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« Et sous Ses pieds, comme
I’ouvrage d’une brique de saphir »

Moche, une d4me d’Atsilout, ne connaissait que les « pierres » :
I’annulation de soi essentielle du Nom Mah, tandis que les
anciens, ames de Béria, virent « sous Ses pieds » : « la brique de
saphir », les lettres du Nom Ban, I’annulation de soi d’étres qui
existent. De telles briques sont fabriquées ici-bas, lorsque les
soixante-dix langues et les paroles de lavie quotidienne sont «

cuites » dans le Chema et éleveées vers la sainteté.
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L’IDEE CENTRALE

Moche, une ame d’Atsilout, ne connaissait que les « pierres » : ’annulation de soi
essentielle du Nom Mah, tandis que les anciens, Aames de Béria, virent « sous Ses
pieds » : « la brique de saphir », les lettres du Nom Ban, I’annulation de soi d’étres
qui existent. De telles briques sont fabriquées ici-bas, lorsque les soixante-dix
langues et les paroles de la vie quotidienne sont « cuites » dans le Chema et élevées

vers la saintete.

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

Puisque le niveau le plus bas de chaque monde devient le plus élevé du monde suivant, Béria tout en-
tiére ne représente, par rapport a Atsilout, que Netsa'h, Hod et Yessod, les « jambes en dehors du corps
», eloignées de l’intellect qui met les « bras » en mouvement. Netsa'h, Hod et Yessod d’Adam Kadmon,
la pensée primordiale « Je régnerai », percent la séparation et atteignent I’extrémité d’Assiya ; ainsi,
méme I’homme le plus bas peut donner savie pour le Nom de D.ieu. Moché, d’Atsilout, accédait a ses
lumiéres ; les soixante-dix anciens, de Béria, ne virent que « sous Ses pieds », Adam Kadmon en des-
sous du Trone, tout comme Ye’hezkel ne vit que « ’homme » de Béria. Mah, I’annulation de soi essen-
tielle, affine ; Ban, I’annulation de soi de ce qui existe, est affiné. Les lettres de Mah sont des « pierres »
faites par le Ciel ; les briques sont faites par les hommes, de méme que les soixante-dix langues sont
élevées lorsqu’elles sont « briilées » dans le Chema. Les anciens virent cette « brique de saphir » et «
I’essence des cieux », les lettres de Mah atteignant la Pureté supréme. Ils ne contemplérent que Elokim
et mangerent et burent la nourriture de Béria, tandis que Moché était nourri par 'Hokhma et Bina d’At-

silout. La Torah est la nourriture, la priére est la boisson, et ’Ame a besoin des deux.

PLAN

1 Les jambes en dehors du corps 11-2

Puisque Mal'hout de chaque monde devient Kéter du monde suivant, Béria tout entiére ne représente, par
rapport a Atsilout, que Netsa'h, Hod et Yessod. 'Hessed, le « bras droit », découle de lui-méme de I'intellect,
comme les mains bougent joyeusement ; Netsa'h, la « jambe », est un sentiment naturel éloigné de l’intel-
lect, comme les jambes ne dansent que par une pensée délibérée.
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2 Les pieds d’Adam Kadmon 13

Les configurations s’acheévent au-dessus de la séparation entre Atsilout et Béria, mais Netsa'h, Hod et Yessod
d’Adam Kadmon la percent et atteignent I’extrémité d’Assiya, car Adam Kadmon est la pensée « Je régnerai
», qui renferme le dessein de tous les mondes. C’est pourquoi méme I’homme le plus bas peut donner sa vie
pour le Nom de D.ieu.

3 Moché, les anciens et Ye’hezkel 14-5
Dans Atsilout, les lumiéres et les réceptacles ne font qu’un avec D.ieu ; dans Béria, des étres sont créés et
limités. Moché accédait aux lumiéres d’Atsilout ; les anciens ne virent que « sous Ses pieds », Adam Kad-
mon tel qu’il est revétu dans Béria, en dessous du Trone ; la « forme d’'un homme » de Ye’hezkel se trouve
également dans Béria.

4 Pierres et briques 16-7
Mah, I’annulation de soi essentielle, affine, et Ban, I’annulation de soi d’un étre existant, est affiné. Les
lettres de Mah sont des « pierres », faites par le Ciel ; les briques, faites par les hommes et cuites dans un

four, représentent 1’élévation des soixante-dix langues vers la langue sainte, qui est le dessein de I’exil et
s’accomplit lorsque leurs lettres sont « briilées » dans le Chema.

5 La brique et I’essence des cieux 18-9
Atsilout ne comporte pas de « brique », seulement des « pierres » ; Moché ne vit donc aucune brique. Les
anciens, de Béria, virent « la brique de saphir », les lettres de Ban. « L’essence des cieux » désigne les
lettres de Mah, qui atteignent la Pureté supréme, car la fin est enchissée dans le commencement.

6 Les nobles et les mains suprémes 110

Les « nobles », Nadav, Avihou et les anciens, étaient I’Atsilout au sein de Béria, mais ils n’atteignirent pas les
«mains » suprémes reliées a la téte. Moché, Aharon et les Patriarches, enracinés dans Atsilout, y accédérent.

7 Ils contemplérent, mangérent et burent 1M11-12

«Ils contemplérent », un terme du Targoum, signifie qu’ils ne virent que Elokim, le bouclier qui recouvre
le soleil de Havaya. Leur nourriture et leur boisson étaient celles de Béria : de méme que, dans le corps,
la nourriture descend et que la boisson permet a une essence subtile de remonter jusqu’au cerveau, les
eaux féminines doivent s’élever d’en bas. Moché était nourri par la nourriture et la boisson d’Atsilout,
'Hokhma et Bina.

8 Le pain et la boisson 13-16
Bina déploie le point de 'Hokhma comme un embryon grandit dans le ventre, et éléve Zeir Anpin de «
trois au sein de trois » a soixante myriades. La Torah écrite est le « pain », que I’'on ne mange que lors-
qu’on a faim ; la Torah orale, qui donne les raisons (ta’amim), est la « boisson », que ’on prend méme
sans soif, pour son gofit.

9 Torah et priére 117

La Torah est la nourriture, I’effusion qui descend d’en haut ; la priére est la boisson, I’élévation d’en bas ;
I’ame a besoin des deux. Les anciens recurent la Torah comme « son pain », telle qu’elle se trouve en bas ;
Moché, au Sinai, la saisit comme « Mon pain », dans sa racine d’en haut.
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NOTIONS CLES

Adam Kadmon 7117p 07X

Le premier niveau, qui englobe tout, au-dessus d’Atsilout :
la pensée primordiale de D.ieu, « Je régnerai », qui ren-
ferme le dessein de tous les mondes. Ses Netsa'h, Hod et
Yessod percent la séparation et atteignent l’extrémité
d’Assiya.

Séparation (parsa) X072
La limite entre Atsilout et Béria, appelée le « Trone » ; on la

lit kes alef, un voile couvrant ce qui se trouve au-dessus
d’elle.

En dehors du corps x9131 127

La condition de Netsa'h, Hod et Yessod, les « jambes », plus
éloignées de I'intellect que 'Hessed et Guevoura, les « bras
». Béria tout entiére se trouve dans cette relation avec
Atsilout.

Mah et Ban 7721 7"n

Deux fagons de développer les lettres du Nom Havaya :
avec des alef (Mah) et avec des hé (Ban). Mah, qui affine,
est ’annulation de soi essentielle ; Ban, qui est affiné, est
I’annulation de soi d’un étre qui existe.

Annulation de soi essentielle 0zy2 91172

Une annulation sans aucun sentiment d’existence sépa-
rée, comme dans Atsilout, ou « Lui, Sa force vitale et Ses
réceptacles ne font qu’un ».
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Annulation de soi d’une chose existante (bitoul
hayech) ©°n 21072

Un étre qui existe bel et bien, mais se met de c6té devant
Celui qui le fait exister, comme les anges du camp de Mi-
khaél. C’est la « brique », qui n’a pas sa place dans
Atsilout.

Pierres et briques 0°1271 0%

Les pierres sont faites « par les mains du Ciel » et repre-
sentent les lettres de Mah ; les briques sont faites par les
hommes a partir de la terre et cuites jusqu’a devenir dures
comme la pierre ; elles représentent l'affinement du
monde inférieur, la « brique de saphir ».

Pureté supréme (tehirou ila’a) x5y 177170

Le niveau suggéré par « pour la pureté », que les lettres de
Mah atteignent. Emek HaMelech le situe au-dessus
d’Adam Kadmon ; la Kabbale de Rabbi ‘Haim Vital I'identi-
fie a Adam Kadmon.

Eaux féminines et masculines 7711 7”1
L’élévation d’en bas et ’effusion d’en haut. La priére, la «
boisson », éléve les eaux féeminines ; la Torah, la « nourri-
ture », fait descendre les eaux masculines.

Le dos (a’horaim) 0°711x

La face extérieure d’un niveau. Le terme vaye’hezou du
Targoum montre que les anciens ne virent que le « dos »,
le niveau de Elokim.
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SECTION 1 - 1-2

Les jambes en dehors du corps
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Explication du verset: «Et sous Ses pieds, comme I’ouvrage d’une brique de saphir», etc. Or, on
sait que, dans I’ordre de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout), Mal’hout (sou-
veraineté) du Monde d’Atsilout (Emanation) devient Kéter (la Couronne) pour le Monde de Béria
(Création), et Mal’hout de Béria [devient Kéter| pour le Monde de Yetsira (Formation), etc.,
Le maamar entreprend d’expliquer Chemot 24,10, qui décrit ce que Nadav, Avihou et les soixante-dix an-
ciens virent au Sinai: «sous Ses pieds» se trouvait quelque chose qui ressemblait a une brique de saphir. Il

commence par exposer une régle fondamentale de I’enchainement des mondes: le niveau le plus bas de

chaque monde, Mal’hout, devient le niveau le plus élevé, Kéter, du monde qui lui est inférieur.
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du haut vers le bas. Si tel est le cas, du bas vers le haut, Béria dans son ensemble n’est considére,
par rapport a Atsilout, que comme le niveau de Netsa’h, Hod et Yessod, «a I’extérieur du corps»
(lebar migoufa).

Considéreé d’en bas, le Monde entier de Béria ne correspond donc qu’a la partie inférieure d’Atsilout. Il se si-

tue par rapport a Atsilout comme Netsa’h, Hod et Yessod, les «jambes», se situent par rapport au corps: «a
I’extérieur du corps», expression que les parties suivantes expliquent.
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Car le niveau de 'Hessed (bonté) est I’essence méme de l’attribut, lorsque le niveau de l’intellect
(mo’hin) y rayonne. C’est le niveau de I’amour qui nait de la contemplation, etc.; en effet, par le
niveau de I'intellect, I’éveil de ’amour et de la crainte se produit de lui-méme, etc.

Pour montrer pourquoi Netsa’h, Hod et Yessod sont considérés comme «a I’extérieur du corps», I’Alter

Rebbe définit d’abord le 'Hessed. Le 'Hessed est ’attribut dans son essence propre, éclairé par I'intellect: un
amour qui nait de la contemplation et s’éveille de lui-méme dés lors que I’esprit a saisi son objet.
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C’est pourquoi on ’appelle «le bras droit» (dero’a yemina), a I'image des mains et des bras, qui ex-
priment les mouvements de la joie lorsque I’esprit d’'une personne est absorbé dans la joie, sans
qu’elle réflechisse a la maniere d’effectuer ces mouvements.

Parce que le 'Hessed découle directement de I'intellect, il est appelé «le bras droit». Les bras et les mains

expriment spontanément la joie d’'une personne: lorsque son esprit est rempli de joie, ils se mettent en

mouvement, sans qu’elle décide délibérément de la maniére de bouger.
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Comme il est écrit: «avec deux, il volait», de lui-méme et spontanément, etc. Et comme il est dit
dans le Zohar, parachat Michpatim (page 122b): «La téte du Roi est parée de 'Hessed (bonté) et de
Guevoura (retenue) », etc.

