vaya, béni soit-II.

Les portes par lesquelles D.ieu devient « connu » de I’ame sont au nombre de quatre : I’amour, la crainte, la

Torah et les mitsvot. Elles correspondent aux quatre lettres du Nom Havaya. La mesure dans laquelle une

personne parvient a connaitre D.ieu dépend de la profondeur avec laquelle elle franchit ces portes.
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A présent, pour comprendre ceci : si tout vient de Lui, béni soit-I1, quelle est donc la liberté de
choix de ’homme ? Il est certain qu’il existe quelque chose qui dépend du choix de ’homme.

Si chaque amour et chaque crainte qu’éprouve une personne viennent de D.ieu, que reste-t-il de sa propre
liberté de choix ? Pourtant, quelque chose doit certainement dépendre du choix de I’homme, et le maamar

entreprend de montrer quoi.
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Pour expliquer ceci — ce qui dépend de son choix et ce qui vient d’en haut —, il est écrit : « Ecoute,
Israél : D.ieu est notre D.ieu, D.ieu est Un. Et tu aimeras... », etc.

La réponse viendra du Chema et du verset qui le suit : « Et tu aimeras ». Ensemble, ils montrent quel amour

une personne doit atteindre par ses propres efforts et lequel lui vient d’en haut.

SECTION 2 - 13-4

Le premier amour : contempler I'unité de D.ieu
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Or, dans « Et tu aimeras », il y a deux interprétations. L’'une donne a ces mots le sens d’'un com-
mandement : tu dois I’aimer. L’autre leur donne le sens du futur : ’amour viendra de lui-méme.
Le premier amour procéde de la contemplation.

Le mot hébreu ve’ahavta peut se lire comme un commandement, « Tu aimeras », ou comme une promesse, «

tu aimeras », désignant un amour quivient de lui-méme. Le premier amour, celui qui est commandé, est ce-

lui qu’une personne atteint par la contemplation.
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C’est-a-dire comprendre par l'intellect Son unité, béni soit-1l, dans les sept cieux et aux quatre
points cardinaux, et « Moi, Havaya, Je n’ai pas changé » : Il ne subit absolument aucun change-
ment ;

Cette contemplation consiste a saisir par I'intellect que D.ieu est Un dans les sept cieux et aux quatre points

cardinaux du monde, c’est-a-dire dans toute la création. Le verset « Moi, Havaya, Je n’ai pas changé » en-

seigne que la création du monde n’a entrainé en Lui aucun changement.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/ki-sisa/2/ 5



TORAH OHR - PARSHAS KI SISA - MAAMAR 2 Spwi Nv¥n7 0OTIPa By 129 95100 ...

WHY °9 ¥IT°9 1723 703 1033 0502 MnIYI 95 %3 1Ny whan RIT 10 0PI NR"2 0TI 19D
545 107 3m

Il est exactement maintenant comme avant la création du monde. Car tous les mondes sont annu-
l1és devant Lui d’une annulation compléte (bitoul), comme on le sait [de] « Car un soleil et un bou-

clier », etc.

Il est exactement tel qu’ll était avant la création du monde, car tous les mondes sont totalement annulés de-
vant Lui. L’allusion a « Car un soleil et un bouclier, Havaya Elokim » renvoie a I’explication bien connue se-
lon laquelle le Nom Elokim protége les créatures de la lumiére de D.ieu, comme un fourreau tamise la lu-
miére du soleil.
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Et bien que les mondes nous paraissent exister par eux-mémes (yech), c¢’est un mensonge absolu.
Car « Par la parole de D.ieu les cieux furent faits, et par le souffle de Sa bouche », etc.

Ainsi, ’'apparence d’existence indépendante des mondes est « un mensonge absolu » : ils n’existent que par
la parole de D.ieu, comme le dit le verset, les cieux furent faits « par la parole de D.ieu ». Le paragraphe sui-
vant I’explique au moyen de I’analogie de la pensée et de la parole.
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« Et de ma chair je contemple », etc. : ainsi en est-il chez ’homme — au début, lorsqu’il pense, sa
pensée est dans une unité parfaite avec lui, sans aucune division ;

Les paroles de Job, « De ma chair je contemple D.ieu », permettent d’apprendre ce qui concerne D.ieu a par-
tir de ’ame humaine. Chez ’homme, tant qu’une pensée n’est encore qu’une pensée, elle ne fait qu’un avec
celui qui pense, sans aucune division.
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puis, lorsqu’elle sort de sa bouche, elle se sépare de lui. De méme, [tous] les mondes, avant la

création, étaient dans une uniteé parfaite avec Lui, béni soit-Il.

Une fois prononcées, les paroles deviennent distinctes de celui qui les a prononcées. De méme, avant la
création, tous les mondes ne faisaient qu’un avec D.ieu.
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Et de méme que la parole s’annule entierement devant la pensée — car en un seul instant, on peut

penser a une infinité de choses —

A coté de la pensée, la parole n’est rien : en un seul instant, I’esprit peut penser sans fin, tandis que la parole
ne fait entendre que quelques mots a la fois. Telle est la mesure de I’annulation de la parole devant la
pensée.
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de méme, tous les mondes ne sont qu’une seule parole, qui procéde de Sa 'Hokhma, béni soit-Il,
comme il est écrit : « Elle sortira comme I’éclair », etc. Et « Dans Sa bonté, Il renouvelle chaque

jour », etc.

