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Explication de ce qui précede.
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Pour comprendre I’explication des éléments a propos de [le verset] « Celui qui s’éléve pour siéger»,

etc., il faut d’abord poser deux préliminaires. La premieére est ce qui est écrit dans le Pardes : la

raison pour laquelle nous pouvons extraire de I’huile de toutes choses,
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comme on le fait dans la préparation des remeédes. C’est parce que «Tu les as tous faits avec sages-
se» que le niveau de 'Hokhma (sagesse) est revétu dans toutes les choses ; et c’est 1a le niveau de
I’huile, qui est le niveau de 'Hokhma,
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comme il est écrit dans le Zohar, que le vin est Bina (compréhension) et I’huile, 'Hokhma. C’est

pourquoi il est écrit : «une femme sage de Tekoa», car « Tekoa est la premiére pour I’huile ».
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Or, I'huile de choix et 1'huile d'onction se trouvent dans la 'Hokhma (sagesse) de sainteté, au sein

des dix Séfirot supérieures. A leur sujet, il est dit : « Comme 1'huile de choix», etc., «la barbe d'Aha-
ron», etc.,
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comme cela est écrit dans le Zohar, [la paracha de] Vayikra et la paracha d'Emor. Mais toutes les
autres huiles proviennent de nogah (la sphére lumineuse), et dans nogah se trouve 1'aspect de la

'Hokhma qui réside dans l'intellect humain.
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La deuxieme introduction est le sens de ce qui est écrit : « et la Torah est lumiére ». En effet, le sens
de la Lumieére infinie (Or Ein Sof) est la Mal'hout (souverainete) de 1'Infini (Ein Sof), en laquelle se
trouve tout le tsimtsoum (contraction) mentionné au début du livre Etz Chaim : un tsimtsoum eut
lieu dans la lumiére, afin qu'un espace vacant et un vide se forment. Car tout cela se trouve dans la

Lumiére infinie, dans la lumiére précisément,
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[et] non dans Son essence méme ni dans Son étre méme, a D.ieu ne plaise. Le but de ce tsimtsoum
(contraction) est qu’ensuite, par le service de ’homme dans ce monde, qui vient a I’existence
grace a ce tsimtsoum, [la lumieére] soit attirée vers le bas, afin que la Mal’hout (souveraineté) de

I'Infini (Ein Sof) soit révélée comme elle I’était avant que [le monde] ne soit creéé.

555 0IRNRT 9°N0° RPW R MDA R 1070 99 DIZHET OTIP RIT IRAY 110 D

C’est-a-dire : de méme que la lumiére se trouve avant le tsimtsoum, ainsi la révélation en bas sera

exactement pareille, de sorte que le tsimtsoum ne voilera absolument rien.
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Comme il est écrit: «Je suis le premier et Je suis le dernier, et en dehors de Moi», etc. Cela signifie:
«Je suis le premier», comme [I1] était avant le tsimtsoum (contraction); et «Je suis le dernier» si-

gnifie, comme il est écrit: « Havaya seul sera exalté », etc.
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Et «en dehors de Moi» désigne la période intermédiaire, lorsque le niveau du tsimtsoum et de la
dissimulation est apparu: alors aussi, «nous n’avons pas d’autre Roi que Toi», de sorte que I’annu-
lation de soi (bitoul) se révele et qu’il n’y ait ni dissimulation ni voile. Cet influx est attiré par la
Torah.
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Et telle est la signification de «la Torah est lumiére »: elle attire le niveau de la révélation de la Lu-
miere infinie (Or Ein Sof), telle qu’elle était avant le tsimtsoum, également apres le tsimtsoum. (Et
telle est la signification de «la Michna est une reine»: I'influx de la révélation de la Mal'hout (sou-
veraineté) de I'Infini (Ein Sof), la lumiére qui se situe au-dessus du tsimtsoum.)
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Et telle est la question de Rav Yehudah: «toute son étude portait sur Nezikin», et il était dispensé
de la priere, etc. Car I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) reléve de la dissimu-
lation et du voilement,
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comme il est écrit: «Il a fait des ténébres Son voile.» Cela renvoie a I’émergence du niveau de Ké-
ter (la Couronne) ; car 'Hokhma (sagesse) est appelée lumiére, puisqu’elle reléve de la révélation,
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comme il est écrit: «le commencement de la sagesse»: le commencement de la révélation. Et Ké-

ter, qui est au-dessus de 'Hokhma et ne brille pas ni ne se révele, est appelé, de notre point de vue,

«téneébres», car il n’est pas appréhende.
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Comme il est écrit dans le Zohar, Parshas Bereishis (page 32a). (Et voyez ce qui est écrit au sujet

[du verset] «Je suis noire», etc., sur le théme de la Torah donnée sous la forme d’un feu noir sur un

feu blanc.)
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Et c’est également pour cette raison que Kéter est appelé téneébres: il voile la Lumieére infinie. Et
'Hokhma voile Kéter, qui ne brille que par I'intermédiaire de 'Hokhma; il s’ensuit que 'Hokhma

voile et dissimule Kéter.
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Et c’est pourquoi la ligne de mesure (kav hamida) est appelée botzina dekardinusa, d’apres 1’ex-
pression «blé kardenaisa» (chitei kardenaisa), qui désigne I’obscurité et la noirceur, car il doit y

avoir une mesure et une limite : «jusqu’ici s’étend le niveau de 'Hokhma (sagesse) »,
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[et] « jusqu’ici, c’est le niveau de Bina (compréhension) », etc. Tout cela est ténebres et non lu-
miere. Mais la lumiéere est le dévoilement de I’annulation de soi (bitoul), de sorte que la Lumiere

infinie (Or Ein Sof) soit en bas comme [elle est] au-dessus du tsimtsoum (contraction), etc.,
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tout comme c’est le cas devant Lui, béni soit-Il, car le tsimtsoum ne concerne que les mondes,
comme on le sait. Et cela se fait précisément par I’intermédiaire de la Torah : « Il révele les profon-

deurs issues des ténebres » ; « Des profondeurs, je T’ai appelé, Havaya. »
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Car la Torah est le niveau de 'Hokhma (sagesse), qui est attirée depuis la Mal'hout de I'Infini (Ein
Sof) (qui est le niveau du mo'ha stima'a (cerveau caché) d’Atik ; car le niveau de Kéter (la Cou-
ronne) et d’Atik est appelé la Mal'hout de I’Infini ; et, comme on le sait, le niveau de la Mal'hout

d’Adam Kadmon a donné naissance au Kéter [du Monde d’]Atsilout (Emanation)),
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et 1a repose la Lumiére infinie, béni soit-I1, selon la modalité de « Je n’ai pas changé », exactement,
car il n’y a la absolument aucun voile ni aucune dissimulation. Et comme il est écrit : « Que la lu-

miere soit » (or) : cela désigne la 'Hokhma ; et Kéter est appelé avir (air).
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Et Rav Yehudah, qui était un homme d’une trés grande envergure, pouvait attirer le bitoul supé-
rieur en étant lui-méme en état de bitoul lors du Kriat Chema ; car il n’était pas dispensé du Kriat

