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Explication de ce qui précede

Iy a deux lampes : I’ame et la mitsva. Dans chacune, une meche
mesurée attire une huile enracinée dans Tohu, dans l’intellect
humain et dans les réalités matérielles de ce monde ; la
combustion de cette huile devient un amour et une élévation qui
dépassent toute mesure. Cette eélévation d’en bas fait descendre
«la Torah est lumiere », 1a Lumiere infinie (Or Ein Sof), qui se

trouve au-dessus du tsimtsoum et se révele dans ce monde.
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L’IDEE CENTRALE

Il y a deux lampes : I’ame et la mitsva. Dans chacune, une meche mesureée attire
une huile enracinée dans Tohu, dans l’intellect humain et dans les réalités mate-
rielles de ce monde ; la combustion de cette huile devient un amour et une éléva-
tion qui dépassent toute mesure. Cette elévation d’en bas fait descendre «la Torah
est lumiére », la Lumieére infinie (Or Ein Sof), qui se trouve au-dessus du tsimtsoum

et se revele dans ce monde.

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 «Qui s’éléve pour siéger, qui s’abaisse pour voir». Il pose
deux introductions. L’huile, qui peut étre extraite de toute chose, représente la 'Hokhma (sagesse) ca-
chée dans toutes les choses, et I'huile ordinaire représente I’intellect humain du domaine de noga [lu-
minescence]. Le tsimtsoum a caché la Lumiére infinie afin que le service de I’homme, avant tout
I’étude de la Torah dans ’annulation de soi (bitoul), révéle cette lumiére ici-bas telle qu’elle était avant
la création, comme Rav Yehudah cherchait a le faire méme dans Nezikin. Le maamar décrit ensuite
deux lampes. Dans la lampe de I’Ame, I’ame divine est la méche, une ligne mesurée, et I'intellect raffi-
né est I’huile ; enracinée dans Tohu, cette huile devient ’amour «avec tout ton me’od [ta force]», que
seule une ame dans un corps peut atteindre. Comme le feu, cet amour se communique lui-méme sans
limite, et ¢’est pourquoi on I’appelle lumiére. Dans la lampe de la mitsva, la mitsva est la méche et une
lumiére enveloppante qui éléve I’Ame et les objets matériels des mitsvot. Le youd supplémentaire de
HaMagbihi est le youd que la mitsva fait pénétrer dans Mal'hout, I’élevant ainsi jusqu’a sa source ; Ha-

Mashpili lir'os désigne la révélation de la Torah, aussi claire que lavue.

PLAN

1 L’huile est sagesse -3
Premiére introduction : on peut extraire de ’huile de toute chose parce que la 'Hokhma est revétue dans
toutes les choses ; ’huile sainte provient de la 'Hokhma supérieure, tandis que toute autre huile provient
de noga, I’intellect humain.

2 «La Torah est lumiére » 14-10

Deuxiéme introduction : le tsimtsoum dans la Mal'hout de I’Infini (Ein Sof) existe afin que I’étude de la To-
rah dans le bitoul réveéle ici-bas la lumiére d’avant le tsimtsoum, méme dans Nezikin, comme le faisait
Rav Yehudah.
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3 La lampe en général

1M1-12

La meéche est la ligne de mesure tracée apres le tsimtsoum ; la lumiére qui s’y trouve est la lumiére de la

Torah, au-dela de toute mesure, qui s’y attache par la combustion de I’huile.

4 La lampe de I’Ame

113-15

L’ame divine est la méche et ’ame intellectuelle de noga est I’huile ; enracinée dans Tohu, I’huile devient

feu, et Tikkun est construit a partir de Tohu.

5 Pourquoi I’appelle-t-on lumiére ?

116-24

L’amour qui dépasse les réceptacles de I’ame, «avec tout ton me’od [ta force] », accessible seulement par

le corps, se communique lui-méme sans limite comme le feu ; c’est Or Chozer (lumiére de retour), qui

fait descendre «la Torah est lumiére ».

6 La lampe de la mitsva

125-28

L’ame et la mitsva ont besoin I'une de ’autre ; la mitsva est la méche et une lumiére enveloppante qui

éléve I’ame intellectuelle et les objets matériels des mitsvot jusqu’a la Lumiére infinie.

7 Le youd de HaMagbihi

129-35

Le youd supplémentaire est le youd que la mitsva fait pénétrer dans Mal'hout, transformant le dalet en

hé et I’élevant ; le yehi du Zohar et le Yessod d’Abba expliquent ce youd inférieur.

8 Lashaves : siéger en roi

136-38

L’élévation établit Mal'hout dans la posture assise, celle des rois : le corps abaissé, les pieds élevés au-

dessus de la terre.

9 HaMashpili lir’os

La seconde moitié du verset est «la Torah est lumiére» :

139

la Lumiére infinie se révéle dans la Torah écrite et

la Torah orale aussi clairement qu’a lavue, au-dela de I’'amour qui vient de I’écoute.

NOTIONS CLES

Tsimtsoum (contraction) 01212

La dissimulation de la Lumiére infinie dans la Mal'hout de
I’Infini, laissant un espace vacant pour les mondes. Elle ne
concerne que la lumiére et n’existe que du point de vue
des mondes ; son but est que le service de ’homme révele
ici-bas la lumiére telle qu’elle était auparavant.

Bitoul (annulation de soi) "2

Le fait d’étre annulé devant D.ieu. Le bitoul révélé est ce
que le maamar appelle «lumiére» : la Lumiére infinie preé-
sente ici-bas telle qu’elle est en haut.

Ligne de mesure (kav hamiddah) 17n7p

La fine ligne de lumiére tracée aprées le tsimtsoum, qui
dispense une lumiére mesurée. Elle est la méche de la
lampe et ’amour mesuré de ’dme divine ; le Zohar ’ap-
pelle botzina dekardinusa [la lampe de I’obscurité].
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Kelipa de noga 7311 no"%p
Le domaine «lumineux», qui n’est ni entiéerement saint ni
entiéerement mauvais, d’ou proviennent ’intellect humain
et les objets matériels. Il constitue I’huile de la lampe, et sa
racine se trouve dans Tohu.

Tohu et Tikkun 77PN 370

Tohu possédait une lumiére abondante dans des récep-
tacles qui se tenaient seuls, I’'un en dessous de ’autre, et
se brisérent ; dans Tikkun, la lumiére est attirée selon une
mesure le long de lignes, avec une inclusion mutuelle.
Tikkun est construit a partir de Tohu lui-méme.



«Avec tout ton me’od» 7781 932

Un amour et une crainte qui dépassent les réceptacles de
I’ame, illimités par rapport a la personne bien qu’ils
soient eux-mémes limités. On les atteint par la techouva
en ce monde, et ils font descendre la Lumieére infinie véri-
tablement illimitée.

Or Chozer (lumiére de retour) 7117 X
Une lumiére qui s’éléve d’en bas, issue du raffinement de
la kelipa de noga : le grand amour du me’od, qui a son

tour fait descendre la Lumiére infinie.
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Or Makif (lumiére enveloppante) 7°pn 91K

Une lumieére trop grande pour étre contenue a l'intérieur
et qui enveloppe ce qu’elle éléve. Les mitsvot la font des-
cendre comme un vétement autour de ’ame.

Le youd a I'intérieur du hé x”n77mnaw v

Mal'hout seule est un dalet, «qui n’a rien en propre» ; la
mitsva y fait pénétrer un youd, le transformant en hé et
I’élevant jusqu’a la Mal'hout de I'Infini. C’est le youd sup-
plémentaire de HaMagbihi.
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SECTION 1 - 11-3

L’huile est sagesse

"By By 7180

Explication de ce qui précede.

Cet en-téte indique que le maamar est un biour (une explication) qui revient sur le maamar précédent de
Torah Ohr, lequel commentait le verset: «Qui s’éléve pour s’asseoir.» Il approfondit les thémes de ce maa-
mar ; selon les manuscrits, les deux maamarim ont été prononcés le Chabbat de Hanouka 5567 (1806).
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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,
Le biour vise a expliquer la discussion précédente sur le verset «Celui qui s’éléve pour siéger» (Tehillim
113:5), et commence par deux préliminaires. Le premier vient du Pardes (Pardes Rimonim, I’ouvrage clas-
sique de Kabbale de R. Moshe Cordovero), qui demande pourquoi on peut extraire de I’huile de toute sub-

stance. Dans Likkutei Torah, Shelach, I’Alter Rebbe rapporte le méme enseignement : on peut extraire de

I’huile de tout, méme des pierres, car «Tu les as tous faits avec sagesse ».
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comme on le fait dans la préparation des remedes. 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 la le niveau de
I’huile, qui est le niveau de 'Hokhma,
On peut extraire de I’huile de toute chose, comme on le fait dans la préparation des remedes, parce que les
Tehillim disent que D.ieu a créé toutes choses «avec sagesse». La 'Hokhma est donc revétue dans chaque
chose créée, et ’huile, richesse cachée que I’on peut extraire d’une substance, représente cette 'Hokhma.

Un supplément publié dans Torah Ohr (110d) ajoute que la 'Hokhma, a elle seule, ne s’est pas brisée lors de

la brisure des réceptacles ; sa lumiére demeure donc dans chaque élément particulier et le maintient en vie.
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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 ».

Le Zohar associe le vin a Bina et I’huile a 'Hokhma. C’est pourquoi la «femme sage » que Yoav fit venir venait

de Tekoa, ville que la Mishnah désigne comme premiére pour I’huile : sagesse et huile vont de pair.
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Or, I'huile de choix et 1'huile d'onction se trouvent dans la 'Hokhma (sagesse) de saintete, au sein
des dix Séfirot supérieures. A leur sujet, il est dit : « Comme 1'huile de choix», etc., «la barbe d'Aha-
rony», etc.,

Les huiles les plus fines, «1'huile de choix» et I'huile d'onction du Sanctuaire, proviennent de la 'Hokhma de

sainteté dans les dix Séfirot supérieures. Tehillim (les Psaumes) décrit «1'huile de choix» qui s'écoule sur «la
barbe d'Aharon », image de la sagesse sainte qui se déverse vers le bas.
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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.

Le Zohar sur Vayikra et sur Emor est cité a 1'appui de cette affirmation. Toutes les autres huiles proviennent
de nogah, la sphére lumineuse qui n'est ni entiérement sainte ni entiérement mauvaise ; la sagesse de no-
gah est l'intellect humain ordinaire. Des manuscrits de ce biour ajoutent que méme 1'huile d'olive provient
de nogah, et que seule 1'huile d'onction provient de la 'Hokhma sainte.
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SECTION 2 - 14-10

«La Torah est lumiere »
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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 Lumiere 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,
La deuxiéme introduction explique les mots « et la Torah est lumiére » (Mishlei 6:23). Ici, « la Lumiére infi-
nie » désigne la Mal'hout de 1'Ein Sof, le niveau ou eut lieu le tsimtsoum décrit au début d’Etz Chaim (les en-
seignements de I’Arizal tels que les a consignés Rabbi Chaim Vital) : la lumiére s’est retirée pour laisser un «
espace vacant » ou des mondes finis pourraient exister. L' Alter Rebbe souligne que le tsimtsoum tout entier
s’est produit dans la lumieére seule ; les ajouts de Likkutei Torah sur Vayikra (51b) reprennent ces mots d’ou-

verture d’Etz Chaim et demandent comment un retrait peut concerner 1’Or Ein Sof, puisque « Moi, Havaya,

Je m’ai pas change. »
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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
grice a ce tsimtsoum, [la lumiere] 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 créé.

La contraction ne concerne que la lumiére, jamais I’essence propre de D.ieu. Son but est que I’homme, en

servant D.ieu dans le monde rendu possible par le tsimtsoum, fasse de nouveau descendre dans la révéla-
tion la Mal’hout de I'Infini (Ein Sof), telle qu’elle était avant la création.
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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.

Le but est que la révélation en bas soit exactement comme la lumiére avant le tsimtsoum. Alors, la contrac-
tion ne cachera plus rien du tout.
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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.

Le verset de Yeshayahu «Je suis le premier et Je suis le dernier» est interprété comme décrivant des étapes

de la révélation. «Le premier» désigne D.ieu tel qu’ll était avant le tsimtsoum, et «le dernier» désigne 1’ave-

nir, lorsque « Havaya seul sera exalté».

