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Explication de « Pour vous
purifier... vous serez purifiées »

Yom Kippour purifie de deux manieres : le « vétement » extérieur
de 'orgueil est effacé d’en haut, tandis que les péchés intérieurs
sont purifiés par un cri du plus profond du cceur, qui atteint
I’Infini au-dessus du Nom Havaya. A cela se rattache le contraste
entre la Torah et les mitsvot : I’étude de la Torah est une véritable
annulation de soi qui unit ’Ame a I’Infini, tandis que les mitsvot,
dont la racine est encore plus élevée, ne descendent que sous la

forme d’un vétement, par les « cheveux » des lois détaillées.
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L’IDEE CENTRALE

Yom Kippour purifie de deux manieres : le « vétement » extérieur de I’orgueil est
efface d’en haut, tandis que les péchés intérieurs sont purifiés par un cri du plus
profond du cceur, qui atteint I’'Infini au-dessus du Nom Havaya. A cela se rattache
le contraste entre la Torah et les mitsvot : I’étude de la Torah est une véritable an-
nulation de soi qui unit I’ame a I'Infini, tandis que les mitsvot, dont la racine est
encore plus élevée, ne descendent que sous la forme d’un vétement, par les « che-

veux » des lois détaillees.

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

LE MAAMAR EN BREF

Ce biour explique le maamar précédent sur « vous purifier... vous serez purifiés ». Contempler la gran-
deur infinie de D.ieu fait éprouver une «vie de douleur » a étre éloigné de Lui ; la consolation vient de
I’étude de la Torah, dans laquelle I’ame est revétue du vétement méme de D.ieu et unie a la Lumiére
infinie sous une lumiére enveloppante commune, comme le voile qui permet I’'union de Zeir Anpin et
de Noukva. Le maamar explique ensuite « Son vétement est blanc comme la neige » : le Chachmal su-
périeur, par lequel la Lumiére infinie pénétre d’abord dans Atsilout, « géle » la sagesse divine comme
la neige, de sorte qu’elle puisse descendre sous forme divisée et « fondre » en une sagesse que les étres
créés peuvent saisir. De la viennent « les cheveux », ¢’est-a-dire les lois détaillées, comme le service de
Yom Kippour, qui font descendre la Lumiére infinie par le bitoul. La Torah, le véritable ayin, est af-
franchie du temps et de I’espace ; les mitsvot, dont la racine se trouve dans Gulgalta, sont un vétement
et le bitoul d’un yesh, liés au Saint des Saints a Yom Kippour. La kelipa en est le reflet, avec I’orgueil
extérieur et le désir intérieur. A Yom Kippour, ce qui est extérieur est effacé « sur vous », tandis que le

pécheé intérieur est purifié « devant Havaya », lorsque Mal'hout s’éléve face a face dans I'Infini.

PLAN

1 L’étude de la Torah comme union avec I’'Infini n
La douleur de I’éloignement de D.ieu est consolée par I’étude de la Torah, ot une lumiére enveloppante com-
mune unit ’Ame a la Lumiére infinie, comme le voile issu d’Abba et Imma unit Zeir Anpin et Noukva.

2 « Son vétement est blanc comme la neige » 12

Le Chachmal supérieur « géle » la sagesse divine comme la neige, ou comme la parabole d’un maitre, afin
qu’elle puisse descendre sous forme divisée et fondre en une sagesse accessible aux étres créés.
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Les cheveux : les lois détaillées et le service de Yom Kippour 13-4

« Les cheveux de Sa téte » désignent les lois particuliéres des actes physiques, comme le service du grand
prétre, qui font descendre la Lumiére infinie par le bitoul et la messirout néfech.

La Torah et les mitsvot 15

La Torah est un véritable bitoul et est affranchie du temps et de I’espace ; les mitsvot, dont la racine est plus
élevée, descendent sous la forme d’un vétement et du bitoul d’un yesh ; les honneurs et I’orgueil sont le yesh
de la kelipa.

Les deux aspects de la kelipa 16-7

A I’'opposé de la Torah et des mitsvot, la kelipa posséde un aspect intérieur, le désir, qui peut étre transfor-
mé, et un aspect extérieur, I’orgueil, qui ne le peut pas.

Deux sortes de purification 18

« Sur vous », ce qui est extérieur est effacé ; « devant Havaya », ce qui est intérieur est purifié par un cri venu
des profondeurs, qui atteint ce qui est au-dessus du Nom.

7 L’élévation de Mal'hout a Yom Kippour

19

Mal'hout s’éléve face a face dans I’Infini ; les deux interprétations du Zohar de « devant Havaya » concordent,

et Mal'hout est d’abord purifiée, puis Israél.

NOTIONS CLES

Son vétement est blanc comme la neige 3715 w127
T1n

Le vétement supérieur, le Chachmal qui enveloppe tout
Atsilout et qui « géle » la sagesse divine afin qu’elle puisse
descendre, puis « fondre » en une sagesse que les étres
créés peuvent saisir.

Les cheveux de Sa téte Xpinyd 1°w° yw

Des canaux étroits et contractés de lumiere divine ; dans
la Torah, les lois particulieres relatives aux actes
physiques.

Chachmal »wn

Une couche enveloppante qui entoure et protége un ni-
veau ; le Chachmal inférieur sépare Atsilout des mondes
qui lui sont inférieurs, tandis que le Chachmal supérieur
enveloppe tout Atsilout.

Makif 7°pn
Une lumiére enveloppante, qui entoure au lieu de péneé-
trer ; un makif commun a deux niveaux les unit.
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Annulation du yesh dans I’ayin 7" v°71 91072

La soumission d'un soi qui reste un soi, comme dans les
mitsvot, par opposition au véritable ayin de 1’étude de la
Torah.

Koach mah 7n >

La 'Hokhma comme « potentiel du quoi » : I’annulation de
soi propre a la véritable sagesse, que les honneurs ne
peuvent transformer en yesh.

L’élévation de Mal'hout na%ni1 n»oy

A Yom Kippour, Mal'hout s’éléve face & face pour recevoir
la face supérieure de I'Infini, dans Atik, au-dessus du Nom
Havaya.

Des profondeurs 2°pnynn

Le cri du plus profond du cceur, I'infini de I’ame, qui
éveille I'Infini au-dessus du Nom Havaya.
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SECTION 1 - 11

L’etude de la Torah comme union avec I’'Infini
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Explication des points relatifs a «pour purifier... vous serez purifiés». Or, «vous vivrez une vie de
souffrance»: c’est-a-dire que cela vient de la contemplation de la grandeur de I'Infini (Ein Sof),
béni soit-11, qui est tel que Son nom I’indique: Il n’a pas de fin, etc.,
Ce maamar est un biour, une explication supplémentaire du maamar précédent, «Car en ce jour Il fera ex-
piation pour vous», et reprend ses mots «pour purifier... vous serez purifiés» ; les notes de Kehot le datent
de 5570 (1809-1810). Il commence par I’enseignement des Pirkei Avot sur la voie de la Torah: «vous vivrez

une vie de souffrance ». Il comprend cette souffrance comme résultant de la contemplation du fait que I’Infi-
ni n’avéritablement pas de fin.
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de lui-méme, il vivra une vie de souffrance parce qu’il est éloigné de la lumiére de Sa face, béni
soit-I1. Et telle sera sa consolation: «heureux es-tu, et il en est bien ainsi pour toi» dans ce monde,
grace a I’étude de la Torah, qui est Sa sagesse; et c’est la que la Lumiére infinie (Or Ein Sof) elle-
méme est revétue de 'Hokhma (sagesse).
En voyant combien D.ieu est infiniment grand, ’homme ressent combien il est éloigné de la lumiére de Sa
face; c’est cela méme, la «vie de souffrance». Sa consolation est: «heureux es-tu, et il en est bien ainsi pour

toi», dés ce monde, grice a I’étude de la Torah: la Torah est la sagesse de D.ieu, et la Lumiére infinie elle-

mémey est revétue.

TI0° 971 ,7WDA2 (70 x| OPR TIN® AWYI [0 702 witpal 172P0 5w 11293 X177 03 waABNM REAN
TN 090N DYORDHIY [X22137 1PRaR °yt] 39T TI1° 17392 1112 AIN1201 N1°DWY (27 712 jemip] 173PR
1°8722

Il s’ensuit que lui aussi est revétu du vétement du Saint béni soit-Il, et I'union de I'Infini s’accom-
plit dans son ame. C’est la I'union du Saint béni soit-Il et de Sa Chekhina (Présence divine),
comme l’explique le Zohar a propos de I'union de Zeir Anpin et de Noukva: les anges couvrent
cette union de leurs ailes

Puisque la Torah est le «vétement» de D.ieu, celui qui ’étudie est revétu de ce méme vétement, et I'Infini

s’unit a son Ame. L’Alter Rebbe appelle cela I'union du Saint béni soit-1l et de Sa Chekhina, c’est-a-dire de

Zeir Anpin et de Noukva, et rappelle I'image du Zohar: les anges couvrent cette union de leurs ailes.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/acharei/3/ 4



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS ACHAREI - MAAMAR 3 197700 9RYR PI1Y2 87270 IR0

2 p19] 278 1PMAN NARA YW (o0 vyal 1Y 1991 .KR7D DOWTIPT W (o0 py »193] 17°YD2 R2IMY)
L(PPWRI2 77T MVAYI R PO A0 [19n wipnal 1PPNA VA MR 1V

(ceci est cité dans Pri Etz Chaim, Sha'ar HaKaddishim, chapitre 1; voir aussi Etz Chaim, Sha'ar
Haaras HaMochin, chapitre 2; et voir également a ce sujet Mikdash Melech, a la fin de la partie I,
dans les Hashmatos, [sur le passage|] commencant par « Bereshis»).
Cette parenthése donne des sources kabbalistiques pour I'image des ailes qui couvrent I’'union: Pri Etz
Chaim, Etz Chaim et le Mikdash Melech, un commentaire du Zohar, dans les Hashmatos (passages imprimés
a part du texte principal du Zohar). Pour Pri Etz Chaim, les notes de Kehot indiquent le chapitre 2 (la fin du

chapitre 3); elles renvoient également a Etz Chaim, Sha'ar Derushei HaTzelem, discours 2 (les régles des
‘Hassadim et des Guevourot), regle 16.
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Et cette couverture est attirée du niveau d’Abba et Imma, etc.; c’est-a-dire qu’une lumiére englo-
bante (makif) unique est attirée pour les deux, en vue de I’'union. De méme,

La couverture de I’'union vient d’au-dessus des deux partenaires: elle est attirée d’Abba et Imma, les confi-
gurations de 'Hokhma et de Bina. Une seule lumiére englobante (makif) entoure ensemble Zeir Anpin et
Noukva, et c’est cette enveloppe commune qui rend leur union possible.
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dans I’étude de la Torah, une lumiére englobante supérieure est attirée; elle englobe aussi son
ame, afin qu’elle soit incluse dans le niveau de la Lumieére infinie, dans un état d’'union, grace a
une seule lumiere englobante qui inclut les deux niveaux.