Chema, mais seulement de la priere.
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Et il voulut faire descendre [cela] également dans les Nezikin [dommages], le domaine des kelipot
(écorces), qui sont les quatre peres des dommages, afin que « Il engloutira la mort pour toujours »,
comme cela se produira dans les temps futurs, au moment de la résurrection des morts, lorsque
les os revivront et que la peau et la chair « se formeront sur eux », comme il est dit au sujet des os
de Yechezkel.
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[Autrement dit,] il y aura une matérialité bien réelle et, néanmoins, les justes jouiront de I’éclat de
la Chekhina (la Présence divine) sans manger ni boire, car le bitoul supérieur sera également atti-
ré vers le bas jusque dans la matérialité méme. Comme I’ont dit nos Sages, que leur mémoire soit

une bénédiction : « A ’avenir, on dira “Saint” devant les justes » ; la sainteté résidera ainsi ici-bas.
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Ainsi en était-il de la Torah de Rav Yehudah et de Rabbi Shimon bar Yochai, dont la Torah était le
métier : leur Torah relevait d’une véritable annulation de soi (bitoul) devant la Lumiére infinie (Or
Ein Sof), et ce n’étaient pas eux qui prononcaient les paroles de Torah ; c’était plutot la parole de

D.ieu qui était dans leur bouche, etc.
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Tel est le sens de «la Mishnah est une reine», comme un roi qui ordonne, etc. Car il existe le ni-

veau du serviteur, qui étudie afin de connaitre la volonté et le décret du roi, et celui du roi, qui est

lui-méme celui qui décrete, etc.
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C’est pourquoi il est dit de Moshe Rabbeinu, que la paix soit sur lui: «Et il fut roi en Yeshuruny,
etc. Il ressort de cette seconde introduction que le sens de «et la Torah est lumiére » est le suivant:
en s’adonnant a I’étude de la Torah dans I’annulation de soi (bitoul), on fait descendre le niveau
méme de la Lumiere infinie (Or Ein Sof), qui est au-dessus du tsimtsoum (contraction), afin qu’elle

se révele en bas, dans [le Monde d’|Assiya,
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comme Rav Yehudah était [occupé a] étudier dans Nezikin, afin de transformer précisément I’obs-
curité en lumiére. Et voyez ce qui est écrit dans Parshas Bereishis a propos de [ce verset]: «Sortez

etvoyez».
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Sur cette base, on comprendra en général la notion de la lampe et de la lumiere. En effet, la meche
(pesilah) est un fil sur lequel la lumiere est attirée ; et le fil évoque le tsimtsoum (contraction) de la

lumiére, car, par le tsimtsoum, seuls un kav (ligne de lumiére) et un fil furent tirés.
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Par la suite, cette ligne fut tirée pour éclairer selon une mesure et un poids ; elle est appelée la
ligne de mesure (kav hamiddah). Il existe plusieurs aspects dans cette question de la ligne de me-
sure, qui est également appelée un cordon (pesil) (comme il est écrit dans le Zohar, Pekudei, page

233a), a propos de [le verset] «et une corde de lin a la main, ainsi que le roseau a mesurer», etc. :
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«Tantot le roseau a mesurer, tantot la ligne de mesure, et c’est pourquoi une corde et un roseau»,
etc. Car le roseau a mesurer désigne la mesure du monde caché, appelé la mer ; cette mesure se

fait au moyen du roseau, qui pousse pres de I’eau.
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Et la mesure du monde réveélé, appelé terre ferme, s’effectue au moyen de la corde, etc. Quoi qu’il

en soit, le niveau de la meéche est celui de la ligne de mesure.
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Mais la lumiére suspendue a la méche est le niveau de «la Torah est lumiére » : elle est la transmis-
sion vers le bas de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), qui se situe au-dessus du tsimtsoum (contrac-

tion) et de toute mesure, comme il est écrit : «Sa mesure dépasse celle de la terre» ;
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et comme il est expliqué ailleurs, c’est la le sens des bénédictions de Yaakov [venues| précisément
par 'intermédiaire de Yitzchak : car Yitzchak est le niveau de la Guevoura (retenue) d’Atik Yomin,

racine et source de la ligne de mesure ; c’est pourquoi Yaakov fut béni par son intermédiaire.
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Car la bénédiction est : «de la rosée des cieux» — cela désigne I’Ecriture ; «et de la graisse de la
terre» — cela désigne la Mishnah ; afin que, par ce moyen, une lumiere supplémentaire soit attirée
vers le bas, en une ampleur qui dépasse toute mesure, et s’ajoute a la lumiére essentielle qui est

selon la mesure, etc.
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Et la lumiére s’attache principalement a la méche grace a la combustion de I’huile, qui est le raffi-
nement de la 'Hokhma (sagesse) de kelipas nogah [I’écorce de la clarté] — I'intellect humain —,
comme indiqué plus haut dans la premiére introduction ; c’est-a-dire lorsqu’il est absorbé dans la
lumiére qui se tient entierement dans I’annulation de soi (bitoul) devant le niveau de «et la Torah

est lumiére »].
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Nous allons maintenant en venir a I’explication du sujet, afin d’expliquer les deux sortes de

lampes. La premiére est celle dont il est écrit: «La lampe de Havaya est I’ame de ’homme»: ici,
I’ame seule est une lampe.
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Or, dans une lampe, on trouve les trois aspects mentionnés précédemment: la lumiere, la meche
et I’huile. Si tel est le cas, tout cela se trouve dans I’ame elle-méme. La seconde lampe est celle
dont il est écrit: «Car une mitsva est une lampe, et la Torah est lumiére »; elle comporte elle aussi

les trois aspects mentionnés précédemment.
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L’explication est la suivante: «La lampe de Havaya, I’Ame de I’homme », désigne ’ame divine (et