Tous les mondes réunis ne sont qu’une seule « parole » divine, qui procéde de la 'Hokhma de D.ieu ; le maa-
mar la compare a I’éclair, en s’appuyant sur un verset de Zacharie. Cette parole est renouvelée chaque jour,
comme le dit la priére du matin : « Dans Sa bonté, Il renouvelle chaque jour [I’ceuvre de la création]. »
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Et méme apres leur création, auprés du Saint béni soit-Il, Sa parole n’est pas séparée de Lui, béni
soit-Il — a D.ieu ne plaise —, car rien n’est en dehors de Lui, etc.

Contrairement a la parole humaine, la parole de D.ieu ne se sépare jamais de Lui, méme aprés la création

des mondes, car rien n’existe en dehors de Lui.
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Comme il est écrit dans le Tanya (ch. 21) : « C’est pourquoi, devant Lui, tout est véritablement
considéré comme rien. » Les mondes, eux aussi, s’annulent les uns devant les autres : ce qui est en
haut

Le Tanya, ch. 21, en tire la conclusion : devant Lui, tout est considéré comme rien. L’Admour Hazaken
ajoute que les mondes s’annulent également les uns devant les autres, selon un enchainement ou chaque
monde inférieur s’annule devant celui qui le précéde.
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est, pour le monde inférieur, le niveau de la parole, tandis que, pour celui-ci, il est le niveau de la
pensée ; [le monde inférieur] s’annule devant lui. Ainsi, la parole du maitre devient le niveau de la

pensée chez I’éleve, etc.

Ce qui est considéré comme « parole » dans un monde supérieur est, pour le monde inférieur, aussi éleveé et
caché que la « pensée », et le monde inférieur s’annule devant lui. De méme, les paroles prononcées par un
maitre sont, pour I’éléve, aussi profondes qu’une pensée.
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comme on le sait (et voir ce qui est écrit sur le verset « Comme Tu as parlé, en disant », dans la pa-
racha Chela'h). C’est 1a le sens de : « Aucune pensée ne peut Le saisir, en aucune facon » : autre-
ment dit, méme des mondes tres éleveés, qui sont au niveau de la pensée, s’annulent devant Lui,
béni soit-Il, et ne Le saisissent en aucune facon, car Il est au-dessus de la pensée.

Méme les mondes les plus élevés, qui se situent au niveau de la « pensée », s’annulent devant D.ieu et ne

peuvent Le saisir ; tel est le sens de la phrase « Aucune pensée ne peut Le saisir, en aucune facon ». La note
entre crochets renvoie a Likkutei Torah, Chela'h, sur le verset « Comme Tu as parlé, en disant ».
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Et c’est la [le sens de] «le Caché de tous les cachés, le dissimulé », etc.: méme aux mondes que 1’on
appelle «cachés» et «dissimulés», Il est caché et dissimulé, et aucune pensée

De méme, D.ieu est appelé «le Caché de tous les cachés»: méme les mondes qui sont eux-mémes appelés
cachés et dissimulés sont dévoilés en comparaison de Lui. Aucune pensée ne Le saisit.

TP TR WIn TN (10 53] 97D 111207 TPPYR 1771 DX NI M1IBT 2K 13 192 X0°AEN
997R7 9021 qwel $021 7227 Da3 PR

ne peut Le saisir. C’est a ce sujet qu’a été formulé le commandement: «Tu aimeras Havaya, ton
D.ieu»: qu’il médite si profondément sur 1I’Un véritable que Havaya devienne «ton D.ieu» (Eloke’-
ha), «de tout ton cceur, de toute ton ame et de toute ta puissance» —

Ici, I’Alter Rebbe revient au commandement: «Tu aimeras Havaya, ton D.ieu.» Lhomme doit méditer si

profondément sur I’'unité véritable de D.ieu, qui transcende tout, que Havaya devienne «ton D.ieu», le sien
propre, de tout son ceeur, de toute son ame et de toute sa puissance.
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c’est-a-dire dans la pensée, la parole et ’action: qu’il n’ait aucune pensée, parole ni action qui lui
soit propre, mais seulement [qu’elles soient] annulées dans 1’Un, qui est au-dessus de la penseée, et
«aucune pensée ne peut Le saisir». Car ’homme ne peut penser qu’a une chose mateérielle, et cela
est un mensonge absolu, etc.

Le texte explique qu’il s’agit de la pensée, de la parole et de I’action de I’homme: rien de tout cela ne doit

demeurer sien en propre, mais tout doit étre annulé dans 1'Un, qui est au-dessus de la pensée. La pensée

humaine ne peut saisir que des choses matérielles, et leur apparente réalité est «un mensonge absolu ».

