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« Leur apparence et leur fonctionnement »

Seul ce qui se tient au-dessus de la distinction entre le haut et le
bas peut descendre jusqu’en bas : comme une roue dans une
roue, ou une couronne qui n’a ni téte ni pied, le cinquantiéme
portail révelé a Chavouot fit pénétrer la Torah jusque dans les
actes matériels. Moché, qui avait recu les quarante-neuf portails,
la fit descendre comme « garder la bonté », une bonté cachée,
au-dessus de I’enchainement des mondes, qui atteint méme les

mondes de la séparation.
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L’IDEE CENTRALE

Seul ce qui se tient au-dessus de la distinction entre le haut et le bas peut des-
cendre jusqu’en bas : comme une roue dans une roue, ou une couronne qui n’a ni
téte ni pied, le cinquantiéme portail révelé a Chavouot fit pénétrer la Torah jusque
dans les actes matériels. Mocheé, qui avait recu les quarante-neuf portails, la fit
descendre comme « garder la bonté », une bonté cachée, au-dessus de ’enchaine-

ment des mondes, qui atteint méme les mondes de la séparation.

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

Ezéchiel vit les roues du Char « comme une roue dans une roue » : une petite roue a 'intérieur d’une
grande est plus basse en haut, mais plus élevée en bas. Ainsi, « I’esprit de la ‘Haya », au singulier, pro-
vient d’un lieu si élevé que le haut et le bas y sont égaux : le niveau d’Adam, qui inclut les quatre
‘Hayot et ne comporte ni droite ni gauche. Chaque niveau de la création est un tel cercle dans un
cercle. Les quarante-neuf jours du compte de ’'Omer sont une lumiére qui comporte un haut et un
bas, mais le cinquantiéme portail, révélé a Chavouot, englobe tout comme une couronne ; la Torah
donnée en lui atteint donc I’acte matériel. Moché, qui avait recu les quarante-neuf portails de la com-
préhension, la fit descendre, comme il fit descendre les Treize Attributs de miséricorde. Parmi eux, «
garder la bonté » est une bonté cachée, au-dessus de I’enchainement des mondes, tandis que la « bon-
té agissante » des Dix Commandements est le ‘Hessed d’Avraham dans Atsilout. Toutes deux sont «
pour des milliers » : des niveaux séparés, comme les Jardins d’Eden, par un fleuve de feu, et formes,
comme la lettre alef, par contraction et descente. La bonté d’Avraham demeure dans Atsilout ; celle de

Moché, issue de Kéter, atteint les mondes séparés.

PLAN

1 Une roue dans une roue -2
Dans une petite roue a I'intérieur d’'une grande, le haut et le bas échangent leurs places. L’esprit de la ‘Haya
provient d’un lieu qui les dépasse tous deux : le niveau d’Adam, qui inclut les quatre ‘Hayot et ne comporte
ni droite ni gauche.

2 Le cinquantiéme portail et la Torah 13

Les quarante-neuf jours du compte de I’Omer sont une lumiére qui comporte un haut et un bas ; le cinquan-
tiéme portail, révélé a Chavouot, englobe tout comme une couronne, si bien que la Torah donnée en lui at-

teint I’acte matériel.
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Moché et les deux bontés 14

Moché, qui avait regu les quarante-neuf portails, fit descendre les Treize Attributs. « Garder la bonté » est une
bonté cachée au-dessus de I’enchainement des mondes, sa source ; « exercer la bonté » est le ‘Hessed d’Avra-
ham dans Atsilout, a I'intérieur de cet enchainement.

Des milliers de niveaux 15-7

« Pour des milliers » désigne des niveaux les uns au-dessus des autres, séparés par le fleuve de feu, comme
Rabbi Zeira jetinait pour oublier le Talmud de Babylone. En descendant, ils correspondent a des contrac-

tions successives, dont la racine se trouve dans les alef du Nom MaH.

5 La forme de I’alef

18-9

L’alef de Ehe-yeh est une lumiére préte a étre révélée. Son youd, son vav et son youd indiquent une

contraction suivie d’une descente, qui se répéte a travers tout I’enchainement des mondes.

6 Avraham, Moché et leurs héritiers

110

La bonté d’Avraham demeure dans Atsilout ; celle de Moché, issue de Kéter, atteint les mondes séparés.

Rava et Rav Yossef connaissaient chacun leur propre niveau, et les chefs de yéchiva, du niveau de Mochée,

font descendre la crainte et ’amour.

NOTIONS CLES

Une roue dans une roue 7218 7112 1918

L’image des roues du Char qu’széchielvit. Dans une petite
roue placée a I'intérieur d’une grande, la grande roue est
plus élevée en haut et la petite plus élevée en bas : ce qui
se tient au-dessus des deux peut atteindre le point le plus
bas.

Le cinquantiéme portail o°wnniayw

Le plus élevé des cinquante portails de Bina, révélé a Cha-
vouot apres les quarante-neuf jours du compte de I’'Omer.
Il inclut et englobe les quarante-neuf autres, ne comporte
ni haut ni bas et est Kéter.

Garder la bonté et exercer la bonté 70m 7wy 701 7813
« Garder la bonté » (notser ‘hessed), le niveau de Moché,
est une bonté cachée au-dessus de I’enchainement des
mondes, dont elle est la source et la racine. « Exercer la
bonté », le niveau d’Avraham, est le ‘Hessed d’Atsilout, a
I’intérieur de cet enchainement.
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Le fleuve de feu 112°7 772

Le fleuve dans lequel ’ame s’immerge entre ce monde et
le Gan Eden, puis de nouveau entre le Gan Eden inférieur
et le Gan Eden supérieur, afin d’oublier ce qu’elle
connaissait et gofitait au niveau inférieur.

Lalef 7”%x

La lettre de Ehe-yeh, « prét a étre révelé ». Sa forme — un
youd en haut, un vav et un youd en bas — montre que toute
descente s’opéere par une contraction ; elle donne aussi
aux niveaux leur nom, alafim, « milliers ».