Deux sources illustrent cette idée. Dans la vision d’Isaie, les séraphins volent avec deux de leurs ailes; I’Ad-

mour Hazaken comprend cela comme un mouvement qui se produit de lui-méme. Et le Zohar dit que la «teé-

te» du Roi est parée de 'Hessed et de Guevoura: les «bras» sont donc associés a la téte, siege de I'intellect.
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En revanche, le niveau de Netsa'h (victoire) est celui de I’effusion de I’attribut sans raison ni intel-
lect (mo'hin): le niveau de la victoire (nitsoua'h), qui est celui de ’amour naturel, [comme dans
I’expression] «un fils est la jambe de son pére» (bera kar’a de’avouha). Et il est appelé le niveau des
«jambes», «hors du corps»,
Netsa'h est I'effusion de l'attribut sans la direction de l’intellect: une impulsion a I’emporter, comme
I’amour naturel exprimé dans I’adage «un fils est 1a jambe de son pére». C’est pourquoi Netsa'h et ses attri-

buts associés sont appelés les «jambes», situées «hors du corps»; la version paralléle ajoute qu’ils sont en-
core plus éloignés de l'intellect qui se trouve dans la téte.
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et bien que les jambes aussi expriment les mouvements de la joie lorsqu’on danse au moment de
sa joie, cela se fait parce que ’on réfléchit a la maniere de danser, et non spontanément comme
avec les mains.

Les jambes aussi peuvent exprimer la joie par la danse, mais seulement lorsqu’une personne réfléchit a la

maniére de danser; elles ne se mettent pas en mouvement d’elles-mémes, comme les mains. Cela achéve le
contraste: le 'Hessed répond directement a I’intellect, tandis que Netsa'h en est éloigné d’un degré.

SECTION 2 - 113

Les pieds d’Adam Kadmon
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Or, Netzach, Hod et Yesod d'Adam Kadmon prennent fin dans le Monde d'Assiya (Action), etc. Les
partzoufim (configurations) des Iggoulim (Cercles) et du Yosher (Alignement) prennent fin avant la
cloison (parsa) entre le Monde d'Atsilout (Emanation) et le Monde de Béria (Création) ; toutefois,
Netzach, Hod et Yesod d'Adam Kadmon percent la cloison et s'habillent dans Béria, Yetsira (For-
mation) et Assiya, etc.
Adam Kadmon, « I'Homme primordial », est le premier niveau d'émanation, englobant tout, au-dessus d'At-
silout. Les configurations, tant sous leur forme de « cercle » que sous leur forme « alignée », prennent fin au-

dessus de la cloison qui sépare Atsilout de Béria ; mais la partie la plus basse d'Adam Kadmon, ses Netzach,

Hod et Yesod, perce cette cloison et s'étend jusqu'aux mondes de Béria, Yetsira et Assiya.
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Car le concept d'Adam Kadmon est le niveau de la pensée « Je régnerai » (ana emloch) ; dans cette
pensée primordiale se trouvait toute la finalité de 1'ordre de 1'enchainement descendant des
mondes (hichtalchelout), jusqu'a la fin d'Assiya, afin qu'il y ait soumission (itkafya) et transforma-
tion (it'hap'ha), etc.
La raison tient a ce qu'est Adam Kadmon : la pensée primordiale de D.ieu, « Je régnerai », l'intention origi-
nelle d'étre Roi. Cette pensée contenait déja le but de toute la chaine des mondes, jusqu'a la fin d'Assiya :

soumettre (itkafya) et transformer (it'hap'ha) ce qui s'oppose a la sainteté. Elle atteint donc le lieu ou son
dessein s'accomplit.
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C'est pourquoi le niveau d'Adam Kadmon peut s'habiller dans Béria, Yetsira et Assiya, etc. Et c'est
pourquoi méme le plus bas parmi les bas et ceux qui ont le moins de valeur peuvent donner leur

vie pour la sanctification du Nom (kidouch Hachem).

Voila pourquoi Adam Kadmon peut s'habiller jusque dans les mondes inférieurs. Cela explique aussi pour-
quoi méme la personne la plus indigne et la plus basse est capable de donner sa vie pour sanctifier le Nom
de D.ieu : le niveau le plus élevé 1'atteint lui aussi.
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Cela tient au fait que Netzach, Hod et Yesod d'Adam Kadmon prennent fin et s'habillent la, a la fin
d'Assiya, etc. (Voir également ce qui est écrit dans le discours commencant par « Au chef des

chantres, sur le sheminit ».)

La force nécessaire a un tel sacrifice de soi provient de Netzach, Hod et Yesod d'Adam Kadmon, qui
prennent fin et s'habillent tout au bout d'Assiya. La parenthése renvoie le lecteur au discours « Au chef des
chantres, sur le sheminit », que Kehot situe dans la section du Siddour consacrée a la circoncision.

SECTION 3 - 14-5

Moche, les anciens et Ye’hezkel
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Or, la différence entre le Monde d’Atsilout (Emanation) et le Monde de Béria (Création) est qu’en
Atsilout, « Lui, Sa force vitale et Ses réceptacles ne font qu'un » : les lumiéres et les réceptacles ne

sont pas limités.

Le maamar définit a présent la différence entre Atsilout et Béria. En Atsilout, « Lui, Sa force vitale et Ses ré-
ceptacles ne font qu’un » : les lumiéres — la force vitale — et les réceptacles sont un avec D.ieu, et ne sont
donc pas limités.
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En Béria, en revanche, les anges et les Ames sont des étres créés [et] limités. Or, Moché, qui rele-

vait du niveau d’Atsilout, « s’approcha de Havaya » : le niveau des lumieéres d’Atsilout.

En Béria, au contraire, les anges et les Ames sont des étres créés, soumis a de véritables limites. Moché, dont
I’ame relevait d’Atsilout, recut ’ordre de « s’approcher de Havaya » seul (Exodus 24:2) ; il atteignit ainsi les
lumiéres d’Atsilout elles-mémes.
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Les soixante-dix anciens, en revanche, ne virent et ne saisirent que le niveau de « ce qui est sous
Ses pieds » : ce qui descend sous le Trone, le niveau d’Adam Kadmon.
Les soixante-dix anciens ne saisirent que ce que le verset appelle « ce qui est sous Ses pieds » : ce qui s’étend

sous le Trone. 1l s’agit d’Adam Kadmon tel qu’il pénetre en Béria, dans sa partie la plus basse, qui traverse la
séparation.
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tel qu’il est revétu en Béria. Car le niveau du Trone est celui de la séparation (parsa) qui sépare At-
silout de Béria : kisei (trone) [se lit] kes alef [la couverture du alef], etc.
Le Trone est la séparation entre Atsilout et Béria. Le jeu de mots lit kisei (trone) comme kes alef, « une cou-

verture du alef », ce qui suggére que le Trone recouvre et dissimule au monde inférieur ce qui se trouve au-
dessus de lui.
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De méme, Ye'hezkel ne vit que dans le Monde de Béria (Création), comme il est écrit : « Et, au-des-
sus de la ressemblance du trone, une ressemblance ayant I’apparence d’'un homme », etc. Cela se
trouve en Béria, [et] est limité.

Le prophete Ye'hezkel vit, lui aussi, uniquement en Béria. Sa vision d’« une ressemblance ayant ’apparence

d’un homme » au-dessus du trone (Ezekiel 1:26) est celle d’une chose définie et limitée, comme tout ce qui
se trouve en Béria.
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Car Zeir Anpin (les attributs émotionnels) est appelé du nom d’Adam (« homme ») : il se divise en
lignes, etc. En revanche, 'Hokhma (sagesse) et Bina (compréhension), qui sont un rayonnement de
la Lumiére infinie (Or Ein Sof), ne sont pas appelées du nom d’Adam.

Zeir Anpin, les attributs émotionnels, est appelé Adam, « homme », parce qu’il se divise en lignes distinctes,

comme les membres d’une forme humaine. 'Hokhma et Bina, qui sont un rayonnement de la Lumiére infi-
nie elle-méme, ne connaissent pas une telle division et ne sont pas appelées Adam.
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Et, de maniére générale, le Monde d’Atsilout (Emanation) est 'Hokhma, etc. C’est pourquoi « ayant
I’apparence d’'un homme » désigne le niveau de Netsa'h, Hod et Yessod d’Adam Kadmon, tel qu’il
est revétu dans Béria, Yetsira et Assiya, etc.

Puisque, dans son ensemble, Atsilout est 'Hokhma, I’« homme » que Ye'hezkel vit ne peut étre Atsilout lui-

méme. Il s’agit de Netsa'h, Hod et Yessod d’Adam Kadmon, tels qu’ils sont revétus dans Béria, Yetsira et As-

siya — le méme niveau que les anciens virent « sous Ses pieds ».

SECTION 4 - 16-7

Pierres et briques
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« Comme I’ouvrage d’une brique de saphir, et comme I’essence des cieux dans leur purete. » Or, il
est connu que [le Nom] MaH raffine et que [le Nom] BaN est raffine, etc. MaH est le niveau de I’an-
nulation de soi essentielle (bitoul béétsem), tandis que BaN est le niveau de I’annulation de I’exis-
tence (bitoul hayech) ; et le camp de Michaél, I’amour, est le niveau d’une existence (yech) [qui
tend] a atteindre ’annulation de soi essentielle.
Le maamar revient au verset et introduit deux maniéres d’écrire les lettres du Nom Havaya : MaH, dont les
lettres développées comportent des alefs, et BaN, dont les lettres développées comportent des hé. MaH, qui
raffine, correspond a I’annulation de soi essentielle, sans aucun sentiment d’existence séparée ; BaN, qui est
raffiné, correspond a I’annulation de soi d’un étre qui existe effectivement, mais qui s’efface devant Celui

qui lui donne I’existence. Les anges du camp de Michaél, dont la qualité est I’amour, sont de tels étres, qui
s’élévent vers I’annulation essentielle.
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Or, les deux niveaux — le niveau de MaH et le niveau de BaN — ont quelque chose qui les fait se re-
véler : le Nom MaH et le Nom BaN, qui sont le niveau des lettres faisant se révéler ’annulation de
soi essentielle ou I’annulation de I’existence.

Chacune de ces deux formes d’annulation a besoin d’'un moyen de se manifester, de méme qu’une lumiére a

besoin d’un réceptacle pour étre contenue. Ce moyen, ce sont les Noms eux-mémes : les lettres de MaH et
de BaN révelent ’annulation essentielle et I’annulation d’un étre.
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Or, la puissance des lettres du Nom MaH est appelée « pierres » : « deux pierres », etc., car une
pierre est une creéation faite par les mains du Ciel.
Les lettres du Nom MaH sont appelées « pierres », et le texte fait allusion a I’enseignement connu sur les «

deux pierres », ou les lettres sont désignées comme des pierres. Une pierre est une création naturelle, for-

mée « par les mains du Ciel », et non fabriquée par des hommes.
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Méme (« pierre ») [se décompose en] alef [et] BaN (car le Nom MaH est développé avec des alefs),
lesquels sont faits par les mains du Ciel. Les briques, en revanche, sont une création faite par les
mains de ’homme : elles sont fabriquées avec de la boue et de la terre, puis cuites dans un four ;
elles deviennent alors dures comme la pierre et propres a la construction.
Le mot even (pierre) se lit comme alef suivi de BaN : I’alef représente MaH, dont les lettres développées
comportent des alefs, et BaN représente le Nom BaN. Les briques, a I'inverse, sont fabriquées par les

hommes avec de la boue et de la terre ; elles doivent étre cuites dans un four avant de devenir dures comme

la pierre et propres a la construction.
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Tel est le sens de ce qui est écrit : « Car comme les quatre vents des cieux, Je vous ai dispersés »,
etc. Et Israél n’a été exilé que pour ajouter la force nécessaire a 1’élévation des soixante-dix
langues vers la langue sainte.
Cela se rattache aux paroles de D.ieu a Israél : « comme les quatre vents des cieux, Je vous ai dispersés » (Za-
charie 2:10) : la dispersion a un but. Les Sages enseignent qu’Israél n’a été exilé parmi les nations que pour

que des convertis se joignent a lui (Pesachim 87b), et ’Admour Hazaken applique cela a 1’élévation des

soixante-dix langues vers la langue sainte.
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Comme il est écrit: «Je suis un rempart» — c’est la Torah; car les lettres des soixante-dix langues,
elles aussi, constituent le niveau de «un rempart», c’est-a-dire la Torah. Ainsi trouvons-nous que
les Tannaim et les Amoraim parlaient dans la Guemara en araméen: « Hakhi hachta?» («Est-ce
donc ainsi maintenant ? »), «I amrat bechlama» («Cela conviendrait si tu disais»), etc.
Les Sages interprétent «Je suis un rempart» (Cantique des Cantiques 8:10) comme désignant la Torah;; ici,
I’Admour Hazaken ajoute que les lettres des soixante-dix langues peuvent, elles aussi, faire partie de ce

«rempart». La preuve en est la Guemara elle-méme, ou les Tannaim et les Amoraim discutent de Torah en

araméen, avec des expressions telles que «hakhi hachta» et «i amrat bechlama».
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De méme, nous traduisons la Torah dans notre langue, une langue étrangere (laaz); il s’agit d’éle-
ver la langue étrangere vers la Langue sainte. Toutefois, il faut d’abord les briiler dans le Chema:
«de tout ton coeur et de toute ton ame », etc.