SECTION 3 - 15-6

Remettre sa penseée, sa parole et son action
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Et c’est 1a le sens de « de toute ton ame » : le sacrifice de soi (messirout néfech). Car I’ame de
I’homme est constituée de la pensée, de la parole et de I’action ; tout cela doit étre livré et s’annu-
ler véritablement dans 1’Un.

Les mots « de toute ton Ame » signifient que I’on se livre entiérement a D.ieu. Puisque le texte identifie I’dAme

de ’homme a sa pensée, a sa parole et a son action, toutes trois doivent étre livrées et s’annuler dans I’Un
véritable.
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Mais, puisqu’il est impossible d’étre totalement dépourvu de pensée, il faut donc lier sa pensée, sa
parole et son action afin qu’elles deviennent un char (merkava) pour la Volonté supréme, béni
soit-11, par la Torah et les mitsvot ; car « la Torah émane de 'Hokhma (sagesse) », qui est au-dessus
de la pensée.
Pourtant, une personne ne peut pas simplement étre sans pensée. Elle doit donc lier sa pensée, sa parole et
son action a la volonté de D.ieu par la Torah et les mitsvot, devenant ainsi un « char » pour elle, un véhicule

dépourvu de volonté propre. Et puisque la Torah émane de 'Hokhma, qui est au-dessus de la pensée, elle
permet a la personne de s’unir a ce que la pensée ne peut saisir.
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TORAH OHR - PARSHAS KI SISA - MAAMAR 2 Spwi Nv¥n7 0OTIPa By 129 95100 ...

TN MOOR 0NWA 0°1372 IWAPNI TN AR 191 NP0 2nnx mEn awayn 95 i 6
LXX1723 117212 APTX 1720 Wnan 0°°NWa %7272 QAW MR awyn [y 2 W71 AT

Et c’est 1a [le sens de] «Celui qui accomplit une seule mitsva conformément a sa halakha», etc.
Bien que la Torah se soit revétue de realités matérielles — de I'interdit et du permis, et ainsi de
suite —, a plus forte raison ’accomplissement des mitsvot, qui portent sur des choses véritable-
ment matérielles, comme donner de I’argent a la charité, et ainsi de suite,
L’enseignement sur celui qui accomplit une seule mitsva montre la valeur de chaque mitsva, méme unique,
lorsqu’elle est accomplie selon la loi : par elle, ’homme se lie a la volonté de D.ieu. Pourtant, la Torah traite

de réalités matérielles, comme ce qui est interdit et ce qui est permis, et les mitsvot s’accomplissent au

moyen de choses matérielles, par exemple en donnant de I’argent a la charité.
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est comme I’analogie des cheveux qui s’étirent a partir du cerveau, alors qu’il n’y a dans le cer-
veau aucun aspect de cheveux. Il en va de méme pour la Torah et les mitsvot : bien qu’elles soient
des réalités matérielles, néanmoins, « la Torah émane de 'Hokhma », etc.

Les cheveux poussent a partir de la téte et tirent leur force vitale du cerveau, alors que rien qui ressemble a

des cheveux n’existe dans le cerveau lui-méme. De méme, la Torah et les mitsvot sont revétues de réalités
matérielles, mais leur source est la 'Hokhma divine, qui est au-dela de la pensée.

SECTION 4 - 117-8

Le second amour : I’ahava rabba venue d’en haut
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Et cette idée est un devoir pour chacun : il doit y réfléchir attentivement. Cela dépend de son libre
choix. La seconde interprétation de « Et tu aimeras Havaya », au futur — [un amour| qui vient de
lui-méme — correspond au niveau du grand amour (ahava rabba), qui vient d’en haut, de Lui, béni
soit-11.

La réflexion sur I'unité de D.ieu, telle qu’elle a été décrite, est le devoir de chacun et reléve de son libre
choix : c’est ce qui dépend de lui. La seconde lecture de « Et tu aimeras », comme une promesse, désigne

I’ahava rabba, un grand amour qui vient d’en haut comme un don, et non par I’effort personnel.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/ki-sisa/2/ 10



TORAH OHR - PARSHAS KI SISA - MAAMAR 2 Spwi Nv¥n7 0OTIPa By 129 95100 ...

MINANTIR 79YRD RITY P95 N1I1ANT 2 12 NPT D197 1KY YR 1w Y D i)

Et dans cette optique, « Ecoute » (chema) s’interprete au sens d’entendre : quelque chose auquel
aucune reflexion ne peut s’appliquer, car cela est au-dela de la réflexion.

Le mot « Ecoute » (chema) signifie ici recevoir ce que le raisonnement ne peut atteindre : cela est, pour ainsi

dire, entendu d’en haut. I’ahava rabba est au-dela de la réflexion et ne peut étre suscitée par elle.

