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Explication de ce qui précede

Chaque ame juive est enracinée soit en Yossef, le tsadik
supérieur qui fait descendre la lumiére de D.ieu jusqu’au
réceptacle, soit en Binyamin, le tsadik inférieur dont le sacrifice
de soi et les actes relient le monde a D.ieu depuis le bas. L’étude
de la Torah par les ames de Yossef renouvelle la « fraternité »
invoquée dans « Ah ! que tu sois pour moi comme un frere » ; la
charité, les mitsvot concretes et les horaires fixes d’etude des
ames de Binyamin portent la divinité « au-dehors », dans ce
monde, et atteignent méme le « baiser », une lumiére qui

dépasse la parole.
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L’IDEE CENTRALE

Chaque ame juive est enracinee soit en Yossef, le tsadik supérieur qui fait des-
cendre la lumiere de D.ieu jusqu’au réceptacle, soit en Binyamin, le tsadik infe-
rieur dont le sacrifice de soi et les actes relient le monde a D.ieu depuis le bas. L’e-
tude de la Torah par les Aames de Yossef renouvelle la « fraternité » invoquée dans «
Ah ! que tu sois pour moi comme un frere » ; la charite, les mitsvot concretes et les
horaires fixes d’étude des dmes de Binyamin portent la divinité « au-dehors »,
dans ce monde, et atteignent méme le « baiser », une lumiére qui dépasse la

parole.

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

En expliquant le maamar précédent sur le Cantique des Cantiques 8:1-2, ’Admour Hazaken com-
mence par les paroles d’Isaie : « Et ton peuple est composé de justes » : il existe deux tsadikim, Yossef
en haut et Binyamin en bas, et chaque 4me est enracinée en I’'un d’eux. Yaakov, I’expression générale
des attributs émotionnels supérieurs, porte la lumiére de I'Infini jusqu’a la parole supérieure ; Yossef,
Yessod, relie le donateur au réceptacle ; Binyamin est le sacrifice de soi du réceptacle, qui relie les
mondes inférieurs a Atsilout depuis le bas, ce qui explique pourquoi sa naissance fut difficile. Ces deux
directions apparaissent également dans les mitsvot, dans deux sortes de paix et dans les deux chéru-
bins. Depuis la destruction du Temple, les Ames de Yossef renouvellent la « fraternité » avec D.ieu par
la Torah orale, qui atteint la dimension intérieure des mondes. Les 4mes de Binyamin, occupées a la
charité et a la bonté, portent la divinité « au-dehors », dans ce monde matériel. Leurs actes raffinent
les étincelles de Tohou et font ainsi venir la lumiére du monde d’Akoudim, un niveau au-dessus des
réceptacles et de la parole : le « baiser ». Cette lumiére étant supérieure a Imma, ceux qui la recoivent
sont des éléves (« tu m’enseignerais »), et les horaires fixes d’étude de la Torah que les personnes oc-
cupées aux affaires observent au prix d’un effort font descendre le « vin épicé », le plaisir d’Atika réveé-

1é dans Bina.
PLAN

1 Introduction M

Explication du maamar précédent : «Ah ! que tu sois pour moi comme un frere ».
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2 Deux tsadikim : Yossef et Binyamin

12-3

Yaakov porte la lumiére jusqu’a la parole supérieure ; Yossef (Yessod) relie le donateur au réceptacle de-

puis le haut, et Binyamin, le sacrifice de soi du réceptacle, relie le bas au haut ; d’ou les douloureux efforts

de Ra'hel.

3 Mitsvot, paix et chérubins

14

Les mitsvot qui font descendre et celles qui élévent ; deux sortes de paix ; les deux chérubins se faisant face ;

apreés la destruction du Temple, les 4mes de Yossef rétablissent la « fraternité » par la Torah orale.

4 « Je te trouverais au-dehors »

15

L’étude de la Torah atteint la dimension intérieure des mondes ; la charité et la bonté des 4mes de Binyamin

portent la divinité dans leur dimension extérieure, jusqu’a ce monde.

5 « Je t’embrasserais » : Akoudim et Tohou

16

A I'image du baiser, qui exprime un amour trop profond pour les mots, les mitsvot concrétes des Ames de Bi-
nyamin, en raffinant les étincelles de Tohou, font descendre la lumiére d’Akoudim, au-dessus des récep-

tacles et de la parole.

6 « Je te conduirais... tu m’enseignerais »

17

Cette lumiere vient d’au-dessus d’Imma ; ceux qui la recoivent sont donc des éléves plutot que des fréres.

7 Levin épicé

18

L’huile balsamique et le vin épicé sont 'Hokhma et Bina, qui portent un parfum de Kéter et d’Atika ; le vin
épiceé est fait descendre par les horaires fixes d’étude de la Torah des personnes occupées aux affaires.

NOTIONS CLES

Le tsadik supérieur et le tsadik inférieur 7%y p>72
1NN PoTs

Yossef et Binyamin : le lien du donateur avec le réceptacle
depuis le haut (Yessod), et le lien propre au réceptacle, qui
s’éléve depuis le bas par le sacrifice de soi.

