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« Ceci est Mon Nom pour toujours, et ceci est
Mon souvenir de génération en génération »

Les paroles des Scribes, comme les commandements négatifs,
proviennent d’un niveau trop élevé pour étre contenu dans un
réceptacle ou consigneé par écrit : aye, « Ou est le scribe ? », la
source dans 'Hokhma, au-dessus de la Torah écrite, le « livre ».
C’est pourquoi la Torah orale est demeurée orale, et pourquoi les
bénédictions instituées par les Sages sur les mitsvot, qui attirent
une lumiéere enveloppante, sont « douces pour moi » plus que les

mitsvot elles-mémes.
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L’IDEE CENTRALE

Les paroles des Scribes, comme les commandements neégatifs, proviennent d’un
niveau trop éleve pour étre contenu dans un réceptacle ou consigné par écrit :
aye, « Ou est le scribe ? », la source dans 'Hokhma, au-dessus de la Torah écrite, le
« livre ». C’est pourquoi la Torah orale est demeurée orale, et pourquoi les béne-
dictions instituées par les Sages sur les mitsvot, qui attirent une lumiere envelop-

pante, sont « douces pour moi » plus que les mitsvot elles-mémes.

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 Tikkouné Zohar relie les 365 commandements négatifs au youd-hé du Nom Havaya et les 248 com-
mandements positifs a son vav-hé. Pourquoi les interdictions sont-elles plus élevées, et pourquoi la
Torah orale n’a-t-elle pas été mise par écrit ? La réponse est : « Ou (ayeé) est le scribe ? » Aye, aleph
avec youd-hé, désigne le scribe au-dessus du livre, la source dans 'Hokhma de la Torah écrite. Les
commandements positifs proviennent de Zeir Anpin, ou les lumiéres reposent dans des réceptacles ;
ils s’accomplissent donc par I’action et pouvaient étre consignés par écrit. La lumiére des commande-
ments négatifs n’a pas de réceptacle et ne peut étre atteinte qu’en annulant son contraire. Les paroles
des Scribes sont des barriéres du méme ordre, enracinées dans le scribe ; elles sont donc demeurées
orales. Méme la Torah écrite laisse ses sujets les plus élevés sans les consigner. Le maamar explique
ensuite pourquoi les paroles des Scribes sont « douces pour moi » davantage que le vin de la Torah.
L’amour qui a une raison demeure dans 'Hokhma ; ’'amour caché du sacrifice de soi, au-dela de la rai-
son, est éveillé par les mitsvot et révélé le Chabbat. Les bénédictions instituées par les Sages sur les

mitsvot attirent une lumiére enveloppante, « pour moi », par le mouvement d’élan et de retour.

PLAN

1 Le scribe au-dessus du livre 1-2
Le Tikkouné Zohar rattache les commandements négatifs au youd-hé et les commandements positifs au
vav-hé. Pourquoi les interdictions sont-elles plus élevées, et pourquoi la Torah orale n’a-t-elle pas été mise
par écrit ? La réponse commence par ayé, aleph et youd-hé : le scribe au-dessus de la Torah écrite.

2 Les commandements positifs et négatifs 13-4

Les commandements positifs proviennent des réceptacles de Zeir Anpin ; ils peuvent donc étre accomplis
et consignés par écrit. La lumiére des commandements négatifs n’a pas de réceptacle et ne peut étre at-

teinte qu’en annulant son contraire, « dans un pays qui n’est pas ensemence ».
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3 Pourquoi la Torah orale est demeurée orale

15

Les paroles des Scribes sont des barrieres, comme les interdictions, enracinées dans le scribe au-dessus du

livre ; elles ne pouvaient donc étre que transmises oralement. La parole, elle aussi, est attirée de 'Hokhma.

4 Ce que la Torah écrite laisse sans I’écrire

16-9

La parole de D.ieu a Moché est le flux de I'Infini vers 'Hokhma ; la parole de Moché a Israél en est le flux
vers le bas. Pour des sujets élevés, tels que I’avertissement concernant les sauterelles, seule I’étape infé-

rieure a été consignée par écrit.

5 L’amour motivé par une raison et celui qui la dépasse

110-12

Pour expliquer « douces pour moi », le maamar oppose ’amour suscité par « car Il est ta vie », qui de-

meure dans 'Hokhma, au sacrifice de soi provenant de I’Infini au-dela de la raison, présent en chaque

Juif.

6 Levin de la Torah et le Chabbat

M3-16

Les mitsvot, le vin de la Torah, portent la volonté supérieure et font émerger I’amour caché ; le Chabbat,

lorsque les Séfirot remontent vers I’Etre méme de D.ieu, révéle également cet amour.

7 Les bénédictions : « douces pour moi »

117-19

Les bénédictions instituées par les Sages sur les mitsvot attirent une lumiére enveloppante, supérieure a

la lumiére intérieure de la mitsva elle-méme ; elles sont donc douces « pour moi ».

8 Les paroles de la bénédiction

120-23

« Béni sois-Tu... qui nous a sanctifiés par Ses commandements » décrit une descente puis une remontée,

un mouvement d’élan et de retour, auquel correspond, chez la personne, « Heureux I’homme qui craint

D.ieu... il désire ardemment Ses commandements ».

NOTIONS CLES

«Ou est le scribe ? » 1910 7K

Ayé, aleph avec youd-hé, désigne la source cachée dans
'Hokhma, qui « écrit » la Torah écrite, le livre. Les com-
mandements négatifs et les paroles des Scribes en
proviennent.

Les commandements négatifs et positifs &7 nixn

vy nMxm awyn

Les 248 commandements positifs proviennent du vav-hé,
Zeir Anpin, ou les lumiéres ont des réceptacles ; les 365
commandements négatifs proviennent du youd-hé, une
lumiére sans réceptacle, qui ne peut étre atteinte qu’en
annulant son contraire.

Les paroles des Scribes 0°7210 *127

Les décrets des Sages, barriéres autour de la Torah. Enra-
cinées dans le scribe au-dessus du livre, elles ne pou-
vaient étre consignées par écrit et sont demeurées orales.
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L’amour caché n7non nany

L’amour au-dela de la raison, présent en chaque Juif : une
disposition au sacrifice de soi qui ne désire que s’unir a
I'Un. Les mitsvot le font émerger, et le Chabbat le réveéle.

Levin de la Torah 71710 v n1»

L’accomplissement des mitsvot, dans lequel la volonté su-
périeure est revétue. De méme que le vin révéle un secret,
il fait émerger ’amour caché.

La lumiére intérieure et la lumiére enveloppante 718
q9Pn MR 1D

La mitsva elle-méme attire une lumiére intérieure qui pé-
netre dans les réceptacles ; la bénédiction prononcée sur
elle attire également une lumiere enveloppante, trop éle-
vée poury pénétrer.



L’élan et le retour (ratso vashov) 2121 X1¥9

Les deux mouvements de tout flux venant d’en haut — re-
trait et expansion — que doivent comporter aussi bien la
bénédiction que le service propre de la personne.
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SECTION 1+ 11-2

Le scribe au-dessus du livre
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«Ceci est Mon Nom pour toujours, et ceci est Mon souvenir de génération en génération.» Il est
enseigné dans le Tikkunei Zohar: shemi («Mon Nom») avec yud-hei [vaut] 365; zichri («Mon sou-
venir») avec vav-hei [vaut] 248.
Le maamar s’ouvre sur les paroles de D.ieu a Moché auprés du buisson ardent: «Ceci est Mon Nom pour
toujours, et ceci est Mon souvenir de génération en génération.» Le Tikkunei Zohar I’interpréte selon la va-

leur numérique : shemi («Mon Nom », 350) plus yud-hei (15) donne 365, le nombre des commandements né-
gatifs, et zichri («Mon souvenir», 237) plus vav-hei (11) donne 248, le nombre des commandements positifs.
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Il nous faut comprendre pourquoi la racine des commandements négatifs est plus élevée que celle
des commandements positifs: les commandements négatifs sont attirés du niveau de yud-hei de
Havaya, tandis que les commandements positifs sont attirés du niveau de vav-hei de Havaya.

Ainsi, les 365 commandements négatifs sont liés a yud-hei, la premiére moitié du Nom Havaya, et les 248

commandements positifs a vav-hei, sa seconde moitié. Puisque yud-hei occupe une place supérieure dans le
Nom, la premiére question est de savoir pourquoi les interdictions auraient une racine plus élevée.
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Il nous faut également comprendre pourquoi la Torah orale n’a pas elle aussi été donnée par écrit.
L’explication se trouve dans ce qui est écrit: «Ou (ayeh) est le scribe ? », etc.
Une seconde question se pose: pourquoi la Torah orale n’a-t-elle pas, elle aussi, été donnée par écrit,

comme la Torah écrite ? La réponse commence par les paroles de Yechayahou: «Ou (ayeh) est le scribe (so-

fer) ?» Le maamar les interpréte non comme une question, mais comme le nom d’un niveau.
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Il a eté explique ailleurs que le sens est que le niveau d’ayeh («ou») est lui-méme le scribe (et c’est

le niveau de «Ou est le lieu de Sa gloire ?»). Car il est enseigné dans le Sefer Yetsira que le Saint

béni soit-11 a créé le monde au moyen de trois choses: sofer (scribe), sefer (livre) et sippur (récit).
Ayeh, «ou», désigne un niveau si caché que ’on ne peut que demander ou il se trouve, comme le de-
mandent les anges dans la Kedoucha: «Ou est le lieu de Sa gloire?» Ce niveau caché est lui-méme «le

scribe». Le Sefer Yetsira enseigne que le monde fut créé au moyen de trois choses: sofer, sefer et sippur, le
scribe, le livre et le récit.
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Or, la Torah écrite est appelée sefer (livre), et le niveau de sofer (scribe), qui est supérieur au ni-
veau de sefer, est le niveau d’ayeh, formé de aleph et de yud-hei. Car la source et la racine de yud-
hei du Nom Havaya sont attirées du niveau de aleph, qui est le niveau de 'Hokhma du Monde d’At-
silout (Emanation)

La Torah écrite est le sefer, le livre, et au-dessus du livre se tient le scribe qui I’écrit. Ce scribe est ayeh, dont

les lettres sont aleph suivie de yud-hei: aleph représente 'Hokhma d’Atsilout, la source d’ou est attiré yud-

hei du Nom Havaya.
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(c’est-a-dire la source et la racine de 'Hokhma, comme il a été expliqué ailleurs a propos de la ka-
vana du aleph de echad («Un») dans le Chema, qui est le niveau de mazal notser, d’ou Abba recoit
son influx; ou bien cela désigne 'Hokhma cachée ["Hokhma stima’ah]), comme il est écrit: «Je
t’enseignerai (a’alefcha) la sagesse. »
La parenthése précise cette idée: aleph est en réalité la source et la racine de 'Hokhma, identifiée ailleurs a
mazal notser, I’'un des treize «ornements de la barbe » (tikouné dikna) dans la Kabbale, d’otu Abba ('Hokhma)
recoit son influx; ou bien il s’agit de la 'Hokhma cachée. La preuve est le verset de Iyov: «a’alefcha choch-

mah», ou le verbe «enseigner» partage les lettres de aleph. Selon le Sefer HaArachim, cité dans la note de
Kehot, cette preuve se rapporte a I’affirmation qui précéde la parentheése: aleph est 'Hokhma.
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De plus, la lettre aleph comprend en elle trois lettres du Nom Havaya, béni soit-Il, comme on le
sait d’apres I’Arizal: la forme de aleph dans la Torah écrite est yud, vav, yud, et dans les tefillin,
yud, vav, dalet.
Une autre raison pour laquelle aleph représente la source du Nom: sa forme est composée de lettres du
Nom Havaya. Comme on le sait d’aprés I’Arizal, dans un rouleau de Torah, aleph est tracé sous la forme

d’un yud en haut, d’un vav oblique et d’'un yud en bas (10 + 6 + 10 = 26, la valeur numérique de Havaya);

dans les tefillin, sa partie inférieure est tracée sous la forme d’un dalet.
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[C’est] parce que la lumiére d’Abba d’Atsilout est revétue dans la Torah écrite, car «la Torah pro-
céde de la 'Hokhma supréme», c’est-a-dire du niveau de Yessod (fondement) d’Abba. C’est pour-
quoi la pointe inférieure de aleph est elle aussi écrite sous la forme d’un yud, en allusion a la 'Ho-

khma d’Atsilout, qui est le niveau de yud du Nom Havaya, comme on le sait.

