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(A propos du verset « Je vais descendre
maintenant») Eliyahou ouvrit: «Tu
es Un, mais non d’'un nombre...»

Les dix Séfirot sont appelées «tikounim », ornements, car,
comme l’'intellect et les émotions de I’ame, elles sont des
vétements de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) qui sont néanmoins
une avec elle. Pourtant, I’Infini demeure « Un, mais non d’un
nombre », car Atsilout émerge par le tsimtsoum, une séparation
bien plus profonde que la parsa qui sépare les mondes

inférieurs.
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L’IDEE CENTRALE

Les dix Sefirot sont appelées «tikounim», ornements, car, comme l’intellect et les
emotions de I’ame, elles sont des vétements de la Lumiere infinie (Or Ein Sof) qui
sont néanmoins une avec elle. Pourtant, I’Infini demeure «Un, mais non d’un
nombre », car Atsilout émerge par le tsimtsoum, une séparation bien plus profonde

que la parsa qui sépare les mondes inférieurs.

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

LE MAAMAR EN BREF

En expliquant I’ouverture du Pata’h Eliyahou, le maamar demande pourquoi les Séfirot sont appelées
tikounim. I’ame en fournit le modéle: son essence est une lumiére simple, tandis que son intellect et
ses émotions sont des vétements intérieurs, unis a elle comme un ornement a celui qui le porte,
contrairement aux vétements séparés que sont la pensée, la parole et ’action. De méme, les Séfirot
d’Atsilout sont des tikounim de la Lumiére infinie, tandis que celles de Béria, Yetsira et Assiya sont de
véritables vétements. D.ieu est appelé «sage» en tant que source de la sagesse, tout comme le 'Hessed
est la source lointaine de la douceur d’une pomme. Et Atsilout, tiré de la racine de «Je mettrai a part de
I’esprit», dit a propos de Moché, désigne I'Infini qui s’abaisse avec humilité. « Un, mais non d’'un nom-
bre» se rapporte a Kéter: Atsilout vient par le tsimtsoum, dans lequel la lumiére se retire dans le lumi-
naire et ne subsiste qu’en puissance, de sorte qu’il ne reste aucun rapport; les mondes inférieurs
viennent par une parsa, comme la parabole d’un maitre, ou la sagesse supérieure est effectivement
présente et ou subsiste un certain rapport. Pourtant, tout est uni a Lui. Enfin, «long» et «court» dési-
gnent le 'Hessed et la Guevoura, et «Je vais descendre maintenant et voir» leur équilibre, avec la com-

passion entre eux.

PLAN
1 Titre et question 11-2
Pourquoi les dix Séfirot sont-elles appelées tikounim ? L’intellect et les émotions de I’ame sont ses véte-

ments intérieurs, unis a elle comme un ornement.
2 L’ame et ses vétements 13-5

Le corps, et plus encore I'intellect et les émotions, sont des vétements unis a ’Ame ; puisqu’ils changent, ils
ne sont pas son essence immuable, mais ils lui sont plus proches que la pensée, la parole et I’action.
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3 «Tu es sage»: 1a source de la sagesse

16-8

Les Séfirot d’Atsilout sont des tikounim; D.ieu est appelé sage en tant que source de toute sagesse, tout
comme le 'Hessed devient la douceur d’'une pomme au terme de nombreux abaissements.

4 Atsilout comme abaissement divin

19-10

Atsilout signifie abaissement, comme I’esprit de Moché fut «mis a part» pour les soixante-dix anciens: la
Lumiére infinie s’abaisse dans les Séfirot, qui demeurent une avec elle.

5 «Un, mais non d’un nombre » : Kéter, le tsimtsoum et la parsa

11113

Kéter est I'intermédiaire incomparable ; Atsilout émerge par le tsimtsoum, et les mondes inférieurs par

une parsa.

6 La lumiére et le luminaire; le tsimtsoum

M4-17

La Lumiére infinie est au regard de I'Infini comme la lumiére du soleil au regard du soleil. Dans le tsimt-

soum, la lumiére fut absorbée dans le luminaire et ne subsiste qu’en puissance, comme une 4me avant

d’entrer dans un corps ou un érudit qui n’étudie pas, tandis que le luminaire lui-méme demeure intact.

7 La parsa comme parabole d’un maitre

M18-22

Une parsa est comme une parabole dans laquelle toute I’'idée du maitre est effectivement présente; ainsi,

la sagesse nouvelle de Béria reste liée a Atsilout. A travers le tsimtsoum, en revanche, il n’existe absolu-

ment aucun rapport.

8 Toujours uni a Lui

123-24

Puisque la lumiére fut seulement absorbée dans le luminaire et que le kav en est tire, les Séfirot, méme

leurs réceptacles, sont une avec I’Infini, tout comme la pensée peut englober une pierre.

9 Long, court et intermédiaire : «Je vais descendre maintenant »

125-26

Le 'Hessed se déverse vers le bas, la Guevoura mesure en fonction de ce qui s’éléve d’en bas, et la com-

passion se tient entre les deux; «Je vais descendre maintenant et voir» exprime leur équilibre, avec la

bonté en premier.

NOTIONS CLES

tikounim (ornements) 7°217°N

Le nom que le Pata’h Eliyahou donne aux dix Séfirot: des
vétements unis a celui qui les porte, comme un ornement,
plutot que des enveloppes séparées.

lumiére et luminaire 71871 998
La Lumiére infinie (le « Nom» révélateur de D.ieu) compa-
rée a sa source, I'Infini lui-méme, comme la lumiére du

soleil comparée au soleil.

tsimtsoum et espace vacant 110 011 ,01%0%

Le retrait de la lumiére dans le luminaire, ou elle ne sub-
siste qu’en puissance; il en résulte un espace «vide» de
lumiére, mais non de I’essence de D.ieu.
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parsa (cloison) %073

L’écran entre Atsilout et les mondes inférieurs, qui trans-
met la sagesse supérieure sous une forme étrangére,
comme une parabole, de sorte qu’un certain rapport
subsiste.

Kéter, I'intermédiaire yz12171 03

La Couronne qui se tient entre I'’Emanateur et 'émané;
n’étant pas comptée parmi les Séfirot, elle est «Un, mais
non d'un nombre ».

Atsilout comme abaissement N73x3 - N7197%R

Tiré du verset concernant Moché et les anciens: Atsilout
est la Lumiere infinie qui se met a part et s’abaisse hum-
blement pour devenir sagesse.



long, court, intermédiaire °113°2,7°%p 7

Le 'Hessed, qui se déverse vers le bas sans limite ; la Gue-
voura, qui le limite a ce qui s’éléve d’en bas; et la compas-
sion, qui donne méme a ceux qui ne le méritent pas.
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TORAH OHR - PARSHAS VAYEIRA - MAAMAR 1
SECTION 1 - 11-2

Titre et question

C1 'R3 ATIR pr0pd ) 1

(En rapport avec le verset: « Je vais descendre maintenant... »)

Titre ajouté au maamar: le discours qui suit, sur ’ouverture de Pasach Eliyahou, se rapporte au verset de la
paracha de cette semaine ou D.ieu dit, avant de juger Sodome: «Je vais descendre maintenant et voir» (Ge-

nesis 18:21). Le lien n’est explicité qu’a la toute fin (paragraphes 25-26).
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Eliyahou ouvrit [et dit]: «Tu es Un, mais non pas d’unité numeérique; Tu es Celui qui a fait appa-
raitre dix tikkounim (ornements)...» Pour comprendre cette question — pourquoi les dix Séfirot
sont-elles appelées tikkounim ? —, il faut d’abord expliquer ’essence de I’ame.
Pasach Eliyahu est le passage de I'introduction au Tikkunei Zohar ou Eliyahou (le prophéte Elie) loue D.ieu:
11 est Un, mais non pas un «un» que I’on puisse compter, et Il a fait apparaitre les dix Séfirot, que le passage

appelle «tikkounim». La question est de savoir pourquoi les Séfirot portent ce nom; la réponse commence

par I’ame humaine, modéle du divin.
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En effet, ’Ame, en elle-méme, est une lumiére simple, sans division en intellect et attributs émo-
tionnels (midot); son intellect et ses attributs émotionnels sont des vétements pour I’dme, en ce

sens qu’elle posséde un intellect et des attributs émotionnels,

Le cceur de I’Ame est une lumiére unique et indivise. L’intellect et les sentiments sont des facultés réelles

que posséde I’Ame, mais ils se rapportent a son essence comme des vétements a celui qui les porte.
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mais ils ne sont pas I’essence et I’étre méme de I’ame. (Quant a ce qui est écrit dans le Tanya, que
I’ame elle-méme se divise en intellect et attributs émotionnels, lesquels sont appelés ’essence de
I’ame, cela ne vaut que par rapport a la pensée, a la parole et a ’action, qui sont des vétements
réellement distincts de ’essence de I’ame, lesquels relévent du niveau de Béria, Yetsira et Assiya, a
leur sujet il est dit: «Tu leur as faconné des vétements... »,
L’Alter Rebbe prévient une apparente contradiction avec son propre Tanya, ou l'intellect et les émotions
sont appelés I’essence de I’ame. Cela n’était dit que par contraste avec la pensée, la parole et ’action, les

trois «vétements» extérieurs de I’Ame, qui en sont pleinement distincts, comme les mondes de Béria, Yetsira
et Assiya sont des vétements que D.ieu a «faconnés» (Tikkunei Zohar).
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qui sont Béria, Yetsira et Assiya. Mais I’intellect et les attributs émotionnels, bien qu’ils soient des
vétements, ne sont pas des vétements réellement distincts; ils ressemblent plutot au niveau des reé-
ceptacles d’Atsilout, dont [il est dit]: «Lui et Ses attributs sont un...»; c’est pourquoi ils sont appe-
l1és «essence », bien qu’ils ne soient pas véritablement I’essence.)

L’intellect et les émotions sont des vétements intérieurs, unis a I'ame, comme les réceptacles d’Atsilout dont

le Zohar dit: «Lui et Ses attributs sont un.» Ils peuvent donc étre appelés «essence» par rapport aux véte-
ments extérieurs, méme s’ils ne sont pas, a strictement parler, I’essence.
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I1s sont plutdt appelés tikkounim, en ce sens que I’ame se pare et se revét d’eux. Ainsi, le Targoum
[Onkelos] traduit le verset « Un homme ne portera pas un vétement de femme » par: « Un homme ne
se parera pas des ornements (tikkouné) d’'une femme. »

Le mot tikkoun, tel qu’il est employé par le Targoum, signifie un ornement: Onkelos traduit «un homme ne

portera pas un vétement de femme » par «un homme ne se parera pas des tikkounim d’une femme ». Appeler

les facultés tikkounim signifie donc qu’elles sont les ornements de I’ame.
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Le sens de tikkoun est celui d’un ornement dont on se pare et dont on est touché; on s’unit a cet
ornement comme s’il faisait véritablement partie de son corps.

Un ornement différe d’un vétement ordinaire: celui qui le porte en tire plaisir et fierté et s’y identifie,
comme s’il faisait partie de son corps. C’est précisément le sens de tikkoun: quelque chose de distinct du
soi, mais uni a lui.

SECTION 2 - 13-5

L’ame et ses vétements
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Il en va ainsi de I’ame et du corps: bien que le corps soit un vétement pour I’ame, celle-ci est néan-

moins touchée par ce qui arrive au corps; lorsque le corps se cogne le doigt, I’ame le ressent.

Premier exemple d’un vétement qui est néanmoins uni a celui qui le porte: le corps. Il n’est que le vétement

de I’ame, et pourtant celle-ci ressent ce qui lui arrive, par exemple un choc au doigt.

%1 A9°0 T I%TD DOYRWI DUMANT 0°7aKR2 I9IYD AR 9I1vER woIn 1102 a9WY an 1
21992 1905 DA . en My 131872 Ty

De méme, lorsque la volonté de I’ame s’éveille a accomplir une action par I'intermeédiaire des
membres, ceux-ci obéissent aussitot a cette volonte, des qu’elle se forme: le pied marche avec lui,

etc.,

L'union fonctionne aussi dans ’autre sens: les membres exécutent la volonté de I’Ame dés qu’elle apparait;
par exemple, le pied marche dés que I’on veut marcher.
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sans qu’il y ait auparavant une extension et une transmission de la pensée du cerveau au pied, car
cela entrainerait un certain délai; or il n’y a méme pas I’attente d’un instant: cela se produit im-

médiatement lorsque la volonté se forme, etc.

Si 1a volonté devait parvenir du cerveau au pied comme un message, il y aurait un délai; mais il n’y en a au-
cun. La réaction est instantanée.
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Cela n’est possible que parce que le corps est uni a I’ame: I’ame agit en lui selon sa volonté,
comme s’il était véritablement son essence et son étre méme. Ainsi, bien que le corps soit le véte-

ment de I’Ame, il lui est néanmoins uni.

Cela s’explique par le fait que le corps est uni a ’ame; celle-ci le met en mouvement comme s’il était son

propre soi. Un vétement peut donc étre a la fois un vétement et ne faire qu’un avec celui qui le porte.
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De la méme maniére, on peut comprendre la nature de I’intellect et des attributs émotionnels de
I’ame: eux aussi ne sont que des niveaux de tikkounim et des vétements dont I’ame se pare et se
revét; ce sont les instruments de 1’ame, par lesquels et au moyen desquels elle agit, comme une

hache dans la main de celui qui abat,

Il en va de méme pour l'intellect et les émotions: ce sont les tikkounim et les vétements de I’Ame, les instru-
ments par lesquels elle agit. 'image de la hache et de celui qui abat vient de Isaiah 10:15: I’outil n’agit que
par celui qui le tient.
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pour aimer par ’attribut d’amour et concevoir par '"Hokhma, etc. Tout cela, et ce qui y ressemble,
n’est que l'action de I’ame et son extension, qui ne vont que d’elle vers ce qui est autre qu’elle;

mais I’ame, en elle-méme, est au-dessus de tous ces niveaux.