Faire descendre et élever nx2ym mownn

Les deux directions du service divin : la lumiére qui des-
cend du haut vers le bas et le monde inférieur qui s’éleve
du bas vers le haut ; elles apparaissent dans les mitsvot,
dans la paix et dans les deux chérubins.

La dimension intérieure et la dimension extérieure
des mondes NNy NPNIROM NPRID

L’étude de la Torah, par la pensée et la parole, fait des-
cendre la divinité dans la dimension intérieure ; les actes
de charité et de bonté la portent dans la dimension exté-
rieure, jusqu’a ce monde.
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Akoudim 0°7py

Un niveau de lumiére qui n’est pas investie dans des ré-
ceptacles. Ses lumiéres, comme celles de Tohou, sont au-
dessus des réceptacles, mais il n’y a pas eu de brisure en
lui ; le « baiser » en émane.

Tohou et son raffinement 0°717°21 1707 021y

Le monde dont les réceptacles se sont brisés ; le raffine-
ment de ses étincelles déchues par les mitsvot concrétes
les éléve et fait descendre la lumiere d’Akoudim.

Parfum (makif) (7°pn) n"

Une qualité enveloppante, au-dessus des réceptacles :
I’huile balsamique et le vin épicé sont 'Hokhma et Bina,
qui portent une lumiére de Kéter et d’Atika.

Iskafya x*°25nK

La soumission de soi face a ses propres penchants ; les ho-
raires fixes d’étude de la Torah que les personnes occu-
pées aux affaires s’imposent au prix d’un effort font des-
cendre le plaisir du «vin épicé ».
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Explication de ce qui précede.

Ce bref maamar explique celui qui le précéde dans Torah Ohr, sur les versets «Ah! que tu sois pour moi
comme un frére» (Cantique des Cantiques 8:1-2), qui opposaient ceux qui étudient constamment la Torah
aux personnes occupées aux affaires, qui servent D.ieu «au-dehors». Ici, '’Admour Hazaken fonde ce
contraste sur deux racines d’ames, Yossef et Binyamin.

SECTION 2 - 112-3

Deux tsadikim : Yossef et Binyamin
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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 relévent du niveau de Yossef, et d’autres [Ames]| qui relevent du niveau de Binyamin.

Isaie promet que tout Israél est composé de tsadikim, de justes. Le Zohar désigne les deux fils de Rachel

comme deux sortes de tsadikim : Yossef, le supérieur, et Binyamin, 'inférieur. Chaque 4me juive a sa racine
dans I'un de ces deux niveaux.
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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 ».
Puisque chaque dme reléve de I'un des deux tsadikim, le verset peut qualifier tout le peuple de tsadikim. Le
tsadik supérieur relie Atsilout, le monde encore uni a D.ieu, a Béria, le premier monde d’existence séparée.

Le Zohar comprend le mot « tout » (kol) dans « tout est dans les cieux et sur la terre » comme désignant le

tsadik, la Séfira de Yessod, puis ajoute le rendu du Targoum : « 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 Lumieére 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.

La barre centrale du Michkan traversait toutes les planches d’un bout a ’autre, et le Zohar I'identifie a Yaa-

kov. Le flux de lumiére passe donc par Yaakov, qui rassemble tous les attributs émotionnels supérieurs, de-

puis la Lumiére infinie jusqu’a la parole supérieure, la parole divine qui est la source des mondes inférieurs.
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De méme, a titre d’analogie, c’est par les attributs émotionnels (midot) que I'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.
Les sentiments d’une personne la poussent a donner d’elle-méme : lorsqu’elle aime quelqu’un, elle lui
parle. De méme, en haut, les attributs émotionnels (Yaakov) transmettent I’influx, mais le lien effectif entre

celui qui transmet et celui qui recoit est Yessod, le « fondement » : Yossef, que le verset désigne comme « les

générations de Yaakov », le 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.
L’influx venant d’en haut ne suffit pas : celui qui recoit doit lui aussi se relier vers le haut, sinon I'influx ne

pourra pas étre accueilli. Dans le service de D.ieu, cela correspond au sacrifice de soi, au fait de se donner

entierement ; c’est le niveau de Binyamin, le tsadik inférieur, qui relie Béria a Atsilout depuis le bas.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/terumah/2/ 5



TORAH OHR - PARSHAS TERUMAH - MAAMAR 2 1?”3” ‘?y 2182

99 1MW SIRY Y7727 DA NPRINMT RIT P12 90 10N wpnt 17012 N7V 9RRa 199
TnR 2hynbn 190 TeRn 11y

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.

La naissance est une révélation, un mouvement de haut en bas, tandis que toute la nature de Binyamin va
dans le sens inverse : ’annulation de soi des mondes inférieurs et leur absorption dans Atsilout. C’est pour-
quoi Rachel eut un travail pénible en le mettant au monde.

SECTION 3 - 14

Mitsvot, paix et chérubins
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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,

Les deux mémes directions — de haut en bas et de bas en haut — se retrouvent parmi les mitsvot accomplies
par ’action. Certaines d’entre elles font descendre la lumiere divine d’en haut.
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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 prélévement de la premiére toison, etc.

Le chofar, le loulav, la soukka, les tsitsit et les téfilines font descendre la lumiére. D’autres sont des « éléva-
tions » : quelque chose d’en bas est élevé vers D.ieu, comme les sacrifices et le don au Cohen de la premiére

toison des moutons.
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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'intermediaire de Yossef, et de bas en haut, par I'intermédiaire de Binyamin.