Le aleph du rouleau de Torah se termine en bas par un yud, car la Torah écrite porte la lumiere d’Abba, la
'Hokhma d’Atsilout: «la Torah procéde de la 'Hokhma supréme», par I'intermédiaire du Yessod d’Abba, le
canal par lequel 'Hokhma transmet son influx. Le yud est la lettre du Nom qui représente 'Hokhma.
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Mais, dans les téfilines, la pointe inférieure de ’aleph est écrite sous la forme d’un dalet, qui cor-
respond au niveau de la pensée supérieure (machchava ila’a), lequel correspond a Léa ; c’est, a

titre d’analogie, comme le dalet, qui s’étend en longueur et en largeur.

Dans les téfilines, la partie inférieure de I’aleph est un dalet, qui représente la pensée supérieure, appelée
Léa. Les deux traits du dalet, I'un horizontal et I’autre vertical, figurent un déploiement en longueur et en

largeur, comme la pensée déploie ce qu’elle a recu.
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Et voici [le sens de] «Ou est le scribe ?»: c’est-a-dire la source de la Torah écrite, appelée le sefer

(livre) supérieur, comme il est écrit dans le Zohar: «Ily a un livre et il y a un livre »,

Le verset «Ou est le scribe ?» est maintenant appliqué. La Torah écrite est appelée le livre supérieur, et le
Zohar parle de deux livres: «Ily a un livre et il y a un livre»: un livre en haut et un livre en bas.
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est le niveau de ayé, I’aleph avec le youd-he, car I’aleph est la source du youd-hé, comme [il a éte
expliqué] plus haut. C’est lui qui écrit (sofer) le livre; c’est-a-dire qu’il est la source de la Torah

écrite, qui en est tirée.

La source de ce livre est ayé: ’aleph joint au youd-hé, I’aleph étant la source du youd-hé. Ayé est donc «le
scribe» qui écrit le livre, la source dont la Torah écrite est tirée.
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SECTION 2 - 13-4

Les commandements positifs et négatifs
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En effet, la Torah écrite dans son ensemble parle de I’accomplissement des commandements posi-
tifs, qui procedent du niveau de vav-hei, lequel est le niveau de Zeir Anpin (les attributs émotion-
nels) du Monde d’Atsilout, ou les lumiéres sont réparties dans les réceptacles, qui sont les 248
membres de Zeir Anpin, d’ou procedent les 248 commandements positifs.
Dans son ensemble, la Torah écrite parle de I’accomplissement des commandements positifs, qui pro-
viennent de vav-hei, le niveau de Zeir Anpin du Monde d’Atsilout. La, les lumiéres sont réparties entre les

réceptacles, comme lavie du corps se répartit entre ses membres ; les 248 « membres » de Zeir Anpin sont la
source des 248 commandements positifs.
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C’est pourquoi celui qui accomplit un commandement positif attire sur lui la lumiére supérieure
de Zeir Anpin. Et c’est pourquoi la Torah fut donnée par écrit : puisque les lumieéres de Zeir Anpin
sont revétues de réceptacles concrets, la sagesse de la Torah fut elle aussi revétue dans I’écrit, etc.,
dans des lettres et des couronnes (taguine), etc.

L’accomplissement d’'un commandement positif attire donc sur la personne la lumiére de Zeir Anpin. Et

puisque, dans Zeir Anpin, les lumiéres sont revétues de réceptacles concrets, la sagesse de la Torah pouvait
elle aussi étre revétue dans I’écrit, dans des lettres et leurs couronnes (taguine).
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Cependant, la racine des commandements négatifs, bien qu’ils figurent eux aussi dans la Torah
écrite, se situe néanmoins au-dessus du degré des commandements positifs ; ils procedent plutot

du niveau de youd-hei.

Les commandements négatifs sont eux aussi inscrits dans la Torah écrite, mais leur racine est plus élevée :
ils proviennent de youd-hei.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/shemos/4/ 8



TORAH OHR - PARSHAS SHEMOS - MAAMAR 4 97 979 201 N aPIYR nw M

T9ORNMY YR N0 0990 TIN2 waRND D197 1R 123 39T 2R RIT N7 www c1en
19 IR 0990 O NRM

[Cela s’explique] par le fait que la racine des commandements négatifs releve d’un niveau et d’un
degre élevés, qui ne peuvent étre revétus dans des réceptacles, contrairement aux commande-
ments positifs, ou les téfilines et I’étrog sont des réceptacles pour la lumieére, etc.

Leur racine est trop élevée pour étre revétue dans des réceptacles. Un commandement positif posséde bien

un réceptacle pour sa lumiére : les téfilines ou I’étrog sont des objets physiques par lesquels la lumiére se
manifeste.
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Il n’en va pas ainsi des commandements négatifs : cette lumiére ne dispose d’aucun réceptacle
dans lequel elle pourrait résider sous la forme d’un « oui », par une action. Elle n’est saisie que par
le « non » et la négation, [comme quelque chose] dont on ne peut reconnaitre I’essence,

La lumiére des commandements négatifs ne posseéde pas de réceptacle de ce type ; elle ne peut se manifes-

ter par un « oui », ¢’est-a-dire par une action. On ne la saisit que par un « non », de méme que ’on ne peut

appréhender quelque chose dont I’essence est inconnaissable qu’en disant ce que cette chose n’est pas.
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mais seulement en excluant son contraire. Par exemple : « Tu ne mangeras pas de graisse ni de
sang », car cela s’oppose a la sainteté de la lumiére, puisque cela reléve du niveau de la sitra a'hra

(Pautre coteé).

L’interdiction de consommer la graisse et le sang interdits ne demande donc pas d’accomplir un acte, mais
de s’en abstenir. Ces aliments s’opposent a la sainteté de cette lumiére parce qu’ils proviennent de la sitra
a'hra ; c’est en les écartant que I’on accede a la lumieére.
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Et par la négation de ’opposé, la révélation de la lumiére est attirée vers le bas ; mais il est impos-

sible de I’attirer vers le bas par une action, comme par les tefilines et les tsitsit,

La négation de I’opposé attire bien vers le bas une révélation de cette lumiére, mais celle-ci ne peut étre atti-
rée par un acte tel que mettre les tefilines ou porter les tsitsit.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/shemos/4/ 9
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a la maniére des lumiéres attirées vers le bas par les commandements positifs. Car les lumiéres at-
tirées vers le bas par les commandements négatifs sont plus grandes et plus élevées que celles qui
le sont par les commandements positifs, et il est impossible de leur faconner des réceptacles selon
le mode du « oui » : cela ne peut se faire que par un « non » qui précede le « oui »,

L’action est la voie des lumiéres attirées par les commandements positifs. Les lumiéres attirées par les com-

mandements négatifs sont plus grandes et plus élevées ; on ne peut donc leur faconner de réceptacle expri-

mant le « oui » : elles ne viennent que par un « non » qui précede le « oui ».
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c’est-a-dire par la négation de I’opposeé. C’est 1a le sens de « dans un pays qui n’est pas ensemence
». Et ¢’est pourquoi les commandements négatifs sont attirés du niveau de youd-he, qui est au-des-
sus de vav-he.

Ce « non » est la négation de I’opposeé. C’est ce que désigne, selon le Alter Rebbe, la parole de Yirmeyahou : «

dans un pays qui n’est pas ensemencé », un niveau que ’on ne connait que par un « ne pas » ; et c’est pour-
quoi les commandements négatifs sont attirés de youd-hé, au-dessus de vav-hé.

SECTION 3 - 15

Pourquoi la Torah orale est demeurée orale
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Or, toutes les paroles des Sages (divrei soferim) relévent entierement de cette méme catégorie que
les commandements négatifs, car les paroles des Sages ont pour but de faire une cléture autour de
la Torah : « Faites une garde pour Ma garde », etc.

Tous les décrets rabbiniques, les « paroles des Sages », fonctionnent comme les commandements négatifs,
car ils ont pour but d’établir une cléture autour de la Torah. Le Talmud interpréte « Gardez Ma garde »
comme signifiant : « Faites une garde pour Ma garde. » Une cloture est un « non » : elle tient la personne
éloignée de ce qui est interdit.
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C’est pourquoi on les appelle « les paroles des Sages » (divrei soferim), car leur racine se trouve au
niveau du sofer (scribe), qui est le niveau de « Ou est le scribe ? » (ayeh sofer), c’est-a-dire le aleph-
youd-hé, comme expliqueé plus haut : les commandements négatifs émanent du youd-he.

C’est pourquoi on les appelle les paroles des soferim : leur racine est le sofer, « Ou est le scribe ? », aleph-
youd-heé, la méme racine d’ou proviennent les commandements négatifs.
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De méme, toutes les paroles des Sages émanent de la. Elles sont donc supérieures a la Torah écrite,
qui est appelée sefer (livre), car les 248 commandements positifs émanent du vav-hé, qui s’ha-
billent dans des réceptacles.

Puisqu’elles émanent de 1a, les paroles des Sages se situent au-dessus de la Torah écrite, le « livre », dont les
248 commandements positifs proviennent du vav-hé et s’habillent dans des réceptacles.
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Il n’en va pas ainsi des paroles des Sages : elles proviennent d’un niveau supérieur a celui-ci. Il
leur était donc impossible de s’habiller dans ’acte de I’écriture ; elles ne pouvaient étre transmises
qu’oralement, précisément.

Puisque les paroles des Sages proviennent d’'un niveau supérieur aux réceptacles, elles ne pouvaient s’ha-

biller dans I’écriture et devaient demeurer orales. Cela répond a la deuxiéme question du maamar : pour-
quoi la Torah orale n’a pas été mise par écrit.
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Car « Abba fonda la fille » : le niveau de la parole émane de la 'Hokhma supérieure (sagesse), qui
est le niveau de « Ou est le scribe ? », comme expliqué plus haut. (Voir aussi ce qui est écrit a pro-
pos du verset « Je suis noire, mais belle » sur ce sujet.)
La parole elle-méme émane de la 'Hokhma supérieure, comme I’énonce le dicton « Abba fonda la fille » : la
'Hokhma (Abba) est le fondement de Mal'hout, le niveau de la parole (la fille). Ainsi, la parole prononcée

émane directement de « Ou est le scribe ? » ; 1a parenthése renvoie a un développement plus complet sur le

verset « Je suis noire, mais belle ».
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SECTION 4 - 16-9

Ce que la Torah écrite laisse sans I’écrire
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Or, méme dans la Torah écrite elle-méme, il est des choses qui ne furent pas écrites en raison de
leur rang élevé. C’est-a-dire que, parfois, il est dit : «D.ieu parla a Moche, en disant», puis ceci ou
cela, de sorte que I’ordre et la parole du Saint béni soit-I1 a Moché concernant cette mitsva sont ex-
plicités et consignés dans la Torah.