Aimer et comprendre sont des activités de I'’ame qui s’étendent vers quelque chose d’autre qu’elle. L’Ame
telle qu’elle est en elle-méme se tient au-dessus de toutes ces activités.
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Car l'intellect et les attributs émotionnels subissent des changements: les attributs émotionnels

connaissent des états de petitesse et de grandeur; un petit enfant aime les petites choses, etc.

La preuve que ces facultés ne sont pas I’essence: elles changent. Les sentiments d’un enfant sont limités et
s’attachent a de petites choses; ceux d’un adulte prennent de I’ampleur.
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Quant a l'intellect, «plus ils vieillissent... », etc. Rien de cela ne s’applique a ’essence et a I’étre de
I’ame, qui ne sont nullement sujets au changement.

L’intellect aussi change avec I’4ge; la phrase fait allusion a ’enseignement des Sages selon lequel les sages

deviennent plus posés d’esprit en vieillissant. Mais I’essence de I’ame ne change absolument pas.

MY FPNINDY MR KPR 12 TMREY2 Dwatnn T1RY DA PRn 0w nRapn 1K)
213 795 19121 15 1P DA AT TR DA 05PN 11712 MwARNMm 7132 NYwonni

Elle ne subit pas non plus de changements du fait des événements qui affectent le corps, car elle
ne se revét pas elle-méme dans le corps en son essence; seules ses émanations et ses facultés
s’étendent dans le corps et s’y revétent, et elles subissent des changements en raison du corps qui
les recoit: d’'une maniére chez un enfant, d’'une autre chez une personne agée, etc.

L’essence de I’ame n’entre pas dans le corps; seules ses émanations et ses facultés y pénétrent, et le corps
qui les recoit les faconne difféeremment chez un enfant et chez une personne agée.
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L’intellect et les attributs émotionnels ne sont eux aussi que des émanations de I’Ame et ses facul-
tés, qui s’étendent dans le corps; ils ne sont pas I’essence et I’étre de I’ame. L’ame agit et s’étend
par ces facultés et ces émanations; elles ne sont toutefois pas des vétements veéritablement
distincts,

L’intellect et les émotions sont eux aussi des émanations et des facultés de I’Ame, et non son essence. L’Ame

agit par elles, mais elles ne sont pas séparées d’elle comme I’est un vétement extérieur.
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a la maniére de la pensée, de la parole et de I’action, qui sont des émanations et des facultés qui re-
vétent véritablement I’Ame (comme un vétement qui la couvre, etc.). L'intellect et les attributs
eémotionnels, eux, sont des émanations de I’essence méme de ’Ame et ne sont pas véritablement
des vétements,

La pensée, la parole et I’action couvrent I’Ame comme un manteau, et en sont réellement distinctes. L’intel-

lect et les émotions, en revanche, émanent de I’essence méme de I’Ame et ne sont pas des vétements au sens

plein.
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mais des tikkounim, par lesquels son essence se pare et s’embellit, comme un ornement qui em-
bellit la personne qui s’en pare et s’en trouve embellie:

Ce sont donc des tikkounim, des ornements: I’essence de I’ame s’embellit par eux, comme une personne est
embellie par les bijoux qu’elle porte et auxquels elle s’identifie.

SECTION 3 - 16-8

«Tu es sage»: la source de la sagesse
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De la méme maniere, on peut comprendre aussi, dans les mondes supérieurs, les dix Séfirot appe-
lées tikkounim (il s’agit de 'Hokhma et des attributs émotionnels d’Atsilout, dont [il est dit] : «Lui et
Ses attributs sont un...»; mais celles de Béria, Yetsira et Assiya sont de véritables vétements, et
c’est a leur sujet qu’il est dit: «Tu leur as fagconné des vétements... »).
Le modéle est maintenant appliqué a D.ieu. Les Séfirot d’Atsilout sont appelées tikkounim parce que,
comme l’intellect et les émotions de I’Ame, elles sont unies a la lumiére qu’elles expriment («Lui et Ses attri-

buts sont un»). Les Séfirot des mondes inférieurs sont de véritables vétements distincts, les «vétements que
Tu leur as faconnés».
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En effet, [il est dit]: «Tu es sage»; «Tu» désigne la Lumieére infinie (Or Ein Sof), et «sage» signifie
qu’elle est attirée dans le niveau de 'Hokhma, conformément a I’expression «La ou tu trouves Sa
grandeur...»; Il n’est toutefois pas sage d’une sagesse connaissable,
Pasach Eliyahu poursuit: «Tu es sage.» «Tu» désigne la Lumiére infinie ; «sage» désigne cette lumiére lors-
qu’elle atteint 'Hokhma, abaissement qui témoigne en lui-méme de la grandeur de D.ieu, selon I’enseigne-

ment: «Partout ou tu trouves Sa grandeur, tu trouves Son humilité.» Pourtant, Il n’est pas sage d’une sa-
gesse connaissable.
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Il est appelé «sage» parce qu’ll est la source de la sagesse, et que c’est de Lui que provient I’attrac-
tion de la sagesse dans Béria, Yetsira et Assiya. Bien que la sagesse de Béria, etc., ne soit en rien
comparable [a Lui], et a plus forte raison celle d’Assiya, etc., c’est pour cette raison qu’ll est appele
«sage».

Il n’est appelé «sage» que parce qu’ll est la source d’ou toute sagesse s’écoule a travers les mondes, bien
que la sagesse des mondes inférieurs ne puisse en aucune facon Lui étre comparée.
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On peut comprendre cela par analogie a partir de ce que nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: «Il
n’est pas une seule herbe...», etc., et: «Un plus élevé que le plus élevé... », etc.

Pour montrer comment une chose peut étre la source de ce qui ne lui ressemble absolument pas, I’Alter
Rebbe se tourne vers ’enseignement selon lequel chaque brin d’herbe posséde un mazal, une force spiri-
tuelle supérieure qui gouverne sa croissance, et vers le verset: «Un plus élevé que le plus élevé veille sur

lui. »
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Or, une pomme matérielle a un gott sucre, et «le palais goite les aliments»; dirons-nous que la
force de croissance dans la terre possede elle aussi un gofit et de la douceur ? Et a plus forte raison

le mazal, qui n’est absolument pas de cet ordre ni de cette nature.

Une pomme est douce au palais, mais personne ne dirait que la force de croissance dans la terre est elle-
méme douce, et a plus forte raison pas le mazal supérieur qui la gouverne, car il est d’'un ordre tout autre.
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La question s’explique plutot ainsi: la douceur découle de 'Hessed et ’lamertume de Guevoura; ce
sont des reéalités spirituelles, mais, a travers I’enchainement descendant des mondes (hichtalche-
lout) et I'ordre de la descente des niveaux, niveau apreés niveau, elles se sont matérialisées, jusqu’a
ce que la douceur découle du niveau de 'Hessed, etc.

La douceur vient de 'Hessed, I’amertume de Guevoura. Ce sont des qualités spirituelles qui, en descendant
de niveau en niveau, sont devenues des golits matériels.
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Bien qu’il n’y ait aucune comparaison entre I’un et I’autre, il en porte néanmoins le tempérament
et le caractere, comme on le voit dans les nombreuses formes de plaisir et de douceur qui existent

dans les realités spirituelles,

La douceur matérielle ne ressemble en rien a 'Hessed, et pourtant elle en porte le caractére. On le voit aussi
dans lavie spirituelle, qui posséde ses propres formes de douceur.

132 2577 11 REPI 2P 11 RITW 11321 D@ 239N 191 NP N 973 KIT 1030 927 Hw 01yn nd

. mn
comme le plaisir que procure une idée de sagesse, qui est lui aussi une douceur, ainsi que le plaisir
d’une mélodie, qui vient de la voix jaillissant du cceur, le niveau des attributs émotionnels.

Le plaisir de saisir une idée est une douceur, tout comme celui d’'une mélodie, qui vient du cceur, siege des
émotions. Ce sont des formes intermédiaires, spirituelles mais déja «douces», entre 'Hessed et le goiit d’une

pomme.
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Ainsi, au terme de nombreuses descentes et étapes d’enchainement descendant des mondes, il en
vient a exister une douceur véritablement matérielle, méme si I’écart et la difféerence entre les
deux sont considérables. Il en va de méme du niveau de 'Hokhma, ou il y a également «un supé-
rieur au-dessus du supérieur».

'Hessed ne devient une douceur matérielle qu’au terme de nombreuses descentes, et I’écart entre les deux

est immense. Il en va de méme de la sagesse: elle aussi comporte une échelle de niveaux, «un supérieur au-
dessus du supérieur ».
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Et bien que la 'Hokhma de Béria ne soit ni du méme ordre ni de méme nature que la sagesse vi-
sible et révélée en Assiya, elle est néanmoins la source et la racine d’ou prend naissance le niveau
de la 'Hokhma d’Assiya qui est révélé, etc.

La sagesse de Béria est entierement différente de celle que nous voyons dans le monde matériel, Assiya, et

pourtant elle est la racine d’ou cette sagesse prend naissance. Selon la méme logique, on peut dire que

D.ieu est «sage », en tant que source de toute sagesse.
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Atsilout comme abaissement divin
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Il en va de méme de la 'Hokhma d’Atsilout: bien qu’elle soit le niveau de «Tu es sage, mais non
d’une sagesse connue », elle est néanmoins un niveau qui constitue une source de source, etc.

L’échelle de la sagesse se poursuit vers le haut: la 'Hokhma d’Atsilout n’est encore que «sage, mais non
d’une sagesse connue », et elle est 1a source de la source de la sagesse inférieure.
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Mais pour qu’il y ait «Tu es sage», c’est-a-dire que la Lumiére infinie soit attirée dans 'Hokhma,
[cela est possible parce que] la sagesse elle-méme «se trouve a partir du néant (ayin) ».

Cependant, pour que la Lumiére infinie devienne «sage», pour qu’elle entre dans 'Hokhma, il faut un saut:
la sagesse «se trouve a partir du néant (ayin) » ; le verset de Job est ainsi lu comme signifiant que la sagesse
provient d’un niveau qui est «néant» par rapport a elle.
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C’est pourquoi elle est le niveau de Son humilité, béni soit-11, car c’est pour Lui, béni soit-I1, une
grande descente. C’est le sens du terme Atsilout dans la langue sainte: il désigne une descente et
un abaissement par rapport a son niveau supérieur, le fait de s’abaisser comme si I’on était a un
niveau inférieur,

Que I'Infini revéte la sagesse est un acte d’humilité divine, une grande descente. C’est pourquoi le monde le

plus élevé est appelé Atsilout: sa racine hébraique signifie mettre a part ou abaisser quelque chose depuis

son niveau élevé.
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comme dans «Je mettrai a part (ve’atzalti) de I’esprit», a propos de Mocheé: parce qu’il avait dit

«D’ou aurais-je de la viande ? », son niveau étant d’'une élévation supréme,

Le verset cité est tiré du récit des soixante-dix anciens: D.ieu dit « Je mettrai a part (ve’atzalti) de I’esprit qui
est sur toi». Moché avait objecté: «D’ou aurais-je de laviande ? », car son niveau était si éleveé.
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et il ne pouvait pas s’abaisser pour attirer de la viande matérielle. C’est pourquoi le Saint béni soit-
Il lui dit: « Rassemble pour Moi soixante-dix hommes», qui sont d’un niveau inférieur, c’est-a-dire

qu’ils ne seraient pas véritablement materiels,

Moché, dont le niveau était celui de la sagesse pure, ne pouvait pas s’abaisser pour fournir quelque chose
d’aussi matériel que laviande. D.ieu lui dit donc de rassembler soixante-dix anciens, d’un niveau inférieur,

mais pas au point d’étre entiérement matériels.
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mais: « Je mettrai a part de ’esprit qui est sur toi et le placerai sur eux», c’est-a-dire: Je ferai des-

cendre et attirerai ton niveau, afin qu’il se trouve en dessous de ton [propre] niveau.

«Je mettrai a part de I’esprit qui est sur toi» signifie que D.ieu ferait descendre le niveau propre de Moché,
en dessous de celui ou il se tenait, afin qu’il puisse reposer sur les anciens. Tel est le sens d’Atsilout: le ni-

veau propre de quelqu’un, abaissé.
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«Et le placerai sur eux»: eux aussi recevront leur nourriture spirituelle de ce niveau, mais ils ne
s’éleveront pas a la stature et au niveau de Moché lui-méme, etc.

La seconde partie du verset, «et le placerai sur eux», signifie que les anciens recevraient de Moché son ni-

veau, sans devenir Moché: ils le recevraient sous une forme abaissée.
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De méme en haut, Atsilout est un niveau de descente, afin que la Lumieére infinie soit revétue dans
'Hokhma, etc. C’est pourquoi les dix Séfirot d’Atsilout sont appelées dix tikkounim: elles sont des
vétements pour la Lumiere infinie, et non [son] essence, etc.

Il en va de méme d’Atsilout: la Lumieére infinie s’abaisse pour étre revétue dans 'Hokhma et les autres Sefi-

rot. C’est pourquoi les dix Séfirot d’Atsilout sont appelées tikkounim : elles sont des vétements de la lumieére,

non son essence.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayeira/1/ 14



TORAH OHR - PARSHAS VAYEIRA - MAAMAR 1

:9710 ¥792 9PRWN 1D T OMININ ITRT DIWN 11PN KOR whan w127 10Kk 0Ipn om

Néanmoins, elles ne sont pas véritablement des vétements, mais des tikkounim, car «Lui et Ses
causations ne font qu’un...»; il n’en va pas ainsi de Béria, Yetsira et Assiya, comme expliqué plus
haut.