2199 71 93 Dpwna aynbn RN 727 73R 02 *NB001 Qoo YR n05 wIpn Ypw Pl
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Et cela est appelé «le sicle sacre», I’argent (kessef), terme qui vient de «tu as ardemment désire »
(nikhssof nikhsafeta) : le niveau du grand amour qui vient d’en haut, mesuré pour chacun selon sa
propre mesure, dans le domaine de «fais le bien et détourne-toi du mal», qui doit étre réalisé au
plus haut degré. C’est aussi le niveau de «passant au marchand» (over la-so’her), expression qui
vient de «tout autour» (s’hor s’hor) : la lumieére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin).
Le «sicle sacré» est le grand amour qui vient d’en haut: kessef, I’argent, se lit comme kisoufin, le désir ar-
dent, comme dans les paroles de Lavan: «tu as ardemment désiré» (nikhssof nikhsafeta); et un sicle étant
une mesure de poids, cet amour est donné a chaque ame selon sa propre mesure. Chacun le recoit dans la
mesure de son «fais le bien et détourne-toi du mal», c’est-a-dire de I’accomplissement des mitsvot et de
I’abstention de la faute, ce qui, dit le texte, doit étre réalisé au plus haut degré. L’expression du verset «pas-

sant au marchand» (over la-so’her) est rapprochée de s’hor s’hor, «tout autour», ce qui désigne la lumiére

qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), la source transcendante de cet amour.

SECTION 5 - 19-10

Vingt gueéras et le recensement des ames
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Et c’est la le sens de «quatre cents sicles d’argent»: le niveau des quatre cents mondes de désir

(kissoufin) dans le Monde futur. Et c’est 1a le sens de «le sicle vaut vingt guéras».

Avraham paya a Efron «quatre cents sicles d’argent», que le maamar interpréte comme les quatre cents
«mondes de désir» dont parle le Zohar, dans le Monde futur. L’amour ardent de désir est ensuite relié aux
«vingt guéras» du verset sur le demi-sicle.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/ki-sisa/2/ 11
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Car chacun des deux niveaux d’amour mentionnés plus haut comprend dix éléments — I’intellect
et les attributs émotionnels (midot) — comme on le sait; et le niveau du grand amour qui vient d’en

haut comprend lui aussi dix éléments.

Chacun des deux amours comprend dix forces: ’intellect et les émotions de I’Ame. Le premier amour en
compte dix, et le grand amour venu d’en haut en compte dix autres; ensemble, ils forment les vingt guéras
du sicle entier.
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Et c’est 1a « le shekel vaut vingt guéras ». Et c’est 1a « Lorsque tu éleveras la téte des enfants d’Israél
lifkudeihem (selon leur dénombrement) » : c’est-a-dire les Ames, qui sont appelées « téte » ; lifku-

deihem vient du sens de

Les mots « le shekel vaut vingt guéras » représentent la mesure compléte des deux amours. Dans le verset du
recensement, « lorsque tu éléveras la téte des enfants d’Israél », la « téte » désigne les ames, et lifkudeihem,

généralement traduit par « selon leur dénombrement », est compris dans le sens du verbe pakad.

97317 1737 12K 1% IR2 TR 90D XD R ChR WDl 995 WK 11011 191 Y nR TR M

« Et D.ieu se souvint (pakad) de Sarah », etc. « Que chacun donne a D.ieu une rancon pour son

ame. » Mais le grand amour mentionné plus haut ne vient pas a chacun.

Dans Geneése 21:1, D.ieu se « souvint » (pakad) de Sarah et lui donna un fils ; le verset du recensement pour-
suit en disant que chacun donne « une rang¢on pour son ame ». Pourtant, le grand amour qui vient d’en haut
nevient pas a chacun.

SECTION 6 - 111

Le demi-sicle que chaque Juif doit donner

M101M% DpW NUXAM N3 13700 2 DY 1210 INWRA 130K 12 X 10 7193 00wy Pnaa M)
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Ni [chacun ne parvient] au niveau des « vingt guéras », etc. Mais le niveau du premier amour est

une obligation pour tous ; c’est 1a le niveau du demi-chékel : livrer son Ame, qui comprend dix.

Tout le monde n’atteint pas les « vingt guéras » au complet, qui comprennent le grand amour venant d’en
haut. Mais le premier amour, issu de la méditation, est requis de tous : c’est le demi-chékel, livrer son 4me
avec ses dix facultés.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/ki-sisa/2/ 12
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Et c’est 1a [le sens de] « Voici ce qu’ils donneront, tous ceux qui passent sur les pekoudim » — les
248 commandements (pekoudim) : autrement dit, méme celui qui transgresse, a D.ieu ne plaise,
quelque mitsva, reste néanmoins tenu de donner le demi-chékel, le niveau de ses dix [facultés], se-
lon le premier amour mentionné plus haut. Et le demi-chékel est « une offrande a D.ieu ».

L’Alter Rebbe lit dans les mots du verset « tous ceux qui passent sur les pekoudim » le sens de « tous ceux qui

transgressent les 248 commandements (pekoudim) ». Méme celui qui a péché doit donner son demi-chékel :

ses dix facultés, offertes a D.ieu par le premier amour, qui est « une offrande a D.ieu ».
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(Et voyez ce qui est écrit plus bas, a propos [du verset] « Vayakhel », au sujet de « il y a une volonté et
il y a une volonté ». Voyez également Likkutei Torah, Parachat Ki Tavo, dans le maamar commen-
cant par « Parce que tu n’as pas servi ».