Moché wn

A qui furent donnés quarante-neuf portails de compreé-
hension, Moché se tenait a c6té du cinquantiéme et le fit
descendre : la Torah, les Treize Attributs et « garder la
bonté », qui atteint méme les mondes séparés. Les chefs
de yéchiva de chaque génération sont du niveau de

Moché.
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SECTION 1 - 1-2

Une roue dans une roue
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« Leur apparence et leur mouvement étaient comme une roue (ofan) a l'intérieur d’une roue. »
Cela signifie : comme une petite roue a l'intérieur d’une grande roue, de sorte qu’en haut, la
grande roue qui entoure la petite est plus élevée que celle-ci, tandis qu’en bas, au pied de la petite
roue, celle-ci est plus élevée que la grande.
Le maamar s’ouvre sur des mots tirés de lavision du Char divin par Ezéchiel : les roues (ofanim), qui consti-
tuent également une classe d’anges, avaient I’apparence d’« une roue a l’intérieur d’une roue ». Le Alter

Rebbe décrit une petite roue placée a I'intérieur d’une grande : en haut, la grande roue est plus élevée, mais

en bas, la petite roue est plus élevée ; ainsi, le haut et le bas échangent leurs places.
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Il en va de méme pour « ’esprit de la chaya (créature vivante) dans les roues ». Le verset ne dit pas
« I’esprit des chayot », [alors méme] qu’il y a en reéalité quatre chayot dans le Char. L’idée est plutot
que, pour qu’il y ait I’esprit [dans les roues], celui-ci provient précisément d’un lieu tres éleve, de-
vant lequel le haut et le bas sont égaux. Car ce qui est plus élevé peut descendre et se déployer vers
le bas.
Ezéchiel dit également que « ’esprit de la chaya était dans les roues », au singulier, bien qu’il ait vu quatre
chayot, les créatures vivantes qui portent le Char. Le Alter Rebbe explique que I’esprit qui met les roues en

mouvement provient d’un lieu si élevé que le haut et le bas y sont égaux ; seul ce qui est a une telle hauteur

peut descendre et se déployer jusqu’en bas.
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Et c’est 1a le «souffle de la 'haya» bien connu: il est le niveau qui englobe, dans son expression geé-
neérale et collective, les quatre 'hayot, dont I’expression générale et collective est le niveau d’Adam
(’homme). Car «la face du lion est a droite» et «la face du beeuf a gauche»,

Le singulier « 'haya» désigne le niveau qui inclut les quatre 'hayot. Chacune des 'hayot d’Ezéchiel avait une

face d’homme, une face de lion a droite, une face de beeuf a gauche et une face d’aigle; le lion et le beeuf ap-

partiennent chacun a un cé6té, tandis qu’Adam, ’homme, est I’ensemble qui les inclut tous.
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tandis que le niveau d’Adam n’a ni droite ni gauche. C’est pourquoi il est appelé Adam: «Je serai
semblable (adameh) au Trés-Haut», a I’Adam sur le Trone, etc.
A la différence du lion et du beeuf, le niveau d’Adam ne se situe ni d’un c6té ni de I’autre. Son nom, Adam,

est lié a adameh, «Je serai semblable», dans les mots d’Isaie: «Je serai semblable au Trés-Haut» ; ce niveau

ressemble a I’Adam, la figure d’'un homme qu’Ezéchiel vit sur le Trone.

SECTION 2 - 113

Le cinquantiéme portail et 1a Torah
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Or, ce qui vaut pour les roues vaut aussi pour tout I’enchainement descendant des mondes (hich-
talchelout), depuis le sommet de tous les degreés: ils sont selon le mode de «la roue dans la roue»,
car un cercle entoure tout ce qui se trouve en dessous, etc.

Ce qui a été dit des roues vaut pour chaque degré de la création, depuis le plus élevé jusqu’au plus bas.

Comme une grande roue entoure une petite, chaque degreé supérieur est un cercle qui enveloppe tout ce qui

se trouve au-dessous.
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C’est pourquoi, a la féte de Chavouot, [il y a] une réveélation de la cinquantiéme porte, qui vient
apres les quarante-neuf jours du compte. Ces [jours] relevent des sept Noms qui ne peuvent étre ef-
faces, lesquels correspondent a un degre de déploiement, celui de la lumiére qui remplit tous les
mondes (memalé kol almin), de sorte qu’il y ait un degre supeérieur et inférieur, une téte et un pied,
etc.
Les quarante-neuf jours du compte du Omer, de Pessa’h a Chavouot, relévent des sept Noms de D.ieu qui ne
peuvent étre effacés. A linstar de la lumiére qui remplit tous les mondes, ils se déploient selon un ordre

comprenant un haut et un bas, une téte et un pied; a Chavouot, le cinquantiéme jour, la cinquantiéme porte

qui les dépasse se révéle.
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Mais la cinquantiéme porte englobe et entoure tous les niveaux; en elle, il n’y a aucun degré supé-
rieur ou inférieur. C’est en elle que la Torah fut donnée a Israél : les commandements positifs et les
interdits, par lesquels la Lumiere infinie (Or Ein Sof) est attirée jusque dans I’action physique.
C’est 1a le sens de la «couronne de la Torah »,
La cinquantieme porte englobe et entoure les quarante-neuf autres; les notions de haut et de bas ne s’y ap-
pliquent donc pas du tout. C’est en elle que fut donnée la Torah, avec ses commandements d’agir et de ne

pas agir, accomplis dans I’action physique, qui attirent la Lumiére infinie jusque dans le monde physique;
c’est cela, la «couronne de la Torah ».
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comme une couronne (koteret) et un diadéme posés au-dessus de la téte, selon un mode qui ne
comporte ni téte ni pied, etc. C’est pourquoi elle se déploie vers le bas comme vers le haut. Cela
ressemble a la roue dans la roue, comme indiqué plus haut.

Une couronne repose au-dessus de la téte et, étant circulaire, n’a ni téte ni pied. Ainsi, ce qui émane de ce

niveau se déploie vers le bas comme vers le haut, a I'image de la roue extérieure, qui est la plus haute en
haut et aussi la plus basse en bas.

SECTION 3 - 14

Mocheé et les deux bontés
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Or, cet influx est attiré par le niveau de Moché. «Moché parlait», car il est dit a son sujet: «Tu I’as
fait de peu inférieur a D.ieu», puisque les quarante-neuf portes de Bina (compréhension) lui
furent toutes confiées. C’est pourquoi il était proche de la cinquantiéme porte et pouvait en attirer
I’influx.
La cinquantiéme porte est attirée par Moché, comme l’indique le verset relatif au don de la Torah: «Moché
parlait.» Le Talmud interpreéte «Tu I’as fait de peu inférieur a D.ieu» comme enseignant que, sur les cin-

quante portes de la compréhension, toutes sauf une furent confiées a Moché; il se tenait donc preés de la cin-
quantiéme et pouvait en attirer I'influx.
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C’est pourquoi ce fut lui qui attira les Treize Attributs de miséricorde, comme I'indique le Zohar a
propos de «Et il appela: Havaya, Havaya», etc. «Et il appela» se rapporte a Mocheé: ce fut lui qui
appela et attira Havaya, etc.