L’étude de la Torah agit de la méme manieére: une lumiére englobante supérieure entoure a la fois la Torah

et ’ame de celui qui I’étudie, de sorte que cette Ame soit incluse dans la Lumiére infinie. Puisqu’un seul ma-

kif englobe les deux, ’homme et la sagesse de D.ieu sont unis d’une véritable union.
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SECTION 2 - 2

« Son vétement est blanc comme la neige »
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Nous allons maintenant expliquer «Son vétement est blanc comme la neige». Le Zohar enseigne
que les treize Tikounim de la barbe (Tikouné Dikna) sont parfois eux aussi désignés par I’expres-
sion «Son vétement est blanc comme la neige ».

Le maamar explique a présent I’image tirée de la vision de Daniel: «Son vétement est blanc comme la

neige». Le Zohar donne parfois ce nom aux treize Tikounim (rectifications) de la barbe, les canaux de misé-
ricorde dans I'image kabbalistique de la Téte supréme.
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Mais, en veérité, le vétement principal est le Chashmal, et non le Chashmal qui sépare Atsilout de
Beria, Yetsira et Assiya; car celui-ci provient de la dimension extérieure (‘hitsoniyout) de Bina
(compréhension) et se trouve dans le Nogah, qui reléve du niveau de la brisure des réceptacles
(chevirat hakélim);
Pourtant, le «vétement» principal est le Chashmal, qui, dans la Kabbale, est une enveloppe qui entoure et
voile un niveau. L’Alter Rebbe exclut le Chashmal inférieur qui sépare Atsilout des trois mondes inférieurs,

car il provient de la dimension extérieure de Bina et appartient au Nogah, le domaine mélé issu de la brisure

des réceptacles.
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mais il s’agit du Chashmal supérieur qui entoure tout Atsilout. C’est-a-dire que I’enveloppement
de la Guevoura d’Atik dans Mo’ha Stima’a (le cerveau cacheé) se fait par I'intermeédiaire de cet [Or]
enveloppant (makif).

Le vétement dont il est ici question est un Chashmal supérieur qui entoure tout Atsilout. C’est ’enveloppe

par I'intermédiaire de laquelle la Guevoura d’Atik, le niveau le plus intérieur de Kéter, est revétue dans Mo’-
ha Stima’a, le «cerveau caché».
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(Dans Likkutei HaShas de I’Arizal, de mémoire bénie, folio 16, [dans le passage] intitulé «Va et di-
minue-toi», il est dit, et voici ses paroles: «Car il y a un écran entre un monde et le suivant, etc.; et
ily a un écran entre Adam Kadmon et Atsilout, de méme qu’entre Atsilout et Béria, etc.; et tous les
écrans sont appelés makifim (lumiéres enveloppantes).» Fin de citation.
Une longue parenthése appuie cette idée sur le Likkutei HaShas de I’Arizal, a propos du récit talmudique de
la lune, a laquelle il fut dit: «Va et diminue-toi.» L’Arizal y enseigne qu’un écran sépare chaque monde du

suivant, depuis Adam Kadmon vers le bas, et que tous ces écrans sont appelés makifim, des lumiéres

enveloppantes.
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Or, le Ramaz, au début de la paracha Emor, folio 88, fin du coté b, a propos de « Comme I’huile preé-
cieuse sur la téte», a écrit que méme le Kéter d’Arikh [Anpin] est considéré comme appartenant au
monde de I'Infini (Ein Sof), etc., et qu’Atsilout a proprement parler commence a Mo’ha Stima’a,
qui est la ’"Hokhma d’Arikh [Anpin]. Fin de citation. Si tel est le cas, ’enveloppement de la Guevou-
ra d’Atik dans Mo’ha Stima’a
Le Ramaz (Rabbi Moché Zacuto), commentant le Zohar au début d’Emor, dit que méme le Kéter d’Arikh An-
pin est considéré comme faisant partie du monde de I’Infini, et qu’Atsilout a proprement parler commence

avec Mo’ha Stima’a, la "THokhma d’Arikh Anpin. Il s’ensuit que I’enveloppement de la Guevoura d’Atik dans
Mo’ha Stima’a est précisément le point ou la Lumiére infinie péneétre dans Atsilout.
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est la transmission de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) au début d’Atsilout; c’est pourquoi cet enve-
loppement se fait par I'intermédiaire de cette lumiere enveloppante et de I’écran mentionné plus
haut. Il est possible que ce soit aussi ce que désigne la «membrane de I’air» (kruma de’avira), etc.;
voir Etz Chaim, Sha'ar Arich Anpin, chapitre 7, ou cela est identifié¢ au «firmament qui sépare les
eaux des eaux».
Puisqu’il s’agit du passage de ce qui se trouve au-dessus d’Atsilout vers Atsilout, celui-ci s’opére par I’inter-
meédiaire d’un makif et d’'un écran, comme ceux que décrit I’Arizal. L’Alter Rebbe suggere qu’il s’agit peut-

étre aussi de la «membrane de I’air» (kruma de’avira), qu’Etz Chaim désigne comme le firmament qui sé-

pare «les eaux des eaux».

/ prins] 12D PMan RIT MRPINTT PIYT 9OYR ARaNIw Tnminn 79090 171y 973 1310
77X N *MAR X [ewen] WO YW 00 119 N1 (o) 00T YW DAY AR APND (s
(19 NYDYERIMY ORI TRYRRY (710 pr] OPR DI RINY

Cela permet également de comprendre I’expression « Caresse-la, et elle t’élevera», expliquée plus
haut: I’élévation consiste a passer du niveau de «Son vétement est comme la neige» au niveau et
au rang de «les cheveux de Sa téte», etc. En effet, «les cheveux de Sa téte» relevent du niveau du
Kéter d’Arikh [Anpin], qui appartient au monde de I’Infini, au-dessus de I’écran et au-dessus d’At-
silout, etc.)
Cela éclaire également ’enseignement du maamar précédent sur «Caresse-la, et elle t’élévera»: I’étude at-
tentive des lois éléve ’homme de «Son vétement comme la neige » jusqu’a «les cheveux de Sa téte». Il s’agit

d’une véritable ascension, car «les cheveux de Sa téte» procédent du Kéter d’Arikh Anpin, qui appartient au
monde de I’'Infini, au-dessus de I’écran et au-dessus d’Atsilout.
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Et c’est a ce propos qu’il est dit: «Son vétement est blanc comme la neige»: comme la neige, qui
commence par se former a partir de I’eau; elle gele et devient neige, puis dégele et fond pour re-
devenir eau. C’est 1a «la '"Hokhma au commencement, la "Hokhma a la fin». Cela s’entend a titre de
parabole (mashal),

Revenons au fil du propos: le vétement est comme la neige, qui commence par étre de I’eau, géle, puis fond

pour redevenir de ’eau. Ainsi, la Torah commence par la sagesse divine et s’achéve a nouveau par la sages-

se: «la '"Hokhma au commencement, la 'Hokhma a la fin», avec entre les deux une étape de congélation.
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comme les paraboles de Chlomo (Michlei), ou comme lorsqu’un maitre explique une idée a I’éleve
au moyen d’une parabole : lorsque I’éléve saisit I'intention de son maitre dans cette parabole et
comprend I'idée elle-méme,

L’étape figée ressemble a une parabole, telle que les paraboles du roi Chlomo, ou a un maitre qui explique

une idée au moyen d’une analogie. La parabole est le moyen par lequel 'idée parvient a I’éléve, jusqu’a ce

qu’il saisisse le sens voulu par son maitre et appréhende I’idée elle-méme.
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elle devient alors également pour lui un niveau de 'Hokhma (sagesse), comme la sagesse 1’était
d’abord pour son maitre ; seulement, entre les deux, elle s’est recouverte d’une crofte et s’est fi-
geée, car la sagesse ne pouvait étre saisie par I'intelligence de I’éleve telle qu’elle est en elle-méme
dans I’intelligence du maitre,

Une fois que I’éléve a compris, I'idée devient également pour lui une véritable sagesse, comme elle I’était au

départ pour son maitre. Entre les deux, elle était « gelée » dans la parabole, car 1’éléve ne pouvait recevoir la

sagesse telle qu’elle est dans I'intelligence méme du maitre.
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mais seulement au moyen d’une parabole. De méme, le niveau du vétement supérieur est dans
I’état de neige : I’essence méme de la sagesse s’y est recouverte d’une croite et figée, afin de ne

pas se réeveler ouvertement telle qu’elle

Les mots « mais seulement au moyen d’une parabole » achévent ’analogie. Le vétement supérieur fonc-
tionne de la méme manieére : la sagesse propre de D.ieu se fige comme la neige, afin de ne pas étre révélée

telle qu’elle est véritablement.
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est en elle-méme ; ensuite seulement, elle fond de nouveau et devient de I’eau, le niveau de 'Hokh-

ma pour les étres créés. C’est a ce sujet qu’il est dit : « Il jette sa glace comme des miettes », etc.,

Ensuite, la neige fond en eau, et la sagesse devient la 'Hokhma que les étres créés peuvent recevoir ; dans la
Kabbale, I’eau est un nom de la 'Hokhma. I’Admour Hazaken cite les versets du Psaume 147 sur la glace et
sa fonte comme source.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/acharei/3/ 9
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« 11 fait souffler son vent, les eaux coulent » ; « Il annonce ses paroles a Yaakov ». Autrement dit, « Il
annonce ses paroles a Yaakov », ce qui reléve du niveau de « les eaux coulent », advient par I'inter-
mediaire de la glace, qui s’est recouverte d’'une crofite et figée comme de la glace. Il en va de
méme pour la neige,

Dans le psaume, les paroles de D.ieu parviennent a Yaakov seulement aprés que Sa glace a fondu et que « les

eaux coulent ». La révélation de la Torah a Israél dépend donc du « gel » préalable, et la neige suit le méme

processus que la glace.
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a ceci pres que la neige est divisée en gouttes, une a une ; car, pour que le flux descende, il faut
qu’il passe par une division, comme on le sait de la « puissance des pluies » (guevourot guecha-

mim), qui descendent par fractions, car autrement elles formeraient un déluge, a D.ieu ne plaise.