Cette note entre parenthéses renvoie le lecteur au maamar sur Vayakhel, plus loin dans Torah Ohr, au sujet

de I’enseignement « il y a une volonté et il y a une volonté », ainsi qu’au maamar « Parce que tu n’as pas servi
» dans Likkutei Torah, Ki Tavo.
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Et 1a, au chapitre 2, a propos de ce qui y est écrit — « et c’est a ce sujet qu’il est dit : “Réjouissez-
vous, justes, en D.ieu” ; voyez la fin du maamar commencant par “Voici ce qu’ils donneront”, etc.,
“le demi-chékel” » — fin de citation. On comprendra également de la que le niveau du service ac-
compli dans la joie, qui est une obligation pour tout Israél, comme il est écrit : « Parce que tu n’as
pas servi », etc., « dans la joie »,

Le chapitre 2 de ce maamar de Likkutei Torah relie « Réjouissez-vous, justes, en D.ieu » a la fin de ce maa-

mar sur le demi-chékel. On peut également comprendre de 1a, précise la note, que servir D.ieu dans la joie

est requis de chaque Juif, puisque la Torah réprimande ceux qui n’ont pas servi « dans la joie ».

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/ki-sisa/2/ 13
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et il est aussi dit : « Servez D.ieu dans la joie » : c’est le niveau du demi-chékel, que chacun en Is-
raél est tenu de donner. Et le niveau de « Réjouissez-vous, justes, en D.ieu », c’est le second demi-
chekel.)

La joie requise de chaque Juif — « Servez D.ieu dans la joie » — est le demi-chékel que tous doivent donner.
La joie de « Réjouissez-vous, justes, en D.ieu » est le second demi-chékel, qui compléte le chékel et corres-
pond au grand amour venant d’en haut.

DANS LA AVODA

Chacun doit bien contempler I'unité de D.ieu, jusqu’a Lui remettre sa pensée, sa parole et son action, en les
liant a la volonté de D.ieu par la Torah et les mitsvot. Ce demi-sicle est entre ses mains et lui est exigé méme
s’il a transgressé ; le grand amour venu d’en haut est un don, accordé a chacun selon sa mesure. La re-
marque finale ajoute que servir D.ieu dans la joie est également une obligation pour chaque Juif.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Si tout amour et toute crainte qu’une personne éprouve viennent de D.ieu, comment le maamar laisse-t-il
néanmoins une place au libre choix ?

2. Comment I’analogie de la pensée et de la parole montre-t-elle que les mondes, bien qu’ils semblent exis-
ter, sont annulés devant D.ieu ?

3. Pourquoi, selon le paragraphe 5, faut-il que le fait de remettre sa pensée, sa parole et son action prenne la
forme de la Torah et des mitsvot ?

4. Pourquoi le demi-sicle, plutot que le sicle entier, est-il I’obligation de chaque Juif, méme de celui qui a
faute ?

5. Comment la remarque finale relie-t-elle le service de D.ieu dans la joie aux deux moitiés du sicle ?

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/ki-sisa/2/ 14
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Notes

PARAGRAPHE 1

1ane

Kehot renvoie le lecteur aux notes de sources du Rabbi sur
ce maamar, données plus haut dans les notes, sans les ré-
péter ici.

LA NOTE DE KEHOT
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Lordre du demi-chékel, donné par chacun de ceux qui
furent recensés : « un demi-chékel selon le chékel sacré,
vingt guéra par chékel, [...] une offrande a D.ieu ». C’est le
verset d’ouverture du maamar ; son demi-chékel et ses
vingt guéra deviendront les deux amours de D.ieu.

Exodus 30:133:% mnw
3 0Py YTPT 2RY2 PRYA MR DUTRRITPY 1297700 um
2 A PRYD N3 PRYE

Voici ce que donneront tous ceux qui passeront parmi les
recensés : un demi-sicle, selon le sicle du sanctuaire —le
sicle vaut vingt guéras—, un demi-sicle en offrande a D.ieu.

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

205 mnw

moya ooywa YT

Extrait de 1’éloge de la femme vaillante : « Son mari est
connu aux portes, lorsqu’il siége parmi les anciens du
pays. » Le maamar interpréte le mari comme étant D.ieu,

qui donne a chaque 4me son amour et sa crainte.

Proverbs 31:23373:87% *own

SPIRTIREY YRY3 APY2 B3 ST
Son mari est connu aux portes, lorsqu’il siege parmi les an-
ciens du pays.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar explique que « son mari est connu aux portes »
signifie que le Saint béni soit-I1 est connu de chacun « se-
lon ce qu’il mesure dans son cceur », dans la mesure ou
chacun peut s’attacher a Lui. La préface du compilateur
au Tanya cite ce passage, comme le souligne Kehot, a pro-
pos de I’expression « chacun selon sa mesure ».