non ’Ame animale, qui doit encore étre raffinée et n’est pas appelée «lampe de Havaya», car il

n’est pas écrit «lampe d’Elokim »),
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qui n’a pas besoin de rectification (tikkun) pour elle-méme. Et elle est la meche qui fait descendre
la lumieére, c’est-a-dire I’annulation de soi (bitoul) supérieure, la Lumiere infinie (Or Ein Sof), la
Mal’hout de I'Infini (Ein Sof), ou le commencement du kav (ligne de lumiere) et du fil est revétu

dans les dix Séfirot [du Monde d’]Atsilout, source et racine de I’Ame divine.
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L’ame divine est également appelée une méche: « Yaakov est la corde de son héritage.» C’est pour-
quoi I’ame divine a le pouvoir de faire descendre la lumiére et le bitoul, jusqu’a ce que I’huile —
qui est la 'Hokhma (sagesse) de l'intellect humain, dans I’ame intellectuelle de nogah (lumines-

cence) — soit entrainée a la suite de la meéche.
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Or, ’huile qui monte le long de 1a meche est ce qui briile et se consume entierement, jusqu’a deve-
nir un feu véritable. C’est elle qui provoque le grand embrasement de la flamme, car c’est elle-
méme qui briile, jusqu’a étre véritablement transformée en quelque chose de semblable au feu —

contrairement a la meche.
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Cette force est davantage présente dans ’huile de kelipas nogah que dans I’ame divine, la meche,
parce que sa racine essentielle se trouve dans le Monde de Tohou,
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qui est tres éleve (car, dans le Tohou, il y avait une abondance de lumiére, supérieure au niveau de
la mesure du kav (ligne de lumiére) du Tikoun) ; mais, parce que les éléments étaient disposés I’'un

sous l’autre, ils se brisérent.

1Y I 199K WURD 0P 1T RN PPN X7 1RO MPYONT (o0 0 K9 28R 1100017
07 °R QTR NHY3

C’est-a-dire qu’il n’y avait pas d’inclusion mutuelle ; or, I'inclusion mutuelle est le Tikoun, dont la
lumiére se déploie selon des lignes (kavim), comme il est écrit dans I'Ilan. C’est 1a le sens de «

I’ame d’adam (I’homme) » : alef, dam (sang).

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 10

14



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 12 1?”Jn by 9989

X177 99 .10 9302 07 Pp1 wRIT AROPW 7Y 19103 10NN PIYI 022K D32 7RI 3210 07w 1
OPRR WA NWIN Nown

De méme que le sang circule et parcourt tous les membres, « leur commencement étant enfonceé
dans leur fin », au point que, pour un mal de téte, on fait une saignée au pied, etc., ainsi se fait la

descente de I’ame, I’ame divine.

D”R IR 112 RN [rorew] 0 TRYRPY WRI WHR 92INNY 1090w waN 912% 270 P RIT Pom
L0912 YA DOTIPI OTIPYAY TIPN WY WHn 1nn 00 mhynk 1no wnn

Tout cela n’a pour but que d’affiner I’ame intellectuelle, afin qu’elle se transforme véritablement

en feu d’en haut et que la Lumiere infinie (Or Ein Sof) brille véritablement en elle, comme en haut.

Car le Tikkun lui-méme est issu du Tohu : Berudim est formé a partir des Akudim [et] des

Nekudim.

X7 1w m9°nD R a0 vkl m9°nDn ROY n’p'?x wal ROOW ARwIn 1 *°N2 X1 DRN
2971313 119PY 21031 KA IR WY MY .NP9own W M

Et ceci est le niveau de la lampe de I’ame : I’ame divine est la meéche, car la meche est I’essence
méme de la lampe, et I’huile est le raffinement de I’Ame intellectuelle. De la se forme la lumiere,

qui est le bitoul supérieur, etc., comme mentionné plus haut.

YR AWYIW KIT RITW RPIT 7AWA 11990 7Y qwniw 71 0 LK Owa 1 21030 paw ayun 1am
125097 ”RWN .7123 IR

A présent, [quant a] la raison pour laquelle cette annulation de soi (bitoul) est appelée «lumiére »,
et aussi pourquoi elle est amenée précisément par la combustion de I’huile, car c’est ’huile qui

devient feu et lumiére entiére, ce qui n’est pas le cas de la meche:

AN ORI WA 2301 RITW TR XNP0H 92

Il a déja éte dit que cela tient au fait que sa racine se trouve dans le Monde du Tohou.

MAART DARA JARD% 72AR ™02 °2 W0 PR .KR2IW °NI1T2 AIR2NDT DY RIT 1PAPT IR0 R
210 WA NAW MMPOW 292 N2 ROW AR

Mais I’explication de la question s’appuie sur ce qui est expliqué en de nombreux endroits: il
existe deux niveaux d’amour et de crainte. Le premier est I’amour et la crainte limités par la me-

sure de la compréhension de I’ame, etc.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 11

15

16



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 12 1?”Jn by TIR2

RO .10 NAWT2 NRY WOIT DN WK 2TON 19y Mgy IR [n20 mamxnl PART RIT M
Iy Lqwel 592 21 ONWRAT PN LMwa mnbwn 59% %P1 Y2102 NANANAN °N2n RN
1A 77y 8] 37”55 [17v 132 ¥7°22 AW IN 5w [897) manx] AP20R [700] 00

Le second est le grand amour et la crainte immense, au-dela de ce que ’Ame peut supporter dans
sa comprehension, etc. ; il provient de la meéditation sur la lumiére qui entoure tous les mondes
(sovev kol almin), laquelle entoure tous les mondes de maniére égale. Le premier niveau est appe-
1é «de toute ton ame». C’est ainsi que se manifestaient ’amour et la crainte de I’Ame dans le Gan

Eden [le Jardin d’Eden], selon la mesure de [sa] compréhension.

TV UMIZYT IR TAART 999n 257 995 PPRY 13°°7 .P123 92 D TRN %3 TR ©93 °p1 nawm
%P1 IR A ey

Le second est appelé «de toute ta force (me’odecha)». Car me’od signifie «sans limite»: le récep-
tacle du cceur ne peut contenir ’amour et la crainte immenses, si bien qu’ils deviennent un niveau

de lumiere enveloppante (Or Makif).
(179 73] 7R TIAWIT IR NT°7° N°9oN 100 MY L9900 DY 9000 D .7%n° RPN 121wn N2

9787 993 °12% RAnNw *Toa YR

Et c’est la le niveau de la techouva (retour) «avec une force supérieure»: «supérieure » signifie au-

dela du réceptacle. C’est pour cela que la lumiére de ’ame descendit du Gan Eden [le Jardin
d’Eden] dans ce monde : afin que I’ame parvienne au niveau de «avec tout ton me’od ».

