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Explication de ce qui précede

La sortie d’Egypte et I’entrée en Terre sainte décrivent comment
la compréhension devient émotion ressentie, et comment elle
est ensuite dépassée. Les émotions sont «en Egypte», en
gestation dans I’étroite gorge entre I’esprit et le cceur, jusqu’a ce
que lavoix de la Torah écrite les fasse naitre et suscite la joie;
puis «la terre», la Torah orale, qui est Mal'hout, vaste et riche de
compréhension, siege de lavolonté de D.ieu dans la halakha, est
élevée pour devenir la couronne, un bitoul supérieur méme au

plaisir ressenti.
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L’IDEE CENTRALE

La sortie d’Egypte et I’entrée en Terre sainte décrivent comment la compréhen-
sion devient émotion ressentie, et comment elle est ensuite dépassée. Les émo-
tions sont «en Egypte », en gestation dans I’étroite gorge entre ’esprit et le cceur,
jusqu’a ce que la voix de la Torah écrite les fasse naitre et suscite la joie; puis «la
terre », la Torah orale, qui est Mal'hout, vaste et riche de compréhension, siege de
la volonté de D.ieu dans la halakha, est élevée pour devenir la couronne, un bitoul

supérieur méme au plaisir ressenti.

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

Ce biour expose les racines du maamar précédent en termes kabbalistiques: les unions d’Abba et
Imma, et de Zeir Anpin et Noukva. Mitsrayim est meitzar Mi, I’étroite gorge par laquelle I'intellect
passe pour devenir émotion; la, les mo'hin ne sont ni intellect ni sentiment, mais se trouvent contrac-
tés dans un état immature que I’Ari zal appelle la gestation. Pharaon, ’arriére de la nuque, se tient sur
le canal et retient la naissance. La sortie d’figypte est la naissance: la voix qui vient de la gorge, lors-
qu’on lit a haute voix la Torah écrite, fait naitre les émotions sous forme de joie, «amour dans les déli-
ces». La Torah écrite vient de 'Hokhma; ses lettres fixes ne font donc qu’évoquer sa sagesse. La terre
est la Torah orale, issue de Bina et de Mal'hout: comme la peau d’un cerf qui grandit avec sa chair, ses
paroles se développent avec la compréhension, et ses décisions halakhiques révelent la volonté su-
préme de D.ieu, au-dessus de 'Hokhma. Bien qu’elle traite de sujets matériels, D.ieu «leva la main»
pour I’élever au rang de « couronne de son époux»; son bitoul, qui n’est pas ressenti, dépasse méme la

joie ressentie. Puisque I’esprit se renouvelle chaque jour, la sortie d’Egypte doit avoir lieu chaque jour.

PLAN
1 Les racines en Kabbale 11-3
Le maamar précédent traite des unions d’Abba et Imma, et de Zeir Anpin et Noukva. Mitsrayim est meitzar
Mi, I’étroite gorge; Pharaon, ha’oref, se tient sur le fleuve; la sortie d’Egypte est la diffusion des mo'hin

dans le corps jusqu’a Mal'hout, la vaste terre.
2 La gorge entre ’esprit et le cceur 14-1

La compréhension donne naissance a I’amour, et la gorge est I'intermeédiaire ou l'intellect se contracte
pour devenir émotion: elle n’est ni 'un ni 'autre et est plus étroite que les deux. En haut, le Yessod
d’Imma s’achéve au niveau de la poitrine de Zeir Anpin; dans la gorge, les cinquante portes de Bina se ré-
duisent a I’état de katnout.

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



'Haran, la gestation et Pharaon

L’étroite gorge immature est 'Haran, source de rigueur, car un enfant ne peut supporter ce quiva a I’en-
contre de savolonté. C’est la gestation: ’amour et la crainte demeurent cachés dans la gorge, tandis que
Pharaon, les désirs étrangers, piétine le canal et retient la naissance.

Naissance, voix et joie

La Torah écrite: 1a sagesse suggeérée

sa sagesse n’est qu’évoquée, il n’est permis d’ajouter aucune lettre.

La Torah orale: une bonne et vaste terre

La terre des vivants: lavolonté révélée

de bitoul caché, qui n’est pas ressenti.

112-14

115-18
La sortie d’Egypte est la naissance: la voix qui vient de la gorge fait naitre les émotions, et leur naissance
est la joie, Knesset Israél, «amour dans les délices»; c’est la Mal'hout intérieure, édifiée a partir de la di-
mension intérieure de Zeir Anpin. La voix est la lecture de la Torah écrite, le Mikra.

119-25
La Torah écrite vient d’Abba, 'Hokhma, qui ne peut étre qu’évoquée. Méme la forme des lettres (alef,
beit, guimel) montre comment le flux descend, et ses récits ne sont que le vétement de la Torah. Puisque

9126-34
La Torah orale vient d’Imma et de Mal'hout: ses paroles se multiplient avec la compréhension, comme la
peau d’un cerf avec sa chair, depuis un verset jusqu’a un traité entier. Mal'hout seule change de dimen-
sion avec la lumiére, ses réceptacles étant totalement annulés; la Torah orale dépasse donc méme la joie
ressentie, et « Je vous ferai entrer dans le pays» vient apreés «Je vous ferai sortir ».

135-41
Tsvi signifie volonté: les décisions halakhiques de la Torah orale révélent la volonté supréme, au-dessus
de 'Hokhmaj; ainsi, ce qui est le plus bas devient «la couronne de son époux». La main levée de D.ieu, les
bras d’Arikh Anpin, éléve Mal'hout au-dessus de la téte; la terre donnée aux Patriarches est un héritage

142-44

Chaque jour

Chaque jour, les émotions commencent en Egypte. La lecture de la Torah écrite, accompagnée des dou-
leurs de I’enfantement que cause la douleur de voir la divinité cachée au ceeur, les fait naitre sous forme
de joie, d’amour et de crainte, et soumet les forces extérieures; la Torah orale conduit alors a la terre.
Puisque I’esprit est nouveau chaque matin, la sortie d’Egypte I’est aussi.

NOTIONS CLES

Meitzar Mi (le détroit de Mi) " 93n

Mitsrayim se lit comme le rétrécissement de Mi, les cin-
quante portes de Bina: I'intellect se resserre dans la gorge
en chemin pour devenir émotion.

La gorge (garon) 7173

L’intermédiaire qui transforme I’'intellect en émotion: elle
n’est ni I’esprit ni le cceur et est plus étroite que les deux;
elle est aussi la source de la voix qui fait naitre les

sentiments.
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Gestation et naissance (ibbour et leida) 17°71 712y
Les émotions qui demeurent cachées dans la gorge sont
«en gestation»; lorsqu’elles se manifestent ouvertement
dans le cceur, elles «naissent», ce qui constitue la sortie
d’Egypte et lajoie.

Etat immature et état mature de I’esprit (katnout et
gadlout) n177x1 navp

L’état étroit dont la rigueur et les forces extérieures tirent
leur nourriture, et I’état posé et mature ou elles n’ont au-
cune prise.



La Torah écrite et la Torah orale 77101 2022w 7910

D Pyaw

La Torah écrite est 'Hokhma (Abba): ses lettres fixes ne
font qu’évoquer. La Torah orale est Bina et Mal'hout: ses
paroles se développent avec la compréhension et révelent
lavolonté de D.ieu dans la halakha.

La terre de tsvi °2% 778
La Torah orale et Mal'hout: un «cerf» dont la peau grandit
avec la chair, et une terre ou se révéle tsvi, la volonté

supréme.
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Une femme de valeur, couronne de son époux Nwx
T2y2 Ny 2°n

Mal'hout, la plus basse des Séfirot, élevée par la «main le-
vée» de D.ieu pour devenir une couronne au-dessus de
Zeir Anpin, car lavolonté supréme se révéle en elle.

L’annulation de soi (bitoul) "2

Les réceptacles de Mal'hout sont totalement annulés de-
vant la lumiére, et I’étude de la Torah orale est un bitoul si
complet qu’il n’est méme pas ressenti; il est supérieur a la
joie ressentie.
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SECTION 1 - 11-3

Les racines en Kabbale
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Explication de ce qui précede.

Ce titre indique que ce qui suit est un biour, une explication du maamar qui le précéde dans Torah Ohr, sur
la paracha Vaéra. Il reprend les idées de ce maamar et en expose les racines dans le langage de la Kabbale et
dans le service de D.ieu de ’homme.
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Pour comprendre les racines des sujets évoqués précédemment. Dans son ensemble, tout ce qui
précede correspond, dans le langage de la Kabbale, a 'union et a ’accouplement d’Abba et Imma
(‘'Hokhma et Bina), ainsi que de Zeir Anpin (les attributs émotionnels) et de Noukva (le féminin /
Mal'hout). Pour expliquer ces sujets en détail : en haut, le niveau de Mitsrayim (Egypte) est meitzar
Mi, « I’étroitesse de Mi ».
Le texte indique que le maamar précédent, exprimé en termes kabbalistiques, traite de deux unions : celle
d’Abba et Imma, les Séfirot intellectuelles 'Hokhma et Bina, et celle de Zeir Anpin et Noukva, les Séfirot émo-

tionnelles et Mal'hout. Il commence ensuite par le nom Mitsrayim, qu’il lit comme meitzar Mi, « I’étroitesse

de Mi » ; Mi (« Qui »), comme I’explique le paragraphe 10, désigne Bina et ses cinquante portes.

05937 7R °P3 11937 99 (07 10 K33 ANy 77T) AW D NPPP2 IRIAN 90 0D

C’est-a-dire qu’il est expliqué dans Likkutei Torah [de I’Ari Zal], sur la paracha Vayéchev (dans le
passage qui commence par « Et maintenant, nous allons expliquer le mystéere de Yossef »), que la

gorge est appelée « le pays d’Egypte ».

La source est le Likkutei Torah de I’Ari Zal sur la paracha Vayéchev, ou la gorge est appelée « le pays
d’Egypte ». La gorge est le passage étroit entre la téte et le corps ; elle correspond donc a I'idée d’« étroitesse

».
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Car c’est I’endroit le plus étroit de toute la personne. En effet, lorsque les trois mo'hin descendent

et se déploient dans le corps, ils s’élargissent alors sur toute la largeur du corps, selon trois lignes.

Une fois descendues dans le corps, les trois facultés intellectuelles — 'Hokhma, Bina et Daat — s’étendent sur

toute sa largeur. Elles se déploient selon trois lignes, les lignes droite, gauche et médiane de la Kabbale.
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Mais lorsqu’ils se trouvent dans la gorge — c’est-a-dire lorsqu’ils descendent de la téte vers la
gorge, avant de se déployer dans le corps —, ils sont alors en un lieu étroit a I’extréme. C’est la le
mystere de Mitsrayim, et c’est par I’arriere que l’ngypte tirait sa nourriture.
En descendant de la téte, avant de se déployer dans le corps, les mo'hin doivent traverser la gorge, le pas-
sage le plus étroit qui soit ; tel est le sens intérieur de Mitsrayim. La kelipa d’ngypte, la force de dissimula-

tion opposée a la sainteté, tirait sa nourriture de I« arriére » (a'horayim) de ce passage étroit, c’est-a-dire de
son cOté extérieur.
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Et telle est la signification de Pharaon (7y12), [dont le nom est formeé par] les lettres de ha’oref
(77y1), « la nuque ». Et c’est la le sens de « Pharaon se tenait au-dessus du Fleuve ». Car le Fleuve
est le Yessod (fondement) d’Imma, qui s’étend par la gorge jusqu’a la poitrine du Zeir Anpin, et
dans lequel est revétu le cerveau de Daat (connaissance). Pharaon, qui est la nuque, le niveau de la
gorge, se tient wnn au-dessus du Fleuve.
Pharaon (7y19) est formé des mémes lettres que ha’oref (7797), la nuque ; Pharaon représente donc la gorge
vue par derriére. Le « Fleuve » du verset est le Yessod d’Imma, le canal de Bina qui traverse la gorge jusqu’a

la poitrine du Zeir Anpin et porte le cerveau de Daat. Le fait que Pharaon « se tienne au-dessus » signifie que
la nuque repose directement sur ce canal.
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Et ’Exode d’Egypte consiste en la sortie des mo'hin de I'étroitesse de la gorge, lorsqu’ils se de-
ploient dans le corps ; de 1a, ils sont attirés vers le niveau de Mal'hout (souveraineté), qui est « une
bonne et vaste terre », un lieu vaste. La gorge, en revanche, est le niveau de Mitsrayim, un lieu
étroit, comme dit plus haut.
Intérieurement, ’Exode consiste en la sortie des mo'hin de I’étroite gorge et en leur déploiement dans le
corps. De 13, ils sont attirés vers Mal'hout, appelée « une bonne et vaste terre », d’apreés la promesse de D.ieu

de faire sortir Israél d’ngypte pour le conduire vers une telle terre ; la gorge, elle, est le « lieu étroit »,
Mitsrayim.
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SECTION 2 - 14-11

La gorge entre I’esprit et le cceur
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L’explication de ces propos est la suivante : il faut d’abord [comprendre] ce qu’est la gorge, appe-
lée la « terre d’Egypte » de sainteté. Elle est un intermédiaire, car le passage des mo’hin de la téte

au cceur s’effectue précisément par la médiation de la gorge.

Avant d’expliquer la Sortie d’Egypte, le texte précise ce qu’est la gorge du coté de la sainteté, la « terre
d’figypte » sainte. C’est un intermédiaire : tout ce que la téte transmet au cceur doit passer par elle.
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Autrement dit, par analogie, chez I’étre humain, lorsqu’il y a transformation de I’intellect en un at-
tribut émotionnel : de l'intellect qui comprend qu’une certaine chose est bonne naissent en lui
I’amour et le désir de cette chose.

Le modéle est I’expérience personnelle : lorsqu’un homme comprend qu’une chose est bonne, I’'amour et le
désir de cette chose naissent en lui. L'intellect s’est transformé en émotion, et I’on verra que la gorge est le
lieu de cette transformation.
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Or, ’amour qui a pris naissance en lui, de sorte qu’il aime cette chose, provient de la compréhen-
sion de son intellect : celui-ci a d’abord saisi comment cette chose lui est bénéfique ; c’est ainsi

que naquit en lui I’attribut d’amour, qui le porte a aimer cette chose.

L’amour décrit ici n’est pas arbitraire : il découle de la compréhension. L'intellect saisit d’abord que cette
chose lui est bénéfique, et cette saisie donne naissance a I’attribut d’amour.
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Et tel est le sens de la transformation de I’intellect en attribut émotionnel : du niveau de Iintellect,
dans lequel il a d’abord saisi comment cette chose est bénéfique, un influx est attiré vers le cceur et

se transforme en un attribut émotionnel, a savoir I’attribut d’amour,

Voila ce que signifie la «transformation de I’intellect en émotion». La compréhension descend de l'intellect

vers le cceur et devient quelque chose d’une autre nature : le sentiment d’amour.
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qui naquit dans le ceeur a partir de I'intellect situé dans le cerveau. Puisque cette naissance de I’at-
tribut provient de l'intellect qui fut attiré du cerveau vers le cceur et devint amour, il s’ensuit que
I’intellect se transforme en attributs émotionnels.

Puisque I’amour nait de I'intellect qui est descendu vers le cceur, le texte conclut que 'intellect lui-méme se

transforme en attributs émotionnels. L'image de la «naissance » prépare celles de la grossesse et de I’enfan-

tement, employées plus loin dans le maamar.
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Or, c’est la un tsimtsoum (contraction) par rapport a I'intellect: celui-ci se transforme en une na-
ture tout autre, devenant un attribut émotionnel. A cette fin, il existe un intermédiaire qui relie le
cerveau au cceur: la gorge. Cet intermédiaire provoque la transformation de I’'intellect en un attri-
but émotionnel, de sorte que le cerveau et le coeur soient reliés.

Pour que l’intellect devienne émotion, il doit subir une forme de tsimtsoum: quitter sa propre nature et de-
venir autre chose. Un tel changement nécessite un intermediaire reliant le cerveau au cceur: la gorge.
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C’est-a-dire que dans la gorge se trouve la trachée (kaneh), appelée «le grand échanson» (et I’ceso-
phage est «le grand panetier», comme cela est expliqué ailleurs), qui fait descendre vers le cceur le
flux de I’éléement de I’eau et ’humidité présentes dans le cerveau. Car toute kaneh reléve d’un pro-

cessus de descente d’en haut vers le bas.

La gorge contient deux conduits. La trachée (kaneh) est comparée au «grand échanson» de I’histoire de
Yossef, car elle transporte vers le ceeur ’humidité aqueuse du cerveau; ’aeesophage est comparé au «grand
panetier». Toute kaneh, c’est-a-dire tout « conduit», est un canal qui fait descendre d’en haut vers le bas.
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Comme dans les versets: «Acquiers (keneh) la sagesse, acquiers la compreéhension. » Elle est I'in-
termeédiaire qui relie le flux de I’intellect dans le cerveau, afin qu’il se déploie dans le cceur sous la
forme d’un attribut émotionnel.

Le verset est cité a cause du mot keneh, «acquiers»: acquérir la sagesse, c’est la faire descendre en soi, et le

méme mot désigne le conduit. De méme, la trachée relie le flux de I'intellect dans le cerveau au cceur, ot ce-

lui-ci se déploie sous forme d’émotion.

1T NI RDY Dow MR RYD 139K 97 77D Down 102 MR YRIn na Iy mam

Or, cet intermédiaire entre I’intellect et I’attribut émotionnel n’est ni de la nature de l’intellect, ni
de celle d’un attribut émotionnel.

