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Explication de ce qui précede

I1 existe deux sortes de Daat : la Daat inférieure, qui relie la
compréhension aux émotions et les affine, et 1a Daat supérieure,
qui fait descendre les émotions indivises de Kéter (ahava rabba)

et, plus haut encore, attire la « richesse » de la Torah depuis les
trois premieres Séfirot de Keéter. Cette richesse de la Torah,
pleinement révélée dans le monde futur, est ce qui étanche

méme I’amour qui dépasse la raison.
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L’IDEE CENTRALE

Il existe deux sortes de Daat : la Daat inférieure, qui relie la compréhension aux
emotions et les affine, et la Daat supérieure, qui fait descendre les émotions indi-
vises de Keter (ahava rabba) et, plus haut encore, attire la « richesse » de la Torah
depuis les trois premieres Seéfirot de Keéter. Cette richesse de la Torah, pleinement
révelée dans le monde futur, est ce qui étanche méme I’amour qui dépasse la

raison.

Chaque section : I’hébreu, puis la traduction, puis une courte explication sous un filet doré. Les petits chiffres dans I’hébreu

renvoient aux notes de la fin.

LE MAAMAR EN BREF

Le maamar explique la seconde moitié du verset : « De grandes eaux ne peuvent éteindre I’amour... si
un homme donnait toute la richesse de sa maison. » « Si » signifie « quand » : dans le monde futur, un
homme donnera certainement cette richesse, que les Proverbes désignent comme le trésor que la Daat
introduit dans les chambres. Pour définir la Daat, I’Alter Rebbe concilie deux modeles kabbalistiques
des Séfirot — un enchainement vertical et trois lignes paralléles — en montrant qu’ils décrivent deux
sortes d’émotions. La Daat inférieure relie 'intellect aux émotions issues de la compréhension (ahavat
olam) et les affine, car de telles émotions peuvent dissimuler une trace de ’aAme animale ; I’histoire de
Rabbi ‘Hanina ben Teradyon, qui craignait que son dévouement ne soit en partie dii a son tempé-
rament, I'illustre. La Daat supérieure, sur la ligne médiane sous Kéter, fait descendre des émotions
qui dépassent I'intellect : I’ahava rabba, amour indivis présent dans chaque 4me, symbolisé par Rivka,
le lien. Les grandes eaux de la compréhension ne peuvent I’étancher, mais la Torah, enracinée dans
les trois premiéres Séfirot de Kéter, le peut. Cela explique aussi les cent bénédictions quotidiennes et

la Résurrection, lorsque le corps vivra de la lumiére qui I’entoure.

PLAN

1 « Si un homme donnait » 1M-2
« Im » signifie « quand » : dans le monde futur, un homme donnera certainement « toute la richesse de sa
maison », le trésor que la Daat introduit dans la maison.

2 Deux ordres des Séfirot 13-10

'Hokhma construit, Bina établit, Daat remplit. I’enchainement vertical et les trois lignes sont tous deux
vrais : ils décrivent les émotions issues de I’intellect (Daat inférieure) et les émotions enracinées dans Ké-
ter (Daat supérieure).
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3 La Daat inférieure affine les émotions

1M11-13

La Daat est le lien, la dimension intérieure des émotions ; sans elle, celles-ci peuvent étre mélées, comme

lorsque la priére fervente est suivie de colére.

4 L’épreuve de Rabbi ‘Hanina ben Teradyon

114-22

Rabbi ‘Hanina craignait que sa disposition a mourir pour la Torah ne soit en partie due a son amour na-

turel de I’étude ; sa générosité prouva que ce n’était pas le cas.

5 Ahavat olam, ahava rabba et Rivka

123-24

L’amour issu de la compréhension est I’ahavat olam ; ’amour qui dépasse I’intellect est I’ahava rabba,

les midot indivises de Kéter, symbolisées par Rivka, qui descend dans la Torah et s’éléve ainsi.

6 Les grandes eaux et la richesse de sa maison

125-26

La compréhension ne peut étancher I’ahava rabba, mais la Torah, issue des trois premiéres Séfirot de

Kéter, la comble ; d’ou les cent bénédictions, qui attirent le sovev dans le memalé.

7 Le corps vivant de la Lumiére infinie

127

De méme que la volonté met le pied en mouvement sans étre contenue en lui, la lumiére qui entoure sou-

tiendra le corps ressuscité sans nourriture.

NOTIONS CLES

Daat supérieure et Daat inférieure nyT 1%y ny7
NN

La Daat inférieure se situe sous 'Hokhma et Bina et fait
passer I'intellect dans les émotions ; la Daat supérieure se
situe directement sous Kéter et fait passer la lumiére de
Kéter a la fois dans l'intellect et dans les émotions.

Deux ordres des Séfirot 1°11p °21 71t nnn 71770

Les Séfirot comme enchainement vertical (chacune émer-
geant de celle qui la précéde) ou comme trois lignes paral-
leles ; les deux modéles sont vrais, car ils correspondent a
deux sortes d’émotions.

Ahavat olam 077y naax

Amour issu de la compréhension par 'intermédiaire de la
Daat inférieure ; dans le Zohar, « ’amour moindre ». Ses
sources intellectuelles sont distinctes, si bien que ses
émotions sont divisées.

Ahava rabba 127 7278

Amour qui dépasse l'intellect, présent dans chaque ame et
enraciné dans les midot au sein de Kéter ; toutes les émo-
tions y sont incluses sans division.
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Rivka 1pan

Un lien qui attache ensemble plusieurs bétes : 'image de
I’ahava rabba, ou toutes les émotions sont réunies.

Akoudim et Nekoudim °71p11 0°71py

Mondes primordiaux de la Kabbale : dans Akoudim, toutes
les Séfirot sont liées dans un seul réceptacle (issu de Ké-
ter) ; dans Nekoudim, elles sont des points séparés (issus
de 'Hokhma).

La richesse de sa maison 11°2 717

La révélation de Kéter, en particulier de ses trois pre-
miéres Séfirot, que la Daat supérieure attire dans la Torah
et ses commandements détaillés.

Kéter comme intermeédiaire Y2111 90>

Kéter relie I'Emanateur a ce qui est émané : ses trois pre-
miéres Séfirot touchent 4 ’Emanateur, tandis que ses sept
inférieures sont la racine des Séfirot.
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SECTION 1 - 1-2

« Si un homme donnait »

"By By 7180

Explication de ce qui précede.

Ce titre indique que le maamar apporte une explication supplémentaire du discours qui le précéde dans To-
rah Ohr, lequel développait le verset « De grandes eaux ne peuvent éteindre I’amour» (Song of Songs 8:7).
Ici, I’Alter Rebbe aborde la seconde moitié de ce verset: «Si un homme donnait toute la richesse de sa mai-

son», et expose plus amplement la fonction de Daat afin de I’expliquer.

JWNRD '{'1W1? NI OX 737 .10 212082 1003 mh 55 NR YR 10° ONX £7Y 0°72717 7IR"2 T"Jﬂ‘?
Pour comprendre I’explication de ce qui est dit a propos du verset: «Si un homme donnait toute la
richesse de sa maison pour ’amour», etc. Or, «<im» (si) exprime ici «quand».

Le maamar s’ouvre sur le mot «im» dans le verset «Si un homme donnait toute la richesse de sa maison
pour ’'amour». Habituellement, «im» signifie «si» et implique un doute, mais I’Alter Rebbe soutient qu’ici il
signifie «quand».
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Car il existe un «im» qui n’exprime pas le doute, mais la certitude, comme dans «Im (quand) tu
préteras de I’argent» et « Ve’im (et quand) arrivera ’année du Jubilé », etc.

Il cite deux versets ot «im» n’exprime manifestement pas le doute: «quand tu préteras de ’argent» (préter
au pauvre est un devoir, non une possibilité) et «quand arrivera I’année du Jubilé» (I’année du Jubilé vien-
dra certainement).
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La, il ne s’agit nullement d’'une expression de doute; au contraire, la chose se produira assure-

ment et arrivera, et le mot «im» n’exprime rien d’autre que «quand».

Dans ces versets, I’événement est certain ; «<im» indique simplement le moment ou il se produit.
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C’est-a-dire: quand tu préteras de I’argent au pauvre, tu ne te comporteras pas envers lui comme
un créancier; et de méme, quand arrivera I’année du Jubilé, etc. Il en va ainsi également de «Si un

homme donnait», etc.

Il explicite ainsi le sens des deux versets cités a ’appui, puis I’applique a notre verset: non pas «si un
homme donnait», mais «quand un homme donnera».
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Cela signifie: quand un homme donnera, etc.; il donnera assurément. Cela se rapporte a ’avenir
(car «yiten», «donnerar, est au futur): dans les temps futurs, un homme donnera toute la richesse

de sa maison.

Le verset est donc une promesse: un homme donnera assurément toute la richesse de sa maison. Puisque
«yiten» est au futur, I’Alter Rebbe situe cela dans les temps futurs, a I’époque de la rédemption finale.
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Car, a I’époque actuelle, cela ne se révele pas au point d’atteindre ce niveau ou I’on donnerait
toute la richesse de sa maison; cela ne se produira précisément que dans les temps futurs.

A présent, a I’époque actuelle, ce niveau — donner «toute la richesse de sa maison» — n’est pas révélé; il ap-
partient spécifiquement a ’avenir. Le reste du maamar explique ce qu’est cette «richesse» et pourquoi elle

appartient a I’avenir.
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Et voici I’explication: «la richesse de sa maison» désigne les trésors et les réserves cachées qui se
trouvent dans la maison. Cela correspond a ce qui est écrit: «Et par le Daat, les chambres se rem-
plissent de toute richesse précieuse et agréable. »

«La richesse de sa maison» désigne le trésor caché a I'intérieur d’une maison. L’Alter Rebbe établit un lien

avec Proverbs 24:4, ou le Daat remplit les chambres de richesses précieuses; cela introduit le théme du
maamar: la fonction du Daat.
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SECTION 2 - 13-10

Deux ordres des Sefirot
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Or, il est écrit: «Par 'Hokhma, une maison se batit; par Bina, elle s’établit; et par le Daat, les
chambres se remplissent.» Cela signifie que «par 'Hokhma» désigne uniquement la construction
essentielle de la maison: les lettres de la Torah, qui sont appelées des «maisons», comme on le
sait.

Proverbs 24:3-4 décrit trois étapes dans la construction d’une maison: 'Hokhma la bétit, la compréhension

I’établit et le Daat remplit ses chambres. La structure nue batie par 'Hokhma est identifiée aux lettres de la

Torah, appelées «maisons» parce qu’elles contiennent et abritent la lumiére divine.
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«Et par Bina, elle s’établit» signifie que la préservation et la mise en place essentielles de la forme
et du contenu de la maison, avec ses nombreuses chambres, ses sorties et ses entrées, se font pre-
cisément par Bina. Mais «par le Daat», toutes les chambres «se remplissent de richesses précieu-
ses», etc.

Bina donne a la maison sa forme et son agencement intérieur, avec ses nombreuses chambres, ses sorties et
ses entrées; ainsi, la compréhension développe une intuition élémentaire en une structure détaillée. Le
Daat accomplit davantage: il remplit ces chambres de trésors.

RIT PR PIRT 70707 MBYWRLNWT 970 1°1Y IR°22 NAXR ARTPR DYIPAR PP T 9O NR 1A
.0IDINY 0770

Pour comprendre tout cela, il faut commencer par une introduction expliquant I’ordre de I’enchai-

nement descendant des dix Seéfirot d’Atsilout: quel est leur ordre et leur mode de disposition.

Afin d’expliquer ce que le Daat apporte, I’Alter Rebbe expose d’abord I’ordre des dix Séfirot d’Atsilout:
comment chacune émane de celle qui la précede.
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A ce sujet, nous trouvons dans les écrits des kabbalistes (dans Etz Chaim et dans Pardes) deux
modes qui, a premiére vue, semblent presque opposés. Le premier mode est que les niveaux de
I’enchainement descendant se disposent I’'un au-dessous de ’autre.
Les sources kabbalistiques (Etz Chaim, les enseignements de I’Arizal tels qu’ils furent consignés par R.
Chaim Vital, et Pardes Rimonim de R. Moshe Cordovero) décrivent deux agencements qui semblent presque

contradictoires. Le premier est une chaine verticale, chaque Séfira se trouvant directement au-dessous de la
précédente.
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C’est-a-dire que le niveau de Bina fut émané du niveau de 'Hokhma, et le niveau de Daat du niveau
de Bina. Ces trois-la sont les trois premiéres [Séfirot]. D’elles furent également émanées 'Hessed,
Guevoura et Tiferet, de la méme manieére que celle décrite ci-dessus.