Pourtant, comme I’intellect et les émotions de 1’4me, elles ne sont pas des vétements distincts, mais des or-

nements unis a la lumiére («Lui et Ses causations ne font qu’un»), contrairement aux Séfirot des mondes in-

férieurs, qui sont des vétements distincts.

SECTION 5 - 111-13
«Un, mais non d’un nombre »:
Keter, le tsimtsoum et la parsa
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C’est la le sens de «Tu es Un, mais non dans le compte»: Il n’est pas compté parmi les dix Séfirot
(cela désigne Kéter supérieur, I'intermédiaire entre ’Emanateur et les émaneés), car il n’y a aucune
comparaison avec Lui.

La premieére expression, « Tu es Un, mais non dans le compte », est maintenant expliquée: elle désigne Kéter

supérieur, qui se tient entre D.ieu, ’Emanateur, et les Séfirot émanées. Il n’est pas compté parmi les dix, car

celles-ci ne sont pas comparables a lui.
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Car la naissance de 'Hokhma a partir de Kéter est véritablement «du néant» (ayin), et non selon
I’ordre de I’enchainement descendant des mondes, ou il s’agit d’un niveau qui donne naissance a
une existence a partir d’une existence, etc. Or, dans tous les mondes d’Atsilout, Béria, Yetsira et
Assiya, il existe un niveau de Kéter intermédiaire : ainsi, la Mal'hout d’Atsilout devient le Kéter de
Béria,
'Hokhma provient de Kéter comme une «existence a partir du néant», et non par les étapes ordinaires de
I’enchainement, ou chaque niveau provient de celui qui le précéde comme une existence a partir d’une

existence. Chaque monde posseéde un tel Kéter intermédiaire: le niveau inférieur, Mal'hout, de chaque

monde devient le Kéter du monde qui le suit.
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et la Mal'hout de Béria devient le Kéter de Yetsira. Mais le Kéter d’Atsilout difféere des Keéter des
autres mondes : Atsilout prend naissance au moyen du tsimtsoum (contraction) de la Lumiere infi-

nie, qui laisse un espace véritablement vide et vacant, etc.,

La chaine se poursuit: la Mal'hout de Béria devient le Kéter de Yetsira. Mais le Kéter d’Atsilout différe des
Kéter des mondes inférieurs: Atsilout est apparu au moyen du tsimtsoum, qui a laissé un «espace vacant»,
un véritable vide de lumiére.
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tandis que Béria, Yetsira et Assiya prennent naissance au moyen d’une parsa (cloison) qui sépare

Atsilout de Béria, et Béria de Yetsira, etc., et non dans un espace vacant.

Les mondes inférieurs naissent non d’un vide, mais au moyen d’une parsa, une cloison ou un écran placé
entre Atsilout et Béria, puis entre chaque monde et le suivant.
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La différence entre une parsa et un espace vacant se comprendra apres avoir d’abord [expliqué] la

notion du tsimtsoum dans la Lumiere infinie. Car la Lumiére infinie

Pour expliquer la différence entre une parsa et un espace vacant, ’Admour Hazaken commence par exposer
ce qu’a été le tsimtsoum et ce que signifie la « Lumiére infinie ».
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signifie lumieére et révélation, afin qu’il puisse y avoir une certaine extension et I'’émergence d’une

source, d’une force vitale et d’'une lumiére. La Lumiére infinie qui se trouve dans Son essence dé-

signe ce niveau: la lumiére qui est en Lui pour rayonner et s’étendre, faire exister et donner lavie.
La Lumiére infinie est la capacité de D.ieu a se révéler, a s’étendre au-dehors, a faire exister et a donner la

vie. Méme dans Son essence, la Lumiére infinie désigne cet aspect: une lumiére qui, par nature, est préte a
rayonner.
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SECTION 6 - 114-17

La lumiere et le luminaire; le tsimtsoum
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Telle est la signification de «Avant que le monde ne soit crée, il n’y avait que Lui et Son Nom»:
«Lui» est I'Infini (Ein Sof) Lui-méme, et «Son Nom» est la Lumieére infinie qui se trouve dans Son

essence, laquelle n’est que le niveau de Son Nom, c’est-a-dire le niveau de la révélation,

La formule «Avant que le monde ne soit créé, il n’y avait que Lui et Son Nom» désigne deux choses: «Lui»
est ’essence propre de I'Infini, et «Son Nom» est la Lumiére infinie, qui est pour Lui ce qu’un nom est pour

une personne: ’aspect qui peut se révéler a autrui.
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c’est-a-dire ce qui peut se révéler et s’étendre, comme le rayonnement du soleil a partir du soleil:
le rayonnement est la lumiére qui se trouve dans le soleil pour éclairer la terre, tandis que le soleil

lui-méme est le corps propre du soleil.

L’analogie est celle du soleil : son rayonnement est la lumiére qu’il peut projeter sur la terre, tandis que le

soleil lui-méme est le corps d’oul provient cette lumiére.
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Or la lumiére qui émane du soleil est appelée «lumiére», comme il est écrit: «D.ieu appela la lu-

miere jour»; le jour est appelé lumiére en raison de la propagation de la lumiére et du rayonne-

ment qui éclairent pendant le jour, tandis que I’essence du soleil est appelée un luminaire (maor),
L'Ecriture appelle le rayonnement «lumiére» («D.ieu appela la lumiére jour» se comprend ici ainsi: le jour

est appelé lumiére parce que la lumiére s’y répand), tandis que le soleil lui-méme est appelé un «luminaire »
(maor), la source de la lumiere.
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comme il est écrit: «les deux grands luminaires», etc. Il en va de méme pour la Lumiére infinie: la
lumiére désigne la révélation, d’ou procedent la lumiére et la force vitale, etc.; I'Infini Lui-méme

est le niveau du luminaire, qui est la source de la lumiere et d’ou celle-ci est attiree.

Il en va de méme en haut: la Lumiére infinie est la révélation d’ou proceédent la lumiére et la vie, tandis que
I'Infini Lui-méme est le «luminaire », la source de cette lumiere.
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Or, le tsimtsoum eut lieu dans la Lumiére infinie : autrement dit, la lumiére fut absorbée dans le lu-
minaire. En effet, les mondes ne peuvent recevoir la révélation de la Lumieére infinie telle qu’elle

est dans Son essence,

Le tsimtsoum affecta la lumiére, non D.ieu: la lumiére se retira dans sa source, le luminaire. Les mondes

n’auraient pu supporter la Lumiére infinie telle qu’elle est.
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et ils auraient été littéralement annulés au point de ne plus exister, etc. C’est pourquoi Il contracta
la lumiére afin qu’elle soit absorbée dans le luminaire (pour n’y étre qu’a I’état potentiel, et non ef-
fectif), et qu’elle y soit dissimulée, de sorte qu’il n’y ait aucune révelation de la lumiere, mais

seulement du luminaire.

Ils auraient été annulés au point de ne plus exister; D.ieu retira donc la lumiére dans le luminaire, ou elle
demeure a I’état potentiel, cachée, et ou seul le luminaire subsiste.
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(Mais le luminaire, qui est I'Infini Lui-méme, n’est aucunement soumis au tsimtsoum, a D.ieu ne

plaise, ni a la dissimulation ; au contraire, le luminaire est en état de révélation.

Précision essentielle: le luminaire, I’essence méme de D.ieu, n’est ni contracté ni caché. Au contraire, le lu-

minaire est «révélé ».
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C’est pourquoi méme de jeunes enfants savent qu’il existe un D.ieu, etc., bien qu’ils n’aient au-
cune compreéhension ni appréhension de ce qu’ll est et de la maniére dont Il est, car ils n’ont pas

la révélation de la lumieére ; néanmoins, le luminaire lui-méme se trouve ici-bas comme en haut.)

Voila pourquoi méme de jeunes enfants savent qu’il existe un D.ieu, sans rien comprendre a Son sujet: ce
qu’ils percoivent n’est pas la lumiére, qui requiert une compréhension, mais le luminaire lui-méme, pré-

sent ici-bas comme en haut.
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C’est pourquoi ce tsimtsoum est appelé un espace vacant et un vide, etc.: il est vide et dépourvu de

lumieére, sans aucune lumiére ni révélation en lui,

Voila pourquoi le tsimtsoum est appelé un «espace vacant» ou un «vide»: il est dépourvu de lumiére et de

révélation.
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mais [la lumiére] demeure a I’état potentiel dans le luminaire. On peut I'illustrer par I’ame: lors-

qu’elle entre dans le corps, la révélation de sa force vitale, qui donne vie au corps, devient visible ;

La lumieére existe toujours, mais seulement a I’état potentiel dans le luminaire. L’analogie est la suivante:

lorsqu’une ame entre dans un corps, sa force vitale devient visible dans le corps vivant.
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mais avant son entrée dans le corps, bien qu’elle possede le pouvoir de donner la force vitale au

corps lorsqu’elle s’y revét, cette force vitale demeure a I’état potentiel

Avant d’entrer dans le corps, ’ame possede déja le pouvoir de donner la vie, mais ce pouvoir n’existe qu’a
I’état potentiel.
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et non effectif, tant qu’elle ne s’est pas encore revétue dans le corps pour lui donner la vie et faire

passer la révelation de la force vitale du potentiel a I’effectif, et de la dissimulation a la révélation.

La force vitale ne devient effective que lorsque I’ame se revét dans le corps et passe du potentiel a I’effectif,
de la dissimulation a la révélation. Il en va de méme pour la Lumiére infinie aprés le tsimtsoum.
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De méme, chez un homme sage, lorsque sa sagesse s’étend a autrui, ou méme a lui-méme — c’est-
a-dire lorsqu’il s’y consacre —, elle est alors en état de révélation: sa sagesse est visible et révélée a

autrui ou a lui-méme.

Une seconde analogie illustre le potentiel et 'effectif: la sagesse d’'un homme se révele lorsqu’il s’y
consacre, qu’il I’enseigne a autrui ou qu’il ’examine simplement en lui-méme.
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Mais «lorsqu’il ne s’y consacre pas», sa sagesse n’existe qu’a I’état potentiel dans son dme; autre-
ment dit, il a la capacité de concevoir [des idées] s’il s’applique a la réflexion,

Lorsqu’il ne s’y consacre pas, sa sagesse n’existe que comme une faculté dans son ame: il pourrait réfléchir,
s’il le voulait.
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mais elle ne se révele pas, ne passant pas du potentiel a I’effectif. Il en va de méme du pouvoir de
lavue dans I’ceil: méme si, lorsqu’on ferme I’ceil, on posséde le pouvoir de voir

Dans cet état, la sagesse n’est pas révélée. Il en va de méme du pouvoir de la vue: I’eil fermé, il est pleine-
ment présent.
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dans toute sa plénitude, il ne se révele pourtant pas et I’eeil ne voit pas effectivement tant qu’on ne
I’a pas ouvert. Il en va de méme du pouvoir de marcher dans le pied, et ainsi des autres sens dans
tous les membres, etc.

Lavue ne devient effective que lorsque I’eeil s’ouvre. Il en va de méme de la marche et de tous les sens. Rien

ne manque a la faculté; elle n’est simplement pas révelée. C’est ainsi que la lumiére existe dans le luminaire
apreés le tsimtsoum.
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De méme, on peut comprendre ce qui se passe en haut au sujet du tsimtsoum dans la Lumiére infi-
nie: la lumiere et la révélation furent contractées et dissimulées, de sorte qu’elles ne demeurent

qu’a I’état potentiel dans le luminaire, et non a I’état effectif.

On applique les analogies a ce qui se passe en haut: lors du tsimtsoum, la lumiére et sa révélation se reti-

rérent et furent dissimulées, ne demeurant qu’a I’état potentiel dans le luminaire.
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C’est ce qu’on appelle un espace vacant et un vide par rapport a la lumiere, car aucune lumiére ni
révélation n’y subsista. Et, bien qu’en vérité I’espace ne soit pas entiérement vacant, a D.ieu ne

plaise,

Par rapport a la lumiére, il s’agit d’un «espace vacant», puisqu’il ne reste aucune lumiére révélée. Pourtant,
il n’est pas réellement vide de D.ieu.
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le luminaire remplit tout le vide: le tsimtsoum et la dissimulation ne s’appliquent aucunement au

luminaire lui-méme, a D.ieu ne plaise, et la lumiére demeure a I’état potentiel, etc.

Le luminaire, I’essence de D.ieu, remplit tout le «vide», puisque la contraction et la dissimulation ne s’ap-
pliquent pas a lui; de plus, méme la lumiére s’y trouve encore a I’état potentiel.
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Néanmoins, puisque I’Arizal a comparé a des «lumiéres» la révélation et la force vitale attirées de-
puis I'Infini, ainsi que I’émergence des dix Séfirot — 'Hokhma, Bina, etc. —, a I'image de la lumiéere

et du rayonnement qui émanent du soleil et éclairent, etc.,

Pourquoi I’Arizal parle-t-il alors d’un espace vide ? Parce qu’il décrit I'émanation de la divinité depuis I'Infi-
ni et les dix Séfirot comme des «lumiéeres», a I'image du rayonnement du soleil.
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il a donc appelé «espace vacant» le tsimtsoum par lequel la lumiére fut absorbée dans le luminai-
re: il s’agit de la dissimulation de la lumiére, et cette dissimulation équivaut a ’absence de la lu-
miere, au point qu’elle ne peut méme pas recevoir un nom et étre appelée 'Hokhma, ni méme
«sage

Dans ce cadre imagé, le retrait de la lumiére dans sa source constitue un «espace vacant»: ’absence de lu-
miére est si compléte qu’on ne peut méme pas ’appeler 'Hokhma, ni méme «sage ».