Le texte définit précisément I'intermédiaire : il n’est ni intellect ni émotion. Les parties suivantes expliquent

pourquoi, en le comparant aux états qui le précédent et le suivent.
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C’est-a-dire qu’avant que l'intellect ne soit attiré dans le niveau de la gorge, alors qu’il se trouve
encore dans le cerveau, il est entierement de la nature de I’intellect; il ne fait que saisir en quoi la
chose est bonne.

Avant que I’idée ne pénetre dans la gorge, tant qu’elle se trouve encore dans le cerveau, elle est de I’intellect
pur. Elle consiste uniquement a comprendre que la chose est bonne.
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De méme, apres que I'intellect s’est entierement transformé en un attribut émotionnel — c’est-a-
dire apres que le Yessod d’Imma s’acheve au niveau de la poitrine, comme cela sera expliqué plus
loin —, il devient entiérement de la nature d’un attribut émotionnel et le développe. C’est 1a le ni-

veau du déploiement et de I’expansion.

Une fois qu’il est pleinement devenu émotion — dans les termes de la Kabbale, lorsque le Yessod d’Imma
s’achéve au niveau de la poitrine, comme cela est expliqué au paragraphe 8 —, I'intellect est entiérement
émotion et la fait croitre; c’est le «déploiement et I’expansion». La note de Kehot ajoute, d’apres Sefer Ha-
Maamarim 5672, que le changement s’opére par 'intermédiaire d’une cloison (parsa) entre les mo'hin et les
attributs émotionnels: la lumiére des mo'hin parvient alors sous une autre forme, semblable a la nature de
I’émotion.
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Mais lorsque le flux se trouve au niveau de 'intermédiaire, qui est la gorge — c’est-a-dire lorsque
I’intellect se contracte afin de se transformer en un attribut émotionnel, avant sa transformation,
alors qu’il ne s’est pas encore réellement transformé mais se contracte en vue de le faire —, il est
alors au niveau de la gorge. Car la gorge n’est pas de la nature des mo'hin qui se trouvent dans la
téte

Entre les deux se trouve la gorge: 'intellect se contracte afin de devenir émotion, mais ne 1’est pas encore

devenu. Cet état intermédiaire explique pourquoi la gorge n’est ni les mo'hin de la téte ni, comme la suite
du paragraphe le précise, les émotions du cceur.
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ni de la nature des attributs émotionnels du coeur. Car ce n’est pas de nature intellectuelle :
lorsque le flux se trouve dans la gorge, il est déja descendu de la nature de I'intellect dans le cer-
veau et poursuit sa descente et son prolongement [pour]| se transformer en la nature d’un attribut

émotionnel.

La gorge n’est pas l'intellect, car le flux a déja quitté le cerveau et est en chemin pour devenir une émotion.
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Ce n’est pas non plus de la nature d’un attribut émotionnel, car il n’en a pas encore atteint la na-
ture. Tel est le niveau d’une interruption entre la nature de l'intellect et celle d’un attribut

émotionnel,

Ce n’est pas encore une émotion, car il n’a pas atteint cet état. La gorge est donc une interruption entre ces
deux natures.
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c’est-a-dire un état intermédiaire, et ’on appelle cela «le lieu de la coupure» : il est descendu de sa
premiére nature, qui était celle de I’intellect, mais n’a pas encore atteint sa seconde nature, celle
d’un attribut émotionnel.

L’expression araméenne «entre les deux» désigne un état qui n’appartient a aucun des deux cotés. Ce point

intermédiaire est également appelé «le lieu de la coupure»: la premiére nature a été quittée, tandis que la
seconde n’a pas encore été atteinte.
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(C’est pourquoi c’est I’endroit le plus étroit de tout le corps. En effet, les attributs émotionnels sont
dans un état d’expansion, et s’étendent méme davantage que l’intellect qui leur donne naissance.
C’est comme une source, dont le filet est mince a sa sortie,

La parenthése explique pourquoi la gorge est ’endroit le plus étroit. Les émotions ont par nature tendance a

s’étendre, méme davantage que l'intellect qui les a produites, comme une source dont le filet est mince a
son origine.
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puis, a mesure qu’il se prolonge et se répand, il en devient un grand fleuve, etc. De méme, nous
voyons que l’attribut émotionnel s’élargit de lui-méme lorsqu’il parvient au cceur, davantage que
I'intellect qui lui a donné naissance. Prenons I’exemple de quelqu’un qui se met en colére contre
son prochain pour une raison quelconque: lorsque la colére se répand dans le cceur, elle devient
plus grande que la force de la raison qui I’a suscitée. Il en va de méme pour I’amour, etc.

La source devient un grand fleuve; de méme, une émotion s’amplifie lorsqu’elle atteint le cceur. La colére

contre quelqu’un, née d’une raison quelconque, devient bientot bien plus forte que cette raison elle-méme;

il en va de méme pour I’amour.
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C’est ce qui est écrit 1a, dans le Likkutei Torah [de 1’Arizal] : lorsque les mo'hin se trouvent dans le
corps, ils sont dans une plus grande expansion et une plus grande ampleur que lorsqu’ils se
trouvent dans la téte. Voyez aussi ce qui est écrit dans le maamar qui commence par «Soixante rei-
nes», au sujet de « Un fleuve est béni par ses rives».
Cela correspond a ce qui est écrit dans le Likkutei Torah de 1’Arizal: les mo'hin disposent de plus d’espace
dans le corps que dans la téte. Le texte renvoie également au maamar sur le verset «Soixante reines» et a

son explication de I’expression «Un fleuve est béni par ses rives», qui s’accorde avec I'image de la source
devenant un fleuve.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vaeira/5/ 11



TORAH OHR - PARSHAS VA'EIRA - MAAMAR 5 1?”3” ‘?y 2182

1779 NP NI N°PON2 1T IRY 11733 1POWRITOR N AN 973 07 WRN2 1TV D7y DINK
DIZNET N9PoN3 07 997997 10 JRANAD T I TTR MaRR A KD 1TYY Daw nann
:(71 T RDY T NI XD 1ORY

Toutefois, en tout état de cause, tant qu’ils sont dans la téte, ils disposent eux aussi d’une plus
grande ampleur que lorsqu’ils sont prolongés dans la gorge. La, en effet, ils sont dans I’extréme
étroitesse: ils sont descendus de la nature de 'intellect sans avoir encore atteint celle d’un attribut
émotionnel, et ne font que s’appréter a se transformer, etc. C’est pourquoi ils sont dans I’extréme
contraction, n’étant ni de cette nature ni de celle-1a.)

Méme dans la téte, les mo'hin disposent néanmoins de plus d’espace que dans la gorge. Dans la gorge, ils

ont quitté ’intellect sans étre encore devenus émotion: ils se trouvent donc dans leur état le plus étroit, «ni
ceci ni cela».
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On peut comprendre a partir de cela I’analogie dans les mondes supérieurs. Considérons a présent
le Yessod d’Imma, qui s’achéve a la poitrine du Zeir Anpin. Autrement dit, Imma est le niveau de
Bina (compréhension), qui est celui de la saisie intellectuelle.

Aprés avoir présenté le modéle humain, le texte I’applique aux mondes supérieurs, aux Séfirot. Imma est

Bina, I'intellect qui saisit et développe une idée ; selon la Kabbale, son Yessod, le canal par lequel elle trans-
met, descend jusqu’a la poitrine du Zeir Anpin et s’y acheve.
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Le Zeir Anpin est le niveau des attributs émotionnels (midot) d’Atsilout (Emanation). Les attributs
émotionnels naissent de I'intellect, comme dans I’analogie expliquée plus haut. C’est la le sens du
Yessod d’Imma qui s’achéve a la poitrine,

Le Zeir Anpin est constitué des attributs émotionnels du Monde d’Atsilout et, comme dans le modele hu-

main, ceux-ci naissent de l’intellect. Ainsi, le Yessod d’Imma qui s’achéve a la poitrine décrit le point ou I’in-
tellect cede la place a I’émotion.
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c’est-a-dire le flux de I’intellect qui se transforme pour devenir un attribut émotionnel. (Ailleurs, le
sens de «jusqu’a la poitrine » est expliqué ainsi : méme les attributs émotionnels, bien qu’ils soient
essentiellement de simples attributs émotionnels, sont eux aussi composeés de trois niveaux : 'Ho-
khma, Bina et Daat ; 'Hessed, Guevoura et Tiferet ; Netsa'h, Hod et Yessod.)
Cette partie précise le sens de ’achévement du Yessod d’Imma a la poitrine : c’est 1a que le flux de I'intellect
devient émotion. La longue parenthése explique ensuite pourquoi le point se situe a la poitrine : chaque at-

tribut émotionnel se compose lui-méme de trois niveaux — un niveau intellectuel ('Hokhma, Bina et Daat),

un niveau émotionnel ('Hessed, Guevoura et Tiferet) et un niveau d’action (Netsa'h, Hod et Yessod).
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0w
11 s’agit du niveau de la raison et de la dimension intérieure du 'Hessed, du 'Hessed lui-méme, et
du niveau de son effusion. Ces trois niveaux sont également appelés « trois tiers ».

Prenons le 'Hessed (bonté) comme exemple : il comporte une raison intérieure qui le suscite, la bonté elle-

méme et I’acte de la prodiguer. Ces trois niveaux sont appelés les « trois tiers » de I’attribut.
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Le tiers supérieur est le niveau de 'Hokhma, Bina et Daat de I’attribut émotionnel lui-méme, et
non de véritables 'Hokhma, Bina et Daat ; c’est la le sens de « jusqu’a la poitrine ». Le niveau du
'Hessed lui-méme constitue le tiers médian,

Le tiers supérieur est I’« intellect au sein de I’émotion », la raison interne a I’attribut, et non I’intellect véri-

table ; il s’étend « jusqu’a la poitrine ». La bonté elle-méme constitue le tiers médian.
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qui va de la poitrine au nombril. Le niveau de Netsa'h, Hod et Yessod de I’attribut émotionnel lui-
méme constitue le tiers inférieur, du nombril aux cuisses ; il est la source de Netsa'h, Hod et Yes-
sod de ’ensemble du partsouf, qui sont les jambes. Le tiers supérieur est celui qui se tourne vers le
haut pour recevoir de sa cause.

Sur la carte corporelle du partsouf, le tiers médian va de la poitrine au nombril, et le tiers inférieur du nom-

bril aux cuisses ; ce dernier est la source des jambes, c’est-a-dire de Netsa'h, Hod et Yessod de I’ensemble du

partsouf. Le tiers supérieur se tourne vers le haut pour recevoir de sa source supérieure.
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C’est 1a le sens du Yessod d’Imma qui s’achéve a la poitrine : des véritables 'Hokhma, Bina et Daat
— les mo'hin de la téte — découle un flux qui devient les mo'hin, le niveau de 'Hokhma, Bina et
Daat des attributs émotionnels du cceur ; tel est le tiers supérieur. Pourtant, nous disons que I’in-
tellect se transforme en un attribut émotionnel véritable.

Ainsi, le Yessod d’Imma qui s’achéve a la poitrine signifie que I’intellect véritable de la téte transmet un flux

qui devient '« intellect » des émotions, leur tiers supérieur. Le texte affirme néanmoins que l'intellect se
transforme réellement en émotion.
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Car le tiers supérieur du corps est, par sa nature méme, un véritable attribut émotionnel ; il n’est
appelé mo'hin que par rapport aux attributs émotionnels. Mais par rapport a I’intellect lui-méme,
cela s’appelle se transformer en la nature méme d’un attribut émotionnel.)

La raison en est que le tiers supérieur du corps est réellement de I’ordre de I’émotion ; on ’appelle « mo'hin

» uniquement en comparaison avec les émotions qui se trouvent au-dessous. Par rapport a I'intellect pro-
prement dit, ce qui s’y produit est une véritable transformation en émotion.
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Cependant, il faut un intermédiaire pour unir le Yessod d’Imma aux attributs émotionnels, qui
sont le Zeir Anpin. Il s’agit du niveau de la gorge, ou les mo’hin commencent a se transformer
pour devenir la force vitale des attributs émotionnels ; ils sont descendus de leur nature premieére,
ou ils étaient intellect, c’est-a-dire 1’état de maturité des mo’hin (gadlout).

Entre le Yessod d’Imma, qui reléve de I'intellect, et le Zeir Anpin, qui reléve des émotions, un intermédiaire
est nécessaire : la gorge. C’est la que les mo’hin commencent a devenir la force vitale des émotions, apres
avoir quitté leur état premier d’intellect dans sa pleine maturité (gadlout).
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Et maintenant, dans la gorge, il se contracte au niveau des mo'hin a I’état immature (katnout), afin
de se transformer en attribut émotionnel. C’est pourquoi s’y trouve le niveau de Mitsrayim, meit-

sar Mi.

Pour se transformer en émotion, I'intellect se contracte dans la gorge et passe a un état « petit » ou immature
(katnout), a I’'opposé de gadlout. C’est pourquoi la gorge est Mitsrayim, meitsar Mi, « I’étroitesse de Mi ».
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Le niveau de Mi correspond aux cinquante portes de Bina, qui se déploient dans les attributs émo-
tionnels. Lorsqu’elles se trouvent dans la gorge, elles sont dans I’étroitesse et I'immaturité les plus
extrémes, car elles se situent dans un état d’étroitesse et d’immaturité par rapport aux mo'hin
lorsqu’ils sont dans la téte, comme on I’a dit plus haut,

Mi (*”n) a pour valeur numérique cinquante et désigne les cinquante portes de Bina, I’intellect qui se déverse

dans les émotions. Dans la gorge, cet intellect est a son état le plus étroit et le plus réduit, comparé a son état
dans la téte.
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Et aussi en ce qui concerne les attributs émotionnels du cceur : lorsque I’attribut est devenu une
nature émotionnelle, I'intellect I’'amplifie alors, de sorte qu’il se déploie largement, comme dit plus
haut.

La gorge est elle aussi étroite par rapport au cceur, ou I'intellect, devenu émotion, fait que celle-ci se déploie

largement.
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Dans la gorge, en revanche, il n’est pas encore de nature émotionnelle sous une forme révélée, et
il n’est pas non plus dans I’état de maturité des mo'hin. C’est pourquoi elle est plus étroite que le

niveau de I'intellect et que celui des attributs émotionnels.

Dans la gorge, le flux n’est ni une émotion révélée ni un intellect parvenu a maturité ; elle est donc plus
étroite que I'un comme que ’autre. Cela achéve d’expliquer pourquoi la gorge est appelée « I’étroit ».
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SECTION 3 - 112-14

'Haran, la gestation et Pharaon
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C’est 1a ce que I’on trouve dans les écrits de I’Ari Zal: garon (la gorge) et Charan relévent d’une
seule et méme notion, comme il est expliqué dans le Likkutei Torah [de I’Ari Zal], au debut de la
paracha Vayetsé: les deux ont la méme valeur numérique.

Les écrits de I’Ari Zal établissent un lien entre la gorge (garon, 1173) et Charan (j1n), la ville vers laquelle Yaa-

kov se mit en route au début de la paracha Vayetsé, car les deux mots ont la méme valeur numérique. Le

texte cite le Likkutei Torah sur cette paracha, parmi les écrits de I’Ari Zal.
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Puisque le niveau de la gorge est celui de I’étroitesse et de I'immaturité, il correspond donc a celui
de Charan. En effet, les jugements et les rigueurs (guevourot) procédent de I'immaturité des mo’-
hin, comme on le sait d’apres I'image du nourrisson, qui ne peut absolument pas supporter quoi
que ce soit qui aille a ’encontre de sa volonté, car son intellect est extrémement limité ;

La gorge, lieu d’étroitesse et d’immaturité, est a ’origine des jugements rigoureux (dinim et guevourot), et

Charan, qui évoque charon, la «colére», les représente. Un jeune enfant l’illustre: son esprit étant limite, il

ne peut supporter quoi que ce soit qui contrarie sa volonté.
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mais un ancien, dont ’esprit est recueilli, peut supporter ce qui va a I’encontre de sa volonté, car
son esprit est posé, grace au niveau des mo’hin de maturité, comme il est écrit: «La sagesse se
trouve chez les anciens. » C’est pourquoi, du niveau de la gorge, émane le niveau de Charan.

Un ancien, dont I’intelligence est posée et miire, peut supporter ce qui contrarie sa volonté, comme le dit le

verset: «La sagesse se trouve chez les anciens.» Ainsi, la gorge étroite et immature est a I’origine de «Cha-

ran», la rigueur.
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Or, ce niveau ou les mo'hin se trouvent dans la gorge, comme décrit plus haut, et qui est appelé
Mitsrayim, est le niveau de 1'ibbour (gestation), comme il est mentionné dans Pri Etz Chaim, dans
la Porte de Pessa'h : le niveau de 1'ibbour est celui ou le Zeir Anpin est inclus « trois dans trois », en

état de gestation dans le sein d'Imma.

Pri Etz Chaim, dans sa Porte de Pessa'h, décrit un état du Zeir Anpin appelé ibbour, gestation dans le sein
d'Imma, ou il est inclus « trois dans trois » : ses trois attributs inférieurs sont repliés a l'intérieur des trois
qui les précedent, comme un feetus. Les mo'hin retenus dans la gorge, Mitsrayim, correspondent a cet état

de gestation.
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Car telle est la signification de la gestation : la gorge s'interpose et les attributs émotionnels ne se
révelent pas dans le cceur sous la forme d'une naissance et d'une révélation effective. Il existe éga-
lement, en bas, dans le service [divin], cette méme notion de gestation, comme dit plus haut : elle

se trouve dans 1'étroitesse de la gorge.