Le verset d’Isaie, « Et grande sera la paix de tes enfants », est interprété dans cette perspective. La paix dé-

signe le lien entre celui qui donne et celui qui recoit, et elle se présente sous deux formes : le flux qui vient
d’en haut, par 'intermédiaire de Yossef, et I’élévation qui vient d’en bas, par I'intermédiaire de Binyamin.
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Mais le niveau qui s’opére 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 Lumiere infinie (Or Ein Sof) jusqu’au niveau
de la parole, etc.

Des deux formes, la paix qui s’opére par I'intermédiaire de Yossef est celle que le verset qualifie de « grande

paix ». Les deux chérubins de I’Arche, placés chacun a une extrémité, représentent également les deux tsa-

dikim. Le premier est Yossef, qui fait descendre la Lumiére infinie jusqu’au niveau de la parole supérieure.
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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.,

La Torah qualifie Yossef de « jeune garcon », et les Sages expliquent le mot kerouv, chérubin, par ké-ravya, «

comme un enfant » ; Yossef est donc le chérubin. I’Admour Hazaken ajoute que le Zohar, dans la parachat
Vayéchev, interprete les mots « Que ne serais-tu pour moi comme un frére » en pensant a Yossef.
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« comme Yossef envers ses fréeres », etc. « Et un chérubin a I’extrémité, de I’autre coté » correspond
au niveau de Binyamin, qui est le lien de celui qui recoit, de bas en haut.
Dans le Zohar, la Communauté d’Israél demande a D.ieu d’étre pour elle comme Yossef le fut pour ses

fréres, qu’il nourrit et entretint pendant la famine. Le second chérubin est Binyamin : il représente le lien

de celui qui recoit, lequel s’éléve d’en bas.

[oxw> noas] ™39 NWPAR [wipna rea) PPANA 2NWR IR 19 O°Iw MNannT YnR DR wOR oo
P XD 7100 on

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
frere. »
Les visages des chérubins, tournés « chacun vers son frére », représentent 'union des deux directions : le
flux qui vient d’en haut rencontre 1’élévation qui vient d’en bas. Depuis la destruction du Temple, cette

union n’est plus révélée ; la Communauté d’Israél implore donc D.ieu d’étre de nouveau « comme un frere

».
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Cela s’accomplit par « celle qui t’a allaité aux seins de ma mere », c’est-a-dire par I’étude de la To-
rah orale, etc., comme indiqué précédemment. Mais cela s’accomplit par I'intermédiaire des ames
dont la racine releve du niveau de Yossef, le tsadik supérieur, etc., et qui sont appelées « freres de
Celui qui est en tout lieu ».

Comme I’expliquait le maamar précédent, cette fraternité se renouvelle aujourd’hui par « celle qui t’a allaité

aux seins de ma mere », c’est-a-dire par I’étude de la Torah orale. Cette étude concerne les Ames enracinées

dans le niveau de Yossef, le tsadik supérieur ; ce sont elles qui sont appelées « fréres » de D.ieu.

SECTION 4 - 15

« Je te trouverais au-dehors »

M9IN7 POY2 MATY 12WNN MY 7OWRNT APYY 1190 MNP N1MA1Da KIT TR0V 1T 1Own mam
20 PAM2 IRINR AR Y MNP NP0 03 7OWRTN 100w 970 R

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. »

L’étude de la Torah met en ceuvre la pensée et la parole ; la lumiére qu’elle fait descendre atteint donc prin-

cipalement la dimension intérieure des mondes. Pour qu’elle atteigne aussi leur dimension extérieure, le
verset pourstuit : « Je te trouverais dehors. »
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Cela se fait par les ames du niveau de Binyamin, dont ’essentiel de I’activité consiste précisément
en actes, par la charité et les actes de bonté (guémilout 'hassadim), par lesquels [la lumiére] des-
cend également dans ce monde inférieur. (Voir Iggeres HaKodesh, la lettre qui commence par « Et
David se fit un nom ».)
Cette portée extérieure passe par les 4mes du niveau de Binyamin, dont le service s’accomplit principale-
ment par des actes, en particulier 1a charité et les actes de bonté ; par leur intermédiaire, la lumiére atteint

méme ce monde physique inférieur. Le texte renvoie a la lettre de I’Alter Rebbe dans Iggeres HaKodesh qui

s’ouvre sur les mots « Et David se fit un nom » et traite de la puissance de la charité.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/terumah/2/ 8
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SECTION 5 - 116

« Je tembrasserais » : Akoudim et Tohou
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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 l'intériorité de ’amour qui est dans le cceur, lequel ne s’investit
dans aucun réceptacle, etc.

Le Zohar explique « Je te donnerais des baisers » comme I’attachement de I’esprit a I’esprit. Un baiser phy-

sique provient d’un amour si intérieur qu’il ne peut étre contenu dans aucun réceptacle ; il est trop profond

pour étre exprimé par des mots.
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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.)