Pour la méme raison, ce fut Moché qui attira les Treize Attributs de miséricorde. Le Zohar interprete «Et il

appela: Havaya, Havaya» comme I’appel de Moché, qui attira ainsi le Nom Havaya.
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(Le sens du verset est donc: «Havaya passa devant lui», devant Moché, «et il appela»: Moché.)
[Ces Attributs] sont les sources de I’enchainement descendant des mondes, Atsilout, etc.
Selon cette interprétation du verset, Havaya passa devant Moché, et ce fut Moché qui appela. Les Treize At-

tributs sont les sources a partir desquelles se déploie I’enchainement des mondes, a commencer par
Atsilout.
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Tel est le sens de «qui garde la bonté» (notser 'hessed). Les lettres de notser peuvent étre réordon-
nées pour former tsinor (canal) et ratson (volonteé). Notser signifie aussi «garder»: c’est le niveau
de la préservation dans la pensée, a I’état cacheé, avant que la chose ne se révele.

«Qui garde la bonté» (notser 'hessed) est I'un des Treize Attributs. Les lettres de notser peuvent étre réor-

données pour former tsinor, un canal, et ratson, la volonté ; notser signifie aussi garder, comme on préserve
une idée cachée dans la pensée avant qu’elle ne se révele.
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Il n’en va pas ainsi de «et qui accomplit la bonté» (ve'ossé 'hessed) en ce monde: «accomplir» dé-
signe le niveau du tikoun (mise en ordre), comme dans «et elle fera ses ongles». C’est-a-dire le ni-
veau et le degré d’Avraham, le 'Hessed d’Atsilout. C’est pourquoi «qui garde la bonté» est écrit
avant «qui poursuit la faute des péeres».
La bonté «accomplie» en ce monde, comme dans I’expression «accomplir la bonté» des Dix Commande-
ments, est différente: «accomplir» signifie mettre en ordre, comme dans le verset a propos d’une femme
captive: «elle fera ses ongles», c’est-a-dire qu’elle en prendra soin. Il s’agit du 'Hessed d’Atsilout, le niveau

d’Avraham, et I’ordre des versets souligne la différence: dans les Treize Attributs, «qui garde la bonté» preé-

céde «qui poursuit la faute des péres».
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Car «qui poursuit la faute des péres» vient apres la conclusion des Treize Attributs, qui s’achévent
par «et qui absout» (ve-naqgé). En revanche, «et qui accomplit 1a bonté» est écrit aprés «qui pour-

suit la faute des peres», car il s’agit du niveau du 'Hessed dans I’enchainement descendant.

Les Treize Attributs s’achévent par «et qui absout» (ve-naqé), et «qui poursuit la faute des péres» ne vient
qu’apres eux. Dans les Dix Commandements, en revanche, «et qui accomplit la bonté» vient apres «qui
poursuit la faute des péres», car il s’agit de la bonté qui agit au sein de I’enchainement ordonné des
mondes.
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En revanche, «qui garde la bonté» désigne un 'Hessed treés au-dessus de I’enchainement descen-

dant, mais qui en est la source et la racine, etc.

A linverse, «qui garde la bonté» désigne une bonté tres supérieure a cet enchainement. Elle ne fait pas par-
tie de ’enchainement lui-méme: elle en est la source et la racine.

SECTION 4 - 15-7

Des milliers de niveaux
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Et au sujet des deux niveaux de 'Hessed mentionnés plus haut, il est dit: «a des milliers»
(la’alafim), etc. Cela signifie des milliers de niveaux. Et par niveaux, on entend qu’ils se succedent,
niveau apres niveau.

Les deux versets qui parlent de ces deux bontés poursuivent en disant «a des milliers» (la’alafim): «qui

garde la bonté pour des milliers» et «qui fait bonté pour des milliers». LI’Admour Hazaken comprend «des
milliers» comme des milliers de niveaux, chacun venant aprés le précédent.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/yisro/5/ 8
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C’est-a-dire, par exemple, le niveau du Gan Eden inférieur, qui vient aprés ce monde: un fleuve de
feu (nehar dinour) doit les séparer, et il faut s’y immerger afin que la faculté physique de mémoire
s’efface de lui. En effet, puisqu’il se souvient des choses mateérielles, il ne peut prendre plaisir au
Gan Eden.

Par exemple, apres ce monde vient le Gan Eden inférieur, et entre eux se trouve le fleuve de feu (nehar di-

nour), dans lequel ’dme doit s’immerger. Cela lui fait oublier ses souvenirs matériels, car tant qu’elle se

souvient des choses matérielles, elle ne peut prendre plaisir au Gan Eden.
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C’est pourquoi, lorsqu’on s’éleve du Gan Eden inférieur au Gan Eden supérieur, il faut également
traverser un fleuve de feu, afin d’oublier la compréhension et le plaisir du Gan Eden inférieur.
Cela ressemble a ce que nous trouvons dans la Guemara : Rabbi Zeira jetina cent fois afin d’oublier
le Talmud de Babylone, etc.,
Il en va de méme a un niveau supérieur : pour s’élever du Gan Eden inférieur au Gan Eden supérieur, il faut
traverser un autre fleuve de feu, afin d’oublier méme la compréhension et le plaisir du Gan Eden inférieur.

Le Talmud raconte que Rabbi Zeira, lorsqu’il monta en Terre d’Israél, jetina cent fois pour oublier le Talmud

de Babylone.
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bien qu’il et étudié le Talmud de Babylone avec crainte et amour (bide’hilou oure’himou), au
point que le feu n’avait aucun pouvoir sur lui, comme on le sait par I’histoire du « petit aux jambes

briilées » (Katina ‘harikh chakei).

11 fit cela bien qu’il I’eiit étudié avec crainte et amour, dans une telle pureté que le feu n’avait aucun pouvoir
sur lui. Le Talmud raconte qu’il s’asseyait dans un four chauffé sans en subir de dommage, jusqu’au jour ou

ses jambes furent briilées et ou il recut le surnom de « petit aux jambes briilées ».
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Ainsi, il y a des milliers de niveaux, niveau apres niveau, élévation apres élévation. De méme,

dans la descente d’en haut vers le bas, ily a

Les « milliers » sont donc des niveaux ascendants, chacun plus élevé que le précédent. Dans le sens inverse,

d’en haut vers le bas, la lumiére descend a travers une contraction aprés ’autre.
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de nombreux tsimtsoumim (contractions), contraction aprés contraction, jusqu’a ce que le Gan
Eden supérieur devienne un plaisir accessible aux étres créeés. Ils sont appelés alafim (« milliers »),
car leur racine est le niveau des alef (alfin) : I’épellation (miloui) du Nom Mah, Havaya épelé avec
des alef.
Ce n’est qu’apreés de nombreuses contractions que le Gan Eden supérieur peut exister comme plaisir que les
étres créés peuvent recevoir. Ces niveaux sont appelés alafim, « milliers », parce que leur racine est la lettre

alef : le Nom Mah est le Nom Havaya dont les lettres sont épelées au moyen d’alef (youd-vav-dalet, hé-alef,
vav-alef-vav, hé-alef), ce qui donne une valeur numérique de 45, mah.