Dans la gestation, la gorge s'interpose entre 1'intellect et le coeur ; les émotions ne sont donc pas encore «
nées » et révélées dans le cceur. Le méme état existe dans le service de D.ieu d'une personne.
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C'est-a-dire lorsqu'on comprend bien Sa grandeur, béni soit-11, et que 1'on éprouve de 1'amour et

de la crainte a 1'état latent, mais qu'on ne les fait pas surgir pour qu'ils se révelent dans son cceur.

Une personne peut bien comprendre la grandeur de D.ieu et éprouver en elle de 1'amour et de la crainte ;
pourtant, ceux-ci restent cachés et ne deviennent jamais des sentiments manifestes dans son cceur.
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Cela tient au fait qu'ils se trouvent dans 1'obstruction de la gorge ; ils y demeurent en état de gesta-

tion et de dissimulation, sans parvenir a se révéler dans le ceeur, etc.

La raison en est une obstruction dans la gorge : les sentiments y restent a 1'état de gestation et de dissimula-

tion, sans parvenir au cceur.
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C’est aussi le sens du verset: « Pharaon se tenait au-dessus du Fleuve.» Autrement dit, lorsque Zeir
Anpin se trouve dans I’état de gestation, qui est le mystere de Mitsrayim, il est alors dit: « Pharaon
se tenait», etc. Car le Fleuve est le Yessod d’Imma, ou les mo’hin sont dans un état de gestation et

de dissimulation,

Le verset sur Pharaon se tenant au-dessus du Fleuve prend ainsi tout son sens: lorsque Zeir Anpin est en
gestation, les mo’hin sont cachés dans le «Fleuve », le Yessod d’Imma qui traverse la gorge.
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c’est-a-dire lorsqu’ils se trouvent dans I’étroitesse de la gorge, comme dit plus haut. La, Pharaon,
qui est la nuque, se tient et foule le Fleuve mentionné plus haut, empéchant ainsi la naissance, etc.
Dans le service de D.ieu, cela correspond au niveau des désirs étrangers qui empéchent le dévoi-

lement des attributs émotionnels, etc.

Pharaon, l’arriére de la nuque, se tient sur ce canal et foule celui-ci, empéchant la naissance. Chez

I’homme, cela désigne les désirs étrangers qui empéchent I’'amour et la crainte de s’exprimer dans le cceur.

SECTION 4 - 115-18

Naissance, voix et joie
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Or, apres avoir expliqué la notion de Mitsrayim, qui correspond a la gorge, et montré que 1’exil
d’Egypte a lieu lorsque Zeir Anpin s’y trouve au niveau de la gestation,

Cela résume ce qui a été établi : Mitsrayim correspond a la gorge, et 'exil d’Egypte est le temps ot Zeir An-
piny est retenu dans un état de gestation.
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nous pouvons maintenant expliquer la sortie d’Egypte, qui correspond au niveau de la naissance :
les attributs émotionnels sortent de la contemplation pour se révéler, et alors ils prennent de
I’ampleur.

La sortie d’Egypte est donc une naissance : les émotions se manifestent a la suite de la contemplation, puis

prennent de I'ampleur. Dans le service de D.ieu, cela correspond au moment ou la méditation sur la gran-
deur de D.ieu fait enfin naitre un amour et une crainte ressentis.
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Or, ce qui les fait passer de I’état caché — qui est la gestation — a la révélation — qui est la nais-
sance — est également la gorge mentionnée plus haut, car la voix émane de la gorge. Et c’est la voix

qui fait passer les attributs émotionnels de I’état caché mentionné plus haut a la révelation.

La méme gorge qui retient les émotions les libére aussi, car la voix en émane. La voix fait sortir les émotions
cachées pour les révéler, comme le maamar va ’expliquer a propos de la voix de la lecture de la Torah.
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Or, il a été expliqué plus haut que cette naissance et cette révélation des attributs émotionnels re-
levent également de la joie. Car la joie est un aspect de la révelation : lorsque le roi est joyeux, il se
révele.
Le maamar précédent a expliqué que cette naissance des émotions est également la joie, car la joie signifie
la révélation. Lorsqu’un roi est joyeux, il se montre ouvertement.
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Et cette joie est celle dont il est écrit : « Que tu es belle et que tu es agréable, amour dans les dé-
lices. » 11 est expliqueé la qu’il s’agit du niveau de Knesset Israél (I’Assemblée d’Israél), qui est ap-
pelé «joie », car il est le niveau de la révélation du monde révéleé (alma de’itgalya).
La joie qui nait avec les attributs émotionnels est liée au verset : « Que tu es belle et que tu es agréable,
amour dans les délices. » Le texte rappelle I’explication selon laquelle il s’agit de Knesset Israél, I’Assemblée

d’Israél, que la Kabbale identifie a Mal’hout. Elle est appelée « joie » parce qu’elle est le monde révéle, le ni-

veau ot la divinité se manifeste ouvertement.
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C’est aussi ce qui est appelé « amour dans les délices ». Pour expliquer la racine de la question, il a
été expliqueé plus haut que la naissance a lieu lorsque Zeir Anpin sort du ventre d’Imma pour se
révéler.

Knesset Israél est également appelée « amour dans les délices ». Pour en expliquer la racine, le texte revient

a la notion de naissance : Zeir Anpin, c’est-a-dire les attributs émotionnels, sort du ventre d’Imma pour se

manifester ouvertement.
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Alors commence la construction de la configuration (partsouf) de Mal’hout, qui est le niveau de
Noukva, car elle commence derriére Zeir Anpin. (Comme il est mentionné dans Etz Chaim : ily a
une ouverture en face de la poitrine de Zeir Anpin, dans son dos, par laquelle Mal’hout sort.

Une fois Zeir Anpin né, commence la construction de la configuration de Mal’hout, la Noukva, ou contrepar-

tie féminine. Selon Etz Chaim, elle commence derriére Zeir Anpin et sort par une ouverture dans son dos,

en face de sa poitrine.
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Tel est le sens de : « Mon bien-aimé a avancé la main par 'ouverture. ») C’est-a-dire que la
construction de la configuration de 1a Noukva commence derriére Zeir Anpin, qui représente la di-
mension extérieure (‘hitsoniyout).

Le verset « Mon bien-aimé a avancé la main par I’ouverture » est interprété comme une allusion a cette ou-

verture. Commencer « derriére » signifie que la Noukva est d’abord construite a partir de la dimension exté-

rieure de Zeir Anpin.
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C’est pourquoi la joie, qui est Knesset Israél, le monde révélé, advient apres la naissance de Zeir
Anpin : ensuite, lorsque le Yessod d’Imma se révele au niveau de la poitrine de Zeir Anpin — ce qui
correspond a la naissance des attributs émotionnels appelés Zeir Anpin —, la formation de la confi-
guration de la Noukva commence.

Cela explique pourquoi la joie, Knesset Israél, le monde révélé, advient apres la naissance de Zeir Anpin.

C’est seulement lorsque le Yessod d’Imma se révele au niveau de la poitrine, ce qui correspond a la nais-

sance des attributs émotionnels, que la Noukva commence a se former.
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Mais le fond de la question est que Mal’hout comporte deux niveaux : la dimension extérieure et la
dimension intérieure, comme il est mentionné (dans Zohar HaRakia), au début de la paracha Be-
reishit, a propos de la phrase « Comme un lis », etc.,

Le point plus profond est que Mal’hout posséde une dimension extérieure et une dimension intérieure. Le

texte cite Zohar HaRakia, un commentaire kabbalistique sur le Zohar, au début de Bereishit, a propos des

premiers mots du Zohar sur « un lis parmi les épines ».
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«Ainsi est ma bien-aimée » : la dimension extérieure de Mal’hout, c’est-a-dire ce qui descend dans
[les mondes de] Béria, Yetsira et Assiya pour leur donner vie, est le « lis parmi les épines » ; la di-
mension intérieure de Mal’hout, qui ne descend absolument pas, est le niveau de « ma bien-aimée
».

La dimension extérieure de Mal’hout descend dans les mondes de Béria, Yetsira et Assiya pour leur donner

vie ; elle est donc le « lis parmi les épines », vivant au milieu des mondes inférieurs. Sa dimension inté-

rieure, elle, ne descend absolument pas : c’est elle qui est désignée par « ma bien-aimée ».
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Or, ce qui est mentionné dans Etz Chaim — que Mal’hout advient a partir de I’ouverture située
dans le dos de Zeir Anpin — concerne la dimension extérieure de Mal’hout, qui est le niveau de la
dimension extérieure de la parole. Ce niveau advient par I’ouverture dans son dos, car la racine de
sa construction se trouve derriére Zeir Anpin.

Ainsi, laffirmation d’Etz Chaim selon laquelle Mal’hout provient de I’ouverture située dans le dos de Zeir

Anpin ne concerne que sa dimension extérieure, le coté extérieur de la parole. Mal’hout est la Séfira de la
parole, par laquelle la parole de D.ieu crée les mondes et les gouverne.
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Mais sa dimension intérieure, qui est la dimension intérieure (pnimiyout) de la parole, a pour ra-
cine de construction la dimension intérieure du Zeir Anpin. (Voir aussi ce qui est écrit a ce sujet
sur [le verset] «Il y a soixante reines», etc., «Ma colombe est unique», etc.) Et ce niveau, c’est-a-
dire sa dimension intérieure, est appelé «I’épouse de Moché »,

Sa dimension intérieure, le coté intérieur de la parole, se construit a partir de la dimension intérieure du

Zeir Anpin. Le texte renvoie a ’explication des versets «Il y a soixante reines» et «Ma colombe est unique»,
et appelle cette dimension intérieure «1’épouse de Moché ».
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car Moché est «I’époux de la Reine (Matronita) », et elle est également appelée Knesset Israél, car
la dimension intérieure du Zeir Anpin est la source de I’ensemble des ames d’Israél ; et c’est a son
sujet qu’il est dit : «Que tu es belle et que tu es agréable, amour dans les délices. » Et ceci est égale-
ment le niveau de la joie.

Moché est appelé «I’époux de la Reine», celui qui est uni a la Mal'hout intérieure. Elle est Knesset Israél

parce que la dimension intérieure du Zeir Anpin est la source de toutes les A&mes juives prises ensemble ; elle

est I'’«amour dans les délices» du verset, qui correspond également au niveau de la joie.
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Or, il a éeté expliqué plus haut que ce qui les fait sortir de la dissimulation — qui est le niveau de
gestation — pour les amener a la révélation, qui est la naissance, c’est également la gorge, c’est-a-
dire par lavoix qui s’y trouve.

Le texte revient au second réle de la gorge : par la voix qui en émane, elle fait passer les émotions de la ges-
tation a la naissance.
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C’est 1a le sens de ce qui a été expliqué plus haut au sujet de « La voix est la voix de Yaakov » : il
s’agit de celui qui lit dans la Torah. En effet, par la lecture de la Torah écrite, appelée Mikra, on les
fait sortir de la dissimulation pour les amener a la révélation, de sorte qu’il y ait le niveau de la
naissance. C’est pourquoi elle est appelée Mikra,

Le maamar précédent interprétait « La voix est la voix de Yaakov » comme désignant une personne qui lit

dans la Torah. Lire a voix haute la Torah écrite, appelée Mikra, fait sortir les émotions de leur dissimulation
et les ameéne a la révélation.
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car ce nom vient de la lecture (keria) : on lit a voix haute afin de les faire sortir de la dissimulation
— qui est le niveau de gestation — pour les amener a la révélation, qui est la naissance, comme in-

diqué plus haut.

Le nom Mikra vient de keria, « lecture » ou « appel » : on lit a voix haute, et ’on « appelle » ainsi les émotions

hors de leur dissimulation, les faisant passer de la gestation a la naissance.
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La Torah écrite: 1a sagesse suggeree
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Et c’est précisément par le Mikra, c’est-a-dire la Torah écrite, car la différence entre la Torah écrite
et la Torah orale est que la Torah écrite reléve des mo'hin d’Abba, tandis que la Torah orale releve
des mo'hin d’Imma. C’est pourquoi, dans la Torah écrite, I’exigence porte précisément sur les
lettres : elles sont dénombrées et comptées, et doivent étre tracées conformément a la halakha.
Pourquoi la Torah écrite en particulier ? Parce qu’elle procéde des mo'hin d’Abba, 'Hokhma, tandis que la

Torah orale procede des mo'hin d’Imma, Bina. C’est pourquoi la Torah écrite est si exigeante quant a ses
lettres : elles sont comptées, et un rouleau de Torah doit étre écrit exactement selon la halakha.
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Autrement dit, les lettres de la Torah écrite ne sont, en elles-mémes, que des allusions a la sagesse.
Ainsi, bien qu’on comprenne et saisisse par son intelligence davantage que ce qui est explicite-
ment écrit, il n’est pas permis d’ajouter des lettres en fonction de cette compréhension plus
profonde.

Les lettres de la Torah écrite ne sont que des allusions a une sagesse qui les dépasse. Ainsi, méme celui qui
comprend davantage que ce qui est écrit ne peut ajouter une seule lettre pour I’exprimer.
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La raison en est que la Torah écrite reléve du niveau des mo'hin d’Abba, c’est-a-dire de 'Hokhma
(sagesse), et que « pour le sage, une allusion suffit » : les combinaisons de ses lettres font allusion a
la maniere dont la 'Hokhma se déploie. Ainsi, la lettre alef est composée d’un youd a son sommet,
d’un youd a sa base et d’un trait en son milieu.
La 'Hokhma est un éclair trop profond pour étre exprimeé par des mots ; elle ne peut donc étre suggérée que
par une allusion : « pour le sage, une allusion suffit ». Méme la forme des lettres indique comment la '"Hokh-

ma se déploie ; I’alef, par exemple, se compose d’un youd supérieur, d’'un youd inférieur et d’un trait entre
les deux.
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C’est une allusion a la 'Hokhma supérieure et a la 'Hokhma inférieure, qui sont le youd de Havaya
et le youd d’Ado-nai. Parfois, a la place du youd inférieur, on trace un dalet, car

Les deux youd de I’alef représentent la 'Hokhma supérieure et la 'Hokhma inférieure : le youd du Nom Ha-

vaya et le youd du Nom Ado-nai. Parfois, le youd inférieur s’écrit sous la forme d’un dalet.
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Mal'hout, qui est la 'Hokhma inférieure, est appelée dal, « pauvre ». La ligne qui va en diagonale,
en forme de vav, est le niveau de Tiferet, qui unit 'Hokhma et Mal'hout.

Le dalet est employé parce que Mal'hout, la 'Hokhma inférieure, est appelée dal, « pauvre » : elle ne possede
rien en propre et ne recoit que ce qui lui est transmis. Le vav diagonal qui les relie est Tiferet, qui unit la
'Hokhma d’en haut a Mal'hout d’en bas.
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De méme, le beit est formé de trois lignes : une en haut, une en bas et une a droite ; lui aussi
évoque la maniere dont le flux est amené.

Le beit est lui aussi formé de trois lignes, une en haut, une en bas et une a droite, et sa forme évoque la ma-
niére dont le flux est amené.
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De méme, le guimel est une seule ligne, un vav, avec un point — un youd — au-dessous. Cela in-
dique le niveau de Yessod ; c’est pourquoi il est appelé guimel,

Le guimel est un vav, une ligne, avec un youd, un point, a son pied. Cette forme évoque Yessod, le canal qui
transmet le flux, et c’est pourquoi cette lettre est appelée guimel.
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car il est gomel dalim, «qui fait du bien aux pauvres». C’est-a-dire qu’il dispense bonté et abon-
dance a Mal'hout, appelée dal, «pauvre», comme il est écrit : « Heureux celui qui préte attention
au pauvre », etc.

Le guimel évoque gomel dalim, «qui fait du bien aux pauvres» : Yessod dispense bonté et abondance a Mal'-

hout, appelée dal, «pauvre». Le verset « Heureux celui qui préte attention au pauvre» est cité a I’appui de
cette appellation de Mal'hout.
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A présent, le vav et le youd [du guimel] sont comme la lettre vav, sauf que la forme de la lettre vav
est un youd [puis] un vav, afin d’indiquer le noyau intérieur de la goutte, qui est le youd au com-
mencement du flux, etc. ; celui-ci se déploie ensuite dans le flux du vav, comme on le sait.

Le vav et le youd du guimel ressemblent a la lettre vav, mais dans ’ordre inverse. Le vav s’écrit avec un petit

youd a son sommet et un trait en dessous ; cela montre que le flux commence par une « goutte » concentrée,

le youd, puis s’étend vers le bas sous forme de trait.
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Le guimel, en revanche, est inversé : le vav est en haut et le youd en bas, afin d’indiquer ’achéve-
ment du flux dans Mal'hout, aprés que la lumiére et le flux ont été attirés depuis celui qui donne,
etc.
Dans le guimel, I’ordre est inversé : le trait est en haut et le point en bas, ce qui montre que le flux s’achéve
dans Mal'hout apres avoir été attiré depuis celui qui donne. La note de Kehot ajoute une ligne tirée du ma-

nuscrit : le youd du vav est la lumiére de la 'Hokhma supérieure qui brille dans les attributs émotionnels,
tandis que le youd du guimel est Mal'hout, la 'Hokhma inférieure, qui recoit d’eux.
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De méme, toutes les lettres et les couronnes (tagin) qui les surmontent sont autant d’allusions a la
qualité de I’attraction, etc. La sagesse qui réside dans I’attraction de ces lumiéres est la sagesse de
la Torah écrite. Dans la Torah écrite, elle ne se révele que sous forme d’allusion ; elle n’y apparait
pas comme une compreéhension et une intelligence véritablement explicites dans les lettres de la
Torah écrite.