Traduire la Torah dans la langue que nous parlons, une langue étrangere, éléve également cette langue vers

la Langue sainte. Mais ses lettres doivent d’abord étre «briilées» dans le Chema, par ’amour de D.ieu «de
tout ton coeur et de toute ton Ame » (Deutéronome 6:5).

RO 999K 102) OpwnY DORD PMINM 1 AwyIw B PwS 953 09137haw 0°1270 Don 0
12135 199w TP O NIPNIRT 1D 170Y 10 v R1IpY Phann

Car, parmi toutes les paroles prononcées dans chaque langue, il y a le commerce; le commerce
procure la nourriture et la boisson, et, grace a la force que lui donne cette nourriture, ’homme
prie et récite le Chema, etc. Ainsi les lettres sont-elles briilées, et elles deviennent par la aptes a
servir a la construction.
Voici comment s’opére cette combustion: les paroles prononcées dans n’importe quelle langue au cours des
affaires permettent d’obtenir la nourriture et la boisson dont une personne vit; griace a I’énergie que lui ap-

porte cette nourriture, elle prie et récite le Chema. Par cette dévotion, les lettres du langage quotidien sont

«brilées» et rendues aptes a servir a la construction, comme I’argile cuite devient une brique.
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Comme il est écrit au sujet de la génération de la Dispersion, qui se divisa en soixante-dix langues:
ils dirent: «Allons, fabriquons des briques et briilons-les a fond», et «la brique leur servit de pier-
re», etc. Et elle est appelée «brique de saphir»: éclatante et lumineuse comme le saphir, etc.
La génération de la Dispersion, divisée en soixante-dix langues, dit: «Allons, fabriquons des briques et brii-
lons-les a fond», puis «la brique leur servit de pierre» (Genése 11:3): la brique cuite devient semblable a la

pierre que le Ciel a créée. La brique ainsi affinée est appelée «brique de saphir», car elle brille comme le
saphir.

SECTION 5 - 18-9

La brique et I’essence des cieux
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Or, Moché se trouvait dans le Monde d’Atsilout (Emanation), ou il n’existe aucun niveau de «bri-
que»; tout y reléve plutot du niveau des «pierres». Car, dans Atsilout, «Lui, Sa force vitale et Ses
réceptacles ne font qu’un», et le niveau de la «brique», qui correspond a I’annulation de soi d’'un
étre existant (bitoul hayech), n’y a pas sa place.

Le niveau de Moché était celui d’Atsilout, ou il n’y a aucune «brique», seulement des «pierres»: tout y est

un avec D.ieu, de sorte qu’aucun étre n’existe d’abord pour s’annuler ensuite. L’annulation de soi d’un étre,

représentée par la brique, n’a pas sa place dans Atsilout.
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Mais Nadav et Avihou, ainsi que les soixante-dix anciens, qui relevaient du Monde de Béria (Creéa-
tion), virent comment «la brique de saphir» [est] constituée des lettres du Nom Ban, ’annulation
de soi d’un étre existant.

Nadav, Avihou et les soixante-dix anciens appartenaient a Béria; ce qu’ils virent fut donc «la brique de sa-

phir»: les lettres du Nom Ban, I’annulation de soi des étres existants. Leur vision portait sur I’affinement qui
vient d’en bas.
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Et «I’essence des cieux» [est] les lettres du Nom Mah. Car les «cieux» désignent le niveau de Zeir
Anpin (les attributs émotionnels), le Nom Mah; et «I’essence des cieux» désigne le niveau des
lettres du Nom Mah qui parviennent a la Pureté supréme (tehirou ila'a), laquelle, selon
«L’essence des cieux» désigne les lettres du Nom Mah: les «cieux» représentent Zeir Anpin, associé a Mah,
et leur «essence» est constituée des lettres de Mah, qui s’élévent jusqu’a la « Pureté supréme», évoquée par

les mots du verset «pour la pureté». Le texte présente ensuite deux avis sur la position de cette Pureté
supréme.
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I’explication d’Emek HaMelech, se situe au-dessus du niveau d’Adam Kadmon, comme il est dit
dans le Zohar: «Il grava des gravures dans la Pureté supréme», etc. Selon la Kabbale de Rabbi
‘Haim Vital, elle est Adam Kadmon. Cela s’explique par le fait que «leur fin est enchassée dans leur
commencement» et que «la fin de I’action se trouve dans la pensée », etc.
Selon Emek HaMelech, la Pureté supréme se situe au-dessus d’Adam Kadmon, comme I’indique la formule
du Zohar «Il grava des gravures dans la Pureté supréme», au tout début de la création; selon la Kabbale de
Rabbi ‘Haim Vital, elle est Adam Kadmon lui-méme. Les lettres, expression ultime et extérieure, s’élevent si

haut parce que «leur fin est enchissée dans leur commencement»: ce qui vient en dernier dans I’action
était premier dans la pensée.
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SECTION 6 - 110

Les nobles et les mains suprémes
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«Et contre les nobles des enfants d’Israél, Il n’étendit pas la main.» Nadav et Avihou, ainsi que les
soixante-dix anciens, appartenaient au Monde de Béria (Création), comme tout Israél de cette gé-
nération. Ils en étaient toutefois les hommes les plus éminents: [«nobles» est] une expression [que
I’on retrouve dans| «et parmi ses nobles, Je t’ai appelé», qui désigne le niveau d’Atsilout au sein de
Beéria.
Le maamar passe aux mots suivants du verset: «Et contre les nobles des enfants d’Israél, Il n’étendit pas la
main.» Nadav, Avihou et les soixante-dix anciens étaient des Ames de Béria, comme le reste de leur généra-

tion, mais ils en étaient les plus éminents. Le mot atzilei, «nobles», est celui qui figure dans «parmi ses

nobles, Je t’ai appelé» et évoque le niveau d’Atsilout au sein de Béria.
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«Il n’étendit pas la main»: ils ne méritérent pas de saisir le niveau des mains supérieures, au-des-
sus du Trone, telles qu’elles sont jointes a la téte et proches d’elle, comme il est dit dans le Zohar:
«La téte du Roi est disposée dans le 'Hessed (bonteé) et la Guevoura (retenue) », etc.

«I1 n’étendit pas la main» signifie qu’ils n’atteignirent pas les «mains supérieures» au-dessus du Trone: le

'Hessed et la Guevoura tels qu’ils sont joints a la «téte», c’est-a-dire a I'intellect. Il s’agit du passage du Zo-
har cité au paragraphe 2: «La téte du Roi est disposée dans le 'Hessed et 1a Guevoura. »
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Il en va autrement de Moché et Aharon, dont la racine était dans le Monde d’Atsilout (Emanation):
«Voici Aharon et Moché», «Voici Moché et Aharon »; ils font partie des sept bergers, etc. De méme,
les Patriarches, qui sont le Char (merkava), étant du niveau d’Atsilout, atteignirent eux aussi le ni-
veau des mains supérieures, etc.

Moché et Aharon avaient leur racine dans Atsilout; la Torah les nomme dans les deux ordres, «Aharon et

Moché» et «Moché et Aharon», et les compte parmi les «sept bergers». Les Patriarches, qui sont le « Char»
de D.ieu, appartenaient également a Atsilout; eux aussi atteignirent donc les mains supérieures.
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SECTION 7 - 111-12

Ils contemplérent, mangerent et burent
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«Et ils contemplerent Elokim, puis ils mangerent et burent.» «Ils contemplerent» (vayechezu) est
un terme araméen du Targoum [langue], qui désigne le niveau du revers (a'horayim), car ils ne
virent et ne saisirent que le niveau d’Elokim.

Vient ensuite : «Et ils contemplérent Elokim, puis ils mangérent et burent.» Vayechezu, «ils contemplérent»,

est un mot araméen (du Targoum), et non le mot hébreu vayiru; I’araméen désigne le «revers» (a'horayim),

le coté extérieur d’une chose. Ainsi, ce qu’ils virent ne fut que le niveau d’Elokim, D.ieu tel qu’ll est voilé.
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Car «Havaya Elokim est un soleil et un bouclier», et, dans les Temps futurs, Il sortira le soleil de
son fourreau, etc. «Et ils mangerent et burent» désigne le niveau de la nourriture et de la boisson
dans le Monde de Béria (Création): les eaux féminines (mayin noukvin) et les eaux masculines
(mayin dou'hin), Ma et Ban, etc.
Havaya est comparé au soleil, et Elokim au bouclier ou au fourreau qui le voile afin que sa lumiére puisse
étre supportée; ce n’est que dans les Temps futurs que D.ieu sortira le soleil de son fourreau. «Ils man-
gerent et burent» renvoie a la nourriture et a la boisson telles qu’elles existent en Béria, qui correspondent

aux «eaux féminines», qui s’élévent d’en bas, et aux «eaux masculines», qui sont attirées d’en haut, ainsi
qu’aux Noms Ma et Ban.
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Car la force vitale provenant de la nourriture va du haut vers le bas: les aliments descendent dans
I’estomac, sont cuits dans le foie, puis montent vers le ceeur et le cerveau; de 13, ils donnent la vie
par un mouvement descendant, car une force descend du cerveau vers le coeur afin de le faire
s’ouvrir et se fermer, pour que le sang se répande dans tous les membres selon le mouvement
d’aller et retour (ratso vachov), etc.
L’Alter Rebbe décrit ’alimentation du corps, a I’aide des termes médicaux de son époque, comme une para-
bole. La nourriture donne la vie du haut vers le bas: elle descend dans I’estomac, est digérée dans le foie,

puis monte vers le cceur et le cerveau. De 1a, une force descend du cerveau vers le cceur, le faisant s’ouvrir et

se fermer, afin que le sang se répande dans les membres selon un rythme d’«aller et retour».
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Mais le sang lui-méme ne monte pas au cerveau, en raison de sa grossiéreté et de son épaisseur,
tandis que les nerfs et les vaisseaux du cerveau sont tres fins.

Le sang lui-méme, étant grossier et épais, ne peut monter dans le cerveau, dont les vaisseaux sont tres fins.