La parenthése en explique la raison : les lettres de la parole sont les réceptacles par lesquels les sentiments

s’expriment, mais elles ne peuvent contenir un amour aussi grand ; celui-ci ne s’exprime donc que par un

baiser.
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Il en va de méme pour cette émanation : par ’laccomplissement 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.
De méme, les mitsvot pratiques accomplies par les 4mes de Binyamin attirent une lumiere depuis Akoudim,
niveau ou les lumiéres sont « liées » ensemble, au-dela de tout investissement dans des réceptacles. L’inves-

tissement dans des réceptacles ne commence qu’avec Atsilout ; méme 1a, « Lui et Ses réceptacles ne font

qu’un ». Dans Akoudim, il n’y a aucun investissement de ce genre.
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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).

La raison en est que les élévations de Binyamin font monter les étincelles affinées du Monde de Tohou («

chaos »), dont les lumiéres étaient elles aussi au-dessus de l'investissement dans des réceptacles ; mais,

dans Tohou, les réceptacles ne purent contenir les lumiéres et se brisérent.
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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.

Akoudim, en revanche, ne connut aucun brisement. En affinant et en élevant les étincelles de Tohou, ces

ames attirent une lumiére depuis Akoudim ; c’est 1a le « baiser », un niveau au-dessus de la parole, tout

comme I’amour exprimé par un baiser dépasse les mots.

D2 WY 1D NN WY 12T 90 1D FNWNINN anRY 1Y [mo o0 nypl 070p 023 W)
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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.)
Le texte renvoie au discours de I’Alter Rebbe sur la paracha de Bechala'h, qui explique qu’a la traversée de
la mer, Israél recut I’ordre de « garder le silence », car la parole a sa racine dans 'Hokhma, tandis que ce qui

se révéla alors était d’'un niveau supérieur. Cette explication aide a comprendre pourquoi le « baiser » se si-
tue au-dessus de la parole.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/terumah/2/ 10
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SECTION 6 - 17

« Je te conduirais... tu m’enseignerais »
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Et tel est [le sens de] ce qui est écrit : « Je te conduirais, je t'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.

Le verset suivant, « Je te conduirais, je ’aménerais dans la maison de ma meére », décrit cette lumiére supé-
rieure. Elle provient d’au-dessus d’Imma Ila’a, la Bina supréme (« ma mere »), et ce n’est qu’ensuite qu’elle

est revétue dans Imma, « la maison de ma mére ».
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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 ».

Plus haut, le verset disait « allaitant aux seins de ma mere » : on puise alors d’Imma elle-méme, et le maitre
de Torah peut donc étre « comme un frere ». Ici, il ajoute « tu m’enseignerais » : face a cette lumiére, on n’est

qu’un récepteur, un éléve, et non un frére sur un pied d’égalité.
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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.

Une source aussi élevée ne laisse place qu’a la réception, comme dans ces paroles d’Isaie : « Mes paroles

que J’ai mises dans ta bouche » : des paroles déposées dans la bouche de quelqu’un d’en haut.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/terumah/2/ 11
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SECTION 7 - 118

Le vin épice
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Et le sens du « vin aromatisé » est a rapprocher de ce qui est mentionné 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 caché). Bien que
I’huile ordinaire soit du niveau de 'Hokhma (sagesse),

Le Talmud raconte qu’il fut promis a Rabbi Elazar ben Pedas, dans le Monde futur, treize fleuves d’huile de

baume pur. Ceux-ci font allusion a la lumiére qui émane des treize Tikounim de la barbe, lesquels pro-

viennent de Mo’ha Stima’a, le cerveau caché ; ’huile ordinaire, en revanche, représente 'Hokhma.
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I’huile de baume, qui possede un parfum agreéable et releve du niveau de I’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.

L’huile de baume posséde un parfum, et le parfum est un makif, une qualité enveloppante que 1’on percoit
sans I’'intérioriser. Elle fait donc allusion aux flux issus de 'Hokhma au sein de Kéter, un niveau supérieur a
celui des réceptacles.

M2 N0 1277 197 2122 973 I3 *°L(ANR Iwni 0172 *Ynami NN DR 1772 Kwd D wrny)
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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),

Le texte renvoie au discours de ’Admour Hazaken sur la paracha Nasso, au sujet de la dédicace de I’autel.

Le vin suit le méme schéma que I’huile : le vin ordinaire représente Bina.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/terumah/2/ 12
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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.
Le vin aromatisé posséde lui aussi un parfum : il représente la révélation, au sein de Bina, du plaisir prove-
nant d’Atika, le niveau le plus intérieur de Kéter. Cette effusion est attirée par I'itkafya, la maitrise de soi

exigeante, de ceux qui se livrent aux affaires et fixent des moments réguliers pour I’étude de la Torah,

comme I’expliquait le maamar précédent.

DANS LA AVODA

Un réceptacle ne recoit le flux de D.ieu qu’en se reliant a Lui vers le haut par le sacrifice de soi, comme le
fait Binyamin. Et celui qui est occupé aux affaires n’est pas pour autant inférieur : sa charité et ses actes de
bonté portent la divinité dans ce monde matériel ; ses mitsvot concreétes raffinent les étincelles de Tohou et
font descendre une lumiére qui dépasse la parole ; les horaires fixes qu’il consacre avec effort a I’étude de la

Torah font descendre le plaisir du «vin épicé ».