Toutes les lettres, ainsi que les petites couronnes (tagin) qui surmontent certaines d’entre elles, sont des al-

lusions de cette nature. La Torah écrite contient sa sagesse sous forme d’allusions seulement ; celle-ci n’est
pas exposeée dans ses lettres sous la forme d’une compréhension explicitée.
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(En effet, dans les récits de la Torah, tels que I'histoire de Lavan et celle de Balak, le sens simple
révelé dans le verset, que I’on comprend ouvertement a partir des lettres, bien qu’il constitue une
Torah entiere, est néanmoins appelé « le vétement de la Torah » dans le Zohar) (Part III, folio 152).

Méme les récits de la Torah, comme ceux de Lavan et de Balak, dont le sens simple ressort clairement des
mots et qui constituent pleinement de la Torah, sont appelés par le Zohar « le vétement de la Torah ».
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Mais les corps de la Torah (gufei Torah) sont ce qui se revét dans les vétements ; ils ne se révelent
pas explicitement dans les lettres, mais seulement selon le principe : « pour le sage, une allusion ».
C’est a ce sujet que David dit : « Ouvre mes yeux, et je contemplerai », etc., afin qu’il comprenne la
sagesse a partir des allusions. Dans la Torah également, il existe le niveau de « I’Ame de I’ame ».
Sous le vétement se trouve le « corps » de la Torah ; plus profondément encore, il y a son ame et « ’Ame de

son ame ». Ces dimensions ne sont qu’évoquées dans les lettres. Par sa priére « Ouvre mes yeux, et je
contemplerai », David demande a percevoir la sagesse cachée dans les allusions.
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Et voyez ce que le Ramaz (Rabbi Moché Zacuto) écrit a cet endroit, a titre d’exemple, au sujet du
verset «Etvoici les rois»: il s’agit certainement d’un événement qui s’est réellement produit, et les
choses se sont passées ainsi; mais les mystéres du Monde de Tohou y sont cachés. C’est pourquoi
le nom de laville de certains d’entre eux est mentionné, et celui des autres ne I’est pas; et, pour le

dernier, le nom de son épouse est mentionne.

Rabbi Moché Zacuto (le Ramaz), commentateur du Zohar, donne un exemple: la liste des rois d’Edom qui
commence par «Et voici les rois». Les événements se sont réellement produits, mais le passage recele aussi
les mystéres du Monde de Tohou (Chaos), le monde primordial dont les lumiéres étaient trop intenses pour
leurs réceptacles. C’est pourquoi les détails varient d’un roi a ’autre : le nom de la ville de certains est indi-

qué, celui des autres ne I’est pas, et seul le dernier a son épouse nommeée.
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Il existe encore plusieurs autres difféerences qui, pour le récit, ne changent rien, mais qui, selon le
sens mystique, font allusion a des choses merveilleuses, comme il est écrit dans les ouvrages de
I’Arizal, dans Etz Chaim et Otzros Chaim.

Ces variantes ne changent rien au récit lui-méme, mais, dans la lecture mystique, elles font allusion a des

choses merveilleuses. Etz Chaim et Otzros Chaim de I’Arizal les expliquent comme relevant des mystéres de
Tohou.
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Il s’ensuit que les lettres et les versets de la Torah écrite sont tous des allusions a la sagesse, et non
une révélation de I'intellect dans les lettres, comme c’est le cas dans la Torah orale, ainsi qu’il sera
expliqué plus loin.

La conclusion est que tout ce qui se trouve dans la Torah écrite, lettres comme versets, constitue une allu-

sion a la sagesse qui s’y trouve. Ce n’est pas, comme dans la Torah orale, un intellect exposé ouvertement

dans les mots; le maamar I’expliquera plus loin.
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Car la révélation de l'intellect dans la Torah écrite est ce qui est appelé le «vétement de la Torah »,
comme dit plus haut, et le vétement est dévoilé. Mais méme les corps de la Torah,

Ce que la Torah écrite révele ouvertement, son sens simple, n’est que le «vétement de la Torah», comme

I’appelle le Zohar. Le vétement est ce qui apparait.
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qui sont les détails des lois, et a plus forte raison les mystéres, appelés «I’ame de la Torah» et «le
mystére des mystéres», qui sont ’Ame de I’Ame, ne sont nullement dévoilés dans les lettres de la
Torah écrite; ils ne le sont que sous la forme d’une allusion adressée au sage.
Le «corps» de la Torah — les détails de ses lois — et, a plus forte raison, son «dme» et son «ame de I’ame »,
ses mysteres, n’apparaissent pas du tout dans les lettres écrites; ils ne s’y trouvent que sous forme d’allu-

sions destinées au sage. Les détails des lois sont explicités seulement dans la Torah orale, comme le maamar

poursuit en I’expliquant.
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C’est parce que la Torah écrite proceéde de la 'Hokhma supérieure, qui se situe au-dela du niveau
ou les lettres elles-mémes révelent effectivement quelque chose ; car la révélation de I'intellect
dans les lettres reléve du niveau de Bina, comme il sera expliqué plus loin.

La raison en est que la Torah écrite provient de la 'Hokhma supérieure, qui n’est pas révelée dans les lettres.
Exprimer une idée en mots reléve de Bina, comme le texte I’expliquera.
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Mais, a partir de la 'Hokhma, la révélation ne peut se faire que par allusion ; c’est 1a le sens de «
pour le sage, une allusion ». C’est pourquoi il n’est permis d’ajouter pas méme une seule lettre se-
lon I’étendue de sa compréhension et de son appréhension, etc.,

La 'Hokhma ne peut étre transmise que par allusions : « pour le sage, une allusion ». Nul ne peut donc ajou-
ter ne serait-ce qu’une lettre a la Torah écrite sous prétexte qu’il comprend davantage.
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puisque la sagesse ne se révele pas effectivement dans les lettres ; il n’y a donc pas lieu d’ajouter
des lettres en raison d’'une compréhension plus étendue, etc., car on rendrait ainsi la Torah inva-
lide. L’allusion doit étre précisément telle qu’elle figure dans la Torah écrite que Moché recut de la
bouche du Tout-Puissant.
Puisque la sagesse ne s’exprime pas effectivement dans les lettres, une compréhension plus vaste ne saurait
justifier I’ajout de lettres ; un tel ajout rendrait le rouleau de la Torah invalide. L’allusion doit demeurer

exactement telle que Moché la recut « de la bouche du Tout-Puissant », littéralement « de la bouche de Gue-

voura », la Puissance.
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La Torah orale: une bonne et vaste terre
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Il ressort de la que la Torah écrite émane du niveau de la 'Hokhma supérieure, qui est le niveau
des mo'hin d’Abba ; c’est pourquoi elle est appelée « I'instruction de ton pere ». Et la Torah orale
est appelée « I’enseignement de ta meére ».

La Torah écrite, issue de la 'Hokhma supérieure, constitue les mo'hin d’Abba, le « pére » ; elle est donc ap-

pelée « l'instruction de ton pére » dans le verset des Proverbes. La Torah orale est « ’enseignement de ta
mere », issue d’Imma.
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C’est donc précisément par le Mikra, c’est-a-dire la Torah écrite, qui est le niveau des mo'hin
d’Abba, que [les attributs émotionnels] passent de la dissimulation a la révélation. C’est 1a le sens
de « La voix est la voix de Yaakov » : dans la gorge, la voix de la lecture de la Torah écrite les fait
passer de la dissimulation a la révélation.

Voila pourquoi c’est en particulier la lecture a voix haute de la Torah écrite, les mo'hin d’Abba, qui fait sortir

les émotions cachées pour les révéler. « La voix est la voix de Yaakov » désigne la voix de cette lecture, qui
vient de la gorge.
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Mais la Torah orale est le niveau des mo'hin d’Imma, c’est-a-dire Bina (voir a propos [du verset] «
Jardin clos », sur le théme de « une compréhension supplémentaire (bina yeteira) a été donnée a la

femme ») ; elle est la source des combinaisons de lettres, qui sont les « gravures d’un sceau »,

La Torah orale reléve des mo'hin d’Imma, Bina, et Bina est la source des combinaisons de lettres, c’est-a-
dire des mots qui explicitent une idée. Le texte les appelle « gravures d’un sceau », expression de la Torah
désignant les noms gravés sur les pierres du Grand Prétre. La premiére parenthéese renvoie a la discussion
sur « Jardin clos » et a ’enseignement des Sages selon lequel une compréhension supplémentaire a été don-
née a la femme.
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comme, par exemple, dans ’Ame humaine : les combinaisons de lettres naissent de la compréhen-
sion et de la faculté de saisir ; elles se multiplient exactement en fonction de la compréhension.
Lorsque sa compréhension et sa faculté de saisir sont vastes, les combinaisons de lettres sont elles

aussi nombreuses,

Chez une personne, les mots procedent de la compréhension : plus elle saisit une idée largement, plus elle
dispose de mots pour I’exprimer.
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et si sa compréhension est limitée, les lettres sont peu nombreuses. Car les lettres sont des récep-
tacles pour la lumiére de la compréhension et de la faculté de saisir : la compréhension et la facul-
té de saisir se révelent dans les lettres. Par conséquent, a mesure que la lumiére abonde, les récep-

tacles abondent eux aussi.

Une compréhension étroite produit peu de mots. Les lettres sont des réceptacles pour la lumiére de la com-

préhension ; plus cette lumiére est grande, plus elle requiert de réceptacles.
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(Il n’en va pas de méme du niveau de 'Hokhma, qui est au-dessus de la compréhension : elle ne se
révele pas véritablement dans les lettres, mais seulement sous la forme de « pour le sage, un signe

suffit » ; c’est pourquoi les lettres ne se multiplient pas, etc., comme dit plus haut.)

La 'Hokhma est différente : elle est au-dessus de la compréhension et n’est pas véritablement contenue dans

les lettres ; elle n’y est qu’indiquée. Ses lettres ne se multiplient donc pas.
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Il en va de méme en haut : la Torah orale est appelée « I'instruction de ta mére », puisqu’elle reléve
du niveau des mo'hin d’Imma. En effet, de méme que la goutte du péere forme, dans le ventre de la
mere, un enfant doté de deux cent quarante-huit membres, etc.,

De méme en haut, la Torah orale vient d’Imma. Tout comme une unique goutte du pere se développe dans le

ventre de la meére jusqu’a devenir un enfant doté de tous ses membres, une bréve allusion dans la Torah

écrite se déploie dans la Torah orale en un ensemble de détails complets.
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de méme, a partir d’'un seul verset, « Vous demeurerez dans des souccot », se forme, dans la Torah
orale, le traité Soucca, ainsi que les commentaires de Rachi, de Tosafot et des décisionnaires. Cela
tient au fait qu’elle est le niveau d’Imma, qui est la compréhension. C’est pourquoi elle est appelée
«un bon et vaste pays ».

Un seul verset, « Vous demeurerez dans des souccot », devient tout un traité, Soucca, avec les commentaires

de Rachi, de Tosafot et des décisionnaires. Cette ampleur d’Imma, la compréhension, explique pourquoi la

Torah orale est appelée « un bon et vaste pays ».
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Et c’est pourquoi elle est également appelée «la terre du cerf (tsvi)» : elle est semblable au cerf,
dont la peau ne peut contenir la chair, car lorsque la chair lui est retirée, la peau se rétracte. Mais
tant que la chair est en lui, a mesure que celle-ci grandit, sa peau grandit également.

La Terre d’Israél est également appelée «la terre du cerf (tsvi)», et les Sages disent que la peau du cerf ne

peut contenir sa chair. Le texte explique que lorsque la chair lui est retirée, la peau se rétracte, tandis que
tant que la chair est présente et grandit, la peau grandit avec elle.
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Telle est I’analogie avec la Torah orale, qui est constituée des mo’hin d’Imma, le niveau de la facul-
te de compréhension, laquelle se revét dans les lettres comme la lumiere dans un réceptacle, de
facon révélée. C’est pourquoi, a mesure que la compréhension augmente, les lettres se multiplient
d’elles-mémes.

Il en va ainsi de la Torah orale : la compréhension se revét dans ses mots comme la lumiére dans un récep-

tacle. A mesure que la compréhension grandit, les mots grandissent avec elle, comme la peau du cerf gran-
dit avec sa chair.
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Ainsi voyons-nous que, dans la Michna, les lettres sont peu nombreuses, car la compréhension y
est encore concise ; mais dans le Talmud, ou la compréhension et la saisie se sont considérable-

ment développées,

La Michna est concise, car la compréhension y demeure condensée, tandis que le Talmud, ou la compreé-
hension s’élargit considérablement, nécessite beaucoup plus de mots.
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(car le Talmud reléve de [Béria, le Monde de] Béria, ou se revétent les 'Hokhma, Bina et Daat d’At-
silout, tandis que la Michna reléve de Yetsira, etc.), les combinaisons de lettres s’y sont donc consi-
dérablement multipliées.

La parenthése ajoute une explication kabbalistique : le Talmud correspond au Monde de Béria, ou se revét
I'intellect d’Atsilout, et la Michna au Monde inférieur de Yetsira. C’est pourquoi les mots du Talmud se sont
tant multipliés.
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Et c’est pourquoi elle est appelée «une bonne et vaste terre» : elle s’élargit sans fin, car tout ce
qu’un éléve éminent est destiné a innover a I’avenir est considéré comme faisant partie de la Torah

orale ; alors, les lettres s’élargissent, etc.

La Torah orale s’élargit sans fin, car tout ce qu’un éléve éminent découvrira a I’avenir est considéré comme
en faisant partie, comme le disent les Sages : méme cela fut déja transmis a Moché au Sinai. Chaque nouvel

éclairage s’accompagne de mots supplémentaires. C’est pourquoi elle est «une bonne et vaste terre ».
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C’est pourquoi, dans la Torah orale, on n’est pas strict quant aux lettres comme dans la Torah

écrite : la Michna formule les choses d’une certaine maniére, et une Baraita d’une autre maniére,

La Torah orale n’exige donc pas une formulation exacte comme le fait la Torah écrite : la Michna enseigne

une loi avec une formulation, et une Baraita (un enseignement extérieur a la Michna) avec une autre.
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et la Guemara également avec une autre formulation. Cela s’explique par la raison indiquée plus
haut : I’essence de la Torah orale est la compréhension et la saisie, et les lettres se multiplient et
changent selon la compréhension, etc.

La Guemara emploie encore une autre formulation. L’essence de la Torah orale réside dans la compréhen-
sion, et ses mots se développent et changent pour I’exprimer.
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(Tout cela tient au fait que, dans la Torah orale, la compréhension est révelée dans les lettres,
c’est-a-dire qu’elle reléve du niveau des mo’hin d’Imma. Il n’en va pas ainsi de la Torah écrite, qui
reléve du niveau des mo’hin d’Abba, lesquels ne sont pas révélés dans les lettres ; celles-ci ne sont
que des allusions. Les allusions doivent donc étre précisément ainsi et ne changent pas sous I’effet
d’une compréhension accrue, comme indiqué plus haut.)

La parenthése reformule le contraste : dans la Torah orale, qui reléve d’Imma, la compréhension s’exprime

ouvertement dans les mots, si bien que ceux-ci peuvent varier. Dans la Torah écrite, qui reléve d’Abba, les
lettres sont des allusions, lesquelles doivent demeurer exactement telles qu’elles sont.
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(Et c’est pourquoi Bina est également appelée «les larges espaces du fleuve ». Voir aussi ce qui est
écrit dans la paracha Le’h Le’ha au sujet du hé d’Avraham: pour qu’il y ait élargissement et expan-
sion, leur racine doit se trouver en un lieu plus élevé que 'Hokhma, c’est-a-dire au niveau de la
pointe (kots) du youd, qui est le niveau de Kéter, au-dessus de 'Hokhma.
Bina est appelée «les larges espaces du fleuve» (Re’hovot HaNahar, un lieu mentionné dans la liste des rois
d’Edom). Le texte renvoie a son explication, dans la paracha Le’h Le’ha, du hé ajouté au nom d’Avraham:

I’ampleur et I’expansion ont leur racine plus haut que 'Hokhma, en Kéter, la «pointe» (kots) de la lettre

youd.
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De méme, on peut aussi comprendre que la Torah orale, qui est le niveau de Bina et permet de
comprendre un sujet dans toute son ampleur, a sa racine plus haut que la Torah écrite, qui est le
niveau de 'Hokhma.)

Selon la méme logique, la Torah orale, qui reléve de Bina et explique les sujets dans toute leur ampleur, a

une racine plus élevée que la Torah écrite, qui reléve de 'Hokhma. Cela annonce l’affirmation développée

plus loin selon laquelle la Torah orale est, a certains égards, supérieure.
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Or, de méme que Bina, appelée Torah orale, est appelée «une bonne et vaste terre» en raison de
I’élargissement des combinaisons de lettres, il en va exactement ainsi du niveau de Mal'hout, la
Noukva du Zeir Anpin,

Bina est appelée «une bonne et vaste terre» parce que ses combinaisons de lettres s’élargissent. Cette méme
appellation convient tout aussi véritablement a Mal'hout, la Noukva, le pendant féminin du Zeir Anpin.
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qui est elle aussi appelée «une bonne et vaste terre », car elle est précisément I’essence de la Torah
orale, comme I’énonce le passage bien connu du Tikkunei Zohar: «Mal'hout est la bouche; nous
I’appelons la Torah orale. »

Mal'hout est précisément I’essence de la Torah orale, comme 1’énonce le passage bien connu du Tikkunei

Zohar (« Elie ouvrit») : « Mal'hout est la bouche ; nous I’appelons la Torah orale.» La parole est Mal'hout, et la
Torah orale est la Torah transmise de bouche a oreille.
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Car c’est au sujet de la Torah écrite et de la Torah orale qu’il est dit: « Les sagesses chantent a haute
voix dans la rue»: deux sagesses. La 'Hokhma supérieure est le niveau de la Torah écrite, et la 'Ho-
khma inférieure est le niveau de la Torah orale; c’est elle qui est appelée «une bonne et vaste
terre».