P2 71w AR KPR 797 137 PR 073 1970 N0 DIRNET N3 IwyIw MYRnRa 13007 21yham
L1TINTO7Y RO T oW .OPYM N0 1000 KDY Pwan

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.
Dans le verset, «oumibaladai» signifie «et en dehors de Moi [il n’y a pas de D.ieu]»; I’Alter Rebbe I’inter-
préte comme désignant I’étape entre le premier et le dernier: le monde actuel du tsimtsoum et de la dissi-

mulation. Méme ici, le but est «nous n’avons pas d’autre Roi que Toi» (paroles de la priére Avinou
Malkénou), un bitoul manifeste, sans rien quivoile D.ieu; c’est la Torah qui le réalise.
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Et telle est la signification de «la Torah est lumiére»: elle attire le niveau de la révélation de la Lu-
mieére infinie (Or Ein Sof), telle qu’elle était avant le tsimtsoum, également apreés 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.)
Telle est la signification de «la Torah est lumiére»: la Torah fait pénétrer dans le monde apres le tsimtsoum
la révélation de la Lumiére infinie telle qu’elle était avant le tsimtsoum. La parenthése ajoute que c’est pour-

quoi la Michna est appelée une reine (malkéta): elle attire la Mal'hout de I’Infini, 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,
Le Talmud rapporte qu’a I’époque de Rav Yehudah, toute I’étude portait sur Nezikin, I’ordre de la Michna
consacré aux dommages; ailleurs, il relate que Rav Yehudah ne priait qu’une fois tous les trente jours (Rosh

Hashanah 35a), ce que le maamar décrit comme le fait d’étre dispensé de la priére. L’explication part du
principe que I’enchainement des mondes est, par nature, dissimulation.
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comme il est écrit: «Il a fait des ténébres Son voile.» Cela renvoie a ’émergence du niveau de Ké-

ter (la Couronne) ; car 'Hokhma (sagesse) est appelée lumiére, puisqu’elle reléve de la révélation,
Les Tehillim disent que D.ieu «a fait des ténébres Son voile », et I’Alter Rebbe applique cela a I’émergence de
Kéter, le niveau qui se situe au-dessus de I'intellect. Dans Likkutei Torah, Tzav, il explique que ces ténébres
se situent au-dessus de I’enchainement des mondes et ne sont appelées ténébres que du point de vue des ni-

veaux inférieurs, car aucune pensée ne peut les saisir. 'Hokhma, en revanche, est appelée lumiére parce

qu’elle constitue la premiére 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 révéle, est appelé, de notre point de vue,
«ténebres», car il n’est pas appréhendé.
Le verset dit: «Le commencement de la sagesse est la crainte de Havaya»; ici, «le commencement de la sa-
gesse» est compris comme «le commencement de la révélation». Kéter se situe au-dessus de 'Hokhma et ne

brille pas ouvertement; de notre point de vue, il est donc appelé ténébres, simplement parce que nous ne

pouvons pas ’appréhender.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 9
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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 theme de la Torah donnée sous la forme d’un feu noir sur un
feu blanc.)
Le Zohar sur Bereishis est cité a ’appui de cela. Le lecteur est également renvoyé au maamar sur «Je suis
noire» dans Likkutei Torah, Shir HaShirim, qui traite de la Torah donnée sous la forme d’un feu noir sur un

feu blanc; I’Alter Rebbe y explique que méme Kéter est appelé ténébres et «feu noir» par rapport a I'Infini
qui lui est supérieur, lequel est le «feu blanc».
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Et c’est également pour cette raison que Kéter est appelé ténébres: il voile la Lumiére infinie. Et
'Hokhma voile Kéter, qui ne brille que par I'intermédiaire de 'Hokhma; il s’ensuit que 'Hokhma
voile et dissimule Kéter.

Kéter est également appelé ténebres pour une seconde raison: il voile la Lumiére infinie. De méme, 'Hokh-

ma voile Kéter, qui ne brille que par 'intermédiaire de 'Hokhma; ainsi, chaque niveau voile celui qui le
surplombe.
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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 ’obscurité et la noirceur, car il doit y
avoir une mesure et une limite : «jusqu’ici s’étend le niveau de 'Hokhma (sagesse) »,
La ligne de mesure, le kav qui fixe les limites, est appelée dans le Zohar botzina dekardinusa. L’Alter Rebbe
fait dériver cette appellation de I’expression talmudique «blé kardenaisa» (chitei kardenaisa), qui, selon lui,
signifie obscurité et noirceur: la mesure elle-méme, qui consiste a dire « 'Hokhma ne s’étend que jusque-

la», est une forme d’obscurité. Un supplément imprimé dans Torah Ohr (107d) explique que cette ligne de
mesure provient des Guevourot d’Atik Yomin, la source de toute mesure et de toute contraction.

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

La progression se poursuit niveau par niveau : « jusqu’ici, c’est Bina », et tous ces niveaux mesurés sont té-

nébres, non lumiére. Au sens ou I’entend le maamar, la lumiére est le bitoul dévoilé, dans lequel la Lumiére

infinie est présente en bas exactement comme elle I’est au-dessus du tsimtsoum.
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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 appele, Havaya. »
Devant D.ieu Lui-méme, le tsimtsoum ne voile rien ; il n’existe que du point de vue des mondes. Cette vérité
cachée est révélée précisément par la Torah, comme le disent les versets : « Il révéle les profondeurs issues

des téneébres » et « Des profondeurs, je T’ai appelé, Havaya. » Le Zohar (Bereishis 32a) interpréte le verset
d’Iyov comme signifiant que les niveaux supérieurs cachés ne se révelent que de I'intérieur des ténébres.
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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)),
La Torah est la 'Hokhma attirée depuis la Mal'hout de I'Infini. La parenthése situe sa source dans le mo'ha
stima'a, le « cerveau caché », la 'Hokhma cachée d’Atik, le niveau intérieur de Kéter : Kéter et Atik sont eux-

mémes appelés la Mal'hout de I'Infini. Elle rappelle aussi que la Mal'hout d’Adam Kadmon, le niveau pri-

mordial qui se situe au-dessus de tous les mondes, devient le Kéter d’Atsilout.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 11
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et la repose la Lumieére infinie, béni soit-Il, 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).
La, la Lumiere infinie repose sans changement, comme dans « Moi, Havaya, Je n’ai pas changé », sans au-
cune dissimulation. Le « Que la lumiére soit » de la Torah désigne la 'Hokhma, tandis que Kéter, qui ne brille
pas ouvertement, est appelé avir, « air » ; les deux mots ne différent que par une lettre, un yod. Dans Likku-

tei Torah, Beha’aloscha, I’Alter Rebbe explique que la Torah est lumiére parce qu’elle provient de la 'Hokh-

ma, qui porte un plaisir dévoilé, et qu’ainsi elle révele le plaisir supérieur caché dans les mitsvot.
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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 priére.

Rav Yehudah, qui était un homme d’une trés grande envergure, pouvait attirer le bitoul supérieur parce

qu’il était lui-méme en état de bitoul lorsqu’il récitait le Chema. Le maamar précise qu’il était dispensé de la

priére, mais non du Chema.
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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.

Rav Yehudah voulait faire descendre ’annulation de soi (bitoul) jusque dans les Nezikin, les lois des dom-
mages, dont les « quatre péres des dommages » représentent le domaine des kelipot. Le but est ’avenir,
lorsque « Il engloutira la mort pour toujours », au moment de la résurrection, quand les os revivront et se

couvriront de peau et de chair, comme dans lavision des ossements desséchés de Yechezkel.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 12
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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 1’ont dit nos Sages, que leur mémoire soit
une bénédiction : « A Pavenir, on dira “Saint” devant les justes » ; la sainteté résidera ainsi ici-bas.
Les ressuscités auront une existence entiérement physique, et pourtant ils jouiront de I’éclat de la Chekhina
sans manger ni boire, car le bitoul supérieur atteindra la matérialité elle-méme. C’est pourquoi les Sages
disent que « saint » sera dit devant les justes : la sainteté résidera ici-bas. Torah Ohr, Toldos, explique le

méme enseignement : les anges diront « saint » devant les justes, car certaines révélations ne sont attirées

vers le bas qu’ici-bas, vers les ames de ce monde.
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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
meétier : 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 ; ¢’était plutot la parole de
D.ieu qui était dans leur bouche, etc.

Rav Yehudah et Rabbi Shimon bar Yochai sont décrits comme des hommes « dont la Torah était le métier » :

leur étude était empreinte d’un bitoul complet devant la Lumiére infinie. Ce n’étaient pas eux qui pronon-

caient les paroles de Torah ; la parole de D.ieu parlait par leur bouche.
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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.

La Mishnah est appelée une reine parce qu’il existe deux manieéres d’étudier: comme un serviteur, qui étu-

die pour connaitre ce que le roi veut et ce qu’il a décrété, ou comme un roi, qui est lui-méme celui qui

décréte.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 13
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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 Lumiére infinie (Or Ein Sof), qui est au-dessus du tsimtsoum (contraction), afin qu’elle
se révele en bas, dans [le Monde d’]Assiya,
C’est pour cette raison que la Torah dit: «Et il fut roi en Yeshurun», ce que le maamar comprend comme se
rapportant a Moshe (dans le verset, cela peut aussi désigner D.ieu, qui devint Roi lorsque Israél se rassem-
bla au Sinai). La conclusion de cette seconde introduction est que I’étude de la Torah avec bitoul fait des-

cendre la Lumiére infinie d’au-dessus du tsimtsoum, afin qu’elle se révele jusque dans Assiya, le monde le
plus bas.
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comme Rav Yehudah était [occupé a] étudier dans Nezikin, afin de transformer précisément I’obs-
curité en lumieére. Et voyez ce qui est écrit dans Parshas Bereishis a propos de [ce verset]: «Sortez

etvoyez».

L’étude de Rav Yehudah dans Nezikin visait a transformer I’obscurité elle-méme en lumiére. Le texte hébreu
ouvre ici un crochet, qui ne se referme qu’a la fin du paragraphe 12; le passage entre crochets commence
par renvoyer le lecteur au maamar de Parshas Bereishis sur «Sortez et voyez».

SECTION 3 - 111-12

La lampe en géneéral
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Sur cette base, on comprendra en général la notion de la lampe et de la lumiére. En effet, la méche
(pesilah) est un fil sur lequel la lumiére 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 tires.

Les deux introductions étant posées, 'image de la lampe peut étre expliquée. La méche est un fil sur lequel

repose la lumiére, et un fil évoque le tsimtsoum, par lequel seule une fine ligne, le kav, fut tirée dans I’es-
pace vacant.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 14
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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. :

Cette ligne se déploie ensuite pour éclairer selon des portions mesurées, d’ou son nom de ligne de mesure.
Le Zohar, dans Pekudei, évoquant la vision de Yechezkel d’'un homme ayant «une corde de lin a la main et le

roseau a mesurer», I’appelle un cordon (pesil), terme apparenté a pesilah, «meéche».
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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.
y quip p

Le Zohar distingue le roseau a mesurer de la ligne de mesure. Le roseau mesure le monde caché, appelé la

mer, a juste titre puisque le roseau pousse pres de I’eau.
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Et la mesure du monde révéle, appelé terre ferme, s’effectue au moyen de la corde, etc. Quoi qu’il

en soit, le niveau de la meche est celui de la ligne de mesure.

La corde mesure le monde révélé, appelé terre ferme. Quoi qu’il en soit, la méche correspond a la ligne de
mesure : un canal limite.
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Mais la lumiére suspendue a la méche est le niveau de «la Torah est lumiere» : 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» ;

La lumiére suspendue a la méche est «la Torah est lumiére», la Lumiére infinie qui se trouve au-dessus du

tsimtsoum et au-dessus de toute mesure. Le verset de Iyov, «sa mesure dépasse celle de la terre», est cité a

propos de cette lumiére qui dépasse toute mesure.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 15
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et comme il est expliqué ailleurs, c’est la le sens des bénédictions de Yaakov [venues| précisément
par l'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.

Cela est expliqué ailleurs comme la raison pour laquelle les bénédictions de Yaakov vinrent précisément par

Iintermédiaire de Yitzchak. Yitzchak est la Guevoura d’Atik Yomin, racine et source de la ligne de mesure

elle-méme ; une bénédiction venant de lui pouvait donc ajouter une lumiére qui dépasse la mesure.
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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 lumiére supplémentaire soit attirée
vers le bas, en une ampleur qui dépasse toute mesure, et s’ajoute a la lumiere essentielle qui est
selon la mesure, etc.

La bénédiction de Yitzchak, «de la rosée des cieux et de la graisse de la terre», est interprétée comme dési-

gnant I’Ecriture et la Mishnah. Par leur moyen, une lumiére qui dépasse toute mesure s’ajoute a la lumiére

fondamentale, qui vient selon une mesure.
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Et la lumiére s’attache principalement a la meéche 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 premiere 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 lumieére »].
La lumiére s’attache principalement a la méche par la combustion de I’huile, qui représente le raffinement
de l'intellect humain de kelipas nogah, comme dans la premiére introduction. Cela se produit lorsque I’in-

tellect est absorbé dans une lumiére entiérement dans I’annulation de soi devant «la Torah est lumiére» ; le

passage entre crochets se termine ici.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 16



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 12 17”3” 1?57 2182
SECTION 4 - 113-15

La lampe de I’ame
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Nous allons maintenant en venir a ’explication du sujet, afin d’expliquer les deux sortes de
lampes. La premiere est celle dont il est écrit: «La lampe de Havaya est ’ame de I’homme»: ici,

I’ame seule est une lampe.

Le maamar aborde maintenant son sujet principal: deux sortes de lampes. La premiére est 'Ame elle-
méme, «la lampe de Havaya est ’ame de ’homme»: ici, I’Ame seule est la 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.

Comme toute lampe, elle a une lumiére, une meche et de I’huile: les trois éléments se trouvent donc dans

I’Ame elle-méme. La seconde lampe est la mitsva, comme I’énonce le verset: « Une mitsva est une lampe, et
la Torah est lumiére » ; elle comporte elle aussi ces trois éléments.
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L’explication est la suivante: «La lampe de Havaya, I’Ame de I’homme », désigne ’ame divine (et
non ’dAme animale, qui doit encore étre raffinée et n’est pas appelée «lampe de Havaya», car il
n’est pas écrit «lampe d’Elokim »),

La «lampe de Havaya» est I’ame divine. L’ame animale n’est pas incluse, puisqu’elle doit encore étre raffi-
neée; le verset dit «lampe de Havaya», et non «lampe d’Elokim ».

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 17
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qui n’a pas besoin de rectification (tikkun) pour elle-méme. Et elle est la méche qui fait descendre
la lumiére, c’est-a-dire I’annulation de soi (bitoul) supérieure, la Lumiére infinie (Or Ein Sof), la
Mal’hout de I’Infini (Ein Sof), ou le commencement du kav (ligne de lumieére) et du fil est revétu
dans les dix Séfirot [du Monde d’]Atsilout, source et racine de I’ame divine.

L’ame divine n’a pas besoin de rectification pour elle-méme, comme l'indique le Tanya au nom d’Etz

Chaim. Elle est la méche qui fait descendre la lumiére, le bitoul supérieur de la Mal’hout de I’Infini, ou le

kav prend naissance avant d’étre revétu dans les dix Séfirot d’Atsilout, 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.

L’ame divine est également appelée une méche, comme dans le verset: «Yaakov est la corde de son

héritage.» Par son intermédiaire, la lumiére et le bitoul sont attirés vers le bas, jusqu’a ce que I’huile — I’in-

tellect humain de I’Ame intellectuelle de nogah — suive la meéche, comme I’huile remonte dans une méche.
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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.