La neige differe de la glace en ce qu’elle tombe en une multitude de flocons distincts, car tout flux venant
d’en haut doit étre divisé pour pouvoir descendre. La pluie, appelée « puissance des pluies », tombe elle

aussi en gouttes distinctes ; si elle descendait sans étre divisée, ce serait un déluge.
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Les treize Tikouné Dikna, eux aussi, sont appelés un niveau de vétements de cette maniére : [quant

a] la lumiere qui descend a travers les cheveux, lesquels sont creux,

Les treize Tikouné Dikna sont également appelés « vétements » en ce sens. La lumiére descend a travers les

cheveux, qui sont des canaux creux.
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les cheveux sont un niveau de vétements ; ils sont dans un état de séparation et de division,
comme la neige, et sont appelés « blancs », car la racine du flux lui-méme reléve du niveau de
'Hessed (bonte).

Les cheveux sont des « vétements » parce qu’ils divisent la lumiére en meches distinctes, comme la neige di-

visée en flocons. Ils sont appelés « blancs » parce que la racine de leur flux est le 'Hessed, la bonté, que la
Kabbale associe a la couleur blanche.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/acharei/3/ 10
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(La neige aussi possede une blancheur plus intense que le niveau de la « laine pure », comme cela
est expliqué ailleurs a propos du verset « Il donne la neige comme la laine. ») Et [c’est] de I’eau qui
descend d’un lieu élevé vers un lieu bas (sauf qu’elle descend sous une forme contractée, le flux
étant divisé en fragments).

La neige est encore plus blanche que la « laine pure », comme cela est expliqué ailleurs a propos du verset «

Il donne la neige comme la laine. » Le flux est également comparable a I’eau qui, par nature, descend d’un

lieu élevé vers un lieu bas, sauf qu’ici elle s’écoule de facon contractée et divisée en petites portions.

SECTION 3 - 13-4
Les cheveux : les lois detaillées
et le service de Yom Kippour
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2. Or, du niveau de « son vétement est blanc comme la neige », découle le niveau de « les cheveux
de sa téte sont comme de la laine pure » : il s’agit des détails des lois concernant les choses
matérielles,

La section 2 passe du vétement aux cheveux. De « son vétement blanc comme la neige » découle « les che-

veux de sa téte comme de la laine pure », que le maamar identifie aux détails des lois portant sur les choses
matérielles.
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comme ’ensemble du traité Yoma, ou tout le tumulte autour du Kohen Gadol (Grand Prétre) tient
au fait qu’il se sépare du reste du peuple et entre dans le sanctuaire le plus intérieur ; et cela avait
lieu

Le traité Yoma en donne ’exemple : tout son drame concerne le Kohen Gadol, qui se sépare du peuple et
entre dans le Saint des Saints, le sanctuaire le plus intérieur.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/acharei/3/ 11
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une seule fois par an, et il devait accomplir cinq immersions et dix sanctifications ; tout le service
consiste a asperger du sang du taureau et du sang du bouc avec un doigt, une fois vers le haut et

sept fois vers le bas, en comptant : « une, et une », etc.

Cela n’avait lieu qu’une fois par an, avec cinq immersions et dix lavages des mains et des pieds. Au cceur du
service, il aspergeait le sang du taureau et celui du bouc, une fois vers le haut et sept fois vers le bas, en
comptant a voix haute chaque aspersion ; tout cela reléve des lois détaillées concernant des actes matériels.
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Or, le pouvoir qu’a le sang matériel du taureau et du bouc d’influer sur la descente de la Lumiere

infinie (Or Ein Sof), béni soit-I1, procede du niveau des cheveux,

Comment le sang matériel peut-il influer sur la descente de la Lumiére infinie ? La réponse est qu’il agit a la
maniére des cheveux.
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qui sont des flux contractés; car un cheveu est un flux qui permet a la Lumiére infinie de se révéler
également ici-bas. Toutefois, cela ne se produit que par I’annulation de soi (bitoul) et le sacrifice
de soi (messirout néfech).

Les cheveux sont des canaux étroits et contractés, et pourtant la Lumiére infinie se révéle par leur intermé-
diaire jusque dans les mondes inférieurs. Mais cela ne se produit que par le bitoul et la messirout néfech,
c’est-a-dire ’abandon complet de soi a D.ieu.

SECTION 4 - 15

La Torah et les mitsvot
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C’est ainsi qu’étudiaient les Tannaim et les Amoraim ; toute I’activité de Rabbi Chimon bar Yo’hai

portait sur la Torah révélée : vingt-quatre questions et vingt-quatre résolutions.

Les Sages de la Michna et du Talmud étudiaient de cette maniére, a travers les lois particuliéres, les « che-
veux ». Méme Rabbi Chimon bar Yo’hai, maitre du Zohar, était entiérement occupé par la Torah révélée ; le
Talmud (Chabbat 33b) rapporte qu’il résolvait une difficulté de vingt-quatre fagons.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/acharei/3/ 12
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De plus, dans chacun des chapitres des traités du Chass, Rabbi Chimon est mentionné, méme dans

Keilim, Negaim et Ouktsin. Il était dispensé de la priere, car toute son activité dans I’étude de la

Torah était de cette nature, comme il est écrit : « Et Mes paroles, que J’ai placées dans ta bouche. »
Rabbi Chimon est mentionné dans chaque chapitre des traités, méme dans Keilim, Negaim et Ouktsin, trai-

tés de 'ordre de Tohorot. Il était dispensé de la priére parce que la Torah était toute son occupation (Chab-

bat 11a), et le verset « Mes paroles, que J’ai placées dans ta bouche » le décrit.
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Cependant, ce pouvoir ne se trouve que dans la Torah elle-méme. Les mitsvot, en revanche, sont
les commandements du Roi : ils consistent en ’annulation du yesh (quelque chose) devant I’ayin
(rien), de sorte qu’il y ait un yesh tout en étant annulé. Mal’hout (souveraineté) est appelée « véte-
ment », comme il est écrit : « Havaya regne ; Il est revétu de majesté. » Car, pour ce qui est d’étre le
niveau de Mal’hout :
Ce pouvoir d’atteindre I'Infini a travers les détails appartient a la Torah elle-méme. Les mitsvot sont diffe-
rentes : ce sont les commandements du Roi, et les accomplir consiste en I’« annulation du yesh devant I’ayin

», un soi qui demeure soi tout en se soumettant. Mal’hout, la royauté, est appelée « vétement », comme dans

« Havaya reégne ; Il est revétu de majesté ».
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sur qui regne-t-I1 ? Pourtant, ’essence entiére des étres créés et leur force vitale proviennent du

niveau de Mal’hout ; comment le terme « royauté » peut-il donc s’appliquer ?

Pourquoi la royauté doit-elle étre un vétement ? Un roi a besoin de sujets qui soient autres que lui ; pourtant,
I’essence et la force vitale de chaque créature proviennent de la Mal’hout de D.ieu, si bien qu’il n’y aurait
personne d’autre sur qui régner.
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Mais tout le concept de Mal’hout en haut n’est que le niveau d’un vétement : il devient un vétement

et une dissimulation, afin que puisse exister le niveau de Mal’hout. Comme il est écrit :

La Mal’hout de D.ieu est donc un vétement qui dissimule : elle cache la source divine des créatures, afin
qu’elles se sentent séparées ; alors seulement peut-Il régner sur elles.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/acharei/3/ 13



LIKKUTEI TORAH - PARSHAS ACHAREI - MAAMAR 3 197700 9RYR PI1Y2 87270 IR0

wiak »na RO 12125112 RO [m19%n1] SN A R D’P'?N =l D’P’?N n ¥ '3811731 wnw "2
« Car Havaya Elokim est un soleil et un bouclier » : le niveau d’Elokim est le niveau de Mal’hout ;
c’est le niveau du « bouclier », qui est celui d’un vétement.

Le verset « Havaya Elokim est un soleil et un bouclier » exprime la méme idée. Le Nom Elokim désigne Mal’-

hout, le « bouclier » qui couvre le « soleil » de Havaya ; or un bouclier est une sorte de vétement.
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(Et voyez ce qui est écrit dans le discours commencant par « Ma colombe, dans les fentes », au sujet
de « Ma belle » ; voyez aussi la fin du discours commencant par « Tu feras des vétements sacres »,
ainsi que le discours commencant par « Qu’on apporte un vétement royal ».)

Cette parenthése renvoie le lecteur a trois autres discours sur Mal’hout en tant que vétement : « Ma colombe,

dans les fentes », dans Likkutei Torah sur le Cantique des Cantiques, au sujet de « Ma belle », puis deux dis-

cours dans Torah Ohr, « Tu feras des vétements sacrés » et « Qu’on apporte un vétement royal ».
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Toutefois, dans leur racine supérieure, les mitsvot sont plus élevées, car elles procedent du niveau
de Gulgalta (le crane), tandis que la Torah est le niveau de Mo’ha (le cerveau).

Pourtant, dans leur racine la plus élevée, les mitsvot sont au-dessus de la Torah. Elles procédent de Gulgalta,
le « crane » de la Téte supérieure, qui enveloppe le cerveau, tandis que la Torah procéde de Mo’ha, le « cer-
veau » lui-méme, la sagesse divine.
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Mais, précisément parce que les mitsvot sont plus élevées, elles ne peuvent se révéler intérieure-
ment ; elles ne peuvent apparaitre que sous forme de vétement, c’est-a-dire selon I’aspect exté-
rieur (‘hitsoniyout) et enveloppant d’'une lumieére (makif).

C’est précisément parce que les mitsvot sont plus élevées qu’elles ne peuvent se révéler intérieurement.

Elles demeurent un vétement, une lumiére extérieure et enveloppante, comme le crine qui entoure le

cerveau.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/acharei/3/ 14
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Mais la Torah, qui est du niveau de Mo’ha, devient une nourriture : « Et Ta Torah est dans mes en-
trailles. » (Voir aussi Igueret HaKodech, I’épitre commencant par « Lui et Ses forces vitales » ; et ce
qui est écrit dans le discours commencant par « Un psaume, un chant pour I'inauguration de la
Maison », au sujet de la nourriture et du vétement, etc.)

La Torah, étant sagesse, peut étre assimilée comme une nourriture : « Ta Torah est dans mes entrailles. » La

parenthése renvoie a Igueret HaKodech, épitre 20, et au discours « Un psaume, un chant pour I'inaugura-

tion de la Maison », dans Likkutei Torah, a propos de la distinction entre nourriture et vétement.
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Or, pour que les mitsvot soient attirées ici-bas, cela se fait également uniquement par le niveau
des cheveux : « les cheveux de Sa téte sont comme de la laine pure » ; c’est ainsi qu’elles sont atti-
rées ici-bas par I’intermédiaire du grand prétre, comme dans ’ordre du service de Yom Kippour
mentionné plus haut.