I1 faut autre chose pour que la nourriture monte, et le paragraphe suivant identifie cet élément a la boisson.
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Telle est I’action de boire : amollir le sang et le rendre plus fluide. Alors, du sang ne monte qu’une
substance fine, une simple force, une humidité qui parvient au cerveau pour le fortifier. C’est une
force vitale qui procede par ascension, et c’est le niveau des eaux féminines et des eaux
masculines,

Boire fluidifie le sang, de sorte que seule une essence subtile, une humidité, en monte jusqu’au cerveau et le

fortifie. Cette force vitale qui procéde par ascension est, dit le texte, le niveau des eaux féminines et mascu-
lines : I’élévation d’en bas qui suscite le flux d’en haut.
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comme il est dit dans le Zohar au sujet [du verset] «Je dors» : en exil, ce qui correspond au retrait
de lintellect (mo’hin) de Zeir Anpin (les attributs émotionnels), car il n’y a pas d’élévation des
eaux féminines d’en bas.
Le Zohar interprete «Je dors» (Cantique des Cantiques 5:2) comme la voix de la Communauté d’Israél en
exil. ’Admour Hazaken explique ce «sommeil » comme le retrait de I’intellect de Zeir Anpin, car aucune eau

féeminine ne s’éléve d’en bas, de méme que le cerveau s’affaiblit quand il ne recoit pas la fine humidité que

la boisson fait monter.
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C’est pourquoi une personne peut mourir de soif alors méme qu’elle mange. En effet, le sang ne
peut se répandre dans les membres. (Voir le Commentaire de Rambam sur la Michna, début du
chapitre 3 d’Erouvin, [a propos des mots] «et ’eau», etc.)
Voila pourquoi une personne peut mourir de soif tout en mangeant : faute de boisson, le sang ne peut se ré-
pandre dans les membres. Rambam, dans son explication de la Michna selon laquelle on ne peut pas établir

un érouv avec de I’eau ou du sel, dit que ceux-ci ne sont pas des aliments, mais qu’ils transportent la nourri-
ture jusqu’aux parties du corps qui la recoivent.
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En revanche, au sujet de Moché, il est écrit : «Il ne mangea pas de pain et ne but pas d’eau», etc.,
car il était nourri du niveau de ’acte de manger et de boire qui existe dans le Monde d’Atsilout
(Emanation).

Durant ses quarante jours sur la montagne, Moché ne mangea pas de pain et ne but pas d’eau (Exode 34:28).
11 était nourri par I’acte de manger et de boire d’Atsilout.
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Comme il est écrit : «J’ai mangé mon rayon de miel avec mon miel», etc. ; «Mangez, amis ; buvez
et enivrez-vous» : tout cela correspond a 'Hokhma (sagesse) et Bina (compréhension), qui sont ap-
pelées manger et boire. 'Hokhma est le niveau du manger, I’aspect d’un point : «et sa fleche jaillira
comme I’éclair».
Ce manger et ce boire supérieurs sont ceux dont parlent les versets : «J’ai mangé mon rayon de miel avec
mon miel... Mangez, amis ; buvez et enivrez-vous» (Cantique des Cantiques 5:1), qui renvoient a 'Hokhma

et Bina. 'Hokhma est appelée «manger» parce qu’elle est un point, un éclair, semblable a la lumiére de

I’éclair dans «sa fléche jaillira comme I’éclair» (Zacharie 9:14).

SECTION 8 - 113-16

Le pain et la boisson
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Et le niveau de Bina (compréhension) est appelé « boire », parce qu’il élargit et développe avec am-
pleur, de sorte qu’une seule parole donne lieu a un élargissement et a une expansion. C’est com-
parable a la goutte, qui est au niveau du point : elle grandit dans le ventre de la mére, en y séjour-
nant neuf mois, jusqu’a prendre la forme de membres, etc.

Bina est appelée « boire » parce qu’elle élargit et développe : a partir d’'une seule parole, elle tire une com-

préhension vaste et détaillée. La parabole est celle de la goutte, simple point, qui grandit pendant neuf mois
dans le ventre de la mére jusqu’a prendre la forme d’un corps doté de membres.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mishpatim/6/ 18



TORAH OHR - PARSHAS MISHPATIM - MAAMAR 6 "5 9°901 N1aAY awynd 1939 nnm 27y 7IN°2...

N 02197 9195 X7 NIIRP Y NPAR DTAnn 970K 778 b0 13 9995 nbn RIT R N2 YTy 14
.00 21T TR 2190 Nt BTAnn 9PARY L0 0°12 v TR0 IR LIRD NNIR 9K

Comme on le sait, le niveau de Zeir Anpin (les attributs émotionnels) est « trois inclus dans trois » ;
ensuite, il grandit pour devenir six extrémités, chacune étant incluse dans toutes les autres, de
sorte a former « eleh », les lettres de « Léa » : « Léa enfanta six fils », etc. Puis il grandit encore, jus-
qu’a étre inclus dans dix, ce qui fait soixante.
La méme croissance s’observe en Zeir Anpin, les attributs émotionnels : il commence dans un état conden-
sé, « trois inclus dans trois », puis se développe en six extrémités, chacune contenant les six, ce qui fait

trente-six, valeur numérique de eleh et de Léa, qui enfanta six fils. Ensuite, chacune grandit jusqu’a conte-
nir dix, ce qui fait soixante.

X713 IR1215 097 K2R 11392712 97y RITY R137°0 79 77171 779 2193 nvn? 7y 27anm 15

Et il croit encore, de sorte que chaque dix en contient dix, jusqu’a soixante myriades. Cela se fait
par le niveau de Bina (compréhension), Imma (la Meére), qui les fait croitre, comme il est explique

ailleurs.

Il croit encore, chaque groupe contenant dix groupes de dix, jusqu’a atteindre soixante myriades, soit six
cent mille. Cette croissance est I’ccuvre de Bina, la « Mére » (Imma), qui éléve les attributs comme une mére

éléve son enfant, ainsi qu’il est expliqué ailleurs.

2191 RUPA P71 1PN 779093 10 192 .009 °P1 an53w 7NN .D7YawIn 572win N3 XM

Et cela correspond au niveau de la Torah écrite et de la Torah orale : car la Torah écrite est appelée

« pain » : « Venez, mangez de mon pain » ; « elle tient deux yod », etc.

Ce couple, 'Hokhma et Bina, correspond a la Torah écrite et a la Torah orale. La Torah écrite est appelée «
pain », comme dans « Venez, mangez de mon pain » (Proverbes 9:5), suivi d’'une bréve expression ara-

meéenne, « elle tient deux yod », que le texte ne développe pas.

INIY DYV RD3 RIT 779032 50 .10 20008 0D WYY wUnD MEnT onyy 11°3 N3 2°yawin na 16
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Et le niveau de la Torah orale est celui de Bina (compréhension) : elle donne les raisons (ta’amim)
des mitsvot, comme il est écrit : «Ils se feront des franges», etc. Car dans la Torah, cela est énonce

sans raison, puis nos Sages, de mémoire bénie, sont venus en expliquer la raison.

La Torah orale correspond a Bina : elle donne les raisons (ta’amim) des mitsvot. La Torah écrite ordonne,

par exemple : «Ils se feront des franges », sans en donner la raison, puis les Sages sont venus I’expliquer.
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De méme : «Quelle est la raison de Rabbi Meir? Quelle est la raison de Rabbi Akiva?», etc. C’est
pourquoi on I’appelle «boisson», car on peut boire méme sans avoir soif,

La question récurrente du Talmud — «Quelle est la raison de Rabbi Meir ? De Rabbi Akiva ? » — montre que la
Torah orale s’attache aux raisons. C’est pourquoi on I’appelle «boisson» : on peut boire méme sans avoir
soif.

.O¥Y PR ON22W 297 RITW 87 I19RD 9197 110K 197987 9”RWn .IpWHT QYL Nann 13

et cela, grace au got (ta’am) de la boisson. En revanche, on ne peut manger que lorsqu’on a faim,
car le pain n’a pas de goft.

On boit sans avoir soif parce qu’une boisson a du goft (ta’am, le méme mot que «raison»), tandis que le
pain n’a pas de gofit propre et n’est mangé que lorsqu’on a faim. Ainsi, la Torah orale, riche en raisons, est
la «boisson », et la Torah écrite, qui n’énonce pas ses raisons, est le « pain».

SECTION 9 - 117

Torah et priere

TN 995 71T 97T 100 RO 1392 °P3 7N TP P ROTW Ana0 RO 990K 2730 90
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C’est l1a [le sens de] 'Hokhma (sagesse) et Bina (compréhension) : manger reléve de 'Hokhma, qui
n’est qu’un point, et boire est appelé Bina, qui est expansion ; cela suffit a qui comprend. En géné-
ral, la Torah est appelée « manger », le niveau de I’émanation des eaux masculines (mayin
doukhrin).

En résumé : manger reléve de 'Hokhma, un simple point, et boire reléve de Bina, son ample déploiement.

En général, toute la Torah est « manger », ’émanation des « eaux masculines » d’en haut vers le bas.

RIP™) M2 P17 230 121 #1929 0O "2DW 2°NDY .17 NRDYR N2 1PN N1 X°n 190
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La priere, quant a elle, est le niveau de boire, celui de I’élévation des eaux féminines (mayin nouk-
vin). Il est écrit : « Epanche ton cceur comme de I’eau devant la face de D.ieu. » Voir aussi le Zohar,
Vayikra (page 4a).

La priére, en revanche, est « boire », I’élévation des « eaux féminines » d’en bas vers le haut, comme dans le

verset : « Epanche ton ceceur comme de I’eau devant la face de D.ieu » (Lamentations 2:19). Le texte renvoie

également au Zohar sur Vayikra, qui parle de manger en haut et de boire en bas.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mishpatim/6/ 20
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La Torah et la priére ont donc besoin I’'une de I’autre, de méme que, pour la nourriture du corps,
manger sans boire ne suffit pas, et inversement, boire sans manger.

La Torah et la priére ont donc chacune besoin de I’autre, tout comme le corps n’est nourri ni par la nourri-

ture sans boisson, ni par la boisson sans nourriture.
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Il en va de méme pour la nourriture de I’ame : les deux niveaux sont nécessaires. (Or il est écrit : «
Venez, mangez de mon pain » : la Torah telle qu’elle est en bas est le niveau de la nourriture de
I’ame et est appelée « la’hamou » [son pain] ; elle est aussi, pour ainsi dire, « la’hmi » [Mon pain],
dans sa racine en haut.)
La nourriture de I’Ame requiert elle aussi les deux aspects. La parenthése reléve que « Venez, mangez de
mon pain » emploie deux mots pour le pain : la Torah telle qu’elle est en bas, nourriture de I’ame, est la’ha-

mou, « son pain », tandis que dans sa racine en haut elle est, pour ainsi dire, la’hmi, « Mon pain », celui de
D.ieu.

N1°13 ROW MO W 010 72 wnY 10 10D $753 NS ROIW INW 19IRY 172 P19
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C’est la la différence entre « ils mangeérent et burent », qui correspond au niveau de Béria, Yetsira
et Assiya, « la’hamou », etc., et Moché, qui, sur le mont Sinai, saisit [la Torah] telle qu’elle reléve du
niveau de « la’hmi », etc.)

Voila la différence entre les anciens et Moché : ils « mangérent et burent » au niveau de Béria, Yetsira et As-

siya, la Torah comme « son pain », tandis que Moché, sur le mont Sinai, saisit la Torah comme « Mon pain »,

telle qu’elle est dans sa racine en haut.
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DANS LA AVODA

Le maamar tire sa lecon des briques : les paroles qu'une personne prononce dans ses affaires, quelle que

soit la langue, lui procurent la nourriture et la boisson qui lui donnent la force de prier et de réciter le Che-

ma ; lorsqu’elle prie « de tout votre ceeur et de toute votre Ame », ces lettres sont « briilées » et deviennent

aptes a batir une « brique de saphir ». L’étude de la Torah, la « nourriture », et la priére, la « boisson »,

doivent aller de pair, car I’ame ne peut étre nourrie par I’'une sans I’autre. Et puisque les « pieds » d’Adam

Kadmon atteignent I’extrémité d’Assiya, méme ’homme le plus bas a la force de donner sa vie pour le Nom

de D.ieu.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Pourquoi 'Hessed est-il comparé aux bras, qui bougent d’eux-mémes avec joie, tandis que Netsa'h est
comparé aux jambes, qui ne dansent que par une pensée délibérée ? Que nous apprend cela sur les senti-
ments issus de la compréhension ?