Selon ce premier modele, Bina procéde de 'Hokhma et Daat de Bina; ces trois-la sont les Séfirot intellec-

tuelles, «les trois premiéres». Les Séfirot émotionnelles — 'Hessed, Guevoura, Tiferet et les autres — en pro-
cédent ensuite de la méme maniére, étape par étape.
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Or, cette représentation matérielle est, a titre d’analogie, comme dans «De ma chair, je

contemple », etc. : les dix forces de I’ame qui sont investies dans les membres du corps, dont la pre-

miere manifestation est 'Hokhma, le niveau de I’éclair de I'intellect, sous la forme d’un point, etc.
L’Alter Rebbe ancre ce modeéle vertical dans I’expérience humaine, conformément au verset de Job «De ma
chair, je contemple [D.ieu] » : nous apprenons ce qui est en haut a partir de la structure de notre propre ame.

Parmi les dix forces de ’ame, la premiére a se manifester est 'Hokhma, un éclair soudain de compréhen-
sion, semblable a un point sans dimensions.
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'Hokhma est appelée «ko’ach mah» (la potentialité du «quoi»), etc., parce qu’elle n’est pas encore
saisie; elle est appelée le niveau du youd, un point, etc. Et d’elle se déploie le niveau de Bina: I’ex-
pansion de la compréhension en longueur et en largeur.

'Hokhma est appelée «ko’ach mah», «la potentialité du “quoi”»: c’est une intuition encore ni saisie ni for-

mulée. Elle correspond a la lettre youd, un simple point. De la vient Bina, qui développe ce point et I’étend
«en longueur et en largeur» jusqu’a en faire une compréhension compléte.
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C’est le niveau du he, etc. Ce sont le pere et la mere qui donnent naissance aux attributs émotion-
nels (midot), ’amour et la crainte; car, selon son intellect et sa contemplation d’une chose, il en-
gendre ’amour pour cette chose ou la crainte qu’elle lui inspire, etc.

Bina correspond a la lettre hé, dont la forme présente une longueur et une largeur. 'Hokhma et Bina sont en-

semble le «pére et la meére» des émotions: la contemplation d’un sujet fait naitre I’amour pour lui ou la

crainte qu’il inspire, selon ce que I’'intellect en saisit.
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Il en va de méme en haut, dans le Monde d’Atsilout, selon ’ordre de I’enchainement descendant
des dix Séfirot: le niveau de la 'Hokhma supérieure d’Atsilout est le commencement de la révéla-
tion, et correspond au youd du Nom Havaya, qui n’est pas encore dans un état de révélation; «et la
'Hokhma se trouve a partir de ain (néant) »;

Il en va de méme en haut, dans Atsilout: la 'Hokhma supérieure est le premier point de révélation, le youd

du Nom Havaya, un point encore caché. Elle «se trouve a partir de ain» : elle émerge du niveau insaisissable
qui la dépasse, Kéter.
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et c’est pourquoi la lumiére infinie (Or Ein Sof) s’investit précisément dans 'Hokhma. Du niveau de
'Hokhma se déploie le niveau de Bina d’Atsilout: la révélation de I’expansion en longueur et en

largeur, appelée heé,

Parce que 'Hokhma est si proche de sa source, la Lumiére infinie s’investit précisément en elle. De 'Hokhma
procede Bina d’Atsilout, le stade développé et révélé, qui correspond au hé supérieur du Nom.
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et elle est appelée «la mere des enfants». Le second mode de I’ordre de ’enchainement descen-
dant est que les Séfirot se présentent selon trois lignes: 'Hokhma, 'Hessed et Netsa'h sur la ligne de
droite, etc.
Bina est appelée «la mére des enfants» parce que les midot naissent d’elle. Voici maintenant le second mo-
dele kabbalistique : les Séfirot ne sont pas disposées en une seule colonne, mais selon trois lignes paralléeles.

'Hokhma, 'Hessed et Netsa'h se trouvent a droite; Bina, Guevoura et Hod a gauche; la ligne médiane se

trouve entre elles.
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Il en ressort que, selon cet ordre, les niveaux de 'Hokhma, Bina et Daat ne procédent pas les uns
des autres. De méme, tous les midot ne tirent pas principalement leur origine des trois premiéres
[Sefirot], puisque 'Hokhma et Bina se tiennent sur deux lignes paralléles, etc.

Dans ce modele a trois lignes, 'Hokhma, Bina et Daat ne procédent pas les unes des autres, puisque 'Hokh-

ma et Bina se tiennent cote a cote sur deux lignes distinctes. Les midot ne procédent pas non plus principa-
lement des trois Séfirot intellectuelles ; elles semblent avoir une autre source.
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Or, la différence essentielle entre les deux modalités de I’ordre de ’enchainement descendant des
mondes mentionnées plus haut tient a deux aspects. Le premier est que, selon le premier ordre,
ou 'Hokhma, Bina et Daat se trouvent I’'un au-dessous de I’autre, il s’ensuit que Daat se situe au-
dessous de 'Hokhma et de Bina

Les deux modeles different de deux facons. Premiérement, quant a la place de Daat : dans le modéle vertical,

Daat se situe au-dessous de 'Hokhma et de Bina.

P11 *32 0w °27 970 9% 2PRWN LAMND 2PN NARA YK R0 2nn 1oynD

et au-dessus de 'Hessed et de Guevoura, car c’est lui qui fait descendre I’'illumination de 'Hokhma
et de Bina dans 'Hessed et Guevoura. Il en va autrement selon le second ordre, ou ils sont disposés

en trois lignes :

Dans le modéle vertical, Daat se situe au-dessus de 'Hessed et de Guevoura : il sert de relais, faisant des-

cendre la lumiére de I'intellect vers les émotions. Dans le modele des trois lignes, il en va autrement.
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il s’ensuit que Daat se trouve dans la ligne médiane et ne se situe pas au-dessous de 'Hokhma et de
Bina, mais seulement au-dessous de Kéter (la Couronne) ; il fait descendre I’illumination de Kéter

dans 'Hokhma et Bina, ainsi que dans 'Hessed et Guevoura, comme nous I’expliquerons.

Daat se trouve dans la ligne médiane, directement au-dessous de Kéter, et non au-dessous de 'Hokhma et de
Bina. Son role est donc de faire descendre la lumiere de Kéter, qui se situe au-dessus de l'intellect, a la fois
dans l’intellect ('Hokhma et Bina) et dans les émotions ('Hessed et Guevoura).
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Et le second aspect est que, selon le premier ordre, les midot naissent essentiellement de 'Hokhma
et de Bina et en tirent leur existence, par I'intermédiaire de Daat, qui les fait descendre, comme in-
diqué plus haut.

La seconde différence concerne la source des midot. Dans le modéle vertical, elles naissent de 'Hokhma et
de Bina, Daat leur servant de canal.
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Il en va autrement selon le second ordre : elles émanent du niveau de Kéter, par 'intermédiaire de
Daat, qui fait descendre en elles précisément I’illumination de Kéter. Voici I’explication : les deux

sont vrais.

Dans le modele des trois lignes, les midot émanent de Kéter, et Daat y fait descendre la lumiére de Kéter.
L’Admour Hazaken affirme que les deux modéles sont vrais : chacun décrit un type différent d’émotion,
comme il va I’expliquer.
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Cela se comprendra a partir de ce qui est connu : il existe deux niveaux de Daat, Daat supérieur et
Daat inférieur. Le Daat supérieur émane du niveau de Kéter et relie, unissant ainsi 'Hokhma et

Bina, ainsi que 'Hessed et Guevoura,

La résolution repose sur deux sortes de Daat. Le Daat supérieur émane de Kéter et relie entre elles 'Hokhma
et Bina, ainsi que 'Hessed et Guevoura, depuis un niveau supérieur.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/toldos/3/ 10
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par l'illumination de Kéter. Le Daat inférieur, lui, est le Daat qui se répand dans les midot afin d’y
faire descendre I'illumination de 'Hokhma et de Bina. Il est également connu qu’il existe deux ni-
veaux de midot.

Le Daat supérieur les unit par la lumiéere de Kéter, tandis que le Daat inférieur se répand dans les émotions
ety fait descendre la lumiére de I'intellect. De méme, il existe deux sortes de midot.
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Le premier est celui des midot dont I’existence essentielle provient de 'Hokhma et de Bina. A titre
d’analogie, chez ’homme d’en bas, les midot ne suivent que I’intellect, car c’est I’intellect qui leur
donne naissance ; ainsi, un enfant, dont I'intellect est peu développé, etc.

Le premier type correspond aux émotions produites par la compréhension, comme chez une personne dont

les sentiments suivent le raisonnement. Un enfant, dont la compréhension est limitée, éprouve des émo-
tions tout aussi limitées ; ces émotions dépendent donc de I'intellect.
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Le second est le niveau des midot dont la source et la racine se trouvent au-dessus de I’intellect,
bien qu’elles en sortent et en émanent par I'intermeédiaire de I’intellect. Ainsi qu’il est écrit dans le
Ra’aya Mehemna, Zeir Anpin est « attacheé a Atika et suspendu a lui », etc., comme cela est explique
en détail ailleurs.
Le second type correspond aux émotions dont la racine se situe au-dessus de l'intellect ; elles ne font que
passer par I'intellect avant de se manifester. L'expression du Zohar, « Zeir Anpin est attaché a Atika et sus-

pendu a lui », Pexprime : la configuration émotionnelle (Zeir Anpin) est enracinée directement en Atika, le
niveau intérieur de Kéter, et non dans le seul intellect.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/toldos/3/ 11
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Dés lors, les deux niveaux de I’ordre de I’enchainement descendant des mondes pourront étre cor-
rectement compris et expliqués. Le second ordre, ou ils sont disposés en trois lignes, etc.,
concerne les midot dont I’existence essentielle ne provient pas de 'Hokhma et de Bina, mais du ni-
veau de Kéter, qui les illumine,

Les deux modeles s’accordent désormais. Le modéle des trois lignes décrit les émotions dont la source es-
sentielle n’est pas l'intellect, mais Kéter, qui les illumine.
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conformément a I’affirmation mentionnée plus haut selon laquelle « Zeir Anpin est attaché a Atika
et suspendu a lui ». Cela se réalise par le niveau de Daat supérieur mentionné plus haut, qui
émane du niveau de Kéter et relie, unissant ainsi le niveau de 'Hokhma et de Bina, etc. Il s’ensuit
que le niveau de Daat se situe entre 'Hokhma et Bina et au-dessous de Kéter, etc.

Cela correspond a I’affirmation du Zohar selon laquelle Zeir Anpin est suspendu a Atika. Cela se réalise par

le Daat supérieur, qui émane de Kéter et unit 'Hokhma et Bina ; c’est pourquoi, dans ce modéle, Daat se si-
tue entre 'Hokhma et Bina, directement au-dessous de Kéter.
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En revanche, le premier ordre concerne le niveau des midot dont I’existence provient uniquement
de l'intellect. Cela se réalise par le niveau de Daat inférieur, qui se répand dans les midot et y fait

briller I’illumination de 'Hokhma et de Bina, etc.

Le modele vertical décrit les émotions qui proviennent uniquement de I'intellect, par I'intermédiaire du

Daat inferieur, lequel se répand dans les midot ety fait pénétrer la lumiére de 'Hokhma et de Bina.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/toldos/3/ 12
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La Daat inferieure affine les emotions
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Pour comprendre plus profondément tout ce qui précede, il faut d’abord comprendre en quoi
consiste le niveau de Daat. Nous expliquerons tout d’abord le niveau de Daat inférieur, a partir du-
quel on comprendra le niveau de Daat supérieur. En effet, il a déja été expliqué plus haut que les

midot naissent essentiellement de 'Hokhma et de Bina.

Pour approfondir, I’Admour Hazaken va d’abord définir Daat, en commencant par le Daat inférieur, qui est
plus proche de ’expérience ; on pourra ensuite en déduire le Daat supérieur. Le point de départ est que,
comme cela a été montré plus haut, les midot naissent principalement de 'Hokhma et de Bina : que leur ap-
porte donc Daat ?
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Il faut comprendre quelle fonction remplit Daat. Voici la réponse : partout ou il apparait, Daat ap-

partient a la dimension intérieure.