[M10 Pr K] OPRIN Pwnn 7y D123 993w 1 [mxan manx] IR Y 0D 1MIva P27 1R A2WwWhAw

DIXNARAN 7YY 123 2520

Car la techouva n’est [possible] que dans ce monde; par cet amour et cette crainte sans limite, on
fait ainsi descendre la Lumiere infinie (Or Ein Sof), sans limite, qui est au-dessus du tsimtsoum

(contraction);

R YW 7197 1991 10 [xan o] 37MY K121 77102 .0I3NE 7Y 10w 17 0PI [y 1l YU3 URWN
212 1wna

tandis que Gan Eden est appelé «le rayonnement de la Chekhina (la Présence divine)», [qui vient]
par le tsimtsoum: «Le monde futur a été créé avec la lettre yud», etc. C’est pourquoi « Mieux vaut

une heure de techouvav, etc.
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Or, ce niveau du grand amour de me’od (de I’« au-dela de toute mesure ») est appelé Or Chozer (lu-
miere de retour). S’il est appelé « lumiére », c’est parce que nous constatons la difféerence entre le
feu et la lumiere, d’une part, et I’eau, d’autre part : a partir d’un feu, on peut en allumer un autre,
sans fin ni limite,

.29 0¥ 1R ANWOwI 170M° IR 195° 11377 0% 171 [voxw] PDRY DNYEWND 9123 WO 03 I7RYN
contrairement a I’eau, dont I’apport est limité : méme s’il y en a beaucoup, elle peut s’épuiser ou
diminuer lorsqu’une foule nombreuse en boit.

a9y 595 199 1070 RDW 7Y 1372 13 P97 19917 TAR 91 IR [1ooxw] PORY WRI OPRYN

Il n’en va pas ainsi du feu : avec la flamme d’une seule lampe, on peut allumer une lampe a partir
d’une autre, et ainsi de suite, sans qu’il s’épuise jamais.

771 AR 00T M (133 bya / ;1anvoya) Y RIT 07T O%Y IR Pz?ﬂ;'l WRAW [°n %y nxw] D”YRW REN1

DAY 0°n3 ”Rwn 0% 7957w 92 115 91 15°wnn? 1931w I 9231 °nva 1o Pna 1w

npirebila

Il en ressort que, bien que le feu qui briile soit en lui-méme une chose limitée, comme I’eau, il

posseéde néanmoins un aspect de puissance illimitée : on peut le transmettre d’une lampe a I’autre

sans qu’il s’épuise jamais ; il n’en va pas ainsi de ’eau, qui est limitée.

x123w] Y723 DTIP 172 SN°IW XD 77U IR 90 RIT A99IR YR PRI RPIT WRD 17apn Pwnl 199
L1yt ammes] PPN YA R RNPY TIRT P RO OWRanw 002 191 [awn

C’est pourquoi le Saint béni soit-1l est précisément comparé au feu, comme il est écrit : « Il est un
feu qui consume » ; car « Moi, Havayah, Je n’ai pas changé », que ce soit avant la création du
monde ou apres, etc., puisque ce qui est attiré n’est qu’un simple rayonnement, qui n’affecte pas

Son essence et Son étre.
nwyIw 0% J”RWn .Yp b °R '[37?1 TWRAT 732 70171 119K 31 A P’b‘T?ﬁﬁW WRT Swno o

Mownn %1392 "M% 0°93 1°7° 97y 13 110N

C’est comme I’analogie du feu : celui qui allume une lampe a partir d’'une autre ne diminue pas la
premiére lampe, et le feu ne connait donc pas de limite. Il n’en va pas ainsi de I’eau, dont la quan-

tité diminue, etc. ; elle sera donc entiérement épuisée par de nombreux puisages,
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tandis que le feu ne s’épuise pas, méme si I’on allume de nombreuses lampes a partir de lui, car il
ne s’y produit absolument aucune diminution ; seul [quelque chose] se transmet a la maniere

d’une lueur.

1307 1O B WRN (5123 5y / 21as chyal A9 RITW o vy AxT) BPYRT MWAT R T W 27y 1Im
T9YRD D123 953 1177 TRM DT LTRR 9927 2R 17232 DWHIT 12317 19 m0] D711 9123 993 1ownn
DI 995 NPaAn

Or, a partir de cette parabole du feu matériel — bien qu’il soit véritablement limité, il en résulte
néanmoins un influx sans limite — on comprendra de méme ce qu’elle illustre au sujet de I’amour
de «de toute ta force (me’odecha)». Car me’od signifie sans limite, au-dela des limites du récep-
tacle de I’ame.

9 TR 9D WRn PR 9123 9930 [mxam nanx] VIR RO (i ann] 277 PPRT 907 1211 ORTY MM
59w 9297 NN NI ROIW TI00 ROR LWHN 9123 092 [axen mamx] IR 7000 DIRAY N
0TRAY M

Il est certainement clair pour tous que cela ne signifie pas qu'il s'agisse d'un amour et d'une
crainte véritablement sans limite ni fin ; car comment pourrait-il se trouver chez un étre humain
un amour et une crainte réellement sans limite ? L'intention est plutot qu'ils dépassent les limites

des réceptacles de l'intellect et des attributs émotionnels (midot) chez une personne.

19X 0°997 TN1° 77N RO XD 19102 31 [7xm manx] VPR 9922791 $997% 19K 09952 11D 1RY

Car ces réceptacles n'ont pas le pouvoir de contenir cet amour et cette crainte ni d'en fixer les li-

mites ; au contraire, cet amour et cette crainte dépassent ces réceptacles.

R°7 NAR2 DR 9123 99327 TR N 7127 727K P2 90w 95 2235 5D 0w TRN TIRM 952 °p1 197
R Alb )

C'est pourquoi on 1'appelle «de toute ta me’od», ta me’od : c'est-a-dire que, par rapport a ton re-

ceptacle, ce grand amour est qualifié de me’od et d'illimité ; mais, en vérite, il est limite.
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Néanmoins, puisque, pour I'homme, il s'agit de 1'aspect «de tout ton me’od [ta force]» et de 1'as-

pect «d'une force supérieure », cet amour fait réellement descendre la Lumiére infinie (Or Ein Sof),

béni soit-11, qui est au-dessus du tsimtsoum (contraction) et est véritablement sans limite.