. Comment le fait qu’Adam Kadmon soit la pensée « Je régnerai » explique-t-il que ses « pieds » atteignent

I’extrémité d’Assiya, et que méme I’homme le plus bas puisse donner savie pour le Nom de D.ieu ?

. Quelle est la différence entre les « pierres », faites par le Ciel, et les « briques », faites par les hommes et

cuites dans un four ? Pourquoi les anciens virent-ils une brique, tandis que Moché ne connaissait que les
pierres ?

Comment les conversations quotidiennes liées aux affaires, dans n’importe quelle langue, deviennent-
elles des « briques aptes a batir » grace a la priére et au Chema ?

. Pourquoi la Torah est-elle comparée a la nourriture et la priére a la boisson, et pourquoi aucune des deux

ne suffit-elle sans ’autre ?
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SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1

1927 M 7Y TIN3

Kehot renvoie a une autre version de ce discours: la trans-
cription du Rabbi du milieu, publiée dans Sefer HaMaa-
marim 5568 avec les gloses du Tséma’h Tsédek.
LA NOTE DE KEHOT
L3780 NINAN QY Yy 170pn 1n”noa RPATR P2 NN

« Et ils virent le D.ieu d’Israél, et sous Ses pieds, quelque
chose qui ressemblait a un ouvrage de brique de saphir, et
a I’essence méme des cieux dans leur pureté. » Tout le
maamar explique ce verset et le suivant, qui évoque ce
que Nadav, Avihou et les soixante-dix anciens virent au
Sinai.

Exodus 24:107:775 nnw

O3¥2Y B0 N137 AR YPx1 nOm PRI PYR X XN

07 DY
Ils virent le D.ieu d’Israél ; sous Ses pieds, il y avait comme
un ouvrage pavé de pierre de saphir, et comme le ciel méme
dans sa pureté.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

AN137 N0 WY URRT oY

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Etz Chaim.
LA NOTE DE KEHOT
LTI .978 .97 .27 1R Y 1y

N2 N0 WY ORNT onw
Etz Chaim affirme que « tel est toujours I’ordre : la Mal’-
hout de I'un est dans le Kéter de ’autre » : la Mal’hout de
Béria descend dans la chambre la plus haute de Yetsira, et
ainsi de suite. Kehot donne ce sha’ar (chapitres 2, 5 et 6)
comme source de la régle qui ouvre le maamar.
Sefer Etz Chaim 46:2°2:y"n 01 vy
moynk 5931 RIT DIAK 79 10K PUPT T DI RIAW CAT MIRCRM ...
12 Swnn 3 APynbw 1199V 0Py W AMIRTEND wnn N RIM
T 1PIY Ny AR21 DANR RS2 79°%0M MPPER WY1 AR"AD %D
NPWRA2 ’D Mt WU 1°2NY PIX oMM D%y A RC12T '("?D’ﬂ
T 03 ¥TNW TP 1AM 10 1995 T Pnanm Rant RITn2 N
RIAT PR72 1IMIND XD IO10 MPIPTT PR OM MIPPRR MPOn
STIPD °D D111 QNIX O R332 ‘]’773’?! Ko Rl '(’53’}'] T 1°nnany

... "P192 791177 MP2°AT INIK OM 1717872 M99 °0 v
Sefer Etz Chaim (Public Domain)
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Ici aussi, Etz Chaim dit que « la Mal’hout de I'un est le Ké-
ter de I’autre », et que toute la Mal’hout d’Atsilout est vé-
tue dans le « Trone », a la téte de Béria. C’est I’'un des cha-

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mishpatim/6/

pitres que Kehot cite a I’appui de la reégle énoncée au
début.
Sefer Etz Chaim 46:5°77:1"1 011 vy
WA ROR PWUYT 7R 93702 17807 Mot 10 1R prp Booa L.
957 %5 P27 N1°o%n IRYD NIPPIRT Mohn 172 17010 X wann
PPN 93 1T IR Y07 090 IR ARD22 1T 1pRn PO PRRT
1257 735 R pon ;A
Sefer Etz Chaim (Public Domain)
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Au sujet de la lutte de Yaakov avec I’ange, le Zohar dit que
« la cuisse est a I’extérieur du corps », car Yaakov était le
corps ; ’ange toucha donc le creux de sa cuisse. Kehot le
cite pour I’expression « a I’extérieur du corps », que I’Al-
ter Rebbe applique a Netsa’h, Hod et Yessod.

Zohar I, 21b2 X3 XM

LA NOTE DE KEHOT

.2,RJ R

PARAGRAPHE 2

7
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Isaie voit des séraphins ayant chacun six ailes : « avec
deux, il se couvrait le visage, avec deux, il se couvrait les
pieds, et avec deux, il volait ». ’Admour Hazaken cite le
vol comme exemple d’un mouvement qui se produit de

lui-méme.
Isaiah 6:2°2:1 \oyw°
19 11927 DAY TN 07033 WY 07033 WY 17 Pynn 0Thy oo
DIV DNWI PRI N9 DNYM
Au-dessus de Lui se tenaient les séraphins ; chacun avait six
ailes : de deux il se couvrait le visage, de deux il se couvrait
les pieds, et de deux il volait.

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

22,17y
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Laversion paralléele explique que «parée» désigne la révé-
lation des lumiéres dans les réceptacles, «car par Ses
mains, tout se révéele sous forme d’action et de descente
effective de I’absence a I’existence». Cela confirme que les
«mains» sont le lieu ou les attributs s’expriment
ouvertement.
LA NOTE DE KEHOT
»raa o ARANN TR TR 00952 MTIR MPP P23 IpRnCR »n”
RY Y N70pn R0 — e PR wnn 1ownm iab'to)
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Dans la paracha Michpatim, le Zohar enseigne : « la téte
du Roi est parée de 'Hessed et de Guevoura ». Le maamar

23



TORAH OHR - PARSHAS MISHPATIM - MAAMAR 6

s’appuie sur cela pour montrer que les « bras », 'Hessed et
Guevoura, sont reliés a la téte, siege de I'intellect.

Zohar, Mishpatim 21:519v°pn:X”5 0°VoWwn 7117 190

10 M12RT Ny72 N92

Kehot indique que cet adage est cité plus tot dans Torah
Ohr.
LA NOTE DE KEHOT
.2, Y% o

! NDI3 11 927 09937 M2 °paY . . MR N2 OUNWR

La version paralléle explique ainsi cette appellation: Net-
sa'h est appelé «hors du corps» «parce qu’il est plus éloi-
gné du rayonnement de I'intellect qui se trouve dans la
téte».
LA NOTE DE KEHOT
PRDIAN 92 P WRIAW PPN NARA N2 1 Ny 5721w "39m M9
XYY 170pn 7o —

PARAGRAPHE 3

12 PWY 1°1°N0R PURT 90N
Kehot juge cette affirmation étonnante, car on sait que des
cloisons séparent les mondes, et renvoie a ce discours :
Adam Kadmon étant une lumieére générale dont Assiya
provient, tout comme Atsilout, il s'étend également dans
le Monde d'Assiya afin de lui donner naissance.

LA NOTE DE KEHOT
NINR M 7772 AR — NPoANT NIRDID W°w NT° R2177 Mnn mIRa»
PWYN INTNA qwnRINnY 555 7K N PUR MW 2”190 7PNy
L1912 @PY AMITR 973 PwYn 072 qwnl RIT NRTY PRI N
AR 7772 77AR2 PUR VA0 1AV wURY” XUR 1080 2y Y 170pn nUnoa
nnm »wyn n°Nnna 0°2°°non prR 5377 D1 ROR M 1°RY 222 °7mM
PR DIy 7 0°1°2 27 poan "52 Y7107 172 O”R IR TRD 10N
AWYRD P93 NAM PAY3a IRDT YINTAR vy we awm J57ay MTab
NNANa nyn °y 1790 BP0 LD Y 0°1°1Y NMIK 03 1IR7 .77°000 Nk
Bl /ah e Rrige}
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Kehot cite ces passages a 1'appui de 1'explication donnée
ailleurs, selon laquelle Netzach, Hod et Yesod d'Arikh An-
pin s'habillent dans Béria, Yetsira et Assiya.
LA NOTE DE KEHOT
Y0 SRDD DA 1772 TIR°3T2 2,72900 1 710 NOWRIA NIRRT
PIW IR R*Rw 107 °Y 07970 »Phoa] .2 ,0 aw 2P nMph T
AYPNNCY PR NPIIRDY LYY Y702 DOWA NN RPRT
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Kehot renvoie a cette encyclopédie des concepts de 'Has-
sidout, dont l'entrée consacrée a Adam Kadmon ras-
semble les sources qui le décrivent comme la pensée « Je
régnerai ».
LA NOTE DE KEHOT
1270 0°1°1Y NPMIR LW LIRTR 0TR 7Y 7720-0°07Y0 °0 R
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Kehot indique que le discours « Au chef des chantres, sur
le sheminit », auquel renvoie le texte, se trouve dans la
section du Siddour consacrée a la circoncision.
LA NOTE DE KEHOT
.70’ NP IRT AP AYw 117702

PARAGRAPHE 4
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Cette lettre s’ouvre sur les mots « Lui et Sa force vitale ne
font qu’un ; Lui et Ses réceptacles ne font qu’un » et ex-
plique que, dans les dix Séfirot d’Atsilout, la force vitale
correspond aux lumiéres et les organes aux réceptacles,
tous étant de la divinité, contrairement a Béria, Yetsira et
Assiya.
LA NOTE DE KEHOT
T°NY NIRRT .1‘?’&1 207’y D°3°1y N”MIR LD 90 PURAR IRA
JIYNT 090 1°1¥2 2”17N0

17 70 PR waAn

« Moise seul s’approchera de Havaya, mais eux ne s’ap-
procheront pas. » Le maamar comprend I’approche de
Moise comme l’atteinte des lumiéres d’Atsilout, que les
anciens ne pouvaient atteindre.
Exodus 24:2’2:77> nnw
iy 1997 X2 oym 1wy XD oM °moN 1727 nn Uan
et Moise seul s’approchera de D.ieu ; mais eux ne s’appro-
cheront pas, et le peuple ne montera pas avec lui. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Kehot renvoie ici a ce passage, ainsi qu’a sa note 7, au su-
jet de Moché qui relevait du niveau d’Atsilout.
LA NOTE DE KEHOT
.7 7IY0 0w IR .204°Y ©°N TZ?”WP'? N9
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Le verset dit que « sous Ses pieds » se trouvait quelque
chose comme une brique de saphir. Le maamar identifie «
sous Ses pieds » au niveau situé sous le Trone que les an-
ciens virent : Adam Kadmon tel qu’il est revétu dans Béria.

Exodus 24:10:77> mnw

i oY
Ils virent le D.ieu d’Israél ; sous Ses pieds, il y avait comme
un ouvrage pavé de pierre de saphir, et comme le ciel méme
dans sa pureté.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 5
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
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plus en détail : Etz Chaim.
LA NOTE DE KEHOT
L1932 7?&7”'!" :N27 1732) .27 ©RW 7P YW 1Y IR
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Dans Sha'ar Kelipas Nogah, Etz Chaim parle du « char

d’Ye’hezkel, qui se trouve dans le Monde de Yetsira ». Ke-
hot le cite et ajoute qu’en de nombreux endroits, on trouve
« Ye’hezkel dans Yetsira », tandis que le maamar ici parle
de Béria.
Sefer Etz Chaim 49:2°2:v"n 0°°n vy
WP 11 7179872 ROTW DRPIND 12591 7NY IR PRPITY NN
WPIRY DMK O @0 MnDIyn 923w IRaNI 117 % YT .Rwn 9
1721 0°9°pR MIMIX 172 YERRD OF 1°pP0on mniyn B3 b novom
0°11010 N1 07193 02319y AN O 017991 DMIRT 73T 7R
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53 powsabn on bW 901 AP BTIRY WY TV RI1D 191 KUXT
0°1°19 AN 0°1\NNNT 92 '|E)’i'l'? o7 1°2%0 N1MIRY 0910 mMnyn
J”R KX 101 77°%°7 7°%pn POV TwYT 0090 Y Uyt q°5Pn %3

Sefer Etz Chaim (Public Domain)

« Et au-dessus du firmament... se trouvait la ressemblance
d’un trone, et sur la ressemblance du trone, une ressem-
blance ayant I’apparence d’'un homme, au-dessus. » L'Al-
ter Rebbe identifie cet « homme » a Netzach, Hod et Yesod
d’Adam Kadmon tels qu’ils sont revétus dans le Monde de
Béria.