L’huile qui monte le long de la meche est ce qui briile et se consume jusqu’a devenir du feu pur ; elle est le

véritable combustible de la flamme. La méche, elle, ne se transforme pas en feu de la méme maniére.
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Cette force est davantage présente dans I’huile de kelipas nogah que dans I’ame divine, la méche,

parce que sa racine essentielle se trouve dans le Monde de Tohou,

L’huile, qui représente la kelipas nogah, posséde cette force davantage que I’ame divine — la méche — parce
que sa racine se trouve dans le Monde de Tohou.
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qui est tres éleveé (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.

Le Tohou est trées élevé : il possédait une abondance de lumiére, supérieure a la lumiére mesurée du kav

dans le Monde du Tikoun. Ses réceptacles se brisérent parce que ses Séfirot étaient disposées I’'une sous
I’autre, chacune isolée.
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C’est-a-dire qu’il n’y avait pas d’inclusion mutuelle ; or, '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).
Il n’y avait pas d’inclusion mutuelle entre elles ; or, I'inclusion mutuelle constitue I’essence du Tikoun, dont
la lumiére se déploie selon des lignes (kavim), comme le décrit I'Ilan (I'Illan HaGadol de R. Meir Poppers, un
grand schéma des mondes kabbalistiques). L’expression du verset « ’ame d’adam » se lit alors alef-dam, «

alef » et « sang » ; dans Likkutei Torah, Shir HaShirim, I’Alter Rebbe explique que le sang du cceur est le

siege de I’enthousiasme et de la joie, et que I’alef est la 'Hokhma (sagesse), qui les tempeére.
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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.

Le sang circule dans tous les membres, de sorte que le commencement et la fin sont liés ; c’est pourquoi une

saignée au pied peut soulager un mal de téte. L’dme divine est attirée vers le bas de la méme manieére, re-

liant ce qui est le plus élevé a ce qui est le plus bas.
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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 Lumiére 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.

Le but de tout ce processus est d’affiner I'Ame intellectuelle jusqu’a ce qu’elle se transforme en feu d’en haut
et que la Lumiere infinie brille en elle comme elle brille en haut. Le Tikkun se construit a partir du Tohu lui-
méme : des mondes que la Kabbale appelle Akudim et Nekudim est issu Berudim, I’ordre du Tikkun.
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Et ceci est le niveau de la lampe de I’ame : I’ame divine est la méche, car la meéche 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 mentionneé plus haut.

C’est la lampe de I’ame : I’dAme divine est la méche, la partie essentielle de la lampe, et I’huile est ’Ame intel-
lectuelle affinée. De leur rencontre nait la lumiére, le bitoul supérieur décrit précédemment.

SECTION 5 - 116-24

Pourquoi I’appelle-t-on lumiere ?
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A présent, [quant 4] 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 I’huile qui

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

Deux questions sont soulevées: pourquoi cette annulation de soi est appelée «lumiére», et pourquoi elle
provient précisément de la combustion de I’huile, qui devient feu et lumiére entiére, tandis que la méche ne
le devient pas.

N0 2R YRR 397 KITW 771K RN 920

I1 a déja éteé dit que cela tient au fait que sa racine se trouve dans le Monde du Tohou.

La bréve réponse, déja donnée, est que la racine de I’huile se trouve dans le Tohou.
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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 ’amour et la crainte limités par la me-
sure de la compréhension de I’ame, etc.

L’explication plus compléte repose sur une distinction faite en de nombreux endroits de la 'Hassidout: il

existe deux niveaux d’amour et de crainte de D.ieu. Le premier est limité par la mesure de ce que I’Ame

comprend.
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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.

Le second niveau est un grand amour et une crainte immense, au-dela de ce que I’Ame peut contenir par la
compréhension ; il provient de la méditation sur la lumiére qui entoure tous les mondes de maniéere égale
(sovev kol almin). Le premier niveau, limité, correspond a «de toute ton 4me» ; c’est ce type d’amour que

I’Ame éprouvait dans le Gan Eden, a la mesure de sa compréhension.
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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 lumieére enveloppante (Or Makif).
Le second niveau est appelé «avec tout ton me’od», et me’od signifie «sans limite»: le cceur ne peut conte-
nir cet amour et cette crainte, qui deviennent donc une lumiére enveloppante (Or Makif), entourant la per-
sonne plutot que se trouvant en elle. Dans Likkutei Torah, Shelach, I’Alter Rebbe explique que cet amour est

sans limite et sans interruption, parce qu’il provient de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol al-
min), et que chaque Juif le posséde selon sa propre mesure.
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Et c’est la le niveau de la techouva (retour) «avec une force supérieure » : «supérieure » signifie au-
dela du receptacle. C’est pour cela que la lumiere 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».

C’est la techouva «avec une force supérieure», expression du Zohar, ou «supérieure» signifie qu’elle de-

passe le réceptacle. C’est pour cela que I’ame descendit du Gan Eden dans ce monde: pour atteindre
I’amour du me’od.

(910 PR ] OPRIN TP0RR 199 D123 992w I [axan nanx] ATINR OUY 0D YA PO MR 12wnnw
DIXALAN IPYNDPW 9123 *9an

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

La techouva n’est possible que dans ce monde. L’amour et la crainte sans limite font descendre la Lumiére

infinie, elle-méme sans limite, qui se trouve au-dessus du tsimtsoum.
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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.
Gan Eden, en revanche, est appelé «le rayonnement de la Chekhina», une lumiére qui vient par le tsimt-
soum, comme le dit le Talmud: le monde futur a été créé avec la lettre yud, la plus petite lettre. C’est pour-

quoi la Michna dit: « Mieux vaut une heure de techouva et de bonnes actions dans ce monde que toute la vie
du monde futur.»
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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,

Cet amour sans limite de me’od est appelé Or Chozer, « lumiére de retour », c’est-a-dire une lumiere qui

s’éléve d’en bas. 1l est appelé lumiére en raison de la différence entre le feu et I’eau : a partir d’'un feu, on

peut allumer une flamme apres I’autre, sans fin.
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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.

L’eau, en revanche, est limitée : quelle qu’en soit la quantité, elle s’épuise ou diminue quand beaucoup de
gens en boivent.
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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.

A partir de la flamme d’une seule lampe, on peut allumer une lampe apres ’autre, et le feu ne s’épuise

jamais.
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Il en ressort que, bien que le feu qui briile soit en lui-méme une chose limitée, comme 1’eau, il
possede 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.

Pourtant, le feu qui briile est en lui-méme une chose physique limitée, tout comme I’eau. Le feu recéle

néanmoins une sorte de puissance illimitée, puisqu’il peut étre transmis de lampe en lampe a I'infini ; I’eau,

étant limitée, ne le peut pas.
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C’est pourquoi le Saint béni soit-11 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.
C’est pourquoi D.ieu est précisément comparé au feu, comme dans les mots : « Il est un feu dévorant ».
D.ieu dit : « Je n’ai pas changé » entre ’avant et I’apres la création, car la création n’attire qu’un simple

rayonnement de Sa lumieére, qui n’affecte pas Son essence — tout comme le fait d’allumer une autre lampe

ne prend rien a la premiere.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 23



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 12 1?”3” ‘?y 2182

WYY 0ON2 D7RWH PP 12 PR 1991 IWRIT 912 01N 1R 10 91 PUTAnY wRT Dwnd 20
NMISWNI *1272 A% 0°%5 10 573 10 Pon

C’est comme I’analogie du feu : celui qui allume une lampe a partir d’une autre ne diminue pas la
premiéere 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 entiéerement épuisée par de nombreux puisages,

L’analogie est explicitée : allumer une lampe a partir d’'une autre ne prend rien a la premieére ; le feu ne
connait donc pas de limite. L'eau, en revanche, perd quelque chose chaque fois qu’on en puise ; de nom-
breux puisages I’épuisent.
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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.

Le feu ne s’épuise pas lorsqu’on allume de nombreuses lampes a partir de lui, car il ne perd absolument
rien ; seul un éclat se transmet.
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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 ’lamour
de «de toute ta force (me’odecha)». Car me’od signifie sans limite, au-dela des limites du récep-
tacle de I’ame.

Le feu matériel, bien qu’il soit véritablement limité, produit un influx sans limite. Ce méme principe ex-

plique I’'amour de «de toute ta force», ot me’od signifie au-dela des limites du réceptacle de I’ame.
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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.

Nul ne doit penser que cet amour est littéralement infini, car un étre humain ne peut éprouver un amour et
une crainte réellement sans limite. Le sens est qu'il dépasse les réceptacles de l'intellect et des émotions

d'une personne.
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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.

Ces réceptacles ne peuvent ni le contenir ni lui fixer de limites ; il les déborde.
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C'est pourquoi on l'appelle «de toute ta me’od», ta me’od : c'est-a-dire que, par rapport a ton ré-
ceptacle, ce grand amour est qualifié de me’od et d'illimité ; mais, en vérité, il est limite.

C'est pourquoi le verset dit «ta me’od» : par rapport a ton propre réceptacle, ce grand amour est illimité,

bien qu'en vériteé il reste limiteé.
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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.

Méme ainsi, puisque, pour la personne, il s'agit véritablement de «de tout ton me’od» et d'une «force supé-

rieure », cet amour fait descendre la Lumiére infinie depuis ce qui est au-dessus du tsimtsoum, et qui est vé-

ritablement sans limite.
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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.

Un amour limité en lui-méme, parce qu'il dépasse les limites et le réceptacle propres a 1'ame, fait descendre

ce qui est réellement sans limite : la Lumiére infinie elle-méme.
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C'est pourquoi cet amour intense est appelé «lumiere»: il est exactement comparable a la lumiere

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

Voila pourquoi cet amour intense est appelé lumiére: comme le feu, il est limité en lui-méme, et pourtant
un influx sans limite en émane, contrairement a 1'eau.
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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 1'aspect «de toute ton ame ».

De méme, on comprend pourquoi 1'amour ardent «de tout ton me’od», appelé «éclairs de feu», est supé-
rieur a I'amour qui s'écoule comme 1'eau, «de toute ton ame ».
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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 » ;

Ce grand amour ne s’éveille dans ’ame que lorsqu’elle s’investit dans le corps et I’Ame animale. C’est alors

seulement qu’elle peut parvenir a la techouva «avec une force supérieure ».
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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 compréehension de I’ame, etc. C’est pourquoi I’ame divine est
appelée une meche : la meche est par essence une chose limitée, comme un fil et une ligne de

mesure.

Avant que I’ame divine ne s’investisse dans le corps, son amour était limité par la compréhension de I’Ame.
C’est pourquoi elle est appelée la méche : quelque chose de limité en soi, comme le fil et la 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

lumiéere,

Une fois que ’ame divine s’investit dans I’ame animale, I’huile — I’4me intellectuelle raffinée de Nogah,
dont la racine se trouve dans le Monde du Tohu — est attirée a la suite de la méche de ’ame divine. C’est
précisément ainsi que I’huile se transforme en lumieére.
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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.

Cette lumiére est le grand amour de «de tout ton me’od (ta force)» et un bitoul supérieur, au-dela du récep-
tacle. Rav Yehudah en était I’exemple : «la crainte de son Maitre » reposait sur lui.
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C’est pourquoi ce grand amour est appelé Or 'Hozer (lumieére de retour), car c’est une lumiere 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 Lumiere 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 ».

Ce grand amour est appelé Or 'Hozer, car c’est une lumiére qui s’éléve du raffinement de la kelipa de Nogah,
enracinée dans Akudim et Nekudim. En réponse, la Lumiére infinie elle-méme est ensuite attirée d’en haut

vers le bas : c’est 1a «la Torah est lumiére ».

SECTION 6 - 125-28

La lampe de la mitsva
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Et tout cela releve 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».

Tout cela concerne la lampe de I’ame. Mais il n’y a pas d’ame sans mitsva, comme I’enseigne la Michna: un
homme ignorant ne peut étre pieux, et un rustre ne peut craindre le péché.
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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».

De méme, une mitsva sans 4me n’est rien, comme I’enseigne le Talmud: celui qui prétend n’avoir que la To-
rah n’a méme pas la Torah.
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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.

Les deux sont donc nécessaires. Dans « une mitsva est une lampe », la mitsva est la lampe, c'est-a-dire la

meéche.
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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.

Les objets physiques avec lesquels les mitsvot sont accomplies proviennent eux aussi du Monde de Tohou.
Pourtant, la mitsva est également une lumiére englobante : son accomplissement fait descendre un makif

supérieur.
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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.

C'est pourquoi les mitsvot sont appelées des vétements et des habits royaux. Elles revétent et entourent
I'ame afin qu'elle soit « liée dans le faisceau de lavie » et puisse étre élevée, car tout ce qui doit s'élever doit

étre entoure.
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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.

La lumiere enveloppante éléve ce qu’elle entoure, comme une fronde lance une pierre qui ne pourrait ja-

mais s’élever par elle-méme. Inversement, un péché «enveloppe» aussi la personne.
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C’est pourquoi nous revétons le tallis [chale de priere] et les tefillin avant la priére: comme on le
sait, pour tout ce qui doit étre éleve d’en bas, la lumiere supérieure descend d’abord; c’est la lu-
miére enveloppante (Or Makif), qui est ce qui I’éléve, comme mentionné plus haut.

C’est pourquoi nous revétons le tallis et les tefillin avant la priére: tout ce qui doit étre élevé d’en bas a
d’abord besoin qu’une lumiére supérieure descende, la lumiére enveloppante qui accomplit cette élévation.
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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 feconde chaque
jour».

Dans la priére, ’Ame intellectuelle se transforme en lumiére d’en haut. Voila pourquoi le texte de la priére

est le méme chaque jour, tandis que I’étude de la Torah exige un renouvellement: I'introduction du Zohar
parle de rendre la Torah «féconde 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.