Le verset «Les sagesses chantent a haute voix dans la rue» parle de deux sagesses: la 'Hokhma supérieure,

qui est la Torah écrite, et la 'Hokhma inférieure, Mal'hout, qui est la Torah orale. Cette derniére est la
«bonne et vaste terre».
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Car elle s’élargit considérablement selon la mesure dans laquelle la Lumiére infinie (Or Ein Sof),
béni soit-I1, réside en elle. C’est-a-dire, comme le rapportent les écrits de I’Arizal, que Mal'hout se
distingue par la de toutes les Séfirot: elle connait de nombreux changements, s’élargissant tantot
considérablement et se rétrécissant tantot extrémement.

Mal'hout s’élargit selon la mesure de la lumiére infinie qui réside en elle. Les écrits de ’Arizal enseignent

que cette particularité est propre a Mal'hout: ses dimensions changent, et elle s’agrandit tantot considéra-
blement, tant6t se réduit fortement.
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Et il existe de nombreux niveaux dans cet élargissement, et ces changements se produisent préci-

sément dans les réceptacles du niveau de Mal'hout : tantot, elle n'est qu'un point sous Yessod,

Mal'hout ne recoit pas seulement plus ou moins de lumieére : ses réceptacles eux-mémes changent de di-
mension. A son degré le plus réduit, elle n'est qu'un point sous le Yessod de Zeir Anpin.
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tantot, elle grandit jusqu'au niveau de Netsa'h, Hod et Yessod, et tant6t jusqu'a celui de 'Hessed,
Guevoura et Tiferet, etc. Parfois, elle s'élargit jusqu'a ce qu'ils soient égaux en stature.
En d'autres circonstances, elle grandit jusqu'au niveau de Netsa'h, Hod et Yessod de Zeir Anpin, ou jusqu'a
celui de son 'Hessed, de sa Guevoura et de son Tiferet, et parfois jusqu'a ce qu'elle et Zeir Anpin soient

égaux en stature. Dans I'enseignement du Ari, il s'agit des étapes de croissance de la configuration féminine
a c6té de la configuration masculine.
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Toute la cause de ces changements dans les réceptacles dépend entierement de I'influx et de la
descente de la lumiere de I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, en elle. Lorsque le dévoilement de la lu-
miere diminue, le réceptacle diminue lui aussi, jusqu’a n’étre qu’un seul point ; c’est a ce propos
qu’il est dit : « Je suis noire », etc., au niveau d’un point unique.

Tous ces changements dépendent de la quantité de Lumiére infinie qui est attirée en Mal’hout. Lorsque

moins de lumiére se dévoile, elle se réduit a un point unique ; c’est ainsi que le verset « Je suis noire » est in-
terprété comme désignant un état sombre et diminué.
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Et lorsque la révélation de la lumiére augmente, le réceptacle lui aussi augmente effectivement, le
tout en proportion de la révélation de la lumieére. C’est pourquoi elle est appelée «le pays du cerf»:
la croissance et I’extension de la peau dépendent de la croissance de la chair, car lorsque la chair
diminue et se retire, la peau se rétracte.

Lorsque davantage de lumiére est révélée, son réceptacle grandit effectivement a sa mesure. C’est de nou-
veau le «pays du cerf» : la peau s’étire ou se rétracte selon la chair qu’elle recouvre.
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Cela indique ce qui a été dit plus haut: en Mal'hout, ’augmentation et la diminution des récep-
tacles dépendent de ’laugmentation et de la diminution des lumiéres. C’est pourquoi sa croissance
et sa stature connaissent de nombreux changements, pour ainsi dire — lesquels correspondent aux
réceptacles. Il n’en va pas ainsi des autres configurations (partsoufim), dont les réceptacles ne
changent absolument pas.

Ainsi, en Mal'hout, les réceptacles — sa «stature» — croissent et diminuent avec les lumiéres. Aucune autre

configuration (partsouf) ne se comporte ainsi; leurs réceptacles ne changent jamais.
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Les changements du Chabbat et des jours de féte relevent d’un ajout de lumiere, etc., mais les re-
ceptacles ne connaissent ni accroissement ni diminution. Car Abba et Imma ne s’élargissent ni ne
se rétrécissent jamais, puisqu’il n’y a jamais de changement dans leurs réceptacles.

Méme le Chabbat et les jours de féte, lorsque davantage de lumiére est révélée en haut, le changement

consiste uniquement en un ajout de lumieére ; les réceptacles demeurent tels quels. Abba et Imma ne gran-

dissent ni ne diminuent jamais.
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Et les attributs émotionnels appelés Zeir Anpin ne s’élargissent ni ne se rétrécissent non plus ;
mais lorsque les mo'hin de I’allaitement (yenika) leur parviennent d’en haut, ils recoivent les mo'-
hin, ou bien ceux-ci ne leur parviennent pas ;

Zeir Anpin, lui non plus, ne change pas de taille. Seule varie la présence ou I’absence des mo'hin qui lui par-

viennent d’en haut, tels les mo'hin de « I’allaitement » (yenika), étape qui suit la naissance dans le systéeme
de I’Arizal.
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mais les attributs émotionnels eux-mémes ne se rétrécissent ni ne s’élargissent, contrairement a
Mal'hout, qui connait des changements en elle-méme. Ainsi, I’expansion des réceptacles de Mal'-
hout dépend de I’expansion des lumieres.

Seule Mal'hout change en elle-méme. Ses réceptacles s’étendent exactement dans la mesure ou les lumiéres

se répandent en elle.
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Et telle est une excellence particuliere des réceptacles de Mal'hout : ils sont entierement annulés
devant les lumieéres. C'est pourquoi elle est appelée «une terre bonne et vaste», car elle s'élargit a
mesure que la lumiére abonde, etc.

C'est une vertu particuliére de Mal'hout : ses réceptacles sont entiérement annulés devant la lumiére et

n'ont pas de mesure fixe qui leur soit propre ; ils prennent donc toute la mesure que leur donne la lumieére.

C'est pourquoi elle est «une terre bonne et vaste ».
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Et tel est 'avantage de s'adonner a la Torah orale, méme par rapport au niveau de «1'amour dans
les délices». Car la joie et «I'amour dans les délices» relévent du yesh et du davar, d'une existence
tangible : la joie se manifeste dans le cceur, ou 1'on ressent la joie et le plaisir en son cceur, et cela
reléve du yesh et du davar.

Voila en quoi I'étude de la Torah orale 1'emporte méme sur «1'amour dans les délices», cet amour joyeux dé-

crit plus haut. La joie et le plaisir sont ressentis dans le cceur ; ils laissent donc subsister un sentiment de

soi, un «quelque chose» (yesh) qui éprouve ce sentiment.
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Mais dans la Torah orale, la lumiere est cachée et le plaisir n'est pas ressenti. Elle est donc plus
eleveée, car elle releve du mah («quoi»), de I'annulation de soi (bitoul) dans sa forme ultime, sans

aucun ressenti.

Dans la Torah orale, la lumiére est cachée et aucun plaisir n'est ressenti ; elle est donc supérieure. Elle re-
léve du mah, «quoi», qui, dans la 'Hassidout, désigne 1'annulation de soi compléte, sans aucun sentiment de

Soi.
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Et c’est 1a ce qu’ll dit : « Je vous ferai sortir de dessous les fardeaux de l’Egypte » : c’est la sortie et

la revelation des attributs émotionnels hors de la gorge, par la voix de la Torah écrite ;

Les versets du maamar précédent prennent maintenant tout leur sens. « Je vous ferai sortir de dessous les
fardeaux de 'Egypte » désigne les émotions qui quittent I’étroite gorge par la voix de la Torah écrite.
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alors, ensuite : « Et je vous ferai entrer dans le pays » — la Torah orale, qui possede une excellence

et un degre particuliers en tant que « pays du cerf », etc., « bon et vaste », comme dit plus haut.

« Et je vous ferai entrer dans le pays » désigne la Torah orale, qui est encore plus élevée : « le pays du cerf », «
bon et vaste ». L’ordre des versets correspond a celui du service divin : d’abord lire la Torah écrite, puis étu-

dier la Torah orale.

SECTION 7 - 135-41

La terre des vivants: la volonte révelee
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A présent, nous devons expliquer: «Et Je placerai le tzvi dans la terre des vivants.» C’est la une
qualité supplémentaire de la Torah orale, et une deuxieme raison pour laquelle elle est appelée «la

terre du tzvi».

Le verset «Et Je placerai le tzvi dans la terre des vivants» indique un autre avantage de la Torah orale et un
deuxiéme sens de ’expression «terre du tzvi».
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Car tzvi signifie volonté — du mot tzivyoni, «ma volonté»; de méme, «ils furent créés selon leur
consentement (letzivyonan)»: le Saint béni soit-11 leur demanda: « Est-ce votre volonté que Je vous
crée?»; et de méme, «mais vous n’avez pas voulu», que le Targoum traduit par vela tsevitoun, etc.
Dans la langue sainte également, ce mot signifie désir, ou gloire et splendeur, comme I’expliquent
les livres —

Ici, tzvi se comprend comme «volonté », comme ’araméen tzivyon, «désir». Les Sages ont dit que toutes les

créatures furent créées «selon leur consentement» (letzivyonan) ; le Targoum traduit «vous n’avez pas vou-

lu» par un mot de la méme racine, et, en hébreu, tzvi signifie également désir, gloire et splendeur.
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c’est-a-dire que Sa volonté supréme, béni soit-Il — et le désir est la dimension intérieure de la vo-
lonté, comme on le sait — est revétue et se révele précisément dans «la terre des vivants», qui est

la Torah orale.

Le verset signifie donc que la volonté supréme de D.ieu se révele dans «la terre des vivants», ¢’est-a-dire la
Torah orale. Le désir (Chéfets) est le noyau intérieur de la volonté.
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Et c’est 1a une qualité supplémentaire de la Torah orale par rapport a la Torah écrite. La Torah
écrite, le Mikra, est le niveau des mo’hin d’Abba seulement, qui est le niveau de 'Hokhma ; mais la
révélation de la volonté supréme elle-méme, qui est au-dessus de 'Hokhma, y est relativement peu
présente.

La Torah écrite reléve des mo’hin d’Abba, c’est-a-dire de 'Hokhma. La volonté supréme, qui est au-dessus
de 'Hokhma, n’y est pas révélée de maniére aussi manifeste.
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En effet, il est impossible de comprendre et de statuer sur une quelconque décision halakhique —
qui exprime la volonté supréme —, qu’il s’agisse d’acquitter ou de déclarer coupable, d’interdire
ou de permettre, etc., a partir de la Torah écrite; on ne peut en comprendre la décision, puis-

qu’elle ne reléve que de Sa sagesse, béni soit-II.

Aucune décision pratique — déclarer coupable ou exempt, interdire ou permettre — ne peut étre déduite de
la seule Torah écrite. Une décision exprime la volonté de D.ieu, tandis que la Torah écrite, a elle seule, ex-

prime seulement Sa sagesse.
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Mais dans la Torah orale, la volonté supréme, béni soit-Il, est revétue et se révele: ce sont les déci-
sions halakhiques de la Torah orale — ce qui est interdit et ce qui est permis —, qui constituent la

volonté supréme, béni soit-II.

La Torah orale contient les décisions halakhiques; chacune d’elles, «interdit» ou «permis», est la volonté
supréme de D.ieu révélée.
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Et c’est 1a le sens de «Je placerai la splendeur dans la terre des vivants» : la révélation de la volonté
supréme se trouve précisément dans la Torah orale. Car «la fin de ’action» est précisément «la

premiére dans la pensée », et «leur commencement est enchassé dans leur fin»,

La volonté se révele précisément dans la Torah orale en vertu du principe «la fin de I’action est la premiére
dans la pensée»: ce qui vient en dernier dans la pratique était présent des l'intention initiale. Comme
I’énonce le Sefer Yetsira, le commencement est enchassé dans la fin.
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et c’est pourquoi Mal'hout est appelée «une femme vaillante, couronne de son mari», et aussi

«une terre de désir» (chefets), car lavolonté s’y révele précisément.

Mal'hout, 1a Séfira la plus basse, est donc appelée «une femme vaillante, couronne de son mari»: elle s’éléve
au-dessus de Zeir Anpin. Elle est également appelée «une terre de désir», car la volonté se révéle en elle.
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(Comme dans la terre physique: la révélation de la force de croissance, qui est le niveau de I’Infini,
capable de créer a partir du néant, etc., ainsi qu’il est écrit dans Iggeres HaKodesh, au sujet de
«Lui et Sa force vitale », et dans le maamar « Une femme vaillante, couronne de son mari».
La terre physique en fournit un exemple: son pouvoir de faire pousser les plantes est une puissance de I'In-
fini, qui crée quelque chose a partir du néant, comme I’explique I'Iggeres HaKodesh du Tanya, dans la lettre

qui commence par «Lui et Sa force vitale», ainsi que le maamar sur « Une femme vaillante». Le niveau le
plus bas porte la puissance la plus élevée.
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Or, dans la Torah orale aussi, il y a des aggadot et des décisions halakhiques. Dans les aggadot éga-
lement, seule la 'Hokhma supérieure est revétue; mais dans les lois et les décisions halakhiques
est revétue la volonté supréme. C’est pourquoi I’étude des lois est de beaucoup supérieure a celle
des aggadot, comme il est dit dans la Guemara, Sotah, folio 40.)

Au sein méme de la Torah orale, les aggadot — ses enseignements non juridiques — ne contiennent que la

'Hokhma supérieure, tandis que les lois contiennent la volonté supréme. C’est pourquoi le Talmud, dans le
traité Sotah, place I’étude de la halakha bien au-dessus de celle de I’aggada.
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Mais bien que la Torah orale posséde des qualités et des degrés supérieurs a ceux de la Torah
écrite, qu’elle est appelée «un bon et vaste pays» et que la révélation de la Volonté supréme s’y
manifeste, elle est néanmoins, sous un certain rapport, d’'un degré inférieur: elle est descendue
tres bas, dans la matérialite, et ne traite que de sujets matériels.

Malgreé ces avantages, la Torah orale est, sous un certain rapport, inférieure: elle est descendue jusqu’aux
réalités matérielles et ne traite que de celles-ci, des lois concernant les objets et les affaires quotidiennes.
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(Voyez aussi ce qui est écrit dans la paracha Béréchit.) Mais c’est a ce propos qu’il est dit: «Je vous

ferai entrer dans le pays au sujet duquel J’ai levé Ma main », etc.

Le texte renvoie a son développement dans la paracha Béréchit. La réponse a cet abaissement se trouve
dans le verset: « Je vous ferai entrer dans le pays au sujet duquel J’ai levé Ma main. »
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C’est comme I'image d’une main qui souléve un objet posé en bas: la main peut I’élever plus haut
que la téte, ou le poser sur la téte. De méme, Mal'hout, appelée la Torah orale, est le niveau du
pays: bien qu’elle soit revétue de matérialité,

Une main peut ramasser un objet posé a terre et I’élever au-dessus de la téte, voire le poser sur la téte. De
méme, Mal'hout, la Torah orale, est «le pays», revétue de réalités matérielles.
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néanmoins, «]J’ai levé Ma main» pour I’élever au-dessus de la téte, au-dessus du niveau de la 'Ho-
khma supérieure. Car elle est le niveau de «la femme vaillante, couronne de son époux»: elle est

un diadéme (atara) et Kéter (la Couronne) pour Zeir Anpin.

Pourtant, D.ieu «a levé Sa main» afin de I’élever au-dessus de la téte, au-dessus méme de la 'Hokhma supé-
rieure. Elle est «la couronne de son époux», une couronne (Kéter) pour Zeir Anpin, qui repose au-dessus de
sa téte.
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C’est pour la raison indiquée plus haut: «Et Je placerai la splendeur dans le pays des vivants», car
c’est en elle que se révele la Volonté supréme, etc. Or Kéter (la Couronne) est au-dessus des mo’-
hin de la téte, comme on le sait.

Mal’hout peut étre une couronne parce que, comme il a été expliqué, la Volonté supréme se révéle en elle, et
Kéter, la Couronne, est le niveau de la volonté, au-dessus des mo’hin de la téte.
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C’est la le sens de «au sujet de laquelle J’ai levé Ma main». Autrement dit, «Ma main» désigne les
bras d’Arikh Anpin, qui sont le 'Hessed, la Guevoura et le Tiferet d’Arikh Anpin et qui préparent
Mal’hout, comme il est écrit: « Le Sanctuaire, 6 D.ieu, que Tes mains ont établi.»