NI MPYSNWT N7 R0 IR Y °(mo2 tax wamin 7901 1Rw) 1D RYUTY RO R
15 RYTIPI OOTIPY

mais non d’une sagesse connue», etc. (car elle n’est discernable ni perceptible, méme a I’état po-
tentiel), jusqu’a ce qu’interviennent de nombreuses descentes et étapes de I’enchainement des
mondes, Akoudim, Nekoudim, etc.,

On ne peut pas la qualifier de «sage, mais non d’une sagesse connue»; elle n’est méme pas perceptible a

I’état potentiel. Ce n’est qu’apreés de nombreuses étapes supplémentaires — les mondes qu’énumere I’Arizal,
Akoudim («liés») et Nekoudim («pointillés») — qu’émerge quelque chose qui peut étre nommeé.
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car le niveau des « Yeux» est la source du niveau des réceptacles, de sorte qu’il devient possible de
nommer I’émergence du niveau «sage, mais non d’une sagesse connue », etc. ; c’est alors qu’appa-
rait un pouvoir de faire émerger un certain niveau, qui sera une source de la source du niveau de
'Hokhma, etc.

Dans le systéeme de I’Arizal, le monde de Nekoudim émerge des «Yeux» d’Adam Kadmon et constitue la

source des réceptacles. C’est seulement a ce stade qu’apparait un pouvoir qu’on peut appeler «sage, mais
non d’une sagesse connue »: une source de la source de 'Hokhma.
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(Tout ce processus de tsimtsoum, qui permet la descente et ’enchainement descendant des
mondes des Cercles, de la Ligne et de la parsa d’Adam Kadmon, jusqu’aux niveaux d’Akoudim, de
Nekoudim, etc., est dans son ensemble inclus dans Kéter d’Atsilout, qui sert d’intermédiaire pour

I’émergence du niveau d’Atsilout, les dix Séfirot, 'Hokhma, etc.)

Toutes les étapes entre le tsimtsoum et Atsilout — les Cercles et la Ligne (deux modalités de la lumiére apres
le tsimtsoum), la parsa d’Adam Kadmon, Akoudim et Nekoudim — constituent ensemble Kéter d’Atsilout,
I'intermédiaire d’ou émerge Atsilout.

SECTION 7 - 1118-22

La parsa comme parabole d’un maitre
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Mais la parsa entre Atsilout et Béria, et entre Béria [et Yetsira], etc., peut étre illustrée par un

maitre quiveut expliquer a son éléve une idée profonde que celui-ci ne peut recevoir,

Nous abordons maintenant I’autre mécanisme, la parsa entre les mondes, au moyen d’une nouvelle analo-
gie: un maitre posséde une idée trop profonde pour que son éléve puisse la recevoir directement.
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et qui doit la lui transmettre sous la forme d’une parabole et d’'une énigme; ainsi des paraboles de
Chlomo: «pour te garder de la femme étrangere », parabole dont le sens profond est qu’il est ques-
tion de I’idolatrie, étrangeére aux paroles de la Torah, etc.;

11 doit envelopper son enseignement dans une parabole ou une énigme. Les Proverbes de Chlomo en offrent
I’exemple classique: I’avertissement contre la «femme étrangére » est, dans son sens intérieur, un avertisse-
ment contre I’idolatrie, étrangére a la Torah.
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et il en va de méme pour d’autres sujets, par exemple lorsqu’on emprunte des paraboles a des

choses matérielles simples pour enseigner des sujets qui se tiennent au sommet du monde, etc.

Il en va de méme chaque fois que des sujets élevés, «ceux qui se tiennent au sommet du monde», sont en-
seignés au moyen de paraboles tirées de réalités matérielles simples.
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Or, cette parabole est tirée d’autres domaines, sans rapport avec le sujet de I'idée qu’il veut ensei-
gner ; elle n’est utilisée que parce que I’idée sera comprise en elle et par son intermeédiaire. C’est

pourquoi elle la dissimule derriere d’autres éléments.

Une parabole est tirée d’un sujet difféerent de I'idée qu’elle enseigne ; elle n’est utilisée que parce que I'idée
peut étre saisie par son intermédiaire. En ce sens, la parabole dissimule l'idée derriéere des éléments
étrangers.
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Tel est le sens de la parsa qui sépare Atsilout de Béria : elle est un écran qui fait obstacle, en expo-
sant d’autres sujets, sans rapport

La parsa entre Atsilout et Béria est un tel écran : elle « expose d’autres sujets » que ceux d’Atsilout.
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avec Atsilout. Car la-bas, la sagesse est d’'un autre ordre et d’une autre nature, sans commune me-
sure avec I’ordre et la nature de la sagesse dans le Monde de Béria ; et Béria n’a pas la capacité de

recevoir I’illumination de la sagesse

La sagesse d’Atsilout est d’'une nature entiérement différente de celle de Béria, et Béria ne pourrait la rece-
voir telle qu’elle est.
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telle qu’elle est en Atsilout. Mais, par I'intermédiaire de la parsa qui fait écran, I’illumination du
niveau de la sagesse se trouvera également en Béria, selon sa mesure et sa nature, afin que I’éléve

comprenne I’idée grice a la parabole ; un niveau de sagesse y prend alors lui aussi naissance.

Par I'intermédiaire de la parsa, la sagesse brille en Béria sous une forme adaptée a sa nature, comme 1’éléve
saisit I’idée grace a la parabole ; une sagesse nouvelle y nait alors.
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C’est pourquoi Béria est elle aussi appelée « quelque chose a partir du néant » : elle procede du ni-
veau de la parsa, qui est une lumieére de génération (tolda), c’est-a-dire que la lumiere de la sa-

gesse a pris naissance et s’est nouvellement formeée en Béria,

Voila pourquoi Béria (« création ») est elle aussi appelée « quelque chose a partir du néant » : la lumiére qui
s’y trouve est une « lumiére de génération », nouvellement née par 'intermédiaire de la parsa, au lieu que la
lumiére originelle se poursuive vers le bas.
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comme, par analogie, I'idée qui prend nouvellement naissance chez I’éleve grace a la parabole que
[le maitre] lui a racontée : la parabole porte sur un autre sujet, et, a partir d’elle, il comprend la

pensée de son maitre,

C’est comme I’éléve qui entend une parabole portant sur un sujet et qui, par son intermédiaire, saisit ce que
son maitre veut dire au sujet d’autre chose.
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et cette idée est nouvelle pour lui, nouvellement formée grace a la parabole. De méme, cette lu-

miere de Béria est une lumiere nouvelle, nouvellement formeée par I'intermeédiaire de la parsa.

Pour I’éleve, I'idée est nouvelle, engendrée par la parabole ; de méme, la lumiére de Béria est une lumiére
nouvelle, engendrée par I'intermeédiaire de la parsa.
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Or, celui qui réfléchit comprendra que, lorsque le maitre dissimule son idée au moyen de la para-
bole qu’il raconte a I’éléve, toute I'idée de sa sagesse, dans son essence méme, est revétue dans

cette parabole — non seulement en puissance, mais réellement.

Voici un point subtil : lorsque le maitre revét son idée d’une parabole, I'idée tout entiére est réellement et

concrétement présente dans cette parabole, et pas seulement en puissance.
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Seulement, puisque le sujet dans lequel la sagesse est revétue n’est pas le sujet de la conception de
sa sagesse elle-méme, mais qu’il « est sorti pour enseigner quelque chose qui n’est pas de son es-
pece », la conception du maitre présente dans le sujet auquel il fait allusion n’est donc ni visible ni
révélée a I’éleve

Mais comme la parabole porte sur un sujet différent — selon la formule talmudique d’interprétation, elle «

est sortie pour enseigner quelque chose qui n’est pas de son espéce » —, I’éléve ne peut pas voir directement
le sens du maitre.
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autrement que par I'intermédiaire de la parabole, qui est un autre sujet et a partir de laquelle I'idée
prend nouvellement naissance pour lui, si bien qu’elle est appelée, a ses yeux, une idée nouvelle.
Neéeanmoins, cette idée nouvelle, par sa nature et son essence, « existait déja depuis toujours », et
tout y est évoqué dans la parabole.

Il ne peut la saisir qu’au moyen de la parabole ; 'idée lui parait donc nouvelle. En vérité, cependant, elle

existait depuis toujours, comme le dit Kohelet : elle « existait déja depuis toujours », et elle était entiérement
contenue dans la parabole.
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Il en va de méme pour la dissimulation et I’habillement de la 'Hokhma, etc., d’Atsilout dans le ni-
veau de la parsa, afin que le niveau de la 'Hokhma, etc., de Béria puisse advenir :

L’analogie s’applique ici : la 'Hokhma d’Atsilout est dissimulée et revétue dans la parsa afin que la 'Hokhma
de Béria puisse advenir.
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car la 'Hokhma d’Atsilout, par sa nature et son essence, se revét concrétement dans le niveau de la
parsa et provoque I’avenement de la 'Hokhma de Béria, etc. Ainsi, la 'Hokhma de Béria, bien
qu’elle soit une lumiére nouvelle, posséde néanmoins déja une certaine mesure de comparaison et
un certain lien avec la 'Hokhma d’Atsilout.

La 'Hokhma d’Atsilout est réellement présente dans la parsa et provoque I’avénement de la 'Hokhma de Bé-

ria. Ainsi, bien que la sagesse de Béria soit nouvelle, elle possede néanmoins une certaine mesure de com-
paraison et un certain lien avec la sagesse d’Atsilout.
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Il n’en va pas ainsi du tsimtsoum de la Lumiére infinie en vue de ’avénement d’Atsilout : il s’agit
de la dissimulation de la lumiére et de son absence, au point qu’elle ne peut étre désignée d’aucun

nom, comme expliqué plus haut. C’est pourquoi Il est appelé « Un, mais non dénombré ».

Le tsimtsoum qui précede Atsilout est différent : la lumiére n’y est pas revétue, elle est absente, si bien que
rien d’elle ne peut méme étre nommé. C’est pourquoi I’Infini, par rapport aux Séfirot, est « Un, mais non dé-

nombré ».

SECTION 8 - 123-24

Toujours uni a Lui
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Pourtant, « Tu es Celui qui a fait apparaitre dix tikkounim », etc. : ils ne sont néanmoins pas entie-
rement sépareés, bien qu’ils n’aient aucune commune mesure ni aucun lien avec Lui, etc. ;

La seconde formule de Pasach Eliyahou, « Tu as fait apparaitre dix tikkounim », apporte une nuance : bien
que les Séfirot n’aient aucun lien avec I’Infini, elles ne sont pas entiérement séparées de Lui.
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néanmoins, puisque la lumiere est incluse dans le luminaire, etc., et qu’ensuite aussi [il y a] ’éma-

nation du kav et du fil, etc., tous sont unis a Lui.

La lumiére n’a jamais été retirée : elle a seulement été incluse dans le luminaire ; puis, aprés le tsimtsoum,
une fine « ligne » (kav) et un « fil » de lumiére sont attirés dans I’espace. Tout est donc uni a Lui.
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Et méme « pour diriger des mondes par leur intermédiaire » : les « mondes » sont le niveau des reé-
ceptacles, les « quatre cent mille mondes de désir (kissoufin) », etc. ; car en Atsilout, « Lui et Sa
force vitale sont un », méme au niveau des réceptacles.

Pasach Eliyahou poursuit : les dix tikkounim servent « a diriger des mondes par leur intermédiaire ». Ici, les

« mondes » désignent les réceptacles, les innombrables « mondes de désir » au sein d’Atsilout ; et en Atsi-
lout, méme les réceptacles ne font qu’un avec la force vitale qui les emplit.
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On peut 'illustrer par I’exemple d’une chose matérielle saisie par la pensée : la pensée embrasse
méme une chose matérielle, telle une pierre inerte, bien que ’analogie ne ressemble pas a ce
qu’elle illustre, ni entierement [ni partiellement], etc.

Comment la lumiére et le réceptacle peuvent-ils étre un ? Voici une analogie, certes imparfaite : lorsque

vous pensez a une pierre, votre pensée saisit et embrasse quelque chose de matériel.
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Néanmoins, celui qui réflechit peut contempler et comprendre, a partir de cette analogie, une in-
fime fraction de ce qu’elle illustre. Car de méme qu’il existe dans la pensée la puissance et la
capaciteé

Bien que I’analogie soit trés éloignée de la réalité, elle donne a celui qui réfléchit un apercu, si infime soit-il,

d’une puissance de la pensée.
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d’embrasser la chose matérielle en elle, bien que cette chose soit véritablement séparée d’elle et
sans commune mesure avec elle, il existe néanmoins une puissance qui les relie, de sorte que la

chose mateérielle est embrassée par la pensée dans le cerveau.

La pensée peut contenir en elle un objet matériel, bien que cet objet soit entiérement séparé de la pensée et

différent d’elle. La pensée posséde une puissance qui les relie.
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De méme, en haut, il existe une puissance et une capacité d’unir les lumiéres et les réceptacles ;

la-haut, ils sont unis, de sorte que tout forme une seule unité et ne se sépare pas.