Ezekiel 1:26175:°R Pxptn°
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Et au-dessus du firmament qui était au-dessus de leurs

tétes, il y avait une ressemblance de trone, ayant I’aspect

d’une pierre de saphir ; et, au-dessus de cette ressemblance

de trone, en haut, il y avait une ressemblance ayant I’appa-

rence d’un homme assis dessus.

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

PARAGRAPHE 6

23

24
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La version paralléle indique que « MaH raffine et BaN est
raffiné » se trouve en plusieurs endroits dans Etz Chaim.
LA NOTE DE KEHOT
7990 Y nPwa N7IND LNO1T AR5 mUYa mrow 17981 Ty °Y n17opna
(a1 o0 ©7Y R332 °Y) 7 108N
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11 définit BaN, ’annulation d’un étre : ce qui est un étre et
une chose devient néanmoins nul devant le Néant qui lui
donne ’existence.
LA NOTE DE KEHOT
17 W7 177 — AR IR PPRY P0an® n7n 92T w0 RITW AR 130T
.X”7n °0°0 12
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Or HaTorah commente qu’il s’agit 1a du raffinement de
BaN et renvoie au discours « Ve'eileh shemos » sur Mi-
chaél, qui se tient debout et offre les Ames des tsadikim.
LA NOTE DE KEHOT
192 MW 19RY 1772°91 173 M2 9*9)” 1990 Y nPwa nYmNa
TROD 1998 .3 ,2D MY NMPYR LT (ROPTTET MR 221p0) Ty PROM
0721 17°RT NPNIR 1°1y2

NIRRT *2M2 NI L L 1903 TR INvanT 12T

11 explique pourquoi les lettres sont nécessaires : il faut un
réceptacle ou la lumiére puisse étre contenue ; ce sont les
lettres de l'intellect, le réceptacle dans lequel la lumiére
est revétue.
LA NOTE DE KEHOT
onw owaw NIPMIR M2 RIM INRT 12 MR 290 1K 12 0w 11903
.R”270 °0°0 12 712 1 AT 177 — IR wn Dnaw "9 °pan

%33R P31 7”n W NPMIN

La version parallele cite le Zohar, vol. 2, 187b, a propos
des lettres appelées « pierres ».

LA NOTE DE KEHOT

7,21 RPTIRD 1PTIR%2 ARTY .2 18P »mb 19°%n 1y °y n*opn nUnoa

19K 1Y Y RURAD TINGY L79ORY

SNWA2 Q%AW NIMA Y2980 %D

« Ho, ho, fuyez du pays du nord, dit D.ieu, car je vous ai
dispersés comme les quatre vents des cieux. » LAlter
Rebbe interpreéte la dispersion d’Israél comme ayant un
but : élever les langues des nations.

Zechariah 2:10":2 7°701

"AYIR DONWa NIMY YaIRD 03 ehy! 719X PIRD /N Rhidhi
"3 BANX

Hola, hola ! Fuyez donc du pays du nord, dit D.ieu, car Je

vous ai dispersés comme les quatre vents du ciel, dit D.ieu.

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

2,270

BRI 191 KDY

Rabbi Elazar enseigne que le Saint béni soit-11 n’a exilé Is-
raél parmi les nations que pour que des convertis
viennent s’ajouter a eux. L’Alter Rebbe applique ce méme
« que » a lélévation des soixante-dix langues vers la
langue sainte.

Pesachim 87b2 172 0°ron
LA NOTE DE KEHOT
.'|77’N1 T ,ﬂb,? R7IIRD 7R3 LW 2°0 ©71 1IN IR .2 ,19 0°noa

wo RILa L L 1aY. L msya Pwan . L e

Or HaTorah renvoie le lecteur au Siddur, au discours sur
Birkas HaMazon concernant la bénédiction et I’action de
grace, pour approfondir ces deux formes d’annulation.

LA NOTE DE KEHOT

71972 1°Iy2 1An2 WINT2 MT02 M V) 0N Y nowa n”mNa

DYWw ANOMA KIT 770 OW 2752 1PRTI WD — 170 Qv Py L (IRTIM
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Kehot renvoie a cet ouvrage pour l'interprétation de even,
« pierre », comme alef et BaN.
LA NOTE DE KEHOT
LT, R™IRD IRT

PARAGRAPHE 7
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« Je suis un mur, et mes seins sont comme des tours. » Les
Sages interprétent « Je suis un mur » comme désignant la
Torah, et ’Admour Hazaken ajoute que les lettres des
soixante-dix langues peuvent, elles aussi, devenir ce «
mur ».

Song of Songs 8:10":’11 0°°wi1 1w
:Di’?fgf NREIND 172 "N IR mb*gm; 2T Min CIR
Je suis un mur, et mes seins sont comme ses tours ; alors

j’étais a ses yeux comme celle qui trouve la paix.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

33 179031 7297 %aR

“

Rabbi Yo’hanan développe : « “Je suis un mur” — c’est la
Torah ; “et mes seins sont comme des tours” — ce sont les
érudits de la Torah. » L’Admour Hazaken ajoute que les
lettres des soixante-dix langues peuvent, elles aussi, deve-

nir ce « mur » de Torah.
Bava Batra 7b:15-161"1-1"1:2°t R7n2 X232
221 1A P DORUTS Y Dyn? 080K KR CDT KX
DY 07778 DY DIPyn 071 DY P - LYINY 2N am anim
8K L]0P 2207 RRP RNK °3 .DPY DOV 127 92 K7 - 3
>IR” ;”NIPTIND STYY MRin PIKY DRI AP? RNPA K7 KNV RN :AP?
- niPTIND MY 1R i - Pnin

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

34 AN TIWP2 RINA2 12T DORTIART DORIND 108N 11D

Kehot note que la parole des Sages en araméen dans la
Guemara est expliquée en détail dans ce discours.
LA NOTE DE KEHOT
"R2” IPNN °Y 2 7710 771 1PN .APRYN 2w D7 N°w3A 191982 °N)
DN TPNN Y OW R L7PRAR wDa D233y priba 02T vn
W03 LAY Dw ML ORwH X7 WP 199 ,37p2 RIT IR N R
IR DY 27 WD 11277 W Y n7opn

35 WP NWRR YR IRDYN 1Ay RIY

Kehot renvoie a cette lettre a propos de I’élévation d’une
langue étrangére vers la Langue sainte.
LA NOTE DE KEHOT
o' 2= i I o T G N 0 5 ' S B L 7488 174 ﬂ”WPb L(R,XMP) 112 ™0 PURAR IRT
QW W™ 27w DY .'[5’?{1 TPnn

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mishpatim/6/
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« Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton ccoeur, de toute
ton 4me et de toute ta force », tiré du premier paragraphe
du Chema. Par cet amour sans réserve exprimé dans le
Chema, les lettres sont « briilées ».

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STTRR2221 AWDI2221 72277292 TROX 1 DX HIIN)

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)

37 11293 120 1R

Il cite I’explication de «mon maitre» selon laquelle il
s’agissait de la rectification accomplie par le «mortier et
les briques», et que le niveau de la «brique de saphir» en
arésulté.
LA NOTE DE KEHOT
0°32921 9mIN2 Y PPN O MY . . %D Y71 RTRY R LRY T°pnn 03
.7y .7 °001 N12% N2 Yl Ty 12

38 7R 112%0 an o IS new o012 112k an

Les batisseurs de Babel dirent : « Allons, fabriquons des
briques et cuisons-les bien », et la brique leur servit de
pierre. UAdmour Hazaken reprend cette image de la
brique cuite jusqu’a devenir comme de la pierre pour
illustrer ’affinement des soixante-dix langues.
Genesis 11:3°2:8" n°wR12
D7 AN NPIY? APV 0337 MI2PI NI INYIINR WK 1RRN
VN2 DT M NI 128 MaAba
Et ils se dirent les uns aux autres : « Allons, faisons des
briques et cuisons-les bien. » Et ils eurent la brique pour
pierre, et le bitume leur servit de mortier.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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A propos de Mishpatim, Or HaTorah ajoute que «1’essence
des cieux» est ’annulation de soi essentielle, et non I’an-
nulation d’un étre, ce qui explique qu’elle soit appelée
«essence», et renvoie aux discours sur «Cette fois, os de
mes 0s» et «Vayikchu lahem ish». A propos de Chayei Sa-
rah, il releve qu’il faut concilier ce passage avec Likkutei
Torah, Bechukosai, au sujet de la demande de Moché de
voir la gloire de D.ieu.
LA NOTE DE KEHOT
RDY O¥ya Pw0an Rnw)” vy %0 wnay 75 D°VAWR NUMIR2A
17721 N¥YN DXY QYD NKRT 7Y WUy ,0°nwn 0¥y Pl ]J‘?\ At irdlkh]
AY Y BYER IR P"J‘? TTIRY22 73 L7(RY0 RN oa% mp”
LR oMPINa e n“wp‘?: wrno TRDM Y7RW 1°°%nW X L,AP 7% *°10 N7MIR
%55 a3 RO OUR RTW D 7120 DR ORI VNN OWR DwpaT” A
TR 2 97K IR DY PRIN V9O 7Y ORI L L 1D "IRTY KD 0120w
7319y N2 X7 0oAwn 03YaT 7 TND‘? 199871 R ,RY 77°pn0 01 .Yy
oonwn 1Ay am OR DoAY AT 970 1°M277 17000 NIad vnan ANy
.07y .79RDD
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Likkutei Torah renvoie a ce maamar et résume que
«comme l’essence des cieux pour la pureté» désigne les
lettres de la Torah écrite, dont la racine se trouve dans la
Pureté supréme.
LA NOTE DE KEHOT
q7LY 0UAWR O%YD D2 D°LHWN D RPN WIRYY” 1,11 halral ﬂ”WP'?:!
719 AIRDY 17900 QWY 572wnT NPNIR 0w

Ton PRy o e

Comme le résume Kehot, selon Emek HaMelech, les
lettres des 231 portes, a ’endroit et a I’envers, révélées
dans la Pureté supréme, proviennent du réchimou laissé
apreés le tsimtsoum, dans I’espace libéré.
LA NOTE DE KEHOT
7119 DIPMY DIRNXA ANXR IRWIY 12°WIT NN R YW 'I‘?Dn'l PRy
JIRDYY 1777702 1RANIw MIAXY 0% DU KPP NPMIR N2 10N
NIV ’PI7T LIWDA 11%7 N2 RIT RI2MT RINTT 7 Y Y 1”0pn n’no2a
PPN N2 19793 7703 WY PURT IMTPE TAwhn PR R YA 9T
5 IRDPY 19770 PR YRS TIRAT 0ORA 22 7 10T AptP PN
LEWNI 1% 77T XY LB7Y UPUR PRan mbynd aRDYY 1Y P2 K
179D VP3N 18PN 17T YO 9TITIR P72 Ny .ROW Yy 270N

qta wrnd

Or HaTorah renvoie a Likkutei Torah, dans I’explication
de «Zos chukas haTorah», pour un développement sur «Il
grava des gravures dans la Pureté supréme».
LA NOTE DE KEHOT
10793 0 1AV WYY O8N TPWN'A Y 0°0DWH NUIRD LK L0 KU1
TP NPIN NRT D7V MIR%23 NP ARDOY 17003

ANDY 179702 12792 7

Le Zohar ouvre son récit de la création par ces mots : « Au
commencement de ’autorité du Roi, Il grava des gravures
dans la Pureté supréme. » Le texte cite ce passage a I’ap-
pui de I'opinion d’Emek HaMelech selon laquelle la Pure-
té supréme se situe au-dessus d’Adam Kadmon.