Qu’apporte Daat si les émotions naissent déja de 'Hokhma et de Bina ? La réponse est que Daat reléve tou-
jours de la dimension intérieure de ce a quoi il se rapporte.
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De méme ici, le niveau de Daat qui se répand dans les midot constitue la dimension intérieure des

midot, laquelle en est ’aboutissement du raffinement. Car Daat

Le Daat inférieur, en se répandant dans les émotions, en constitue le noyau intérieur et les conduit a leur
état pleinement raffiné.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/toldos/3/ 13
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signifie attachement ; et, par I’attachement de 'Hokhma et de Bina dans les midot, il les raffine ety
distingue le bien du mal, afin que les midot ne soient pas mélées de bien et de mal. Car les midot,
par leur nature, telles qu’elles naissent, peuvent étre mélées de bien et de mal.

Daat signifie attachement (comme dans « Adam connut 'Hava » : attachement). Par Daat, 'intuition de 'Ho-

khma et de Bina s’unit aux émotions, et ce lien y distingue le bien du mal. Livrées a elles-mémes, les émo-

tions, telles qu’elles naissent, peuvent méler le bien et le mal.
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C’est pourquoi les forces extérieures tirent leur nourriture des attributs émotionnels (midot),
comme dans le cas d’Avraham, dont est issu Yichmaél, etc. De méme, dans le service de D.ieu, a
partir de ’amour et de I’éveil «comme des éclairs de feu», suscités par la contemplation de la
grandeur de D.ieu pendant la priere, on peut ensuite en venir a la colére.
Puisque les émotions peuvent étre mélées, les forces extérieures (kelipa, les forces opposées a la sainteté)
en tirent leur nourriture. Les Sages en donnent I’exemple : Yichmaél, une bonté sous une forme dévoyée, est

issu d’Avraham, incarnation de 'Hessed. De méme, une personne peut prier avec un amour ardent apres

avoir contemplé la grandeur de D.ieu, puis se mettre en colére plus tard dans la journée.
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Il faut nécessairement qu’il y ait eu, méme pendant la priére, un léger mélange de quelque chose
d’étranger. Car si cela avait relevé uniquement de la divinité, c’est-a-dire du dévoilement de la lu-
miere de D.ieu sur son ame pendant la priére,

L’Alter Rebbe en déduit que méme I’amour ardent éprouvé pendant la priére devait contenir une trace de

quelque chose d’étranger. S’il avait relevé uniquement de la divinité, d’'un dévoilement de la lumiére de

D.ieu sur I’aAme, il n’aurait pas pu conduire ensuite a quelque chose d’étranger.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/toldos/3/ 14
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d’ou lui serait venue ensuite la colére et autres choses semblables, qui relévent de la nourriture des
forces extérieures? Comme on le sait, les forces extérieures ne tirent leur nourriture que de I’as-
pect du «dos» (a’horayim) du Nom Elokim, qui correspond a I’aspect de la dissimulation, etc.

La colére ultérieure ne pouvait venir de la divinité pure, puisque les forces extérieures ne se nourrissent

que du «dos» du Nom Elokim, I’aspect de la dissimulation divine. Un pur dévoilement ne leur donne rien

dont elles puissent se nourrir.
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(Cela demande a étre examiné a la lumiére du chapitre 28 du Tanya. Il faut dire que ce qui est dési-
gné ici par «un léger mélange de quelque chose d’étranger» tient au fait que I’ame divine est revé-
tue dans I’ame animale, dont les attributs émotionnels sont mélés de bien et de mal; et parce que
I’ame divine est revétue en elle, etc. La preuve en est que, méme pendant la priere, elle ne sort pas
entierement, complétement, de son enveloppe et de son revétement, etc.
Cette précision entre parentheéses: le chapitre 28 du Tanya semble dire le contraire, a savoir que les pensées
étrangeéres pendant la priére ne montrent pas que celle-ci était imparfaite. L’Alter Rebbe concilie les deux:
le «mélange» ne se trouve pas dans I'amour de I’ame divine lui-méme, mais provient de I’Ame animale,

dont les émotions sont mélées, et dans laquelle I’dAme divine est revétue. Méme pendant la priere, I’ame di-
vine ne sort pas complétement de cette «enveloppe ».)
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Et c’est exactement ce qui est écrit 1a, au chapitre 28: la kelipa fait des efforts, etc. De méme, le té-
moignage qui sera expliqué a partir de ’épisode de Rabbi Chanina ben Teradyon va également
dans le sens de ce qui a été dit: la aussi, il lui vint a I'esprit qu’il s’était peut-étre trompé sur lui-
méme a cause de la nature de son dme animale, qui avait peut-étre contribué a son service,
comme nous I’expliquerons.)

Cela correspond au chapitre 28 du Tanya, qui enseigne que la kelipa fait des efforts pour s’opposer a celui

qui prie. L’histoire de Rabbi Chanina ben Teradyon, racontée ensuite, va dans le méme sens: il craignait que
le tempérament naturel de son 4me animale ait contribué a son dévouement.
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L’épreuve de Rabbi ‘Hanina ben Teradyon
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Cela permet de comprendre I'histoire de Rabbi Yossé ben Kisma et de Rabbi Chanina ben Tera-
dyon. I1 lui dit: « Je me demande s’ils ne te brileront pas», etc. Celui-ci lui répondit: «Le Ciel aura
pitié»; et il lui dit: «Je te donne des raisons sensées », etc.
L’Alter Rebbe apporte maintenant une histoire talmudique comme preuve. Lorsque Rabbi Yossé ben Kisma
était malade, Rabbi Chanina ben Teradyon lui rendit visite. Rabbi Yossé lui dit que Rome régnait par décret
du Ciel et qu’en enseignant publiquement la Torah, il défiait ce décret: « Je me demande s’ils ne te briileront

pas.» Rabbi Chanina répondit: «Le Ciel aura pitié», et Rabbi Yossé répliqua: «Je te donne des raisons sen-
sées, et toi, tu dis: “Le Ciel aura pitié” ? »
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Fin de la citation. Rabbi Chanina lui dit: «Quel sera mon sort quant a lavie du Monde futur ?» Il lui
répondit: «Une action t’est-elle jamais venue a l’occasion?», etc. Il répondit: «L’argent de
Pourim », etc., «et je I’ai distribué aux pauvres. »

Rabbi Chanina lui demanda alors quel serait son sort dans le Monde futur. Rabbi Yossé lui demanda si une

occasion particuliére d’agir s’était présentée a lui; Rabbi Chanina lui raconta que ’argent de Pourim qu’il
détenait s’était trouvé mélé a des fonds destinés a la charité et qu’il avait tout distribué aux pauvres.
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Or, a premiére vue, sa question sur son sort dans le Monde futur est trés étonnante: s’il donne sa
vie pour la sanctification du Nom de D.ieu, en rassemblant des assemblées en public, n’aurait-il
pas encore droit a une part dans le Monde futur ?

La question est étonnante : Rabbi Chanina risquait le martyre en rassemblant des foules pour étudier la To-

rah en public, ce qui constitue une sanctification supréme du Nom de D.ieu. Comment pouvait-il douter
d’avoir une part dans le Monde futur?

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/toldos/3/ 16
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Et que signifie également la question de Rabbi Yossé: « Une action t’est-elle jamais venue a I’occa-
sion?» En quoi cela répond-il a sa question ? etc. En realité, Rabbi Chanina ben Teradyon doutait

de lui-méme au sujet du sacrifice de

Une seconde difficulté: en quoi la question de Rabbi Yossé sur une action répond-elle a quoi que ce soit?
Voici la réponse de I’Alter Rebbe : Rabbi Chanina n’était pas str de la pureté de son propre sacrifice de soi.
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savie pour se consacrer a la Torah: était-ce véritablement pour le seul Nom du Ciel ? Bien qu’il fiit
un tsadik éminent et qu’il étudiat réellement pour elle-méme, il existe neanmoins des personnes
que leur nature, leur tempérament et leurs attributs émotionnels portent a diriger le désir et I’as-

piration de tout leur cceur vers I’étude des sciences.

I1 doutait que le sacrifice de sa vie pour I’étude de 1a Torah fiit uniquement pour le Nom du Ciel. Il était un
grand tsadik qui étudiait la Torah pour elle-méme, mais certaines personnes sont attirées par les activités
intellectuelles en raison de leur seul tempérament; il craignait qu’une part de son ardeur ne provienne
d’une telle disposition naturelle.
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et a ce que leur pensée, leur cceur et leur intellect y soient constamment attachés. La preuve en est
donnée par les philosophes des nations anciennes, qui étaient de grands dignitaires et ne man-

quaient d’aucun des plaisirs du monde.

De telles personnes souhaitent que leur esprit et leur coeur soient constamment absorbés par I’étude. La
preuve en est les philosophes de I’Antiquité, nobles fortunés qui disposaient de tous les luxes.
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[Pourtant,] ils renoncaient a tous les plaisirs et se consacraient de tout leur cceur et de toute I’aspi-

ration de leur Ame a I’étude des sciences; jour et nuit, leur esprit ne connaissait aucun reépit.

Pourtant, ces philosophes renoncaient a tous les plaisirs pour se consacrer de tout leur cceur a I'étude, leur
esprit étant occupé jour et nuit.
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[Ils cherchaient] a comprendre et a approfondir les sciences; elles plaisaient a leur dme, et ils y
trouvaient autant de plaisir qu'un autre en trouve dans tous les plaisirs du monde. Cela ne tenait
pas, chez eux, a leur foi,

Ils approfondissaient les sciences et y trouvaient un plaisir égal a celui que d’autres trouvent dans les dé-

lices du monde. Cela ne provenait pas de leur foi religieuse.
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car ils étaient des idolatres parmi les nations, sans aucune obligation ni croyance qui les eiit ame-
nés a trouver une cause de plaisir dans I’étude de leurs sciences — I’astronomie, les mathéma-
tiques, la philosophie, les sciences profanes. Ce plaisir extraordinaire ne venait que de leur tempé-
rament naturel, qui les poussait avec une ardeur prodigieuse, née d’une nature de ce type.

En tant qu’idoléatres, ils n’avaient ni obligation religieuse ni croyance qui efit pu faire de I’astronomie, des

mathématiques et de la philosophie une source d’une telle joie. Celle-ci venait de leur tempérament inne,

qui leur donnait un désir extraordinaire de s’adonner a ces études.
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Et certains naissent avec un tempérament différent : ils n’éprouvent ni envie ni désir pour les
sciences ; méme s’ils les comprennent, ils ne prennent aucun plaisir a y consacrer leur pensée, ne
serait-ce qu’un instant, mais ne suivent que I’obstination de leur cceur, «qui n’est que mal tout le
jour» ; c’est pourquoi leur Ame aspire ainsi.
D’autres naissent avec le tempérament opposé : méme lorsqu’ils sont capables de comprendre des sujets in-
tellectuels, ils ne peuvent prendre plaisir a y penser, fiit-ce un instant, et ne suivent que les désirs de leur

cceur. Les expressions «obstination du cceur» et «qui n’est que mal tout le jour» sont empruntées aux

Ecritures.
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La cause en est les humeurs. Il en est un chez qui domine la bile blanche, si bien qu’il lui est im-
possible de concentrer sa pensée sur une seule chose, méme si elle est intellectuelle, et qu’il n’y

trouve absolument aucun plaisir.

L’Alter Rebbe explique ces différences, conformément a la médecine de son époque, par les humeurs corpo-
relles. Celui chez qui domine la «bile blanche» (le flegme) ne peut fixer son esprit sur un seul sujet et ne
trouve aucun plaisir, méme dans les questions intellectuelles.
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Et il en est un chez qui domine dés la naissance la bile noire : son Ame aspire vivement a la sa-
gesse, «tous [les autres] désirs ne peuvent lui étre comparés» — tout cela est expliqué dans les Huit

Chapitres du Rambam ; voir la-bas, chapitre 8.

Celui chez qui domine dés la naissance la «bile noire» (le tempérament mélancolique) aspire intensément a
la sagesse et I’estime au-dessus de tout, comme le dit le livre des Proverbes. L’Alter Rebbe cite les Huit Cha-
pitres de Maimonide, chapitre 8, sur les tempéraments innés.
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C’est pourquoi on trouve aussi parmi les Juifs des tempéraments differents de la méme maniére ;
mais [chez un Juif], son 4me sera attirée par une chose qui est habituelle parmi les Juifs, telle que

I’étude de la Torah orale : son ame et son ceeur désireront s’y consacrer jour et nuit, sans relache.