Zohar 1, 103b2 ,2p x”nt
LA NOTE DE KEHOT
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likuteitorah.com/fr/torah-ohr/ki-sisa/2/

172 7797 DPMIN T 7A10 . L 29Yw T anw

Selon la note, Or HaTorah présente cette idée en ces
termes : « par lesquelles et au moyen desquelles le Saint
béni soit-Il est connu d’Israél », et explique pourquoi
I’amour et la crainte sont appelés des « portes ».
LA NOTE DE KEHOT
ORI 772IP YT 1T 93T 12w MONN Y DOLDIW D NUMIRD RN
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PARAGRAPHE 2

6

bR YR

Le premier verset du Chéma, qui proclame l'unité de
D.ieu. A partir de ce verset et du suivant, « Et tu aimeras »,
le maamar dégagera a la fois ce qui reléve du choix de

I’homme et ce qui vient d’en haut.
Deuteronomy 6:4°7:1 0°727
X Havayah 1°p9% Havayah X1 ynw
ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.

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

.7,10%137

PARAGRAPHE 3

7

ML MWD TR

Ici, le Tséma’h Tsédek ajoute que le premier sens, le com-
mandement, est I'amour qui vient « selon la mesure de ce
que I’on ressent dans son cceur », tandis que le second, le
futur — « ’amour viendra de lui-méme » — est ’ahavah
rabbah.
LA NOTE DE KEHOT
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Kehot renvoie a Or HaTorah, Va’eschanan, au sujet de
I’amour quivient de lui-méme.
LA NOTE DE KEHOT
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« Car Moi, Havaya, Je n’ai pas changé ; et vous, enfants de
Yaakov, vous n’avez pas cessé d’étre. » Le maamar s’ap-
puie sur ce verset pour la contemplation selon laquelle la
création n’a entrainé aucun changement en D.ieu.

Malachi 3:61:3 298>n
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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)
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« Car Havaya Elokim est un soleil et un bouclier. » Comme
I’explique le Tanya, Chaar HaYihoud VehaEmouna, ch. 4,
auquel Kehot renvoie, le Nom Elokim est une enveloppe
qui proteége les créatures du « soleil » de Havaya, afin
qu’elles puissent exister.

Psalms 84:1227°:775 0°%°11n
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Car D.ieu est un soleil et un bouclier ; D.ieu accorde grace
et gloire ; il ne refuse aucun bien a ceux qui marchent dans
I'intégrité.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La, I’Alter Rebbe explique « Car un soleil et un bouclier,
Havaya Elokim » : de méme qu’un fourreau protége du so-
leil afin que les créatures puissent en supporter la lu-
miere, le Nom Elokim protége le Nom Havaya, qui fait
exister toutes choses a partir du néant a chaque instant.
Tanya, Sha’ar HaYichud 4:172nKm 7m0 yw ;°aw pon ,x°an
ReT
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Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Rabbi Maharach demande la comment I’existence du
monde peut étre qualifiée de « mensonge absolu », alors
qu’elle parait manifestement réelle et distincte ; et si le
monde n’existe pas du tout, pourquoi la Torah dit-elle « Au
commencement, D.ieu créa », ce qui serait alors superflu.

LA NOTE DE KEHOT
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« Par la parole de D.ieu les cieux furent faits, et par le
souffle de Sa bouche toute leur armée. » Puisque les
mondes n’existent que par la parole de D.ieu, leur appa-
rente indépendance est illusoire.

Psalms 33:6:3"% 0°%1n
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Par la parole de D.ieu les cieux furent faits, et toute leur ar-
meée par le souffle de Sa bouche.

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

LA NOTE DE KEHOT
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« Et de ma chair je contemple D.ieu. » L’Admour Hazaken
s’appuie sur ce verset pour connaitre D.ieu a partir du
fonctionnement de ’dme humaine, ici le rapport entre la
pensée et la parole.

Job 19:26172:07 21
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Et lorsque, aprés cela, ma peau sera détruite, alors, sans ma
chair, je verrai D.ieu ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« D.ieu apparaitra au-dessus d’eux, et Sa fléche jaillira
comme I’éclair. » Le maamar applique I'image de I’éclair a
la 'Hokhma de D.ieu, d’ou est tirée la parole unique qui
fait exister les mondes.

Zechariah 9:1477:°0 7710t
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D.ieu apparaitra au-dessus d’eux, et Sa fléche jaillira

comme I’éclair ; D.ieu fera retentir le cor et avancera dans

les tourbillons du midi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le Tanya, chapitre 21, explique que la parole de D.ieu,
contrairement a celle d’un étre humain, n’est jamais sépa-
rée de Lui, car rien n’existe en dehors de Lui, et que les
créatures semblent seulement séparées en raison des
contractions qui dissimulent Sa lumiére. I1 conclut : «
C’est pourquoi, devant Lui, tout est véritablement consi-
déré comme rien. »
Tanya, Likkutei Amarim 21:907nK *01p°? ;nwRY p2n X010
‘U:R”D
WRR YN RPD K7D - R 197
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
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Tiré de la supplication de Moché aprés la faute des explo-
rateurs, ou il demande a D.ieu de manifester Sa grande
patience « comme Tu I’as dit, en disant ». La note entre
crochets renvoie le lecteur au discours du Likkutei Torah
sur ce verset, dans la paracha de Chela'h.