Méme au sein de la Torah écrite, certaines choses ne furent pas consignées parce qu’elles sont d’une trés
grande élévation. Souvent, la Torah rapporte bien ’ordre que D.ieu Lui-méme donna a Moché au sujet
d’une mitsva, dans la formule familiére : «D.ieu parla a Moché, en disant».
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Et parfois, seul I’ordre de Moché a Israél concernant cette mitsva est consigné, tandis que 1’ordre
du Saint béni soit-11 a son égard ne ’est pas,

Parfois, la Torah consigne uniquement I’ordre de Moché a Israél au sujet d’'une mitsva, et non I'ordre de
D.ieu a Moché.

7Y W IMIR 1977 WIBN KD WK NIZNA 110 DRSS IWn AARY 1790 13w 95 1)

comme dans tout le Michné Torah (Deutéronome), ou Moché a enseigné a Israél plusieurs mitsvot

sans qu’il soit précisé ou le Saint béni soit-11 les lui avait ordonnées.

Une grande partie du Deutéronome (Michné Torah) est ainsi : Moché enseigne des mitsvot a Israél, sans que

la Torah indique jamais ot D.ieu les lui a ordonnées.
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De tels cas se rencontrent souvent dans la Torah. Il faut comprendre pourquoi ’ordre du Saint
béni soit-Il n’a pas été écrit. L’explication est que Moché est le niveau du Yessod (fondement)
d’Abba,

De tels cas sont fréquents, et la question est de savoir pourquoi I’ordre de D.ieu n’a pas été consigné. La ré-
ponse commence par le niveau de Moché : il est le Yessod d’Abba, le canal par lequel 'Hokhma se déploie.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/shemos/4/ 12
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et c’est pourquoi il mérita que la Torah soit donnée par son intermeédiaire, car «la Torah jaillit de la
'Hokhma supréme». Le sens de «Et D.ieu dit» ou «Et D.ieu parla a Mocheé »
C’est pourquoi la Torah fut donnée par I'intermédiaire de Moché, puisque «la Torah jaillit de la 'Hokhma su-

préme». En conséquence, les mots «Et D.ieu dit» ou «Et D.ieu parla a Moché» ont un sens intérieur, qui

sera expliqué ensuite.
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désigne le niveau de la parole et de I’effusion depuis I’Emanateur, la Lumiére infinie (Or Ein Sof),
béni soit-Il, vers le Yessod d’Abba, la 'Hokhma supréme (sagesse), a propos de cette mitsva ou de
ce récit.

Ces mots décrivent la parole et I’effusion depuis l’fimanateur, la Lumiére infinie, vers le Yessod d’Abba, la

'Hokhma supréme, a propos d’une mitsva ou d’un enseignement particulier. La parole de D.ieu a Moché est
I’effusion de I'Infini vers la 'Hokhma.
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Et le sens de «Et Moché parla aux enfants d’Israél» est le prolongement par lequel la révélation de
cette chose est transmise depuis le Yessod (fondement) d’Abba jusqu’a Israél. C’est pourquoi cer-
tains sujets sont tres éleves,

«Et Moché parla aux enfants d’Israél» constitue la deuxiéme étape: le flux issu du Yessod d’Abba, Moche,

par lequel le sujet est révélé a Israél. Parce que ce flux comporte deux étapes, certains sujets sont trop élevés
pour que la premiére étape soit consignée par écrit.
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au point que le prolongement depuis la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, jusque dans la
'Hokhma supérieure au sujet de cette chose ne pouvait étre revétu dans I’écriture ; seul le prolon-
gement et la révélation depuis le Yessod d’Abba vers le bas furent consignés, ce qui correspond a
«Et Moché parla»r, etc.

Pour des sujets aussi élevés, la premiére étape — le flux depuis la Lumieére infinie jusque dans la 'Hokhma

supérieure — ne pouvait étre revétue dans I’écriture. Seule la deuxiéme étape fut consignée: le flux depuis
le Yessod d’Abba vers le bas, «Et Moché parla».
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Ainsi, au sujet des sauterelles, lorsque Moché avertit Pharaon: «Si tu refuses», etc., «voici, demain,
Je ferai venir des sauterelles», etc., I’ordre du Saint béni soit-Il concernant cet avertissement n’est
pas mentionne.

La plaie des sauterelles en donne un exemple. Moché avertit Pharaon: «Si tu refuses de laisser partir Mon

peuple, voici que demain Je ferai venir des sauterelles dans ton territoire » ; pourtant, la Torah ne rapporte
jamais que D.ieu lui ait ordonné de donner cet avertissement.
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Cela tient au fait que la racine de la sauterelle (arbeh) est trés élevée, comme on le sait a propos de
«Et Je multipliai (va’arbeh) sa descendance, et Je lui donnai Yitz'hak», etc.
La raison en est que la racine de la sauterelle est treés élevée. Le mot arbeh, «sauterelle», s’écrit comme

va’arbeh, «et Je multipliai», dans le verset ou D.ieu multiplia la descendance d’Avraham et lui donna
Yitz'hak.
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(Cela demande réflexion, car par la suite I'ordre du Saint béni soit-11 au sujet des sauterelles est
rapporte: « Etends ta main. » Il faut donc dire que ’avertissement adressé a Pharaon ne pouvait pas
étre consigneé.)

Une parenthése reléve une difficulté: un peu plus loin, la Torah rapporte bien ’ordre de D.ieu au sujet des

sauterelles: «Etends ta main.» La réponse est que seul I’avertissement adressé a Pharaon ne pouvait pas
étre consigné.

1193 DRAWSD Twn Sw 1R 2051 XYY wnd 172p0 Sw 01En 2051 1D Do 0o3ny v
219 YND N7OWN INRY AN INRA DRIAWSD WK IR RANDNRY 1211 RPOHNY PRI

Et il existe des sujets pour lesquels I’ordre du Saint béni soit-I1 a Moché peut étre consigné, tandis
que I’ordre de Moché a Israél concernant ce sujet ne I’est pas; on comprend simplement de soi que
Moché I’a probablement transmis a Israél, puisqu’il est écrit que le Saint béni soit-11 a dit a Mocheé,
etc.

L'inverse se produit également: I’ordre de D.ieu a Moché est consigné, mais pas sa transmission par Moché

a Israél. On comprend simplement que Moché le leur a transmis, puisque la Torah dit que D.ieu le lui a
ordonne.
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SECTION 5 - 110-12

L’amour motive par une raison et celui qui la depasse
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[1l faut] comprendre I’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie, a propos du verset: «Car tes
amours sont meilleures que le vin»: «Les paroles des Scribes me sont douces (arevim alai), plus
que le vin de la Torah.» Il faut comprendre I’expression alai («sur moi»); il aurait fallu dire li

(«pour moi»).

Une nouvelle section s’ouvre par I’enseignement de nos Sages a propos de «Car tes amours sont meilleures
que le vin»: «Les paroles des Scribes me sont douces, plus que le vin de la Torah.» Le maamar demande

pourquoi ils ont dit alai, «sur moi», et non li, «pour moi».
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Or, il est écrit: «Aimer Havaya, ton D.ieu, car Il est tavie.» Le sens de «car Il est tavie» est que ces

mots donnent une raison.

Pour répondre, le maamar examine d’abord le verset: «Aimer Havaya, ton D.ieu... car Il est ta vie.» Les
mots «car Il est tavie» donnent une raison d’aimer D.ieu.
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Comme on le sait, ki a quatre sens, et ici il est employé au sens de dehai («parce que»): il donne la

raison d’aimer Havaya, ton D.ieu — parce qu’ll est ta vie.

Comme le dit le Talmud, le mot ki a quatre significations; ici, il signifie « parce que». Le verset donne la rai-

son d’aimer D.ieu: parce qu’ll est tavie.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/shemos/4/ 15
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Car ’'Emanateur supréme, béni soit-Il, est 1a source de la vie et la source des plaisirs, comme il est
écrit: «Car aupres de Toi se trouve la source de lavie», etc.; et il est écrit: « Tout vient de Toi»: de
Lui proviennent toute la vie et tous les plaisirs que ’on trouve dans les quatre mondes d’Atsilout
(Emanation), de Béria (Création), de Yetsira (Formation) et d’Assiya (Action), et Lui, béni soit-I1, est
la Vie de toute vie.

L’Emanateur est la source de toute vie et de tout plaisir, comme le disent les versets: « Car aupreés de Toi se

trouve la source de lavie» et « Tout vient de Toi». Toute la vie et tout le plaisir des quatre mondes — Atsilout,
Béria, Yetsira et Assiya —viennent de Lui; Il est donc la Vie de toute vie.
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Ainsi, lorsque ’homme médite cela, il sera porté a aimer D.ieu : de méme qu’un homme aime la
vie de son ame, il aimera D.ieu, qui est la Vie de toute vie et, en particulier, la vie de sa propre
ame.
En méditant cela, ’'homme en vient a aimer D.ieu : de méme que chacun aime sa propre vie, il aimera
D.ieu, la Vie de toute vie et, en particulier, de sa propre ame.
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Mais cet amour, qui découle de la raison « car Il est ta vie », n’est pas encore appelé le sacrifice de
soi (messirout néfech) évoqué dans le verset « de toute ton ame et de toute ta force », puisqu’il dé-
coule de la raison « car Il est ta vie ». Or, il est connu que le niveau des ta’amim, nekoudot, taguin
et otiot (signes de cantillation, voyelles, couronnes et lettres) reléve des émanés : les ta’amim (« rai-
sons ») sont dans 'Hokhma, etc.
Cependant, un amour qui nait d’une raison n’est pas encore le sacrifice de soi exprimé par « de toute ton
ame et de toute ta force ». Une raison reléve de 'Hokhma : parmi les quatre composantes du texte de la Torah

(signes de cantillation, voyelles, couronnes et lettres), les ta’amim — terme qui signifie aussi « raisons » — se

situent dans 'Hokhma, I’'un des niveaux émanes.
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Mais l’Emanateur, I’Infini (Ein Sof), béni soit-Il, est exalté et transcende méme les limites de 'Ho-
khma, comme il est écrit : « Tu les as tous faits avec sagesse » ; car devant Lui, béni soit-I1, 'Hokh-

ma est considérée comme une action materielle (assiya).

L’Emanateur, I’Infini, se situe au-dela méme de 'Hokhma. « Tu les as tous faits avec sagesse » compte 'Hokh-
ma parmi les choses qu’ll a faites : devant Lui, méme la sagesse est comme une action matérielle.
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De la découle le niveau du sacrifice de soi — qui existe en puissance en chacun d’Israél, parce
qu’un rayonnement du niveau de I’'Infini, béni soit-I1, supérieur a 'Hokhma et a la raison, etc., est

revétu dans son ame — :

De ce niveau supérieur a 'Hokhma vient la capacité au sacrifice de soi. Chaque Juif la posséde au moins en
puissance, car un rayonnement de I’Infini, qui dépasse 'Hokhma et la raison, est revétu dans son 4me.
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livrer son 4me a I’Un, sans aucune raison ni connaissance, mais uniquement par un amour simple
pour D.ieu, qui seul est exalté et auquel rien ne peut étre comparé ; comme il est écrit : « Moi, Ha-

vaya, Je n’ai pas changé », etc.

