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Explication de ce qui précede.
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Or, il est écrit : « Et ton peuple sera tout entier composé de justes (tsadikim). » Or, Yossef est appelé
le tsadik supérieur (tsadik elyon), et Binyamin le tsadik inférieur (tsadik tachton). Il existe des

ames qui relevent du niveau de Yossef, et d’autres [Ames] qui relevent du niveau de Binyamin.
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C’est pourquoi il est dit : « Et ton peuple sera tout entier composé de justes. » Le sens de « tsadik
supérieur » est celui qui relie Atsilout (Emanation) a Béria (Création) : « car tout est dans les cieux

et sur la terre », c’est-a-dire « celui qui s’attache aux cieux et a la terre ».
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Car Yaakov est appelé « la barre centrale, qui traverse d’un bout a I’autre » ; cela signifie que le flux
doit s’étendre de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) jusqu’a la source de Béria, Yetsira et Assiya, qui est
le niveau de la parole supérieure. Ce flux passe par Yaakov, qui exprime les attributs émotionnels

supérieurs (midot) dans leur ensemble.
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De méme, a titre d’analogie, c’est par les attributs émotionnels (midot) que l'influx est transmis :
lorsqu’on éprouve de ’amour, on parle, etc. Mais « voici les générations de Yaakov » désigne le ni-
veau de Yossef, qui est celui de Yessod (fondement), le lien entre celui qui transmet et celui qui re-

coit ; c’est la le niveau du tsadik supérieur.
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Mais, pour que celui qui recoit puisse accueillir I'influx, il faut lui aussi qu’il soit au niveau du lien
; dans le service de D.ieu, cela correspond au sacrifice de soi (messirout néfech). C’est le niveau de

Binyamin, le tsadik inférieur, qui relie Béria (Création) a Atsilout (Emanation), de bas en haut.
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C’est pourquoi il est dit a la naissance de Binyamin : « et elle eut un travail pénible en accouchant
». Car Binyamin représente I’inclusion et I’annulation de soi (bitoul) de Béria, Yetsira et Assiya en

Atsilout, ce qui est I'opposé de la naissance et de la révelation de haut en bas.
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Or, dans les mitsvot pratiques, il existe également ces deux niveaux : certaines mitsvot consistent a
faire descendre la lumiere d’en haut vers le bas,
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telles que le chofar, le loulav, la soukka, les tsitsit et les téfilines ; et d’autres consistent a élever,
telles que les sacrifices et le prélevement de la premiére toison, etc.

M2’ N .5‘3,7?31 ¥°RWR MN2ANNM MAYWPNT °n2 RI oow 27732 01%® 271 (200w nn) PN
JoM°13 57 19YND IunthY A0 MUY Thnd ahynbn obw

Et c’est le sens de ce qui est écrit : « Et grande sera la paix de tes enfants. » La paix est le niveau du
lien et de I'union entre celui qui donne et celui qui recoit. Il existe deux niveaux de paix : de haut

en bas, par I'intermédiaire de Yossef, et de bas en haut, par I'intermédiaire de Binyamin.
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Mais le niveau qui s’opere par I'intermédiaire de Yossef est appelé « grande sera la paix », etc.
C’est également le sens de « un chérubin a I’extrémité, de ce coté » : il correspond au niveau de
Yossef, qui fait descendre d’en haut vers le bas, de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) jusqu’au niveau

de la parole, etc.
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Et c’est le sens de ce qui est écrit au sujet de Yossef : « Et il était un jeune garcon », etc., car il cor-
respond au chérubin (kerouv), « comme un enfant » (ké-ravya). (Et c’est ce qui est dit dans le Zo-

har, parachat Vayécheyv, folio 184) : « Que ne serais-tu pour moi comme un frére », etc.,

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/terumah/2/ 3



TORAH OHR - PARSHAS TERUMAH - MAAMAR 2 1?”Jn by TIR2

L19YRD unbn Dapnt NITPNT RITY 192712 02 X7 T T80 °K 21797 .19 IR DY A0

« comme Yossef envers ses freres », etc. « Et un chérubin a I’extrémite, de I’autre cote » correspond

au niveau de Binyamin, qui est le lien de celui qui recoit, de bas en haut.
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Et « leurs visages tournés chacun vers son frére » désigne I’'union des deux, etc. Mais depuis la des-
truction du Temple, la Communauté d’Israél implore : « Que ne serais-tu pour moi comme un

frére. »
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Cela s’accomplit par « celle qui t’a allaité aux seins de ma meére », c’est-a-dire par I’étude de la To-
rah orale, etc., comme indiqué précédemment. Mais cela s’accomplit par I’intermédiaire des 4mes
dont la racine reléve du niveau de Yossef, le tsadik supérieur, etc., et qui sont appelées « freres de