«Ma main» désigne les bras d’Arikh Anpin, la configuration de Kéter: son 'Hessed, sa Guevoura et son Tife-

ret préparent et édifient Mal’hout. Le verset «Le Sanctuaire, 0 D.ieu, que Tes mains ont établi» dit la méme

chose: le Sanctuaire, Mal’hout, est établi par les mains de D.ieu.
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Etvoici [le sens de| «Tu seras une couronne de Tiferet (beauté)», etc., «et un diadéme royal dans la
paume de ton D.ieu.» C’est-a-dire que le diademe royal, qui est Mal'hout, est «une couronne de Ti-
feret», comme expliqué plus haut: «la couronne de son époux». «Dans la paume de ton D.ieu»:
cela s’accomplit par «au sujet duquel j’ai levé la main», les bras d’Arikh Anpin.
Le verset d’Isaie — «Tu seras une couronne de Tiferet dans la main de D.ieu, et un diadéme royal dans la
paume de ton D.ieu» — exprime la méme idée. Le «diadéme royal» est Mal'hout, une couronne pour Tiferet,

c’est-a-dire pour Zeir Anpin, son époux; elle est tenue «dans la paume de ton D.ieu», la main d’Arikh Anpin

(la configuration de Kéter), qui la souléve.
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Et c’est 1a le sens de «la donner a Avraham, a Yits’hak et a Yaakov». Car les Patriarches sont le
"Hessed, la Guevoura et le Tiferet de Zeir Anpin, et le fait que la terre leur ait été donnée constitue
pour eux une distinction particuliére, puisqu’elle est «une femme vaillante, couronne de son
mari», une couronne (Kéter) pour Zeir Anpin, comme dit plus haut.

Le verset poursuit: «la donner a Avraham, a Yits’hak et a Yaakov». Les trois Patriarches incarnent le 'Hes-

sed, la Guevoura et le Tiferet de Zeir Anpin; recevoir la terre, Mal’hout, qui devient leur couronne, est donc

pour eux une distinction particuliere.
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Telle est la distinction et le niveau de la Torah orale. «Et Je vous la donnerai en héritage»: la lu-
miere doit y étre dissimulée. C’est la ’annulation de soi (bitoul) portée a son comble, ou I’annula-
tion de soi n’est pas ressentie du tout. En cela, elle est supérieure méme au niveau de «’amour
dans les plaisirs», qui est celui du yesh et du davar, ou la joie est ressentie dans le ceeur.

Telle est la distinction de la Torah orale. «Je vous la donnerai en héritage » signifie que la lumieére y est dissi-

mulée: ’annulation de soi est si compléte qu’elle n’est méme pas ressentie. Elle est ainsi supérieure a «1’a-

mour dans les plaisirs», ot la joie est ressentie et ou subsiste donc un sentiment de soi.
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Mais I’étude, lorsqu’elle est dans un état d’annulation de soi, a la maniére de «Je suis la Michna qui
parle dans ta bouche», est une véritable annulation de soi, sans aucun ressenti, comme dit plus
haut.

L’étude de la Torah dans un véritable bitoul, comme dans I’expression «Je suis la Michna qui parle dans ta

bouche», est une réelle annulation de soi: celui qui étudie devient le porte-parole de la Torah et ne ressent
rien de lui-méme.
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Et c’est la [le dicton]: «La Michna est la Reine», comme on le sait. Et c’est 1a «pour la donner a
Avraham» : car Avraham représente le niveau de I’amour, tandis que le pays, qui est la Torah orale,
est supérieur méme au niveau de «’amour dans les délices ».

D’ou le dicton connu: «La Michna est 1a Reine » : 1a Torah orale est Mal'hout. Et « pour la donner a Avraham »

montre que le pays est supérieur a Avraham, qui représente ’amour; la Torah orale dépasse méme «1’a-
mour dans les délices».
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Il ressort que ce qui est expliqué dans ce verset, dans les mondes supérieurs, est I’expression ge-
neérale de I'union d’Abba et Imma, ainsi que de Zeir Anpin et Noukva; et ces mémes niveaux se re-
trouvent précisément dans le service de D.ieu chaque jour, car ’homme posséde en lui tous ces

niveaux.

Ainsi, le verset, interprété au niveau supérieur, décrit les unions d’Abba et Imma, ainsi que de Zeir Anpin et
Noukva, par lesquelles cette explication a commencé. Les mémes étapes se déroulent dans le service quoti-
dien de D.ieu de chaque personne, car ’homme contient tous ces niveaux.

SECTION 8 - 142-44

Chaque jour
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C’est pourquoi, chaque jour, matin et soir, nous mentionnons la sortie d’Egypte. Carily a d’abord
le niveau de I’exil d’Egypte, qui correspond a la gestation de Zeir Anpin (les attributs émotionnels)
dans le ventre d’Imma ; c’est le niveau de Mitsrayim, I’étroitesse de la gorge.

C’est pourquoi la sortie d’Egypte est mentionnée chaque jour, matin et soir. Chaque jour commence dans «
I’exil » : les émotions sont encore en gestation, retenues dans I’étroitesse de la gorge.

TS N 77790 RIT N7 NN PRI 2053 19100 POY RITW T IR 7PHRIW? 2129 9nK 07y 97NR)
19937 DX PPN TNIR ROZIN RTIP RITW RPN

Puis, par « Dis aux enfants d’Israél : “Je suis Havaya” », qui désigne I’étude de la Torah écrite, ap-
pelée « la Torah de Havaya », vient la naissance. C’est la le sens du terme Mikra : on lit (koré) et on
les fait sortir de la dissimulation pour les amener au dévoilement.

« Dis aux enfants d’Israél : Je suis Havaya » désigne I’étude de la Torah écrite, appelée « la Torah de Havaya

», et celle-ci fait advenir la naissance. La lecture a voix haute, Mikra, fait sortir les sentiments de la dissimu-
lation pour les rendre manifestes.
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Mais de méme que la naissance physique est impossible sans les douleurs de I’enfantement et la
souffrance, il faut également ressentir la douleur et ’affliction de ce que le dévoilement du Nom

Havaya est empéché dans son cceur.

La naissance ne se produit pas sans douleurs de I’enfantement. De méme, il faut ressentir la douleur que le

Nom Havaya, la divinité, ne soit pas dévoilé dans son cceur.

Aun?Y R N7V 11000 AYR?Y YLAnnw 00127 OR WD Iyn annwn R 77000 1000 oy 43
210 1790 7Y Mt MAwnan 92 17w 171 0T KX 7R NI 71903 vl

Et par la aura lieu la naissance, qui est joie et plaisir, comme il est écrit : «La mére des enfants est
joyeuse.» En haut, cela désigne la naissance de Zeir Anpin ; en bas, dans I’dAme, la révélation des
attributs émotionnels, ’amour et la crainte. Le sang de I'impureté (dam nida) est expulsé : toutes
les pensées étrangeres sont repoussées par la naissance, etc.

Cette douleur meéne a la naissance, qui est joie, comme dans le verset « La mére des enfants est joyeuse.» En

haut, il s’agit de la naissance de Zeir Anpin ; dans I’ame, c’est ’amour et la crainte qui se manifestent. Et,

comme le sang qui s’évacue du corps lors de la naissance, toutes les pensées étrangeres sont repousseées.

V15 PR PP 50D AYDWT T K7 NAAW 7 a0y TPy 7SRRI DR 050K SR 7R
5197 01777 95 DOPNNIY DO1IRONT B YOI

Et ensuite : «Je vous amenerai dans le pays.» En haut, cela désigne le flux qui descend du niveau
de Zeir Anpin vers Mal'hout ; ce niveau est appelé «le pays de Canaan», car il soumet toutes les

forces extérieures et adoucit tous les jugements, parce que

Vient ensuite : «Je vous ameénerai dans le pays.» En haut, le flux passe de Zeir Anpin a Mal'hout. Le pays est
appelé Canaan, mot lu comme machnia, «soumettant», car il soumet les forces extérieures et adoucit tous

les jugements.

TN12MD AP0 OO WO MALPY Ay rnan Dax .0°1%on %30 1R M9TA N RN T7ORn YY
R iga)

par la naissance, qui est le niveau de maturité (gadlout), les forces extérieures n’ont aucune nour-
riture ; mais du niveau de la gestation et de I'immaturité (katnout), elles peuvent se nourrir,

comme il est expliqué ailleurs.

Les forces extérieures ne peuvent puiser leur nourriture que dans la gestation et I'immaturite, cet état re-

streint. Une fois que la naissance et la maturité sont venues, elles n’ont plus rien dont se nourrir.
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Et en bas, la terre est le niveau de la Torah orale, et c’est elle [la terre] «au sujet de laquelle J’ai leve
la main», car «une femme vaillante est la couronne de son mari» et «tu seras un diadéeme royal»,

etc., comme dit plus haut.

En bas, dans le service de ’homme, la terre est la Torah orale, élevée comme «une femme vaillante, la cou-

ronne de son mari» et «un diadéme royal ».

15 7°0pa% 0owTN wrnD DTN W2 101 19YNRR 0O 1PMIn 199Wnl 01 953w YT N
Et puisqu’il est connu que chaque jour, de nouveaux mo'hin sont attirés d’en haut, et de méme
dans ’ame humaine, comme il est écrit : «Ils sont nouveaux chaque matin», etc.,

Chaque jour, de nouveaux mo'hin sont attirés d’en haut et dans I’Ame, comme le dit le verset : «Ils sont nou-

veaux chaque matin».

Y 117011 11T 931 07V RIT NITAR PR 1ownanw nY%° 0 931 P8 57y IwTn 1713 nwyiw
:9715 7O PAR *PIT D7YAWINT KT PRI PR DONK "R 9°NRY 97200

de sorte que I’on devient une nouvelle créature, il faut donc vivre chaque jour I’Exode d’ngypte :
I’écoulement des mo'hin vers les attributs émotionnels passe par I’étroit passage de la gorge, c’est-
a-dire par la Torah écrite ; puis vient : «Et Je vous ferai entrer dans le pays», qui est la Torah orale,
appelée «un pays de délices», comme dit plus haut.

Puisque I’homme est une nouvelle créature chaque jour, il lui faut vivre un nouvel Exode chaque jour : le

flux de l'intellect vers les émotions passe par I’étroit passage de la gorge, griace a I’étude de la Torah écrite ;
puis vient «le pays», I’étude de la Torah orale, «un pays de délices».
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DANS LA AVODA
Chaque jour, I’homme doit sortir de nouveau d’Egypte. Comprendre la grandeur de D.ieu ne suffit pas si
I’amour et la crainte restent enfermés dans la «gorge » et que des désirs étrangers les retiennent: il faut lire
a haute voix la Torah écrite et ressentir une véritable douleur de ce que le Nom Havaya ne se révéle pas
dans son cceur; ce sont les douleurs de I’enfantement qui font naitre la joie de ’amour et de la crainte. On
parvient alors a la «terre», I’étude de la Torah orale, et surtout de sa halakha, ou se révéle la volonté de

D.ieu; on I’étudie dans un bitoul si complet que le plaisir lui-méme n’est pas ressenti.
QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi la gorge, qui n’est ni I'intellect ni ’émotion, est-elle plus étroite que la téte et le cceur ?

2. Que signifie, dans I’expérience personnelle, que I'amour et la crainte soient «en gestation», et qu’est-ce
qui les fait naitre ?

3. Pourquoi ne peut-on rien ajouter aux lettres de la Torah écrite, alors que la formulation de la Torah orale
peutvarier librement ?

4. En quel sens I’étude de la Torah orale est-elle supérieure a la joie de «I’amour dans les délices», si le plai-

sir n’y est méme pas ressenti ?

5. Comment la Torah orale, qui traite de sujets matériels, peut-elle devenir «la couronne de son époux», au-
dessus de la 'Hokhma supérieure ?
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SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1

B»a DY 1IN0

Selon la note, cette explication se trouve dans le manus-
crit 82, de la propre écriture du Tséma'h Tsédek, ou elle
est divisée en sections.
LA NOTE DE KEHOT
RN 771N2 R”ATR P2 Nnan oy P‘?f‘lﬂ 3”37 27°N212 82 122 KX
DMINAT .0P Y 370pN M”02 IR 12 170 NN LGRY (MY217n NNIXR)
0°1°1y 1722 1IR2NI VP Y PN M7 51.7 71772 9P Y Mnw n7nIR2
Ralaliyalyial

PARAGRAPHE 2

2

571 By N2

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Toras Chaim.
LA NOTE DE KEHOT
RN 771N2 R”ATR P2 nnan oy P9I 378 PPN 82 122 R2MI
DMINAT .20P °Y 3”0pN M”02 AR 12 1”0 N7 LRY (MY2171 NIPNIXR)
0°1°1Y 113 1IR2N1 vOP °Y 1”0 M7 '?1.7 1772 9P Y Mnw n”nNa
Ralaliyalnial

PARAGRAPHE 3

3

5

7Y NPNIN AYIR

Les sources citées dans la note pour l'interprétation de
Pharaon comme ha’oref — le Likkutei Torah de I’Arizal sur
Vayéchev et au début de Chémot — sont tirées de la note
du Rabbi a cet endroit, qui ajoute que cette idée apparait
en de nombreux endroits.

LA NOTE DE KEHOT

Y751 IR PO NPT — 102 .Y 571 0w AW D PR n7ph

.2”570 7”702 WORM KX KD 772

TN Y TRy YD

Le début du réve de Pharaon : il se tenait prés du fleuve.
Le texte I'interpréte comme la nuque (Pharaon) se tenant
sur le canal qui traverse la gorge (le fleuve).

Genesis 41:1'R:X”n N°wRI2
2P T MM D2 YYD D DY YR )
Et il arriva, au bout de deux années entiéres, que Pharaon

eut un songe : voici, il se tenait pres du fleuve.

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

X LRP DPWRA2

Au buisson ardent, D.ieu promet de faire monter Israél
hors d’Egypte «vers un bon et vaste pays ». Le texte com-

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vaeira/5/

prend « vaste » comme l'opposé de Mitsrayim, le lieu
étroit, et I'applique a Mal'hout.
Exodus 3:812 minw
21 PIRPR RKMD PIRTR INPYI 0Mgn TR RD? TN
TRRT AN "33 DIPRTRR WIT 290 N3t pIRTOR "M
P0127M M am
et Je suis descendu pour les délivrer de la main des Egyp-
tiens, et pour les faire monter de ce pays vers un bon et
vaste pays, vers un pays ruisselant de lait et de miel ; vers le
lieu du Cananéen, du Hittite, de I’Amoréen, du Perizzite, du
Hivvite et du Jébuséen.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 6

6

N”R2 W”Rd . . W° 112w

A cette page du maamar sur Yisro, le passage du cerveau
au ceceur par I’étroite gorge est appelé Mitsrayim, meitzar
Mi, et trois officiers régnent dans ce détroit: le grand
échanson dans la trachée, ou 'Hokhma descend; le grand
panetier dans I’cesophage, ou Bina descend; et le grand
boucher dans les veines, canal de la descente de Daat.
LA NOTE DE KEHOT
1MW D NPMIRDY LA ,3p LT L,RY TP 2w 8 PPRaR n7ph 1793 R
.2y

« Acquiers la sagesse, acquiers la compréhension. » Le
texte lit keneh, « acquiers », comme kaneh, le conduit qui
fait descendre ce qui vient d’en haut, et donc comme la
trachée qui transmet I'intellect au cceur.

Proverbs 4:571:'7 "9wn
D™7R VATORY NIWNTIR 132 M 1R IR
Acquiers la sagesse, acquiers I'intelligence ; n’oublie pas et

ne t’écarte pas des paroles de ma bouche ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

TR MR WY Down N

Selon la note, l'intellect devient émotion par I'intermé-
diaire de la cloison (parsa) entre les mo'hin et les attributs
émotionnels: la lumiére des mo'hin parvient d’'une autre
maniére et prend la nature des attributs.
LA NOTE DE KEHOT
AR IDINI PMIAT IR K2 POYW MTAY PMIAT P KOO 7Y 1N
IYNN °Y 271 277N BU0 — .MTAN MTRD NYARY 1PMIng 1w 1man
219 N3N PI A QYL RIT TAARAY 13°°7 (7°N0 PAD) 1NN Y ow IR
I MXY 72T 20 NI MW NP PR POwaw miTr na ame 127n
MU0 WY LT MR WY AR MRY Down Dar 1Ty mn mnn
JROD 1187 LTI Y K730 1702) 21P °Y IR0 BP0 197°Y TN
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PARAGRAPHE 7

9 «Ily a soixante reines. » Le texte désigne par les premiers
mots de ce verset un maamar ou est évoqué I’accroisse-
ment d’un fleuve au-dela de ses rives.

Song of Songs 6:8°11:"1 01w W
1207 1K NiNPY1 071278 0°InwA niotn Inl 0wy
Il y a soixante reines, quatre-vingts concubines et des

jeunes filles sans nombre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

10 972512 75801 KM

Propos de Chmouel dans le Talmud : « Un fleuve est béni
(s’accroit) grice a ses rives », a propos de I’Euphrate, dont
les eaux « se multiplient ». Le maamar cité par le texte in-
terpréte ces mots ainsi : une fois sorti de sa source, un
fleuve croit de lui-méme, tout comme les émotions se dé-
veloppent au-dela de lintellect qui leur a donné
naissance.
Bekhorot 55b:5-61-"11:2 1171 117122
RPPDY LIPIPD ADIN KT PRIWY MWRT 2RI Ap? yorOn
M3 N2 N30 RTIO KITWRI KL 30 TN BN 31 VKT 377
PN Cpiva CsEm 197 nia Mpn ANRIP AP TRy DR
N7 27 @K URK 27 MWNT L2719 AP 120 — 0% i mpn
R AP NP PIONT PY 1EYII 2T XRY ,N7D 127 KTIQ KNI
X217 0N
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 8

1 N7 71172 D N0RW NROX 710°

Selon la note, I'Or HaTorah renvoie a ce passage et attire
également lattention sur I’explication du Maguid, dans
son Or Torah, de « la poitrine de la teroufa » (chazeh
hatenoufa).