SECTION 5 - 18-9

La forme de I’alef

32900y DY Wiawn °X 93 30 STARDIANRD AN TONY RIX OIRT 7PR ROT T A7OR 17330
Et le sens de cet alef est qu’il est ’alef d’Ehe-yeh, «Je suis destiné et prét a étre révélé», car I’alef
indique le futur,

Cet alef est la premiére lettre du Nom Ehe-yeh, «Je serai», que le Zohar explique par «Je suis prét a étre ré-
vélé»; I’Alter Rebbe ajoute «destiné». En hébreu, un alef au début d’un verbe marque la premiére personne

du futur, comme dans e’eseh, «je ferai»; I’alef représente donc ce qui est sur le point d’étre révélé.

BRI 7N T0RR T YRS 7710 RITOR 90 .AP9R 0123 O NIDWHRIT AT 9o an
et de méme, toute descente des émanations se fait au niveau de I’alef. Car un alef est formé d’un
youd en haut, d’un youd en bas et d’un vav au milieu,

De plus, toute descente de lumiére a la forme d’un alef. La lettre se dessine avec un youd en haut, un youd
en bas et un vav entre les deux.

R”R DIZ73T "TY220 WRIAW 7PN ROIW D13 OCY X2 RO RN RO 790NN 00 MNP
33 70X 173y 9O 7107 ROX MR 19IR2 MPANTY TOwnn nno

pour montrer que I’émanation, représentée par le vav, s’opére au moyen d’un tsimtsoum (contrac-
tion), représenté par le youd au sommet. Car sans la contraction, il ne pourrait y avoir d’émana-
tion ni de révélation sous une autre forme ; tout serait une seule et méme chose.

Le vav, une ligne qui descend, représente I’émanation, tandis que le youd supérieur, simple point, repré-

sente la contraction qui doit la précéder. Sans contraction, rien ne pourrait étre révélé sous une forme diffé-

rente et inférieure ; tout resterait un.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/yisro/5/ 10
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Par la suite, le flux se contracte de nouveau, pour devenir comme le niveau d’un youd inférieur,
afin qu’a partir de la survienne un niveau de contraction et un autre flux. Et ainsi

Apres étre descendu, le flux se contracte de nouveau en un point, comme le youd inférieur de I’alef. Ce
point devient le point de départ d’une contraction et d’un flux supplémentaires.

701 OINAR P33 707 TIP3 1°2 0°0PRY 1N 17°B0R na 10 9o Y mbwhnwnn B 970 X
.M 12 70 18132 1721 INT

s’établit I’ordre de tout I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) : tous sont des ni-
veaux d’alef. Et c’est 1a [le sens de] « par milliers » (la’alafim), aussi bien dans « exercer la bonte »,
au niveau d’Avraham, le 'Hessed (bonté) d’Atsilout, que dans « garder la bonté », au niveau de
Moché.

Ainsi, tout I’enchainement des mondes est une série d’alef, I’'un apreés I’autre ; c’est 1a les « milliers » (alafim)
des versets. Cela s’applique aussi bien a « exercer la bonté », le niveau d’Avraham, le 'Hessed d’Atsilout,
qu’a « garder la bonté », le niveau de Moché.

SECTION 6 - 110

Avraham, Mocheé et leurs heritiers

TIRW MW °t R 1T 7IWNRT ° 0 °11°M 11PKRT P8R2 P9 q0nd 700 AwIya 0inNaR *na 7Im
NM31T7 0°99R 573 W° OW 1779011 °»° ©”Ra RIAW Ppanl

Or, le niveau d’Avraham, dans I’acte de «faire preuve de bonté », ne se prolonge que dans le Monde
d’Atsilout, ou «Lui et Ses forces vitales sont un», car cette émanation provient des sept Noms qui
ne peuvent étre effacés. Elle correspond aux quarante-neuf jours du compte du Omer, ou il existe
également des milliers de niveaux.

L’acte de bonté d’Avraham ne s’étend que jusqu’a Atsilout, le monde ou D.ieu et Ses forces vitales sont un,

car il provient des sept Noms qui ne peuvent étre effacés, correspondant aux quarante-neuf jours du Omer.
Méme 13, il existe des milliers de niveaux.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/yisro/5/ 1
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Mais le niveau de «garder la bonté », celui de Moche, se situe a la cinquantieme porte, qui est Kéter
(la Couronne), les six cent vingt piliers de lumiére, comme un pilier qui relie le haut et le bas.

La faculté de Moché de «garder la bonté» provient de la cinquantiéme porte, qui est Kéter, la Couronne. Le
mot Kéter a pour valeur numérique 620 ; c’est pourquoi Kéter est appelé les 620 «piliers de lumiére ». Tel un
pilier, il relie le haut et le bas.

277 .77 N2 X371 T.0nKRp 00w Awn 10 247790 own 0071910 MRy ¥7932 03 Pwni 197
NP2 9% K oW **0naRT X1 InR A0

C’est pourquuoi il fit descendre cette émanation également dans Béria, Yetsira et Assiya, les mondes

séparés, [comme il est dit]: «De 13, il se divise», etc. «Moché, tu as bien parlé»: Rava était du ni-

veau de Moche. Et Rav Yossef dit: « Maitre d’Avraham ! », car chacun reconnait son propre niveau.
Voila pourquoi Moché pouvait faire descendre cette émanation jusque dans Béria, Yetsira et Assiya, les
mondes d’existence séparée, dont la Torah dit: «De 13, il se divise.» Dans le Talmud, Rav Safra s’adressa a

Rava en I’appelant « Moché», car Rava était du niveau de Moché, tandis que Rav Yossef s’exclama: « Maitre
d’Avraham!» Chacun reconnaissait son propre niveau.

9277 27y WrRYY) 19071 19017 PwRnn KT 09w T awn ona 10 T 933w mMatws SwRa 9
(19 %24 mvnn SwRI PR

Et les chefs de yechivot de chaque génération sont tous du niveau de Moché, car c’est lui qui fait
descendre la crainte et 'amour (de’hilou ou-re’himou). (Voir aussi ce qui est écrit a propos de «Et
il parla aux chefs des tribus», etc.)

Les chefs de yéchivot de chaque génération sont du niveau de Moché, puisque c’est ce niveau qui fait des-

cendre la crainte et ’'amour. La parenthése finale renvoie au maamar de Likkutei Torah sur « Et Moché parla
aux chefs des tribus».