Zohar, Bereshit 1:1-2:7°1:2-°R’K N°WRI2 ,7710 790

"M N9ap so9

Kehot renvoie a I’entrée de cette encyclopédie sur Adam
Kadmon pour I’avis de Rabbi ‘Haim Vital.
LA NOTE DE KEHOT
N2 K2 7m0 ﬂx?]P?: TR TP OTR 7Y 7720-0°37Y0 780 R
.1”0pn n”no2

nPrna 120 YIvaw va

Or HaTorah explique le propos: grace a I’étude, ici-bas, de
la Torah écrite et de la Torah orale, qui sont les lettres de
Mabh et de Ban, les étincelles affinées sont incluses jusqu’a
la Pureté supréme, car leur fin est enchiassée dans leur
commencement.

LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mishpatim/6/
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TnD BTV 97AWIN POy Y bW B hwna 'y ow nUINa
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Le Sefer Yetsira dit au sujet des dix Séfirot que « leur fin est
enchéssée dans leur commencement, et leur commence-
ment dans leur fin, comme une flamme liée a un charbon
». L’Admour Hazaken s’en sert pour expliquer comment
les lettres, expression ultime, s’élévent jusqu’a la Pureté
supréme.
Sefer Yetzirah 1:7°1:’X 717°%° 120
nan>ws 19302 INPNM INPMNA 1910 PP 1 92 MvED WY
7910 INK 172 TR 2199 2w 1 °RY 7°1° NIRY nomnaa amnwp
La dizaine de I’existence a partir du néant a sa fin liée a son
commencement et son commencement lié a sa fin, tout
comme la flamme est unie au charbon ardent ; car D.ieu est
un et il n’y en a pas un second, et avant un, que compteras-
tu?

Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain) « Sefer Yezirah, trans. by Isidor
Kalisch. New York, 1877 (Public Domain)

TP OW. . DOMWR OsYY. . 772 oW Pw NnIN 1°e0n niab

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Or HaTorah.
LA NOTE DE KEHOT
XY O%ya 20%an X)) vy %0 wna Yy 975 D°vawnR N7MINRA
17721 NXYN QXY QYOI NKRT 7Y WUy ,0°nwn o3y Pl '[351 won 9wl
Ay Y XURT O 97INTR P”Jb TTIRY22 1% 7Ry UOR jaloid mp”
SR oMPIna e ﬂ”wbl wrnb TRIM Y7RW 1°O%NY X L,OP 7% °°1 N7MIR
55 M3 RO OPR RTW 7B 97125 DR ORI CIRAT Own DwpaT” A
AR O 97K IR ORY ORI 9T 7Y ORI L .19 7R KD 0D 120w
13179y N2 X7 DORwn 03yoT '{NDb 19981 R ,RY 77°pnn 0 .Y
oowR 1Ay I IR OOnY °naT 970 1972791 ,1°800 Niab vman AN
.0y .7PRDD
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« Il n’étendit pas la main contre les nobles des enfants
d’Israél. » Admour Hazaken interprete les « nobles »
comme le niveau d’Atsilout a I’intérieur de Béria, et « Sa
main » comme les mains supérieures qu’ils n’atteignirent
pas.
Exodus 24:1187:775 mnw
ANY 19987 DOPPRTNN NN 377 MRY KD PRI 213 TRKRON
Et Il ne porta pas la main sur les nobles des enfants d’Israél ;
ils contempleérent D.ieu, et mangérent et burent.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NITOANY 271 . . IPOEN XY
La note de Kehot renvoie a Zohar II, 126b pour ces mots.

Zohar II, 126b2 ,10p 2°m
LA NOTE DE KEHOT
.2,10P 2”AT X7 .y”2 1N1° 0N
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Le Targoum Yonatan identifie les nobles a Nadav et Avi-
hou, contre lesquels Il n’étendit pas la main a ce moment-
13, et dit qu’ils « virent la gloire de la Chekhina de D.ieu ».
Kehot le cite a ’appui de ces deux points.

Targum Jonathan on Exodus 24:11x7:77> minw 5y 101 01N
D72 RNYY XITI2 7APAMN ITW K? R71PDY X021 RITIRY 273 M
N2 1inm 1ITRY RIYOK? RMNPYR? Xornn obp 1in? xpInk
T2IX2 *7 K12 22NRT 1IN0 170 M 77T RAPIY 2N
w3
Mais sur Nadab et Abihou, les beaux jeunes gens, le coup ne
s’abattit pas a cette heure-la ; il les attendit jusqu’au hui-
tiéme jour, en chatiment, pour les détruire. Mais ils virent la
gloire de la Chekhina de D.ieu et se réjouirent de ce que
leurs offrandes avaient été recues favorablement, [comme

s’ils] mangeaient et buvaient.

Targum Jonathan on Exodus (Public Domain) « The Targum of Jonathan
ben Uzziel, trans. J. W. Etheridge, London, 1862 (Public Domain)

NI1°2NR1 272

Le Zohar dit que « les nobles des enfants d’Israél » sont
Nadav et Avihou, et que lorsque Nadav, Avihou et les
soixante-dix anciens virent « le D.ieu d’Israél », la Chekhi-
na se révéla a eux. Kehot le cite au sujet de ’identité des «
nobles ».

Zohar, Mishpatim 29:574-30:581-7"ypn:1”> D°wawn 70 190
N"Bpn:

%Pt °»

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

Rhwkigelanhid7alhel

0°3P1 Y1 RI7°aNY 2T

Rachi explique que « les nobles » sont Nadav, Avihou et les
anciens, et que atsilé signifie « grands », comme dans «
parmi ses nobles, je t’ai appelé ». L’Admour Hazaken les
appelle également les hommes distingués de leur
génération.
Rashi on Exodus 24:11%”>:773 minw 2y " v
POV PPan AT mPw KD DRI RITOARY 273 07 OPURR OGN
.DOPPRI DR A :(°3 1127 KIp™ ,KMIMIN) T2 02 ﬂ‘?nwl'l‘? akgih
XN YT 72 LYY 7K i 03 222 92 Peanon vy
ORI IR i3 077173 I PURR 1D 03N KD 0ivpIN
TI'?’K?S ninR wY (R 727R2) M7 M ’?3}{31 ,(R”n YY)
(X" DRPI)
« Et sur les nobles » : ¢c’étaient Nadab, Abihou et les anciens.
« Il n’étendit pas la main » : cela implique qu’ils méritaient
bien que D.ieu étendit la main contre eux (Midrach Tan’-
houma, Behaalot’ha 16). « Et ils contemplérent D.ieu [et
mangérent et burent] » : ils le regardérent avec familiarité,
comme si leur relation avec Lui relevait du manger et du
boire. Ainsi I’explique le Midrach Tan’houma, Behaalot’ha

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mishpatim/6/
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16. Onkelos, cependant, ne traduit pas le passage de cette
manieére (c’est-a-dire qu’il ne le comprend pas dans un ...

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

%11 °Y1 RPN 272
Le Ramban identifie les nobles a Nadav, Avihou et aux an-
ciens, ainsi nommeés parce que I’esprit de D.ieu fut émané
(ne'etzal) sur eux, et cite « parmi ses nobles, je t’ai appelé
». Cela éclaire le lien, dans le maamar, entre atsilé et
Atsilout.

Ramban on Exodus 24:118:775 minw 2y 1"2m7

AR PORNM
« Toi que j’ai saisi depuis les extrémités de la terre, et ap-
pelé parmi ses nobles. » L’Admour Hazaken le cite pour
montrer que atsilé signifie les hommes distingués.
Isaiah 41:9'0:X71n 171°yw°
FAR™TIY T? TKY TORIR TPIKM PIRT ISR ARINT WK
“PRORR K21 A2
Toi que J’ai saisi des extrémités de la terre, et appelé de ses
confins les plus lointains, et a qui J’ai dit : « Tu es Mon servi-
teur ; Je t’ai choisi et ne t’ai pas rejeté » ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
JRNOW PR Y72 TN 0N IR

ata wrnd

Kehot renvoie a la version paralléle de ce passage du
Zohar.
LA NOTE DE KEHOT
CRY Y 70PN 1ATR S92KR12 AR LK ,20P DPUAwn 8

M2 IPANK RIPRT KW

La formule du Zohar, « la téte du Roi est parée de 'Hessed
et de Guevoura », déja citée ici, désigne les « mains » supé-
rieures, 'Hessed et Guevoura, telles qu’elles sont unies a la
téte. Ce sont elles que les anciens n’atteignirent pas.

Zohar, Mishpatim 21:519v°pn:X”5 0°VaWwn 7117 190

AWM AN NI
« Voici Aharon et Moché, a qui D.ieu dit : Faites sortir les
enfants d’Israél du pays d’ngypte. » La Torah les nomme
ici « Aharon et Moché » ; le maamar cite ce verset avec le
suivant au sujet des deux fréres dont la racine se trouvait
en Atsilout.
Exodus 6:26173:1 mnw
jghis) '?}_{jfp? °12°nX IROLIN Dﬂ‘? ARk R Y ﬁfjx hshi
Halghw gl fatykia
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Ce sont Aharon et Moché, a qui D.ieu dit : « Faites sortir les
enfants d’Israél du pays d’ﬁgypte, selon leurs armées. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

19K wn X7

« Ce sont eux qui parlérent a Pharaon, roi d’ﬁgypte, pour
faire sortir les enfants d’Israél d’Egypte ; ce sont Moché et
Aharon. » Ici, ’ordre est inversé : « Moché et Aharon. »

Exodus 6:27175:1 mnw

D3RR PRIIIINN KRR DTSRI AY18TOK 0M12TRT T
Bahhsli7aRshi

Ce sont ceux qui parlérent a Pharaon, roi d’ﬁgypte, pour

faire sortir d’Egypte les enfants d’Israél. Ce sont Moise et

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

122977 17 MaRA

Reich Lakich enseigne : « Les Patriarches sont eux-mémes
le Char », en le déduisant de versets qui décrivent D.ieu se
tenant au-dessus d’eux. L’Alter Rebbe le cite a propos des
Patriarches, qui étaient d’Atsilout et saisirent les mains
supérieures.
Bereshit Rabbah 47:67:1” 727 n"wR12
S15% 9772 ,10p 12 P17 172 177300 J0DIT %N - IR 7270 Do
Oy 7277 D3R 71°7 AR YD .0M1aKR7 2% DR nn L mwn e
,MI°3W 1 W81 1P MR LAnY 9277 NAwn CIRDD IR3 ,07apn
gy 937w 1°5 .0onY 7277 "I 5 NR ,79IN 0on TR RO
IR TR 1DoRRIpn 1127 72D MR L1972 PO XIT N2 wTRn
AnR 077K Pyn DOPOR DY c77R 015w e A InR 1370
.OTaR Byn 0opOR DY ORIV L7200 10 1T MART wp vl
1YY 2817 73M (73 NPWRI2) 020K 1PN Dy
«Il acheva de parler avec lui, et D.ieu s’éleva au-dessus
d’Abraham» (Genése 17:22). Il est enseigné : Celui qui
prend congé d’une autre personne, qu’elle soit d’'un rang
supérieur ou inférieur au sien, doit prendre congée d’elle.
De qui ’apprend-on ? D’Abraham. Un jour, Abraham s’en-
tretenait avec le Saint, béni soit-Il, lorsque les anges de ser-
vice vinrent lui parler. Il leur dit : « Laissez-moi d’abord
prendre congé de la Présence divine, qui est d’'un rang su-
périeur au votre, puis je parlerai avec vous. » Lorsqu’il eut
dit au Saint, ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
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La fin du verset: «et ils contemplérent Elokim, puis ils

mangérent et burent». Le maamar explique ce qu’ils

virent, ainsi que la nature de leur manger et de leur boire.
Exodus 24:118™:772 mnw

ARY 179K DOPORTNN NN 177 MRY R PRI 712 TRRON
Et Il ne porta pas la main sur les nobles des enfants d’Israél ;

ils contemplérent D.ieu, et mangérent et burent.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mishpatim/6/
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13 979011 N33 Awynd 19237 NN 7Y IR,

23N WS 1A

L’Alter Rebbe y explique «de ma chair je contemplerai
(echezeh)» comme désignant le niveau de Daat: echezeh
est le terme araméen du Targoum pour «voir» et ne
constitue donc que le «revers» de la vision véritable.
LA NOTE DE KEHOT
,12 (N”0) X7AT AN LTI .7179D AR YW X L1 ANK N7MpR IR
ROWIPT IRID VY Y 17OPN PITIR CINRNI .209 Y U YPD .27Y0
T RY0Y LPIRTY AR KDY [8730 NO0IT] DN YR NN nRw an”
.799RY 2R °Y OMI%D D NN IR —

2130 YR

A propos de la vision d’Avram (machazeh), le Zohar ex-
plique que mar’eh et machazeh sont une seule et méme
chose: «1'un est le Targoum et ’autre la langue sainte », et
que cette langue est cachée aux anges supérieurs. Kehot
le cite a appui de I’explication de I’Admour Hazaken se-
lon laquelle vayechezu est un mot de Targoum.