5*Y WO DWw 5931 9123 N1 NS 1 9123 NPYA DXY TR T (727 nanx] AR NI OY RRNI
Wnn (10 px 1k DPRIR 1170717 Whn 9123 992 man 1ownn nhyn

Il s'ensuit que, bien que cet amour intense soit en lui-méme limité, néanmoins, puisqu'il dépasse

les limites et le réceptacle de 1'ame, il fait donc descendre la Lumiére infinie elle-méme depuis le

niveau de ce qui est réellement sans limite.

Soya] Y2 RITW o 5y Ax] BPYR YR TINT P00 wnn RITY IR QWA I (727 737x] 7R {72! '{31?1
2197 0°2 97RWH D133 593 TOWNT 1R WO (5123 bya /s

C'est pourquoi cet amour intense est appelé «lumiére»: il est exactement comparable a la lumiére

et au feu ; bien que le feu soit limité, il en émane un influx sans limite, contrairement a 1'eau, etc.

B3 55212 RITW 0% NOWHRIT AR N2 DY TTRM™ 902 wR "W DR NOYR 1210 TN

De méme, on comprendra la supériorité de I'amour des «éclairs de feu», «de tout ton me’od», sur
le niveau de I'amour qui s'écoule comme 1'eau, lequel est I'aspect «de toute ton ame ».

»M2% RN IRY [renman wan] 277110 7332 "NIY22NN 29 RPIT 7R3 NI T (729 7amx] 920K 713
7°n° R9°Ma 72wn

Or, ce grand amour vient a se former dans I’Ame précisément lorsqu’elle s’investit dans le corps et
I’ame animale, car c’est alors qu’elle peut atteindre le niveau de la techouva (retour), «avec une

force supérieure» ;

219 WD DAY 793 9931 9123 2123 1177 7132 1NIw2PNT TP (repbx wain] XTI NAAR YRR
77T 1 2°ND 191 DEY2 D231 927 19O NDnY 90N [nopoxn waam] RPN P 197

tandis qu’avant son investissement dans le corps, I’amour de I’ame divine relevait de la limite et
du réceptacle, selon la capacité de compréhension de I’Ame, etc. C’est pourquoi I’Ame divine est
appelée une meéche : la méche est par essence une chose limitée, comme un fil et une ligne de

mesure.
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Mais, lorsqu’elle s’investit dans I’ame animale, I’huile issue du raffinement de I’ame intellectuelle,
qui provient de Nogah [la luminosité] et dont la racine se trouve dans le Monde du Tohu, est attirée
a la suite de la meche de ’ame divine ; c’est précisément ainsi que I’huile se transforme en
lumiére,
MOMRMT XNNORT 7T 27 1997 900N N 11”7;7 510 qIRNM 5937 [M29 manx] 90K °N2 RXIOY
10y
c’est-a-dire le niveau du grand amour de «de toute ta force (me’odekha)», et d’un bitoul supérieur,
au-dela du réceptacle, comme chez Rav Yehudah, sur qui reposait la crainte de son Maitre.
1WAV 73 n2°opT] I”PT N17°200 WA IR RIAY (o0 x] IR QWA T (737 nanx] 970K P TD‘?
RIT 22N [0 pr k] OPRIR TOAR 719YR21 97AR @RI Y0 ROX 9715 DOTIP1 [momipyn] PTIPYR
SN 190 N2

C’est pourquoi ce grand amour est appelé Or 'Hozer (lumiére de retour), car c’est une lumiére qui
provient du raffinement de la kelipa de Nogah, dont la racine se trouve dans Akudim [et] Nekudim,
comme mentionné plus haut ; mais, par ce biais, la Lumiére infinie elle-méme (Or Ein Sof) est en-

suite attirée d’en haut vers le bas, et c’est 1a le niveau de «et la Torah est lumiére ».

LR RT% 912 KDY 7900 [paxn oy] 7179 KD 23 719872 K92 7AW 1R IR 70037 932102 RIT (7059 10

Et tout cela reléve du niveau de la lampe de I’ame. Mais il n’y a pas d’ame sans mitsva, car «un

homme ignorant n’est pas pieux, et un rustre ne craint pas le péché».

A% PR 71790 9978R 71790 ROX 99 1R I0IRT P2 05 0195 19K TRl K92 mZn on

De méme, une mitsva sans ame n’est rien, car «celui qui dit: “Je n’ai que la Torah”, n’a méme pas

la Torah ».

12509 13991 91 RO MIZRAW 7131 9190 1Py .O°w 03 NPAR IR 107

Il faut donc les deux. Il s'agit de ceci : dans « une mitsva est une lampe », la mitsva est la lampe,

c'est-a-dire la meche.
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Et I'explication est que les choses au moyen desquelles la mitsva est accomplie proviennent elles

aussi du Monde de Tohou. Mais la mitsva est également un niveau de [lumiéere] englobante (makif),
car I'accomplissement de la mitsva fait descendre un makif supérieur.

DR napm NwabnY 0% MZ2 T8 "RvIT TUY NTR N19Dn T1ad) oowiab 17 Mxnn 1551

.2720 10X 172°Pn MIDYR P8 927 95 00 1My vl

C'est pourquoi les mitsvot sont des vétements et des habits royaux, afin que, grace a elles, 1'ame
soit « liée dans le faisceau de lavie » ; car [la mitsva] revét et entoure 1'ame afin de 1'élever, puisque

tout ce qui doit s'élever est entouré de toutes parts.

555 191y 17 RDW 1 10 RUP VY TART DX PPN 10D 7Y RITIDOPRT A%pn o
195 109991 573 17°2y2 9P 1RYN

Et grace a ce makif (lumiére enveloppante) qui ’entoure, il s’éléve, comme une pierre lancée au
moyen d’une fronde, etc., alors qu’il ne se serait nullement élevé par lui-méme. Inversement, en
cas de transgression également, «elle I’enveloppe », etc.

T9MN7 T AuRbn MRy 903w 937 o Y70 1900 0TIp 1°9°an nYhun ook 107
5710 TR RITW A7PR IR X1 11°9YT 1IX

C’est pourquoi nous revétons le tallis [chile de priere] et les tefillin avant la priére: comme on le
sait, pour tout ce qui doit étre élevé d’en bas, la lumiére supérieure descend d’abord; c’est la lu-

miere enveloppante (Or Makif), qui est ce qui I’éléve, comme mentionné plus haut.