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/yisro/5/ 12
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DANS LA AVODA

Rabbi Zeira, qui jetinait pour oublier le Talmud de Babylone qu’il avait étudié avec crainte et amour, montre

que s’élever plus haut signifie se détacher méme de la compréhension et du plaisir du niveau inférieur. Et

les chefs de yéchiva de chaque génération sont du niveau de Moché : par leur intermédiaire, la crainte et

I’amour sont attirés vers le bas.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Pourquoi seul ce qui dépasse la distinction entre le haut et le bas peut-il atteindre le point le plus bas ?
Comment I'image d’une roue dans une roue le montre-t-elle ?

. Quelle est la différence entre les quarante-neuf jours du compte de I'Omer et le cinquantiéme portail ré-

vélé a Chavouot, et pourquoi la Torah fut-elle donnée dans le cinquantiéme ?

. En quoi « garder la bonté » differe-t-il d’« exercer la bonté », et que révéle, quant a chacune, leur place

dans les versets, avant ou apres « faisant retomber la faute des péres » ?

Pourquoi I’ame doit-elle oublier méme la compréhension et le plaisir saints pour s’élever plus haut,

comme Rabbi Zeira oublia le Talmud de Babylone ?

. Que nous enseigne la forme de I’alef — un youd, un vav et un youd — sur la maniére dont s’opére toute

descente de lumiére ?

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/yisro/5/ 13
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SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1

QWY OeRIN

Une autre version de ce maamar : la transcription du Rab-
bi Dovber, le Rabbi intermédiaire, publiée dans Sefer Ha-
Maamarim 5566, page 212, sous le titre « Chag HaCha-
vouot » (la féte de Chavouot).
LA NOTE DE KEHOT
MYawn an” Qiwnt 2°7°Y 170pN 1702 — SYRNART INTR PO NN
NZN 92’0 NPMIRD L7973 9270 R DY 1w IR°2” 01N 17 *aR2 T122
myaw) Mo 1DIRA U0 WK AUT7 oowa M et 1°°%n 7ann vy
QmwyYm QneRIn 77 LY 97IRTIR P”DY? 0°31%3 Y5 RA (vopn
RN T NRRA LT IMRND DY 70PN 190 °Y 270 127N RPN CINRN2
2 NN 0°ANM2 .275WN MW ANT 2 010 — Dewymnl OPRIn 1772
1125 190 ¥737 NI P73 :(Law 170 01" 0172 02 PRYIAY) XL AT
—190° D IR 77N — QIPwYN QIPRINMY W7 WK LW IINIRR
NIRWIN DR 153,7 NYWI WLINYNRR T2 297 IARY NWRIAT WINT RIT
PPN SAN 1P 11029 WYRY AWK DD — R7Opn Mawn an —
W77 IR 1°29W P, TRy ANIR2 AW — PIRT D Sya — PIRIRAN
19102 275wn M 17T 1791 97Oy L Ina0 Yy

QWY OPRIN

Ezéchiel décrit les roues a coté des 'Hayot: «leur appa-
rence et leur mouvement étaient comme une roue a 'inté-
rieur d’'une roue». L’Admour Hazakéne linterpréte
comme une petite roue a l'intérieur d’'une grande, dans

laquelle le haut et le bas échangent leurs places.
Ezekiel 1:1610:X 5xp1°
DIPRIY TNYIINT TN NPT WUWIN Y2 D°RYR D7IDING IXT
TRIRT 7IN2 19IRT 7277 WK D RYm

L’aspect des roues et leur ouvrage étaient semblables a la
couleur du béryl ; et toutes les quatre avaient une méme ap-
parence ; leur aspect et leur ouvrage étaient comme une
roue au milieu d’une roue.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

LJBIR DA TXW Y X 710 773 N7MIND IR 0 LR DRpT

5973 191X TIN2 VP 1DIN M3

Deux passages d’Or HaTorah indiqués par la note au sujet
de I'image d’une petite roue a I’intérieur d’une grande.
LA NOTE DE KEHOT
LYPNN2°Y 1 972370°°0 .790N Y R¥N %D’ N”MIR IRT

0°32IN2 7O M9

La transcription du Rabbi intermédiaire formule explici-
tement la question : « A premiére vue, il faut comprendre
pourquoi il est dit “I’esprit de la chaya”, au singulier, et
non “I’esprit des chayot”. »
LA NOTE DE KEHOT
ATOM WD TN MM IRRY 7R 12 v IR 27 %Y 10PN »nioa
NP M anR K2

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/yisro/5/
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Les roues allaient partout ou allait I’esprit, «car ’esprit de
la 'Haya était dans les roues». I’Admour Hazakéne de-
mande pourquoi le verset dit 'Haya au singulier, alors
qu’elles étaient quatre.

Ezekiel 1:20°0:°R Pxptn»

Wi 0199 1YY M7 MY 1327 NRY? M7 oYt UK %Y
:0°3DIX2 P07 M 2 Dnny?

Partout ou I'esprit devait aller, ils allaient 13 ou I’esprit allait

; et les roues s’élevaient a coté d’eux, car I’esprit de ’étre vi-

vant était dans les roues.

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

K3 .0 X PR

D°12IN2 717 M9

Le verset suivant répéte la méme chose: lorsque les
'Hayot allaient, s’arrétaient ou s’élevaient de terre, les
roues faisaient de méme, «car I’esprit de la 'Haya était
dans les roues».
Ezekiel 1:21x72:°R Pxptn»
DPI9INT WPP YINT 2¥R DNUITN Y 0Ty 137 ondy:
0739982 M7 M °D ng@y’?
Quand ceux-la marchaient, ceux-ci marchaient, et quand
ceux-la s’arrétaient, ceux-ci s’arrétaient ; et quand ceux-la
s’élevaient de terre, les roues s’élevaient a coté d’eux ; car

I’esprit de la créature vivante était dans les roues.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 2

7

DNPWITR T 2227 PR BN 19N A

Chacune des quatre ‘hayot avait un visage d’homme, un
visage de lion a droite, un visage de beeuf a gauche et un
visage d’aigle. L’Admour Hazaken oppose le lion et le
beeuf, chacun placé d’un c6té, a adam, qui les englobe.

Ezekiel 1:107:% 2xptr>

MW DAY PRIITOR TN 39 DIX %39 0P M
Quant a l’aspect de leurs visages, chacun avait un visage
d’homme ; tous les quatre avaient un visage de lion du coté
droit ; tous les quatre avaient un visage de beeuf du coté
gauche ; et tous les quatre avaient aussi un visage d’aigle.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

1Ry RTN DTN

Un ouvrage kabbalistique que la note donne comme
source pour le rapprochement entre Adam et «adameh

14
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la’elyon».
Numbers 13:2°2:3*> 72712
YK DX 327 N3 XTIV 1933 PIRTNY 1) DU 7P7ToY
1072 Ko 53 IMPWR 1PRaR mon’? TR UK TR
«Envoie des hommes pour explorer le pays de Canaan, que
Je donne aux enfants d’Israél ; de chaque tribu de leurs
peéres, vous enverrez un homme, chacun étant un prince

parmi eux.»