La méme diversité de tempéraments existe parmi les Juifs, mais I’inclination naturelle d’un Juif se porte

vers ce que les Juifs valorisent, comme I’étude de la Torah orale, qu’il désire étudier jour et nuit.
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C’est pourquoi Rabbi Hanina ben Teradyon craignait que son tempérament physique aussi ne soit
la cause de son sacrifice de soi pour la sagesse ; méme si, a coup sfiir, cela n’en constituait qu’une
part infime, cela n’était néanmoins pas «pour D.ieu seul», etc.

D’ou la crainte de Rabbi Hanina : que son tempérament physique ait contribué, méme légerement, a sa dis-

position a mourir pour la Torah. Méme une infime motivation naturelle aurait signifié¢ que son dévouement

n’était pas exclusivement «pour D.ieu seul».
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Et il demanda a Rabbi Yossi comment il pouvait le savoir : s’il faisait partie de ceux qui héritent du
Monde futur, ceux qui n’ont dans leur cceur que 1’Un, etc. Celui-ci lui répondit : cela ne peut étre

établi que si un acte se présente a toi.

Rabbi Hanina demanda comment savoir s’il appartenait véritablement au Monde futur, si son ceeur ne
contenait que D.ieu. Rabbi Yossi répondit que seule une mise a I’épreuve dans lavie réelle — «un acte qui se

présente a toi» — pouvait le révéler.
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C’est-a-dire une épreuve, dont la distinction est la suivante : si cela provient de la nature du corps,
alors, méme s’il désire avec un désir extraordinaire, cela ne le conduira en tout cas pas au sacrifice

de soi (messirout néfech), etc. Et il lui répondit au sujet de I’argent de Pourim, etc.,

L’épreuve fonctionne ainsi : un désir issu de la nature corporelle, aussi puissant soit-il, ne conduira pas

quelqu’un a renoncer a savie. La réponse de Rabbi Hanina au sujet de I’argent de Pourim fournit la preuve.
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qui releve de la distribution d’argent : c’est 1a un signe et une preuve que, dans son sacrifice de soi,
il n’y a méme pas la racine de cette humeur, etc. Car le trait de la bile noire mentionné précédem-

ment entraine ’avarice.

Donner généreusement de ’argent est a ’'opposé du trait associé a la bile noire, qui rend une personne
avare. Rabbi Hanina étant généreux, son sacrifice de soi ne prenait méme pas racine dans ce tempérament.
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Ahavat olam, ahava rabba et Rivka
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et la bile blanche [entraine] la générositeé, etc. C’est pourquoi il lui répondit : «Si tel est le cas, que
ma part soit comme la tienne.» On comprend ainsi que son sacrifice de soi pour la Torah vient uni-

quement de ce qu’il n’a dans son cceeur que 1'Un, sans aucun mélange naturel.

La bile blanche, en revanche, est associée a la générosité. Rabbi Yossi conclut donc : «Si tel est le cas, que
ma part soit comme la tienne» : la disposition de Rabbi Hanina a mourir pour la Torah provenait unique-

ment d’un cceur voué au D.ieu unique, sans mélange d’'une motivation naturelle.
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Tout cela nous permet de comprendre qu’il peut y avoir, dans les midot de I’ame, une certaine
forme de mélange : méme dans une mida qui semble certainement entiéerement bonne, il peut

subsister un léger mélange, etc.

La lecon générale est que les émotions peuvent comporter un mélange caché : méme un trait qui parait en-

tiérement bon peut encore contenir une trace d’autre chose.
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C’est pourquoi le raffinement des midot jusqu’a leur degré ultime s’accomplit par le niveau de
Daat ; autrement dit, celui-ci fait émerger la dimension intérieure des midot.

Le raffinement complet des émotions s’accomplit donc par Daat, qui en fait émerger la dimension
intérieure.
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Car ce melange du bien et du mal concerne principalement la dimension extérieure du cceur,
contrairement au niveau de la dimension intérieure du cceur, etc. (Voir ce qui a été écrit plus haut,
ala fin du discours commencant par « Comprendre le sujet des bénédictions», etc.)

Le mélange du bien et du mal concerne principalement la dimension extérieure du cceur, c’est-a-dire ses

sentiments superficiels ; le point intérieur du cceur n’y est pas soumis. L’Alter Rebbe renvoie a un discours
antérieur de Torah Ohr sur les bénédictions, ou ce sujet est développé.
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Or, tout cela concerne le niveau de Daat inférieur, qui se diffuse dans les midot d’amour et de
crainte. Car ce Daat se situe en dessous de Bina ; ’amour qui nait de Bina et de Daat est appelé

ahavat olam (amour du monde).

Tout cela décrit le Daat inférieur, qui se diffuse dans I’amour et la crainte et se situe en dessous de Bina. L’a-
mour qui nait de Bina et du Daat inférieur est appelé «ahavat olam» : un amour qui se développe en

contemplant D.ieu tel qu’ll donne vie au monde.
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Dans le Zohar, il est appelé ahava zouta (amour inférieur). A partir de 1a, nous pouvons également
comprendre le niveau de Daat supérieur. En effet, il existe deux sortes de midot.

Le Zohar I’appelle «ahava zouta», I’amour inférieur. A partir du Daat inférieur, nous pouvons maintenant
comprendre le Daat supérieur, en distinguant deux sortes de midot.
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La premieére : les midot qui naissent de I'intellect ; lorsqu’elles naissent et sont suscitées par I'in-
tellect au moyen de Daat, elles relévent de la dimension intérieure et sont davantage épurées de

toute scorie.

La premieére sorte comprend les émotions qui naissent de I'intellect. Lorsque Daat les suscite a partir de
I'intellect, elles deviennent intérieures et plus raffinées, débarrassées de leurs scories.
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La seconde sorte est celle des midot qui sont au-dessus de l'intellect ; [cet amour] est appelé ahava
raba (grand amour), présente dans chaque 4me. En haut, il s’agit du niveau des midot de Kéter : le
'Hessed et la Guevoura de Arich Anpin,

La seconde sorte d’émotion est au-dessus de I'intellect : I’«ahava raba», le grand amour latent dans chaque

ame. Sa source supérieure se trouve dans les midot de Kéter, le 'Hessed et la Guevoura de Arich Anpin (le ni-
veau extérieur de Kéter).
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qui sont au-dessus de l'intellect, c’est-a-dire de 'Hokhma et de Bina ; elles ne sont toutefois entrai-
nées qu’en passant par 'Hokhma et Bina. Elles sont suscitées par Daat, qui se tient sur la ligne mé-

diane, directement sous Kéter.

Ces émotions de Kéter sont supérieures a 'Hokhma et a Bina, bien qu’elles passent par elles en descendant.
Elles sont attirées vers le bas par le Daat de la ligne médiane, qui se tient directement sous Kéter.
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'Hokhma et Bina, en revanche, se trouvent respectivement sur les lignes latérales : 'Hokhma, 'Hes-
sed et Netsa'h a droite ; Bina, Guevoura et Hod a gauche. C’est pourquoi, par ce Daat, les midot de
Kéter — qui sont des midot au-dessus de I’intellect — sont entrainées et attirées dans le Zeir Anpin.

'Hokhma et Bina se trouvent sur les deux lignes latérales, droite et gauche ; seul le Daat de la ligne médiane
peut donc conduire directement les midot de Kéter dans le Zeir Anpin, les Séfirot émotionnelles d’Atsilout.
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En bas, cela se révele dans les midot du cceur, etc. Ce niveau d’ahava raba est également présent
en chacun, comme il est écrit dans le Tanya (fin du chapitre 46), a propos du verset : «J étais
comme des bétes (behemot) auprés de Toi» — behemot est au pluriel, etc. Il s’agit du Daat supé-
rieur qui inclut le 'Hessed et la Guevoura, etc. ; voir la-bas.

Chez la personne, cela apparait en bas sous la forme des émotions du cceur. Le Tanya, chap. 46, enseigne

que chacun posséde cette ahava raba ; il lit « J’étais comme des bétes aupres de Toi» au pluriel comme dési-
gnant le Daat supérieur qui inclut le 'Hessed et la Guevoura : un amour qui dépasse la raison.
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Tel est le sens de Rivka : elle représente le lien et 'union de trois ou quatre bétes ensemble, car
elle correspond a I’ahava raba, les midot au-dessus de I'intellect, ou toutes les midot sont incluses
ensemble, sans aucune division.

D’ou Rivka. En hébreu, «rivka» désigne une longe qui attache ensemble trois ou quatre bétes ; c’est 'image

de I’ahava raba, dans laquelle toutes les émotions sont unies, sans aucune division.
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(Comme indiqué plus haut, Daat inclut le 'Hessed et 1a Guevoura, qui sont les «deux couronnes »
provenant des épaules de Arich.) Car, dans les midot dont la formation essentielle provient de I'in-

tellect, il y a une différenciation des degreés.

Comme indiqué, le Daat supérieur inclut le 'Hessed et la Guevoura, les «deux couronnes» issues des «épau-
les» de Arich Anpin. En revanche, les émotions qui proviennent de I’intellect sont différenciées selon leur
degre.
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En effet, 'intellect qui engendre ’amour n’est pas la méme faculté intellectuelle que celle qui en-

gendre la crainte, et I'intellect qui engendre la crainte n’est pas celui qui engendre I’amour.

La raison en est que la compréhension qui produit ’amour difféere de celle qui produit la crainte ; chaque

émotion a sa propre source intellectuelle.
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C’est pourquoi les midot qui en naissent sont des branches qui se séparent les unes des autres. En
revanche, dans ce qui est au-dessus de I'intellect, aucune division n’a lieu. Cela correspond a la

différence entre le Monde d’Akoudim et le Monde de Nekoudim :

Ainsi, les émotions nées de I'intellect ressemblent a des branches séparées. Au-dessus de l'intellect, il n’y a
pas de division. La distinction kabbalistique entre le Monde d’Akoudim («liés») et le Monde de Nekoudim
(«points») I'illustre.
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Dans Akoudim, les dix Séfirot sont toutes liées dans un seul réceptacle, sans aucune division ; dans
Nekoudim, en revanche, elles sont dix points distincts.

Dans Akoudim, les dix Séfirot sont liées dans un seul réceptacle ; dans Nekoudim, elles sont dix points dis-
tincts, chacun dans son propre réceptacle.
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Cela tient au fait que Nekoudim reléve de 'Hokhma (car, dans le domaine des taamim, nekoudot,

taguim et otiot, les nekoudot correspondent au niveau de 'Hokhma, etc.), ou la division est pos-

sible. Akoudim, en revanche, reléve de Kéter, ou I’on se situe au-dessus de toute division.
Nekoudim dérive de 'Hokhma : dans ’ensemble kabbalistique des signes de cantillation, des signes voca-

liques, des couronnes et des lettres, les signes vocaliques correspondent a 'Hokhma. Au niveau de 'Hokhma,
une division est possible. Akoudim dérive de Kéter, qui est au-dessus de la division.
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C’est pourquoi le niveau des midot au-dessus de l'intellect, appelé ahava raba et présent dans
chaque ame, est appelé le niveau de Rivka : le lien qui attache plusieurs bétes, c’est-a-dire I’inclu-
sion véritable des midot les unes dans les autres.

Ainsi, I’ahava raba — ’amour indivis situé au-dessus de l’intellect et présent dans chaque 4me — est appelée

Rivka, la longe qui attache plusieurs animaux : toutes les émotions sont véritablement unies comme une
seule.
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Et c’est le sens de «Elle descendit a la source » : on peut I'interpréter dans son sens littéral, comme
I’expression d’une véritable descente. Car 'Hokhma est appelée une source, puisque «la 'Hokhma
se trouve a partir de ayin (néant)», du niveau de Kéter, comme une source jaillissant sous la terre.
Un fleuve correspond au niveau de Bina.