Zohar, Lech Lecha 26:283-290%”1-3"97:173 72 72,7117 720

DIPON 1 1A waw 93

«Car Havaya Elokim est un soleil et un bouclier; Il ac-
corde grace et gloire.» Havaya est comme le soleil et Elo-
kim comme le bouclier qui le voile; ainsi, les anciens, qui
virent Elokim, ne virent que le voile.
Psalms 84:1227°:775 0°%°11n
:0°MN32 0°9777 2307yan° X °1 102 79291 10 0P 1 1am) wnw 03
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
lintégrité.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
2>, 79 0°%0n

TPNNIA AN RSN PUYR

Reich Lakich enseigne que, dans I’avenir, le Saint béni
soit-Il retirera le soleil de son fourreau. Le maamar utilise
cette image pour évoquer la révélation de Havaya sans le
bouclier voilant d’Elokim.

Zohar III, 17ax , »»m

Nedarim 8b:6:2°11 0°971

XPX X207 DPIY? DITR PR DRT WOR? 12 1iyRY 0307 XYY

DY [2 1PREINN DOPUTE AR AN TR X% KT M2 WiTRI

RPX Ty X2 700 U nw XY D27 AN KT A2 I
P27 *2393 DAYD DOREY RIY A2 PITYNRY

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

S972.2.,0 0T R m
TPNNAA AN NOEIR DYDY

Le Zohar identifie le «soleil» au Nom Havaya et son «four-
reau» a Ado-nai, en citant ’enseignement selon lequel,
dans les Temps futurs, le Saint béni soit-I1 retirera le soleil
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68

de son fourreau. Le maamar s’appuie sur cette idée pour
évoquer la révélation qui se produira sans le voile.

Zohar, Vayikra 40:278-41:28571797:X"1n-1"1y:12 R1p” 7111 7190

291 K1¥9

Dans la vision de Yechezkel, «les créatures vivantes cou-
raient et revenaient (ratzo vashov), comme I’apparence
d’un éclair». 'Admour Hazaken reprend cette expression
pour décrire le rythme d’ouverture et de fermeture du
ceeur, qui fait circuler le sang.

Ezekiel 1:14 77X Dxpi°

P12 RN 23 RiX7 ninM
Et les étres vivants allaient et revenaient, semblables a
I’éclat d’un éclair.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 12

69

70

7

72

AW 71N 27y 912 WU

Le Zohar interpréte «Je dors, mais mon cceur veille»
comme les paroles de I’Assemblée d’Israél: «Je dors dans
I’exil d’Egypte », tandis que son cceur veille pour garder
ses enfants. L'Admour Hazaken le cite a propos du «som-
meil» de l'exil, lorsque l'intellect se retire en I’absence
d’eaux féminines qui s’élévent.

Zohar III, 95ar ,7% 2’m

LA NOTE DE KEHOT

N,

1AW %IN

«Je dors, mais mon cceur veille ; 1a voix de mon bien-aimé
frappe a la porte.» Le verset qu’interpreéte le Zohar.

Song of Songs 5:2°2:"11 0*°Wwi W

NN "niv "Ny NNR Pnns peiT TiT Pip Ay 237 M vy
T *0°07 *miRNp PueKyR wNTY

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

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

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

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

12 Q%M 1Py T A7E7

Un endroit que Kehot cite pour approfondir 1'utilisation
de I'idée de Rambam selon laquelle I’eau et le sel trans-
portent la nourriture.

LA NOTE DE KEHOT

n’A0 AR N '{’3’51?3 on 2aR MR DR APRm Donm v

A%y PN »eno Ly Pan

"3 nm

A propos de la Michna selon laquelle on peut faire un
érouv avec tout aliment, a I’exception de I’eau et du sel, le
Rambam explique que I’eau et le sel ne sont pas des ali-
ments, mais qu’ils transportent les aliments jusqu’a leur
destination. ’Admour Hazaken le cite pour expliquer le

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mishpatim/6/
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74

75

76

13 979011 N33 Awynd 19237 NN 7Y IR,

role de la boisson, qui permet au sang d’atteindre les
membres.

Rambam on Mishnah Eruvin 3:1°X:"2 1°217°Y mawn 5y 0"2n9

TR N 0o PaN NP anb

Moché demeura la avec D.ieu quarante jours et quarante
nuits; «il ne mangea pas de pain et ne but pas d’eau».
L’Admour Hazaken explique qu’il était nourri par la nour-
riture et 1a boisson d’Atsilout.

Exodus 34:281”2:7"2 mnw

X7 oo Pox XY Om? AP oy OF DOYIN ntoy ogenn
{01277 DY 1120 *137 DX Anzn-Py anaM Ny

Et il fut 1a avec D.ieu quarante jours et quarante nuits ; il ne

mangea pas de pain et ne but pas d’eau. Et il écrivit sur les

tables les paroles de I’alliance, les dix paroles.

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

19,77 mnw

NYPOXNAW 7NWY 905N AR T nY

Or HaTorah cite cette idée et ajoute le Midrach Rabbah sur
Ki Sisa (ch. 47) : «Il ne mangea pas de pain, mais il man-
gea le pain de la Torah ; il ne but pas d’eau, mais il but
I’eau de la Torah.» Moché était donc nourri par la Torah
elle-méme, telle qu’elle existe en haut.
LA NOTE DE KEHOT
RWN 93 °D 9”7N2 w1 11°M” P01 AR Y OMI°D °D N”IN2 RN
S 7°m°1 AR AW X2 01 93K 1710 2w nn? 9ax Por K2 on'? nn
JPIRCY 9751177 O°WIT NPMIRA 1791 .70 1IN

"waT oy "1y° "noaN
«J’ai mangé mon rayon de miel avec mon miel, j’ai bu
mon vin avec mon lait; mangez, amis; buvez et enivrez-
vous, bien-aimés.» Le maamar interpreéte cette nourriture
et cette boisson comme 'Hokhma et Bina.
Song of Songs 5:1°X:’11 0°7°Wi W
"Y27°Dy *1y? *NY3R "HY2Dy i IR 19D NNK 1Y NK3
10797 1YY INY 07y 129K 227070y ° "Ny
Je suis venu dans mon jardin, ma sceur, mon épouse ; j’ai re-
cueilli ma myrrhe avec mes aromates ; j’ai mangé mon
rayon de miel avec mon miel ; j’ai bu mon vin avec mon lait.
Mangez, amis ; buvez, oui, buvez abondamment, bien-
aimes.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
KXo wrnw

181 2922 R¥"

«Et D.ieu apparaitra au-dessus d’eux, et Sa fléche jaillira
comme l’éclair.» L'éclair illustre 'Hokhma en tant que
point.
Zechariah 9:147:v 7>t
P393 7271 Y BN N 81 P20 NI AN D723 )
R

30



TORAH OHR - PARSHAS MISHPATIM - MAAMAR 6

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) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

S0, 0

PARAGRAPHE 14

77 nbna®ooo nbn
La note de Kehot renvoie a Zohar II, 50a pour ces mots.

Zohar II, 50ax ,1 2°m
LA NOTE DE KEHOT
XL,127AT AR9

78 NN 9eea non

Parmi les commencements cachés qu’il décrit, le Zohar
parle de «trois souffles inclus dans trois». Kehot le cite a
propos de I’expression «trois inclus dans trois».

Zohar, Beshalach 11:134775p:x” nbwa 7711 790

PARAGRAPHE 15

79 e AN 199

La Sagesse appelle : « Venez, mangez de mon pain, et bu-
vez du vin que j’ai mélangé. » I’Admour Hazaken inter-
preéte le « pain » comme la Torah écrite.

Proverbs 9:5°7:0 *2wn

©N30R 1722 INY 023 W02 157
« Venez, mangez de mon pain et buvez du vin que j’ai
mélangé.

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

1,0 050N

PARAGRAPHE 16

8o noge3 one Wy

« Parle aux enfants d’Israél et dis-leur qu’ils se feront des
franges aux coins de leurs vétements. » L’Alter Rebbe
donne cet exemple d’'un commandement énoncé dans la
Torah écrite dont les Sages ont expliqué la raison.
Numbers 15:38172:170 72712
DI™T32 °p3277¥ N¥'¥ D77 WY1 DI2K NV 2K "3370K 221
:N%3N 2B M397 NY3-5y 1103 DN
« Parle aux enfants d’Israél et dis-leur de se faire, dans
toutes leurs générations, des franges aux coins de leurs vé-
tements, et de mettre un fil bleu a la frange de chaque coin.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.19 10 1273
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PARAGRAPHE 17

81

82

83

84

92 @°ms "anw

« Leéve-toi, pousse des cris dans la nuit... répands ton
cceur comme de I’eau devant la face de D.ieu. » La priére
est comparée a I’effusion de 1’eau, au « boire » qui éléve
les eaux féminines.

Lamentations 2:191™°:2 1°R

Ry *3°T8 39 1123 727 0782 *20Y NMER wR? 12722 O mp
:NI%IN-22 WRI2 2312 000y 77275y WhITDy 7780 1K

«Leve-toi, crie dans la nuit, au commencement des veilles ;

répands ton cceur comme de ’eau devant D.ieu ; éléve vers

Lui tes mains pour la vie de tes petits enfants, qui défaillent

de faim au coin de chaque rue.»

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

J0%,2 1R

(R”Y°777) Xp™ 2,
Kehot renvoie a Or HaTorah sur Pinchas en lien avec cette
référence au Zohar.
LA NOTE DE KEHOT
AR Y 011°8 8 N”AIR IRA

e AN 199

« Venez, mangez de mon pain. » Le maamar interpreéte les
deux formes du mot, lachamu et lachmi, comme dési-
gnant la Torah telle qu’elle est ici-bas et la Torah dans sa
racine supérieure.

Proverbs 9:571:°0 “own

D307 1722 1N *023 12 197
« Venez, mangez de mon pain et buvez du vin que j’ai
mélangé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

A propos de « Mangez, amis ; buvez et enivrez-vous, bien-
aimés », le Zohar enseigne que, pour ceux d’en haut, les «
amis », il est question de manger sans boire, tandis que,
pour ceux d’en bas, les « bien-aimés », qui ont besoin
d’étre abreuvés par le profond cours d’eau, il est question
de boire. Le texte s’y référe pour distinguer le manger et
le boire comme deux formes distinctes de nourriture,
I’'une d’en haut et I’autre d’en bas.

Zohar, Vayikra 2:29-3:41x8”1:3-1”2:’2 RIp" ,77117 7190

Remarque que ceux qui se trouvent dans le royaume supé-
rieur ne sont invités qu’a manger et non a boire. Car celui
qui posséde déja une cuve de vin a besoin de quelque chose
a manger avec celui-ci ; et puisque se trouve dans ce
royaume le précieux « vin de la création », ils sont invités a
manger, tandis que ceux d’en bas, qui ont besoin de liquide,
sont invités a boire, car toutes les pousses doivent étre arro-
sées par le courant profond.»

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