LA NOTE DE KEHOT

TO3RA NPIRD XM LIRDD OXM 27Y Y R7AN NPMIRA LA7D RO Y

LT P22 WY L7D1ANA 7T D2

12 N”17 171112 2°°NdRW N2OX T10°
La note de Kehot donne ce chapitre de I’Etz ‘Haim de I’Ari
zal au sujet du Yessod d’Imma, qui s’achéve au niveau de
la poitrine du Zeir Anpin. Le texte interpréte cette fin
comme le point ou I'intellect se transforme en émotion.

Sefer Etz Chaim 21:3°3:X”5 01 vy
11927 T10° 7IN2W D°TONT 17 RIT R”T NART POy °3 Y711 173 ...
RITW RMAORT TI0°7 w1291 91031 120w aun minnn 12 oohannn
XD X”I7 n”n w*2 010 1Y 13°27 TI0° TN OX ANy 0n0RY 10on
b Ertale el nannn woowa OX °D R712W 0V70M7 DR M9%3 o
NP2 %3 RIPIIT 237 RIAW *37 ayvm .(993) 79173 7RI NP3
1T TAIRT 9P MNIRM D°70M0 rb:mn R”17 71172 0°°N01n RART T10°
5715 R*TT IR 7HAY DwH N°12°1 RO NI RPN A9
... TI0°2 AWK M2 NART 1N RPN N°12°1 112°R N2puw "n>
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57171 2y IR
Sefer Etz Chaim (Public Domain)
13 DY
La note renvoie a cet endroit pour les « trois tiers » de
chaque attribut émotionnel.

LA NOTE DE KEHOT
.273N 713737 23 1772 AR

PARAGRAPHE 12

14 TR PPAY RIT 1M NAT

La, la sagesse descendue dans la gorge étroite est appelée
Mitsrayim, et le départ de Yaakov de Be’er Sheva vers Cha-
ran est interprété comme cette descente, «car garon et
charon ne font qu’un». Il est ajouté que les émotions y de-
vinrent ameéres: c’est cette amertume avec laquelle
I’Egypte rendit ameére lavie de nos ancétres.
LA NOTE DE KEHOT
WX ,R3 P75 03 R

15 1R21 DYWws2

« La sagesse se trouve chez les vieillards, et la longueur
des jours [apporte] la compréhension. » Le texte applique
ce verset a un esprit posé et mir, capable de supporter ce
quiva a ’encontre de savolonté.
Job 12:12272:2> 21X
M0 DR TR M3 DY
La sagesse est-elle chez les vieillards, et I'intelligence dans
la longueur des jours ? —

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

.20 ,2° 2K

PARAGRAPHE 14
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Le début du réve de Pharaon, cité de nouveau ici : Pha-
raon, la nuque, se tient sur le fleuve, le canal des mo'hin,
et les empéche de naitre.

Genesis 41:1'R:X”n N°wRI2
SIN0T72Y THY 13T 0N YD 072 0N YR I
Et il arriva, au bout de deux années entiéres, que Pharaon

eut un songe : voici, il se tenait preés du fleuve.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 17

17 2MAA T AP ST

La note de Kehot renvoie a Song of Songs 8:4 pour ces
mots.
Song of Songs 8:4"71:’11 0*1°Wi W
LA NOTE DE KEHOT
ST, nwrne
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18

19

20

21

22
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« Mon bien-aimé a avancé sa main par I’ouverture. » Le
texte comprend « ’ouverture » comme celle qui se trouve
a l’arriére du Zeir Anpin, en face de la poitrine, par la-
quelle la Mal'hout sort. (La note de Kehot indique Can-
tique des Cantiques 8:4 ; ces mots se trouvent en 5:4.)

Song of Songs 5:4"7:"11 0°1°WN W
P9y M7 Y TN AT PY TiT
Mon bien-aimé passa sa main par ’ouverture de la porte, et

mon ceceur s’émut pour lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

nawIwa

Le Zohar s’ouvre sur le verset « Comme un lis parmi les
épines » et dit que le lis est Knesset Israél. Le texte cite un
commentaire sur ce passage pour distinguer les dimen-
sions extérieure et intérieure de la Mal'hout.

Zohar, Introduction 1:1-2:4"7:"22-°R’R 127p7 7017 7100

1Ce chapitre, exposé préliminaire de Gen. 1, sert a intro-
duire le lecteur dans le cercle de R. Siméon et de ses col-
légues, et a lui donner une idée de I’'ampleur et de la nature
de leurs discussions. Il est quelque peu plus discursif et fan-
taisiste que le corps principal du Zohar. Rabbi Hizkiah ou-
vrit son discours par le texte : « Comme un lis parmi les
épines », etc. (Cant. 2, 2). « Que symbolise le lis ? demanda-
t-il. 11 symbolise la Communauté d’Israél. De méme que le
lis parmi ...

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

0°MINT P2 NI

« Comme un lis parmi les épines, ainsi est mon amour
parmi les filles. » Le lis parmi les épines est la Mal'hout
extérieure, qui descend dans les mondes inférieurs ; «
mon amour » est sa dimension intérieure, qui ne descend
pas.
Song of Songs 2:2°2:2 01w "W
;P33 T2 M7y 1D DOMINT 173 MITIYD
Comme un lis parmi les épines, ainsi est ma bien-aimée
parmi les filles.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

non e oY

« Iy a soixante reines. » Le texte désigne le maamar sur
ce verset comme I’endroit ou la dimension intérieure de la
Mal'hout est expliquée plus en détail.

Song of Songs 6:8°11:" 01w W

1207 1K NiNPY1 D°W12°B 0°1nYA NioYn nT 0wy
Il y a soixante reines, quatre-vingts concubines et des
jeunes filles sans nombre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

°N11° RO DA

« Ma colombe, ma parfaite, est unique. » Une partie de la
meéme référence croisée, sur la dimension intérieure de la

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vaeira/5/
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Mal'hout.
Song of Songs 6:9'0:1 07w 1Y
ni12 IR ART2I%R X7 172 ARKRD KT NOX NN NI RO NOX
:MI9971 D320 NiDPn MWK
Ma colombe, mon innocente, est unique ; elle est la seule de
sa meére, ’élue de celle qui I’a enfantée. Les filles I’ont vue et
I’ont dite heureuse ; les reines et les concubines aussi, et

elles I’'ont louée.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

D°MAYNA NAANR . . DY

« Que tu es belle et agréable, amour parmi les délices. » Le
texte y voit Knesset Israél, la Mal'hout intérieure, dont le
dévoilement est la joie.

Song of Songs 7:7°1:t 0> Wi W
:DPMIYNI TR DHYITTIM NODTN
Que tu es belle et agréable, 6 bien-aimée, dans tes délices !

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 18

24
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Les paroles d’Its’hak lorsque Yaakov vint a lui: «La voix
est la voix de Yaakov.» Le texte interpreéte la voix de Yaa-
kov comme la voix de la lecture de la Torah.

Genesis 27:22273:1” nN*wRI2

T DTN 3PY PIP PRI IMRT MR VIR pOROR 2Py ¥an
Ay

Et Jacob s’approcha d’Isaac, son pére ; celui-ci le toucha et

dit : « La voix est la voix de Jacob, mais les mains sont les

mains d’Esail. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 20

25

N12"2 NROOM?Y

La source de cette expression est indiquée a cet endroit.
LA NOTE DE KEHOT
.2,0 57y o

PARAGRAPHE 21

26

N9 RIpRa DOy b TN 0onayeR)

La note cite la décision correspondante : la pointe infé-
rieure de I’alef prend parfois la forme d’un petit dalet in-
verse, conformément a la tradition mystique, et doit étre
tracée ainsi dans les téfilines selon la tradition de I’Ari Zal.

LA NOTE DE KEHOT
N7°975 INNNAN 0°AYD INNNNI aTIPN” 2 Yo 90 IR YW IRA
AR L7971 PR NPap 27y 1°9°ana BrX 191 ,T107 27 19180 MIvp
J,1905
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PARAGRAPHE 22

27

28

29

30

31
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Selon la note, cette interprétation du beit est expliquée a
cet endroit.
LA NOTE DE KEHOT
.(70NnN°y) 1N P2 2710 277yN wnna RN

B71%3 191 — MR 1w

La note renvoie a cet endroit pour ce passage sur la forme
des lettres.

LA NOTE DE KEHOT

R7AIR PP NN AY Y 2°0pn nrho2 aRY LT ,p R7ITTRD IR IR

.2’y 0°1°1Y N”MIR LR ,20WNN 1 972 NPWRI2 N7IINRD R

T790%5 R By 17 N

La note renvoie a cet endroit pour I'interprétation du gui-
mel comme Yessod.
LA NOTE DE KEHOT
202 °Y 1 wMPR WX LA MM NPMIR LTPORY T LR PR IR IRD
.63 1y

0997 @A NI

Le Talmud interpréte les lettres guimel et dalet comme si-
gnifiant «fais du bien aux pauvres» (gemol dalim) et ex-
plique que le pied du guimel est tourné vers le dalet, car
celui qui fait preuve de bonté court apres les pauvres. Le
texte applique cela a Yessod qui dispense a Mal'hout.
Shabbat 104a:4’7:X 7”p naw
RYITR *37 KITRT "PTIT 0K 12 12 UAT °277 1330 7p? TV
N7PR ANND AR K? 112 YT w2 TPPBRT VPR 1K
TIWD KRYD RN .0°PT Ping — nUPT PRy LAP2 PR — N3
0K PI? 0°T00 Pnia PW 4977 19 — 79T C:a PUpoaT YD
AP MRMOPT — Um0} 217 NYPTT MY TOIWD KRy ORM 07T
JIYIOE2 APP I0°PT — PURon NPT MR 170N RRYY XD .Awn)
PN P02 RPT 270 02

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

WX ,Tp Naw XA

57 bR Doown MWwNR

«Heureux celui qui se soucie du pauvre.» Cité pour mon-
trer que Mal'hout est appelée dal, «pauvre ».

Psalms 41:2°2:X”n 0°7°71n
"M PRy My 013 270K 2t 1w
Heureux celui qui considére le pauvre ; D.ieu le délivrera

au jour du malheur.

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

ST 1U%M 2 T0R TARDY LT ,1p RUTTIR PPOR IR IR .2 ,XD 079N
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PARAGRAPHE 23

32

33

34

2 YoRWnRR TR Yawm

Le manuscrit ajoute ici une parentheése : le youd du vav est
le rayonnement de la 'Hokhma supérieure qui brille dans
les attributs émotionnels, appelés vav ; le youd du guimel
est Mal'hout, la 'Hokhma inférieure, qui recoit des attri-
buts émotionnels appelés vav.
LA NOTE DE KEHOT
PRI D172 PRNAT YR NART 110 37T 7100 °D) Ao 571 ?7°N0122
(171 °pan MYTRnn NRapn NP R RIT DROAT T 7Y

NNPMINT RP12D

Le Zohar dit que les récits de la Torah en sont le vétement,
que les commandements en sont le corps et qu’au-des-
sous se trouvent son ame et I’Ame de son ame. Le texte
s’appuie sur cela pour montrer que méme le sens simple
de la Torah écrite n’en est que le vétement extérieur.

Zohar, Beha'alotcha 12:56-13:65-173:2”> m%yna ,7mM0 990
0:a"

TYRANY Oy 03
« Ouvre mes yeux, afin que je contemple les merveilles de
Ta Torah. » Le texte y voit une priére pour percevoir la sa-
gesse cachée dans les allusions de la Torah écrite. (La note
de Kehot indique Psaumes 119:37 ; les mots se trouvent en
119:18.)
Psalms 119:1817>:v™p 0°7°1n
:AN7INR NINDI TY°AR Y2l
Ouvre mes yeux, afin que je contemple les merveilles de Ta
loi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
Inp Y 191N 7o X7 a9 ,0op 0oPnn

PARAGRAPHE 24

35

0% 17K
« Etvoici les rois qui régnérent au pays d’Edom. » La Kab-
bale interpréte cette liste de rois comme le Monde de To-
hou ; le texte s’en sert pour montrer que méme un simple

récit de la Torah écrite recele des mystéres dans ses
détails.

Genesis 36:31x”7:1"% n"wx12
(2K 2327 T2R772R 2387 DVTX 7IX2 137 WK D°02R0 MPX)
Et voici les rois qui régnérent dans le pays d’Edom, avant

qu’un roi régnét sur les enfants d’Israél.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 25

36

71237 van YR bavpw

La note cite I’Or HaTorah a cet endroit : il faut com-
prendre I’expression « de la bouche de Guevoura » (Puis-
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sance), puisque la Torah est appelée « un enseignement
de bonté ».
LA NOTE DE KEHOT
SPNNCY AN NPMIR — 700 NN P CAAw ,12A0 Can ﬁW‘?ﬂ 5y

PARAGRAPHE 26

37 °AN 90 NRAPA L L 2AWINY

Le Tanya y explique, a la suite du Zohar, que « I'instruc-
tion de ton pére » est la Torah écrite, qui provient de la
'Hokhma supérieure appelée « pére », et que la Torah
orale, « '’enseignement de ta mére », fait sortir toutes les
mitsvot de la dissimulation a la révélation, comme une
meére met au monde la goutte du pére sous la forme d’un
enfant complet.

Zohar II, 276b2 ,1y1 27m
LA NOTE DE KEHOT
.2,1¥7 2”01 87y 103 0 PTRAR

38 TPaAR 0N

« Ecoute, mon fils, I'instruction de ton pere, et ne délaisse
pas I’enseignement de ta mére. » Le texte comprend I'ins-
truction du pére comme la Torah écrite (Abba, 'Hokhma)
et I’enseignement de la mére comme la Torah orale
(Imma, Bina).
Proverbs 1:811:’X “own
TR NN WoNPXY P3N 101 12 Yv
Ecoute, mon fils, I'instruction de ton pére, et n’abandonne
pas I’enseignement de ta mere ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

39 2Py 9P opn

« La voix est la voix de Yaakov », compris a nouveau
comme la voix de la lecture de la Torah écrite, qui fait pas-
ser les émotions de I’occultation a la révélation.
Genesis 27:22273:1"3 n*wX12
T DY) 3P PP PRI MRS NERN VAN pUEoN 2Py Ui
Ay
Et Jacob s’approcha d’Isaac, son peére ; celui-ci le toucha et
dit : « La voix est la voix de Jacob, mais les mains sont les
mains d’Esaii. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

40 Dwan ey

La note renvoie a cet endroit pour I’explication de « Jardin
clos », auquel le texte fait allusion.
LA NOTE DE KEHOT
79°RY 190 °Y 2710 WY NIRRT

4 EAFARE

« Un jardin clos est ma sceur, ma fiancée. » Le texte ren-
voie a son explication de ce verset au sujet de la Bina sup-
plémentaire donnée a la femme.

Song of Songs 4:1227>:"7 0°7°wi1 W
DING YR 2191 D3 1P ONnR P

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vaeira/5/
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44

45

5211 5y 71872

Un jardin clos, ma sceur, mon épouse ; une source close,
une fontaine scellée.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

AWN2 7201 77°0° 712

Rav ‘Hisda comprend « Et D.ieu batit la cote » comme en-
seignant que le Saint béni soit-11 a donné a la femme une
Bina supplémentaire, une compréhension supérieure a
celle de ’'homme. Le texte s’y référe pour relier Bina au
féminin, Imma, d’ou provient la Torah orale.
Niddah 45b:11-1227>-8":2 11”1 1173
SY?PET NN [D7FPR] 1 12°07 2097 27377 XYY ORI (XTOM 27 0K
,7TRY .W’X;D a0 HWR; 17°0? 123°2 AT 02 Wi'fl?f[ 11_1;W '1'735?3
12 1iynY 227 DN BR? WY IBRT BPR? w1137 AR Jyan KID
X2 TYK? DR T MRY WX Y2RT DY [2°P7K] T 1Y X0m
DT 23X A3 M7 KT I3 WP AYPRY THYR — "OTRT UK
RI732 — RDPYPRY 1P7IP 02 2792 199 1wk
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

1awn nata

« Vous habiterez dans des souccot pendant sept jours. »
L’exemple donné par le texte d’un verset unique qui de-
vient un traité entier dans la Torah orale.

Leviticus 23:42271:373 Rp™
:N39212Y° ’?}5'127?; ﬂj’g?j{l"?; 0”77 NYAW 12N No93
Vous demeurerez dans des cabanes pendant sept jours ; tous

ceux qui sont nés en Israél demeureront dans des cabanes ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

12197 721V 7R

Le manuscrit ajoute ici : comme on le sait, Bina est égale-
ment appelée Re'hovot (« espaces vastes »), comme dans
le verset « Car D.ieu nous a fait de la place », et comme
cela est expliqué ailleurs a propos de « Et il ne voulut
pas... » dans Parshas Teitzei.

LA NOTE DE KEHOT

’ 2°1717 %2 WMDY M7 273 °p1 N1°aw ¥T7IIDY) A > ?7°N0122

L(RXDN ’D2 13 712K KDY 57 K" w71 1Y

12797 7210 PO

« Un pays bon et vaste », appliqué ici a la Torah orale, dont
I’ampleur des explications est sans fin.