Pour étre attirées ici-bas, les mitsvot doivent elles aussi passer par les « cheveux », « les cheveux de Sa téte

comme de la laine pure ». Cela se faisait par I'intermédiaire du grand prétre, dans le service de Yom Kip-
pour décrit plus haut.
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Cela aussi se fait par I’annulation de soi (bitoul), car le grand prétre est appelé Kahana Rabba (« le
grand prétre »), le niveau du bitoul. Toutefois, puisque ce bitoul est celui d’un étre existant, il de-
pend du temps et du lieu : exclusivement dans le Saint des Saints.
Cela aussi repose sur le bitoul, car le grand prétre est appelé Kahana Rabba, « le grand prétre », ce que I’Al-
ter Rebbe identifie au niveau du bitoul. Mais il s’agit du bitoul d’'un étre existant, d’'un moi qui subsiste ; il

est donc lié a un temps et a un lieu déterminés : seulement a Yom Kippour, et seulement dans le Saint des
Saints.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/acharei/3/ 15
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Mais, pour la Torah, méme si celui qui I’étudie est un non-kohen et I’étudie la nuit, alors que ce
n’est pas le moment d’offrir un sacrifice, I’Ecriture le lui compte néanmoins comme s’il ’avait of-

fert en son temps et a la date prescrite.

L’étude de la Torah ne connait pas de telles limites. Méme un non-kohen qui étudie les lois des sacrifices la
nuit, alors qu’aucun sacrifice ne peut étre offert, est considéré par I’Ecriture comme s’il ’avait offert au mo-

ment prescrit.
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Car la Torah est du niveau du véritable ayin. Cela signifie que I’essentiel de 1’étude de la Torah dé-
pend du deésir du ceeur : il faut que ’homme s’annule dans sa pensée et dans sa parole ; et cela est

possible lorsqu’il s’adonne a la Torah.

La raison en est que la Torah est du niveau du véritable ayin, du néant devant D.ieu. Son essence « dépend
du désir du cceur » : la pensée et la parole de ’homme doivent étre annulées devant D.ieu, et cela est pos-
sible dans I’étude de la Torah.
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Mais, dans une mitsva accomplie par un acte matériel au moyen du corps qui I’exécute, il ne s’agit
pas d’un bitoul véritable, mais seulement de I’annulation de I’étre existant devant le néant,

Une mitsva, en revanche, est un acte matériel accompli par le corps, et ne peut donc relever d’un bitoul

complet. Il s’agit du bitoul d’un étre existant, qui demeure lui-méme tout en obéissant.
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car il accomplit et observe le commandement du Roi ; c’est 1a le niveau du serviteur, qui est sépa-
ré. L’étude de la Torah, au contraire, est du niveau du fils. C’est le sens de « soit comme des fils,
soit comme des serviteurs », etc.

Celui qui accomplit une mitsva exécute le commandement du Roi en serviteur, séparé de son maitre, tandis

que I’étude de la Torah exprime la proximité d’un fils. Cette formule vient de la priére de Moussaf de Roch

Hachana, « Aujourd’hui, le monde a été concu » : « soit comme des fils, soit comme des serviteurs ». »
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Mais voici que «D.ieu a fait ’'un correspondant a I’autre », et tout le coté de la kelipa (I’écorce) n’est
que le niveau du yesh: «’envie, la convoitise et I’honneur font sortir ’homme du monde. » Et «les
sages hériteront de I’honneur ».

La sainteté a son pendant: la kelipa, le c6té opposé a la sainteté, n’est que yesh, affirmation de soi. Pirkei

Avos enseigne que ’envie, la convoitise et ’honneur «font sortir ’homme du monde», tandis que les Pro-

verbes disent que «les sages hériteront de I’honneur ».
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Car celui qui se trouve au niveau de 'Hokhma, koach mah, n’est pas rendu yesh par I’honneur.
C’est pourquoi «devant les cheveux blancs tu te léveras»; de méme: «Tu feras des vétements sa-
crés pour Aaron, ton frere, en vue de I’honneur», etc.
Les deux s’accordent: celui qui posséde la 'Hokhma dans son véritable sens, koach mah, «la faculté du
quoi», se considére comme rien ; I’honneur ne peut donc pas le rendre yesh. C’est pourquoi on lui témoigne

de I’honneur, comme dans «devant les cheveux blancs tu te léveras», et pourquoi les vétements d’Aaron
sont confectionnés «en vue de I’honneur».
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En revanche, chez celui qui ne se trouve pas au niveau de koach mah, le cceur peut se laisser en-
trainer par I’honneur; il devient alors yesh et présomptueux.

Celui qui est dépourvu de ce bitoul se laisse entrainer par ’honneur, qui fait de lui un yesh, présomptueux.
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Et telle est I’essence de l'idoléatrie: il se considére lui-méme comme un yesh, [alors méme] qu’ils
L’appellent «le D.ieu des dieux». C’est pourquoi nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: «Celui qui
est habité par I’orgueil », etc.
C’est 1a la racine de I'idolatrie: les idolatres eux aussi appellent D.ieu «le D.ieu des dieux», mais ils consi-
deérent d’autres choses comme des étres ayant une existence propre; celui qui se considére comme un yesh

agit de méme. C’est pourquoi les Sages ont dit que celui qui est habité par I’orgueil, c’est comme s’il adorait
des idoles.
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SECTION 5 - 16-7

Les deux aspects de la kelipa
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Or, de méme que dans le domaine de la sainteté, il y a deux niveaux — la Torah et les mitsvot — qui
sont la dimension intérieure (pnimiyout) et la dimension extérieure (‘hitsoniyout), comme men-
tionné plus haut, de méme, a I’opposé, il existe deux choses : une dimension extérieure et une di-
mension intérieure. La dimension extérieure

La sainteté comporte deux dimensions : 1a Torah est la dimension intérieure et les mitsvot, la dimension ex-

térieure, comme expliqué plus haut. A leur oppose, la kelipa comporte elle aussi une dimension extérieure
et une dimension intérieure.
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est I’arrogance, sous la forme de vétements et d’enveloppements (makifim) ; la dimension inté-
rieure est le désir du « glouton et de I’ivrogne ». Tout cela releve de noga, dont la partie extérieure
est mauvaise et la partie intérieure bonne ; parfois, ’ensemble s’éléve et est inclus dans le bien, et
parfois c’est I'inverse, comme il est expliqué dans Sefer Shel Beinonim, chapitre 7.
La dimension extérieure est I’arrogance, qui agit comme des vétements et des enveloppes autour de la per-
sonne. La dimension intérieure est le désir corporel, comme celui du « glouton et de I’ivrogne » dans la To-
rah. Tous deux relévent de noga, le domaine dont la partie extérieure est mauvaise et la partie intérieure

bonne ; il peut s’élever vers la sainteté ou, a I'inverse, étre entrainé vers le bas, comme I’explique le Tanya,
chapitre 7.

MY OR w3 99N 177 SRIDI WK WOR 110 0D ¥R DnEya 999 099190 Non%Ien N2 1Im
,210 ¥ WYY 12I0% 99NN 18Y YA 577 19°9RT 102 Hhann

Or, le niveau intérieur peut lui-méme étre transformé du mal en bien. Par exemple, un homme qui
fait partie de ceux qui « s’enivrent de vin et se gorgent de viande » : si, le lendemain, il prie avec la

force que lui a donnée la nourriture, le mal lui-méme se transforme en bien et devient bon.

Les désirs intérieurs peuvent eux-mémes étre transformés en bien. Si quelqu’un qui a abusé de viande et de

vin prie ensuite, le lendemain, avec la force que la nourriture lui a donnée, le mal lui-méme devient bon.
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Mais de la dimension extérieure et de ses vétements, rien de bon n’est produit, qui lui permettrait
de recevoir I’honneur et de le contenir en lui sans devenir un yesh.

Le coté extérieur, I’orgueil et ses « vétements », ne peuvent pas étre transformés de cette maniére. Une per-
sonne ne peut contenir I’honneur en elle sans devenir un yesh.

SECTION 6 - 118

Deux sortes de purification

9°2971 MIP° 999° A°Pr NITM2 RITW 72 RPIT 0O°9Y ©205NK AW 09°5Y 193° i 0192 03 199
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C’est pourquoi: «Car en ce jour, Il fera expiation pour vous (aleikhem), afin de vous purifier»: alei-
khem, «sur vous», précisément; ce qui releve d’un niveau enveloppant (makif), «Il fera
expiation»: Il ’effacera et ’écartera entiéerement. «Et I’esprit d’impureté, Je I’écarterai»; «car Tu
feras disparaitre le réegne de I’arrogance ».
Cela explique le verset: «Il fera expiation pour vous (aleikhem) » signifie «sur vous», ce qui se trouve a I’ex-
térieur, le niveau enveloppant de I’orgueil. Celui-ci est effacé et entiérement écarté, comme dans «I’esprit

d’impureté, Je I’écarterai» et dans la priére des Jours redoutables: «car Tu feras disparaitre le régne de
I’arrogance ».

QOPRYRA 11907 M 218% 11M D3MEYA 1LA AT 10D 0DAW NUM°ID 03°NRLA Pon Dax
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Mais «de tous vos péchés», le péché intérieur qui est en vous: «devant Havaya, vous serez
purifiés», en vous-mémes. C’est-a-dire que «devant Havaya» signifie: « Des profondeurs, je T’ap-
pelle, Havaya», comme une personne qui appelle son prochain pour qu’il vienne

Les pécheés intérieurs, ceux qui relevent du désir, sont purifiés «devant Havaya», dans la personne elle-

méme. «Devant Havaya» renvoie a «Des profondeurs, je T’appelle, Havaya», comme une personne qui en
appelle une autre pour qu’elle vienne a elle.
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aupres d’elle; de méme, on appelle et ’on attire le niveau de Havaya par «des profondeurs», la
profondeur du cceur (oumka deliba), ou le cceur crie en son sein. C’est la le niveau de I'Infini (Ein
Sof) qui est dans son ame; par lui, il éveille le niveau de I'Infini des « profondeurs», qui est au-des-

sus du Nom Havaya.

De méme, un cri issu de la profondeur du cceur appelle et attire le niveau de Havaya. Cette profondeur est
I'infini dans ’4me et, par elle, la personne éveille I'Infini, les «profondeurs» qui sont au-dessus du Nom
Havaya.