QUESTIONS A DISCUTER
1. Pourquoi le réceptacle, et pas seulement le donateur, doit-il étre dans un état de lien pour recevoir le flux
?
2. Comment les douloureux efforts de Ra'hel lors de la naissance de Binyamin illustrent-ils la différence
entre Yossef et Binyamin ?

3. Pourquoi I’étude de la Torah atteint-elle principalement la dimension intérieure des mondes, tandis que

la charité et la bonté atteignent leur dimension extérieure ?

4. Comment des actes qui raffinent les étincelles de Tohou peuvent-ils faire descendre une lumiére supé-

rieure a la parole, le « baiser » ?

5. Pourquoi recevoir d’une source supérieure fait-il de I’on celui qui recgoit un éléve (« tu m’enseignerais »)
plutét qu’un frére ?

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/terumah/2/ 13
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Notes

PARAGRAPHE 1
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La note répertorie les autres transcriptions de ce maamar.
LA NOTE DE KEHOT
oW R*TIR P2 NRIT (3787 P°N2NAN) 72 °Y RPN 1”02 NINR Anan

.1DP°Y 271 02302 TR "INRN2 0971 NI 7Y APy

PARAGRAPHE 2

2
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« Et ton peuple, tous sont des justes ; ils posséderont le
pays pour toujours. » Le Rabbi Chnéour Zalman ouvre par
ce verset et explique pourquoi tout Israél peut étre appelé
tsadikim.

Isaiah 60:21x”5:°0 771°yw°

IRDNAY V77 YR "YLR 18I I W07 0PIYP 0OpUTE 07D TR
Et tout ton peuple sera juste ; ils hériteront du pays pour
toujours, rejeton de Ma plantation, ceuvre de Mes mains, en

laquelle Je me glorifie.

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

.XJ,0 »yw

Vi rrRaleled

Dans ce passage, le Likkutei Torah, expliquant Jéricho
comme « la ville des palmiers », parle de deux niveaux de
tsadik, le supérieur et I'inférieur, et renvoie au discours «
Puisses-tu étre pour moi comme un frére » dans la para-
cha Terumah.
LA NOTE DE KEHOT
797K 7,719 IR °D LT, X yon NP R

TINAN P28 P 1751
Le Zohar enseigne que Rachel donna naissance a deux
tsadikim : Yossef mérita d’étre le juste d’en haut parce
qu’il garda I’alliance, et Binyamin est le juste d’en bas. Le
maamar fonde tout son argument sur cette paire.

Zohar I, 153b2 ,21p X”m
LA NOTE DE KEHOT
.2,31p R

PINDY DORwa 95 %0

La bénédiction de David : « A Toi, D.ieu, appartiennent la
grandeur, la puissance, la beauté, la victoire et la splen-
deur, car tout ce qui est dans les cieux et sur la terre [est a
Toil. » A la lumiére du Zohar, « tout » désigne le juste qui
relie les cieux et la terre.

I Chronicles 29:11X™:1”2 X 0°1°71 °727
YR £33 TINT] N3IT MDA ATM NPT N A
0R7 3% X1 197N N 77

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

A Toi, D.ieu, la grandeur, la puissance, la gloire, la victoire
et la majesté ; car tout ce qui est au ciel et sur la terre est a
Toi ; a Toi, D.ieu, le royaume, et Tu es élevé comme chef au-
dessus de tout.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le Zohar interpréte le « tout » du verset comme désignant
le juste, les « cieux » comme Tiferet et la « terre » comme la
Communauté d’Israél, et ajoute la traduction du Targoum
: « qui s’attache aux cieux et a la terre ». Le juste supérieur
est ainsi le lien entre le haut et le bas.

Zohar I, 31ax X Xt
LA NOTE DE KEHOT
X ,RD RP1T LR 00 ROTT

112°N7 1°92°Pa 2py°
Dans la paracha de Balak, le Zohar appelle la barre du mi-
lieu « la colonne de Yaakov », située au milieu des cinq

barres. Kehot le cite comme source de I’appellation de
Yaakov comme barre du milieu.

Zohar III, 186ax , np »’mt
Zohar I1, 175ba ,nyp 27m
LA NOTE DE KEHOT
.2 ,A¥pP 2701 AR LR 18P 0

TP PR RPN I 1R 119000 12
« Et la barre du milieu, au centre des planches, passera
d’une extrémité a I’autre. » Le Rabbi Chnéour Zalman cite
ce verset pour décrire Yaakov, qui transmet le flux de lu-
miére depuis sa source la plus élevée jusqu’au niveau le
plus bas.

Exodus 26:28173:1"> ninw
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et la barre centrale, au milieu des planches, qui passera

d’un bout a I’autre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 3

9
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« Voici les générations de Yaakov : Yossef... » Le verset dé-
signe Yossef comme la descendance de Yaakov, et I’Alter
Rebbe le lit comme Yessod, I’émanation des attributs émo-
tionnels de Yaakov vers le récepteur.
Genesis 37:2'2:1"% n°wx12
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DN2T°NX 7R X 12X "W 1271 *137NKY 1793 733NN 193 XM
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Voici la descendance de Jacob. Joseph, agé de dix-sept ans,
faisait paitre le troupeau avec ses freres ; encore jeune gar-
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con, il était avec les fils de Bilha et les fils de Zilpa, femmes
de son pére ; et Joseph rapporta a leur pére de mauvais pro-
pos a leur sujet.