Dans Genese 24:16, «Elle descendit a la source» peut donc se lire littéralement comme une descente : 'Ho-

khma est une source parce qu’elle jaillit de ayin, de Kéter, comme une eau qui sourd sous la terre ; Bina est
le vaste fleuve qui en découle.
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Or, par rapport a Rivka, qui correspond aux midot de Kéter, I’attraction vers 'Hokhma et Bina est
donc appelée «elle descendit a la source» (voir aussi ce qui est écrit dans I’explication de «D.ieu
notre D.ieu nous a fait sortir d’Egypte » : Abba et Imma qui revétent les bras de Arich Anpin, etc.).
«Elle remplit sa cruche (kadah) » désigne les vingt-quatre (kad) livres de la Torah,
Pour Rivka, qui représente les midot de Kéter, descendre vers 'Hokhma et Bina constitue une descente :
«elle descendit a la source ». (L’Alter Rebbe renvoie a son explication de «D.ieu notre D.ieu nous a fait sortir
d’Egypte », ot1 Abba et Imma revétent les «bras» de Arich Anpin, c’est-a-dire oli 'Hokhma et Bina revétent les

midot de Kéter.) «Elle remplit sa cruche (kadah)» désigne les lettres kaf-dalet de kadah, qui ont une valeur

de vingt-quatre, les vingt-quatre livres des Ecritures.
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car la Torah provient de 'Hokhma. Dans le service divin, cela signifie que par ’ahava raba, on at-
tire la révélation de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) dans 'Hokhma et dans la Torah, qui provient de
'"Hokhma.

La Torah provient de 'Hokhma. Dans le service de I’homme, cela signifie que 1’ahava raba permet d’attirer

la révélation de la Lumiére infinie dans 'Hokhma et dans la Torah qui en provient.
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«Et elle remonta» : car, en vérité, cette descente est une ascension. En effet, dire que «la Torah
provient de 'Hokhma» signifie que sa révélation passe par 'Hokhma,

«Et elle remonta» : cette descente est en réalité une ascension. Dire que la Torah provient de 'Hokhma si-

gnifie seulement qu’elle est révélée par I'intermeédiaire de 'Hokhma.
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mais sa racine est au-dessus de 'Hokhma. Car les 613 mitsvot de la Torah, avec les sept mitsvot ins-
tituées par les Rabbins, constituent les 620 piliers de lumiére, qui correspondent au niveau de Ké-
ter ; la Torah est donc attirée de la 'Hokhma qui se trouve dans Kéter,
La racine de la Torah, toutefois, est supérieure a 'Hokhma. Les 613 commandements de la Torah et les sept
commandements rabbiniques donnent le nombre 620, celui des «piliers de lumiére» de Kéter (le mot hé-

breu keter a lui aussi la valeur numeérique de 620). La Torah dérive donc de la 'Hokhma qui se trouve dans
Kéter.
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qui est supérieure au niveau des midot de Kéter, appelé Rivka aux trois bétes, comme indiqué plus
haut. (Voir aussi ce qui est écrit ailleurs au sujet de ’offrande des deux pains au-dessus des deux

agneaux.)

Cette 'Hokhma qui se trouve dans Kéter est supérieure aux midot de Keéter, «Rivka». En remplissant sa
cruche de Torah, Rivka s’éléve au-dessus de son propre niveau. La parenthése renvoie a un développement
ailleurs sur I’offrande des deux pains de Chavouot avec les deux agneaux.

SECTION 6 - 125-26

Les grandes eaux et la richesse de sa maison
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Et telle est la signification de « De grandes eaux ne peuvent éteindre ’amour. » En effet, puisque cet
amour est du niveau de I’amour immense (ahava rabba), dont la racine est au-dessus de I’'intellect,
les grandes eaux

Le verset devient a présent clair: «De grandes eaux ne peuvent éteindre I’amour» fait référence a I’amour

immense, dont la racine se trouve au-dessus de I’intellect. C’est pourquoi les «grandes eaux» ne peuvent
I’éteindre.
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et les fleuves — qui sont les compréhensions de la divinité émanant de 'Hokhma et de Bina d’Atsi-
lout — ne peuvent apaiser cet amour, puisque sa racine est au-dessus de toute compréhension et
qu’il découle du niveau de Daat supérieur, qui fait descendre le niveau des midot de Keter, etc.

Les «grandes eaux» et les «fleuves» sont les compréhensions de la divinité qui émanent de 'Hokhma et de

Bina d’Atsilout. Elles ne peuvent apaiser cet amour, puisqu’il a sa racine au-dela de toute compréhension et
découle de Daat supérieur, qui entraine les midot de Kéter.
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Mais «si un homme donnait toute la richesse de sa maison... boz yavouzou» — expression évo-
quant le pillage et le butin. Car «sa maison» désigne les lettres de la Torah, ainsi qu’il est écrit:
«C’est par la sagesse qu’une maison est batie.»
La seconde partie du verset dit: «Si un homme donnait toute la richesse de sa maison.» L’Alter Rebbe com-
prend «boz yavouzou» non pas comme «ils la mépriseraient», mais comme «bizah», pillage et butin,

comme lorsqu’on s’empare d’une grande richesse. «Sa maison» désigne les lettres de la Torah, batie par
'Hokhma.

1993 PRRAY 1193 YT N2 1190 ROy AP0 11 90 1IRDRY 07T NYTAY W 1300 02 M 26
1Ronn PYRPY “7anan na

Et «la richesse de sa maison» désigne ce qui est écrit: « Par Daat, les chambres se remplissent de
toute richesse précieuse et agréable»; il s’agit du niveau de Daat supérieur, qui fait descendre la
réveélation du niveau de Kéter, au-dessus de 'Hokhma.

«La richesse de sa maison» est cette «richesse précieuse et agréable» que Daat apporte dans les chambres

(Proverbes 24:4). 1l s’agit de Daat supérieur, qui fait descendre la révélation de Kéter, au-dessus de
'Hokhma.
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Et ce Daat relie 'Hokhma et Bina, qui sont la Torah écrite et la Torah orale, et fait descendre en
elles la lumiere de Kéter; c’est-a-dire qu’il y ait une révélation de la Volonté supréme: comment
construire la soucca, confectionner les tsitsit et les tefilin.
Daat supérieur unit 'Hokhma et Bina, qui correspondent a la Torah écrite et a la Torah orale, ety fait péné-
trer la lumiére de Kéter — la volonté de D.ieu. Les détails pratiques des mitsvot expriment cette Volonté su-

préme de D.ieu révélée: comment construire précisément une soucca, confectionner des tsitsit et des
tefilin.
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C’est pourquoi le niveau d’amour immense mentionné plus haut verra lui aussi sa soif étanchée
par cette révélation, puisqu’elle aussi est une transmission de Daat supérieur. Et non seulement

cela,

Ainsi, 'amour immense, cet amour assoiffé qui se situe au-dessus de I'intellect, est étanché par cette révéla-
tion dans la Torah, car la Torah aussi est transmise depuis Daat supérieur.
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mais cette transmission provient d’un niveau bien plus élevé que la transmission des midot qui
sont au-dessus de l'intellect; car les midot sont du niveau des sept Séfirot inférieures d’Arikh
Anpin,

En outre, la Torah provient d’un niveau bien plus éleve que les midot au-dessus de I'intellect. Ces midot
sont les sept Séfirot inférieures d’Arikh Anpin (les émotions au sein de Kéter).
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tandis que «la richesse de sa maison», qui est la Torah, est du niveau des trois premieéres [Séfirot]
d’Arikh Anpin. (Voir aussi ce qui est écrit dans le discours sur le chofar: Kéter est I'intermédiaire
entre ’Emanateur et les émanés, car il comporte un élément du niveau inférieur de ’Emanateur, a
savoir le niveau des trois premiéres d’Arikh Anpin;

La Torah, «la richesse de sa maison», provient des trois premiéres, I’intellect au sein de Kéter. La paren-

thése renvoie au discours sur le chofar: Kéter est I’'intermédiaire entre D.ieu, I’Emanateur, et les Séfirot

émanées; ses trois premiéres Séfirot touchent au niveau inférieur de I’Emanateur.
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et il comporte le niveau de la racine des émaneés, qui reléve des sept inférieures; voir la-bas. On
comprend donc que ce niveau de «la richesse de sa maison», transmis par la Torah et provenant
des trois premiéres, est infiniment plus élevé que le niveau des midot au-dessus de I'intellect, qui
relévent des sept inférieures, etc.

Les sept Séfirot inférieures de Kéter sont la racine des Séfirot émanées. Ainsi, «la richesse de sa maison»,

transmise par la Torah depuis les trois premiéres de Kéter, est infiniment plus élevée que les émotions au-
dessus de l'intellect, qui proviennent des sept inférieures.
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Telle est la signification de «Elle descendit a la source », etc., «et elle remonta»: c’est une grande
élevation, au-dessus du niveau de Rivka. L’explication — selon laquelle ce Daat transmis par la To-
rah, c’est-a-dire «la richesse de sa maison», est supérieur au Daat qui fait descendre I’amour im-
mense — se comprendra a partir de ce qui est écrit dans Likkutei Torah, Parachat Chemot, sur le
verset
Cela explique «elle descendit... et elle remonta»: en descendant dans la Torah, Rivka s’éléve au-dessus de
son propre niveau. Le fait que le Daat transmis par la Torah soit supérieur au Daat qui transmet I’amour im-

mense est expliqué dans Likkutei Torah sur Chemot, a propos de «qu’il s’écarta pour voir» (selon la note de
Kehot, le Likkutei Torah de I’Arizal).
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«[Et D.ieu vit] qu’il s’écarta pour voir»: le niveau de Daat qui comprend les «deux couronnes»,
bien qu’elles soient les midot de Kéter, est inférieur au niveau de Daat qui comprend les «deux hé-
ritages» d’Abba et Imma, etc., lequel fait descendre les deux premieéres sections, qui sont le niveau
de 'Hokhma, Bina et Daat au sein de 'Hessed et de Guevoura d’Arikh Anpin.
L’Arizal distingue la deux types de Daat: ’'un comprend les «deux couronnes» ('Hessed et Guevoura de Ké-
ter, les émotions au-dessus de l'intellect); I’autre, plus élevé, comprend les «deux héritages» d’Abba et

Imma et transmet 'intellect — 'Hokhma, Bina et Daat — présent au sein de 'Hessed et de Guevoura d’Arikh
Anpin.
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Voir aussi ce qui est écrit dans la parachat Reé, «Vois, je place devant vous», a propos de «Chaque
jour, Il nous charge», etc. ; voir la-bas. On comprendra le lien entre les 310 mondes et ce Daat. De
plus, la racine de ce Daat est encore plus élevée: elle provient du tikoun «et vérité», etc. Telle est la
signification de « Une Torah de verité », etc.)
Autres références: un discours sur «Vois, je place devant vous» (parachat Reé), a propos de « Chaque jour, I1
nous charge». Les 310 mondes que les Sages promettent aux justes en héritage sont liés a ce Daat. Sa racine

est encore plus élevée, dans le tikoun (I'une des treize «attributs» de la barbe supréme) appelé «et vérité»;
c’est pourquoi la Torah est appelée «la Torah de vérité ».
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Tout cela permet de comprendre la parole de nos Sages, de mémoire bénie: ’homme est tenu de
réciter cent béneédictions chaque jour. [Pourquoi] faut-il précisément le nombre de cent? Or,

Le maamar applique maintenant ces éléments a la regle de nos Sages selon laquelle il faut réciter cent béné-
dictions chaque jour. Pourquoi précisément cent ?
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I’explication est la suivante: «Ne lis pas mah (quoi), mais meéa (cent).» Car mah est le niveau de
Mal'hout, la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin); et il faut faire descendre le
niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) dans memalé kol almin.

Les Sages déduisent cette régle de «Que demande de toi D.ieu?», en lisant mah comme méa, «cent». Mah

représente Mal'hout, la lumiére divine qui remplit les mondes et leur donne vie selon leur mesure. Les bé-

nédictions ont pour but de faire descendre la lumiére enveloppante (sovev) dans cette lumiére immanente.
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Et cela se fait par Kéter, qui est I'intermédiaire entre ’Emanateur et les émanés. C’est pourquoi il
faut précisément cent bénédictions, pour faire descendre les dix Séfirot d’Arikh Anpin, chacune
comprenant dix,

Cette transmission s’effectue par Keéter, I'intermédiaire entre D.ieu et les Séfirot. D’ou le nombre cent: les
dix Séfirot d’Arikh Anpin, chacune comprenant dix.
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afin que la transmission provienne aussi des trois premieres [Séfirot] d’Arikh Anpin, comme indi-
qué plus haut. Telle est la signification de «La parole de ’homme élevé (al) », car le ayin indique les
sept inférieures et le lamed les trois premiéres.
Compter les dix, et non seulement les sept, signifie que la transmission atteint aussi les trois premieres Séfi-
rot d’Arikh Anpin, source de la Torah décrite plus haut. L’expression de David, «’homme élevé (al) », le sug-

gere: ayin (70) représente les sept Séfirot inférieures (dix chacune), et lamed (30) les trois premieres (dix

chacune), soit cent au total.
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(Cela permet de comprendre ce que disent nos Sages, de mémoire bénie: cent personnes mou-
raient chaque jour jusqu’a ce que David institue cent bénédictions. Il faut expliquer le lien:

comment les cent bénédictions mirent-elles fin aux déces ?)