SECTION 7 - 119

L’élevation de Mal'hout a Yom Kippour
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Et cela a lieu précisément « en ce jour », qui est Yom Kippour : Mal'hout s’éléve pour étre face a

face. Car Mal'hout est la source des étres créés et leur donne lavie,

Pourquoi « en ce jour » ? Parce qu’a Yom Kippour, Mal'hout s’éléve pour étre « face a face ». Mal'hout est la
source des étres créés et leur donne lavie ; ordinairement, elle est donc tournée vers eux.

TIN5 DO IR 1991 ,WPAR M 87D DR Mo prv] DPRT 003199 001D Daph 19y XU AN
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et a présent elle s’éleve pour recevoir la Face supérieure de I'Infini (Ein Sof) : « Ta face, Havaya, je
rechercherai. » C’est pourquoi, a Yom Kippour, seuls six hommes sont appelés a la Torah, car
Mal'hout, qui est le septiéme niveau, s’est élevée au-dessus.

A Yom Kippour, Mal'hout s’éléve pour recevoir la Face supérieure de I'Infini, comme il est dit : « Ta face,

Havaya, je rechercherai. » Voila pourquoi seuls six hommes sont appelés a la Torah a Yom Kippour : Mal'-

hout, le septiéme niveau, s’est élevée au-dessus.
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(Voir I’explication de « devant Havaya » dans le Zohar, III, 67a ; selon I’explication du Mikdash Me-
lech a cet endroit, au nom de Rabbi Chaim Vital, on comprend, comme cela a été expliqué ici, que
« devant » signifie plus haut, etc. Toutefois, dans le Zohar, section Terumah, 170b, il est explique
que « d’avant » (milifnei) désigne le niveau qui est au-dessus du Nom Havaya,
Cette parenthése met en regard deux interprétations de « devant Havaya » dans le Zohar. La premiére, dans
le Zohar sur Acharei, selon I’explication du Mikdash Melech au nom de Rabbi Chaim Vital, concorde avec ce

maamar : « devant » signifie plus haut. La seconde, dans le Zohar sur Terumah, distingue les termes : «

d’avant » (milifnei) désigne le niveau situé au-dessus du Nom Havaya.
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tandis que « devant » (lifnei) désigne le niveau de Mal'hout, qui précéde le Nom Havaya lorsqu’on
compte de bas en haut. Pourtant, méme selon cette explication, il n’y a pas de contradiction avec
ce qui a été écrit, a savoir qu’il s’agit du niveau « depuis les profondeurs », qui est au-dessus du
Nom Havaya ; car, a Yom Kippour, Mal'hout s’éléve en Atik.

Dans cette seconde interprétation, « devant » (lifnei) désigne Mal'hout, le niveau qui vient juste avant Ha-

vaya quand on compte de bas en haut. Il n’y a pourtant aucune contradiction : a Yom Kippour, Mal'hout
s’éleve en Atik, le niveau intérieur de Kéter.
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Ainsi, les deux interprétations concordent : le niveau de Mal'hout, qui est « devant » le Nom Ha-
vaya lorsqu’on compte de bas en haut, s’éléve a Yom Kippour jusqu’au niveau de I'Infini, au-des-
sus du Nom Havaya ; et, par la, « vous aussi, vous serez purifiés ». C’est comme il est écrit dans le
Zohar, section Tetzaveh, 185b, a propos du verset : « Car en ce jour il fera expiation » :

Les deux interprétations sont donc vraies simultanément : Mal'hout, qui est « devant Havaya » quand on

compte de bas en haut, s’éléve a Yom Kippour jusqu’a I'Infini, au-dessus du Nom. Par cette élévation, le

peuple aussi est purifié, comme le dit le Zohar sur Tetzaveh a propos de « Car en ce jour il fera expiation ».
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« Il fera expiation en ce jour et le purifiera d’abord, et tout cela est pour vous. » Le Mikdash Melech
explique : 'attribut de Mal'hout, appelé « ce jour », est d’abord rectifié, puis Israél. Autrement dit,
grace a I’élevation de Mal'hout dans I'Infini, toutes les déficiences sont rectifiées, car « Tu es la
perfection de tous ». )

Le Zohar comprend le verset comme signifiant que « ce jour » est d’abord purifié, puis seulement « pour

vous ». Le Mikdash Melech explique que Mal'hout, appelée « ce jour », est rectifiée en premier, puis Israél,

puisque son élévation dans I'Infini répare toutes les déficiences, car « Tu es la perfection de tous ».
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(Voir aussi, a propos de « Car en ce jour », etc., le Zohar sur Vayikra, 15b ; sur Parshas Acharei, 62b

et 64a ; sur Parshas Emor, folio 102 ; et sur Haazinu, a la fin de 290b.)

Le maamar se termine par d’autres références aux passages du Zohar sur « Car en ce jour », dans Vayikra,
Acharei, Emor et Haazinu.

DANS LA AVODA

Contempler la grandeur infinie de D.ieu devrait faire ressentir a une personne combien elle est éloignée de
Lui ; sa consolation est I’étude de la Torah avec une véritable annulation de soi, de sorte que sa pensée et sa
parole soient revétues du vétement méme de D.ieu. Les désirs corporels peuvent étre transformés en bien,
comme lorsqu’on prie avec la force que la nourriture nous a donnée ; I’orgueil et la quéte des honneurs ne
peuvent pas étre transformés en bien et doivent étre éliminés, ce que Yom Kippour accomplit « sur vous ».

Quant aux péchés intérieurs, ils sont purifiés en criant vers D.ieu du plus profond du cceur.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi la « vie de douleur » due a I’éloignement de D.ieu trouve-t-elle sa consolation précisément dans
I’étude de la Torah ?

2. Comment les analogies de la neige et de la parabole d’un maitre expliquent-elles la maniére dont la sa-
gesse divine atteint les étres créés ?

3. Siles mitsvot ont une racine plus élevée que la Torah, pourquoi I’étude de la Torah constitue-t-elle la véri-

table annulation de soi ?
4. Pourquoi le désir corporel peut-il étre transformé en bien, alors que I’orgueil ne peut qu’étre éliminé ?

5. Comment les deux interprétations du Zohar de « devant Havaya » s’accordent-elles a Yom Kippour ?
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La note date ce maamar de 5570 et renvoie a la liste des
maamarim a la p. 342 de ce volume pour situer ce dis-
cours parmi ceux de I’Alter Rebbe.
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
L7, MAR

1°1N Y8 >N

La baraita décrit la voie de la Torah : du pain avec du sel,
de I’eau en quantité mesurée, dormir a méme le sol, « et
tu méneras une vie de souffrance », pour conclure : « heu-
reux es-tu en ce monde, et tout ira bien pour toi dans le
Monde futur ». L’Admour Hazaken interprete la « vie de
souffrance » comme la détresse d’étre éloigné de D.ieu, et
le bonheur en ce monde comme la consolation de I’étude
de la Torah.

Pirkei Avot 6:47:") M2 1awn
5Y1,70wn 77N 01 ,P9RA N2Ra N2 LR PY A27T ROT 99
J12 Y AN OX ,5ny AN TR 00 Y3 UM Leen PN
09iy? 77 29 M 0PIva PR .97 290 TR (1P 0°9nn)
Hoh]
Telle est la voie [d’une vie] de Torah : tu mangeras du pain
avec du sel et boiras une eau mesurée ; tu dormiras a méme
le sol, ta vie sera faite de privations, et tu peineras dans
I’étude de la Torah. Si tu fais ainsi, « tu seras heureux et tout
ira bien pour toi » (Psaumes 128:2) : « tu seras heureux »
dans ce monde, « et tout ira bien pour toi » dans le monde a
venir.

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

L’expression « heureux es-tu, et tout ira bien pour toi »
vient de ce verset : « Lorsque tu mangeras le fruit du la-
beur de tes mains, heureux es-tu, et tout ira bien pour toi.
» Ici, elle désigne la consolation dont jouit en ce monde
celui qui étudie la Torah.

Psalms 128:2°2:n1”5p 0°%°1n
7 210 TR P9RN D TR PN
Quand tu manges du labeur de tes mains, tu es heureux, et

tout va bien pour toi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/acharei/3/
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La note renvoie a cet endroit pour ’appellation des treize
Tikounim de la barbe: «Son vétement est blanc comme la
neige».
LA NOTE DE KEHOT
123°Y R-971 07K R9

Le verset parle de I’huile précieuse sur la téte qui descend
sur la barbe d’Aaron. Le commentaire de Ramaz sur le
passage du Zohar traitant de ce verset est cité pour établir
que Kéter d’Arich Anpin appartient au monde de I'Infini
(Ein Sof).
Psalms 133:2°2:3"%p 0°%°11n
DI "B7PY TTY TIIRTIRY 1Ry T WKy 2300 1w
C’est comme I’huile précieuse sur la téte, qui descend sur la
barbe, sur la barbe d’Aaron, et coule jusqu’au col de ses vé-
tements ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Ce discours cite les mémes paroles du Ramaz: le Kéter
d’Arikh Anpin est considéré comme appartenant au
monde de I'Infini et Atsilout a proprement parler com-
mence a Mo’ha Stima’a.
LA NOTE DE KEHOT
SIYTR Y 0°2%1°8 UMK LR LA R '[‘?l'l'? 02 R9

RTPINT KPP

Dans la Porte d’Arich Anpin, Etz Chaim énumére le kruma
de’avira, la «membrane d’air», parmi les tikounim du
crane d’Arich Anpin; situé entre le crane et le cerveau, il
lappelle «le firmament qui sépare les eaux d’avec les
eaux». Les notes de Kehot précisent que la mention «cha-
pitre 7» dans le texte suit I’édition de Shklov de 5560
(1800) et devrait indiquer le début du chapitre 6.
Sefer Etz Chaim 13:6™:3" 0>°n vy
DY 20 A5 PAWY 2207 LIPWT KM 1790 N KD 1 ...
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0°°N12 0P 370 OOW RMPY RNDA23 1°2 1IN RIT 005 0on P2
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Sefer Etz Chaim (Public Domain)
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Selon la note, cette référence a Etz Chaim y est citée.
LA NOTE DE KEHOT
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Le deuxieme jour de la Création, D.ieu fit un firmament
pour séparer «les eaux d’avec les eaux». Etz Chaim ap-
plique cette expression a la «<membrane d’air» qui sépare
deux niveaux.

Genesis 1:6"1:’X N°wR72
10707 07 1°2 27720 O 00T 7IN2 3R ) DOR9R RN
Et D.ieu dit : « Qu’il y ait un firmament au milieu des eaux,

et qu’il sépare les eaux des eaux. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

Tanm 19090

Au sujet de la sagesse de la Torah, il est dit: «Salseleha
(chéris-la), et elle t’élévera.» Le maamar précédent inter-
prétait salseleha comme le fait d’enrouler et de séparer les
cheveux, c’est-a-dire les lois; ici, ’Alter Rebbe explique
pourquoi cela éléve une personne si haut.