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

« Rachel enfanta, et elle eut des douleurs en accouchant »
de Binyamin. L’Alter Rebbe explique la difficulté : la nais-
sance descend d’en haut, tandis que la nature de Binya-
min est de s’élever d’en bas. (La note de Kehot indique
35:17, ou le récit poursuit : « elle eut des douleurs en ac-
couchant » ; les mots cités ici se trouvent en 35:16.)
Genesis 35:161"0:71”2 NPwRI2
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Ils partirent de Beth-El ; il restait encore un bout de chemin
avant Ephrath ; Rachel fut prise des douleurs de I’enfante-

ment, et son travail fut pénible.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Rachel enfanta, et elle eut des douleurs en accouchant »
de Binyamin. L’Alter Rebbe explique la difficulté : la nais-
sance descend d’en haut, tandis que la nature de Binya-
min est de s’élever d’en bas. (La note de Kehot indique
35:17, ou le récit poursuit : « elle eut des douleurs en ac-
couchant » ; les mots cités ici se trouvent en 35:16.)

Genesis 35:161"0:71”2 NPwR12
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Ils partirent de Beth-El ; il restait encore un bout de chemin

avant Ephrath ; Rachel fut prise des douleurs de I’enfante-

ment, et son travail fut pénible.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Dans cette transcription, Binyamin, le tsadik inférieur, est
le lien de celui qui recoit avec celui qui transmet ; dans la
'Hassidout, il représente le sacrifice de soi, une élévation
de bas en haut, grace a laquelle I'influx peut étre contenu
en celui qui le recoit.
LA NOTE DE KEHOT
mMAwpni RN NNAN PR RIT PRI 870 INTR PO nNnama
monRn CRDYI RITW 370M N2 RIT NIT0M Ry YUawnn OX ‘?JPTJTI
RP1T 1977 °93 °9) Dapnn DI NDaa1 ayawnn N 9107 royw abynb
nPRwia »*T YDwnY yeawna 1397 Rl ”n RO XIT O Pt
YoRWAD PYM M%7 12 9PN 1WEYS Trbnna van wow X1 277w)
IR 177 KDY PynRR munn M 2w° D 00 19 1M 2w wUn Py
.7 (Fon® 19ynn 0o Yo

PARAGRAPHE 4
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« Tous tes enfants seront instruits par D.ieu, et grande
sera la paix de tes enfants. » L’Admour Hazaken comprend

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/terumah/2/
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ici la « paix » comme le lien entre celui qui donne et celui
qui recoit, et la « grande paix » comme le lien qui s’établit
par I'intermédiaire de Yossef.

Isaiah 54:133: 771777y
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Et tous tes enfants seront instruits par D.ieu, et grande sera

la paix de tes enfants.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Fais un kérouv a une extrémité et un kérouv a I’autre ex-
trémité. » Les deux kérouvim sur le couvercle de I’Arche
sont interprétés comme les deux tsadikim, Yossef et
Binyamin.
Exodus 25:19v:7172 minw
WYN NYRIIT MR IR TORTNAN MR AR X 17D 1PN
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Et fais un chérubin a une extrémité et un chérubin a I’autre
; d’'une seule piéce avec le propitiatoire, vous ferez les ché-
rubins a ses deux extrémités.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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A dix-sept ans, Yossef faisait paitre le troupeau avec ses
fréres, « et il était un jeune garcon ». Puisque les Sages ex-
pliquent que « kérouv » signifie « comme un enfant », le
mot « garcon » relie Yossef au kérouv.
Genesis 37:2°2:1"2 X2
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Voici la descendance de Jacob. Joseph, 4gé de dix-sept ans,
faisait paitre le troupeau avec ses fréres ; encore jeune gar-
con, il était avec les fils de Bilha et les fils de Zilpa, femmes
de son pére ; et Joseph rapporta a leur pere de mauvais pro-
pos a leur sujet.

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

.2,1 nwR1a

N°290 2772

Rabbi Abahou explique kerouv, « kérouv », par ke-ravya, «
comme un enfant », car, en Babylonie, on appelle un en-
fant ravya ; le méme enseignement figure dans Soukka 5b.
Associé a « et il était un jeune gargon », il fait de Yossef le
kérouv.
Chagigah 13b:6-7"1-":2 3™ f1a°an
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« Que tu sois comme un frére pour moi, allaité aux seins
de ma mére ! Je te trouverais dehors, je t’embrasserais, et
nul ne me mépriserait. » Le maamar précédent a expliqué
ce verset, et celui-ci reprend une a une ses expressions.

Song of Songs 8:1°X:’n 0°7°Wi 1w
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Oh ! si tu étais mon frére, nourri aux seins de ma meére ! Si je
te trouvais dehors, je t’embrasserais ; et nul ne me
mépriserait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Dans la paracha Vayéchev, le Zohar explique « Que tu sois
comme un frére pour moi » comme la supplication de la
Communauté d’Israél : « comme Yossef envers ses fréres
», lui qui dit : « Je vous entretiendrai, vous et vos petits en-
fants. » Le texte cite le folio 184 ; le passage se trouve au
recto.