Un enseignement connexe rapporte que cent personnes mouraient chaque jour jusqu’a ce que le roi David
institue les cent bénédictions. L’Alter Rebbe demande comment ces bénédictions mirent fin aux déces.
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Or, voici ’explication : c’est par cette révélation de sovev kol almin que la résurrection des morts
aura lieu dans les temps futurs. Le sens de la résurrection des morts est qu’il y aura un corps, avec
ses organes et ses entrailles, vivant et subsistant éternellement sans manger ni boire.

La réponse est que la révélation de sovev kol almin provoquera la résurrection des morts. Le corps ressusci-
té sera un véritable corps, avec tous ses organes, et pourtant vivra éternellement sans nourriture ni boisson.

NP 991 137 03 97V .WhAn NPRYA NPIMT MY 77897 $7910 71993 5100 7Y KPR 71 RIT K
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Comment cela est-il possible ? Seulement par une révélation de sovev kol almin, devant laquelle la
spiritualité et la matérialité sont véritablement égales. C’est pourquoi le corps aussi pourra en re-

cevoir la vie.

Cela n’est possible que par la révélation de sovev, devant laquelle le spirituel et le matériel sont égaux; le
corps physique peut ainsi en recevoir directement la vie. Les cent bénédictions font descendre sovev et
s’opposent ainsi a la mort.

SECTION 7 - 1127

Le corpsvivant de la Lumieére infinie
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A titre de comparaison, chez I’homme, il existe deux sortes de transmissions. La premiére est inté-
rieure: I'intellect dans le cerveau, les midot dans le cceur et la faculté d’agir dans la main, etc.

Prenons I’exemple de I’étre humain: I’Ame atteint le corps de deux facons. La premiére est intérieure:
chaque faculté se trouve dans son organe propre, 'intellect dans le cerveau, ’émotion dans le coeur et la fa-
culté d’agir dans la main.
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La seconde est du niveau englobant (makif): il s’agit de la volonté et de la pensée, qui sont preé-
sentes méme dans le pied ; dés qu’'un homme veut bouger son pied, celui-ci bouge, etc.

La seconde est «englobante » (makif) : la volonté et la pensée atteignent méme le pied, qui ne posséde pas de
faculté propre de pensée; dés que quelqu’un veut bouger le pied, il bouge.
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Et bien que le pied ne soit pas un réceptacle pour la révélation de la pensée, celle-ci agit néan-
moins sur lui; tel est le niveau englobant. De méme, le corps physique recevra lui aussi sa force vi-
tale et son existence, comme nourriture, de la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, elle-méme.
Cela suffit a qui comprend.
Le pied n’est pas un réceptacle pour la pensée, et pourtant la pensée agit sur lui: c’est une puissance qui
agit sur ce qu’elle ne peut contenir. De méme, lors de la résurrection, le corps physique recevra directe-

ment lavie de la Lumiére infinie, qui lui servira de nourriture, sans qu’il ait besoin de manger. L’Alter Rebbe

conclut: «Cela suffit a qui comprend. »
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DANS LA AVODA

Les émotions issues de la compréhension ont besoin de la Daat — d’un lien profond et durable — pour étre
affinées ; sans cela, méme un amour ardent dans la priére peut porter une trace de I’Ame animale, qui se
manifeste ensuite par la colére. On peut vérifier si un dévouement est uniquement pour D.ieu par un acte
quiva a ’encontre de son tempérament naturel, comme le fit la générosité de Rabbi ‘Hanina. L’ahava rabba
cachée dans chaque dme, que nulle compréhension intellectuelle ne peut étancher, trouve son accomplis-
sement dans la Torah et dans les détails précis des mitsvot, ou se révele la volonté de D.ieu, ainsi que dans
la récitation de cent bénédictions chaque jour.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Comment les deux modeles des Séfirot — I’enchainement vertical et les trois lignes — peuvent-ils étre vrais
simultanément, et que décrit chacun dans lavie émotionnelle d’une personne ?

2. Pourquoi I’Alter Rebbe déduit-il que la colére qui suit une priére fervente réveéle la présence d’un élément
étranger dans la priére elle-méme, et comment concilie-t-il cela avec le Tanya, chapitre 28 ?

3. Que craignait Rabbi ‘Hanina ben Teradyon au sujet de son sacrifice de soi, et pourquoi le fait de donner
I’argent destiné a Pourim prouva-t-il que son dévouement était pur ?

4. Pourquoi ’ahava rabba est-elle appelée « Rivka », et pourquoi sa descente vers la source constitue-t-elle

en réalité une ascension ?

5. Selon le maamar, quel rapport les cent bénédictions quotidiennes ont-elles avec la Résurrection des
morts ?
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Notes

PARAGRAPHE 1
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Cette note mentionne deux autres transcriptions (hana-
chos) de cette méme explication, imprimées dans le vo-
lume des discours de ’année 5569 (1808-09).
LA NOTE DE KEHOT
0°21°%2 2Py IR LAY Y oW 03T T L0 Y 00PN 102 NANR M
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PARAGRAPHE 2

2

«De grandes eaux ne peuvent éteindre I’amour... Si un
homme donnait toute la richesse de sa maison pour
I’amour, on le mépriserait absolument.» Le maamar in-
terpréte la seconde moitié de ce verset.
Song of Songs 8:71:’n 0°°Wn W
IMPTOR MIDLYY K? NI AIONTTNR Ni20? 390% XD 0017 o
:12 a1 192 120X2 90°2 1377227 NK WX
Les grandes eaux ne peuvent éteindre I’amour, et les fleuves
ne peuvent le submerger ; si un homme donnait toute la ri-
chesse de sa maison pour ’amour, il serait entiérement
méprisé.

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

mn no5 aN

«Quand (im) tu préteras de I’argent a Mon peuple, au
pauvre qui est parmi vous, tu ne te comporteras pas en-
vers lui comme un créancier.» Ce verset est cité comme
un exemple ou «im» signifie «quand», et non «si».

Exodus 22:24775:275 mnw

NRn-R> A1 3% 10nTRY TRy C1ynTnR nyTny MR no2ToN
W3y

Si tu prétes de I'argent a quelqu'un de Mon peuple, au

pauvre qui est avec toi, ne te comporte pas envers lui

comme un créancier ; ne lui imposez pas d’intérét.

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

.72,20 mnw

7IND?Y BT YT
«Et par le Daat, les chambres se remplissent de toute ri-
chesse précieuse et agréable.» La «richesse» (hon) de ce
verset est rapprochée de «la richesse (hon) de sa maison»
dans Song of Songs.

Proverbs 24:4°7:773 "5wn

:0°Y21 12 130720 ANPRY 07770 NYTN
Et par la connaissance, les chambres se remplissent de
toutes sortes de richesses précieuses et agréables.

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

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/toldos/3/
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Maamarei Admur HaZaken 5569.
LA NOTE DE KEHOT
0°31%3 BOyD XD LAY Y OW ANIT Y L300y 07PN 102 NANK anan
Y77 1PI¥2 MOP Y V”OIN M”02 31 AT N2 YT NN P”D'?
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«Et quand (ve’im) arrivera ’année du Jubilé...» L’année

du Jubilé viendra assurément; ici aussi, «im» signifie

donc «quand».

Numbers 36:4'7:177 72713
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Et lorsque viendra le jubilé des enfants d’Israél, leur héri-

tage sera ajouté a I’héritage de la tribu a laquelle ils appar-

tiendront ; ainsi leur héritage sera retranché de I’héritage

de la tribu de nos péres».

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

7,09 9373 R

PARAGRAPHE 3

7

52 122° Anana

«Par la sagesse, une maison se bétit, et par la compréhen-
sion, elle s’établit.» Ces mots sont lus comme désignant
'Hokhma et Bina, les deux premiéres étapes de la
«maisonn».

Proverbs 24:3°3:772 "wn
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C’est par la sagesse qu’une maison se bétit, et par I'intelli-
gence qu’elle s’affermit ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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«Et par le Daat, les chambres se remplissent.» Il s’agit de
la troisiéme étape, le Daat, qui est le sujet du maamar.
Proverbs 24:4°7:773 "5wn
:0°Y) 17 130720 PR 07770 NYTN
Et par la connaissance, les chambres se remplissent de

toutes sortes de richesses précieuses et agréables.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Cette note indique un développement paralléle de la dis-
cussion qui suit: 'ordre de I’enchainement descendant
des dix Séfirot.
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 4

10

"

TN "wan

«De ma chair, je contemple D.ieu.» Dans la 'Hassidout, ce
verset signifie que la structure de I’étre humain permet de
percevoir ce qui est en haut.

Job 19:2613:0” 21K
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Et lorsque, apreés cela, ma peau sera détruite, alors, sans ma
chair, je verrai D.ieu ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Tanya, ch. 3, donne la méme définition: 'intellect est ap-
pelé 'Hokhma, «ko’ach mah»; Bina la développe et, en-
semble, elles sont le «pére» et la «mére» qui donnent
naissance a ’amour et a la crainte de D.ieu.
Tanya, Likkutei Amarim 3:5-60°n8 *0p°% ;NwRY pon X0
N-712
12722 2R KITY ,N22Ra WRIIW 2% N3 0D 1ayD MM
'[;iﬂ!jmg ,byiaa '?N ins R’Kﬁhgf?ﬂ n [yigold ,"nnan” DWJ NP1 -
2otmd 3 12T AP TAR IPRY? 1MUR? 127 17277 12302
PRPE K3 - 2303
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 5

12
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«Mais ou (me’ayin) la 'Hokhma se trouvera-t-elle ?» Dans
la 'Hassidout, on lit ce verset comme signifiant: «La 'Ho-
khma vient de ain (néant)»; la 'Hokhma est la premiére
émergence de la révélation a partir de ce qui dépasse la
compréhension.

Job 28:1227>:n175 21K
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Mais la sagesse, ou la trouver ? Et ou se trouve le lieu de
I’intelligence ?

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 6

13
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«Une meére réjouie de ses enfants (em habanim).» Dans la
Kabbale, cette expression désigne Bina, la source dont
naissent les midot, les «enfants ».
Psalms 113:9°0:3*°p 0°9°11n
:HE'H‘?‘?U nnn 0°12070K N2 NIRY W
11 fait habiter dans sa maison la femme stérile, comme une
meére joyeuse de ses enfants. Alléluia.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 9

14

15

16

nyT»™naa
Dans Matos, ’Admour Hazaken explique que les émotions
privées de la direction de l’intellect sont séparées les unes
des autres (la colére ne comporte aucune bonté) et que,
lorsque 'Hokhma est revétue dans les midot, elles s’ac-
cordent et s’adoucissent.
LA NOTE DE KEHOT
Y DOV NPMIR L3 L,P WU LK LAD XUYRw L3, mvn D NP R
1,00 PP A7pYa (170N Twnita) 1701 19%N Cnpha ar 177 .vann
nyo 7787 X7 PUOW OW ARTY LIRD RINW D NPT PR %N
LT,13 079 R, 1aNNRY LA LRY W L, A7RT Mnpn
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La note signale que le Tséma'h Tsédek cite cette affirma-
tion concernant les deux sortes de midot.
LA NOTE DE KEHOT
Y7 °Y R 770 ¥U3AR IR RN
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Le Zohar affirme que Zeir Anpin est attaché a Atika et sus-
pendu a lui. UAdmour Hazaken s’appuie sur cette affir-
mation pour montrer que les midot ont leur racine en Ké-
ter, au-dessus de I'intellect.

Zohar III, 292ax ,2%7 2t

LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 12

17
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Likkutei Torah, Matos renvoie a ce passage : il indique
que, grace a 'Hokhma et Bina présentes dans les midot, les
émotions de I’Ame animale sont raffinées, « comme cela
est expliqué dans I’explication sur “Des eaux abondantes
ne peuvent éteindre I’amour”, a propos de la fonction de
Daat ».

LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 13

18

19

20

DRYRWS 13nn RYOW 2TaR
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
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Le Sifrei reléve qu’Avraham engendra Yichmaél et Yits’-
hak, Essav, avant Yaakov, dont toute la descendance fut
compléte. L’Alter Rebbe s’appuie sur ce texte pour mon-
trer qu’un attribut saint — le 'Hessed d’Avraham — peut
donner naissance a une émanation impure.
Sifrei Devarim 312:1-2°2-°X:2”w 0°727 *190
RIRY P77 °2 310 ,A2IN2 ¥InY “woR X 7Y TiAn RY ...
oRyRY? N7108 A XYY DPIYY AN DTN XY 12 4T
PIPK 221 1Y ,n?i0n wpn NN DPY? PO X3 0P 212 9)
RS XD 3Py’ KW .0°WRIT T2 nic 0oy NivTR i .oiTR
13 NPWKI2) MRV 17192 0703 112 2 17791 KPR ,nPioD 1mn
2951 DX 7On DipRD 19°TR RPN W o wUR 2Py (13
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(Devarim 32:9) «Car la part de D.ieu, c’est Son peuple» :
Une parabole : Un roi avait un champ et le donna a des me-
tayers, qui commencerent a y voler. Alors il le donna a leurs
fils, qui commenceérent a agir plus mal que les premiers.
Lorsqu’un fils lui naquit, il leur dit : « Sortez de ce qui m’ap-
partient. Vous ne pouvez pas y rester. Donnez-moi ma part
afin que je puisse la reconnaitre. » De méme, lorsque notre
pére Abraham vint au monde, il en sortit une descendance

Vocalized Edition (CC-BY-NC) - Sifrei by Rabbi Shraga Silverstein (CC-BY)

WK "BWAD
«Ses éclairs sont des éclairs de feu, une flamme de D.ieu.»
Le verset qui précéde «Les grandes eaux» décrit un amour

brillant comme le feu; il désigne ’amour fervent éprouvé
pendant la priére.

Song of Songs 8:6":’1 01w W

YR M08 NBD My™D AYiNrty onind 7277%y onind Cww
NPV WX "BYT PIYT AR 2IRYD

Place-moi comme un sceau sur ton cceur, comme un sceau

sur ton bras ; car ’amour est fort comme la mort, la jalousie

cruelle comme le tombeau ; ses éclats sont des éclats de feu,

une flamme de D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 14

21

NRDOP 12 9017’77 Awyn

Le Talmud raconte la visite de Rabbi Chanina ben Tera-
dyon a Rabbi Yossé ben Kisma, leur échange au sujet de

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/toldos/3/

5211 5y 71872

son enseignement public de la Torah sous le décret ro-
main, ainsi que sa question sur le Monde futur.
Avodah Zarah 18a:61:X 1> 77t 1712y
TPTIN 12 XPI T TeT KRR 12 70 2 0D 121 N
DR T 4 IRIRY YT DK VK ,(IK) IR R AP W 427
YTON X 1M P20 N N9 i3 Ny AAnTY 2Rt
20T AARY T2Y AYRY "X NP KT I 120 DX 77K
192°12 77 N31n 7901 ,[0°2712 NiPIR PRI M2 PRI
William Davicison., Vo'calized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
¥ R*WAN WUR0 .705 °Y 1PN w0 11,30 IR 17IPY AR LKL, Y
LRYP 'Y T 710 UPIPN B0 .47 1Y 159

PARAGRAPHE 15

22

27y N9 2R N

Rabbi Chanina demande: «Quel sera mon sort quant a la
vie du Monde futur ?», et Rabbi Yossé lui demande si une
action lui est jamais venue a I’occasion.
Avodah Zarah 18a:71:X n”> 77t 7172y
,O¥V P 07127 77 IR IR 42 MR 007 Donwn m AP
nRY 9NN 1270 X Ox IR ARR 2707 DORYn Y 5 iR nRY
?X27 073y »07 21K AR ,°27 147 K UKD 1730 900
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 19

23

24

2% M

«Je marcherai selon I’obstination de mon cceur. » Cette ex-
pression décrit celui qui ne suit que ses propres désirs.

Deuteronomy 29:181”:1”3 0°127

"M OYPY TRK? 12272 TN2NM DRI AR "127°NK 9Rwa MM
:INDETNN 7177 19D 1YY 79K 227 MY D %P

et lorsqu’il entendra les paroles de cette malédiction, il se

bénira dans son ceeur, disant : « J’aurai la paix, méme si je

marche dans I’obstination de mon cceur », de sorte que ce

qui est arrosé soit emporté avec ce qui est sec ;

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

arnPo Yy P

«Toute inclination des pensées de son cceur n’était que
mal tout le jour.» Cette expression est empruntée aux
Ecritures pour décrire celui dont ’esprit ne se tourne que
vers ses désirs.
Genesis 6:5°7:1 N"wX12
“23 ¥1 p1 137 NP 1Y) YN BN Ny 13173 7 XM
Habih]
Et D.ieu vit que la méchanceté de I’homme était grande sur
la terre, et que toute imagination des pensées de son cceur
n’était que mal continuellement.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 20
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«Elle est plus précieuse que les perles, et tous tes désirs
ne peuvent lui étre comparés» : ces paroles désignent la
sagesse. Ici, elles décrivent la passion du tempérament
mélancolique pour I’étude.
Proverbs 3:15770:3 "5wn
TN XY PP I KT 11
Elle est plus précieuse que les rubis, et rien de ce que tu
peux désirer ne peut lui étre comparé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

26 778 WYY 072%719 57N3 INAan

Au chapitre 8 des Huit Chapitres (I'introduction aux Pirkei

Avot), Maimonide traite des tempéraments avec lesquels

les gens naissent et qui les inclinent a certains traits.
Eight Chapters 8:10:’1 0°p72 n1nw
P9 290 NYTD 3R TARD O OTRA 17 STPOIY 9721 K L.
N2 1IN 12007 YW D1ANT K2 9231,(20 ,3 MPWRA2) N
1w P PRI L,EPIYA TN R OTR YW o Pn I amis Lty
VT YT ,AN2WNANR NPT IN8YR RIT RTW L0 1701y % T
R 1OW 7191 L1792 20¥°W U PRI LPEN RITw A P eyt L, yam
AR (@) a9y M DR O°nn YYn 03 npoY T nbws 197
WYR NP2 AWy M N7 ,DTRT MIRCENA Mo2nnnw

..., 201 VT AT 2 nnn ;vwn’w:‘? yIm nvn

Cela amena les sages a dire que tous les miracles qui
s’écartent du cours naturel des événements, qu’ils se soient
déja produits ou qu’ils doivent, selon la promesse, se pro-
duire dans I’avenir, furent préordonnés par la Volonté di-
vine durant les six jours de la création ; la nature fut alors
constituée de telle sorte que les miracles qui devaient se
produire eurent effectivement lieu par la suite. Ainsi, lors-
qu’un tel événement survenait au moment qui lui était assi-
gné, il pouvait étre considéré comme une nouveauté abso-
lue, alors qu’en realité il ...

Wikisource (Public Domain) « The Eight Chapters of Maimonides on Ethics,
by Joseph | Gorfinkle (Public Domain)

PARAGRAPHE 21

27 Y9y @10 12 man®

«Tu t’y consacreras jour et nuit.» Ce commandement
d’étudier constamment la Torah est évoqué ici pour dé-
crire un amour naturel de I’étude.

Joshua 1:81% ywhi»

RYR 1yR? 1772) 0RP 42 A BN M 11T 90 UnTK?
:270trA 181 79777NK 1°73A 187D 92 230977793 niy?

Que ce livre de la Torah ne s’éloigne pas de ta bouche ; mé-

dite-le jour et nuit, afin d’observer et de mettre en pratique

tout ce qui y est écrit ; alors tu feras réussir tes voies et tu

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

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/toldos/3/
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«... sauf pour D.ieu seul.» Cette expression est reprise

pour décrire un dévouement entiérement voué a D.ieu,
sans autre motivation.
Exodus 22:1917°:275 mnw

:172% % *nP2 0 0oPPRY Nt

Celui qui offre un sacrifice aux dieux, sauf a D.ieu seul, sera

entiérement exterminé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 22

29 9799 mwyn N2 ON

Rabbi Yossi demande : «Un acte s’est-il présenté a toi ?»
Rabbi Hanina lui raconte alors I’argent de Pourim qu'’il a
donné aux pauvres.
Avodah Zarah 18a:8-9'0-’1:X 1> 77t 1712y
°2 197001 0°18 PY niyn 137 R 79707 K2 Ay 0193 130 anx
RPN W AR 12 OX 17 N .07YP DRRPm RIS PY nivna
127017 237 VDIV TY DOVYIN DM P R? K 7733 07 797
NN L5173 707 MTROM 1R "B *2iTa 22 135 XnoR
Do MIR2 pOiYY AW maY 17N 12 KI°Im v377 AMINED
.ip°n2 9% nam 73R 1901 0°272 NiPIR
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 23

30 PP R PR

La réponse de Rabbi Yossi a Rabbi Hanina, apres avoir en-
tendu parler de I’argent de Pourim : «Si tel est le cas, que
ma part soit comme la tienne, et mon lot comme le tien.»
Avodah Zarah 18a:8-9’v-"r:X 1> 171 M2y
*2 199001 0¥ Y Niyn 37 0K 79707 X2 Ny 0193 (47 NN
RPN > AR 12 OX 17 MK .07IY? DonRPm MRTR Y niyna
12017 927 VDY TY DOVYIN 012 17T RP MK 77733 07 77733
N0 ,2373 TR0 TROM 1927 130 VPiTa B2 1% KXo
Dompm MIR2 POV AWP MOY 1T 12 RI1ID °377 IMNEN
poma i nam 1R 9991 0°272 NiPAR
William Davidson, Vocalized Aramaic ('CC—BY—NC)

31 mInsrraws

Likkutei Torah, Emor, cite cette distinction : le Daat qui se

diffuse dans les midot relie l'intellect a I’émotion et

constitue leur vie intérieure, tandis que les midot supé-

rieures (le «chin» de keves) sont au-dessus de l'intellect.
LA NOTE DE KEHOT

.2,1% 7NR NMPDa RN

PARAGRAPHE 24

32 RUNT 2”11 9002w N 1A RI nhyn

Développement paralléle sur les midot de Kéter, le 'Hes-
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33

34

35

36

37

sed et la Guevoura de Arich Anpin.
LA NOTE DE KEHOT
.2,1% 7R 171P9a 03 R2IM AW Y IRY D NPTIR R

("’ 27D) N°an2 R
La fin du Tanya, chapitre 46, explique I’expression «J’é-
tais comme des bétes auprés de Toi», au pluriel, comme
désignant le Daat supérieur qui inclut le 'Hessed et la
Guevoura : un amour au-dessus de l'intellect, présent en
chaque Juif.
Tanya, Likkutei Amarim 46:100°1K "2 ;WX pon X0
)
270 1971 .NISRM TINT POY NYW2 PRI WH) 222 XN 1291
DX AR ,MEN3 poiY 23 *19m TINY?1 0P 137277013731Mni
St YWR SWDI2 Wanm 123w N "38n 1M PIRT O3 M2 NI
TYOW 92T KPY ,1DIT RINT 9% "9 ,NYIR 101 PRY P
W ,T72 REPDYT MIART 03 D’.?Y?{g NiRR NIRTN wWaIm Y
.07 ma oniy
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)

SRy Sn%n mnna

«]J’étais stupide et ne savais pas ; j’étais comme des bétes
(behemot) aupres de Toi.» Le pluriel «behemot» est inter-
prété comme le grand amour au-dessus de la raison.

Psalms 73:22273:3"y 0°2°11n
£y N7 N2 YIX K91 9927
Mais j’étais insensé et ignorant ; j’étais comme une béte de-

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

im BPan ey nyT

Un discours ultérieur traitant du Daat supérieur qui inclut
le 'Hessed et 1a Guevoura.
LA NOTE DE KEHOT
0°7IR"2 ’DTP'?J RY — NYT *°N2 °2 1°1y2 .07 °Y 1N nPa0 ARA
XY X LIP 173N DRI RPTIR Pron I Aywt Bn 1 praant
JRO%

wow B . . pan

Selon la note de Kehot, le Talmud emploie ici «rivka»
pour désigner une longe qui attache les bétes ensemble ;
I’Alter Rebbe interpréte le nom Rivka comme I'union des
midot.