Proverbs 4:8°11:"7 *own
:13R20N °3 37220 TaniN 77070
Exalte-la, et elle t’élévera ; elle t’honorera lorsque tu

I’embrasseras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le maamar précédent établit la méme comparaison: la
neige se forme a partir de ’eau qui se solidifie, puis rede-
vient de I’eau en fondant; de méme, le vétement de la To-
rah provient de «I’eau», la ’"Hokhma supréme.
LA NOTE DE KEHOT
LK ,13 97y% 11

7102 72N W2 Ron

L’expression «la sagesse au commencement, la sagesse a
la fin» se trouve dans le Zohar; les notes de Kehot ajoutent
que la 'Hassidout la cite souvent au nom du Sefer Yetzi-
rah. Ici, elle décrit la Torah, qui commence et s’achéve
comme sagesse divine, a 'image de l’eau qui devient
neige, puis redevient eau.

Zohar I, 26b2 10 x”m

LA NOTE DE KEHOT
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Un second passage du Zohar ou figure I’expression «la sa-
gesse au commencement, la sagesse a la fin», relevé dans
les notes de Kehot.

Zohar,
v’aN:vV’Y

Pinchas 78:481-79:489-x"an:n”y onin M 180

Ao M2 B

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.199¥2 0°°12°317 °37Y YW 0778 IR
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Le lexique des termes kabbalistiques du Pardes Rimmo-
nim (Sha'ar Erchei HaKinuyim), a I’entrée «eau», rap-
porte I’opinion selon laquelle les eaux supérieures sont la
'Hokhma. Les notes de Kehot renvoient ici a I’eau comme
niveau de la 'Hokhma.

Pardes Rimmonim 23:13:39v”%:37°:35 0°11127 0772
0°7 077 0°3P23 LRI DPINNNT 071 MIRRIN 1037 MmN L.
mmon oon oon 172 BUTann YOpIT RO LIRRN"a 07PN 0Urhy
oM TP 7R KT MANKRAT 1T M PY 1R poem Tom
D 1INMN 07 0151 D2IP2Y 01 D7 1IARY .0 Dyn TwR 0o
0°% DO MNWRIT M0 °71 %0 1IMR DOPPRT M .Mmapl
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Pardes Rimonim (Public Domain)
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Ces mots citent Psalms 147:17 ; le passage figure ci-
dessous.
Psalms 147:171:1"np 0°2°n
£y °1 AN7R 197 0023 iR YU

11 lance Sa glace par morceaux ; qui peut résister a Son froid
°

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le psaume décrit D.ieu langant sa glace, puis envoyant sa
parole et son vent afin que les eaux s’écoulent, et décla-
rant ses paroles a Yaakov. I’Admour Hazaken y voit la sa-
gesse de la Torah « gelée » dans son vétement, puis « fon-
due » afin de parvenir a Israél.
Psalms 147:17-19v0-1>:1"np 0°9°1n
M19 29 0on?) 127 M2Y S ThY? o1 iN7R *197 0°RDD iR T7PUn
{2X% YRBYM VRO 3pY7 13T TR D
He casteth forth His ice like crumbs; Who can stand before
His cold? He sendeth forth His word, and melteth them; He
causeth His wind to blow, and the waters flow. He declareth
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His word unto Jacob, His statutes and His ordinances unto
Israel.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.n>nna nvayn

0579w D°AWwa N171aaR

Le Talmud explique que les pluies sont appelées « la puis-
sance des pluies » (guevourot guéchamim), car elles des-
cendent avec puissance. L'Admour Hazaken cite cette ex-
pression a propos de la pluie qui descend en mesures
divisées.
Taanit 2a:1-2’2-"X:X *2 n°1yn
73R 230 DR RIR 1'(57"??{ 37 ?0°%%3 N33 177731 NRTRR
*27 % mK a0 DY TanRT 29 o iR ywine o2 a0 By
27721 KIT AR 202 1977 170 RPN DOBWAT PRI PRI yu
1Y PAT7 RPY PINYD ONTRR K? OIX AR PP 027 10 N
17731 X7 D797 12 DX 42 W2 .iN3iy3 “Dwan T Mg
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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D.ieu dit a Iyov qu’ll a créé de nombreuses gouttes dans
les nuages et un moule distinct pour chacune d’elles, car
si deux gouttes provenaient d’'un méme moule, elles rava-
geraient la terre. C’est 1a le contexte de I'idée selon la-
quelle la pluie doit descendre en gouttes séparées.

Bava Batra 16a:9'0:X 1”1 X7N2 822

RTOT 17D - IO M0 DY DY AP To 2 02 MR

Wi 0iPY O R 21K N2 AAYT TOLIT RKIN TN2 wiTRAY

,0¥2 D3 ANTY INOYY :1NIT - MPIB DTIINT MR AP?

TR LTOY XNK .K2112D2 2PY° 72 RAR 27 AYIT UAROYIT 11232
Y197

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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La note identifie comme étant celui qui figure dans le Sid-
dur, 63b, le discours sur «Il donne la neige comme de la
laine » auquel le texte fait référence.
LA NOTE DE KEHOT
LM12P°Y 10PN R0 .2 ,20 N”RT QY 717°02

ngs APw NN

« Il donne la neige comme de la laine » est le verset d’'un
autre discours, auquel le texte renvoie pour évoquer la
blancheur de la neige comparée a celle de la laine.

Psalms 147:1610:1"np 0°2°1n
D% 99K 7193 RLD wa mnan
1l envoie la neige comme de la laine ; Il répand le givre

comme de la cendre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud compare les paroles de Torah a l'eau : de
méme que I’eau quitte un lieu élevé et s’écoule vers un
lieu bas, la Torah ne demeure que chez celui qui est
humble. Le maamar emploie cette image pour évoquer le
flux qui descend d’en haut.

Taanit 7a:1517v:X *t N2y

7 12097 ,0%07 T30 27 PWRI A% TR 12 RPN 02 0K

%979 @323 0ipn Prvan oo w27 niP ,Dom? 157 Xpg DD
.70 ANYTY "n2 RPX PR7RRR PR 1IN0 2127 A%, TIn) Dipn?

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Dans la vision de Daniel, I’Ancien des jours siége sur Son
trone, «Son vétement était blanc comme la neige, et les
cheveux de Sa téte comme une laine pure.» Le maamar
interpréte le vétement comme le Chachmal supréme, et
les cheveux comme les lois particuliéres de la Torah.
Daniel 7:9°0:1 917
Y M0 320D AYIRY 207 PR PRYY R NIRRT TY M) M
:P?7 M3 °MIPIPA MITT 1AW 707D Rp3 YD AWRT
Je regardai jusqu’a ce que des trones fussent placés, et I’An-
cien des jours s’assit ; son vétement était blanc comme la
neige, et les cheveux de sa téte comme de la laine pure ; son

trone était des flammes de feu, et ses roues, un feu ardent.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Dans la vision de Daniel, « les cheveux de Sa téte sont
comme de la laine pure ». Le maamar interpréte les che-
veux comme les lois particuliéres qui découlent du véte-
ment supréme.

Daniel 7:9'0:t 5x°17
I M0 2203 AYIIZ 207 PRI PONYY I 10T 0T TY M M
P97 3 2MiP3P3 MIT IV A0 KD YD AWRY
Je regardai jusqu’a ce que des trones fussent placés, et I’An-
cien des jours s’assit ; son vétement était blanc comme la
neige, et les cheveux de sa téte comme de la laine pure ; son
trone était des flammes de feu, et ses roues, un feu ardent.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La Michna enseigne que, le jour de Yom Kippour, le Kohen
Gadol s’immerge cinq fois et sanctifie (lave) ses mains et
ses pieds dix fois. Le maamar la cite comme exemple des
lois particuliéres du service.

Mishnah Yoma 3:3°3:%3 R mawn
ni%aY wnn JSawsw Ty 7Y AR LTIy AY? 0101 OTR PR
n*3 5y w2 1731 ,01°2 12 wIpm iT 103 Paiv priTe mgn
17272 %t I ,men
A man may not enter the Temple courtyard or to worship
even if he was clean until he immerses himself. Five immer-
sions and ten sanctifications did the high priest perform on
that day. And all in sanctity in the Bet Haparvah with the ex-

ception of this one alone.

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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La Michna décrit ’aspersion du sang dans le Saint des
Saints, une fois vers le haut et sept fois vers le bas, ainsi
que la maniére dont le Kohen Gadol comptait : « un ; un et
un ; un et deux ». Ces détails précis sont les « cheveux » de
la Torah.
Mishnah Yoma 5:3°3:71 X1 11wn
Dip3 TRY) ,0323W BipRY? 0391 13 OV MY " 0TI MY Pv3
X2 N N2 M K21 ,M0RP YWY NPYR7 NOX A M), TRYY
IR DX LNAX A3 M0 991 A7PR0D KX L IunY X2 a7y’
nox WYY NOX LWRT NOX P3N DAR L WOTY NOX 00w noX
227120 237 12 7Y I RS2 .920)
He would take the blood from the one who was stirring it,
and enter [again] into the place where he had entered, and
stand [again] on the place on which he had stood, and sprin-
kle once upwards and seven times downwards, and he
wouldn’t intend to sprinkle either upwards nor downwards
but rather like one who cracks a whip. And thus would he
count: one, one and one, one and two, one and three, one
and four, one and five, one and six, one and seven. Then he

would go ...

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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La note renvoie a cet endroit pour I’affirmation selon la-
quelle toute I’activité de Rabbi Chimon bar Yo’hai portait
sur la Torah révélée.
LA NOTE DE KEHOT
.328°y 27on W”IP‘? il

32 ”awn POy 2o

La note renvoie a cet endroit au sujet de I’occupation de
Rabbi Chimon bar Yo’hai par la Torah révélée.
LA NOTE DE KEHOT
LR ,A7P 1790 PR VTN RINT YN 343 °Y N WP R
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Le Talmud raconte qu’aprés les années passées dans la
grotte, lorsque Rabbi Pin’has ben Yair soulevait une diffi-
culté, Rabbi Chimon bar Yo’hai la résolvait de vingt-quatre
facons. L’Admour Hazaken cite cet épisode pour montrer
combien Rabbi Chimon était pleinement absorbé par la
Torah révélée.