Ce sacrifice de soi consiste a se livrer a I'Un sans aucune raison, par un amour simple pour D.ieu, qui seul
est exalté et dépasse toute comparaison. Le verset « Moi, Havaya, Je n’ai pas changé » exprime qu’ll est au-
dela de tout changement.
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Que ce soit avant la création du monde ou apres sa création, il n’y a en Lui aucun changement ni
aucune altération. La nature de cet amour est de ne pas vouloir étre séparé de Son unité, béni soit-
11,

La création du monde n’a produit en Lui aucun changement. L’amour qui correspond a ce niveau est le dé-

sir de ne jamais étre séparé de Son unite.
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mais plutot d’étre véritablement un avec I'Un. Tel est le sens de « de toute ton ame et de toute ta
force » : livrer réellement son 4me, au-dela de la raison et de la connaissance. C’est la le lien avec
Son Etre et Son Essence mémes, béni soit-Il, qui se situent tres, trés au-dessus du niveau des ta’a-

mim, nekoudot, taguin et otiot, comme [expliqué] précédemment.

Son but est d’étre véritablement « un avec 1’Un » ; tel est le sens de « de toute ton Ame et de toute ta force » :
se livrer au-dela de la raison. Cela lie ’ame a I’Etre et a ’Essence mémes de D.ieu, trés au-dessus du niveau
des ta’amim, le domaine des raisons.

SECTION 6 - 113-16

Levin de la Torah et le Chabbat
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Or, cet amour et ce sacrifice de soi (messirout néfech) sont présents en puissance en chacun d’Is-
raél, mais a I’état de dissimulation et de retrait. Les faire passer de la dissimulation a la révélation
ne peut se faire que par le niveau du «vin de la Torah ».

Cet amour et cette disposition au sacrifice de soi existent en puissance en chaque Juif, mais demeurent ca-
chés. Ils ne se manifestent qu’a travers « le vin de la Torah ».
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Comme I’ont dit nos Sages de mémoire bénie: «Le vin entre, le secret sort.» Or, le secret caché
dans I’ame est ’amour latent mentionné plus haut. Et lorsque le niveau du vin de la Torah pénétre

dans son ame,

Comme le disent les Sages: «Le vin entre, le secret sort.» Le secret caché dans I’Ame est cet amour latent, et
levin qui le révéle est le vin de la Torah pénétrant dans I’Ame.
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qui est le niveau de I’accomplissement de la Torah et des mitsvot, la révélation de I’amour latent se
trouve ainsi suscitée, de sorte que cet amour se manifeste dans le ceeur de I’Assemblée d’Israél

(Knesset Israél), qui briile alors d’'un amour simple: «étre un avec I'Un».

Le vin de la Torah est I’accomplissement de la Torah et de ses mitsvot. Par lui, ’amour latent est révélé dans

le cceur de Knesset Israél, qui briile alors d’'un amour simple, désirant étre un avec I’Un.
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Or, le Chabbat aussi, le niveau de I’amour caché se révéle au grand jour. Voici I’explication : il est
écrit : « Six jours, D.ieu fit les cieux », etc., « et le septiéme jour, Il se reposa ».

Le Chabbat aussi, ’'amour caché se manifeste au grand jour. Pour expliquer pourquoi, le maamar se tourne
vers le verset : « Six jours, D.ieu fit les cieux », et ainsi de suite, « et le septiéme jour, Il se reposa ».
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Car le monde fut créé par dix paroles, qui sont les dix Séfirot. « Au commencement » est également
une parole : cela signifie que méme la 'Hokhma (sagesse) d’Atsilout (Emanation), le commence-
ment d’Atsilout, n’est elle aussi qu’un niveau de parole par rapport a Son Etre et a Son Essence,
béni soit-I1, comme [cela a été expliqué] plus haut a propos de « Tu les as tous faits avec sagesse ».
Le monde fut créé par dix paroles, qui sont les dix Séfirot, et le Talmud compte également « Au commence-
ment » comme une parole. Ainsi, méme la 'Hokhma d’Atsilout, le premier de tous les niveaux, n’est qu’une «

parole » en comparaison de I’Etre propre de D.ieu, comme 1’a montré plus haut le verset « Tu les as tous faits
avec sagesse ».
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Durant les six jours de la Création, la 'Hokhma (sagesse) et les attributs émotionnels (midot) supe-
rieurs, qui sont les dix paroles, furent abaissés afin de créer le monde. Ainsi, par analogie, un

homme qui accomplit un travail, qui écrit ou dessine une image :

Durant les six jours de la Création, la 'Hokhma supérieure et les attributs émotionnels, les dix paroles, furent
abaissés afin de créer. Le maamar compare cela a un homme qui écrit ou dessine.
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il abaisse alors son intellect et sa pensée pour examiner cette image et cette écriture ; et, lorsqu’il a
acheve sa penseée, son intellect et sa pensée retrouvent leur étre et leur essence propres.

Pendant qu’il travaille, il abaisse son esprit et sa pensée dans I'image ou I’écriture ; lorsqu’il a terminé, son

esprit et sa pensée retrouvent leur état propre.
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De méme, par analogie, dans les mondes supérieurs : durant les six jours de la Création, les dix Sé-
firot supérieures furent abaissées afin que le monde soit créeé par leur intermédiaire ; et, le Chab-
bat, « Il se reposa et reprit haleine » : la 'Hokhma et les midot furent élevées vers Son Etre et Son
Essence, qu’ll soit béni, Lui qui, seul, est exalté et transcendant, au niveau de « rien ne peut Lui
étre comparé », etc., source des plaisirs.

Ainsi en haut : durant les six jours, les dix Séfirot s’abaissérent afin de créer par leur intermédiaire ; et le

Chabbat, « Il se reposa et reprit haleine » : la 'Hokhma et les midot remontérent vers I'Etre propre de D.ieu,

au-dela de toute comparaison, source de tout plaisir.
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C’est pourquoi, le Chabbat, se révéle le niveau de ’amour caché, car il reléve de ce niveau, au-des-
sus du niveau de 'Hokhma (sagesse) et du niveau des raisons, etc., comme [cela a été expliqué]
plus haut.

Voila pourquoi ’amour caché se révele le Chabbat : il provient précisément du niveau supérieur a 'Hokhma
et aux raisons, auquel les Séfirot retournent le Chabbat.
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Et tout cela advient lorsque le niveau du vin de la Torah pénétre dans I’Ame de ’homme, c’est-a-
dire par I’accomplissement des mitsvot, dans lesquelles est revétue la volonté supréme, qui est au-

dessus du niveau de 'Hokhma, comme on le sait.

Tout cela advient lorsque le vin de la Torah pénétre dans I’aAme, c’est-a-dire par I’accomplissement des mits-

vot, car lavolonté supréme, qui est au-dessus de 'Hokhma, est revétue en elles.
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Et par la réveélation de la volonté supréme, la révélation de I’amour caché sera éveillée chez
I’homme ; cet amour est un niveau d’amour et de volonté supérieur a 'Hokhma et a la raison. Tel
est le sens de « Le vin entre, le secret sort. »

Lorsque la volonté supréme se révele par les mitsvot, elle éveille chez ’homme ’amour caché, qui est lui-

méme un amour et une volonté supérieurs a 'Hokhma et a la raison. Tel est le sens de « Le vin entre, le secret
sort. »

SECTION 7 - 117-19

Les bénédictions : « douces pour moi »
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A preésent, on comprendra le sens de «Les paroles des Scribes me sont plus douces que le vin de la
Torah» — «me», précisément. C’est que les mitsvot elles-mémes sont appelées «le vin de la
Torah», comme expliqué plus haut, tandis que les bénédictions récitées sur les mitsvot relévent
des paroles des Scribes.

On peut a présent comprendre la parole des Sages, en prétant attention a I’expression «me sont». Les mits-

vot elles-mémes sont le vin de la Torah, et les bénédictions récitées sur les mitsvot sont d’institution rabbi-
nique, des paroles des Scribes.
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Et elles sont supérieures a ’accomplissement des mitsvot elles-mémes, comme il est écrit dans Etz
Chaim : par la mitsva elle-méme est attiré le niveau de la lumiére intérieure (Or Pnimi), qui s’in-
tegre effectivement aux réceptacles ; et par la bénédiction récitée sur la mitsva, on attire le niveau
de la lumiére enveloppante (Or Makif), qui est supérieur au niveau de la lumiére intérieure et ne
peut donc s’intégrer au réceptacle.
Les bénédictions sont d’un rang supérieur a la mitsva elle-méme. Comme il est écrit dans Etz Chaim, les en-
seignements de I’Ari Zal, ’'accomplissement de la mitsva attire une lumiere intérieure (Or Pnimi) qui pé-

netre dans les réceptacles, tandis que la bénédiction récitée sur la mitsva attire une lumiére enveloppante
(Or Makif), trop élevée pour pénétrer dans quelque réceptacle que ce soit.
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Et c’est ce que nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « Pour toutes les mitsvot, on récite la béné-
diction oveir la’assiyatan [avant de les accomplir]. » Le mot oveir désigne quelque chose qui enve-
loppe, comme dans oveir lasocher (« ayant cours chez le marchand »).
Cela est suggeéreé par la regle de nos Sages selon laquelle on récite la bénédiction sur une mitsva « oveir
la’assiyatan », avant de I’accomplir. Oveir signifie littéralement « passer au-dessus », et le maamar l’inter-

préete comme désignant ce qui enveloppe, comme dans le récit de I’argent qu’Avraham paya, « ayant cours
chez le marchand » (oveir lasocher).
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Et c’est 1a le sens de « Les paroles des Scribes sont douces au-dessus de moi » (alai), et non « pour
moi » (li) : car le sens de alai est de dire que I’effusion suscitée par la bénédiction releve de I’aspect
englobant [de la lumiere],

C’est pourquoi les Sages ont dit « douces au-dessus de moi » et non « pour moi » : « au-dessus » signifie que
ce que la bénédiction attire est englobant, reposant au-dessus de la personne plutot que pénétrant en elle.
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et c’est 1a le sens de alai (« au-dessus de moi »). C’est pourquoi elles sont plus douces que le vin de
la Torah, qui n’est que du niveau de la lumieére intérieure, etc. La « douceur de D.ieu » et I’agreé-
ment suscités par la bénédiction, qui reléve des paroles des Scribes, proviennent du niveau de la
lumieére englobante ; c’est la le sens de « douces au-dessus de moi ».

C’est pourquoi les paroles des Scribes sont plus douces que le vin de la Torah, les mitsvot, qui n’apportent

que la lumieére intérieure. La douceur et I’agrément suscités par la bénédiction rabbinique proviennent du

niveau englobant : « douces au-dessus de moi ».
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SECTION 8 - 120-23

Les paroles de la béneédiction
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Le sens et la substance de la formulation de la bénédiction — « Béni sois-Tu, Havaya, notre D.ieu,
Roi du monde, qui nous a sanctifiés par Ses commandements et nous a ordonné » — sont les sui-
vants : Baroukh (« béni ») désigne une émanation depuis le niveau de la téte et de la source de
toute bénédiction, la source de la vie, qui se situe au-dessus de 1'enchainement descendant des
mondes (hichtalchelout).
La formulation de la bénédiction — « Béni sois-Tu, Havaya, notre D.ieu, Roi du monde, qui nous a sanctifiés
par Ses commandements et nous a ordonné » — s'explique maintenant expression par expression. Baroukh,

«béni », désigne une émanation depuis la téte et la source de toute bénédiction, la source de la vie, qui se si-

tue au-dessus de 1'enchainement des mondes.
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Cette béneédiction et cette émanation s'étendent jusqu'au niveau d'Atah (« Toi »), qui est le niveau
du monde réveélé (alma de-itgalya), afin que se manifeste le niveau de Havaya, qui constitue 1'en-
semble de 1'enchainement descendant : le youd, le tsimtsoum (contraction) ; le he, 1'expansion ; le
vav, I'émanation ; le hé, I'expansion.