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

22,0, ,2 PDw .09 271 o0 95 DR MRM MAnRR 1wy 990 IR
JIRT2 1722 K2 170 R¥M PUMay .2 8w WX L,A% .2 LKW .2 ,N07
73213 L,RY WP L2 ,3° 12T ., 0% 1P L2 0 1ap IR

199y TN

Dans Isaie, ces mots, « Je serai semblable au Trés-Haut »,
sont la vantardise du roi de Babylone. Les ouvrages kab-
balistiques cités dans la note de Kehot relient le nom
adam a ce mot, adameh.

Isaiah 14:147: 7 v1°yw°
PPY? MTX 3y "NR270Y MUK
Je m’éléverai au-dessus des hauteurs des nuages ; je serai

comme le Trés-Haut’.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NDO Pyw oIN®

Au-dessus des ‘hayot, Ezéchiel vit un trone, et « au-dessus
de la forme du trone, une forme ayant ’apparence d’un
homme (adam), au-dessus de lui ». Il s’agit de I’adam sur
le Trone auquel, dit ’Admour Hazaken, le niveau d’adam
parmi les ‘hayot ressemble.
Ezekiel 1:26172:°% Pxptn°
DT 5Y1 KDI MINT 1720712 XN QWRI2Y WK Y217 Dynm
:M2¥n7R 7Y DTN XD NINT XE3T
Et au-dessus du firmament qui était au-dessus de leurs
tétes, il y avait une ressemblance de trone, ayant I’aspect
d’une pierre de saphir ; et, au-dessus de cette ressemblance
de trone, en haut, il y avait une ressemblance ayant I’appa-
rence d’un homme assis dessus.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

AN 1D L L TR A — N W

Le manuscrit lit ici: «également dans les roues, qui sont
en Assiya, et c’est pourquoi il est dit a leur sujet “leurs
ceuvres”, ce qui n’est pas le cas des 'hayot (et c’est la le
“souffle de la 'haya” bien connu: il est le niveau qui en-
globe, dans son expression générale et collective, les
quatre 'hayot, dont I’expression générale et collective est
le niveau d’Adam, comme il est écrit: “et ’homme devint
une ame vivante”): car la face...»
LA NOTE DE KEHOT
,Q1PWYNI 02 K1 '{351 PWYI DN 0°1DIR2 DA PR K¥N1 17 722
e oo Bw o mBho A RO AR M ) Ntn2 YRR
.>19 73 :(71°0 WD DTRIT °7%) WPHD DR N2 KIT MPPow
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PARAGRAPHE 3

12

13
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Likkutei Torah sur Shir HaShirim renvoie le lecteur a ce
maamar au sujet de la cinquantiéme porte et ajoute que,
d’aprés les écrits de I’Arizal, la cinquantieme porte de
Bina se trouve dans le tiers supérieur de Tiferet de Bina.
LA NOTE DE KEHOT
TIY2 996 °Y 2PN WP O IRT LIRID TUXNW T, wrIw NP ARa

.12-10

1 3 o1 D919 I DOWORAT Y

Likkutei Torah explique que les quarante-neuf portes de
Bina correspondent aux sept attributs supérieurs, chacun
comprenant sept éléments, et que la cinquantieme porte
englobe les quarante-neuf autres, qui s’unissent en elle et
ne se ramifient pas comme ils le font en bas; elle est la
porte qui les unit toutes.
LA NOTE DE KEHOT
271 T2 9272 .ﬂ”h?‘? RT 7798 KRR W 1y

PARAGRAPHE 4
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15

16

927 nwn

Au Sinai, tandis que le son du chofar devenait de plus en
plus fort, « Moché parlait, et D.ieu lui répondait par une
voix ». ’Admour Hazaken cite ce verset pour montrer que
le dévoilement qui eut lieu lors du Don de la Torah passa
par Moché.

Exodus 19:19v”°:1”° mnw
:2iP2 12297 DOPPRT 127 YR TRR PIM 7730 8w PP o
Et lorsque le son du chofar devenait de plus en plus fort,

Moché parlait, et D.ieu lui répondait par une voix.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

2°pYRM VYR oM

Le psaume dit de ’homme : « Tu I’as fait de peu inférieur a
D.ieu (Elokim). » Le Talmud applique ces mots a Moché,
qui recut toutes les portes de la compréhension, sauf une.

Psalms 8:61:’1 0°2°1n

ATLYN T 7929 D’,?"?kjp vyRITIEIM
Pourtant, Tu I’as fait de peu inférieur aux anges, et Tu I’as
couronné de gloire et d’honneur.

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

J,ne%%0n

19 1071 113°2 YW RN

L’un des Sages, Rav ou Chmouel, dit : « Cinquante portes
de compréhension furent créées dans le monde, et toutes
furent données a Moché, sauf une, comme il est dit : “Tu
I’as fait de peu inférieur a D.ieu.” » L’Admour Hazaken en

15
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déduit que Moché se tenait tout prés de la cinquantiéme
porte.

Rosh Hashanah 21b:11-1227>-X»>:2 X”D wh wX1

11771 17131 ,021¥32 1721 1322 "YW 0ownn nR 70 ORI 21

noIp Wpa” DORpRRR VYN 1T00M” MRIY LTOR 100 Lwn?

TR 2P N2 NY? AYhD NiT? Nop Wpa — PYem 3T Kisn?
JIYna DRI 1Y X021 0p K9) — PnnR 737 2w 0y 90

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

Zohar I1, 115ax ,yvup 27m

Zohar III, 216ax ,1v7 2’m

LA NOTE DE KEHOT
LXLTOT AT LR 0P 27T .2 LR T

NP1 279 97112 KON

Lorsque Havaya passa devant Moché au Sinai, « il procla-
ma Havaya, Havaya, D.ieu, compatissant et bien-
veillant... », début des Treize Attributs de miséricorde. A
la suite du Zohar, I’Admour Hazaken comprend « il pro-
clama » comme signifiant que Moché proclama le Nom

Havaya et le fit descendre.