Shabbat 33ba 3% naw
LA NOTE DE KEHOT
.2,3% naw

»1p P52 —am

Comme le résume la note de Kehot, le Rabbi demande
comment le texte peut parler de « chaque chapitre », alors
que certains chapitres ne mentionnent pas Rabbi Chimon,
et répond qu’il faut comprendre la Tosefta et la Guemara
aussi bien que la Michna.
LA NOTE DE KEHOT
0°P72 1o L,TIRDD LR L1 9995 0O210%) MY IR P72 NAyn AR9
NNODIN2 DA R”D ,1IWNI RAT RD 11197 ROR — 0713 7513 KW Dawe
=il 1°R ,0°1p M7 7°10 °0naw pha 552 w1 7911 ROW ) RN
07w "pRBEN 1IN0 DX LY D2 MR DIPH2 197ARY MSYOT N
Rsh il .ﬂ"h??ﬂ PRI 1722 — 07NN %P8

T°D2 "NRAW WK "aM

D.ieu promet que «Mes paroles que J’ai placées dans ta
bouche» ne quitteront pas la bouche d’Israél. Ici, ces pa-
roles décrivent Rabbi Chimon, dont les paroles de Torah
étaient les paroles de D.ieu dans sa bouche.

Isaiah 59:21872:071171°yW°

T2 MR WK M3 7Y K T VI DOIK D712 IR
:DZY7TY) YR T N AP Y R TP 0 K

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

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

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

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

descendance, dit D.ieu, dés maintenant et a jamais.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

wab nINa o

Le psaume s’ouvre par ces mots: « Havaya régne; Il est re-
vétu de majesté.» Le maamar en déduit que Mal’hout est
appelée un vétement.

Psalms 93:1’X:37% 072110

:0INA~232 DN 1IN AR MRNT YT WP WP MR AP0
8. D.ieu régne ; Il est revétu de majesté ; D.ieu est revétu, Il
s’est ceint de force ; oui, le monde est affermi, il ne sera pas

ébranlé.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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Le verset appelle Havaya Elokim «un soleil et un
bouclier». I’Admour Hazaken interprete Elokim, Mal’-
hout, comme le bouclier qui recouvre, c’est-a-dire comme
un vétement.

Psalms 84:1227:772 0°2°11n

Hagalgko! D’;'?}'I'_? vty X211 TN m D’P_"?tj I3 Uy 03
Car D.ieu est un soleil et un bouclier ; D.ieu accorde grace
et gloire ; il ne refuse aucun bien a ceux qui marchent dans
lintégrité.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

51213 °n1° 71772

La, « Ma colombe, dans les fentes du rocher » décrit I’exil :
les ailes de I'amour et de la crainte sont prises dans le
piége du corps et dans les soucis de la subsistance, de
sorte qu’il ne subsiste qu'un amour naturel caché, « dans
le secret du rocher ». La note ajoute que le texte renvoie
aussi aux deux discours de Torah Ohr cités ici, ainsi qu’au
discours « Sonnez du chofar a la nouvelle lune », au sujet
de « Havaya regne ; Il est revétu de majesté » : Mal’hout est
appelée un vétement, et le fait que D.ieu soit le Roi du
monde est attiré ici-bas par les mitsvot.
LA NOTE DE KEHOT
,APPT R™IN2W NIIpnn Cawh o prvn ow n7ipha L1 Lt v nmpe
[T ,23 7 n"w‘?] DWW WIN2 WYPN 7772 wrRy1” 7°0n 07PN 5ax
NS OWRATYY w125 XAp1 MoYn Paw 110 wad NI 7Rn Iy
Twya Hrawe 1PTPAY YW 7772 712 °P1 710 MENT 7Y RIT oyn '|57:
719 1737 "2y 23 ynwa®

WD 732 MW 1770 — Snav

Alafin de ce discours, le troisieme niveau est I’accomplis-
sement simple des mitsvot pratiques par tout Israél,
méme a partir d’'un amour naturel caché ; il attire néan-
moins un vétement céleste, le « vétement royal », par I’ac-
ceptation entiére du joug du Ciel.
LA NOTE DE KEHOT
7,39 8MnN

M957 w12 IR0 17T

La, pour qu’un monde physique puisse venir a ’existence,
D.ieu « S’est revétu » de I'attribut de majesté afin d’attirer
ici-bas Sa Mal’hout, source de I’existence physique ; cela
introduit « Qu’on apporte un vétement royal ».
LA NOTE DE KEHOT
AL,XRMN

RN23973 7127 171 NgnaY

Ce passage de I'Idra Rabba parle de la gulgalta, le «crane»
de la Téte supérieure. Les notes de Kehot le citent comme
source de la racine des mitsvot a ce niveau.

Zohar III, 129ax ,v5p 3m
LA NOTE DE KEHOT
WX L,0Ip M
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Le psalmiste dit: «Ta Torah est au-dedans de mes en-
trailles.» Le maamar l'interpréte comme la Torah assimi-
lée intérieurement, a la maniére d’un aliment.

Psalms 40:9'0:’n 0°%°1n
2¥% TIN32 AN7IN A¥EY *POX s Niwy?
Je prends plaisir a faire Ta volonté, 6 mon D.ieu ; Ta loi est

au fond de mon cceur. »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Ce discours explique « Un psaume, un chant » comme
I’élévation de l'inférieur pour étre inclus dans le supé-
rieur, et « Un chant, un psaume » comme la descente du
supérieur ; mizmor signifie aussi couper et séparer,
comme dans « tu ne tailleras pas tavigne ». Le texte y ren-
voie pour son développement sur la nourriture et le
vétement.
LA NOTE DE KEHOT
.7,A% 1372 NP

ST 1R 1772 PURAN2

Cette épitre explique que les mitsvot se trouvent dans
Mal’hout et la Torah dans Zeir Anpin, bien qu’en haut,
dans Arikh Anpin, les mitsvot se trouvent dans Gulgalta et
la racine de la Torah, issue de la 'Hokhma supréme, dans
Mo’ha Stima’a, « comme un sceau inversé ». C’est le
méme contraste entre le crine et le cerveau que celui pré-
senté ici.
LA NOTE DE KEHOT
X ,XPP 975D

210571 19Y MY 57PN NI 2P 1A INDT 19002 T
2P 19ND
A la fin de Menachos, le Talmud dit que les sages de la To-
rah qui étudient la nuit sont considérés par I'Ecriture
comme s’ils accomplissaient le service du Temple, et que
celui qui étudie les lois d’une offrande est considéré
comme s’il I’avait offerte. ’Admour Hazaken s’appuie sur
cela pour montrer que la Torah n’est limitée ni par le
temps ni par ceux qui peuvent accomplir le service.
Menachot 110a:8-9'v-"n:X »”p Mnan
D>TAIYA 0 >7aY 93 ° DR 1972 137 MPynn e (R ,79p 0°9n)
0°%30 PPN PR 1M 7 MR mBeha okm mha i naa
7712y DOPI0Y 19°RD 2IN00 100y 19Yn 19993 1Ina 0opoIvn
T 37 MR D703 27 TR RIS DY DR OIS (3,3 2 DOm0 21aT)
1290 P2y 277! TRIY P17AT W PRIV 712 N

Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)

bl

Le Rabbi explique que le texte parle de I’étude des lois par
Rabbi Chimon, sous forme de questions et de réponses, et
que des traités tels qu’Avot, Tamid et Middot ne portent
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pas sur des lois, ce qui explique aussi pourquoi certains
ne comptent pas Avot parmi les soixante traités.
LA NOTE DE KEHOT
TR 97317 °0m1 13 DOP17°DY NP PRI WA pOYw Ty NaTR nMpha
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
L1777 DI NI 0PI VD

QIPONT WY M RmYR m

Kohelet dit que D.ieu a fait «I’'un opposé a I’autre». Le
maamar applique cela au coté de la kelipa, qui refléte la
sainteté.
Ecclesiastes 7:1477:1 noip
ey ng'n@y'? m-nX 03 AR7 Ay 0P 23wl " n2iv o2
SRIRR IR DR R¥R? KPW 1127779 DOP2RT
Au jour de la prospérité, réjouis-toi, et au jour de ’adversite,
réfléchis : D.ieu a fait 'un comme I’autre, afin que ’homme
ne puisse rien découvrir de ce quivient apres lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

712971 MINDT INAPR

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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Rabbi Flazar HaKappar enseigne que I’envie, la convoitise

et la recherche des honneurs font sortir ’homme du

monde. L’Alter Rebbe le cite comme le signe de la kelipa,

qui est yesh.

Pirkei Avot 4:21872:"7 N1ax miwn

T2 DR DX PR3, TI290 MRAM ARIPT ,RIK 19p MYRN °2

0797

Rabbi Elazar Ha-kappar said: envy, lust and [the desire for]

honor put a man out of the world.

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.[3] .3 o0 vHwn
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«Les sages hériteront de I’honneur» montre que I’hon-
neur lui-méme n’est pas mauvais. Il revient a celui qui est
véritablement sage, que I’honneur ne transforme pas en
yesh.
Proverbs 3:35777%:3 "own
119 0°% 077021 1202° 07 732D
Les sages hériteront de I’honneur, mais les insensés empor-
teront la honte.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

01PN M2%Ww %1an

La Torah ordonne: «Devant une téte chenue, tu te
léveras.» Le maamar cite ce verset a propos de ’honneur
accordé a celui en qui I’honneur ne crée pas un yesh.
Leviticus 19:32275:07> Rp7
Havayah *IX T27X2 DX 11 12 A7T7 PR 12°t *39m
Tu te léveras devant les cheveux blancs et tu honoreras le vi-
sage du vieillard, et tu craindras D.ieu : Je suis D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
2% ,07 RIp7
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Les vétements sacerdotaux d’Aaron sont confectionnés
«pour I’honneur et pour la gloire». Il s’agit d’un honneur
attiré vers la sainteté et maintenu dans le bitoul.

Exodus 28:2°2:1”3 mnw
:NIRDNYI 71207 0 TIIX? YTp—132
Et tu feras des vétements sacrés pour Aharon, ton frére,

pour la splendeur et la beauté.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

1777 NI03 12 WO On 2NN

Le Talmud dit que quiconque a l’esprit hautain, c’est
comme s’il avait idolatré. Le maamar explique pourquoi:
dans les deux cas, quelque chose est considéré comme un
yesh indépendant de D.ieu.
Sotah 4b:8-9'v-’11:2°7 VIO
727 MR KA T2 RO 02 MW 2T 777 UH3 WK NYRY” N
JUPR NWRD SWo1 Ai927 — mNg mea 92 WU OTX P2 nand
— PR WRI” ORI :XI] MY ITIZN 7R W01 WK NURY” NI
MY KPR 1APY Sym UTIRA KUY ST LAPR CY2n NIy woy
R 717R° 72 2°n37 7790 T 9PR UUR NYR Y R3T D X1
Y AT — "UTISA KON 073071 2107 039N AATI TNOR OrIen

0377
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud statue que des collégues qui étudient la Torah
n’interrompent pas leur étude pour prier, et précise que
cela s’applique a ceux qui, comme Rabbi Chimon bar Yo’-
hai, ont la Torah pour occupation. C’est pourquoi le texte
dit qu’il était dispensé de la priére.