Exodus 3:8'11:’2 minw

7210 PINTOR RIWIT PIRTTIR ANPYIN DEn TR PRI TN

KT ANT) 730 DIPRTOX WA 390 N3t YO a0

20127 "IN M1em

et Je suis descendu pour les délivrer de la main des Egyp-

tiens, et pour les faire monter de ce pays vers un bon et

vaste pays, vers un pays ruisselant de lait et de miel ; vers le

lieu du Cananéen, du Hittite, de I’Amoréen, du Perizzite, du

Hivvite et du Jébuséen.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 27

46

47

48

49

9287 PN 2”2 NP

Le Talmud demande pourquoi la Terre d’Israél est compa-
rée a une biche, et répond que, de méme que la peau
d’une biche ne peut contenir sa chair, la Terre ne peut
contenir ses fruits. Le texte applique cette image a la To-
rah orale, dont les paroles s’amplifient 3 mesure que sa
compréhension s’élargit.

Ketubot 112ax 2°p n121n3

LA NOTE DE KEHOT
WX ,2%7 m2and

MN°"22 TIRPn

La source est indiquée a cet endroit.
LA NOTE DE KEHOT
IR LR b faloh

12191 7210 7N

« Un bon et vaste pays », compris comme désignant la To-
rah orale, qui s’élargit sans fin.

Exodus 3:8'11:°2 mnw

n2iL PIRTOR RIWID PINTIR NP ogn T 19v%nR TN

>MRT CANT "7 DIPRTRR WA 290 N3t YIRTOR mamm
01271 "IN MR

et Je suis descendu pour les délivrer de la main des Egyp-
tiens, et pour les faire monter de ce pays vers un bon et
vaste pays, vers un pays ruisselant de lait et de miel ; vers le
lieu du Cananéen, du Hittite, de I’Amoréen, du Perizzite, du
Hivvite et du Jébuséen.

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

% 9% 22 e

A cet endroit, a propos du hé ajouté au nom d’Avram pour
former Avraham, le maamar explique qu’il s’agit du hé su-
périeur, Bina, ou Atik (le niveau intérieur de Kéter) est ré-
vélé, et que I’expansion et la descente ne se produisent
qu’au moyen d’un niveau supérieur.
LA NOTE DE KEHOT
3,80 90Y%

PARAGRAPHE 28

50

12197 721V 7N

« Un bon et vaste pays », expression appliquée ici a Mal’-
hout, qui s’élargit selon la lumiére qu’elle contient.
Exodus 3:8'1:1 mnw
210 PINTOR RWIT PIRTITR NPYIP DIgn TR 1Ea TN
MIRTY AN "IYI0 DIPRTOR WATY 270 NI PINTON 1A
201270 N MM
et Je suis descendu pour les délivrer de la main des Egyp-

tiens, et pour les faire monter de ce pays vers un bon et
vaste pays, vers un pays ruisselant de lait et de miel ; vers le

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vaeira/5/
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53

5211 5y 71872

lieu du Cananéen, du Hittite, de ’Amoréen, du Perizzite, du
Hivvite et du Jébuséen.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

A7t S1PONA KR

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.(1?[”7& nne 7”73) AnTpna

Mo mobn

Dans le passage « Elie prit la parole » (Pata’h Eliyahou), le
Tikkunei Zohar énumeére les Séfirot comme des membres
et dit : « Mal’hout est la bouche ; nous I’appelons la Torah
orale. » Le texte s’en sert pour identifier Mal’hout a la To-
rah orale.

Tikkunei Zohar 17ax 1> 977 °13pn

NY221°2 AN YIna nnon

« Les sagesses chantent a haute voix dans la rue. » Le plu-
riel est compris comme désignant deux sagesses : la 'Ho-
khma supérieure (la Torah écrite) et la 'Hokhma infé-
rieure (la Torah orale).

Proverbs 1:20°0:'X *%wn
:H'?ir) AN NIAMI2 7370 YIna nindn
La sagesse crie dans les rues, elle fait retentir sa voix sur les

places ;

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

°NIRINA MNP Nnom o0 Uwnel WKLY PR IR LD LR Then
DIPRA M2IMI2 MYITH N2 MR 11 by 710% 0P mIpyin
W% MRIM PIPT >TRAM 973y RN 27 wAT 79 ,AMK P
ST WD R OOPTRTAN DR ANAN oM T e avp 1nn oo
MIXZAIT N7°%°2 Wi Nnan MYana® 10 Yina mnon »e 2avam
21D R¥MI P N7 wow AR ARONT 1IN 1YW K921 MPan

MpN Y R-T10 TP NPMIR —

PARAGRAPHE 30

54

SN AMnw

« Je suis noire, mais belle. » Le texte comprend cette noir-
ceur comme Mal'hout réduite a un seul point lorsque peu
de lumiere se révéle en elle.
Song of Songs 1:5°71:’X 0°7°wi W
P NiY7°3 7R "2IKD 0PWIT? N2 MR IR TNy
Je suis noire, mais belle, filles de Jérusalem, comme les

tentes de Kédar, comme les tentures de Salomon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 34

55

NANR QONN NN

« Je vous ferai sortir de dessous les fardeaux de I’Egypte. »
Le texte y voit les émotions sortir de la gorge étroite par la
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voix de la Torah écrite.
Exodus 6:61:1 mnw
D8R 1220 NONR DINR DRI N OCIR PRIR0TIaY N 197

C’est pourquoi, dis aux enfants d’Israél : Je suis D.ieu, et Je
vous ferai sortir de dessous les fardeaux des Egyptiens, Je
vous délivrerai de leur servitude et Je vous rachéterai par
un bras étendu et par de grands jugements ;

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

56 PINM PR ONN NN

« Je vous ferai entrer dans le pays. » Le texte y voit le pays
comme la Torah orale, qui vient aprés la sortie d’Egypte et
se situe a un niveau supérieur.
Exodus 6:811: mnw
DTIARY? ANK NN STYNNX DRI WX PIRTTOR 020N NXam
738 YR 027 ANK AN Y pURY?
Et Je vous conduirai dans le pays au sujet duquel J’ai levé
Ma main pour le donner a Abraham, a Isaac et a Jacob ; Je

vous le donnerai en héritage : Je suis D.ieu. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 35

57 »2% "nnat

« Et Je placerai la splendeur dans le pays des vivants. » Le
texte comprend « splendeur » au sens de « volonté » : la
Volonté supréme de D.ieu est placée dans le pays des vi-
vants, la Torah orale.
Ezekiel 26:20°5:173 Dxpi°
nRRR YIRZ PRATIT 0PIy DyTRR 72 CTIPTAR TATIIM
1070 PR32 228 "NN3Y 3WN K7 1y07 912 1 NR 07IYn nianD
alors Je te ferai descendre avec ceux qui descendent dans la
fosse, aupres des peuples d’autrefois, et Je te ferai habiter
dans les profondeurs de la terre, comme les lieux désolés
depuis longtemps, avec ceux qui descendent dans la fosse,
afin que tu ne sois pas habitée ; et Je mettrai la gloire dans le
pays desvivants ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

58 N33 A°an®
Rabbi Yehoshoua ben Lévi enseigne que toutes les ceuvres
de la Création furent créées « avec leur consentement »

(letzivyonan). Le texte cite cet enseignement pour mon-
trer que tzvi signifie « volonté ».

Rosh Hashanah 11a:6:X X 71w wX9

227 KT 17 13 YWY 23772 XINT 271D YT 103 KT LR TR

AR TAYT? X021 MRIP? MUK Apyn 9D o7 12 YOI

1PN 2K ,7OR2Y 21 PIRT) DURWD PN mKIY KN 2N?
/DIP2Y” KPK ,"DRIY”

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

XN 77

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vaeira/5/
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59 11897 N°1°12 N vam

La note renvoie a cet endroit pour I'idée que le désir (Ché-
fets) est la dimension intérieure de la volonté.

LA NOTE DE KEHOT

@RI LTEWRR Y 3TYRW NTYIRD N19°9R2 AR3AND .2,2370 770 RT

0Ny .70y 170N

PARAGRAPHE 36

60 19102 1PN

Le Sefer Yetsira dit des dix Séfirot que « leur fin est en-
chassée dans leur commencement, et leur commence-
ment dans leur fin ». Le texte s’appuie sur cette formule
pour expliquer pourquoi la volonté supréme se révéle
dans la Séfira la plus basse, Mal'hout.
Sefer Yetzirah 1:7°1’% 717°%° 700
nambws 19902 TNPIM 1NPAN2 1910 YIYa R 92 MTED Ty
7910 INKR 717 TAR 21991 21w PR 710 NIRY nbnaa amnwp
La dizaine de ’existence a partir du néant a sa fin liée a son
commencement et son commencement lié a sa fin, tout
comme la flamme est unie au charbon ardent ; car D.ieu est
un et il n’y en a pas un second, et avant un, que compteras-
tu?

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

61 moya navy

« Une femme vaillante est la couronne de son époux. » A
comprendre comme Mal'hout s’élevant pour devenir une
couronne pour Zeir Anpin.
Proverbs 12:4'7:27 “5wn
PR PHMEYI 3721 APY2 MY P 0TNYK
La femme vertueuse est une couronne pour son mari ; mais
celle qui agit honteusement est comme une pourriture dans
ses os.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

62 van PN
« Tu seras une terre de délices. » A comprendre comme
Mal'hout, en qui se révele le désir de D.ieu, la volonté
intérieure.

Malachi 3:1227:°3 *5xn
:NIRIZ M 0K ¥EO PR AR 1°INT3 D?im”?? DONX WK
Et toutes les nations vous diront heureux, car vous serez un

pays de délices, dit D.ieu des armées.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

63 PN PURANI PR3 119 PR KI73P OV PR3 KITY 1I8A no
1M

Cette lettre du Tanya, qui s’ouvre par « Lui et Sa force vi-
tale sont un », explique que le pouvoir de croissance de la
terre, qui crée quelque chose a partir du néant, provient
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64

65

de I'Infini. Le texte y fait référence pour le méme
exemple.
Tanya, Iggeres HaKodesh 20:1817°:’3 7P N7k ,X°1N
,PRM W7 RI929 RIT-TIN2 7I0PR7T 03 KA 710102 10PRA TIvIT)
,MINERD D021 INPOYR ARIN PPV TIIY 203 1Y CTRY K
q9R RITTIN2 PUIRRA 7Y 2722 ,MPYRD 7101 127 W T P

Ay 107 ,077PY MY 1Nign MUY TPy 011930 22 %Y
79NN 133
Kehot Publication Society (CC-BY-NC)

AN 19Y mMabnT Tnk

La note renvoie a cet endroit pour souligner la supériorité
de I’étude de la halakha.
LA NOTE DE KEHOT
.03’y 20PN 1”0 IRT

La note de Kehot renvoie a Sotah 40 pour ces mots.

Sotah 40’ V10

PARAGRAPHE 37

66

67

68

275 AR SNRWI WK PINT PR DONN "NRam

« Et Je vous ferai entrer dans le pays au sujet duquel J’ai
levé Ma main. » Le texte comprend littéralement la main
levée : D.ieu éléve le « pays », Mal'hout, au-dessus de la
téte.
Exodus 6:811: mnw
D7IAK? AOK NN? CTINX CNRDI WK PIRGTN DX DKM
738 YR 027 ANK AN Y pURY?
Et Je vous conduirai dans le pays au sujet duquel J’ai levé
Ma main pour le donner a Abraham, a Isaac et a Jacob ; Je

vous le donnerai en héritage : Je suis D.ieu. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

mhya nawy von nwR

« Une femme de vaillance est la couronne de son époux » :
Mal'hout, élevée pour devenir une couronne pour Zeir
Anpin.
Proverbs 12:4°7:27 *5wn
MY°3 PNREY2 37721 A7Y2 LY 2N NEK
La femme vertueuse est une couronne pour son mari ; mais
celle qui agit honteusement est comme une pourriture dans
ses os.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

La note de Kehot renvoie a Genesis 1:1-6:8 pour ces mots.

Genesis 1:1-6:8°M:1-"X’R N°wr12

PARAGRAPHE 38

69

0°°17 N2 2% Snhn

Cité de nouveau : la volonté placée dans « la terre des vi-

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vaeira/5/
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vants » explique pourquoi Mal'hout peut s’élever a Kéter.
Ezekiel 26:20°3:173 5xpi°
nPAnR YIR2 RAYIM D?W DE'Y?}S 92 P7TIPTAR PRTIIM
1070 PIX2 228 "N 29N K7 1907 912 71 0K 0IYn NI
alors Je te ferai descendre avec ceux qui descendent dans la
fosse, auprés des peuples d’autrefois, et Je te ferai habiter
dans les profondeurs de la terre, comme les lieux désolés
depuis longtemps, avec ceux qui descendent dans la fosse,
afin que tu ne sois pas habitée ; et Je mettrai la gloire dans le
pays des vivants ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

TP AN IR WP

« Le Sanctuaire, 6 D.ieu, que Tes mains ont établi », tiré du
Cantique de la mer. Le texte interpréte les « mains »
comme les bras d’Arikh Anpin, qui édifient Mal'hout.

Exodus 15:171:1"0 mnw

w1pn Havayah nbye anawy 11w anvny 172 ayum inxan
777712292 717X

Tu les feras entrer et les planteras sur la montagne de Ton

héritage, au lieu, D.ieu, que Tu as fait pour y demeurer, au

sanctuaire, D.ieu, que Tes mains ont établi.

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

12,00 mnw

PARAGRAPHE 39

7

NANDN NAwvY N»mM

« Tu seras une couronne de splendeur dans la main de
D.ieu, et un diadéme royal dans la paume de ton D.ieu. »
Le texte interpréte le diadéme comme Mal'hout, couronne
de Tiferet, tenue dans la paume qui 1'éléve.

Isaiah 62:33:270 1°yw°
“TPPXM23 N2R 3w Havayah™12 nIxen nwy nm
Tu seras aussi une couronne de beauté dans la main de

D.ieu, et un diadéme royal dans la paume de ton D.ieu.

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

.3 ,20 YW

PARAGRAPHE 40

72

wRIR oY NN NN

« ...pour la donner a Avraham, a Yits’hak et a Yaakov, et Je
vous la donnerai en héritage. » Le texte interpreéte la terre
comme la Torah orale, la couronne des Patriarches, et
I’héritage comme sa lumieére cachée.
Exodus 6:811: nnw
DIY3KY AR NN? CTTNK ONDI MWK PIRTOK DI0N NNIM
T OIR Y0 027 ANK ANN YY1 PR
Et Je vous conduirai dans le pays au sujet duquel J’ai levé
Ma main pour le donner a Abraham, a Isaac et a Jacob ; Je
vous le donnerai en héritage : Je suis D.ieu. »
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 42

73

BRI 2127 R

« C’est pourquoi dis aux enfants d’Israél : Je suis Havaya,
et Je vous ferai sortir... » Le texte l'interpréte comme
I’étude de la Torah écrite, « la Torah de Havaya », qui fait
naitre les émotions.

Exodus 6:61:1 mnw
077%R 1?30 NARR DONX CIRYIM 7 IR PRIPIUI27 T 107

C’est pourquoi, dis aux enfants d’Israél : Je suis D.ieu, et Je
vous ferai sortir de dessous les fardeaux des Egyptiens, Je
vous délivrerai de leur servitude et Je vous rachéterai par
un bras étendu et par de grands jugements ;

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

PARAGRAPHE 43
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nAnRY 0°127 O

« I1 établit la femme stérile dans sa maison, joyeuse meére
de ses enfants. » Le texte applique ce verset a la joie de la
naissance, lorsque les émotions se manifestent au grand
jour.
Psalms 113:9°0:3”°p 0°9°1n
:HQ'H‘?‘?U nnni 0°13770X N°27 N7RY YT
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)

PINT PR 2NN DRI
« Et Je vous ferai entrer dans le pays », lu plus haut comme
le flux de Zeir Anpin vers Mal'hout, le pays de Canaan.
Exodus 6:811:1 mnw
0713X? AOR NN? CTAX CNREI WX PIRTOX 0208 CINIM
7738 MY 037 AN 00N 3P PRy
Et Je vous conduirai dans le pays au sujet duquel J’ai levé
Ma main pour le donner a Abraham, a Isaac et a Jacob ; Je
vous le donnerai en héritage : Je suis D.ieu. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 44

76

mhya nawy von YR

« Une femme de valeur est la couronne de son époux » :
ces paroles sont reprises a propos de la Torah orale, éle-
vée au-dessus de la téte.

Proverbs 12:47:37 *5wn

S1Y°IR PRINEYI 32721 AP¥a Ny P nwN
La femme vertueuse est une couronne pour son mari ; mais
celle qui agit honteusement est comme une pourriture dans

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

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vaeira/5/

77

78

5211 5y 71872

movn oIy

« Un diadéme royal dans la paume de ton D.ieu » : ces pa-
roles sont reprises a propos de Mal'hout, la Torah orale.
Isaiah 62:31:270 171°yW”
P7P2R"722 19191 7°1% Havayah=7°2 nX0A N0y N°M
Tu seras aussi une couronne de beauté dans la main de

D.ieu, et un diadéme royal dans la paume de ton D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

ospab oown

«1ls se renouvellent chaque matin ; grande est Ta fidélite.
» Le texte applique ces paroles aux nouveaux mo 'hin atti-
rés chaque jour, qui font de I’homme une créature
nouvelle.

Lamentations 3:233”2:1 719°X
SININY 127107127 0°Y N

Elles se renouvellent chaque matin ; grande est Ta fidélité.

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