Zohar, Vayeshev 10:102-12:11227°p:27°-2"p:* 2w |77t 190

ET IL DIT : JE CHERCHE MES FRERES... ET UHOMME DIT :
ILS SONT PARTIS D’ICI, ETC. Rabbi Juda commenta le ver-
set : Ah ! que n’es-tu comme mon frére, qui a sucé les ma-
melles de ma meére ! Quand je te trouverais dehors, je t’em-
brasserais, et nul ne me mépriserait (Cantique des Can-
tiques 8, 1). « Les Compagnons, dit-il, interprétent ce verset
comme étant adressé par la Communauté d’Israél au Roi au-
quel appartient la paix. Elle lui dit : “Ah ! que n’es-tu
comme mon frére”, c’est-a-dire comme Joseph ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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« Et leurs visages, chacun tourné vers son fréere » : les deux
kérouvim sur le couvercle de I’Arche se faisaient face.
L’Admour Hazaken y voit I'union des deux tsadikim, le
flux venant d’en haut rencontrant le lien qui vient d’en
bas.

Exodus 25:20°2:7772 mnw
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Les chérubins étendront leurs ailes vers le haut, couvrant le

propitiatoire de leurs ailes, et leurs faces seront tournées

I’'une vers l’autre ; les faces des chérubins seront tournées

vers le propitiatoire.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Je te trouverais dehors. » Dans le maamar précédent,
cette expression désigne les personnes occupées aux af-
faires ; ici, il s’agit de faire descendre la divinité dans la
dimension extérieure des mondes par leurs actes.
Song of Songs 8:1°X:’1 07w W
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Oh ! si tu étais mon frére, nourri aux seins de ma mére ! Si je
te trouvais dehors, je t’embrasserais ; et nul ne me
mépriserait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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Cette lettre de 1’Alter Rebbe s’ouvre sur « David se fit un
nom » et sur I’enseignement du Zohar selon lequel celui
qui donne la charité aux pauvres « fait le saint Nom ». Le
texte renvoie le lecteur a cet endroit pour voir comment
les actes de charité font descendre [la divinité] jusque
dans ce monde inférieur.
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Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
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Le passage du Zohar cité plus haut au sujet de «Ah! que tu
sois pour moi comme un frére» explique «Je t'embrasse-
rais» comme signifiant «s’attacher esprit a esprit». L'Ad-
mour Hazaken s’appuie sur cette explication pour décrire
une lumiére trop profonde pour étre exprimée par des
mots.

Zohar, Vayeshev 10:102-12:11227°p:27°-2"p:" 2w |77t 190

DoTIPY °nan Q°3%wnn . . 1PPowa >naa

Or HaTorah note a propos de ce passage : « Et cela corres-
pond a ce qui est écrit dans Etz Chaim, Sha’ar HaAkudim,
chapitre 1 : ce sont des lumiéres qui émanent de la bouche
d’Adam Kadmon ; autrement dit, le niveau des baisers est
I'union de 'Hokhma, Bina et Daat avec 'Hokhma, Bina et
Daat. » Cela relie ainsi les « baisers » a I’explication d’Etz
Chaim selon laquelle Akoudim émane de la « bouche ».
LA NOTE DE KEHOT
Onw K7D DOTIPYR YW N7YI WrRI AOM” P0%n 20 Y WY 7R
797202 7720 211 11000 PP 1A 00 110077 PURT DM ORXT MR

T MR 1IRT

Le Tikkouné Zohar dit au sujet des dix Séfirot d’Atsilout
que le Roi se trouve en elles: «Lui et Ses réceptacles ne
font qu'un en elles, Lui et leurs forces vitales ne font
qu’un en elles», ce qui n’est pas le cas des Séfirot de Béria.
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25

26

27

28

L’Admour Hazaken le cite pour montrer que méme en At-
silout, ou il existe des réceptacles, ceux-ci ne font qu'un
avec la lumieére.
Tikkunei Zohar 3b:9-10>-"1:2°3 977171 *1pN
MM AR LTI 70 ORI R LTIN2 R.:)Y??_J mb*x}_g ni7°a0 YT
ST TP TIOK KD ,AR12T NIRY Ty "2 WPT 192 T
Y2 (M°N3 K™1) P03 KIT RPD DY NPYY .70 7RI PR IRD
MiRD Ay2 PAN L,IR03T NIPRD Ry: ,MPIRT NiTPED

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

71277 APYRDY Na NI 1Pt N2

La note renvoie le lecteur a la discussion d’Or HaTorah
sur les baisers comme niveau au-dessus de la parole ; Or
HaTorah remarque qu’on trouve la méme idée dans le Ra-
maz sur le Zohar, Parshas Bereishis, folio 4, fin du cété b.
LA NOTE DE KEHOT
7 A72 NUWRI2 D RTN2 Y)Y 1O%n vl 7D Y WURY NI RD
Wy L7270

1WInN QNN

«D.ieu combattra pour vous, et vous, gardez le silence.»
Dans le discours sur Béchala'h, ’Admour Hazaken ex-
plique qu’Israél devait garder le silence, car la révélation
ala mer était supérieure a 'Hokhma, la racine de la parole.