Ce flux est attiré jusqu'a Atah, « Toi », auquel on s'adresse comme a quelqu'un de présent ; cela désigne le

monde révélé, afin que Havaya se manifeste, elle qui comprend tout 1'enchainement des mondes exprimé

par ses quatre lettres : le youd, contraction ; le hé, expansion ; le vav, émanation ; et le hé final, expansion.
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Et c’est ce qui est écrit: «La bénédiction de Havaya, elle enrichit»; et, au sujet d’Avraham, il est
écrit: «Et sois une bénédiction»: car la bénédiction est le niveau de Havaya. Puis nous disons
«notre D.ieu, Roi du monde», afin que le flux soit attiré vers le bas, jusqu’au niveau de «Roi du
monde », qui est le niveau de Mal’hout d’Atsilout, le niveau le plus bas d’Atsilout, comme on le sait.

Ainsi, il est écrit: «La bénédiction de Havaya, elle enrichit», et il est dit a Avraham: «Et sois une bénédic-

tion»: la bénédiction est le niveau de Havaya. Viennent ensuite les mots «notre D.ieu, Roi du monde», qui
attirent le flux encore plus bas, jusqu’a Mal’hout d’Atsilout, le niveau le plus bas d’Atsilout.
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Asher («qui») est le niveau du plaisir supérieur, comme il est écrit: «Dans mon bonheur
(be’oshri), car les filles m’ont déclarée heureuse.» Afin «de nous sanctifier par Ses commande-
ments», le Saint béni soit-Il1 met les tefillin, etc., lesquels relévent du niveau de Son étre et de Son
essence, béni soit-I1.
Asher, «qui», est interprété comme le plaisir, a 'image des paroles de Léa lorsqu’elle donna a Asher le nom
de «mon bonheur (be’oshri), car les filles m’ont déclarée heureuse». Ce plaisir est lié aux mots «de nous

sanctifier par Ses commandements», lesquels procédent de I’étre méme de D.ieu, comme I’enseigne le Tal-
mud: le Saint béni soit-I1 Lui-méme met les tefillin.
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Il s’ensuit que la bénédiction comporte I’aspect de I’aller et du retour (ratso vachov). D’abord vient
le retour: faire descendre le flux jusqu’au niveau de «Roi du monde ». Puis vient I’aller: «qui nous
a sanctifiés par Ses mitsvot», jusqu’a Son Etre et a Son Essence, afin de faire descendre de la vers le
bas.

La bénédiction comprend donc le ratso vachov, I’aller et le retour. D’abord vient le «retour»: faire des-

cendre le flux jusqu’a «Roi du monde » ; ensuite vient I’«aller»: «qui nous a sanctifiés par Ses mitsvot», jus-
qu’a I’Etre propre de D.ieu, afin de faire descendre de 1a.
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Et c’est ce qui est écrit: « Heureux I’homme qui craint D.ieu»: d’abord, I’aspect de I’éloignement,

ou il craint de s’approcher du saint: «Qui suis-je pour étre venu jusqu’ici ? »

Le verset « Heureux ’homme qui craint D.ieu» montre le méme ordre dans le service de ’homme. D’abord

vient I’éloignement : il craint de s’approcher du saint et pense: « Qui suis-je pour étre venu jusqu’ici ? »
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Et ensuite, «il désire ardemment Ses commandements»: c’est-a-dire qu’il est vrai que je n’en suis
pas digne, mais néanmoins, «il désire ardemment Ses commandements». La raison pour laquelle
il doit y avoir un élan et un retour

Vient ensuite : «il désire ardemment Ses commandements»: il est vrai que je n’en suis pas digne, et pourtant

il désire ardemment Ses mitsvot. Le maamar demande a présent pourquoi il doit y avoir a la fois un élan et
un retour.
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est que tout influx venant d’en haut doit passer par «atteindre et ne pas atteindre » (mati velo mati) :
d’abord le niveau du retrait, qui correspond a «ne pas atteindre», puis ’expansion, le niveau

d’«atteindre ».

Tout influx venant d’en haut passe par «atteindre et ne pas atteindre » (mati velo mati) : d’abord un retrait, le

«ne pas atteindre », puis une expansion, I’«atteindre ».
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Et c’est pourquoi I’éveil d’en bas doit lui aussi prendre la forme d’un élan et d’un retour. C’est la le
sens de: «Les paroles des Scribes me sont douces»; car la racine des paroles de nos Sages, de mé-

moire bénie, provient du niveau du sofer (scribe), du niveau de «Ou est le scribe ? »

Ainsi, I’éveil d’en bas, notre propre service, doit lui aussi comporter un élan et un retour. Cela explique:
«Les paroles des Scribes me sont douces »: les paroles des Sages proviennent du sofer, « Ou est le scribe ? ».
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qui est au-dessus du niveau du vin de la Torah, car la Torah écrite est appelée sefer (livre), etc.,
comme expliqué plus haut. Voyez également ce qui est écrit au sujet des bénédictions sur les mits-
vot, a propos du verset: «Et tu feras des vétements sacrés » ; voyez la-bas.

Le scribe se situe au-dessus du vin de la Torah, puisque la Torah écrite n’est appelée que le «livre», comme

expliqué au début. Pour en savoir davantage sur les bénédictions sur les mitsvot, le maamar renvoie a ’ex-
plication du verset: «Et tu feras des vétements sacrés».
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DANS LA AVODA

Chaque Juif porte un amour caché pour D.ieu, qui dépasse la raison ; I’observance des mitsvot, le vin de la
Torah, le fait émerger, et le Chabbat le révéle également. Le service d’une personne doit comporter un
mouvement d’élan et de retour, comme la bénédiction, selon les mots : « Heureux ’homme qui craint D.ieu
» : d’abord, une crainte qui garde ses distances — « Qui suis-je, pour étre arrivé jusque-la ? » — puis, bien

qu’il sache qu’il n’en est pas digne : « il désire ardemment Ses commandements ».

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi la lumiére des commandements négatifs ne peut-elle étre atteinte qu’en annulant son contraire,
et comment cela explique-t-il que la Torah orale n’ait pas été consignée par écrit ?

2. Quelle est la différence entre aimer D.ieu « parce qu’ll est ta vie » et le sacrifice de soi de « de toute ton

ame » ?

3. Comment les mitsvot, « le vin de la Torah », font-elles émerger I’amour caché, et pourquoi le Chabbat le
révele-t-il également ?

4. Pourquoi la bénédiction sur une mitsva, une institution des Sages, est-elle « douce pour moi » davantage
que la mitsva elle-méme ?

5. Comment la crainte qui garde ses distances et le désir ardent des mitsvot s’accordent-ils dans les mots : «
Heureux I’homme qui craint D.ieu... il désire ardemment Ses commandements » ?
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PARAGRAPHE 1

Ici aussi, le Tikkunei Zohar interpréte le verset de cette
maniére : shemi, avec youd-hé, correspond aux 365 com-
mandements prohibitives, et zichri, avec vav-hé, aux 248
commandements positifs. Il le fait pour montrer que la
Torah fut créée avec le Nom du Saint béni soit-1I et qu’elle
est appelée de Son Nom.
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Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
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Selon la note, une transcription de ce maamar y est
imprimée.
LA NOTE DE KEHOT
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Lorsque Moché demande a D.ieu Son Nom auprés du
buisson ardent, il lui est répondu : « C’est 1a Mon Nom
pour toujours, et c’est 1a Mon souvenir de génération en
génération. » Le maamar s’ouvre sur ce verset et I'inter-
préte a la lumiére du décompte des commandements dans
le Tikkunei Zohar.

Exodus 3:157"0:"2 mnw
D2°MAR *P2K °1 PRI 21275K MRNTID TYnToR 0ORRR TIY K™

27977 1t
Et D.ieu dit encore a Moise : « Tu diras ainsi aux enfants
d’Israél : “D.ieu, le D.ieu de vos péres, le D.ieu d’Abraham,
le D.ieu d’Isaac et le D.ieu de Jacob, m’a envoyé vers vous” ;
tel est Mon nom a jamais, et tel est Mon souvenir pour
toutes les générations. »

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

Le Zohar dit que tous les commandements positifs et pro-
hibitives dépendent du Nom Havaya, et donne la méme
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interprétation : shemi, avec youd-hé, correspond aux 365
commandements prohibitives ; zichri, avec vav-hé, aux
248 commandements positifs. La note de Kehot le réper-
torie avec le Tikkunei Zohar.

Zohar I, 24ax 73 x*m

Zohar II1, 278b2 ,ny7 »m

LA NOTE DE KEHOT
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Dans I'Introduction au Tikkunei Zohar (Kehot indique la
fin du folio 4b ; sur Sefaria, le passage se trouve en 5a), les
365 commandements prohibitives, qui relevent de la
crainte, sont placés avant les 248 commandements posi-
tifs, qui relévent de ’amour, et le verset est lu ainsi : she-
mi, avec youd-hé, correspond a 365 ; zichri, avec vav-hé, a
248. C’est cet enseignement que le maamar se propose
d’expliquer.

Tikkunei Zohar 5a:4°7:X °11 27117 °13pnN

2°N27 KW KT M0 NPRT PTIRR f'l"?_ﬁ_'? ,ﬂ'?’rj’[ NPRT ...

77 oy "2t ,1"ow 170 0y v 0 n‘;y’? my m (L 2 M)
'

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
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La note renvoie a ce maamar au sujet de la question de sa-
voir pourquoi la racine des commandements négatifs est
plus élevée que celle des commandements positifs.
LA NOTE DE KEHOT
R7gésininniialt o Ry e v h |
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Yechayahou décrit comment le peuple se souviendra
d’une terreur passée : « Ou est le scribe ? Ou est celui qui
pése ? » Le maamar interpréte ayeh, « ou », comme le nom
d’un niveau caché qui est lui-méme le scribe.

Isaiah 33:181:37% 11°yw°

:0°273007NX 190 MK PP MK 150 7K MK A 73°
Ton ceeur méditera sur la terreur : « Ou est celui qui comp-
tait, ou est celui qui pesait ? Ou est celui qui comptait les

tours ? »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La page est celle du maamar suivant: « Ton cceur méditera
sur la terreur: ou est le scribe, ou est celui qui pése?» La,
ayeh est le grand cercle, la lumiére qui entoure tous les
mondes, devant laquelle ténébres et lumiere sont égales;
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il est lui-méme le scribe et celui qui pese, lequel mesure
les Séfirot.
LA NOTE DE KEHOT

2,31 1mp>

5”02 NP°R

Paralléle étroit: sofer est 'Hokhma, qui se déverse dans
sefer, Bina ou la pensée, laquelle se déverse dans sippur,
la parole par laquelle les mondes viennent a I’existence.
«Les paroles des scribes sont douces» désigne sofer, 'Ho-
khma, ou se trouve la racine de la Torah orale.
LA NOTE DE KEHOT
119y 17170 »”h0 .2, MO0 .7'1”1|777 R .K” K7D

71901 7207 12102 BPIYIT NN 117aApT N2 0227 A

Le Sefer Yetsira commence en disant que D.ieu créa Son
monde au moyen de trois sefarim : deux mots orthogra-
phiés de la méme maniére, sefer et sefer, et sippour. Le
maamar les interpréte comme sofer, sefer et sippour : le
scribe, le livre et le récit, et situe le scribe au-dessus du
livre.