Eruvin 17b2 1 1°217°y
LA NOTE DE KEHOT
2, Py

MPRANT 7w TR Pownn bynba

Le discours sur Meguilat Esther applique ce principe :
dans le sacrifice de soi de Pourim, volonté simple située
au-dessus de lintellect, tous les Juifs étaient égaux,
«comme un seul homme», car au-dessus de 'Hokhma il
n’y a pas de division ; il renvoie a «Les eaux abondantes»
dans Toldos.

LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/toldos/3/
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573111 By 1IR3
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2°TIPAT 2RIY DUTIPY 2Ry P2 whann

Développement paralléle sur la différence entre le Monde
d’Akoudim et le Monde de Nekoudim.
LA NOTE DE KEHOT
.02 .%°2°Y PIp™ e NPTIR R

7Y TIm

«Elle descendit a la source, remplit sa cruche et remonta. »
Chacune des expressions du verset au sujet de Rivka est
interprétée comme une étape de l’attraction de ’amour
au-dessus de I'intellect dans la Torah.
Genesis 24:161"0:77) N°wX12
T2 KR XD TIM AYT, X2 ) AN TR 1N N3 19
:29m
Et la jeune fille était trés belle a voir, vierge, et aucun
homme ne I’avait connue ; elle descendit a la source, rem-

plit sa cruche et remonta.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

N0 1°RR ARonm

'Hokhma
jaillit de Kéter, comme I’eau qui sourd sous la terre.

A lire comme : «'Hokhma provient de ayin» :

Job 28:1227:175 21°R

:12°2 0ipn 1] °RY K312 1K1 100
Mais la sagesse, ou la trouver ? Et ou se trouve le lieu de
I’intelligence ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

13909 "1 1IN7E D2 Wy

La note identifie I’explication de «D.ieu notre D.ieu nous a
fait sortir d’Egypte » a laquelle renvoie le texte ; elle se
trouve dans les discours du Siddour, ou est expliqué
comment Abba et Imma revétent les bras de Arich Anpin.
LA NOTE DE KEHOT
S797R1 2,387 70

N OTINY 77N

Iggeres HaKodesh 29 traite également des 620 piliers de
lumiére, des 613 mitsvot et des sept mitsvot rabbiniques,
dont la racine est en Kéter.
LA NOTE DE KEHOT
n”A02 Y71 A”INTR P NAYIT AIRT .U”I0 PR AIRT 470 °10 YW 0778
.165°y n”wn

NN OTINY "IN
Pardes Rimonim traite des 620 «piliers de lumiére» de
Kéter ; I’Alter Rebbe les relie aux 613 commandements de
la Torah et aux sept commandements rabbiniques.
Pardes Rimmonim 8:5-6"1-"11:’1 0°1717 0712
T0M7 RIM MNP TP 12173 %2 OMIXI2 11210191 %0 U L.
BXN1 99 R OTIRY PT RO TI2AT APERI 791TAT IR 10
DTIR T3 RITY 1299 DTIRT 122 Y7570 DOIw 102 TR NONDN
3 %0 MNWRIT AWHLY 77 19 70K A PAyD 00 B amyn 1
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Pardes Rimonim (Public Domain)

PARAGRAPHE 25
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«De grandes eaux ne peuvent éteindre I’amour, et les
fleuves ne peuvent le submerger.» Les eaux sont interpreé-
tées comme la compréhension émanant de 'Hokhma et de
Bina, qui ne peut éteindre un amour ayant sa racine au-
dessus d’elles.
Song of Songs 8:71’n 0w W
170X 7DV XY NiTgN mA0R7TNR Ni20% 1901 KD 0°27 oo
:17 91127 192 120X 3072 10720 NN WK
Les grandes eaux ne peuvent éteindre I’amour, et les fleuves
ne peuvent le submerger ; si un homme donnait toute la ri-
chesse de sa maison pour ’amour, il serait entiérement
meépriseé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

45 Nn°2 112° Anona

«C’est par la sagesse qu’une maison est batie»: dans le
Cantique des Cantiques, «sa maison» désigne les lettres
de la Torah, baties par 'Hokhma.
Proverbs 24:3’:773 *5wn
i20° AN N7 M M3
C’est par la sagesse qu’une maison se batit, et par I'intelli-
gence qu’elle s’affermit ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 26

46 2Oy P 11 90 1IRDRY BT YT

«Par Daat, les chambres se remplissent de toute richesse
précieuse et agréable»: il s’agit de «la richesse de sa
maison».

Proverbs 24:4°7:773 "own
:0°Y) 17 130720 PR 07770 NYTN
Et par la connaissance, les chambres se remplissent de

toutes sortes de richesses précieuses et agréables.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

47 AN PR MDA PwRn 199y Nyt

Le passage distingue I’élévation «intérieure» des eaux fé-

minines dans la priére, qui fait pénétrer 'influence divine

dans le réceptacle de maniére révélée, de 1’élévation «ex-

térieure» par les actes de mitsvot, qui attire la Volonté su-

préme supérieure sous forme de lumiére enveloppante.
LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/toldos/3/
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RPN Y FIRT D TINT RN YA 9102 7 10 wrnw 0Pk aRa
.45°Y 1190 Nnwn nnw 7773 IR
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La note identifie le «discours sur le chofar» mentionné ici
a ce passage de Likkutei Torah.
LA NOTE DE KEHOT
.2,13 IR 7P IR

49 ysImn I nonw

Dans Vayera, I’Alter Rebbe explique que Kéter est I'inter-
meédiaire dans chaque monde (Mal'hout de chaque monde
devient Kéter du suivant), et en quoi Kéter d’Atsilout dif-
fere, puisque Atsilout advient par le tsimtsoum.
LA NOTE DE KEHOT
.2,0p 1P LK ,T° 2P0 AR LD R YW N7y AR

50 yEImR NI AN

La note de Kehot renvoie ici a Etz Chaim pour le principe
selon lequel Kéter est I'intermédiaire entre I’Emanateur et
les Séfirot émanées.

Sefer Etz Chaim 41:3’2:X”» 011 vy

51 MR e nMpva

La note précise que «Likkutei Torah, Parachat Chemot»
désigne ici le Likkutei Torah de I’Arizal et renvoie a Or
HaTorah, qui cite les paroles de I’Arizal sur «qu’il s’écarta
pour voir».
LA NOTE DE KEHOT
T3 NPAIRDY LREWN’A Y 1770 PApT D nPMIRA Nwhn AR L9raRTe
M2y RN

52 IR 90 %5

«Et D.ieu vit qu’il s’écarta pour voir.» Le verset du buisson
ardent, qu’explique le discours cité dans le texte.

Exodus 3:47:3 mnw

YR Y IR 7197 7IAR 070K 179K RIP7 NIRT? 10 03 T RN
2137 MR

Et lorsque D.ieu vit qu’il s’était détourné pour regarder,

D.ieu I’appela du milieu du buisson et dit : « Moise, Moise ».

Et il dit : « Me voici ».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

53 779y 1790 P20 Ny

Dans Pekoudei, les «deux couronnes» sont expliquées
comme les midot au-dessus de l'intellect, qui sont trans-
mises puis revétues dans les midot au-dessous de l'intel-
lect par I'intermédiaire de Daat, lequel les comprend
toutes deux.
LA NOTE DE KEHOT
.X,7°TIPD °D N™MIPY RA

54 1013 921K 1R "2 W Ry

La note suggére, avec réserve («peut-étre»), que le dis-
cours sur «Vois, je place devant vous» visé ici est celui qui
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est imprimé dans ce volume.
LA NOTE DE KEHOT
NN 101 MITAT DY R¥N1) .92°R) 29w °Y n7opn W70 1190 IR
LYRIAN RIAW N0 12192 RN QWT ,1’?’81 nman’y k7’8
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«Béni soit I’Eternel; chaque jour, Il nous charge.» Cité
comme sujet d’un discours connexe sur la parachat Reé.

Psalms 68:20°2:1”0 0°%°1n
:170 NI DR 112700y 09 03 237K T2
Béni soit D.ieu, jour aprés jour Il porte notre fardeau, le

D.ieu qui est notre salut. Sélah.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

mny

La Michna enseigne que D.ieu donnera en héritage a cha-

cun des justes 310 mondes. L’Alter Rebbe les relie a Daat

supérieur.
Mishnah Oktzin 3:1227°1 0°3p1y mawn
PoT3 237 Pmam? X N2 wiTRn TRy 7 13 YUin v27
3R 2omaT? (0 Pwn) mRIY ,NintiY My nikn UhY PR
YATRT ¥ NP ,RADPT 12 TIYNY 027 MK LRPRR D7PNNER U
D°91N) TMRIY ,0iPWa KPR DXIO? 1712 phinn CPI X Mg

01913 iny IR 77277107 IRy 1Y T, (03

Rabbi Yehoshua ben Lévi dit : Dans le monde a venir, le
Saint, béni soit-1l, fera hériter a chaque juste trois cent dix
mondes, car il est écrit : « Pour faire hériter yesh (valeur nu-
mérique du mot) a ceux qui m’aiment, et remplir leurs tré-
sors » (Proverbes 8:21). Rabbi Shimon ben Halafta dit : Le
Saint, béni soit-Il, ne trouva aucun récipient capable de
contenir la bénédiction pour Israél, si ce n’est la paix,
comme il est écrit : « D.ieu donnera la force a Son peuple ;
D.ieu ...

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

Nk N7n

«Une Torah de vérité était dans sa bouche.» La Torah est
appelée «vérité» parce que sa racine est le tikoun «et
vérité ».

Malachi 2:6:°2 *98"n

1iynm 207 0°271 "R 727
La loi de vérité était dans sa bouche, et 'injustice ne se trou-
vait pas sur ses lévres ; il marchait avec Moi dans la paix et
la droiture, et détournait beaucoup de I'iniquité.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Rabbi Meir enseigne que ’homme doit réciter cent béné-
dictions chaque jour, en le déduisant de «Que (mah) de-
mande de toi D.ieu?»
Menachot 43b:15-171"°-1"10:2 3”1 NNIn
o 953 mon2 nRn "I'DL) 07X 2°°11 MR RN °27 17°7 R°AN
N1 29 nayn 5w W’PY?N 1 7 PRI N3 (2°,° 0°12T) R
57311 SPRIDON] 1T 991! MY 220 "1M1°21 XN2W3 XM 277 7712
19K 07 952 M312 wHw T12% DTR 20 MR »7 107 R2AN
M2 PIRWY ROW AWK INWY K2W PRI INWYW
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT
Y 0OR°21 — TR DINRN2 AR .0 0 TR YR AR L2 L0 Minan
.P00 YR P19 AR D91 07y T MW KPIT MD72 'Y oy %

JIRID 17781 2,10 2Py L3 18 yon nMpha
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Le Zohar identifie «mah» a Mal'hout, comme I’indique la
note de Kehot.

Zohar I1, 127axr ,15p 27mt
LA NOTE DE KEHOT
971 N”MIN2 '{1?!75?1 1IR7) MIp 270 9772 N SR 7701032 W NI

XLOYP M LR LOp M LAY

TN KON 7 NUR
La note de Kehot indique ce Zohar comme un autre pas-

sage traitant de mah et de sa lecture comme meéa.

Zohar, Korach 10:46-13:56171:2"°-1"1:" n7p ,77171 190

B o 110 T
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
XLIOP N avm

$75713 Y7910 nan Pwnend T
La note indique qu’Or HaTorah cite cet enseignement: les
cent bénédictions font descendre sovev kol almin dans
memalé kol almin.
LA NOTE DE KEHOT
.19 X795 973 07MIR2 R

57y AP M2A7 ORI

«La parole de ’'homme élevé (al).» Le mot al (ayin-lamed,
70 + 30 = 100) fait allusion aux cent bénédictions insti-
tuées par David.
II Samuel 23:1'X:373 2 PRINw
TR 2y DR 134 DX U772 T ONI DINNG TIT 3T A7)
2R nianT ooy 3Py "N
Voici les derniéres paroles de David : la parole de David, fils
de Jessé, la parole de ’homme élevé en haut, I’oint de D.ieu
de Jacob et le doux chantre d’Israél :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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