De méme, en haut, il existe une puissance qui unit les lumiéres et les réceptacles d’Atsilout en une seule

unité, sans jamais qu’ils se séparent.
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Il est impossible de se représenter cela dans I’esprit de notre intelligence, dans le monde de la sé-
paration. Et le niveau des réceptacles d’Atsilout correspond aux « quatre cent mille mondes de dé-

sir », etc.,

Nos esprits, formés dans un monde ou les choses sont séparées, ne peuvent se représenter une telle unité.
Les réceptacles d’Atsilout sont les innombrables « mondes de désir ».
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aux « treize mille mondes », etc., qui relevent du niveau des brins et des cheveux, etc. De méme, la
pensée se divise en une multitude de sortes de pensées, sans nombre, etc.

Ce sont les « treize mille mondes », que la Kabbale décrit comme des « brins et des cheveux » : des canaux
subtils et ramifiés en grand nombre. Cette multiplicité est semblable a la fagon dont un esprit unique se di-

vise en pensées particuliéres sans fin tout en restant un seul esprit.

SECTION 9 - 125-26

Long, court et intermeédiaire :
«Jevais descendre maintenant»
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«L’'un long, I’autre court et I’autre intermédiaire.» Or, le 'Hessed (bonté) est appelé «long», car il
s’étend des hauteurs les plus élevées jusqu’aux profondeurs les plus basses, comme I’eau qui des-

cend d’un lieu élevé vers un lieu bas.

Le Pata'h Eliyahou décrit les Séfirot comme «1’'un long, I’autre court et ’autre intermédiaire ». Le 'Hessed est
«long» parce que la bonté, par nature, s’écoule jusqu’en bas, comme I’eau qui coule d’un lieu élevé vers un
lieu bas.

TORRY AIRDYIT 78D Iow TONT NYAWN D°2am) 18PN RITW 778 1 79YNRD munn 1w Mn1an
82 moyn

Et les Guevourot, qui vont d’en bas vers le haut, sont appelées «courtes», car elles raccourcissent

et limitent le flux du 'Hessed, afin qu’il soit proportionne a I’élévation d’en bas vers le haut.

La Guevoura, qui agit de bas en haut, est «courte» : elle limite le flux de bonté afin qu’il corresponde a ce qui
s’éléve d’en bas, c’est-a-dire a ce que les actes du bénéficiaire justifient.
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Et telle est [la signification de]: « Je descendrai donc et je verrai si c’est selon son cri», etc. Autre-

ment dit: «Je verrai» si cela est «selon son cri», qui Me parvient d’en bas vers le haut, [et] « Je des-

cendrai donc», du haut vers le bas, afin que I’élévation et ’effusion descendante soient égales.
Voici maintenant le verset qui sert de titre: « Je descendrai donc et je verrai si c’est selon son cri...» D.ieu

«verra» le cri, ce qui s’éléve d’en bas, et «descendra», faisant descendre Son flux d’en haut, afin que les
deux soient égaux: le don d’en haut correspond a I’élévation d’en bas.

9PARY 190 RI TTIR MR 99 070N MY IR N2 RO URR I9YRDR ownnnw e R
219 IRIX

Mais puisque I’effusion descendante, du haut vers le bas, reléve de I’aspect de la lumiere directe
(Or Yachar) et de celui des 'Hassadim, il est dit d’abord: «Je descendrai donc», puis: «Je verrai»,
etc.

Pourtant, le verset place «Je descendrai» avant «Je verrai», car le flux du haut vers le bas est «lumiére direc-

te» (Or Yachar) et bonté; or la bonté vient en premier.

1172 NITI23 1221 NAT PR D7YR P93 1°nan? RPW RITW TONM 172 YRINN N2 MAnn KIT 1PN
213 QM 7998 7271 MIRT 10K 1RRY TRRY YRR RIT NN 1T XIT OX

Et «intermédiaire » désigne la compassion, un aspect qui fait le lien entre le 'Hessed, qui ne fait au-
cune distinction, méme si [I’on] n’est pas digne, et les Guevourot, qui jugent si I’on est digne. La
compassion est I'intermédiaire: bien que I’on ne meérite rien par soi-méme, il faut néanmoins
avoir pitié, etc.

Le troisieme terme, «intermédiaire », désigne la compassion. La bonté donne sans se demander si le bénéfi-

ciaire le mérite ; la Guevoura juge s’il le mérite ; la compassion se situe entre les deux: elle reconnait qu’il ne

le mérite pas, mais éprouve néanmoins de la miséricorde.
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QUESTIONS A DISCUTER

1.

Comment la différence entre un ornement et un vétement ordinaire explique-t-elle pourquoi les Séfirot
d’Atsilout sont appelées tikounim, tandis que celles de Béria, Yetsira et Assiya sont appelées vétements ?

Pourquoi le fait que l’intellect et les émotions changent prouve-t-il qu’ils ne sont pas I’essence de I’ame ?

Qu’est-ce qui, chez une personne, ne change pas ?

. Quelle est la différence entre un tsimtsoum, ou la lumiére ne subsiste qu’en puissance, et une parsa, ou

I'idée du maitre est effectivement présente dans la parabole ? Pourquoi seul le premier fait-il de D.ieu

«Un, mais non d’un nombre» ?

Si le luminaire est «révélé» méme aux jeunes enfants, qu’est-ce qui est précisément caché par le
tsimtsoum ?

. Pourquoi le verset dit-il «Je vais descendre maintenant» avant «et voir», et que déduit le maamar de cet

ordre au sujet de la bonté, du jugement et de la compassion ?
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PARAGRAPHE 1

N1 TR D102 Y

Le commentaire explique comment tout ce discours se
rapporte a «Je vais descendre maintenant» : les dix Séfirot
sont appelées tikkounim parce qu’elles sont des véte-
ments qui préparent la lumiére a agir; ce n’est qu’une fois
revétue par elles que la Lumiére infinie agit dans les
mondes inférieurs, de sorte que I'on peut dire que D.ieu
«descend ».

LA NOTE DE KEHOT
TR 1P2Y2 w7 MY MTwn 2D 19102 17370 PR Nne? Minana
TIRT DR D2IPNRY Y% M2 0w 1PN Pl OPYIw NPIwn NI K1
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MITAT OY RN Y Y 17990 1702 mRnan phn .weann 'y 2910
PR ND 772 — ¥R IR CMRR DY 0270V 1277 3TN0
777 37390 KRR IRMT 197N 27390 13N 93 777 03 AR .A7An
X1 °D 1177 199 AN PID 271 27730 Wi LAY 17N woyn T
IR 0BT AINRD .07MAYD 1R 10 APKT ©1902 731 M1 APT LR,
PR OYY PR MND N9°aN Py — ¥731 >7°0nn — Ynwn "19” 780 Paw
.2PN2M) 07097 11°N127 *NRR 1277

PARAGRAPHE 2

2

BN ND

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
R, AnRTPRa TN

L’ouverture de Pasach Eliyahu dans la deuxiéme introduc-
tion au Tikkunei Zohar: D.ieu est Un, mais non pas d’uni-
té numérique, et a fait apparaitre les dix Séfirot, appelées
tikkounim. Tout le maamar explique ces lignes.
Tikkunei Zohar 17a:9’0:X 1> 9717 °23pN
Jawna KDY 71 RIT NIRT 10 1137 9RKY 11°9R 1N
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

Louverture de Pasach Eliyahu dans la deuxiéme introduc-
tion au Tikkunei Zohar: D.ieu est Un, mais non pas d’uni-
té numérique, et a fait apparaitre les dix Séfirot, appelées
tikkounim. Tout le maamar explique ces lignes.
Tikkunei Zohar 17a:118”>:X > 977 °11pn
7173 RAMIRD 17700 Wy 12 1377 .1 WY NPPaRT RIT NIR
R”1) NR°0ONR N1 7P23NRT P23 L0ANR KPT 1°R°N0 1Ry
.RW31 131 (R*0INNK
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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Cette explication de « N’omets pas le sel» ajoute que méme
'Hokhma, la premiére des dix facultés de I’Ame, n’est
qu’un réceptacle pour I’essence de I’Ame, comme le cer-
veau physique est un réceptacle pour la faculté intellec-
tuelle; la preuve en est que I'intellect change, étant clair a
un moment et ne I’étant pas a un autre.
LA NOTE DE KEHOT
.2,7T RPN NP RA

T aw nipbnnm ova

Ce discours, qui explique ce maamar, ajoute que I’ame est
en elle-méme sans division, «comme il est écrit dans le
Tanya, chapitre 51».
LA NOTE DE KEHOT
XY 17390 9R ND “X718 R°1N3 wUnd”

WDIT NPREYY NINR 9K DaN

Le passage de Shir HaShirim ajoute un paralléle a un ni-
veau inférieur: les lettres de la pensée et de la parole sont
des vétements pour I’intellect et non son essence, car au-
cune lettre n’est encore ressentie dans I’essence d’une
idée.
LA NOTE DE KEHOT
2,7 WY N7IpD3 .R7D NTawn K97 IR XAP7Y D N7pha R
JIROD 7oRn

N°In2 wrm

Variante d’un manuscrit: au lieu de «dans le Tanya», le
manuscrit porte «dans Likkutei Amarim», autre nom de
I’ouvrage.
LA NOTE DE KEHOT
QW NPWAD PATR "KM 170N R0 1701 .R"W‘?J :13 22

RYY WY N°IN2 wrn

Ce sont les chapitres du Tanya auxquels le texte fait réfé-
rence, ou sont décrits I’intellect et les émotions de ’Ame,
ainsi que ses vétements que sont la pensée, la parole et
I’action; le chapitre 12 appelle les dix facultés I’«essence
et ’étre» de ’ame.
LA NOTE DE KEHOT
RT — R°IND 7R°2 .RbP Y NPWAD ATR CINRNI AR .27 3 PAD
977y 07373y IR ARPA ,WDI7T MR R°1N2 R N '[’3?['7 1772
owY .2 ,7ap 9PN 777 L(MITAT OY) 2 ,1P X 00 NOWRI2 NUMIRN
07K MR PIY AND 77T LANP 0P Y DOV NPMIR LR P IR0pna
DoVawA PRI 77721 .10 Y [07wn DRI 190N SR N7INa 172
n?°nna 9oy 0an PREN YT AL Y RN T Cn AT LNy
Ralahvehi

777D P2 1Y

Un maamar ultérieur de Torah Ohr qui traite de la pensée,
de la parole et de I’action comme de vétements distincts
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de I’ame.
LA NOTE DE KEHOT
53 TIR°21 WUAw A0 ﬂ”h?'?:ﬂ .7, 7101 7772 970° D] 173?77 mny
RRILE 10PN 171021 .0°WTNN 02w AWRD

1" w2 oma Y
La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : The Rebbe Rashab’s maamar “>Ixn7T 1°2°an
(5653) "Rm2y.

LA NOTE DE KEHOT
7390 Ry SIRNAT P90 17T IR

12 923 wa%> XD

Linterdiction pour un homme de porter un vétement de
femme; la citation n’est rapportée que pour la formula-
tion du Targoum.

Deuteronomy 22:5°7:272 0127
T N2YIN °3 TYR NN 123 WP R nwRTPY 123770 mRD
PR Y9I TR

Une femme ne portera pas un vétement d’homme, et un
homme ne mettra pas un vétement de femme, car qui-
conque fait ces choses est une abomination pour D.ieu, ton
D.ieu.

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

.11,230°727

13 NNNKR °11P°N2 722 1pN° K

Onkelos rend «vétement» par tikkouné, ornements. Cela
montre que tikkoun signifie ornement en araméen, ce qui
permet de comprendre pourquoi les Séfirot sont appelées
tikkounim.

Onkelos Deuteronomy 22:5°71:373 0°727 2y 012p2I% 013N

IR RNAX 1IP0I 123 207 XY ROAK 29 7237 P 1PN 0 XY
PPN T2Y 22 72K 77 0TR PR

Sifsei Chachomim Chumash, Metsudah Publications, 2009 (CC-BY-NC)

14 1"pn — 1
Variante d’'un manuscrit: il porte «le niveau de tikkoun»
au lieu de «la notion de tikkoun ».

LA NOTE DE KEHOT
%Y NPWAD2 ART L1IP°N N2 113 7122

15 wan 11 K17 19RD T vIwon ay TINNn

L’encyclopédie souligne que c’est la I'idée essentielle: le
nom tikkounim donné aux réceptacles montre qu’ils ne
sont pas des vétements distincts, mais ressemblent a un
ornement qui ne fait qu’'un avec la personne, au point
qu’elle en est «touchée ».

LA NOTE DE KEHOT

1 Q7AW PPNPSN QuAw WOATR 712w ,KOPN Y U0 T72M-0°37y7 1202

RITY 0 WINT 137 WD — K”D ,0°7ID1 D°wI2P By RP 77 0oPan

.”11mn PYanIw” T3 OTRT Oy TIRNN

16 | La note de Kehot renvoie a Sefer Etz Chaim 47:2:1 pour
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ces mots.