La priére se répéte donc parce que chaque jour permet d’élever une étincelle supplémentaire de I’Ame vita-
le: les soixante-dix années d’une vie représentent autant d’étincelles a raffiner, tandis que I’ame divine elle-
méme est éternelle.
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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,

La mitsva est donc la meéche en laquelle et par laquelle ’huile se consume dans la lumiére; par elle, I’Ame
intellectuelle de kelipa nogah s’éleve.
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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),

Il en va de méme du parchemin des tefillin, qui provient de kelipa nogah, et des piéces données a la tseda-

ka: ils sont inclus dans la Lumiére infinie. En effet, les mitsvot ont leur racine dans la Mal'hout d’Atsilout,

tandis que la Torah reléve de Zeir Anpin.
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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
1'Infini (Ein Sof).
Les mitsvot relevent de Mal'hout, comme 1'exprime la formule «les commandements du Roi». Pourtant,
puisque «leur fin est enfoncée dans leur commencement», la Mal'hout d'Atsilout s'éléve jusqu'a la Mal'hout
de I'Infini. Dans Likkutei Torah, Va’eschanan («Lema’an Tira»), I’Alter Rebbe explique que les mitsvot re-

levent de Mal'hout, mais qu’elles sont enracinées dans Kéter, car la lumiére de Kéter brille dans Mal'hout
plus qu’en tout autre lieu: leur fin est enfoncée dans leur commencement.
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C’est pourquoi, par ce moyen, I’ame intellectuelle s’éleve 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.

Par ce moyen, I’ame intellectuelle s’éléve dans la Lumiére infinie elle-méme. Comme on le sait, apreés le raf-
finement, le Nom Ban, dont ’orthographe développée a la valeur numérique de 52, devient le Nom Sag, dont

I’orthographe développée a la valeur numérique de 63.

SECTION 7 - 129-35

Le youd de HaMagbihi
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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 I'Infini (Ein
Sof), s'effectue par le yud ; et c'est le yud qui se trouve a l'intérieur du hei.
HaMagbihi se termine par un yud aprés le hei, qui semble superflu. Son propos est que la Mal'hout d'Atsi-
lout, représentée par la lettre hei, s'éléve jusqu'a la Mal'hout de 1'Infini au moyen d'un yud, le yud a l'inté-

rieur du hei. Le maamar précédent de Torah Ohr lit déja HaMagbihi ainsi : comme le yud de la mitsva qui
s'éleve 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.

La Mal'hout d'Atsilout est a elle seule un dalet, qui «n'a rien qui lui appartienne», car le nom dalet évoque
I'arameéen dleis, «qui n'a pas». La mitsva fait entrer un yud en elle, transformant le dalet en hei ; et par ce
yud, elle s'éléve jusqu'a la Mal'hout de 1'Infini.
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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.
HaMagbihi signifie donc que le hei, la Mal'hout d'Atsilout, est éleve jusqu'a la Mal'hout de 1'Infini par le yud
qui se trouve en lui ; ce yud est attiré vers le bas par I'accomplissement de la mitsva. Ce yud est le moyen de
1'élévation.
RIW RN 1D QW °71° D2 (12 7wy mi0] 2790 27977) M%) °D N (2300w 7 00 by WrHAY 7T IR0
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[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”) ?

Un deuxiéme passage entre crochets s'ouvre maintenant : il explique cette idée a partir du Zohar sur Vaye-

chi, qui demande pourquoi le verset dit yehi, «qu'il soit».
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Mais yehi est le mysteére de 1'effusion depuis ce lieu supérieur caché dont nous avons parlé, qui est

yud-hei, jusqu'au mystere de 1'alliance, qui est le yud inférieur, semblable au yud supérieur ;

Le Zohar répond que yehi exprime le mystére de 1'effusion de lumiére depuis la source supérieure cachée,

yud-hei, jusqu'a «1'alliance », le yud inférieur, qui correspond au yud supérieur.
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le commencement comme la fin. Et c'est pourquoi yehi est le mystére de 1'effusion depuis le plus
cacheé 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.

Les deux yud se correspondent, le commencement comme la fin. Yehi décrit ainsi 1'effusion de lumiére de-

puis le plus caché de tous les cachés jusqu'au niveau le plus bas, et par cette parole toute la création fut éta-
blie, comme dans «Qu'il y ait un firmament».
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Et il en est de méme dans le Zohar, Bereishis (page 16b). L'explication est que yud-hei désigne
'Hokhma (sagesse) et Bina (compreéhension) : 'Hokhma est appelée yud, car elle est le niveau d'un
point.

Le Zohar sur Bereishis dit la méme chose. Yud-hei désigne 'Hokhma et Bina : 'Hokhma est appelée yud
parce qu'elle est un point, la plus petite des lettres.
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Cela tient au fait que «le commencement de la sagesse » signifie le commencement du dévoilement
depuis 1'Infini, béni soit-1II ; 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.

«Le commencement de la sagesse» désigne 'Hokhma, le commencement du dévoilement depuis 1'Infini, et
le premier dévoilement ne peut étre qu'un point, afin qu'il puisse étre recu. Une source est petite a 1'endroit
ou elle jaillit de sa source et ne s'élargit en fleuve qu'en s'en éloignant.
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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 ’annulation de soi (bitoul).

Le premier hé est Bina (compréhension), «les vastes étendues du fleuve ». 'Hokhma, plus proche de I’Infini,
est la source, un simple point, et cette petitesse est également le bitoul.
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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.

La lumiére doit également étre attirée dans Mal'hout d'Atsilout, le « monde révélé », qui est la source de Bé-

ria, Yetsira et Assiya. Ce niveau est appelé « Nom » parce qu'un nom sert a révéler quelqu'un a autrui ; cette

descente s'effectue par le Yessod de Zeir Anpin, qui est lui aussi un youd.
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Et voila ce qu’est «le yud inférieur, le mystéere 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.

C’est le «yud inférieur, le mystére de I’alliance» du Zohar. De méme, dans «Que le Nom Havaya soit (yehi)
béni», la révélation dans Mal'hout, appelée «Nom», vient de yehi: 'Hokhma et Bina (yud-hé) attirées dans
Yessod (le yud final).

RIR RITW IRDY T71° M2 K¥NI K7D TI0°2 09 N0N RAR TI0° 3 R [2»raxn *an3] P21IRD 279
LR7T T10°2 R0 wnn

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.

Selon les écrits de I’Arizal, le Yessod d’Abba ('Hokhma) s’étend jusqu’au Yessod de Zeir Anpin. Ainsi, le yud

supérieur, 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,

C’est pourquoi le Yessod de Zeir Anpin est également appelé yud. C’est aussi le yud ajouté au nom de Pin-
chas, fils d’Elazar, parce qu’il s’est montré zélé face a la profanation de I’alliance.
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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.

Le Zohar traite de cette question au début de la paracha Pinchas. L’Alter Rebbe note que cela constitue une
preuve contre I’explication de yehi donnée par le Mikdash Melech (le commentaire de Rabbi Shalom Buza-

glo sur le Zohar) dans la paracha Vayechi; Likkutei Torah, Masei, apporte la méme preuve.
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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’ldra Rabba (page 142).

Il renvoie au Ramaz (Rabbi Moshe Zacuto), qui explique que ce yud est celui de la forme développée du hei
final du Nom Av (72), correspondant au niveau du Yessod d’Abba, ainsi qu’a I’'ldra Rabba, la grande assem-
blée du Zohar dans la paracha Nasso.
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L’explication de la chose est la suivante : nous voyons que la vue s’étend et pénetre plus bas que le

sens de ’ouie.

L’explication part d’'une expérience courante : la vue atteint plus bas que I’ouie.
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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 lavue, on saisit et on percoit I’action physique.

L’ouie ne s’étend qu’a la voix et a la parole ; on ne peut pas entendre un acte physique. La vue, en revanche,
saisit ’action physique elle-méme.
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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.

La vision prend racine dans 'Hokhma, d’oul le nom donné aux Sages, «les yeux de ’assemblée », tandis que

I’ouie prend racine dans Bina. Puisque 'Hokhma est supérieure, elle peut descendre plus bas.
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Il n’en va pas de méme de la faculté de I’ouie, qui procéde de Bina: elle ne peut descendre aussi

bas. Car ce qui est plus élevé peut s’abaisser encore plus bas.

L’ouie, qui procéde de Bina, ne peut descendre aussi bas, car plus un niveau est élevé, plus il peut s’abaisser
bas.
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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.

Le Yessod d’Imma (Bina) s’achéve au niveau de la poitrine du Zeir Anpin et n’atteint pas ses Netsa'h, Hod et
Yessod, tandis que le Yessod d’Abba ('Hokhma) descend jusqu’au Yessod du Zeir Anpin. Netsa'h, Hod et Yes-
sod du Zeir Anpin sont le niveau d’Assiya au sein d’Atsilout; seul le Yessod d’Abba, le niveau de la vision,

peut atteindre jusque-la.

Y 5”3 RIT PXRAY [7-wy] WY D73 P DW *PAN PN NA3 YW MW 10 oW N0 11y 1
LNRIAN TI07 PR 12V KT TI0° N2 RIAW RPI1T 7°9°

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.

«Que le Nom soit» signifie que, pour que I'influence atteigne Mal'hout, appelé « Nom» et également Assiya
au sein d’Atsilout, elle doit passer par un youd, le Yessod de Zeir Anpin, ou brille le Yessod d’Abba.
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Tel est le sens de yehi: le youd-hé désigne '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.

Ainsi, yehi signifie youd-hé, c’est-a-dire 'Hokhma et Bina, suivi d’un second youd, qui est «le juste, fonde-

ment (Yessod) du monde ». Le lecteur est renvoyé au Zohar pour en apprendre davantage sur ce youd.
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Or, lorsque Mal'hout (souveraineté) recoit cette révélation du niveau du youd, elle devient alors un

hei a partir d'un dalet.

Lorsque Mal'hout recoit ce youd, elle se transforme de dalet en hei.
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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.

Cela explique également HaMagbihi : Mal'hout s'éléve vers la Mal'hout de 1'Infini par le youd a l'intérieur du

hei, un rayonnement de la Lumiére infinie attiré en elle. Comme cela a été expliqué plus haut, toute ascen-

sion dépend d'un influx préalable venant d'en haut.
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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.

Le youd a l'intérieur du hei, attiré vers le bas par la mitsva, est la meche introduite dans la lampe, comme le

dit le Zohar sur Pinchas, avec le commentaire du Mikdash Melech a cet endroit : « Une fois que la méche est

unie».
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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.

Cet influx donne a Mal'hout la force de s'élever jusqu'a sa racine. Le Zohar, au début de Parshas Tzav, est
cité a I'appui de cette idée, a propos de «Telle est la loi de 1'olah», I'offrande dont le nom signifie «ce qui

s'éleve ».
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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'dme
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.

HaMagbihi signifie donc que la mitsva est une meéche et une lampe qui éléve 1'ame intellectuelle, tout

comme, plus haut, le Nom Ban s'éléve par le youd du Nom Av, attiré vers le bas par la mitsva.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 38



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 12 17”3” 1?57 2182
SECTION 8 - 136-38

Lashaves : siéger en roi
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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.
Le passage entre crochets se termine par un renvoi au maamar de Likkutei Torah sur Shelach, a propos des
tsitsit, qui traite du «feu du yud» et du «feu du hei» (esh [feu] avec un yud s’écrit ish [homme] ; avec un hei,
ishah [femme]). La, I’Alter Rebbe explique que Mal'hout (souveraineté), appelée ishah, recoit de ish, le feu

du yud — 'Hokhma (sagesse) — par les 248 mitsvot positives ; il renvoie également a ce maamar sur
HaMagbihi.
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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. »

Le maamar aborde maintenant lashaves, «s’asseoir », le mot suivant du verset. L’ascension de la Mal'hout du

Monde d’Atsilout dans la Mal'hout de I’'Infini (Ein Sof) sert a attirer vers le bas la lumiére et la force vitale,

afin que Mal'hout advienne dans I’état d’assise, comme dans « Havaya s’assit en roi pour toujours. »

.7253 717 072 N10PA% KPR TP 720 1R 09 NNR o132 9o N5 120w 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. »

L’assise et la royauté expriment une seule et méme idée : le Talmud enseigne que seuls les rois de la maison
de David peuvent s’asseoir dans la cour du Temple.
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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 I’aspect de
I’arriére (a'horayim). De méme, les téfilines de la main, qui relévent de Mal'hout (souveraineté),
sont [mises| pendant que I’on est assis.

Les Sages remarquent qu’a propos d’'une femme, le terme employé est mochav, «position assise» ; le maa-

mar explique que s’asseoir exprime une descente et un abaissement, au niveau de I’arriére (a'horayim). De

méme, les téfilines de la main, qui correspondent a Mal'hout, sont mises alors que I’on est assis.
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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».

Le nceud en forme de youd sur la laniére des téfilines de la main est le méme youd que celui évoqué plus
haut. Une autre interprétation de hamagbihi lachévét s’appuie sur le Midrach : «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.

Augustus représente le Roi des rois. Lorsque Mal'hout recoit de la Mal'hout de I’Ein Sof le niveau du Roi des

rois des rois, Mal'hout se trouve «assise », comme dans la parabole du Midrach ot Augustus est assis.
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Et c’est « HaMagbihi» [celui qui éleve], précisement «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.

«HaMagbihi lashaves » signifie donc que, par cette élévation, « Havaya s’assit en roi pour toujours ». Cette as-
sise est telle que «ses pieds» ne «descendent» pas ; ces mots sont empruntés a Mishlei.
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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.

Celui qui est assis sur un trone abaisse son corps, mais souléve ses pieds au-dessus du sol ; tel est le sens de

«la terre est mon marchepied». Ainsi, la position assise associe a la fois I’abaissement et I’élévation.
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HaMashpili lir’os
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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.
L’explication compléte se trouve dans le maamar sur «Az Yashir», «Alors Israél chanta» le chant du puits,
dans Likkutei Torah, Chukas. I’Alter Rebbe y explique que I’amour qui vient de la vision, par la Torah, qui
est 'Hokhma (sagesse), est I’annulation de soi (bitoul) et dépasse ’amour ardent qui vient de I’audition. Le
verset se poursuit par HaMashpili lir’os, «Qui s’abaisse pour regarder»: c’est «la Torah est lumiére», la Lu-

miére infinie attirée vers le bas depuis la Mal’hout de I’Infini, «dans les cieux», la Torah écrite, «et sur la ter-

re», la Torah orale.
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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...»

De méme que la terre boit la pluie des cieux, la Torah orale recoit de la Torah écrite, comme le Talmud de-
mande a maintes reprises: «D’ou savons-nous ces choses ? 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 révélation du niveau de la lumiére de ’amour provenant de I’Ame divine,
qui est elle aussi appelée lumiére, comme mentionné plus haut.