7710 97RWR) TR 1011 01° 902 1°998nn 1991 PN aPYyRPY 1IR3 N°RowT WAl 99NN M
RM1° 992 119 RWARDY (27y 277)( IRTP2 NPWRI2 AT (o) Y MIWTANT RPIT 79798 RO7

Ainsi, au cours de la priére, I’ame intellectuelle se transformera en lumiére d’en haut. C’est pour-
quoi nous prions chaque jour selon le méme texte — tandis que la Torah exige précisément un re-
nouvellement ; voir le Zohar, Bereishis, dans I’'Introduction, page 12b: «la rendre féeconde chaque

jour».
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Car chaque jour, on éléve une étincelle de I’ame vitale; les «jours de nos années, en eux soixante-
dix ans» sont autant d’étincelles de ’ame vitale qu’il faut raffiner, tandis que ’ame divine est

éternelle.
»9awn wol ﬂ”537 RO M%7 97 T2 N2 1AW kbl Yy Naw m9OND M3 RO MISHT RN
[1a13 n2vopT] 3°PT [nooown]
Il en ressort que la mitsva est I’aspect de la meéche: en elle et par elle, I’huile se consume dans la
lumiére ; de méme, par la mitsva, I’ame intellectuelle de kelipa nogah (I’écorce lumineuse) s’éléve,
Of MIZNAT WA °9 7173 (710 pr k3] DPRIRD D909 [PTRI NIPMY (11 nevbpr] 7PT 199200 79PN
LR7T MR RO TN 90 ERT oA

ainsi que le parchemin des tefillin, qui reléve de kelipa nogah, et I’argent de la tsedaka, afin qu’ils
soient inclus dans la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il. Car la racine des mitsvot se trouve
dans la Mal'hout [du Monde] d’Atsilout, tandis que la Torah est I’aspect de Zeir Anpin (les attributs

émotionnels),

AR DPRT DN TY I PERT N O TNDNNA 1910 PP 28R N 7PN NIEN N 11 mm

et les mitsvot relévent de Mal'hout: «les commandements du Roi». Mais puisque «leur fin est en-

foncée dans leur commencement», la Mal'hout d'Atsilout s'éléve jusqu'a la Mal'hout méme de

I'Infini (Ein Sof).

AWyl (172 ow] 172 QWN T19°27 INRW YTIID W (710 pr 1wa] O”RIND n°oown wol Ay vy 13771
12 [voow] 70 QW

C’est pourquoi, par ce moyen, I’ame intellectuelle s’éléve jusque dans la Lumiére infinie (Or Ein

Sof) elle-méme, car il est connu qu’apres le raffinement, du Nom Ban se forme le Nom Sag, etc.

FOTIOW 11 PAM PXRT PNT A R (b mxnT] 27T ROR o0 RIT RV AR TNT 0702300 10
R7TT TN TP RIT T 07Y R O7KT 09N 19YnR (1050 970 1Y

Et voici [le sens de] HaMagbihi («Celui qui s’éléve») : le yud qui suit le hei est superflu ; mais [le
verset] veut dire que cette élévation de la Mal'hout (souveraineté) du Monde d'Atsilout
(Emanation), appelée hei, par laquelle elle s'éléve si haut, jusque dans la Mal'hout de 1'Infini (Ein

Sof), s'effectue par le yud ; et c'est le yud qui se trouve a l'intérieur du hei.
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Car la Mal'hout d'Atsilout est le niveau d'un dalet, car «dalis lah migarmah klum» : «elle n'a rien
par elle-méme » ; et par 1'effusion vers le bas de la mitsva, un yud vient se loger en elle, et ainsi elle
devient le niveau d'un hei ; et, par le yud qui est en elle, elle s'éléve dans la Lumiere infinie (Or Ein
Sof), la Mal'hout de 1'Infini.

2y qWNIN RIAW A7 71N2W 7710 57y R0 O°RT D13 ERT DI RO DOV 51P2an0 R 1

DRI 79Y X7 791121 .M [=hEivd
Etvoici le sens de HaMagbihi : 1'élévation du hei, qui est la Mal'hout d'Atsilout, dans la Mal'hout de
I'Infini s'effectue par le yud qui est a l'intérieur du hei, lequel est attiré vers le bas par 1'accomplis-
sement de la mitsva. C'est en lui et par lui que s'accomplit cette élévation.
ANMRPT RIW "KM 10 QW 911 *°02 (12 7wy mi0) 27°Y0 27977) M1°1°0 A2 (205w nn0n Hy] WPNREY 71T IR
thE
[Et I'explication de cela suit ce qui est écrit dans le Zohar, parachat Vayechi (fin de la page 232b),
au sujet du sens de «Que le Nom soit», etc. : « Pourquoi est-il dit yehi (“qu’il soit”) ?
WPRT NP7 K1 TY 770 91°KRT 1AARPT 0°N0 1°RT RSP ANR RITIN RNIDWHRT K1 70 KOX
ARDY 77197 R11I0 IRAN TP
Mais yehi est le mystére de 1'effusion depuis ce lieu supérieur caché dont nous avons parlé, qui est
yud-hei, jusqu'au mysteére de 1'alliance, qui est le yud inférieur, semblable au yud supérieur ;
0" PNR KT 79131 IRNN RIT Y 17770 557 R7PAYA RNIDWART K17 7 T2 7°321 REI0D KM
3w 13 73] 97OY 119 Y27 917 [anx nxT no] R”TI NPWRD2T RTAY 55
le commencement comme la fin. Et c'est pourquoi yehi est le mystére de 1'effusion depuis le plus
caché de tous les cachés jusqu'au niveau le plus bas ; et par cette parole, toute 1'ceuvre de la Creéa-
tion fut établie, comme il est dit : “Qu'il y ait un firmament”, etc. » Fin de citation.
M2 RO T P ARIAAW (702 anon] 2”0 Q7 77° %2 RIT P (27y v07) NPWRA2 12 770)
723

Et il en est de méme dans le Zohar, Bereishis (page 16b). L'explication est que yud-hei désigne
'Hokhma (sagesse) et Bina (compréhension) : 'Hokhma est appelée yud, car elle est le niveau d'un

point.
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Cela tient au fait que «le commencement de la sagesse » signifie le commencement du dévoilement

depuis 1'Infini, béni soit-1I1 ; et le commencement du dévoilement ne peut étre que le niveau d'un

point, afin qu'ils puissent supporter et contenir [cela], comme une source, qui est petite au début

de son jaillissement depuis sa source et qui, ensuite seulement, en s'en éloignant, s'élargit et de-

vient un fleuve.