Shabbat 11ax X naw
LA NOTE DE KEHOT
R L,RYN2w
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Le fils rebelle est décrit comme «un glouton et un
ivrogne». Le maamar emploie cette expression pour dési-
gner les désirs intérieurs de la kelipa.

Deuteronomy 21:20°2:X”3 0°127

:N20 2291 11%P2 Y 130K 71713 7790 7171232 170V 2IR10R 1K)
and they shall say unto the elders of his city: ‘This our son is
stubborn and rebellious, he doth not hearken to our voice;
he is a glutton, and a drunkard.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

B2 Do 1P 2ORYRDY 210 NURtIRY Y 1P NUONY MAN2
127 2onYaLY 2102

Le chapitre 7 du Tanya explique que la kelipat noga, inter-
médiaire entre les kelipot impures et la sainteté, est par-
fois incluse dans les kelipot impures et parfois s’éléve et
est incluse dans la sainteté. L’Alter Rebbe y fait référence
pour évoquer les deux directions que peut prendre la
noga.

Tanya, Likkutei Amarim 7°t 00K *0Ip°2 ;17WK1 P21 ,X°IN0
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Les Proverbes mettent en garde : « Ne sois pas parmi ceux
qui s’enivrent de vin, ni parmi ceux qui se gavent de
viande. » Le maamar emploie cette expression pour dési-
gner celui qui a trop mangé et qui éléve ensuite cette force
par la priére.
Proverbs 23:20°:373 *7wn
£7 3 7913 177K 303 "IN 7oK
Be not among winebibbers; Among gluttonous eaters of

flesh;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le Mitteler Rebbe demande comment la transformation
peut s’opérer dans deux sens opposés : une fois que le
bien est devenu mal, comment ce mal peut-il redevenir
bien ? Et, une fois qu’on a prié avec la force que donne la
nourriture, comment la nourriture continue-t-elle a nous
nourrir ? Il répond que, lorsque le bien intérieur I'em-

porte, le mal extérieur est inclus en lui et tout devient bon

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/acharei/3/
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; lorsque le mal extérieur I'emporte, I'intérieur est inclus
en lui et tout devient mauvais, jusqu’a ce que le raffine-
ment sépare la part mauvaise de la part bonne.
LA NOTE DE KEHOT
MaDANTN PR P31 PRY AWpR XOPN Y 2-RIPP RV INRNA
99N7% 97AR 9917 PR Y72 107 79N AR %D ,0°9D1 DYADIR 21w3
7T PR ORI T99ORM M2 99ANAw ANR 2070 11,2100 YA
NPNROM M2 12 HHON 12w NV PRCIT Dwn” whem 7 PoRnn
NPROIEN N2 13 D95 92 YA NPNLTIYWSY 7 1210 99anm YN
207 PEM Y72 DTN YA pRan BEIN 71annwd L. Y7 19D awyn
.27y ”y7na [XI)]
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Le verset de Yom Kippour: «Car en ce jour, Il fera expia-
tion pour vous afin de vous purifier; de toutes vos fautes
devant Havaya, vous serez purifiés.» Le maamar inter-
préte ses deux parties comme 1’élimination de la kelipa
extérieure et la purification de I'intériorité.

Leviticus 16:30°2:10 X"
70N 1 °197 D2 NRWVA P31 DINK VY 072y D’ M7 0PI
Car en ce jour il sera fait expiation pour vous, afin de vous

purifier ; vous serez purs de tous vos péchés devant D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

TPAYN ARV 717 DRI

Le prophéte annonce que D.ieu retirera de la terre I’esprit
d’impureté. Le maamar applique ce verset a la kelipa exté-
rieure, qui est entiérement éliminée

plutét que

transformée.
Zechariah 13:2°2:3 >0t
TIRTTT D228y NINYTNR NPIOK NIRAZ R ORI N7 02 M
PIRTT PN ARV MIITNK D°K°23T7NK 02 TY 1131 K
Et il arrivera en ce jour-la, dit D.ieu des armées, que Je re-
trancherai du pays les noms des idoles, et ils ne seront plus
rappelés ; Je ferai aussi disparaitre du pays les prophétes et
I’esprit impur.

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

22,0700

71Tt NowRn vayn v

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.0°K713 0°%° n9an

| TR DOPRYRR

«Des profondeurs, je T’appelle, Havaya.» Le maamar in-
terpréte «les profondeurs» comme la profondeur du
ceceur, qui atteint le niveau au-dessus du Nom Havaya.

Psalms 130:1°%:%”p 0°%°11n
PN 0Opnynn Nvyna 1Y

Cantique des degrés. Des profondeurs, je T’ai appelé, D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Un autre endroit indiqué dans la note concernant I’éléva-
tion de Mal'hout a Yom Kippour.

LA NOTE DE KEHOT

2-0°727 X”ARATR °RKRR 7,70 0121w Naw 173?5 .R”B0 27 YW n7ya

ST APRY

67 B NYLY 57

A la fin de son premier chapitre consacré a Yom Kippour,
Pri Etz Chaim décrit comment Mal'hout commence a
s’élever la nuit de Yom Kippour et est élevée, priére aprées
priére, jusqu’a atteindre Imma. Les notes du Kehot le
citent au sujet de ’élévation de Mal'hout en ce jour.

Pri Etz Chaim, Gate of Yom Kippur 1:12-150v 13w ,0°°1 v¥ "2
Y-2""0K 0971907

68 WPAN M1 7712 NN

David dit : « Ton visage, Havaya, je le rechercherai. » Le
maamar applique ces paroles a Mal'hout qui s’éléve a Yom
Kippour pour recevoir le visage d’en haut.

Psalms 27:8'1:12 02’10
WP M TIDNK *ID W2 227 MWK 77
A ton sujet, mon cceur a dit : « Cherchez ma face » ; ta face,

D.ieu, je la chercherai.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

69 ww P73 9”22

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
9717 %3 0°poYa .R”1 378 1903

70 ww P9 8”012

La Michna énumeére le nombre de personnes appelées a la
Torah : cing lors d’une féte, six a Yom Kippour et sept a
Chabbat ; les notes du Kehot ajoutent les autorités hala-
khiques concernant les lois de Yom Kippour. L'Alter
Rebbe explique les six de Yom Kippour par I’élévation de
Mal'hout, la septiéme.

Megillah 21ax x”3 1%°n

71 moyn® nbY nayeaw na

L’Admour Hazaken y rapporte I’explication de Pri Etz

Chaim selon laquelle, a Yom Kippour, Mal'hout, le sep-

tiéme niveau, s’éléve dans la dimension intérieure
d’Imma, au-dessus de Zeir Anpin, qui ne s’y est pas en-
core élevé. Il renvoie a cette explication de « Car en ce
jour il fera expiation » dans Parshas Acharei.

LA NOTE DE KEHOT

.0 °Y MR °D NIRRT LA, YR *D 1ep AR

72 #1123

Le Zohar demande pourquoi le verset ajoute « devant Ha-
vaya » apres « de tous vos péchés », et dit que seul le Ko-
hen Gadol prononcait les mots « vous serez purifiés ». Le

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/acharei/3/
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texte note que le Mikdash Melech, au nom de Rabbi Chaim
Vital, comprend ici « devant » au sens de « plus haut ».

Zohar, Achrei Mot 31:193-33:203-3"3p:X"2 min "InX ,77717 790
b B

When all was linked together, all faces were illumined. Then
all fell on their faces and trembled and said, “Blessed be the
name of his glorious kingdom for ever and ever”. Their voic-
es joined that of the priest and he replied, “Ye shall be clean”
(v. 30); only the High Priest said this, not the other priests or
the people. FROM ALL YOUR SINS SHALL YE BE CLEAN
BEFORE THE L-RD. It has been taught: From the beginning
of the (seventh) month the books are opened and the judges
sit ...

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

I arata

Un passage du Zohar sur Acharei, a propos du verset « Car
en ce jour Il fera expiation pour vous », auquel le texte fait
référence.

Zohar, Achrei Mot 18:110-19:118->"p:1™ mn *AnX A 1890
mop:u™

Now Israel are G-d’s portion, and from His great love for
them He gave them one day in the year to cleanse and purify
them from all their sins, and therefore on this day they are
crowned and are safe from all executioners and all hostile
emissaries.

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

T arata

Un autre passage du Zohar sur Acharei, a propos du méme
verset, également mentionné par le texte.

Zohar, Achrei Mot 21:130-23:144-5"p:X”> nin *InX 771 790
Rp:and

AND OF THE CONGREGATION OF THE PEOPLE OF ISRAEL
HE SHALL TAKE TWO HE-GOATS FOR A SIN-OFFERING.
This offering was to be taken from all of them, so as to make
atonement for all of them, and it was not sufficient that it
should be taken from one individual. From whence, then,
was it taken? They used to take the money for it from the
boxes in the Temple court,1v. Mishnah, Shekalim, iv, 2.
which contained the contributions of all. On that day many
doors were opened facing Israel to ...

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

La note de Kehot renvoie a Zohar, Terumah 85:821-822
pour ces mots.

Zohar, Terumah 85:821-822275nn-X”2NN:170 712170 ,7717 790
Dans Terumabh, le Zohar distingue lifnei, « devant » — celui
qui se tient devant le Saint béni soit-Il et Le sert — de mi-

lifnei, « de devant », qu’il explique comme désignant le
Monde a venir, le canal supérieur. I’Alter Rebbe montre
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que cette lecture convient également, puisque, a Yom Kip-
pour, Mal'hout s’éléve au-dessus.

Zohar, Terumah 84:813-85:821-3">nn:7"% 1m™1In ,9M 190
X”onn:n”s
77 | Le Zohar sur Tetzaveh comprend « Car en ce jour Il fera
expiation » comme signifiant que « ce jour » est d’abord
purifié, et que tout cela est pour Israél. Le Mikdash Me-

lech explique que Mal'hout est d’abord rectifiée, puis
Israél.

Zohar, Tetzaveh 13:111-14:11817°p:7*>-X>p:2"> 718N ,1717 120
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