Lir’os, «voir», se lit comme lera’os, «étre vu»: la Lumiére infinie elle-méme est révélée dans la Torah écrite

et 1a Torah orale, la parole de D.ieu. Cela dépasse la lumiére de ’amour provenant de I’ame divine, qui était
elle aussi appelée lumiére.
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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.»

Cet amour est tiré uniquement de I’audition et de la contemplation, comme dans: « ficoute, Israél... et tu ai-

meras... de toute ta force.»
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Mais le niveau de «et la Torah est lumieére » est celui de HaMashpili lir’os: ¢’est-a-dire lera’os, sous
la forme d’une vision et d’une révélation véritables: «ils verront ceil a ceil», etc.

«La Torah est lumiére», en revanche, est HaMashpili lir'os: une révélation aussi directe que la vision, «ils

verront ceil a ceil».

DANS LA AVODA

Le maamar en tire ses propres enseignements. L’ame descend dans un corps afin d’atteindre un amour qui
dépasse sa mesure, «avec tout ton me’od [ta force]», que seule la techouva (retour) en ce monde peut pro-
duire. Les mitsvot raffinent I’intellect et les objets matériels qu’elles utilisent, le parchemin des tefillin [phy-
lacteres] et les piéces de monnaie de la tsedaka, jusqu’a ce qu’ils deviennent lumiére. La Torah doit étre
étudiée dans le bitoul, afin que la parole de D.ieu s’exprime a travers elle ; le tallis [chile de priére] et les te-

fillin sont revétus avant la priére afin que la lumiére enveloppante puisse élever I’ame.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi I’huile, enracinée dans Tohu, devient-elle feu, tandis que la méche, I’ame divine, ne le devient-

elle pas ? Que nous apprend cela sur le but de la descente de I’ame dans un corps ?

2. En quel sens I’'amour «avec tout ton me’od» est-il illimité, si le maamar dit qu’il est véritablement limité ?
Comment un amour limité peut-il faire descendre la Lumiére infinie véritablement illimitée ?

3. Comment la comparaison du feu et de ’eau explique-t-elle pourquoi D.ieu est comparé au feu, et pour-

quoi la création ne Le change pas ?

4. Pourquoi revét-on le tallis et les tefillin avant la priére, et pourquoi le texte de la priére est-il le méme
chaque jour alors que I’étude de la Torah doit étre nouvelle ?

5. Quelle est la différence entre ’amour qui vient de I’écoute et de la méditation, et la révélation de «la To-

rah est lumiére», comparée a lavue ?
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PARAGRAPHE 1
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La note indique que ce biour figure dans le volume de ma-
nuscrit (buch) 1135, de la main méme du Tzemach Tze-
dek, tel qu’il est imprimé ici, avec deux gloses qui
n’avaient jamais été imprimées et qui ont été ajoutées
dans cette édition.
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 2

2
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Le psalmiste loue Havaya, qui siége sur les hauteurs ; les
mots signifient littéralement « qui s’éléve [Lui-méme]
pour siéger ». Le maamar précédent et ce biour exposent
ce verset, puis lisent son yod final (HaMagbihi) comme
une allusion a lui-méme.

Psalms 113:5°77:3°p 0°2°11n
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Qui est comme D.ieu, notre D.ieu, qui siege dans les
hauteurs,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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A 40d, dans le maamar suivant de Miketz, la lampe réap-
parait : la lumiére se manifeste en s’attachant a un objet
matériel, et allumer les lampes signifie attirer la lumiére,
par le service de ’homme, afin qu’elle prenne appui dans
la méche ; ce passage relie cela a ’ame animale lors-
qu’elle est transformée, dont la racine est tres élevée. A
110d, un supplément sur les lampes du Michkan (Torah
Ohr, Suppléments, Tetzaveh 14) explique ’enseignement
du Pardes : la 'Hokhma ne s’est pas brisée lors de la bri-
sure des réceptacles, si bien que sa lumiére demeure en
toute chose ; c’est 1a I’huile que I’on trouve en toute chose.
LA NOTE DE KEHOT
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Le psalmiste, émerveillé par la Création, dit que D.ieu a
tout fait avec sagesse ; I’Alter Rebbe en déduit que 'Hokh-
ma (sagesse) est revétue en toute chose, et que c’est pour-
quoi on peut extraire de I’huile de toute chose.
Psalms 104:24773:77p 0°%°1n
IR YINT TSP Iy Meona 0p2 M Py 121
Que Tes ceuvres sont nombreuses, D.ieu ! Tu les as toutes

faites avec sagesse ; la terre est remplie de Tes créatures.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Yoav envoie chercher a Tekoa une femme avisée, qui joue-
ra le role d’'une femme en deuil devant le roi David et le
persuadera de faire revenir Avshalom ; I’Alter Rebbe relie
sa sagesse a I’huile de Tekoa.

II Samuel 14:2°2:77 2 Hxnw
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Joab envoya a Teqoa, et en fit venir une femme avisée, et lui
dit : « Je te prie, feins d’étre en deuil, mets, je te prie, des ve-
tements de deuil, et ne t’oins pas d’huile, mais sois comme
une femme qui porte le deuil d’'un mort depuis longtemps ;
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).
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La Mishnah cite Tekoa comme le lieu par excellence pour
I’huile des offrandes du Temple.
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Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 3
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Le Zohar sur Vayikra interpréte «la bonne huile» du verset
comme I’huile d’onction sainte qui émane d’Atika Kadisha
et descend sur la téte et la barbe du Roi.

Zohar, Vayikra 13:97-16:10477p:1"0-17%:27> RIp"1 7717 100

Le verset continue : « C’est comme I’huile précieuse sur la
téte, qui descendit sur la barbe. » C’est I’huile de I’onction
de sainteté qui jaillit de I’Ancien Saint et se trouve dans ce
fleuve supréme qui donne aux enfants de quoi allumer les
lumiéres. Cette huile goutte sur la téte du Roi, puis de la téte
sur la barbe sainte et vénérable ; de 13, elle ruisselle sur tous
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les vétements de splendeur dont le Roi est revétu, comme il
est écrit : « qui descendit jusqu’au bord de ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Le Zohar sur la paracha Emor, le deuxiéme endroit que
I’Alter Rebbe cite pour établir que I'huile sainte a sa ra-
cine dans la 'Hokhma supérieure.

Zohar, Emor 2:6-3:1227°:"3-"1:"2 719K |77t 190

2101 R

Le psaume compare la bonté de fréres qui demeurent en-
semble a I’huile précieuse versée sur la téte, qui coule sur
la barbe d’Aharon et sur ses vétements ; I’Alter Rebbe ap-
plique «la bonne huile» a I’huile qui a sa racine dans la
sainte 'Hokhma (sagesse).

Psalms 133:2°2:3"%p 0°%°11n

POVTR 2B79Y TTY IIINTIRY IR0y T WRITRY 2h0 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)
LA NOTE DE KEHOT

.2,35p 0°%nn

17K "D R 712 R0

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
2,m.a

SYNAN POWAW fnom — na 1Y

La note précise que ces mots sont imprimeés tels qu'ils fi-
gurent de la main du Tzemach Tzedek, et que les manus-
crits 17 et 755 ajoutent un passage : méme 1'huile d'olive
provient de nogah, et seule 1'huile d'onction est tirée de la
'Hokhma supérieure qui s'écoule d'Atik ; ainsi, «1'huile
d'en bas provient de la 'Hokhma de la kelipa de nogah ».
LA NOTE DE KEHOT
0°TAR 1AW 12 D°1nw ano 57gR” $A011 755 .17 71221 .X”X7 P N2
DU DR 0w A1 nan ﬂP'?J Nt 1w PaR ROR "0 Mg 1w
PINRY Nt R ,mmbpn DIpn RO AWM 7w’y Sw 1NN mown
, 12 NPT P12 17PN 97201 1 9% R "% M MY Y Pw 1mnbn
7P onan npha RIT B9y Dar ,mvynty 91ab Darw nk Rp1T M
0°2%n L2 WD PUYN WRAN YUN ON2Nn Wna anwnn nwa P9
210 mnTne ‘Il??JTI "MK R12°W DIRM 72 °3 70319013 7wwyn By 1o
P3P IIROM NN W AR 1w 0 TN 11 KE1OT K30

PARAGRAPHE 4

13

TN 1M

Dans Mishlei, Shlomo exhorte son fils a observer le com-
mandement de son peére, «car une mitsva est une lampe et

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

14

5211 5y 71872

la Torah est lumieére» ; la seconde introduction explique la
seconde moitié du verset.

Proverbs 6:23375:1 *own

alegla) mn;m 0% M IR .'Hjm mxna1°3
Car le commandement est une lampe, et I’enseignement
une lumiére, et les réprimandes de I'instruction sont le che-

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

771y 790 NPnna N

Les ajouts de Likkutei Torah sur Vayikra s’ouvrent (51b)
par les mots d’Etz Chaim : D.ieu s’est contracté au milieu
de Sa lumiére, laissant un vide ou se tiennent tous les
mondes, tandis que I’Or Ein Sof I’entoure uniformément.
LA NOTE DE KEHOT
9K 2 ,R1 MBI RIP™ N7IpDa IR

PARAGRAPHE 6

15

16

119K %IRY 1IWNRT "aR

Havaya, Roi et Rédempteur d’Israél, déclare par l'inter-
médiaire de Yeshayahu : « Je suis le premier et Je suis le
dernier, et en dehors de Moi, il n’y a pas de D.ieu. » Dans
le verset, umibaladai signifie « en dehors de Moi » ; I’Alter
Rebbe y voit I’étape intermédiaire, entre I’avant du tsimt-
soum (contraction) et I’avenir.
Isaiah 44:6:7"n 11°yw°
TR 2R PWRY IR NIRIY T OAPRN PRAIPn U onReD
DOROR TR TY7am
Ainsi parle D.ieu, le roi d’Israél et son Rédempteur, D.ieu
des armées : Je suis le premier et Je suis le dernier, et il n’y
a pas de D.ieu en dehors de Moi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
A, ywe

PPN KT 2P
Le Talmud rappelle qu’a I’époque de Rav Yehudah, toute
leur étude portait sur Nezikin.
Berakhot 20a:4"7:X °2 n1372
R 1KY ,MI0 172712 793R 9313 TN 277 23w ,7NIR DI X ...
NYAIY AWK PRI AT 27700 M °2 70 R°Y 1000
PRI N DTG TPEI0R YW DI 7 VAN AR P
LRD2NR 0%2N PERIY 1°IN% R 1K1 .RIT RPIT Rp 2R 277
Kp TR XWR DY LMIROR TN AR M 23 ATT 1 N
12 MR IR IPME Kp MEM PY IR
Rav Pappa demanda a Abbaye : en quoi nos prédécesseurs
étaient-ils différents de nous, pour que des miracles se pro-
duisent pour eux et non pour nous ? Est-ce une question
d’étude ? A 'époque de Rav Yehouda, toute leur étude se li-
mitait a ’Ordre des « Dommages », tandis que nous étudions

les six Ordres ; et lorsque Rav Yehouda arrivait au para-
graphe de la Michna, traité Ouktsin : « Si une femme presse
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18
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20

des légumes dans une marmite » (certains disent qu’il
s’agissait du paragraphe : « Les olives ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

LA NOTE DE KEHOT
JJRI7 1781 DY MIYIAW N7TIRD LK ,0 M2

N0 qwn nwe

Dans le chant de délivrance de David, D.ieu descend dans
la tempéte, caché dans de sombres nuages de pluie : « II fit
des ténébres Son abri. » L’Alter Rebbe applique cela a Ké-
ter (la Couronne), qui est caché et appelé obscurité.
(contexte : Steinsaltz Tanakh)

Psalms 18:1227>:1”> 0°%°11n
DRIV °33 D N2 130 PRITI0 100 TYn Ny
11 fit des ténébres Sa retraite, de Son pavillon tout autour de

Lui ; ténébres d’eaux, nuées épaisses des cieux.

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

.2, ooonn

121 NOWNRI

« Le commencement de la sagesse est la crainte de Havaya
» : dans le psaume, la crainte est le point de départ de la
sagesse. L'Alter Rebbe entend par « le commencement de
la sagesse » que 'Hokhma (sagesse) est le commencement
de la révélation.
Psalms 111:10:X*°p 0°9°11n
1Y NTHY INPAR 0peY-227 23 Pak ' nRY o0 nowRT
La crainte de D.ieu est le commencement de la sagesse ;
tous ceux qui la mettent en pratique ont un bon discerne-
ment ; Sa louange demeure a jamais.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
LR 0oonn

19% B3 7 (R®Y 2797) NUWNRT2°D 12 — AW AORW I

Le manuscrit 17 ajoute ici: bien que Kéter soit appelé té-
nebres de notre point de vue parce qu’il n’est pas appreé-
hendé, il s’agit de ténébres au sens propre par rapport a la
Lumiére infinie, car la lumiére telle qu’elle était avant le
tsimtsoum ne brille pas méme dans Kéter, comme on le
sait d’Etz Chaim, si ce n’est par I'intermédiaire du tsimt-
soum et de I’espace vacant.
LA NOTE DE KEHOT
DAR AWM PRW DD TWIN NIT P IPDRRY YR IR 01 17 A2
TR 72ANM PRR PRY 27 WIWDD TWIN NI P 7173 DR TIX 2240
ToR7 IR 1T 7M1 DIART 219D RITW 11D 7172 0VR IR T IR 0D D
D1 1991 UMD DI DIXRX Y P MPYR YTIID NOn2 19vER B9o
7,098 ﬂ”w‘? R — WIn °Paw N2 1°1y¥2 .9No0

SIN AW 27y

Le maamar «Je suis noire mais belle» dans Likkutei Torah
sur Shir HaShirim (4a-b) s’ouvre sur I’enseignement selon
lequel la Torah fut donnée sous la forme d’un feu noir sur
un feu blanc.

LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/
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5211 5y 71872
X7 wrIR nTph

SN AMnw

« Je suis noire, mais belle », dit la bien-aimée aux filles de

Jérusalem : c’est 'ouverture du maamar auquel I'Alter

Rebbe renvoie le lecteur, au sujet de la Torah comme feu
noir sur feu blanc.
Song of Songs 1:5°71:’X 0°7°wi 1w
Y NIy s TR "_?gtg; 02w’ Ni1a MR IR TINY
Je suis noire, mais belle, filles de Jérusalem, comme les

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

O”NIND QY NITW W Anan

Le passage de Bereishis dans le Zohar que I’Alter Rebbe
cite pour montrer que Kéter est appelé « obscurité ». Il in-
terpréte « Il révéle les choses profondes a partir des té-

nébres » : les niveaux supérieurs cachés ne sont révélés
qu’au sein de ces ténébres.

Zohar, Bereshit 36:352-37:361-271w:1"% n°wR12 7m0 990

RO

NDONTIPT RIPR12 TR WP

Le début du récit de la création dans le Zohar, ot la botzi-
na dekardinusa grave dans la radiance supérieure, au
commencement de lavolonté du Roi.

Zohar I, 15aRr 0 X"mt

Zohar III, 48ba ,nn a°mt
LA NOTE DE KEHOT

T3 RNPITIPT RIPXI2 27 >N w°7 "N .2 ,287 .2 ,02 20T LK ,0 RV
MRS LAZN Y APW NPMIRA AR LT IP 1epR R LRmwn TR
WY R 10 2787 MR TR TN YW LK LD BPRRTIRD

NDI79PT N1°%I2

Dans I’Ildra Zuta, une étincelle jaillit de la botzina dekardi-
nusa, I'un des endroits que la note de Kehot indique pour
ce terme.

Zohar, Idra Zuta 24:113-27:121-2p:772 RV XIIRT 207 7100
R”2p9:1”2

NDPITIPT R°%12

Les Tikkunim parlent de la botzina dekardinusa «lors-
qu’elle mesure la mesure», reliant le terme a la ligne de
mesure, comme le fait I’Alter Rebbe.
Tikkunei Zohar 19a:14-161"0-777:X 0™ 77 °1pN
SRITLRMWR 7770 T3 MPTIPT RIPI RIPAT RMIANT* 212 R9R
.0 X7 RINAD 72awnn RO KX D°N0T P 1190 PRI TPl
PR TR 1271 O1PRT P VWANR 731 .K1PN0 07N PR KNPRTP2
731 .71993°72 TP NPWRD 2 NPWRI2 KT 2 NTAYNRY NANBNNR
m3IMY R?D) AIwAN 1727071 KN37 07R OMR RPND O R
TPIWRN 79997 RIPN? PYIT YT 9% RIAN YOI IR 7Y Cunta

RPIY NTAYNRY (P27 On XM 97m NPNIRT Yy PN vn°aa
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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Le Talmud mentionne les chitei kordenaisa, une sorte de
blé; I’Alter Rebbe dérive botzina dekardinusa de ce mot et
dit qu’il désigne la pénombre et la noirceur.
Pesachim 7ax *t 0°non
LA NOTE DE KEHOT
.N,10°moa

17a% 1 23w

Yeshayahu entrevoit le jour ou I'orgueil de ’homme sera
abaissé, « et Havaya seul sera exalté en ce jour » (dit de
nouveau en 2:17) ; I’Alter Rebbe applique ces mots a « Je
suis le dernier », la révélation future.

Isaiah 2:11x27°y0°

s 0372 1727 °7 2311 0°WIR 031 NY POV DR M3 Y
Les regards orgueilleux de ’homme seront abaissés, et I’ar-
rogance des hommes sera humiliée, et D.ieu seul sera exal-
té en ce jour-la.

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

R e R {7

PARAGRAPHE 7
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qwn oIm mpny 7R

Iyov, répondant a ses amis, dit que D.ieu «révele les
choses profondes a partir des ténébres» ; 1’Alter Rebbe ap-
plique ces paroles a la Torah, qui révéle ce que le tsimt-
soum (contraction) dissimule. Le Zohar (1:32a) comprend
le verset de la méme maniére: les niveaux cachés sont ré-
vélés depuis les ténébres.

Job 12:22275:27 21K
MR IRY KM qWRIm Nipny nran
11 découvre les profondeurs des ténebres et fait paraitre a la

lumiére I’'ombre de la mort.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

17917 P NRAP QopnRynn
«Des profondeurs, je T’ai appelé, Havaya»: le psalmiste
appelle depuis les profondeurs de la détresse et depuis les
profondeurs de son cceur. Ce verset est cité avec celui
d’Iyov au sujet d’une révélation qui vient des profondeurs.
(contexte : Steinsaltz Tanakh)
Psalms 130:1°%:7”p 0°%°11n
TPARTR DORRYRn NivYRT Y
Cantique des degrés. Des profondeurs, je T’ai appelé, D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

mPIY N

«Car Moi, Havaya, Je n’ai pas changé», dit D.ieu par I'in-
termédiaire de Malachi, et ainsi les enfants de Yaakov
n’ont pas été consumés; ici, la Lumiére infinie (Or Ein

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

31

32

33

5211 5y 71872

Sof) se trouve dans 'Hokhma (sagesse), comme avant le
tsimtsoum.

Malachi 3:61:’3 "2x%n
:00°72 X2 2py°™12 DAY "NPIY K7 *7 1K 03
Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous

n’avez pas été consumes.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

1121 11 7INR °1°

«Que la lumiére soit» du premier jour, que 1’Alter Rebbe
identifie a 'Hokhma.

Genesis 1:3°3:°X n°wKr12
IR IR 27 DOROK RN
Et D.ieu dit : « Que la lumiére soit. » Et 1a lumiére fut.

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

7802 Y7 MINIR PP NAYM LA LT2 9MPYNa NP AR L3 LR NPwRI2
227y T"WN DONRRNN

TRR PITA BTN — "IN W

Le manuscrit 17 ajoute les mots araméens « lis din bar
nash », « celui-ci n’est pas un [homme] ordinaire », dans
cette phrase au sujet de Rav Yehudah.
LA NOTE DE KEHOT
WM 1T RD” o 17 a2

Amos avertit ceux qui aspirent au «jour de Havaya»: ce
sera les ténébres, et non la lumiére. L’Alter Rebbe reprend
ces mots pour désigner les niveaux mesurés de I’enchai-
nement descendant (hichtalchelout).

des mondes

(contexte : Steinsaltz Tanakh)
Amos 5:1877:1 0y
PIRTRDY 7NN 7 030 007 AR T 0K 0MRnRa vin
Malheur a vous qui désirez le jour de D.ieu ! Pourquoi vou-

lez-vous le jour de D.ieu ? Il est ténébres, et non lumiére.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 8

34

P11 MR YN

Le traité Nezikin s’ouvre sur les quatre principales catégo-
ries de dommages. L’Alter Rebbe y voit le lieu des kelipot
[écorces].

Mishnah Bava Kamma 1:T°K:’K X1np X223 mawn

M7 172 U AN M RDY 9 >3 1Y 270 K91, Tyana D
LI 727 1977 LN 1T KXY .0%°0 M7 92 PRY WK "0 ,07n

PP 1977V L IT2Y M@ T8 AT 7977 9977 PRY L7920 D
PN 202 P OMPYR DPWY PR A ,PAAY 7Py IR

Il y a quatre causes principales de dommage : le beeuf, la

fosse, I’animal qui ravage les récoltes et le feu. [La caracté-
ristique distinctive] du beeuf n’est pas comme [celle de]
I’animal qui ravage les récoltes, et [la caractéristique dis-
tinctive] d’aucun de ceux-ci, qui sont vivants, n’est comme
[celle du] feu, qui n’est pas vivant ; [la caractéristique dis-
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36

37

38

tinctive] d’aucun de ceux-ci, dont la maniére est de sortir et
de causer des dommages, n’est non plus comme [celle de] la
fosse, dont la maniére n’est pas de sortir et de ...

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

m2I® Nt ya

Yeshayahu entrevoit le jour ou D.ieu engloutira la mort a
jamais et essuiera les larmes de tous les visages; 1’Alter
Rebbe applique cela a I’ére de la résurrection.

Isaiah 25:8'n:772 71°yw°

2°0? 1Y NEM %3970 DY AYRT N IR M N7 npd vea
1277 °3 PIRT22 Py

11 engloutira la mort a jamais ; D.ieu essuiera les larmes de

tous les visages ; Il 6tera de toute la terre ’opprobre de Son

peuple, car D.ieu I’a dit.

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

1,79 Py

MY aTby P

Dans la vision de Yechezkel de la vallée des ossements

desséchés, des tendons et de la chair recouvrent les os,

puis la peau les recouvre, avant que le souffle n’entre en

eux; I’Alter Rebbe en déduit que le corps ressuscité est
entiérement physique.

Ezekiel 37:8'm:1"% Hxpie

M TPyRYR 7Y DIPY 01PN MY M 0T DIPRY I IR

072 PR

Ft je regardai, et voici qu’il y avait des tendons sur eux, la

chair poussa, et la peau les recouvrit par-dessus ; mais il n’y

avait pas de souffle en eux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

DRPINTT MIRRY 223 wns

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

1270

TONWY 905N 992 90w 1t 1
Le Talmud enseigne que le Monde a venir ne comporte ni
nourriture ni boisson, et que les justes se délectent du
rayonnement de la Chekhina (la Présence divine); I’Alter
Rebbe applique cela aux corps physiques ressuscités.
Berakhot 17a:1227°:X 1> 1372
i3 PR X327 07997 K20 0V M 071y KP 1277 AUmID2 Koan
K21 1IRIP K21 1AM Riyn KDY 17371 71778 KDY 7900 KDY 770K KD
DI DPYNT3 DPOTILY PV DTS KPR AN X2 My
SINYN ﬂ’?;N’ﬂ_ D’,?“?gg{l DR N7 MRIY,APITT 1
C’était une parole favorite de Rav : le monde a venir n’est
pas comme ce monde. Dans le monde a venir, il n’y a ni
nourriture ni boisson ; ni procréation d’enfants ni transac-
tions commerciales ; ni envie, ni haine, ni rivalité ; mais les
justes sont assis sur des trones, leurs couronnes sur la téte,

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/
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et jouissent de I’éclat de la Chekhina, ainsi qu’il est dit : « IIs
contemplérent D.ieu, et mangérent et burent » (Ex. 24:11).
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.

Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
Q°P°78 2°7°NY
Le Talmud enseigne qu’a I’avenir, on dira «saint» devant
les justes, comme on le dit devant D.ieu.
Bava Batra 75b2 1y X7n2 822
LA NOTE DE KEHOT
.a,m 9k o .2,y 273

PARAGRAPHE 9

40

QNININ QNN AN°AW SN[ 12 1YRw 529

Le Talmud dit que ceux dont la Torah est I’occupation,
comme Rabbi Shimon bar Yochai et ses collégues, inter-
rompent leur étude pour le Chema, mais pas pour la
priere.
Shabbat 11a:8°1:xX X" naw
RG> AP? RN R YW NROIR? 1PR70DR 17091 1K 127NN X
TROIY PIY 0120 :XINT 771N 13T IRNK XDD ?1R70DR PR
°37 TR .PRN? PR0IR PRI LYY NXMIRY 1RU0En — mMin2
MR INTIAY 197720 208 12 1IYRY 237 1930 KPR 1Y KD qand
TPIN?) Y10 NXPY TR0RN 1IN 1932 22N
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 10
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42

T9n 11w o
Dans la bénédiction de Moshe, «et il fut roi en Yeshurun,
lorsque les chefs du peuple se rassemblérent»: le roi peut
étre D.ieu ou Moshe lui-méme. L’Alter Rebbe y voit
Moshe, I’étudiant qui est comme un roi, et non comme un
serviteur. (contexte : Steinsaltz Tanakh)
Deuteronomy 33:5°7:377 0°727
{2XW? LIV TN DY YR NORNTI Ton ML 1N
Etily eut un roi en Yeshouroun, lorsque les chefs du peuple
se rassemblérent, toutes les tribus d’Israél ensemble.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

AN TINY

«Sortez et voyez, filles de Sion », le roi Shlomo avec la cou-
ronne que sa meére posa sur sa téte le jour de son mariage:
le verset du maamar de la paracha Bereishis auquel le lec-
teur est renvoyé.
Song of Songs 3:11x™°:3 0°°wn 1w
P2 K YPYYY MLY2 MHPY q9n2 1R Nl APRT My
:12% nank 021 inann
Sortez, filles de Sion, et contemplez le roi Salomon, et la
couronne dont sa mére I’a couronné au jour de ses noces et
au jour de la joie de son cceur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 11
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Dans la vision de Yechezkel du Temple futur, un homme
ayant I’apparence du bronze se tient a la porte avec un
cordeau de lin et une canne a mesurer, afin d’en prendre
les mesures pour lui.

Ezekiel 40:3°3:n DRpin>

i7°2 D°AYD2NDY NYNI XTI IR WIRTIM ARY NI K227
YW Y RIM ATRD M

Il m’y conduisit, et voici qu’il y avait 1a un homme dont I’as-

pect était semblable a celui du bronze, avec un cordon de

lin a la main et une canne a mesurer ; il se tenait a la porte.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

44 | Le Zohar, dans Pekudei, cité ici : parfois, la mesure est le
roseau, et parfois le cordeau ; d’ou la présence a la fois
d’un cordeau et d’un roseau dans la vision de Yechezkel.

Zohar, Pekudei 25:234-26:2461"11:173-7"97:717 STIPD ANt 190
Or, il y a une « canne a mesurer » et une « ligne a mesurer ».
Toutes les mesures d’Ezéchiel furent prises 4 la canne 4 me-
surer, tandis que, dans I'ouvrage du Tabernacle, tout fut
mesuré a la ligne a mesurer.

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

PARAGRAPHE 12

45 1772 YINR 799N

Tzofar dit a Iyov que la sagesse de D.ieu dépasse son en-
tendement : « sa mesure est plus longue que la terre » ;
I’Alter Rebbe cite ce verset a propos de la lumiéere qui dé-
passe toute mesure.
Job 11:9°0:x 218
2077230 AT AT PIND AR
Sa mesure est plus longue que la terre, et plus large que la
mer.