Numbers 14:171°:7° 9271n2
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Et maintenant, je t’en prie, que la puissance de D.ieu soit
grande, comme tu I’as dit, en disant :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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L’Admour Hazaken y explique « Comme Tu as parlé, en di-
sant » : du niveau de « parole » de la Torah procéde une
amira, une « expression » cachée, dans les niveaux infé-
rieurs ; elle devient la source de ce que les Ames regoivent
au Gan Eden.
LA NOTE DE KEHOT
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« Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force. » Le maamar y voit le premier
amour, celui qui est ordonné, dans lequel la pensée, la pa-
role et I’action d’une personne sont toutes consacrées a
D.ieu.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
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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)

PARAGRAPHE 5

20
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Le Zohar dit que «la Torah émane de 'Hokhma», du lieu
appelé «saint». Le maamar s’appuie sur cette idée pour
montrer que la Torah, bien qu’elle soit saisie par la pen-
sée, provient d’un niveau qui dépasse la pensée.

Zohar II, 121ax ,x2p 27mt
LA NOTE DE KEHOT
X ,ROp 2m

PARAGRAPHE 6
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Kehot suggére, avec une réserve (« peut-étre »), que la ré-
férence est a Sotah 3b : « Quiconque accomplit une mitsva
dans ce monde, celle-ci le précéde dans le Monde futur. »
Le maamar ajoute dans sa formulation : « conformément a
sa halakha ».

Sotah 3b:1337°:2°1 1O

noxR mn awivy 5? 021 927 WK NI 12 DRI 027 WK

T2 WRIY K20 077 P97 NDPIM innTRn — Ma 072

n22im 1n2g7R — N1 D71y3 NOX T3y 13T 2 AR 187
72N 37R2 1937 0277 NINIR ANDPY ARRIY L1777 07 17I0Y

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

TN NAN IR WY P 1

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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« La Torah émane de 'Hokhma. » Le maamar le répéte ici
pour montrer que, si matériels que soient les sujets de la
Torah et les mitsvot, leur source est au-dessus d’eux.

Zohar, Mishpatim 20:500-50227pn-p”n:> 0°vWAWH 717 190

Car la Torah elle-méme émane de la Sagesse, du domaine
appelé «sainteté», et la Sagesse elle-méme émane de la ré-
gion appelée «saint des saints» (litt. sainteté des saintetés).
Rabbi Isaac dit : «Le Jubilé est également désigné comme
“sainteté”, comme il est écrit : “Car c’est le jubilé ; il sera
sainteté (kodesh) pour vous” (Lév. 14, 12). Les Israélites des-
tinés a étre des “hommes de sainteté” ont part aux deux (la
Torah et le Jubilé).»

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

PARAGRAPHE 7

24
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La lettre distingue deux amours : « ’amour dans les dé-
lices », a propos duquel il est dit : « Réjouissez-vous,
justes, en D.ieu » ; tous n’y ont pas le mérite d’accéder, et
il échoit a ’homme d’en haut ; et « le second », un amour
et un désir de s’attacher a D.ieu, cachés dans le coeur de
chaque Juif, qu’il révéle en réfléchissant a D.ieu avec son
intellect.
LA NOTE DE KEHOT
XL, wrnw ﬂ”WP'?J 9911 R NPIwM (2,09P) 17 0 PUIAR IRA

PARAGRAPHE 8
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Lavan a Yaakov : « Tu es parti parce que tu aspirais ardem-
ment (nichsof nichsafta) a la maison de ton pére. » Le
maamar interpréte kesef, « argent », a la lumiére de ce
mot qui exprime I’aspiration.
Genesis 31:30°2:x”% n>wx12
©RPX"NK N33 192 I M°37 AAB0DI A0 227 T2 Ny
Et maintenant que tu es bel et bien parti, parce que tu lan-
guissais tant apres la maison de ton pére, pourquoi as-tu
volé mes dieux ?»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Aok 12y

Avraham pesa pour Efron « quatre cents sicles d’argent,
ayant cours chez le marchand (over lasocher) », pour la
grotte de Makhpéla. Le maamar voit dans cette expression
une allusion a la lumiére qui entoure tous les mondes.
Genesis 23:161"0:3” N°wR12
737 WK A0ITNK 119Y7 DX PPYNI 11IDYOR 071X ynun
107 12Y 102 PRY NINM Y2IX N2 VN2
Abraham écouta Ephron, et Abraham pesa a Ephron I’argent
dont il avait parlé en présence des fils de Heth : quatre cents
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sicles d’argent, monnaie courante chez le marchand.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

=110 N0 NS

Le Talmud cite I’avertissement adressé a un nazir : « Fais
le tour, fais le tour (s’chor s’chor) ; ne t’approche pas de la
vigne. » Le maamar prend s’chor, « autour », dans le sens
de socher, « marchand », pour désigner la lumiére qui en-
toure les mondes.