Sefer Yetzirah 1:1°X:’X 77°%° 700

5RIw° opPR NIR2L T 7 PP TRa0 MIRYDD Macni 0onwy oowhwa

DR TY 19 RWI 07 NAM DI TR OR 09Iy 791 000 DOPOR
:71907 7901 7802 07190 AWHW 1M DR X121 1MW WIT

Yah, D.ieu des armées, le D.ieu vivant, Roi de 1’Univers,
Omnipotent, infiniment Bon et Miséricordieux, Supréme et
Exalté, qui est Eternel, Sublime et Trés-Saint, a ordonné
(formé) et créé I'Univers par trente-deux sentiers mysté-
rieux de sagesse, au moyen de trois Séfarim, a savoir : 1) S’-
for 2 ; 790) Sippur 71129 ; et 3) Sapher 789, qui en Lui ne font
qu’un.

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

?™) — 77oRn
Variante textuelle: la ou notre texte ouvre la parenthése
par «c’est-a-dire» (9”7), Or HaTorah lit «il semble que cela
signifie» (777 1%71), présentant ’explication comme une
proposition.
LA NOTE DE KEHOT
5797 RN syt 97925 N”MIN2

9371 71 M2 — NUma

Cette encyclopédie des concepts 'Habad comporte une en-
trée sur la lettre aleph; la note y renvoie pour le passage
«ailleurs» qui parle du aleph de echad comme mazal
notser.
LA NOTE DE KEHOT
.309 MY ‘?P 1w "]'78 NIR N1PNIR NOAYn 0°27Y7 9902 IRT

MRon EYRN

Elihou dit a Iyov : « Tais-toi, et je t’enseignerai (a’alefcha)
la sagesse. » Le verbe « enseigner » partage ses lettres avec

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/shemos/4/
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aleph ; le verset relie donc le aleph a 'Hokhma.
Job 33:3327%:37% 21K
D TRPRRY YN 2Ty AR RO
Sinon, écoute-moi ; tais-toi, et je t’enseignerai la sagesse.

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

0°K1?°1M2 1390 M0 AR MR NPMIR 710 099790 7903 .0 A0 PR
219%) 187 wrwn 9y R JPRR WrRd AN D 300 11y
APRAY MDY R ANINM) MPORRT 7007 N2 RIT A9RAY (3UyInn

27y, (NI WY PR N DY KDY ROM KT (RID9IN)

BrrmNTI YT

La, la forme de aleph est expliquée: un yud a son sommet,
un yud a sa base et, entre eux, un trait oblique comme un
vav.

LA NOTE DE KEHOT
HPARTA” N RNPD TIN2 7Y 1700 MR N7IRD LKL, RpY XY

npo1 ARy Mo RAPIN

Le Zohar sur Yitro dit : « La Torah émane de la 'Hokhma
d’en haut. » Le maamar s’appuie sur cette citation pour
montrer que la Torah écrite porte la lumiére d’Abba, qui
est la '"Hokhma.

Zohar II, 85ax ,15 27mt
LA NOTE DE KEHOT
NL,NDP QW AR LK L,782 27

PARAGRAPHE 2
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En expliquant « Voici le livre des générations d’Adam », le
Zohar enseigne : « Il y a un livre et il y a un livre : un livre
en haut et un livre en bas. » Le maamar s’appuie sur cet
enseignement pour désigner la Torah écrite comme le
livre supréme.

Zohar II, 70ax ,y 2°m
LA NOTE DE KEHOT
Ry arm

PARAGRAPHE 3
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Le premier chapitre d’Iggeret HaTechouva explique qu’en

accomplissant un commandement positif, une personne

attire de la lumiére et un flux de la Lumieére infinie dans

les mondes supérieurs et jusque dans son dme divine,

comme nous le disons : « qui nous a sanctifiés par Ses
commandements », en citant la formule du Zohar : « les
248 commandements sont les 248 membres du Roi ».

LA NOTE DE KEHOT

K7D N7AAR IR
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PARAGRAPHE 4
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D.ieu rappelle le dévouement d’Israél, qui L’a suivi « dans
le désert, dans une terre non ensemencée ». Le maamar
comprend cette expression comme désignant un niveau
atteint seulement par un « non », c’est-a-dire par la voie
des commandements négatifs.
Jeremiah 2:2°3:3 17017
T3 TON TP AL T VR 71D MKy 02T NI IR T
Y XD PIX2 12702 IR N7 THAP2 NN
Va, et proclame aux oreilles de Jérusalem, en disant : Ainsi
parle D.ieu : Je me souviens pour toi de ’attachement de ta
jeunesse, de I’'amour de tes fiancailles, de la maniére dont tu
M’as suivie dans le désert, dans une terre non semée.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

LA NOTE DE KEHOT
.2,27n7

PARAGRAPHE 5
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Les hommes de la Grande Assemblée ont enseigné : «
Faites une haie autour de la Torah. » Le maamar considére
chaque institution rabbinique comme une telle haie.

Pirkei Avot 1: 'R’X max mwn
DIPN ,0%IRT? YWY YW memy oo iR bap nwn
MYYY TR D7 1IN N0ID WY T0R DNUIN DA
:u'lﬁjﬂ'_? byle) 1?2721 ,in37a D"{’?;!’?IJ 17°RYI L1772 0°NR N7 ,0°727
Moise recut la Torah au Sinai et la transmit a Josué ; Josué,
aux anciens ; les anciens, aux prophétes ; et les prophétes,
aux Hommes de la Grande Assemblée. Ils dirent trois choses
: Soyez patients dans I’administration de la justice, formez
de nombreux disciples et faites une cloture autour de la
Torah.

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

nARwRR NNRwn Wy

Le Talmud interpréte « Vous garderez Ma sauvegarde »
(Lévitique 18:30) comme « Faites une sauvegarde pour Ma
sauvegarde » ; ce verset fonde les interdictions rabbi-
niques qui protégent les interdictions de la Torah elle-
méme.
Yevamot 21a:12-1337°-27":X X" Nn1°
NVRYR LY — RTYR DY DOV NITR M KITD 3
RIPIINT 1N RPN K7 900 27 23K P2 K . nnwn?
NPV 2T KPR 2T WD nl A7IRa 2D .Y WD
X792 RNWOX
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

NN92 70° N2

Le Zohar y explique « Abba fonda la fille » : de méme que

la 'Hokhma passe du néant a I'étre, sans descente gra-

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/shemos/4/
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duelle, Mal'hout, le niveau des lettres, est fondée directe-
ment dans la 'Hokhma et vient elle aussi du « néant ».
LA NOTE DE KEHOT
3,797y 102

SN MY 27y
La page le confirme.
LA NOTE DE KEHOT
SXLT WA N*IpDD 100 Y9IR

Knesset Israél dit : « Je suis noire, mais belle. » La paren-
thése renvoie a I’explication de ce verset pour approfondir
ce théme.
Song of Songs 1:5°71:’k 0°7°wi 1w
:TPY NiY7°0 97R PPIND 0PYAT NI12 IR CIR MINY
Je suis noire, mais belle, filles de Jérusalem, comme les
tentes de Kédar, comme les tentures de Salomon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 8
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La note renvoie a cet ouvrage, a la lettre mem, au sujet de
Moché comme niveau du Yessod d’Abba.
LA NOTE DE KEHOT
.2,2°0 1P IRT .71, 1 R7IRG

npaly’nn RNINT

Le Zohar sur Yitro dit : « La Torah émane de la 'Hokhma
d’En Haut. » Ici, il explique pourquoi la Torah fut donnée
par I'intermédiaire de Moché, qui est le Yessod d’Abba, la
'Hokhma.

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

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

PARAGRAPHE 9

26
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Moché et Aharon avertissent Pharaon : « Car si tu refuses

de laisser partir Mon peuple, voici que demain Je ferai ve-

nir des sauterelles sur ton territoire. » La Torah rapporte

cet avertissement, mais aucun ordre de D.ieu de le

transmettre.

Exodus 10:4°7:> mnw

72232 1IN I X220 *337 BYNR 077 0K INRTOK *D

Sinon, si tu refuses de laisser partir Mon peuple, voici que

demain J’amenerai des sauterelles dans ton territoire ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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LA NOTE DE KEHOT
ST,

1WA NN 729X

Yehoshoua raconte que D.ieu conduisit Avraham a travers
Canaan : « et Je multiplié sa descendance, et Je lui ai don-
né Yits’hak. » Le Rabbi Alter relie arbeh, « sauterelle », a
va’arbeh, « et J’ai multiplié », signe de la racine élevée de
la sauterelle.

Joshua 24:3°3:77> ywi°

1932 TI87793 0K 7K1 9037 139 DTIINNR DPICNN 1PN
PIE NN 1271081 1971 0K 72

Et Je pris votre pére Abraham d’au-dela du Fleuve, Je le

conduisis a travers tout le pays de Canaan, Je multipliai sa

descendance et Je lui donnai Isaac.

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

AL,T Yy

97> nR 7v:

Apreés I’avertissement de Moché, D.ieu lui dit : « Etends ta
main sur le pays d’]::gypte, a cause des sauterelles. » La
parenthése reléve que cet ordre est écrit, contrairement a
I’ordre de donner I’avertissement.

Exodus 10:1227>: mnw

TIROY 2Y7 A2W3 0NN PIOY AT A3 APRTIK M KN
T30 TRYT VK22 NN PIRT 20¥237NK 27 0778

Et D.ieu dit 4 Moise : « Etends ta main sur le pays d’Egypte

pour les sauterelles, afin qu’elles montent sur le pays

d’Egypte et mangent toute I’herbe du pays, tout ce que la

gréle a laissé. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 10
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Selon la note, une autre transcription de cette section du
maamar est publiée a cet endroit.
LA NOTE DE KEHOT
S7R1P2 AN NI2°ARAY NAAR ANI7 .27 °Y 770pN »A02 NANR Anin
RT Y71 "RTR P”Db °aP%3 Y0 IRA LAP Y 27M 0°2WND IR
137y DOR21 R7ATR "R

0779y °27Y ,17°1 TPTIT 272 0D
« Qu’il me donne les baisers de sa bouche, car ton amour

est meilleur que le vin. » Les Sages lisent ce verset comme
un éloge des paroles des Scribes.