Sefer Etz Chaim 47:2:1°K:’2:1"1n D°°n vy

PARAGRAPHE 5

17 927127 99 1pa SapnT AT TER

La transcription paralléle précise I’exemple: dans la jeu-
nesse, I'intellect et les émotions sont dans un état de peti-
tesse; a un age trés avanceé, I’esprit devient posé, dans un
état de maturité intellectuelle (mo'hin de-gadlout).
LA NOTE DE KEHOT
mivpa oY 5w "X 0°1wa 7RI WROW” VI Y 17OpN 1M0a IR
et 1°mn *>na2 15y NAWP NN INYT IR TR 12T R MmN 191
1%y NPwaba ARM

18 WD NPREY 19K 7122 MUWANNAT 7°01121 — Waln 7™
nmnm

Ce discours explique ce point et ajoute une suggestion:
peut-étre ’essence de I’Ame réside-t-elle dans ces facul-
tés, tout comme la Lumieére infinie réside plus haut dans
'Hokhma la question reste ouverte et le texte renvoie a ce
maamar.
LA NOTE DE KEHOT
woi azyw M)” 20111 1T 172 RN T Y NN 7Y 2N 0% 1772
nne 1772 RN Y LPURYL0PRIR MW 13 1000 APy 1oy ona 1w
(PR

19 WK 9TIR1 PYIaR TN B — waanw

La transcription paralléle indique que ces facultés se dis-
tinguent des trois vétements que sont la pensée, la parole
et l’action parce qu’elles sont des «vétements unis et liés»
a I’essence de I’ame; bien qu’elles soient ses facultés et
non son essence méme, elles lui sont complétement
unies.
LA NOTE DE KEHOT
101 WMTAT PWI2D Can 1R MmO o0 ovnwn R 5y 10PN 1”noa
273 QAW DA TNMRYY IMa Oy 0°Tmem 0N ownab Pl onw
TIM°T N°95N2 7Ry TN 172001 OPEYR MY 03y X9 mimd
T2 TN IMAZYY MR Owa TPw DXy ov DY R7pP1a Pl 797)
0°7ID17 D°12D Onw mMTaT twiab v URwn (Y '[TI'?W M
SN2 WY wnn

PARAGRAPHE 6

20 wan PPwIa oma i yria Pan
Le commentaire propose que le contraste visé oppose les
réceptacles d’Atsilout aux réceptacles des dix Séfirot de
Béria, Yetsira et Assiya, et I’examine longuement.

LA NOTE DE KEHOT
R 7ANOnT 57 '{ND‘? AT W7 *2 Y0 N9OMN NP3AN PR e 72
LIOIRA WY 7Y77aT 07T 0990 RRT 0°90 172 w2

21 712 navpn Pwiat

«Tu leur as faconné des vétements»: cette expression est
appliquée ici aux Séfirot de Béria, Yetsira et Assiya, qui
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sont de véritables vétements, contrairement aux tikkou-
nim d’Atsilout.

Tikkunei Zohar 17a:15-161"0-1"0:X > 9717 °13pN

7791 RW3 (7127 X73) *33% PPRRwI 100 INT 1D NP Priab
PRy TUDOMT PRiab v23D RDIA RTIPNRT NP NN 1o
RORPDW RYITT 77122 LRIPMY RYITT TON KT RPN IRIPNKRI
N3 MR RDIAT RMIO TI0% .77 1IN T 133 .RDIA NIREN

1179 7137p 2792w 77N .TE M0 TR
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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Un maamar antérieur de Torah Ohr ou cet enseignement
des Sages est cité avec sa source.
LA NOTE DE KEHOT
L3P Y 90 DMK L9 9P Y TPOPN BPRD ARY LT L1 9oyh noa
NPMIRD L3 L% OYOn LT LM M NMpRa Laywn Y 2 910 77 MR
JRDD PURn IR Y DOy

23 23 Byn man

«Car un plus élevé que le plus élevé veille, et il y a des
étres plus élevés au-dessus d’eux.» Cette expression
illustre I’échelle des niveaux, chacun étant la source de
celui qui se trouve au-dessous.
Ecclesiastes 5:7'11 nomp
2 PRI MRNNPR NPTR2 AN PTE) LIYR Y1 U pUYTON
0777 07723 Y 723 Py 123
Si tu vois I'oppression du pauvre et la violente perversion du
jugement et de la justice dans la province, ne t’en étonne
pas ; car un plus élevé que le haut veille, et il y en a de plus
élevés encore qu’eux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
a1, nbnp

PARAGRAPHE 7

24 NI Iy KOX — mponm 1w

La, I’Alter Rebbe explique que la croissance, ainsi que les
différences de gofit entre les fruits doux et acides, pro-
viennent de la force spirituelle de croissance, selon la
combinaison des 'Hassadim et des Guevourot, et il renvoie
a Pasach Eliyahou: c’est la méme idée qu’ici.
LA NOTE DE KEHOT
R0 wraw ﬂ”WP‘? k!

25 oM 127 Pw Myn 1nd

La méme analogie — le plaisir que procure la sagesse
comme une forme de douceur —y est rapportée.
LA NOTE DE KEHOT
.2,mmp P9 Mz 7 mEn 772 03 R YR

26 | «L'oreille ne discerne-t-elle pas les paroles, comme le pa-
lais gofite ses aliments?» Cette citation illustre le fait que
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le palais gofite la douceur de la pomme.
Job 12:11x7:27 2K
AA27DyY? PR TM 1020 TP TIRKPT
Loreille n’éprouve-t-elle pas les paroles, comme le palais

gote la nourriture ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 8

27 | «Un supérieur au-dessus du supérieur»: ici, les niveaux
au sein de la sagesse elle-méme, chacun étant la racine du
niveau inférieur.

Ecclesiastes 5:7'11 nomp
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0777y 07723 M 723 Py 723

Si tu vois I'oppression du pauvre et la violente perversion du

jugement et de la justice dans la province, ne t’en étonne

pas ; car un plus élevé que le haut veille, et il y en a de plus

élevés encore qu’eux.

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

PARAGRAPHE 9
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«Et la sagesse, d’ou (me’ayin) se trouve-t-elle ? » La 'Hassi-
dout comprend me’ayin comme «du néant»: la sagesse
provient d’un niveau qui est «néant» par rapport a elle,
Kéter.

JOb 28:1227:11”5 2R

:73°32 DIPR 717 7K R¥RN XD 100
Mais la sagesse, ou la trouver ? Et ou se trouve le lieu de
I'intelligence ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

29 meRwm TN 0P NI

11 cite Sefer HaSherashim: lorsqu’une chose est revétue
de ce qui n’est pas de son ordre, comme I’esprit de Moché
revétu dans les soixante-dix anciens, qui n’étaient pas
eux-mémes de son niveau, elle se trouve dans un état de
séparation par rapport a sa source.
LA NOTE DE KEHOT
wabnn TWwRS” 2°wAwn 190 awa 279 °Y 077N A1PR APKRY 777 AR
DR YURAY 0°1P1 Y2 wabnaws awn Hw ima 191 197971 1R 1272
07y mpn 5235 e 79720 122 RITIX 10 19ya
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Le Tséma’h Tsédek renvoie 1a a Likkutei Torah, Va’escha-
nan (sur Krias Shema), a ’explication de «Levush Mal-
chus» et au discours de Lag BaOmer dans le Siddour, qui
semblent contredire I’opinion des kabbalistes sur Atsilout;
il répond qu’Atsilout comporte deux niveaux, les récep-
tacles et les lumiéres.

LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot donne ce verset, ou D.ieu «mit a part
(vayatzel) de I’esprit qui était sur lui et le placa sur les
soixante-dix anciens»: I’accomplissement de la promesse
en 11:17 et la preuve de I’Alter Rebbe que Atsilout signifie
abaissement.

Numbers 11:1712:8”> 72722

727 X RPN'N?) D37 K3 T0K WY
Je descendrai et Je te parlerai la ; Je prendrai de I'esprit qui
est sur toi et le mettrai sur eux ; ils porteront avec toi la
charge du peuple, afin que tu ne la portes pas seul.

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

.12 ,R% 92712

w2 RN
Le cri de Moché: «D’ou aurais-je de la viande a donner a
tout ce peuple ?» L’Alter Rebbe y voit 'incapacité de Mo-
ché a abaisser son niveau élevé pour fournir de la viande
matérielle.

Numbers 11:13277:8” 712772

"2 1IN K YPy 122D M DYITYR? NN? 12 % N
79K

D’ou pourrais-je trouver de la viande pour en donner a tout

ce peuple ? Car ils m’importunent de leurs pleurs, en disant

: « Donne-nous de laviande, pour que nous en mangions. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

SRWA W32 NOWNAN YN PURwD 9197 1 XY

11 explique que la manne, flux spirituel, «pain du ciel», ve-
nait précisément par Moché, comme «nourriture de sa-
gesse», mais que Moché ne pouvait pas s’abaisser pour
fournir de la viande.
LA NOTE DE KEHOT
57y O 1T NYawn 1IN DOnwn 1n an »amA nyawn xonw 10 nyawn
» RS WA NYRwna DaR ,RNNONT X1 RITY Nab LRP1T wn
RZ™ 7772 D@ AR .77 °Y 179N U0 — MRy URwnd mwn nhiona
1°Rn Awn NIYyyLY WK "5WI2 72AR K17 19°20 RS waT 70 Y 3
727RY 21072 X OnT LR PDWN2 TR DURR XY nonnT 9wl )
29°p2 onw 2°Ipth Sw yninnm 7y KM ,AMIRW 1 W° RIT WK °DWI2
90K 119 °Y 17290 17103 DA XD WY ,aYn PR AN
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D.ieu dit a Moché de rassembler soixante-dix anciens
pour partager sa charge; ils sont d’un niveau inférieur au
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35

36

37

38

sien.
Numbers 11:161"0:X” 712712
3 DT WK PR "3pI UK DOYIW PTIR0N MUK MR
“T3Y Y 12320 7Y SRR DX NNRPY YUY 0¥ "3t on
Et D.ieu dit a Moise : « Rassemble auprés de Moi soixante-
dix hommes parmi les anciens d’Israél, dont tu sais qu’ils
sont les anciens du peuple et ses officiers ; et améne-les a la

tente de réunion, afin qu’ils se tiennent la avec toi. »

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

10 ,R% 92712
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Un bref discours de I’'Alter Rebbe sur le niveau inférieur
des soixante-dix anciens.
LA NOTE DE KEHOT
22 MR 200 Y 170PN 1”0 .22’y DI%PN VAR SRR IRT
nPANN Y 2970

La promesse de D.ieu de mettre a part de I'esprit de Mo-
ché et de le placer sur les anciens: le niveau propre de
Moché est attiré vers le bas, en dessous de lui-méme.

Numbers 11:1717:X”> 7272

oPy nn1 TPy WX M7 NYERY OV IRy °A1aT AT
7727 AN RPNX) DY XY 0K WY

Je descendrai et Je te parlerai la ; Je prendrai de I’esprit qui

est sur toi et le mettrai sur eux ; ils porteront avec toi la

charge du peuple, afin que tu ne la portes pas seul.

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

PwRRY TIRY

Des discours qui expliquent l'interprétation de ce maa-
mar: «Je mettrai a part» signifie que le niveau de Moché
est attiré vers le bas.
LA NOTE DE KEHOT
MR 71D 7Y .00V AP0 VY T 17T .A7I00 YRR AnD 1772 RA
LNIPTAN AYRd awn Dw InTT R0 0001y 2 IRD W°W 99-98°y 2”wn
03 AR IR WY AT O7TRn Pt an® e ooy Snnw am
73771 77T W00 APY0 (M1 DILIP) 173N RIPAT RNAAM wUN2 173
R2W M2 1°°M” 2°0°Y 07N MIRT KRR 77731 1178 °Y 073N OPOR
NIRRT A2 AT 1973 M2 MR wn v 1M ovynn IR
TR LTRORY TOP Y 1IN BP0 LINR2 WY L,UND 0TI PRw 1mon
.106 °y 1”370 1”710 .19p PID 271YN

TnaTAR N Y

Un développement paralléle sur le niveau de Moché attiré
en dessous de lui-méme.
LA NOTE DE KEHOT
Y1700 WINN 777 ANPR Y 010D °H NTMIRY LARY Y 170pN 12700 IRT
LW PAD 270 277yN wnn .op
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PARAGRAPHE 10

39 277y "N
«Et le placerai sur eux»: les anciens recoivent du niveau
de Moché sans s’élever a ce niveau.

Numbers 11:1712:8”> 7272

P2y AN 7Y WK MR CnPINY OV Juy "ANIT CT
727 X RPN"N?) DY KEn3 T0K WY

Je descendrai et Je te parlerai la ; Je prendrai de I'esprit qui

est sur toi et le mettrai sur eux ; ils porteront avec toi la

charge du peuple, afin que tu ne la portes pas seul.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 11

40 12WIMa R T NI NN

Le passage de Masei appelle «fil» de I'Infini le onziéme ni-
veau, qui n’est compté méme parmi les dix Séfirot les plus
élevées: «dix et non onze», «Tu es Un, mais non dans le
compte»; il renvoie a Pasach Eliyahou dans Vayera.
LA NOTE DE KEHOT
JROD 9% — 2,2 TANNRY L3 LM% oyon nmipha

4 72WIM2 XYY 70 NI NN
Pasach Eliyahou: «Tu es Un, mais non dans le compte»,
appliqué ici a Kéter supérieur, qui n’est pas compté parmi
les dix Séfirot.