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

.0 LK% 2R
46 PART 220w KPR 1T 2R bun

Yitzchak bénit Yaakov par la rosée du ciel et la graisse de
la terre ; ’Alter Rebbe interpréte les deux comme I’Ecri-
ture et la Mishnah.

Genesis 27:28173:173 N"wR12
U 137 200 PINT 20 D Pon DRPRT 377
Que D.ieu te donne de la rosée du ciel, des terres fertiles de

la terre, et ’abondance du blé et du vin.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 13

47 QIN nRwa 7710 72

«L’ame de ’homme est la lampe de Havaya, qui scrute
toutes les chambres intérieures»: D.ieu scrute ’homme a

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

5211 5y 71872

la lumiére de sa propre ame. Ici, il s’agit de la premiére
lampe: I’ame.
Proverbs 20:27175:°3 “5wn
V377020 AN DX AW T )
L’esprit de ’'homme est la lampe de D.ieu, qui sonde toutes

les profondeurs de I’étre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

48 TIN 779101 ME¥R 25D

Les paroles de Shlomo a son fils dans Mishlei: «car une
mitsva est une lampe et la Torah est lumiére»: la
deuxiéme lampe, la mitsva.
Proverbs 6:2337:1 *2wn
0 NINJIA 0% T IR A MEn 03
Car le commandement est une lampe, et I’enseignement
une lumiére, et les réprimandes de I'instruction sont le che-
min de lavie ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

49 1PN 3R NOAW . . K"

Le Tanya, chapitre 37, citant Etz Chaim, indique que I’Ame
elle-méme n’a nul besoin de rectification et qu’elle n’a été
revétue dans ce monde que pour faire descendre la lu-
miere afin de rectifier ’Ame vitale et sa part du monde.
LA NOTE DE KEHOT
.Ow 9 vIP°La IR .17V OW2 1P PID RN

50 nora ban apye

Dans le cantique de Moshe, Haazinu: «Car le peuple est la
part de Havaya; Yaakov est le chevel [la part mesurée, lit-
téralement une corde] de Son héritage.» L’Alter Rebbe
comprend la corde comme une méche: I’Ame est comme
un fil lié a D.ieu.

Deuteronomy 32:9'0:3°% 0°727

:An2m3 22 2Py ny 0 pon 03
Car la part de D.ieu est Son peuple ; Jacob, le lot de Son
héritage.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 14

51 79982 WS
La note identifie « I'Ilan », cité dans le texte, comme I'Ilan
HaGadol du kabbaliste R. Meir HaKohen Poppers, un
schéma du systéme kabbalistique des mondes.

LA NOTE DE KEHOT
.WIBRD 11977 RN P2t — TP1Tan 19R”

52 07 °N QTN nnwa

La note cite 'introduction du Shelah (21a) a ’appui de la
lecture d’adam comme alef-dam.
LA NOTE DE KEHOT
X ,RD ™7 N2 SRw° o2 nnIpPna baied /Ay i e i 72 = R 0 A g e
IR Y IR PR ARD L2 wrhw .Tl”w'? 0a R9
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53

19102 151N PIYa

Sefer Yetzirah dit que «leur fin est enchéssée dans leur
commencement et leur commencement dans leur fin» ;
I’Alter Rebbe applique cela a la circulation du sang.
Sefer Yetzirah 1:7°1:’X 717°%° 120
nambws 19102 1PN 1NPAN2 1930 7IYI AR 92 MAtED Ty
D10 AR 17 TAR 21991 21w 19 1°RY T PTRY NPnaa 7wp
La dizaine de I’existence a partir du néant a sa fin liée a son
commencement et son commencement lié a sa fin, tout
comme la flamme est unie au charbon ardent ; car D.ieu est
un et il n’y en a pas un second, et avant un, que compteras-
tu?

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

PARAGRAPHE 15

54

097192 AWy 2°7IP1 2OTPYRY
Le réve de Yaakov au sujet des troupeaux qui étaient akou-
dim, nekoudim et beroudim, « rayés, mouchetés et tache-

tés » ; la Kabbale donne a des étapes des mondes des noms
empruntés a ces termes.

Genesis 31:10”:X”7 n°wx12

*2y D97 0*INY7 N3 D202 KXY 1Y KX RS 002 Ny2 T
1077721 07TR1 DTRY IRET

Et il arriva, au temps ou le troupeau concevait, que je levai

les yeux et vis en songe ; et voici que les boucs qui sautaient

sur le troupeau étaient rayés, tachetés et mouchetés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 17

55

Twoa ®o2

L’'injonction de Moshe dans le Chema: «Et tu aimeras Ha-
vaya, ton D.ieu... de toute ton ame»; ici, le premier ni-
veau mesuré de I’amour.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°727

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 18

56

9787 22

« De toute ta force (me’odecha) » : le second niveau, illimi-
té, de ’'amour.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STTRR222 TUDI22N 72257222 TR2X 1 DX NI

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton coeur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

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

57

58

59

60

61

5211 5y 71872

5123 992 D IN%

Likkutei Torah sur Shelach (42c) explique que «avec tout
ton me’od» désigne un amour sans limite ni mesure, qui
ne cesse jamais, parce qu’il provient de sovev kol almin,
devant lequel tout est comme rien; chaque Juif le posséde
selon sa mesure.
LA NOTE DE KEHOT
.1A7921 3 ,2m APw n7pY 03 R

=" X9°ma nawn

Le Zohar dit que les maitres de la techouva se tiennent la
ou méme les justes parfaitement accomplis ne peuvent se
tenir, car ils se portent vers le Roi avec un désir du cceur
plus ardent et une grande force.

Zohar I, 129b2 ,u3p xm
LA NOTE DE KEHOT

Y MLN DMK AR LAPD NTAR 115 °Y N @R L2 ,Lop RUM
BEREY

27MY X721 772

Le Talmud enseigne que le Monde a venir a été créé avec
la lettre yud.

Menachot 29b:13-1477>-3>:2 72 MR

1D 0°0YIN 12w DOPPTIW 211 T2 R2T 0IY K121 AR V3o
1PRW 11°WYI °19N DTPWRA 7192 12W DOP°T8W 18N WK 7102 i
R°IN1 0°7903 37 MK 9 NAN 37 A0 27 MR MY 7 T
P07 AT A7 932 NIPYY SNw 12 W 170 37 NRT KA RT0 7°N2PN

1 whw
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT
.2, minan
R Ayw 79°

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
00,7 MAR

T2WN2°KR YW ne°

Mieux vaut une heure de techouva et de bonnes actions
dans ce monde que toute la vie du Monde a venir.
Pirkei Avot 4:17t>:7 N1ax miwn
il n'giy; 0°23L DOYmY N2WN2 NAR AYY 197 ,nIR 10 RN
Do X271 0PIV M7 NP YW NAR YW N9 K30 0PIV 20 Do
:ma o7y N
1l disait : une heure de repentir et de bonnes actions en ce
monde vaut mieux que toute la vie du monde a venir ; et une
heure de quiétude dans le monde a venir vaut mieux que
toute lavie de ce monde.

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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PARAGRAPHE 19

62

63

64

N1 HP9IN WK

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.73,77100RY

NI PN WR

Moshe met Israél en garde contre les idoles: «car Havaya,
ton D.ieu, est un feu dévorant, un D.ieu jaloux»: le verset
qui compare D.ieu au feu.
Deuteronomy 4:24773:"7 0°727
:RIP PR RIT 7PIR WK ROR 0D
Car D.ieu, ton D.ieu, est un feu dévorant, un D.ieu jaloux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

MPIW R 171 IR
«Car Moi, Havaya, Je n’ai pas changé» : la création n’attire
qu’une lueur et Le laisse inchangé.
Malachi 3:61:3 °3x7n
{0192 XY 3py7™33 DORY IP3Y K27 738 2
Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous

n’avez pas été consumes.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 20

65

TANT 7Y — ann 17

De la main du Tzemach Tzedek, une glose figure ici, de-
mandant comment le feu, 'un des quatre éléments phy-
siques, peut avoir une puissance illimitée, et apportant
une explication ; un trait la barre, indiquant qu’il faut la
supprimer.
LA NOTE DE KEHOT
>n'9a 15 0w MTI0° ™ WR2 T TR 7Y IRD WO X7RT PN
IP°MNR 0 1P Ay — IR P1aa

PARAGRAPHE 22

66

67

9787 P23

« De toute ta force (me’odecha) » ; ’Alter Rebbe souligne
le mot « ta » : sans limite par rapport a toi.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°727

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

9w TNR TINR P92 —ny

Le Likkutei Torah sur Shelach (42c) explique que 1'amour
de «de toute ta me’od» dépasse toute limite et toute me-
sure parce qu'il provient de la lumiére qui entoure tous
les mondes (sovev kol almin), et que chacun en posséde
selon sa propre mesure.

LA NOTE DE KEHOT

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

5211 5y 71872

975 973 07K L9ORT R L,0P .2 ,300 TPNIRR 0T L4, a0 nhw 0P Rn
.OWY 1YY 1133 7Y TN WP WhYR Y A

PARAGRAPHE 23

68

N 2w

« Les éclairs de I’amour sont des éclairs de feu » : ’'amour
ardent du me’od [au-dela de toute mesure].

Song of Songs 8:6":’1 01w W

YR 20X NLD My™D AYiNrty onind 7297%y onind ww
{NITPY UK "BYT DY NRIR PIRYD

Place-moi comme un sceau sur ton cceur, comme un sceau

sur ton bras ; car ’amour est fort comme la mort, la jalousie

cruelle comme le tombeau ; ses éclats sont des éclats de feu,

une flamme de D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 25

69

70

7

™on Y R
La note de Kehot renvoie a Zohar III, 33b pour ces mots.

Zohar III, 33ba 3% »m
LA NOTE DE KEHOT

2,35 M .1 ,2 MAaR

NUM NT° 12 X1 7001 117y KD

Hillel enseigne qu’un homme inculte ne peut craindre le
péché et qu’un ignorant ne peut étre pieux ; I’Alter Rebbe
s’appuie sur cet enseignement pour montrer que 1’ame a
besoin de la mitsva. La note de Kehot indique également
Zohar III 33b.
Pirkei Avot 2:5°77:22 max m1wn
10727 K21 ,7°00 PIRT OY KDY KOO R 12 PR LNIR 00 KA
TRY DipR21 .0°2M T1IM02 12700 22 K21, TR 11921 X2, 7
WK NPT PIAYR 0N
11 avait coutume de dire : Le rustre ne craint pas le péché, et
I’ignorant n’est pas pieux ; le timide ne peut apprendre, et
I'impatient ne peut enseigner ; celui qui s’occupe trop des
affaires ne deviendra pas sage. La ou il n’y a pas d’hommes,
efforce-toi d’étre un homme.
Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)

7790 RDX 9 1R RINT R0

Quiconque affirme n’avoir rien d’autre que la Torah n’a
méme pas la Torah ; I’Alter Rebbe s’appuie sur cet ensei-
gnement pour montrer que la mitsva a besoin de I’ame.
Yevamot 109b:4-5"11-7:2 0”p Mna°
,N2INT — 1137 7277 WBY YRin piT AP TayT — 18RY "2y
PR IRU WD .779R 92 1K — 71730 19 1R nIRT 9D iR 001 0
IRUPWD M1 R TR KPR 12 PR — 7790 KPR 9 PR 0IRT 92
NP MR L,KDD 27 MK ?RDYY KR 47 PR 790 19°DRT KPR
WPRY 9D ,nTn?a Y my2 WY 9D — vany) ot
STRP2 90K My2
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

.2,0p Mnd’

PARAGRAPHE 26

72 om M8 e

Avigail bénit David en souhaitant que son dme soit « liée
dans le faisceau de lavie » ; ici, les mitsvot, en tant que vé-
tements, lient I’Ame et I’élévent.
I Samuel 25:29173:7175 X DRI
79733 A VAT UR) MY TWRINY Wpa? 99777 OTX O
:¥27 12 TIN2 M3YPRY TN DI NXY ROR T DR 00
Et méme si un homme se léve pour te poursuivre et cher-
cher tavie, lavie de mon seigneur sera liée dans le faisceau
des vivants auprés de D.ieu, ton D.ieu ; et les vies de tes en-
nemis, Il les lancera comme du creux d’une fronde.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 27

73 nahn o7a mvaya
Le Talmud enseigne qu’une mitsva précéde une personne,
tandis qu’une transgression I’enveloppe et la conduit au
jugement.

Sotah 3b:1337:2°1 10

nAR MER PP 22 0t 27 MY NN 12 PRI 037 N

ToOV IV LR2T D2 I0? NOIM iAnTRR — mMa 0712

NP1 N9k — My O71Y2 DO MY T 2 TRTE 197
TR A2 9997 0DTT NININ ANDPY ARV L1770 0Y 1107

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

74 N1 202 11 RWENTY

L’'introduction du Zohar compte la mitsva de peiner dans
la Torah, de s’y consacrer et de la faire fructifier chaque
jour.

Zohar, Introduction 24:209-26:220-v71:77> 7n1pn 01 920
5773

Et voici le sens intérieur du texte : « Qu’il y ait des lumi-
naires dans I’étendue des cieux. » L’omission du vav dans le
mot emoroth (luminaires) indique I'unité compléte : la lu-
miére noire et la lumiére blanche ne sont que deux manifes-
tations d’une lumieére indivisible. La méme idée est symbo-
lisée par le « nuage blanc le jour » et le « nuage de feu la nuit
» (Exode 13, 21) ; les deux phases, le jour et la nuit, se com-
plétent et forment un tout, afin — comme nous ...

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

75 7AW Q°9aW QN2 135013 oS

Dans la prieére de Moshe, «Les jours de nos années sont de
soixante-dix ans»: chaque jour d’une vie est une étincelle
de plus de ’Ame vitale a raffiner.

Psalms 90:10:% 0°%°1n
2By DI Y DINY N33 DX MY DYV 073 1PNIT
MDY WO 1 1IN

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

5211 5y 71872

Les jours de nos années sont de soixante-dix ans, ou, par la
vigueur, de quatre-vingts ans ; mais leur fierté n’est que
peine et vanité, car elle passe rapidement, et nous nous
envolons.