Exodus 14:147:7>> mnw
“MYINA DNX) 097 on? Havayah

D.ieu combattra pour vous, et vous, gardez le silence. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

nowa *a

L’Alter Rebbe explique la-bas qu’un éveil d’en bas n’at-
teint que le niveau de 'Hokhma, tandis qu’a la traversée de
la mer, le niveau de Kéter se révéla de lui-méme, sans au-
cun éveil d’en bas.
LA NOTE DE KEHOT
.R,71D 2%Y7

ameIe® T M

«Et D.ieu marchait devant eux le jour dans une colonne de
nuée.» Ce sont les mots d’ouverture du discours sur Bé-
chala'h auquel le texte fait référence.
Exodus 13:21875:3™ mnw
N T2 107) T DO 1Y TRy ond opin? e m
imi7%7) P Yy oy PRI
D.ieu allait devant eux, le jour dans une colonne de nuée,
pour les guider sur le chemin, et la nuit dans une colonne
de feu, pour les éclairer, afin qu’ils puissent marcher de jour
et de nuit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/terumah/2/
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29

30

31

R N°2 DX RPN AN

« Je te conduirais, je t'amenerais dans la maison de ma
mere ; tu m’enseignerais ; je te ferais boire du vin épicé. »
L’Admour Hazaken lit successivement les différentes ex-
pressions de ce verset.

Song of Songs 8:2°2:’11 0>1°wi W

I 0°0YR MR 1720 TN 1TR7N K N°20K TR0 TN
Je te conduirais et te ménerais dans la maison de ma mére,
afin que tu m’instruises ; je te ferais boire du vin épicé, le jus

de ma grenade.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)

TN T PIP

« Tétant aux seins de ma meére » : puiser directement au-
prés d’Imma, ce qui explique que I’étudiant de la Torah

orale puisse étre appelé un frére.
Song of Songs 8:1°X:’1 07w W
9 MI°K? 03 AR PIN2 IR B TV Pt 7P D qam
Oh ! si tu étais mon frére, nourri aux seins de ma mere ! Si je
te trouvais dehors, je t’embrasserais ; et nul ne me

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

T°22 "NNAW WK 3T

L’alliance de D.ieu : « Mon esprit qui est sur toi, et Mes pa-
roles que J’ai mises dans ta bouche, ne quitteront pas ta
bouche. » Cela illustre le fait de recevoir des paroles d’en
haut, comme un éléve les recoit de son maitre.

Isaiah 59:21R8”2:07"1 71°yW°

TR IR *12T) 7Y WK OM7 T IR DNIX 20712 IR OIX)
:0197T9) TN T M Y I I TY 22 I WA N

Et quant a moi, voici mon alliance avec eux, dit D.ieu : mon

esprit qui est sur toi, et mes paroles que j’ai mises dans ta

bouche, ne s’éloigneront pas de ta bouche, ni de la bouche

de ta descendance, ni de la bouche de la descendance de ta

descendance, dit D.ieu, dés maintenant et a jamais.

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

PARAGRAPHE 8

32

npan e

« Je te donnerais a boire du vin épicé. » ’Admour Haza-

ken explique pourquoi le vin est qualifié d’« épicé » : il est

parfumeé.

Song of Songs 8:2°2:’11 0°1°WwN "W

2327 00YR MR 170 AWK *ITH2R N M35 TR TN

Je te conduirais et te ménerais dans la maison de ma mere,

afin que tu m’instruises ; je te ferais boire du vin épicé, le jus

de ma grenade.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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33

34

35

N1 9090 NRA2 oY

Lorsque Rabbi Elazar ben Pedat déclina la proposition de
recréer le monde pour lui, on lui promit treize fleuves
d’huile pure de baumier dans le Monde futur. ’Admour
Hazaken les interpréte comme la lumiére des treize répa-
rations de la barbe.

Taanit 25ax 7”3 n°1yn

LA NOTE DE KEHOT
.2, WY 0P ARD LR LD nPayn

M2TA7 N2 DR 7772

Kehot suggére (« peut-étre ») que le texte désigne ce pas-
sage, qui explique que I’huile d’onction se situe entre I’in-
tériorité et I’enveloppement : I’huile est un liquide, et
pourtant I’huile d’onction était mélangée a des aromates.
LA NOTE DE KEHOT
A2 NAYN R OOWRN R 1PIYY 2,03 KXWl ﬂ”WP‘?‘? 7111977 P9I
PP M

1NN AWRAT Q1°2 NAtR N21aN DNY

« Telle fut la dédicace de I’autel, le jour ou il fut oint, par
les princes d’Israél. » Ce sont les premiers mots du dis-
cours sur la paracha de Nasso auquel le texte fait
référence.

Numbers 7:84772:1 712712
npp NMYR YXIY? UN°w3 NXR ANK NYpT OP3 02T N30 NNt

MY 0°NY 271 1IR3 Y 0730 NRITRIM MY DONY

Telle fut I'offrande de dédicace de I’autel, le jour ou il fut
oint, apportée par les princes d’Israél : douze plats d’argent,
douze bassins d’argent, douze coupes d’or ;

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

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

5211 5y 71872
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