Tikkunei Zohar 17a:9-118”>-"0:R 1 9171 *1pn

R NIR .]2WN2 KDY TR NIRT PRDY 1127 AR APOXR 1N
92 XD°DN TAWnH 070 .PRen0 B0 DY xRN0 PRYY 9o By axby
RATIRD .17°00 Wy 117 137991 .1P1pN WY NPPERT R NIR .99
NRPDONR T2 .10ANRT PRoYY 2aNR K97 Prond prby 11na

X1 71271 (R°°0ONK K”1)
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

42 07711 2953 IRl 1ORY

Le Tséma’h Tsédek note que cela est expliqué longuement
dans le Siddour, Sha’ar Lag BaOmer, sur «Tu as établi
toutes les limites de la terre»; dans Likkutei Torah, Va’es-
chanan, ou «Un, mais non dans le compte» donne le sens
de «Havaya est Un» dans le premier verset du Chema; et
dans Torah Ohr, le discours «Yavi’u Levush Malchus».
LA NOTE DE KEHOT
1977 1Y X7 9”INTIR PO 108N TONR Y 12w nawh oowIT MR
TR M123 N2 0K 27Y MOMIRD MY 0 YW 17°02 RN
NIR W17°D2 N2ARY AR 172y 7772 100K D ﬂ”w‘?: 272 RN IN
R?1 T 7Y 13 TR 0 W’PT YR PI0D 1°aY 1M 12wIn2 R91 71 R
Wy ,”N19%n w12 IR0 7772 RPN 7Y 573 IRaNn ™M 2710 12wn2a
Ra=inhiie)

43 Y75 By ORPY

La, I’Alter Rebbe appelle le niveau qui précede Atsilout «la
volonté de toutes les volontés», Adam Kadmon, auquel
méme Atsilout (‘"Hokhma) n’est pas comparable, et ren-

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayeira/1/

voie a ce maamar: Kéter supérieur est incomparable et
'Hokhma en provient véritablement comme d’un néant.
LA NOTE DE KEHOT
X L,RD ¥Itn R ﬂ”w‘? hhal

44 DIPENIT DILNRAT 172 YYIAnT YD

Une lettre du Tanya qui traite de Kéter comme intermé-
diaire entre 'Emanateur et les émanés.
LA NOTE DE KEHOT
S9ORY T LT TR NMIPY L D PUIAR TR LT YR SWINT WYY Yy
CSTOURCY A’ 27YN qwnan

45 POR Y PRY — DY 1
Le commentaire du Tséma’h Tsédek sur cette ligne méme.

LA NOTE DE KEHOT
JRDD PRI R L,APWN T 79 KA N7TIRA AR

46 ia=inieRyial=lgaibintaly il

1l reprend ce maamar: la naissance de 'Hokhma a partir
de Kéter est véritablement du néant et, citant Etz Chaim, il
affirme qu’Atsilout dans son ensemble est 'Hokhma et
Adam Kadmon Kéter.
LA NOTE DE KEHOT
X ,XD ¥2tn NPk R

47 FIN"M2% N0 WY NIPUENT on

11 cite les écrits de I’Arizal a I’appui du principe selon le-
quel la Mal'hout d’'un monde supérieur devient le Kéter
du monde inférieur.
LA NOTE DE KEHOT
5eARm "ans owa 2,0% nhw e n7ph Y

PARAGRAPHE 13

48 11D DIPRY ROID 1AW WAEM
Un passage paralléle sur la différence entre une parsa et
un espace vacant; le passage cité parle de I’étude de la To-
rah qui fait descendre la lumiére qui entoure tous les
mondes, de sorte que le transcendant se révéle ici-bas.

LA NOTE DE KEHOT
2,nwrnw ﬂ”1|777 R9

PARAGRAPHE 14

49 7293 1MW X170 QRN XN TP

1l cite Pirkei DeRabbi Eliezer 3 avec la formule «le Saint
béni soit-I1 et Son Nom seuls», et explique que Son Nom
ne reléve aucunement de la catégorie de la création et du
don de lavie, comme dans «Son Nom seul est exalté».
LA NOTE DE KEHOT
a2 .ﬂ"w‘?l .172p0 2,0y '[73,71? ART .M2pnn 2172 '{WW‘?TI K277 12
178 07931 MINIY YW 071931 .270 R¥ITD IR 7292 D1 1w 14,00
vyt 17w 077193 '{WI'?H N21T 12 X107 °Y 77190 »A02 .07apn
77 K71 °D RN, TIRWAY NMPR2 0702 00N 1701 KUY T hwa
RT L2797 XUBR3 Ay 1T .170pN CIRDT P72 PR NnD
790Ny 1N° NMKR

36



TORAH OHR - PARSHAS VAYEIRA - MAAMAR 1

50
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53

7292 1MW RIT 7O 2PN KA OTIp

«Avant que le monde ne soit créé, il n’y avait que le Saint
béni soit-11 et Son Nom.» I’Admour Hazaken comprend
«Lui» comme I'Infini et «Son Nom» comme la Lumiére
infinie.
Pirkei DeRabbi Eliezer 3:2-3°3-2:3 1379 °277 kiralb]
TPV , 7272 91737 W RN TIN2 WATRT 127,029V K121 KDY 1Y
ni1ap %Y KIAY APn? ?AmiT 9271 mnP Swn awn oy
IR PREIPY PRI PRITIoY PIND vUInn 0K OX LI 0nYe
20 K91 0730 DR 1IDD vINT RN TIN2 WiTRET 79 ,N112%7 Ponnn
X721 KPW Ty X2 0°M3T NYIW IWNT DR K1Y TY THiY
oo ,TI2DT ROV ,ITY 11,0370 , 778N 217 19K ,079Y
Avant que le monde ne fiit créé, seul le Saint, béni soit-II,
existait avec Son Nom, et la pensée de créer le monde naquit
en Lui. Il commenga a tracer devant Lui (les fondations du)
monde, mais celui-ci ne tenait pas. On proposa une para-
bole : a quoi cela ressemble-t-il ? A un roi qui souhaite se
batir un palais. S’il n’avait pas tracé dans la terre ses fonda-
tions, ses sorties et ses entrées, il ne commencerait pas a
batir. De méme, le Saint, béni soit-Il, tracait devant Lui (les

Pirke DeRabbi Eliezer, Sefaria Vocalized Edition (Public Domain) - Pirke de
Rabbi Eliezer, trans. Rabbi Gerald Friedlander, London, 1916 (Public Domain)

1¥Y2 O”N K117 11717

La lettre demande: puisque, avant la création, Son Nom,
la lumiére, était inclus dans le luminaire et ne se répan-
dait pas, pourquoi un tsimtsoum était-il nécessaire pour
créer? En fait, le tsimtsoum avait déja eu lieu, et rien ne
change dans le luminaire lui-méme entre l’avant et
I’aprés-création.

LA NOTE DE KEHOT

SYZNRT IR P 7°0M1 TARM 2NN 0871 12 °Y 2 N2 0°1ANN2

TIRMA 2193 IR AT W 0 YU DNPY INRAY” PN ow R

DIXMRT > 725w RN 7 Y*I3? DXNINAT IR 7 AnD vwan1 KA
IR INRD IR™MA OTIP 1°2 0w DY N2°2 7R DY) UKD

WRWAR WRWR 19T 10 . . K722W 27PN

Ce passage y est cité et fait I'objet d’'une longue discussion
sur «Lui et Son Nom seuls».

LA NOTE DE KEHOT

7292 MWY X7 100 1°1y2 PR DY ;79NN °Y 10 8 N7TIRG RN

7y

2717 1IN DIPONR RPN

«D.ieu appela la lumiére jour»: il faut comprendre ici que
le jour est appelé «lumiére» parce que la lumiére s’y ré-
pand, par opposition a sa source.
Genesis 1:571X N°wx12
OP MRAVIY UM A7 X9 TN OP Ny DR K
SR
Et D.ieu appela la lumiére Jour, et les ténébres, Il les appela

Nuit. Et il y eut un soir et il y eut un matin, un jour.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayeira/1/
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LA NOTE DE KEHOT
LIROY 1787 R 1D By nMpha L LR NOwRIA

0991 7AT NANAT YW NN

«Les deux grands luminaires»: le soleil et la lune eux-
mémes sont appelés maor, luminaire, c’est-a-dire source
de la lumiére.

Genesis 1:1610:’R NwX12

i1 NPwnn? 9730 IRITNR 075730 NIRRT MW DR 0°P0K Y
0732127 N 12720 Nwn? Topi TiNenTNK)

Et D.ieu fit les deux grands luminaires : le grand luminaire

pour régir le jour, et le petit luminaire pour régir la nuit ; et

les étoiles.

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

10 ,R NPWRA2

PARAGRAPHE 15
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56

57

TIN72 201 N

Le commentaire renvoie a ce maamar (le tsimtsoum est la
lumiére absorbée dans le luminaire) et applique cette idée
a l’ame: I’essence du pouvoir intellectuel se rapporte aux
idées qu’elle révele comme le luminaire a la lumiére;
lorsqu’une idée révélée se retire dans sa source, elle est
comme la lumiére incluse dans le luminaire.
LA NOTE DE KEHOT
2 W72 A2 Y 10PN URIR MINRN2 LAY 7,21 RPN n”w’?: Y
o9 nann mzn vawa .o Y 0301y N”MIRD Pb: ’D N”MIR TR N
R

Sy1p2 X1 1102 p1 N

1l précise qu’«a I’état potentiel et non effectif» ne signifie
pas ici potentiel par opposition a effectif, car ce potentiel
ne manque de rien; cela signifie que la lumiére demeure
comme une capacité: Il peut rayonner.
LA NOTE DE KEHOT
WPAN Y QW AR AR Y A0 2UYN qwnRn LnTYy aypn a7 kg
ma7 7w 9yo o 1°39 172 7IN07 PR 5y192 K21 192 0IRY 1T
NPI9%aw NP19° 1Y MW 192 IRWIw 731190 ?7,10 5y1D 701 1R
WY M0 PRAP

oy NP1 .. INRE PaR

11 explique que non seulement aucun tsimtsoum effectif
n’eut lieu dans le luminaire, mais que le tsimtsoum ne s’y
applique aucunement; de plus, le tsimtsoum ne fit pas que
laisser le luminaire intact (il ne concerna que la lumiére) :
il le révéla.
LA NOTE DE KEHOT
ROR D192 D13M% 12 170 RO ral RDT 11507 R Y MLR NPMK XA
77 R9T MI2aNMa RIT IRAT 1277 01808 12 W PR N 79°N0°
RDY IR P 00 DRI 11°01] 7IRNM2 by Iyl X? D3NN Uy
SN2 177 .7IRMAT MPANT XIT DIZHET 7Y 127X KPR L2739 ,Rnna
'|’|75R ’1 IR 117702 .1 Y0 (V”RWN Vaw > DIYIIPA DOTI) V7IYN 13
RT .Ow 9Py TnY ammey by ORPT 717 1on °y (17070 qwnia) 170N
.132°y n7wn Twn R RIP™ 71772 ARM 97y AmAn 19130 13 970 1T
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MATYIT NP OYT °D OwY L,LnY LAOW PR 270 2°yn Jwnna 1on
MLANMm 19 192731 09y APYNR? MY MYANMT PPIY 77 1R RN
TR TIRNAT MBPANT 97K WPwRd 2 9D MNAw DO DWW o PRI
19IR2 RIT M2ANAAY X °Y 2”R0 1703 AR P70y 10 1vann RITw
7 7772 8710 YIN2 NINOM YT Ry Lwnn M9t KINw KDY R
55 DIpn K201 07RIR VAW I8N DTIPT IR ROP °Y 171N 237110
12yn oY’ RIT IRNT NINLY M2 R 1D DEYT P70 IRT N2 1300
IR CPRAD PUIR MY MDA Y 0TI IR L. R MDA Uman
2122 9927 IR DR DO2YAR 15723 YUR O¥NX 1D 5PIR UIM P N2
WA N2 IRWN MNAD PO IRA PY0 YR mzya Doovw
M2732 LYRNPY NP PIDM AR RN .. MR 0byn 9ieon
DIZMIT ,MIPANT RIT NRDAT TR WO N0 whn mnya
7Y M0 NIRRT MRRY P3N RIT AROwAN PN MR mnbym
MDY RIMW 15 RXNIW RIT NIPANAT PIyw RN A1 °Y 070 1702
97w 2253 09 1Ay 93 95,590 7193 0bY 1Ay W 1R Mngya o
7°1Y 573 12 T 1973 9732 RITW MK °M22 930 11908 972w 1272 I
1313 12 70 139K X2onn B0 21973 9732 1°KW O¥ya Dax 10 obyn ona
AR MY OW Y 27070 LHWRA TPX 71U LY 990 MDA obyn

.71 IR MAZY N2 79301 219731 IR O¥RTNIY RP1T DIZHIT

58 NY?ANT2 R MINDA 12N

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Sefer HaMaamarim 5651.
LA NOTE DE KEHOT
199 R”190 1”102 IR

59 137 MSNR oW WU 0OYT° NIP1AN 199BK 199

Des discussions paralléles dans les discours de ’Admour
Hazaken sur la connaissance simple de I’existence de
D.ieu.
LA NOTE DE KEHOT
ow ]D’?W” :20P °Y NP0 1nPA02 .Y Y1 N0 Y 0°1°1Y TR VRN R
WOW DOYTIM WrWw 0°7°01 1791 0°W11 NP1t AR 95 91 W Y
0°yTY 7mM ,mpbx 1°1y2 RD°2M NaAwn 2w on® PRW "”AYR MEN T9R
N7I0 .10 Y BK?NIN 17102 O 121N ,191IR2 AW IR .70 TI,')’?N wow
LY AN U,?f??: n’Ao .1’y 0”In

60 BB 213D 2IPR T BN CP1 197

11 explique pourquoi ce tsimtsoum est appelé un espace
vacant et un vide.
LA NOTE DE KEHOT
.19 RIPM N71pPa ARAN:

61 5711 9821 59 MY 127 °Y R 13 273Wn Mnewn 9003

11 explique que «luminaire» ne désigne pas ici un niveau
ou une description (la source de la lumiére), mais Son Es-
sence méme, au-dela de tout niveau, qualifiée seulement
d’«existante» ; le terme luminaire est employé parce qu’il
souligne qu’elle se trouve et se révele ici-bas comme en
haut, contrairement a la lumiéere, qui rayonne davantage

en haut qu’en bas.