Song of Songs 1:2°2:°X 0w W
170 T 022073 3D NIPPYIN CIpY?
Qu'il me baise des baisers de sa bouche — car ton amour est

meilleur que le vin.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Avodah Zarah 35a:6°1:X 7% 771 12y

M7 27 RDK 3 277 PTT 09290 93” OR1 131 R 1277 NXOwn

,071y P¥ 91937 X7 792 WiTRT 197 DRIPY NDID MINR N
.MIR 29 Ao A0 30737 127 U2y 002y

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

R LTP Y RY LOW RN L2 LR WU

7710 W 71977 AN 09910 12T 0y oAy

Le Midrach sur ce verset dit : « Les paroles des Scribes
sont plus cheres que les paroles de la Torah, comme il est
dit : “car ton amour est meilleur que le vin”. » Le maamar
explique pourquoi il en est ainsi.
Shir HaShirim Rabbah 1:8-9'v-"n-’x 1127 0°7°wn 2w
M1 TR KIM (3,30 APK) 0788 "3 WIT Y19 °2072 N00Y ..
MM MRG0 127 2y WP PR DY °K2 937 T 1T 1800
MR 12T Py WP KoY 0002 77T KRy 21 12 N .0
(X 1 YY°) N3 13% 112 PO Nk Yo °p? ,07ivn mm
1°2 WPIDRY RO 11070 27 N K21 07 XD DY g0 1 N RN
13170 179y 0TRIY DY RIT 93 :(0°,23 R 0°9%n) 0707 ApMn
... KPm1,2yn’ DRniy 2 201 ,iKRnm
«Si tu ne le sais pas, toi, la plus belle des femmes, sors sur
les traces du troupeau et fais paitre tes chevreaux prés des
tentes des bergers» (Cantique des Cantiques 1:8). «Sors sur
les traces [be’ikvei] du troupeau.» Rabbi Eliézer, Rabbi AKi-
va et les Sages. Rabbi Eliézer dit : au sujet du pain cuit sur
des braises que les enfants d’Israél prirent dans leurs mains
en quittant I’Egypte et dont ils mangérent pendant trente et
un jours ; car Rabbi Chila a dit : tu sais que les enfants ...

Midrash Rabbah -- TE (Public Domain) « The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)

7 NN 1anN®

Moché exhorte Israél « a aimer Havaya ton D.ieu, a écou-
ter Sa voix et a s’attacher a Lui, car Il est ta vie ». Le maa-
mar comprend « car Il est tavie » comme la raison donnée
a cet amour.

Deuteronomy 30:20°3:"% 0°127

T TIRY T N 2 37T 19p3 Y PR MoNN 13KY

nn? 3P pYY? D71IX? PNIK? N YW WK MIXRTY N2
oy

aimer D.ieu, ton D.ieu, écouter Sa voix et t’attacher a Lui ;

car Il est tavie et 1a longueur de tes jours, afin que tu habites

dans le pays que D.ieu a juré a tes péres, a Abraham, a Isaac

et a Jacob, de leur donner.

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

30



TORAH OHR - PARSHAS SHEMOS - MAAMAR 4

34

35

36

37

XL TIwR WK

Mwh yaaRa wnwn °57

Reich Lakich enseigne que ki a quatre sens : « si », « peut-
étre », « mais » et « parce que ». Le maamar comprend le ki
de « car Il est votre vie » dans ce dernier sens, comme une
raison.
Rosh Hashanah 3a:2-3°3-"2:X "1 mwi wx?
.TZ?’I?‘? W’T[_B IR N'?N IR PR ‘?B 728 °27 MR
RTT,RPR RBP7T K N0y Y2IX2 wnwn 37 Wp? U1 T0RT
Y1 R, 7Y R LTIP0 RIT XN 1IMP0 RDT L1YAD QDT 20T 0
— iy 1m1 ,imabn oY By — 1919 ,73712 1707 ImiTw — 13N
ov By — 1313 ,72712 'I'ﬁ&]'? IRITY — 7Y "IMRT RN 900 7Y
.inw 1m0 — g e ,imahn
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC—BY—'NC) .

%1 9P Ry °2
La note de Kehot renvoie a Psalms 35:10 pour ces mots.
Psalms 35:10™:71”2 0°2°1n

LA NOTE DE KEHOT
2,12 0o%nn

%1 9P Ry °2
« Car aupres de Toi est la source de la vie ; par Ta lumiére

nous voyons la lumiére. » Le verset montre que D.ieu est la
source de toute vie. (La note de Kehot indique 35:10.)

Psalms 36:10>:1"% 0°21n
:ﬂm'ﬁ?ﬂ; :njx; jakidy] 11??; ANY=3
Car aupres de Toi est la source de la vie ; a Ta lumiére nous

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

Sam M
David, en offrant les dons destinés au Temple, dit : « Car
tout vient de Toi, et c’est de Ta main que nous T’avons
donné. » Le maamar cite ce verset pour montrer que toute
vie et tout plaisir viennent de D.ieu.

I Chronicles 29:1477°:19”3 X 0°1°71 °127

AT 957 TR DK 2TINT? 13 ZYITD MY W O R )
:77 2103

Mais qui suis-je, et qui est mon peuple, pour que nous puis-

sions offrir ainsi avec tant de bonne volonté ? Car tout vient

de Toi, et c’est de ce qui est a Toi que nous T’avons donné.

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

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/shemos/4/
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toute ton Ame » comme le sacrifice de soi qui dépasse la
raison.

Deuteronomy 6:5°77:"1 %7127
STRD2221 WP 72277293 TRN T X DI
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)

12M2 D°AYY

Le passage de Vayikra indique que tous les ta’amim dé-
coulent de 'Hokhma, car les ta’amim se trouvent dans le
Nom Ayin-Beis, qui est 'Hokhma ; ainsi, le sel, enraciné
dans les Guevourot d’Abba, 'Hokhma, n’a pas de goft
(ta’am) propre, mais donne du gofit a laviande.

Numbers 11:3°3:X” 72722
YR 02 Y273 771y20 RINT DipRa-0w R9p%
Et ce lieu fut appelé Tabéra, parce que le feu de D.ieu s’était

embrasé parmi eux.

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

DoAYV 1IAR 0YER LT L1 NI LA LR 12703 LR LT R 1MPR AR
Y 1979 MR N7TIRI 791K X7 L7151 DYDY 198K 0°Rys21 1053
IO 1777 MIAAT RIT DI MRAT) IYPRa Y ow JPOKRY 2ypnia
oW IR ,(IPINRDYY 3737 TINKRNA 0°AYD 5710 RN 27Ypn RIXY
191 RN T ©PR PV AT 2OWwa A Oyua (X 0OnyD 2 vw
L0107 OYL *p11 Lownn AbYyRPw Oyw M) ,nona ooayw Iy am

797K 2,10 RPTTRY PMINC2D 0w 103m

nowY nona avo

« Que Tes ceuvres sont nombreuses, D.ieu ! Tu les as
toutes faites avec sagesse. » Le maamar en déduit que, de-
vant D.ieu, méme la 'Hokhma compte comme quelque
chose qui a été créé.
Psalms 104:24773:77p 0°%°11n
3P VIR NP 1Y MRon2 072 N PRyn 127
Que Tes ceuvres sont nombreuses, D.ieu ! Tu les as toutes
faites avec sagesse ; la terre est remplie de Tes créatures.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
19,7 0°9n

MPIw N 7179 IR

« Car Moi, Havaya, Je n’ai pas changé. » Le maamar s’ap-
puie sur ce verset pour affirmer que la création du monde
n’a entrainé aucun changement en D.ieu.

Malachi 3:6"1:3 25871

{00777 X2 Jpy7™32 DAXY M3 K2 71 73K 7
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) - IPS 1917 (Public Domain)
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Rabbi Chiya enseigne que yayin (vin) et sod (secret) ont
tous deux la valeur numérique de soixante-dix: «Le vin
entre, le secret sort.» Le maamar applique cela au vin de
la Torah, qui fait apparaitre I’amour caché de I’Ame.
Eruvin 65a:19-20°2-10":X 170 1°217°Y
P17 .0PIRY DOYYW NPT 12 W2 — 91772 2wnna ‘?;3 (R0 227 R
R¥> — 1°° 0121 .nPPNIR D°Yawa 1% 77I07) ,NIPNIR DOV 1003
75 DPY D°PIX OmIy KPR 17 X721 KP pIn v27 MR LTi0
27320 T2IRD 00 107 mRIY ,0OYYN?
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Sanhedrin 38a:3-4’7-"3:X 1”2 1777110
227X 220 32 8 70y oh Pobn DN 0%ip 712 077 Ty
DYV 10°3 *TI0M LNPNIR DWW 1001 TP ey Y 9N
Eirs PR LR2PIY IR IR RTOM 27 MK .TI0 R¥? - 172 0101 .NPNIR
YT 0 N TPYNY 2ONDT OR1 W 92 0 WA RTOM 27 MK
DY T TPYN - M PTET DWW PPEN T TR 0P Wy I
X2 DY X T3 WITRR ALY ARTS PN 2y I 1Y17
cee 12227 M3 TIYY ITRTR MYP) DOTRNY
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

Zohar III, 39ax ,0> »m
LA NOTE DE KEHOT
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Ony explique le propos : « Je suis noire tous les jours de la
I’amour caché, appelé «
feu noir », demeure caché toute la semaine, mais le Chab-

semaine, et belle le Chabbat » :

bat, il sort de sa cachette et se révéle.

LA NOTE DE KEHOT

P19 NTT PR NORY PIXD NORT LT L1 PR LT L0 wUIw NMpY 573 IR
JPIPR Y 79 0T NPTING D7AYY LNAWA T9ANNY 11PN el

Naw °¥°2wn 01°21 "121 RORWA DR "7 AWY 295 YW

Chabbat est un signe pour toujours, « car en six jours
D.ieu fit les cieux et la terre, et le septiéme jour, Il se repo-
sa et reprit son souffle ». Le maamar explique en quoi
consiste ce repos dans les mondes supérieurs.
Exodus 31:171:8"% minw
LRGN 7 APy 0 NYYD D9Y? X IR PXI? %32 3 0r2
WD NIY "y AW 0 PIRTNN
C’est un signe entre Moi et les enfants d’Israél pour toujours
; car en six jours D.ieu fit les cieux et la terre, et le septiéeme
jour Il cessa Son travail et Se reposa.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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2P X121 07y QW MTHRRD 1wya
« Le monde fut créé par dix paroles. » Le maamar identifie
les dix paroles aux dix Séfirot.
Pirkei Avot 5:1°X:"1 MaxR mawn
AR MRRI K2 i TPn Y .09ivi X121 niTnRn 1y
K123 D197 DX PTINRY YU T2 31977 KPX NIKIIT7 1)
Hainiahtalyiplvaip]
Le monde fut créé par dix paroles. Et que nous enseigne
cela, puisqu’il aurait certes pu étre créé par une seule pa-
role ? C’est ainsi afin de punir les méchants qui détruisent le
monde créé par dix paroles, et d’accorder une belle récom-
pense aux justes qui maintiennent le monde créé par dix
paroles.

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

N7 92KR7 "R NPWRIY

En comptant les dix paroles de la Création, le Talmud n’en
trouve que neuf commencant par « Et Il dit », et répond : «
“Au commencement” est également une parole. » Le maa-
mar applique cela a 'Hokhma, « le commencement ».
Rosh Hashanah 32a:19-20°5-v”:X 2”7 mwin X1
122027 LRI MR N1 PROURIDY T AYYR NPYURI2T CINRYY
Y WO InR OX MR 711 12 1030 027 Myl oonw va 12727
M WRY IR0 T Y IR 0300 TP ROV LK — 1710
IR LRI AP KRR YN NJT — DN 1 U0 ,00R00
2177 — P3N 12 TR 0K 102 TOXY 70T 1 TN XPT
7K1 1777172 KDY ,WRY AR
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

Megillah 21ax &”3 7%°3
LA NOTE DE KEHOT

X L,RD 79 WX ,207 1

NI 9RR 9101 NPWRIN

Rabbi Yo'hanan met en regard le minimum de dix versets
a lire dans la Torah et les dix paroles par lesquelles le
monde fut créé ; le Talmud n’en trouve que neuf commen-
cant par « Et Il dit », et répond : « “Au commencement” est
également une parole. » La note de Kehot indique Megil-
lah 21a ; le passage se trouve en 21b.