Avodah Zarah 17a:6":X 1> 191 1M1y

LA NOTE DE KEHOT
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Efron a Avraham : « Une terre valant quatre cents sicles
d’argent, qu’est-ce que cela représente entre moi et toi ? »
Le maamar interprete ’argent (kesef) comme le désir ar-
dent, et les quatre cents comme les mondes du désir
ardent.
Genesis 23:15170:372 N°wR12
INRTNRY KVTTR 92 P2 N027IRY NNG YW TN "I9RY 3TN
2R
« Mon maitre, écoute-moi : une terre valant quatre cents
sicles d’argent, qu’est-ce que cela entre toi et moi ? Enterre
donc ton mort. »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 10
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Or HaTorah y interpreéte ainsi : « lifkudeihem — le niveau
des mondes » (Kehot : lire « mondes du désir »), « dans le
sens de “Et D.ieu se souvint de Sarah”. » Cela relie le mot
aux quatre cents mondes du désir du paragraphe
précédent.
LA NOTE DE KEHOT
M NYR (1721037 1PRPY B7X) 1Ry N2 oneTipa 10PN Y N7mNa
T DR TpD

79w DX PR M

« Et D.ieu se souvint de Sarah comme Il ’avait dit », et elle
enfanta Yits’hak. Le maamar comprend lifkudeihem dans
le sens de ce pakad.

Genesis 21:T'R:X”) N"wx12
137 WRD MY 7 WY MWK WK MY TR M
Et D.ieu se souvint de Sarah, comme Il I’avait dit, et D.ieu fit

pour Sarah ce qu’ll avait annoncé.

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

.N,RD N°wKRA2

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/ki-sisa/2/

31

Spwi Nv¥n7 0OTIPa By 129 95100 ...

W21 920 WOR 1aNN

« Lorsque tu éléveras la téte des enfants d’Israél selon leur
dénombrement, chacun donnera a D.ieu une ran¢on pour
son Ame. » Le maamar comprend « la téte » comme dési-
gnant les aAmes.

Exodus 30:1227°:% mnw

e WDl 79D WK 1NN DPTREY PRIWII2 WRITNR RPN 03
:0OK TPDI N33 B2 MTK?1 DK Tp3

« Lorsque tu feras le dénombrement des enfants d’Israél, se-

lon leur nombre, chacun donnera a D.ieu le rachat de son

ame lorsque tu les dénombreras, afin qu’il n’y ait pas de

fléau parmi eux lorsque tu les dénombreras. »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Voici ce que donnera chacun de ceux qui passent parmi
les recensés : un demi-shekel. » Le maamar interpréte
maintenant « passe outre » comme une transgression et
les pekoudim comme les commandements, de sorte que

meéme un transgresseur doit donner.

Exodus 30:1337:'% ninw

T} 0Py WIPT PRW3 PRWT ISR DUTRRO"Y 139702 U
M2 N Ypwn noxnn Ppwn

Voici ce que donneront tous ceux qui passeront parmi les

recensés : un demi-sicle, selon le sicle du sanctuaire —le

sicle vaut vingt guéras—, un demi-sicle en offrande a D.ieu.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Au chapitre 2 de « Parce que tu n’as pas servi » (Likkutei
Torah, Ki Savo, 43a), I’Alter Rebbe oppose I’amour caché
dans le cceur de chaque Juif, auquel commande « Tu aime-
ras », 4 un amour supérieur, réservé a quelques étres
d’exception. A propos de cet amour supérieur, il écrit : «
c’est a ce sujet qu’il est dit : “Réjouissez-vous, justes, en
D.ieu” », puis renvoie a la fin de ce maamar sur le demi-
chékel.
LA NOTE DE KEHOT
X ,An 0w n™pha

nTay K9 WX NN

« Parce que tu n’as pas servi D.ieu, ton D.ieu, dans la joie
et la gaieté du cceur, au milieu de I’abondance de tout. »
Tiré de la réprimande de Ki Tavo ; la note en déduit que
servir D.ieu dans la joie est exigé de tous.

Deuteronomy 28:471":1”2 0°727
199 390 227 202 AoR2 PRPX NTNR PT2Y7KD YR NOR

parce que tu n’as pas servi D.ieu, ton D.ieu, avec joie et avec
allégresse de cceur, en raison de ’abondance de toutes
choses ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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LA NOTE DE KEHOT
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« Servez D.ieu dans la joie ; présentez-vous devant Lui
avec des chants. » La note identifie cette joie, exigée de
chaque Juif, au demi-shekel.

Psalms 100:2°2:’p 0°%°11n
312 1397 W2 L3 TN 1Ty
Servez D.ieu avec joie ; présentez-vous devant Lui avec des

chants.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Réjouissez-vous en D.ieu, justes, et rendez grace a Son
saint Nom. » La note identifie cette joie des justes a la se-
conde moitié du shekel.

Psalms 97:1227:1% 0°2°11n
SR 2217 179M Havayaha 0°p°78 annt
Réjouissez-vous en D.ieu, justes, et rendez grace a Son saint

nom.

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