Exodus 34:61:7"% mnw
LA NOTE DE KEHOT
J10°2°Y RWN N7TIRI IRAND AT nnw

7159 NPNINT 7118 DPNIN I8

Le Rabbi note que ce maamar, I’explication de «Vayeda-
ber... rashei hamatos» dans Likkutei Torah (ch. 3) et
d’autres textes présentent ’anagramme sans en donner la
source.
LA NOTE DE KEHOT
777) R”N2” 971’5 7ayna v Yy YT IR P”J’? 2 770 PUAR2
(3”2 MY WX M3 27T 7772 TIRI) n“ﬁp‘?: ,(@mwym omoRIn
7y , PR DR ) ,11%9 NPMIRY 11X NPPNIR AR1IT R L,TIN
0°9°3pnn MRIPKR RWN 21 MT2IN ’2) N79a HPPARD "an32 1PNREnN
w2 D"?’:Phﬂ nimpna .nve mneoon YY) n7yem (n’mpbn 02
XD 271D PR wIpnaY 1% NIRRT (BUARA 021 Manan
— 1w — "nnR 2137 AR 7177 N7IPPa RN [XL,A] XA 3ot M
JIOP TPIEN T .3L,RD PoYR aa R POy, U1sn NTIR MMIRT (2700
LR 1OXMW (0P °Y K?M) 10 PID 29YN N LK

1°192% DX TNw

Au sujet d’'une femme captive prise a la guerre, la Torah
dit qu’elle devra se raser la téte « et faire ses ongles »,
c’est-a-dire s’en occuper. L’Admour Hazaken comprend le
terme « faire » dans le sens de tikoun, remettre en ordre.

Deuteronomy 21:1227°:8”3 0°127
{PIDTNN MNPY) AYRINK AN A0°2 IR0 ANXIM
alors tu ’emmeéneras chez toi ; elle se rasera la téte et se

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

PXNT TOM QT9AN NAATM

Iggeres HaKodesh 15 explique que le grand amour
d’Avraham était la lumiére du 'Hessed supérieur d’Atsi-
lout qui brillait dans son ame et faisait de lui un «char».

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/yisro/5/
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Pourtant, aprés étre descendue a travers de nombreuses
contractions, cette lumiére était sans commune mesure
avec ce 'Hessed, comme la cendre I’est avec I’arbre; c’est
pourquoi il disait: «Je suis poussiére et cendre. »
LA NOTE DE KEHOT
QW phIwven — 0°w17°a U\P”?:ﬂ 1Y °0 P”RAR RT

MaRPY TPID . . TOM AR

Les Treize Attributs se poursuivent ainsi : « gardant la
bonté pour des milliers, pardonnant la faute, la transgres-
sion et le péché, et purifiant (ve’naké)... », puis : « faisant
retomber la faute des peres sur les enfants ». L’Admour
Hazaken oppose cet ordre a celui des Dix Commande-

ments, ou « faisant bonté » vient aprés la faute des péres.

Exodus 34:71:7°% mnw
nYIX 11y TPB TIP3y K TR3) XYM YUR 1Ty XY DDPKY TON 783

:0°Y279Y) DOWRYPY 0°33 23270y 00270y
qui garde sa bonté jusqu’a la milliéme génération, par-
donne l'iniquité, la transgression et le péché, mais ne tient
nullement le coupable pour innocent ; fait retomber I'ini-
quité des péres sur les enfants et sur les enfants des enfants,
jusqu’a la troisiéme et a la quatriéme génération. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

1,710 mnw

m9YRPW TOM na K 70N T8 9URYR

Or HaTorah sur Haazinu cite ce point: «qui garde la bon-
té» est une bonté supérieure a ’enchainement des mon-
des; la note invite le lecteur a s’y reporter.
LA NOTE DE KEHOT
7Y LARANR Y IR D NUTIRD RN

PARAGRAPHE 5

23

24

0°D7X ™D
Likkutei Torah interpréte «qui garde la bonté pour des
milliers» comme signifiant qu’a partir de notser, dont les
lettres forment ratzon (volonté), le niveau des alafim est
attiré et se déploie, comme dans «Je t’enseignerai (a’alef-
cha) la 'Hokhma, je t’enseignerai la Bina», et renvoie le
lecteur a ce maamar au sujet de «a des milliers».
LA NOTE DE KEHOT
JIROD 187 3,28 19727 DR D nMpha

M7

Rabbi Chimon enseigne que lorsque I’ame quitte ce
monde, elle est jugée, puis toutes les Ames doivent traver-
ser « ce fleuve de feu qui jaillit » et s’y baigner. L’'Alter
Rebbe s’appuie sur cet enseignement pour expliquer I'im-
mersion entre ce monde et le Gan Eden.

Zohar I, 201aR ,X7 x”m

Zohar II, 211b2 ,x™ 27t

LA NOTE DE KEHOT

B NMPR LKL TP LK LRD PR D DR Y L LK 27 LR LR RO
RM L[IXOP 1781 O] X 30 MLR ’D L2 ,21 MO RIPM LT ,K nHwa

16



TORAH OHR - PARSHAS YISRO - MAAMAR 5

¥ 2 775 A0 OWINT RYATR CIAKRD LA0P L19p Y CARD T9ANR IR
X ,39P 17w %P1 NPMIR .OWD 7Y opn

PARAGRAPHE 6

25 IR

Le Zohar (Vayakhel) dit que, lorsqu’une 4me qui a séjour-
né dans le Gan Eden inférieur est élevée plus haut, elle
doit étre séparée de toute vision de ce monde ; elle est
donc conduite a travers le fleuve de feu et entierement pu-
rifiée. Il s’agit du second fleuve de feu que décrit I’Alter
Rebbe, entre le Gan Eden inférieur et le Gan Eden
supérieur.

Zohar, Vayakhel 24:325-3322”5w-1"0w:7”) 5rp7 A 80

26 N2 1980w

La, I’Alter Rebbe cite les cent jelines de Rabbi Zeira pour
oublier le Talmud de Babylone et renvoie a ce maamar :
c’est comme celui qui s’éléve du Gan Eden inférieur au
Gan Eden supérieur et doit oublier complétement la com-
préhension du Gan Eden inférieur.
LA NOTE DE KEHOT
LR, 1% 03 IR LK LT RYUIN K22

27 AOPW 71 RPOPT AWYRR

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
LR, RY %1 X232 R

28 OPY TP RIWP
Lorsque Rabbi Zeira monta en Terre d’Israél, il jeina cent
fois pour oublier le Talmud de Babylone, puis cent autres
fois afin que le feu du Guéhinom n’ait pas pouvoir sur lui ;
il se mettait a ’épreuve dans un four chauffé, jusqu’au
jour ou ses jambes furent briilées et ou on I’appela « le pe-
tit aux jambes brilées ».

Bava Metzia 85a:22-23372-272:X 1770 RY”2n X22

K1 A732 I P20 R7NIA WY YRl P12 M nb rabn 95

,FI’QT{? 1270°KY RIPY 1327 Ap2 1270 0 N?gﬁ’ X731 AP RTQ'?T{] ma

1 25027 "R :27 MR 77177 27 IR .”H’ET? 70 o HP'__? ﬁm

MTIR Y 7Y M) YRR M 72 93T WKL NNT DN 137 0307 UORT
37, rRe

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 7

29 77909 M3
Or HaTorah explique que les alef mentionnés ici sont la
lettre alef du Nom Ehe-yeh, comme l’indique le para-
graphe suivant.