Megillah 21b:10-11x7>-:2 8”5 12731
ARRD N1 PNCYRIY INT AYYN "17 LNPWRIT PIRRDY 2010 00
,R27 MR 70K ’?; B M1 WY 0ORY ° 1272” 122027 KN
WY NN — YN RIPY I N2 — 7Y RIPY 10X
MR — MY XY
Que sont ces paroles ? Les expressions « Et [D.ieu] dit » du
premier chapitre de la Genése. Mais n’y en a-t-il que neuf ?
«Au commencement » est aussi une parole, car il est écrit : «
Par la parole de D.ieu les cieux furent faits, et par le souffle

de sa bouche, toute leur armée » (Psaumes 33:6). Rava dit :
Si le premier lit quatre versets, il est digne d’éloge ; si le
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deuxiéme lit quatre versets, il est digne d’éloge ; si le troi-
siéme lit ...
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)

PARAGRAPHE 15

49 wals naw

« Et le septieme jour, Il se reposa et reprit souffle. » Le
maamar interpréte cela comme I’élévation de 'Hokhma et
des midot vers I’Etre méme de D.ieu.

Exodus 31:171:x”% ninw

DYDY 7 Ay 0B NYY™3 0PV KT NI P 233 13 o3
WD NIY °Y° W7 0P PINTTNRY

C’est un signe entre Moi et les enfants d’Israél pour toujours

; car en six jours D.ieu fit les cieux et la terre, et le septiéme

jour Il cessa Son travail et Se reposa.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 16
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« Le vin entre, le secret sort. » Ici, le vin désigne les mits-
vot, et le secret, ’amour caché qu’elles font émerger.

Eruvin 65a:19-20°3-0":X 770 1"217%Y

"1 ORY DY NYT 93 W) — 93702 @M P2 X% 37 My

R¥? — 172 0121 .NPNIR 0°Y2W3 1971 *710™ ,NT°NIR 0°YIw2 107

70 DPYP D°PIX OmI? KPR 17 X721 XY pIp v27 Ty LTi0
27130 729K 100 1107 IRIY ,0OYY?

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Selon la note, un passage a partir de ce point est cité dans
ce maamar, avec des ajouts et des modifications.
LA NOTE DE KEHOT
.0713°W) MDA A P2 17970 7129 OTR 2%°1 1772 K21 1RI1 Yup

52 O”TR Q7. . 0°372hW N1>7an

La note compte les bénédictions récitées sur les mitsvot
parmi les sept mitsvot d’institution rabbinique, désignées
par le signe 7”nnw3a ¥71, et renvoie a une note de ce volume
a leur sujet.
LA NOTE DE KEHOT
.1Y12 50 °Y WD R0 IR .A7ARYa Y71 D12°01 — 11277 MXn

53 0T B BN Py 0voTanY

La note de Kehot renvoie a Berakhot 15a pour ces mots.

Berakhot 15ax 1" m>72
LA NOTE DE KEHOT
277 R”D MD72 %0 07am X ,10 M272 IR
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PARAGRAPHE 18

54 n”ya wrnd

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Pri Etz Chaim.
LA NOTE DE KEHOT
L2780 MY N7°00 YW N7y IR7

55 PR TINT M2 2ONwRN MR DYW 1520 TN

Dans I’enseignement de I’Ari Zal sur le décompte du
Omer, auquel renvoie la note de Kehot, la bénédiction est
une parole et un souffle qui sortent de la bouche, une lu-
miére englobante (Or Makif), tandis que la lumiére inté-
rieure (Or Pnimi) ne pénétrait que par le biais d’une of-
frande. Le maamar cite cela pour montrer qu’'une béné-
diction fait descendre une lumiére englobante.
Pri Etz Chaim, Gate of the Omer Count 3:67yw ,0°°1 ¥ 8
122 My n7°a0
TR TI0 RIAW L1707 1712 KX 52mM 712°7 702 X177 %D ,719737 Oo°N
A1PNIND APTY Y PR IR TI02 P71 1K 1NN 91 AR
WIPR N2 PRY ANYY L1370 270 BY P71 ,0101 1R 173D TR DInK
,J17°901 MY N372 IR 07IMIR IR ,03°WnAY 1 112 PRI 0P
TUYY I IMIpRY B2 NTIAY MY wTpnn N2 120 1enan
JAPR TR 1107 INRY NP2 110N MIRT 17OY K L7127 MK 1pNa
730197 93 9Py IR ,073 PR 7700 1Y 8K 03 PwR? 1190 03
... 11°X1,10121 723 B”KR71 °2,0°2°Pn2 R
Pri Etz Chaim (Public Domain)

56 WYY 21 1Py 712 M v

Rav Yehouda rapporte au nom de Chmouel: «Pour toutes
les mitsvot, on récite la bénédiction oveir la’asiyasan», et
le Talmud prouve a partir de versets que oveir signifie ici
«avant». Le maamar trouve dans ce mot une allusion a la
lumiére englobante.

Pesachim 7b:9-10"-"v:2°1 0°10D

T T VKT 2723 °21037 1Y KPR KR Ky P17

RIT yun Kp INNPY? 93 1Py T msed 93 Sxmny

:RIP IMRT LPOYY 72 10 27 MR 7RI ONITRRT x;rg;"b 72y

NI XD LN I UYIT NN 12PN 1927 TIT YYRIR YR

M DPIR? DP9 ALY KITR KPR IYPN) UDPis? 2y
OwRN2

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

.3,328 °yon n™pv .2 ,1 0°non

57 nOPM PIY KT Y NS

Le sens de oveir la’assiyatan y est expliqué : les Sages au-
raient pu dire simplement « avant de les accomplir », mais
oveir signifie que la bénédiction est une lumiere envelop-
pante qui s’étend au-dessus de l’acte de la mitsva et
I’éléve, comme dans I’explication de oveir lasocher don-
née par I'Ildra Rabba.
LA NOTE DE KEHOT
.3,23 °y0n °0 N*1p 0A IR
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58

59
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
0,30 77w N

Mok 12y

Avraham pese pour Efron «quatre cents sicles d’argent,
ayant cours chez le marchand (oveir lasocher)». Le maa-
mar cite cette expression comme un autre emploi de oveir
au sens d’englober.

Genesis 23:161"0:3”) N°wR12

337 WK A0ITNK 119Y7 DX PPYNI 11IDYOR DTN ynun
1m0 12Y 102 PRY NINM YN NI VN2

Abraham écouta Ephron, et Abraham pesa a Ephron I’argent

dont il avait parlé en présence des fils de Heth : quatre cents

sicles d’argent, monnaie courante chez le marchand.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« La bénédiction de Havaya enrichit. » Le maamar com-
prend ces mots comme signifiant que la bénédiction elle-
méme est le niveau de Havaya.
Proverbs 10:22273: “own
1Ry %Y ﬂOi"Nb] PWYN X7 1 N272
La bénédiction de D.ieu enrichit, et le labeur n’y ajoute
rien.

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

.20 ,75un

1292 1M

D.ieu promet a Avraham : « Je ferai de toi une grande na-
tion, Je te bénirai... et tu seras une bénédiction. » Le maa-
mar rapproche cette promesse du verset précédent.

Genesis 12:2°2:27° n"wx"2
7272 T AR TPTINY T2 7173 07 A0y
Je ferai de toi une grande nation, je te bénirai et je rendrai

grand ton nom ; sois une bénédiction.

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

.2,2° NPwWRI2

N2 S199WN °2 "WN2
A la naissance du second fils de Zilpa, Léa dit : « Dans mon
bonheur, car les filles m’ont dite heureuse », et le nomme
Acher. Le maamar comprend I’acher de la bénédiction
comme désignant ce plaisir sublime.
Genesis 30:1337:"% n*wx12
WK INYTNR RPN N2 21K 02 WUR2 m;‘; glah¥a]
Et Léa dit : «Je suis heureuse ! car les filles me diront heu-
reuse.» Et elle lui donna le nom d’Aser.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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LA NOTE DE KEHOT
% nowxna

199900 [o3 17aApn
Le Talmud enseigne que le Saint béni soit-Il met les téfi-
lines et demande ce qui est écrit dans Ses téfilines. Le
maamar s’appuie sur cet enseignement pour montrer que
les mitsvot émanent de I’Etre méme de D.ieu.
Berakhot 6a:17-181”>-17:X "1 1972
NI T2 WITRIY T POEY 20 NN LNTR 3772 PR 020 N
T — MR NY PN R N YAV MR RN o
,1’?’913 ﬁ},{, — ”TTS] iy ,”VJ'? DT YR I°R” SRRV M0
Redboid ‘1735_7? e ﬁ?_:NJW

Rav Avin bar Rav Adda dit au nom de Rabbi Isaac : D’ou sait-

on que le Saint, béni soit-I1, met les tefilin ? Car il est dit : «
D.ieu a juré par Sa droite et par le bras de Sa force » (Is. 62,
8). « Par Sa droite » désigne la Torah, comme il est dit : « A
Sa droite, une loi de feu pour eux » (Deut. 33, 2) ; « le bras de
Sa force » désigne les tefilin, comme il est dit : « ...

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

LA NOTE DE KEHOT
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«Heureux ’homme qui craint D.ieu et qui prend grand
plaisir a Ses commandements.» Le maamar interpréte la
premiére moitié comme 1’éloignement propre a la crainte,
et la seconde comme I’aspiration qui s’ensuit.
Psalms 112:1°%:2p 0°%°11n
:TRR Y21 10ign3 Havayah™ny X7 ¥oX~70X Ap-i27n
Alléluia. Heureux ’homme qui craint D.ieu et prend grand
plaisir a Ses commandements.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
X ,2°p 0°%nn

2197 7Y °NN2 73 9DIN R

Informé que sa dynastie perdurera, David dit: «Qui suis-
je... et qu’est ma maison, pour que Tu m’aies conduit
jusque-la?» Le maamar reprend ses paroles pour évoquer
la crainte qui maintient ’homme a distance.

11 Samuel 7:187>:1 2 PRINw

23 °IP3 710 T P3N U338 R MR T 3R 2Y MIT TR0 XIN
107777y °IRa7

Alors le roi David entra et s’assit devant D.ieu ; et il dit : «

Qui suis-je, 6 D.ieu, et qu’est ma maison, pour que Tu

m’aies conduit jusque-la ?

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

10,1 2-PRIY IR
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PARAGRAPHE 23
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La seconde moitié du verset, « qui désire ardemment Ses
commandements », est comprise comme ’aspiration aux
mitsvot qui suit la distance propre a la crainte.

Psalms 112:1°X:27p 0°%°11n
TR P 1NIZn Havayah™ny X7 WoR™10K Ap=1270
Alléluia. Heureux ’homme qui craint D.ieu et prend grand

plaisir a Ses commandements.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

67 WP 9722 NPWYI P1092 . . W

La-bas, la bénédiction sur une mitsva est comparée a la
bénédiction du marié et de la mariée: de méme que «la
bénédiction ne réside que la ou il y a un homme et une
femme», lorsqu’il y a un donneur et un récepteur, un in-
flux supplémentaire vient d’'un niveau trés élevé, au-des-
sus d’eux deux.
LA NOTE DE KEHOT
7,20 p%

68 WP T3 Nw

« Tu feras des vétements sacrés pour Aharon ton frére,
pour la gloire et pour la beauté. » Le maamar de Torah
Ohr sur ce verset (Tetsavé) traite des bénédictions sur les
mitsvot.

Exodus 28:2°2:11”> ninw
:NIRDNPY 71227 IR OK? YIPTTII YN

Et tu feras des vétements sacrés pour Aharon, ton freére,
pour la splendeur et la beauté.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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