LA NOTE DE KEHOT

MY 0K %3 ,MIRT PR, 7NIRDVT IRIN RIVT? 73197 PR ms”
179 KPR L (771317 Dw2 P RIPIY) ININ RIT Pon ahynbw wan n?
RENI”W WATIA 12w 7IRN” NwD2 DUwnnwn ,MPANTT MTIR 02T

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayeira/1/

a0 Aeynb mRanm PREY TR KT ,7ARynb 1 nunbd (Thanm)
.7 uns TwRn

62 VPN Y N7IUY 1ANNRTY 1772 AR

Il note que cette révélation du luminaire a lieu précisé-
ment apres le tsimtsoum et la dissimulation de la Lumiére
infinie.
LA NOTE DE KEHOT
210 DPRIRT MRy 018nsn nx? RPITIM”

PARAGRAPHE 17

63 O”NIN2 DI¥NXA ™22

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Hemshech 5672.
LA NOTE DE KEHOT
JTRP PAD 27YN TwRna XY

64 TINAT 192 P N obynn

11 développe I’analogie du sage: lorsqu’on n’étudie pas un
traité, sa compréhension se retire de la pensée et de la pa-
role, mais demeure entiére dans son esprit, gravée dans le
«cerveau» de la mémoire et de 'Hokhma.
LA NOTE DE KEHOT
.T‘?P 298 2”73yN 1”0 .7 ,21 RPN n”w‘? hhal

65 (1122 92K WA 12°1 1°RW)

1l explique que ce «potentiel» signifie seulement que le
luminaire inclut toute chose, et non qu’il existe une facul-
té distincte qui puisse étre percue.

LA NOTE DE KEHOT

¥ Ow AR WD Y NPy o — 9on B9 mRnnw an rak YNl

Bl

66 YRIANT RITW NIPSNT N0 2952 9o . L T RIsng 1y b
Les discussions du Tséma’h Tsédek sur I'inclusion de tous
les niveaux supérieurs a Atsilout dans son Kéter.

LA NOTE DE KEHOT
219p) 1”090’ 217p 17721 LR ,LAY 17 °D .UNAP Y RIRY D N”MIR X
TWRIT DI1%NY P2 P\'?’ﬂ w° U707 1Y 7701 (170N wnnl) (1210%
¥ o2Pn 277yn qwnna ey 570y "3 RIPT0 DIZNRY PR nhk 7AYo
RIT R 27705 2wn ERn 1oyndw 270 9o N vy 17°%n 20pnn
277yn qwnna .2 ,uw 1M 0OWINT NPMIR IR .79952 9non A
NDTDY DIRMY 1°1¥2 27D DOTIPIT W N7V WRYY 19080 AZWR Y AN
7Y 10 PN 9°awa ROIDM PIRM 20awa X PURT DIZRRAY PRI
07y ,7RDTD Y RIT ORI IR QX

PARAGRAPHE 18

67 AIN>12Y N 172w NOD Py

Autres discussions de la parsa entre Atsilout et Béria; le
passage de Balak oppose I’«unité inférieure» des mitsvot,
qui se comptent, a I’étude de la Torah, I'«unité
supérieure », qui est au-dela du nombre.

LA NOTE DE KEHOT
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68 77O B T2 Yo 7

Le Tséma’h Tsédek écrit qu’ici, dans Torah Ohr, le vide et
I’espace vacant sont décrits comme une rupture plus
grande que celle entre une parabole et son sens; il ex-
plique 1a que la Torah est appelée «I’antique parabole », ce
qui correspond a la rupture du vide.
LA NOTE DE KEHOT
W MID DIPRY DORY NAM XMN2 IROW D 2Ip Y RINY D NTTINA
SI1TRI 2w P TINAY RN OWY ,PwRan 2230 Hwni 1 N poon
.3%7 P79 RPM 27990 qnn IR .27y 900 poni iy i

69 7T m Swn
Une discussion dans le Siddur sur la différence entre une
parabole et une énigme.

LA NOTE DE KEHOT
ynw n”w’?: TINYR W 4220y vN W”1P5 R7YTL,0RP 70 IR
JROD ¥R A

70 T IORR TR

«Pour te garder de la femme étrangére.» Selon la tradi-
tion, ce verset se comprend ici comme une parabole dont
le sens intérieur est un avertissement contre I’idolatrie,
«étrangére » a la Torah.

Proverbs 7:571:1 *own
TR 2T TPV 23 1 YRR TV
Afin qu’elles te gardent de la femme étrangere, de I'incon-

nue qui adoucit ses paroles.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
Zohar I, 38ba ,n% x*m
LA NOTE DE KEHOT
.3,M2 RPMT R LT 00en

PARAGRAPHE 19

7 ?°02n1 K02 1Ay 1N

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Hemshech 5672.
LA NOTE DE KEHOT
.X°Y°2 NN 2NN LYR Y 277N Wi IR

72 PEN PIYR KDWY DONN 0°3°3yn 12T
11 explique que « exposer d’autres sujets » s’applique preé-
cisément a la parsa entre Atsilout et Béria, Yetsira et As-
siya, et ne peut étre dit de la parsa entre Kéter et
'Hokhma.

LA NOTE DE KEHOT
XX 172w RDIDTA RPNT WMW IN2ND LAP Y 70N meynn e 113
0P °Y OW R WYY 19 PURK 9P AN 1°Aw X019 Pax ,y7oab

73 TROMN QWY . . QUINN 0°1%AYn 12T

1l suggeére que ce passage parle des réceptacles de Béria.
LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayeira/1/
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PARAGRAPHE 20

74 779N Bw N

La, ’Admour Hazaken explique que la création a partir du
néant procéde d’un renouvellement : par I'intermédiaire
d’un écran et d’'une parsa apparait une lumiére nouvelle,
une lumiére de génération, qui ne reléve pas de ’essence
de la premiére lumiére ; a travers chaque parsa supplé-
mentaire, elle descend jusqu'a ce que la matérialité
concrete advienne.

LA NOTE DE KEHOT
2,20 9799 10

75 129 NYT AR AR

L’analogie de I'éléve qui comprend la pensée de son
maitre a partir d’'une parabole y est mentionnée.
LA NOTE DE KEHOT
.32°Y 2”170 17102 701

PARAGRAPHE 21

76 oDy 11 12d

« Elle existait déja depuis toujours » : 'idée qui semble

nouvelle a I’éléve existait auparavant, entierement dissi-

mulée dans la parabole.
Ecclesiastes 1:10”:% nrp

237 o TOX DoRYYY M 139 KT BT AN R 137

Y a-t-il quelque chose dont on dise : « Vois, ceci est nouveau
» ? Cela a déja existé dans les 4ges qui nous ont précédés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 22

77 NDMDM 9123 Nwabnnm . . RO PERT oY

11 explique que la référence porte ici sur les réceptacles
d’Atsilout.
LA NOTE DE KEHOT
27790 WA 973 AR AP Y [07wN IR 17990 DRI 1IN AR
DY 7D °Y NPT 17102 1791 OXRT 0095 1A By XD mINDw XYp P
0°%57 "W ,7IRA K? DaR 13 °9nT 0°9o0 N2 pa Nuae:” omn
DW "IRW D3 ,D 0 PUIARD WUND N2 Y70 171 POy I OIRT onT
0772 7K™ DARY ROIDA Y2 RDIDI OTIP *2nT 079072 PR1A 1PN DAY
W M3 PR YR UY AW INRM BUH 37,00 P¥R3 1m0 ¥l
n™MpYa 2% Y NPDIN TANR YpwNwn TmMsn 0771 070 ey U8R
WPPR N 7T RYM2 WURR AT IV 121717 HRDD 1OXR Y0 L,20 MInR
MPWHNWNT 770 °P1 071 ROID MY Wl IRAW 07 Y7727 m9rRnw
IZNR Y P MWL NN 9703 XPW RIT MPOXRD 772 0°RD VRYR
,7,2° ANNRY N”1P22 .10 12wIna K? 7115 72 7Y PR 0D M0 oipm
7230 1977 1AV INIAW 2,20 WUAW N7IPD2 R LIRDD 1R 2,0 v
RO o3 mbwhnwn 170
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73w R T °pa 199

Pasach Eliyahou : « Tu es Un, mais non dénombré » : cela
s’explique par I’absence de tout lien entre I'Infini et les
Séfirot, en raison du tsimtsoum.
Tikkunei Zohar 17a:9-118”>-"0:R 1> 9171 *1pn
R NIR .]2WN2 RDY 7RI NIRT PRDY 1127 ARKY PR 1N
92 XD°BN TAWnD 070 RN B0 DY XnnD PRYY 9o By axby
RATIRD .77°00 9@y 1172 137701 .P1pN WY NRERT RIT NIR 590
NRPDONR TN .0ANRT PRPYY PPANR RDT Prono prby 1na
K3 %137 (R*>0ONKX R”1)
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 23
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1°11PN WY NPOANRT K17 NANX

Pasach Eliyahou : « Tu es Celui qui a fait apparaitre dix tik-
kounim » : les Séfirot sont faites apparaitre par Lui et res-
tent unies a Lui.

Tikkunei Zohar 17a:11-1227°-X”>:X 1 9777 *1pn

7772 RATIRD .17°00 WY N2 1% .P1PN WY NPYART RIT NIX

R”1) NR20ONR N2 7P23NKRT P23 PPANR KPT 1°R°N0 1Ry

NIRT PA N2 M NP PWPT RIT NI LKW 211 (RPOINR

ORI 179 DWANKR WY 1PPRND 17730 7 T WUIERT IR 9O RADn
.73 wBeR

Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 24
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1y 112 RAMIND DN

Pasach Eliyahou : D.ieu a fait apparaitre dix tikkounim «
pour diriger des mondes par leur intermédiaire ». I'Ad-
mour Hazaken interpréte les « mondes » comme les ré-
ceptacles d’Atsilout.
Tikkunei Zohar 17a:11-1227-X”>:X 1> 977171 *13pn
7772 RATIRD .1°00 Wy N2 115971 .P1PN WY NPPART RIT NIX
R”1) NRPDINR 71712 LJP2ANRT PRI 1PPANR KPT PROND PRy
NART A2 P TOMY PP PWRT RIT ONIRY LKW C1an (R70ONK
19K P9 DWANK LAWY PORM 17730 11 T WUIERT IR 93 RADn
2 wOIBR
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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PP T PIN TN

Pata'h Eliyahou: a propos des Séfirot, «I’'un long, I’autre
court et 'autre intermédiaire»; ces termes sont compris
ici comme désignant le 'Hessed, la Guevoura et la com-
passion (Tiferet).
Tikkunei Zohar, Patach Eliyahu - 17a:13-15-2":X 1 97t 23PN
1”0
S111°2 T 8P TM PR TN .17T70D 1”?TN TR .1°E0 WY YR
R21 RNND K21 XY KD 79 20037 180 0991 .19 2PHIRT RIT NIRY

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayeira/1/
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R”1) °12% 1PNRwI PRND ATIRT NP NIPN PYiavt XD Hon
2125 223% XD WRMIPART NP NIPN PRI IR Rwl (0127
0V 1700007

Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

.2,RI MPWRI2 PIAIA NP0 AR (319K MND) AnTpaa TN

moyn® nunnw RSy ek

11 cite ces lignes, en ajoutant la regle des Sages: «la ou ils
ont dit d’allonger, on ne peut pas raccourcir» (Berachos
11a), ainsi que le passage sur la compassion comme inter-
médiaire entre le 'Hessed et les Guevourot, et renvoie au
discours «Arda Na V'Ereh» pour plus de détails.
LA NOTE DE KEHOT
TPIRM? 1INARY DIPA 27N T Y 1R Tonbnw 316 Y 1K b2
172 ¥X17 212 NIRRT N LR LR MO73] (1D 12,7]? SRWT 1R
R OX 7172 N17123 7721 71T 1R 27X 990 1At k4w XIOw 7001
wy1 15 a1k T°9% 1271 IR 1R XY TRAW PRI RIT NI ,NA0
07y 2 MY wrn IRARY R TR 7770
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N3 A7IN

Une autre transcription de ce passage, avec quelques
gloses du Tséma'h Tsédek.

Genesis 45:1°R:71”n N°wx12

S2yn WIR-22 IROXIT K 1P 022830 9O pERNAY Aot PI7RM
SPINTPN 0T YTINIA INK WX Ty

Alors Joseph ne put se contenir devant tous ceux qui se te-

naient prés de lui, et il s’écria : « Faites sortir tout le monde

d’aupres de moi ! » Et personne ne resta avec lui lorsque Jo-

seph se fit connaitre a ses fréres.

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

PPa% 0P8 DUYD IRT P Y NPWID TR SRR NANXR M
7 775 NPWRI2 NUIR LOW NPWIDI XUIAR NIAT PR LY IR
LTEP YT L,38P Y NPWRIA RYTIR CIARND XD kT m9ab Lk bwn
%P0 LK AN NPWRI2 I NP0 .2 KD 212y Ty M3n 3U307 37n00

.12°Y (2”3wn NR¥IT) v”3IN

N1 7R

«Je descendrai donc et je verrai s’ils ont agi selon le cri qui
M’est parvenu.» Le verset est compris ici comme dési-
gnant le 'Hessed (la descente) et la Guevoura (le fait de
voir et d’évaluer le cri).

Genesis 18:21x72:1”> N*wX12

YR X27DKY 7122 1Y 2K X2 ANRYEIT AR RIAT
Je descendrai maintenant et je verrai s’ils ont agi tout a fait
selon le cri qui est parvenu jusqu’a Moi ; et sinon, je le sau-
rai. »

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

.2 ,1° WK1
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