X317 17797 12 RO 0”R% ANy 1219 R°AW 7rInn 53R 91737 M2 P02 RO TNWRD TN
210212 973 1M TP PA

Et c’est la le premier hé, qui est I’aspect des «vastes étendues du fleuve » ; mais 'Hokhma (sagesse),
plus proche de I'Infini (Ein Sof) et qui est I’aspect de la source, n’est qu’un point. C’est également

I’aspect de I’annulation de soi (bitoul).

QW °7 AW 13 RO Y7927 210 RPDANRT RPDY ROOW OXRT 9 029 7OWHRT 97K DUIws 1M
ST717 912 973 RITY RPT T10° 279 AT 1OWRT 1A 109D M1PAn RITw RPYT

Or, lorsqu'ensuite il faut effectuer une descente jusqu'au niveau de Mal'hout de [le Monde d'|Atsi-
lout, qui est le monde révélé, la source des [mondes de| Béria, Yetsira et Assiya, et qui est le niveau
du « Nom Havaya » — « Nom » précisément, car il est la révélation a autrui —, cette descente s'ef-

fectue par le Yessod (fondement) de Zeir Anpin, qui est lui aussi le niveau d'un youd.
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Et voila ce qu’est «le yud inférieur, le mystére de I’alliance». Et c’est aussi «Que le Nom Havaya

soit béni», etc.: pour que se révele le niveau de Mal'hout, appelé « Nom », il faut yehi: 'Hokhma et
Bina dans Yessod.
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Et, selon les écrits de I’Arizal, c’est parce que le Yessod d’Abba se termine dans le Yessod de Zeir
Anpin. Il s’ensuit que le niveau du yud supérieur, qui est Abba lui-méme, brille dans le Yessod de

Zeir Anpin.
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C’est pourquoi le Yessod de Zeir Anpin est également appelé yud. Et c’est aussi ce qui explique le
yud ajouté au nom de Pinchas, fils d’Elazar le Kohen, parce qu’il s’est montré zélé au sujet de I’at-
teinte portée a I’alliance,
D [1%n wrpn] B7PRA 00D RDT 179K 1Y) (02 17977 279 170071 279 27°7T) DD 571 T whd
w”y °1° D2 (27777 (°n”
comme il est écrit dans le Zohar, au début de la paracha Pinchas (pages 213b et 215b, ainsi que
236b). (Et cela constitue une preuve contre I’explication du Mikdash Melech, dans la paracha
Vayechi) (page 232) quant au sens de yehi; voir la-bas.
RIAN T10° *°M2 R [27y ow] 279 QWT TIAR 7 %1990 DY 771 RIAW (Mot 7ws 2703 1227772 070N
$(27np7) (%27 ®ATR2] TR YT 1D

Et voyez la, dans le Ramaz, qu’il s’agit du yud de la forme développée du hei final du Nom Av, qui

correspond au niveau du Yessod d’Abba, etc. Et voyez I’Idra Rabba (page 142).

LJIYORW WM 1A N TN NOWR NYWANM FURITY 0ORIT 1ARY 119 XIT 09377 IR0
L’explication de la chose est la suivante : nous voyons que la vue s’étend et pénétre plus bas que le
sens de I'ouie.
012N R? DIX 17721 Pw AT PP ymIww AT P N2 TY PI vwann AR YnRwn winw
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Car le sens de I’ouie ne s’étend que jusqu’au niveau de la voix et de la parole : on entend la voix et
la parole de son semblable, mais on ne saisit pas I’action physique par le sens de ’ouie ; en re-

vanche, par la vue, on saisit et on percoit ’action physique.

3927 °1an APyn ROW LATYA 219V DONONT P 10 100 PNan Awaw 1ORINY °097 13°m
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Cela signifie que, puisque la vision prend racine dans le niveau de 'Hokhma (sagesse), comme le
montre le fait que les Sages sont appelés «les yeux de I’assemblée », et que ce niveau est supérieur

a celui de Bina (compréhension), ou prend racine I’ouie, elle descend donc plus bas.
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Il n’en va pas de méme de la faculté de I’ouie, qui procede de Bina: elle ne peut descendre aussi
bas. Car ce qui est plus éleve peut s’abaisser encore plus bas.

R T10° 7Y Wn1 RIAX TI0° 2AR .RP1T (o> 7 mxaa) 97132 @RI 1KY 102 0°°N0N RIAOR T10% 199

M2 RIAR TI0° 7Y R”D NP2 KUK T 790N PIRIW [owy] DO M2 3T RPIT [(moe 1A iy 973 9D

2121 11°R9

C’est pourquoi le Yessod d’Imma s’achéve au niveau de la poitrine et ne s’étend pas jusqu’a Net-
sa'h, Hod et Yessod du Zeir Anpin; en revanche, le Yessod d’Abba descend jusqu’au Yessod du Zeir
Anpin. Car Netsa'h, Hod et Yessod du Zeir Anpin sont le niveau d’Assiya (Action) au sein d’Atsilout,

et cette descente ne peut s’effectuer que par le Yessod d’Abba, le niveau de la vision, etc.

Y 9”3 RIT PXRAW [7-wy] WY 97 P DW *PAN PN Na3 YW NP 110 Ow n° Iy 1 34
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Tel est le sens de «Que le Nom soit», etc.: pour que I'influence atteigne le niveau de Mal'hout (sou-

veraineté), appelé «Nom» et également Assiya (Action) au sein du Monde d’Atsilout (Emanation),

elle doit aussi passer précisément par un youd, qui est le Yessod (fondement) de Zeir Anpin (les at-

tributs émotionnels), ou brille le Yessod d’Abba.

P2 pon] A1 12 Ty 190 .02y 710 2278 10T CIWA T (n021 nnon] 270 O 170 010 2D 9N
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Tel est le sens de yehi: le youd-hé deésigne 'Hokhma (sagesse) et Bina (compréhension), et le se-
cond youd est «le juste, fondement du monde». Voir aussi le Zohar, partie 3 (page 236b), au sujet

de ce niveau de ce youd.