Celui qui est en tout lieu ».
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Or, cette effusion se fait principalement dans la dimension intérieure (pnimiyout) des mondes,
puisque I’effusion provient surtout de la pensée et de la parole engagées dans I’étude de la Torah.
Mais pour que l'effusion atteigne également la dimension extérieure (‘hitsoniyout) des mondes,

c’est a ce propos qu’il est dit : « Je te trouverais dehors. »
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Cela se fait par les 4mes du niveau de Binyamin, dont I’essentiel de I’activité consiste précisément
en actes, par la charité et les actes de bonté (guémilout 'hassadim), par lesquels [la lumiéere] des-
cend également dans ce monde inférieur. (Voir Iggeres HaKodesh, la lettre qui commence par « Et
David se fit un nom ».)
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Or, le sens de « Je te donnerais des baisers », ce sont les baisers, « I’attachement de 1’esprit a I’es-

prit ». L’explication est la suivante : de méme que, par analogie, les baisers physiques d’une per-

sonne proviennent et découlent de I'intériorité de ’amour qui est dans le cceur, lequel ne s’investit

dans aucun réceptacle, etc.
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(Car les lettres de la parole, qui sont le niveau des réceptacles des attributs émotionnels (midot), ne
peuvent contenir ce grand amour ; c’est pourquoi il ne s’investit pas dans la parole, mais seule-

ment dans le niveau des baisers.)
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Il en va de méme pour cette émanation : par ’accomplissement des mitsvot pratiques par les Ames
du niveau de Binyamin, celles-ci attirent depuis le niveau d’Akoudim, qui est au-dessus de I’inves-
tissement dans des réceptacles. En effet, le niveau des réceptacles ne s’applique qu’a Atsilout, si ce
n’est que [la] « Lui et Ses réceptacles » (ihou vegarmohi) ne font qu’un, etc. ; il n’en va pas ainsi au

niveau d’Akoudim.
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Cela s’explique par le fait que cela passe par les élévations de Binyamin, a partir des étincelles affi-

nées du Monde de Tohou, ou les lumiéeres aussi étaient au-dessus de I'investissement dans des re-

ceptacles ; toutefois, 1a, il y eut le brisement des réceptacles (chevirat hakélim).
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Il n’en va pas ainsi dans le Monde d’Akoudim, etc. Par les affinements mentionnés plus haut, ils at-
tirent depuis le niveau d’Akoudim. Tel est le niveau des baisers : un niveau au-dessus de la parole,

etc.
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(Voyez aussi ce qui est écrit au sujet de la traversée de la mer des Joncs, a propos de « et vous, gar-
dez le silence », etc. : la parole a sa racine dans 'Hokhma (sagesse), etc. Voyez la-bas, dans la para-
cha de Bechala'h, le discours commencant par « Et D.ieu marchait devant eux », etc. ; cela permet-

tra de mieux comprendre ce qui est écrit ici.)
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Et tel est [le sens de] ce qui est écrit : « Je te conduirais, je 'ameénerais dans la maison de ma mere.
» Car ici, ’émanation descend d’un niveau supérieur a celui d’Imma Ila’a (la Mére supréme) ; ce

n’est qu’ensuite qu’elle est revétue dans Imma.
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Tandis que plus haut, il est dit : « allaitant aux seins de ma mere ». Ici aussi, il est dit : « tu m’ensei-
gnerais », car ils ne deviennent que récepteurs de cette émanation, et non « comme un frére pour

moi ».
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Car, face a un niveau aussi éleve, il est impossible d’étre autre chose qu’un simple récepteur,

comme dans le propos : « et Mes paroles que J’ai mises dans ta bouche », etc.
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Et le sens du « vin aromatisé » est a rapprocher de ce qui est mentionneé dans la Guemara : « treize
fleuves de baume pur », qui font allusion a la lumieére de I’effusion provenant des treize Tikounim
de la barbe (Tikouné Dikna), lesquels émanent de Mo’ha Stima’a (le cerveau cacheé). Bien que

I’huile ordinaire soit du niveau de 'Hokhma (sagesse),
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I’huile de baume, qui posséde un parfum agréable et releve du niveau de ’enveloppant (makif),
fait allusion a I’effusion provenant du niveau de 'Hokhma au sein de Kéter (la Couronne), qui est

au-dessus du niveau des réceptacles.
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(Etvoyez ce qui est écrit dans la paracha Nasso, dans le discours commencant par : « Telle fut la dé-
dicace de I’autel, le jour ou il fut oint. ») De méme, en ce qui concerne le niveau du vin, le vin ordi-

naire releve de Bina (compréhension),
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mais le vin aromatisé, qui posséde un parfum, reléve de la révélation du plaisir dans Bina, prove-
nant du niveau d’Atika (I’Ancien), etc. Cette effusion est attirée par la soumission (itkafya) impli-
quée dans la fixation de temps consacrés a I’étude de la Torah par ceux qui se livrent aux affaires,

comme expliqué précédemment.
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