LA NOTE DE KEHOT
WPy PTIR OWT HPRT MR 1AV RITW PR Y RWN %5 °D NPMIRD XY
5PIRT DWa R L,0D 27D n7pn XD

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

12IRT 1N 12INRT 71°71° AWK DPWYNIY ON°Rn

PARAGRAPHE 8

30 FNPANRD PR TONY NAN

Rabbi Elazar explique les Noms de D.ieu : le premier Ehe-
yeh est celui qui est caché dans les hauteurs, « Je suis Ce-
lui qui suis », et qui n’est pas connu ; puis « asher Ehe-yeh
» signifie : « Je suis prét a étre révélé. » ’Admour Hazaken
interprete ’aleph de Ehe-yeh dans ce sens.

Zohar III, 11ax ,x° 2t
LA NOTE DE KEHOT

JIRDD 1781 7,79 Y18 NMpDA L L0 LK LR AP IR

31 IRDANND TR TONY NIN

Le Zohar (Acharei Mos) explique que Ehe-yeh est ’en-
semble caché qui inclut tout, et que « asher Ehe-yeh » si-
gnifie qu’il est prét (zamin) a faire émerger et a faire
naitre tous les détails, et a révéler le Nom supréme.
Zohar, Achrei Mot 26:165-28:175-7170p:172 N1 *NR 777 720
yp:na
11 dit : « Ce nom englobe tout. Le premier Ehyeh (Je serai)
est le cadre qui englobe tout lorsque les voies sont encore
obscures et pas encore tracées, et que tout demeure caché.
Lorsqu’un commencement a été fait et que le courant s’est
engagé dans son cours, on I’appelle alors Asher Ehyeh (Ce
que je serai), c’est-a-dire : A présent, je suis prét a faire sur-
gir et a créer tout ; a présent, je suis la totalité de toutes les
choses particuliéres. “Que je serai” : autrement dit, la ...

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

32 TNy Ry wnwn nvR 9o

La transcription du Mitteler Rebbe donne des exemples de
I’alef du futur: «comme dans e’eseh, ertzeh, efkod» («je
ferai, je voudrai, je visiterai»).
LA NOTE DE KEHOT
UTIPER LIRIRLAWYR 107 107 Y 10PN 1ol

33 "3 112ymD T RITR 0D

Likkutei Torah explique le vav au milieu de I’alef, tracé en
diagonale de gauche a droite: son extrémité gauche est
haute et correspond a Guevoura, tandis que son extrémité
droite est basse et correspond a Netsa’h; la ligne relie ain-
si Guevoura a Netsa’h.
LA NOTE DE KEHOT
JIRID 19%M L2190 AR D NPl

PARAGRAPHE 9

34 MPwsNwT 95 170 X179

La transcription demande pourquoi, selon cette explica-
tion, le vav au milieu de I’alef est tracé en diagonale et non
droit.
LA NOTE DE KEHOT
APORM NIR YINRIAW 17217 20 MR 100 Y AwPn I’y 17opna
TOWNINY TP PINY 71V T2 wOw TIN®Y ,J1099K2 XY w2 qwnnn
WX NAN 19RAY TR RPIT PRO? DRAWAY 1103982 NP0 IR
0y
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Le manuscrit ajoute apres ces mots: «(car la valeur numé-
rique de ratson est égale a celle de Moché). »
LA NOTE DE KEHOT

IR Y MIZN D NPMIRDY L7 (WD CHRA2 11%7 %9)” A0 ©*I7 17 a2
T TI0 MRw DMK A7 799100 oy awn Cunta A% 0D Y

LR1°Y 790 PNYT 0 1T AR LIPN Y IR 902 Lown’a

T2° Dwn

« Un fleuve sort d’Eden pour arroser le jardin ; de 13, il se
divise et devient quatre tétes. » L’Alter Rebbe applique «
de 13, il se divise » a Béria, Yetsira et Assiya, les mondes de
la séparation.
Genesis 2:10:2 n°wR12
[DPURY YWY M7 TIE? DM 13TNK NPWI? TR K¥Y I
Un fleuve sortait d’Eden pour arroser le jardin ; de 13, il se
divisait et devenait quatre bras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NANRRP 2w wn
Lorsque Rava expliqua une Michna, Rav Safra le reprit en
s’adressant a lui par le nom de « Moché » : « Moché, as-tu
bien parlé ?! » L’Alter Rebbe voit dans ce titre un signe que

Rava était du niveau de Moché.

Shabbat 101b:3’3:2 R”p naw

T — PYLI 1°2 TPOUR T2 PTIR 1 PAIY 1°2 1R
IR RIS

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

JRDD 1781 1,79 YUItn nMpha Lt .2 LR Naw

OF9ANT K92 9K A0 2N

Se rendant compte qu’il avait confondu un mot avec un
autre dans un enseignement, Rav Yossef s’écria : « Maitre
d’Avraham ! » L’Alter Rebbe voit dans ce serment que Rav
Yossef était enraciné dans le niveau d’Avraham.

Eruvin 75b:9'v:2 17y 1°217°Y

277 AREM ,AP° ANTINR RIX ,APY? INPXA K? :92°2 37377 0K

1398002 037 1072 RYIP VIR PRI L AR ADTImMN 120N 12 RN
S2 APIOR 72773 700277 1DTANT A0 0T 37

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

013,09 Py

R URa . L M2 TwRD B

Le commentaire du Tséma'h Tsédek sur les Psaumes, cité
dans la note a propos du fait que les chefs de yéchivot sont
du niveau de Moché.

LA NOTE DE KEHOT

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

40

41

19IRT T1N2 19IRA 7°7° AWK ORPwyNI On°KIn
IPNCY IR P R

nILRTIYRT PR 927 DY

Le maamar auquel renvoie le texte: les «chefs des tribus»
désignent le désir du cceur (re’outa de-liba), qui oriente
les attributs de I’Ame vers la bonté et I’amour de D.ieu, at-
tirés du niveau de Moché, le Daat supérieur, qui conduit
et fait descendre ce niveau.
LA NOTE DE KEHOT
JIROD 1793 OwY LK 20 Mk NMpY

LRI OwRT PR 727

La paracha Matot s’ouvre par ces mots : « Et Moché parla
aux chefs des tribus des enfants d’Israél. » Le texte ren-
voie au maamar sur ce verset, imprimé dans Likkutei To-
rah, au sujet de Moché et des chefs du peuple.

Numbers 30:2°2:°7 72712

% WK 1277 77 MR PRI 2127 nivnd "YRTTIR TYn 9210

Et Moise parla aux chefs des tribus des enfants d’Israél, di-

sant : Voici ce que D.ieu a ordonné.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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