S D7D WY IR L7010 90T T 21903 NDapn thnnws mam 35

Or, lorsque Mal'hout (souveraineté) recoit cette révelation du niveau du youd, elle devient alors un

hei a partir d'un dalet.
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On comprend donc aussi, dans cette perspective, le sens de HaMagbihi : I'ascension de Mal'hout

dans la Mal'hout de 1'Infini (Ein Sof) s'effectue également par le youd a l'intérieur du hei, qui est le

rayonnement attiré vers elle depuis la Lumieére infinie (Or Ein Sof) ; et, comme cela a été expliqué

plus haut, toute ascension est précédée d'un influx venant d'en haut.

B 112 wrnd 1IN 'nn’? qwnin 79°ND °na A mIsnn oy WY 7 NAY AT T71° N2 73
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Or, ce niveau du youd a l'intérieur du hei, attiré vers le bas par la mitsva, est I'aspect de 1a meche
introduite dans la lampe, comme il est écrit dans le Zohar, Parshas Pinchas (page 219a), et dans le
Mikdash Melech : « Une fois que la meche est unie », etc.

219 19197 1710 ART 27V 1% 277 M0V LA R hy) Y 1D 0y It 1ownn 2

Et c'est par cet influx que Mal'hout recoit la force de s'élever jusqu'a sa racine. Voyez le Zohar, au

début de Parshas Tzav, a propos de [le verset] «Telle est la loi de 1'offrande consumeée par le feu»,
etc.

ow] 172 DY D79y A2ynbw 1M N°POwn w1 APYN 911 1P°ND Na KO MIHAY 212310 D 1N
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Et tel est le sens de HaMagbihi : la mitsva est 1'aspect d'une meéche et d'une lampe qui éléve 1'ame
intellectuelle, tout comme, plus haut, 1'ascension du Nom Ban s'effectue par le youd de [le Nom]
Av, attiré vers le bas par la mitsva, comme il a été dit précédemment.

JIR7TWRY T R 1PAY3 108085 007 1O B2y 1Ow 2 v

Voyez aussi ce qui est écrit dans la paracha de Shelach a propos [du verset] «Et cela sera pour vous

comme tsitsit», au sujet du feu du yud et du feu du hei.
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Le sens de lashaves («s’asseoir») est que cette ascension de la Mal'hout du Monde d’Atsilout (Ema-
nation) dans la Mal'hout de I'Infini (Ein Sof) a pour but d’attirer vers le bas la lumiere et la force vi-
tale, afin que le niveau de Mal'hout advienne dans la position assise : « Havaya s’assit en roi pour

toujours. »

.7253 717 N°2 MDD RDR 77193 12°W° 1R 9 NNX 212 937 1950 12000 0D

Car l’assise et la royauté relévent toutes deux d’un seul et méme niveau, puisque «nul ne s’assoit

dans la cour du Temple, si ce n’est les rois de la maison de David seuls. »

.0%INR 132 729w 77977 RO 12000 D 2WIR IR AR (79735 03t 1eman 1nk] PR 19
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De méme, nos Sages, de mémoire bénie, ont dit qu’a propos d’une femme, on emploie le terme
mochav (position assise) ; car s’asseoir exprime une descente et un abaissement, dans 1’aspect de
I’arriere (a'horayim). De méme, les téfilines de la main, qui relévent de Mal'hout (souveraineté),

sont [mises| pendant que I’on est assis.
" N2W? "2 7D (1 v meil PPN LDV T IV M [ bl 2" 19EN NYIZIAR MM
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Et le youd qui se trouve sur la laniére des téfilines de la main reléve de la question du youd men-
tionné plus haut. On peut encore dire que le sens de hamagbihi lachévet est le suivant : «le roi se

tient debout sur I’estrade, et Augustus est assis».
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Le sens d’Augustus est le Roi des rois. C’est-a-dire que, lorsque Mal'hout recoit de la Mal'hout de
I’Ein Sof le niveau du Roi des rois des rois, c’est a ce propos que nos Sages, de mémoire bénie, ont
dit dans la parabole : «<Augustus est assis», etc.
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Et c’est « HaMagbihi» [celui qui éleve], précisément «lashaves» [pour siéger] : par I’élévation men-
tionnée plus haut, advient le niveau de «Havaya s’assit en roi pour toujours», etc. Et cette assise
est telle que «ses pieds» ne «descendront» pas, etc.

2199937 2T PR A PN 1R 17950 7102an DaAR 1913 900wn RDOT By 2w 0D

Car celui qui est assis sur un trone abaisse son corps, mais éléve ses pieds au-dessus du sol ; et

c’est cela : «la terre est mon marchepied», etc.
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[12 Pyaw m7n] B”Y2WIN YR .[2no2w mn] D”2WIN 0w O”RT Hmn [770 P& 718] O”NIR

L’explication de ces choses est exposée ailleurs, a propos de [le verset] «Alors il chanta» (Az
Yashir). Puis vient «Qui s’abaisse pour regarder» (HaMashpili lir'os): c’est le niveau de «et la To-
rah est lumiére», et c’est la descente de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) depuis la Mal’hout (souve-
raineté) de I'Infini (Ein Sof), «dans les cieux »: la Torah écrite ; «et sur la terre » : 1a Torah orale.
ﬂ’?:??ﬁ [19 yaw 770 B”YAWIN T2 .0 ANWN D°AwH piu]a 2R i ale M aialivfa) J'IL):!P?J TART 1107
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Car de méme que la terre recoit des cieux, comme il est écrit: «elle boit I’eau de la pluie des

cieux», de méme la Torah orale recoit de la Torah écrite, comme nous disons: «D’ou ces choses

[sont-elles connues] ? Car le verset dit...»
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Lir’os («voir») signifie lera’os («étre vu»); c’est-a-dire qu’il y ait une révélation de la Lumiére infi-
nie elle-méme «dans les cieux et sur la terre», qui sont la Torah écrite et la Torah orale, la parole
de D.ieu, au-dessus de la révelation du niveau de la lumiere de I’amour provenant de I’ame divine,

qui est elle aussi appelée lumiere, comme mentionné plus haut.
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Mais cela est tiré uniquement du niveau de I’audition et de la contemplation, comme il est écrit:

« Ecoute, Israél... Tu aimeras... et de toute ta force.»
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Mais le niveau de «et la Torah est lumieére » est celui de HaMashpili lir’os: c’est-a-dire lera’os, sous

la forme d’une vision et d’une réveélation véritables: «ils verront ceil a ceil», etc.
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