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

PARAGRAPHE 28

76 T Mg ona 1 mEn

Dans Va’eschanan, «Lema’an Tira», I’Alter Rebbe ex-
plique que les mitsvot, appelées «commandements du
Roi», sont enracinées dans Mal'hout et sont aussi des vé-
tements et des makifim (lumiéres enveloppantes):
puisque leur fin est enfoncée dans leur commencement,
la lumiére de Kéter brille dans Mal'hout davantage que
dans toutes les Séfirot; ainsi, les mitsvot, attirées vers le
bas dans Mal'hout, sont enracinées dans Kéter.
LA NOTE DE KEHOT
177 7300RY °2) ,2”0 °2IR 13 12T 7777 7IX°2 127Pa D ﬂ”w’? hhhal
WK LT2 POYR AR RPN Tynb

77 PN 1210 YAyl
«Leur fin est enchissée dans leur commencement» : le ni-
veau le plus bas, Mal'hout (souveraineté), est lié au plus
éleve.

Sefer Yetzirah 1:7°1’% 717°%° 700
nambws 19902 INPIM 1NPAN2 1910 YIYA R 92 MTED Ty
7910 INR 1172 TR 21991 22w 19 PR 7°1° NNIRY nbnaa amnep

La dizaine de ’existence a partir du néant a sa fin liée a son
commencement et son commencement lié a sa fin, tout
comme la flamme est unie au charbon ardent ; car D.ieu est
un et il n’y en a pas un second, et avant un, que compteras-
tu?

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

PARAGRAPHE 29

78 N[ AR T71°77 *7°2an0

La note renvoie le lecteur au maamar précédent, que ce
biour vient expliquer.
LA NOTE DE KEHOT
T,12 YR Ra

79 1IN — QPP W

Le manuscrit 1223 ajoute ici 1'abréviation nil’ad, «ainsi
me semble-t-il, selon mon humble opinion».
LA NOTE DE KEHOT
STPYR1 A0 1223 122

80 0°ND ITPRT ANDY NN RITTR RMIOWART X1 10

Le Zohar sur Vayechi explique que yehi désigne le fait de
faire descendre la lumiere depuis sa source cachée, yud-
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81

82

83

84

hei, jusqu’au yud inférieur de lalliance ; I’Alter Rebbe le
cite longuement.

Zohar, Vayechi 46:476-47:484720:1"1n-1"YyN:171 °1° 7111 7190

Le texte continue : « Béni soit (Yehi) le nom de D.ieu ». Le
mot yehi se compose du nom Kah et de la lettre yod, et in-
dique la continuité entre ce lieu supréme et insondable, qui
est Kah, et le degré de I’alliance, qui est le yod inférieur.

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

N Erakhy
«Qu’il y ait un firmament», que le Zohar apporte comme
exemple de la création par le mot yehi.

Genesis 1:6"1:X n°wR12
1077 0% 1°2 27721 277 0O TIN2 ¥R O DoROR KR
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) - IPS 1917 (Public Domain)

20 NOWRI

«Le commencement de la sagesse», interprété comme le
commencement de la révélation, qui ne peut étre qu’un
point.
Psalms 111:10”:X>p 0°%°71n
Y72 NTRY ANPAR D7PRY-237 230 Doty N NRTY ndn NPwRY
La crainte de D.ieu est le commencement de la sagesse ;
tous ceux qui la mettent en pratique ont un bon discerne-

ment ; Sa louange demeure a jamais.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

9137 Mana

Shaul de Rechovos HaNahar («les vastes espaces du
fleuve»), I'un des rois d’Edom qui régnérent avant qu’au-
cun roi ne régnit sur Israél ; cette expression désigne
Bina, le fleuve élargi.

Genesis 36:37172:1°% nowrI2
737 NI PIRY AR Ton APn npn
Et Samla mourut, et Shaoul de Rehovot-sur-le-Fleuve régna

a sa place.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Le paralléle dans le Zohar sur Bereishis : yehi renvoie au
mystére d’Abba et Imma ('Hokhma et Bina), qui est yud-
hei.
Zohar, Bereshit 5:28-381”%-n1”2:"11 n°wX13 ,7717 190
1Les 27 premieres lignes de la traduction anglaise ne cor-
respondent pas au texte hébreu. La ligne 28 du texte anglais
correspond au passage qui commence a la ligne 5 du texte
hébreu. Et D.ieu dit : « Que la lumiére soit », et la lumiére
fut. A partir de ce point, nous pouvons commencer a décou-
vrir des choses cachées relatives a la création du monde
dans le détail. Jusqu’ici, la Création a été décrite en termes
généraux, et plus bas, la description générale est répétée,
de sorte que nous avons ...

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

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

5211 5y 71872

PARAGRAPHE 31

85

86

87

77197 Y9N 12 ORI

D.ieu dit a Moshe que Pinchas, fils d’Elazar, fils d’Aharon
le Kohen, a détourné Sa colére par son zele; le Zohar in-
terpréte le youd de son nom comme une récompense
pour avoir gardé I’alliance.

Numbers 25:1187:7173 712712

PX7I3 DY CnpmTN WD MO INTR MYYNRTI2 oD
NRIPA PRIPII27NR "NPPITR?) 02N NXIP NN IRIP2

« Pinhas, fils d’Eléazar, fils du prétre Aaron, a détourné Ma

colere des enfants d’Israél, en se montrant zélé pour Moi

parmi eux, afin que Je ne consume pas les enfants d’Israél

dans Mon zéle.

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

157 Y9N 12 oNvEa

L’ouverture du Zohar sur la Paracha Pinchas, que I’Alter
Rebbe cite (avec 215b et 236b) au sujet du youd ajouté au
nom de Pinchas.

Zohar, Pinchas 3:10-6:1811"°:"1-">:3 019,977t 71890

Il est comme un homme qui batit un bel édifice, mais qui,
en examinant les fondations, découvre qu’elles sont incli-
nées et tordues. L’édifice lui-méme est bon, mais, du point
de vue de ses fondations, il est mauvais ; c’est pourquoi on
ne le qualifie pas d’édifice parfait. Remarque que si quel-
qu’un est zélé pour le nom du Saint, béni soit-Il, méme s’il
n’est pas digne de grandeur, il I’'obtient néanmoins. A cette
époque, Pinhas n’était pas digne de grandeur, mais, parce
qu’il avait été zélé pour le nom de son ...

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

3R 0 ow o
Le psalmiste interpelle les serviteurs de D.ieu: «Que le
Nom Havaya soit béni dés maintenant et pour toujours.»
Le maamar interpréte son «yehi» comme un youd-hé et
un youd inférieur, par lesquels la révélation atteint Mal'-
hout (souveraineté), appelée « Nom ».

Psalms 113:2°2:37°p 0°9°11n

:D?W“IS]] RYR ANan N oY o

Que le nom de D.ieu soit béni dés maintenant et a jamais.

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

PARAGRAPHE 33

88

Ty ey

La Torah parle d’un péché commis par erreur, caché «aux
yeux de I’assemblée», c’est-a-dire du tribunal qui statue
pour tout Israél; c’est pourquoi les Sages sont appelés «les
yeux de l’assemblée», et la vision est liée a 'Hokhma
(sagesse).

Numbers 15:24775:1”1 12712

TS 3712 2 MIYIPD WY MY A0S MY YR OX M
N7 TN DAY-YYT VYA 1201 INQIM NP Ot 17 AR
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alors, si cela est fait par erreur par I’assemblée, et que cela
soit caché a ses yeux, toute I’assemblée offrira un jeune tau-
reau en holocauste, en parfum agréable a D.ieu —avec son
offrande végétale et sa libation, selon la régle—, ainsi qu’un
bouc en sacrifice pour le péché.

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

PARAGRAPHE 34

89 a1y To° PR

« Le juste est le fondement du monde » : le second youd de
yehi, Yessod (fondement).

Proverbs 10:257775: "own
:D'?W 'HD? 77381 }727'1 1°K1 1910 -ﬁ:g;
Quand le tourbillon passe, le méchant n’est plus ; mais le

juste est un fondement éternel.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

90 | La note de Kehot renvoie a Zohar, Pinchas 75:462-76:470
pour ces mots.

Zohar, Pinchas 75:462-76:4703”n:1y-270N:71”y OM1D 9717 720

PARAGRAPHE 35

91 (27y0 27%77) " e ama

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.2390°Y R P 03 XA

92 OnaD’e 9Na wrnd

Likkutei Torah sur Beha’aloscha est cité a propos de cette
méche mentionnée dans le Zohar.
LA NOTE DE KEHOT
.2,7% mbyna n™p 5”3 X

93 79°ND TANNNT 1170

Le Zohar sur Pinchas (imprimé en 3:219a, comme le cite
I’Alter Rebbe) : la lumiére d’une lampe, une fois qu’elle
s’est fixée dans la méche, ne reste jamais immobile, mais
oscille d’avant en arriére. L’Alter Rebbe le cite a propos de
la méche qui maintient la lumiére.

Zohar, Pinchas 16:115170p:1” 0r19 ,97177 190

11 répondit : Tu m’as rappelé une idée trés profonde que trés
peu de gens connaissent. Il réfléchit un instant et pleura.
Puis il poursuivit : Hélas pour I’humanité, qui va et vient
comme le bétail, sans discernement ! Cette seule chose suf-
fit a distinguer les dmes saintes d’Israél des dmes des
peuples paiens. Les Ames d’Israél ont été taillées dans la
Lampe sainte, comme il est écrit : « L'esprit de ’homme est
la lampe de D.ieu » (Prov. 20, 27). Or, une fois que cette
lampe a été ...

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

94 9197 NN NN

«Telle est la loi de ’olah», I'offrande consumée par le feu,

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

5211 5y 71872

dont le nom signifie «ascension».
Leviticus 6:2°2:1 R7p”
TR Py TPV X APV N7IR NRY AnRD 1127NRY IORTOR %
92 TN 12T WX WPATTTY 17790700 NAmITy
Ordonne a Aaron et a ses fils, en disant : Voici la loi de I’ho-
locauste : il restera sur le bois de I’autel toute la nuit, jus-

qu’au matin, et le feu de I’autel sera entretenu par lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

95 PR DD K27

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
77 .. 770 U021 OW »UPRa Y D awt 2,13 Syon ﬂ”1P5J [ab whlal
NP AR 19IR2 7112 572 Ew

96 a1y To° PR

Ces mots citent Proverbs 10:25 ; le passage figure ci-
dessous.

Proverbs 10:25773: *>wn
:D'?W 710? 77381 }727'1 1°K1 7910 '1132;
Quand le tourbillon passe, le méchant n’est plus ; mais le

juste est un fondement éternel.

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

.19,7"own

97 E% 1991 — 1

Le manuscrit 1223 ajoute une parentheése : ce niveau peut
étre comparé a «En ce jour-1a, Il sera», ce qui est supé-
rieur au niveau ou Mal'hout recoit du vav, qui est le Nom
Havaya ; car yehi shem signifie le niveau de yihyeh.
LA NOTE DE KEHOT
MW R RITT D1 W Y I ONAT D) 2N R 01 1223 T122
M 100 D QW oM %D NN W M Y Pnan NRapnwon 7oy1 AN
Gt

PARAGRAPHE 36

98 oW ’pa

Dans le maamar sur les tsitsit de Likkutei Torah consacré
a Shelach (45d), Mal'hout, le monde de la parole, est appe-
lée ishah, esh hei, et recoit de ish, esh yud, 'Hokhma, atti-
rée par I'intermédiaire de Zeir Anpin grice aux 248 mits-
vot positives, qui sont les membres du Roi, afin qu’elle
puisse s’élever d’en bas ; 13, I’Alter Rebbe renvoie au maa-
mar « HaMagbihi lashaves» sur la lampe de la mitsva.
LA NOTE DE KEHOT
.7, nmph
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99

100

101

negos® oob oM

« Et cela sera pour vous comme des tsitsit [franges ri-
tuelles] » : le verset du maamar dans Shelach auquel le lec-
teur est renvoyé.
Numbers 15:39175:1"t 12712
anR onvy N mgza"?;'mg on7amn IR an°RM nx’x’? D;}'? mm
:DTPI0X 03 DAXTITN DY *IMKY 0327 MK 1MNNR)
Elle sera pour vous une frange, afin que vous la regardiez et
vous rappeliez tous les commandements de D.ieu, et que
vous les accomplissiez ; afin que vous ne suiviez pas votre
ceeur ni vos yeux, qui vous entrainent a vous égarer ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

a1y® 70 o awn

Dans le psaume qui évoque la voix de Havaya au-dessus
des eaux : « Havaya siégeait en roi lors du Déluge ; Havaya
siége en roi pour toujours. » La royauté dans la posture de
celui qui est assis.
Psalms 29:10”:0”5 0°2°71n
0PIy 7900 AU AW M n
D.ieu siégeait au-dessus du déluge ; oui, D.ieu siége en Roi
pour toujours.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

Y2 A PN
Le Talmud enseigne que nul ne peut s’asseoir dans le par-
vis du Temple, hormis les rois de la maison de David.
Yoma 25a:6":X 1”0 Rn1
YR 2ing ASm) WP MISN NPT N2WY M Yy a8 MmN
°KT .22 MND TAXY ,WTP2 MIND TOX A7 10 0N MY AN
MW PR M MWK 273N 20 1] — WIp2 11D T0YT K7D
21272 717 N°2 2907 KPR 112
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

Zohar 111, 161b2 ,x0p 30t
LA NOTE DE KEHOT
.2,R0p 2”11 K, 10 KnY

PARAGRAPHE 37

102

2WIN NP TWN2
Le Talmud reléve qu’a propos d’une femme, I’Ecriture
emploie le mot moshav, «siége».
Pesachim 3a:12-1327-27:X * 0’1o
XIR 212 "% 773 W23 DTN I90? DPIYY PRYRY? 227 23T XIN
Joomy TR many MR LAwin IRTp NWRIY Caon?
9 237 R 031 27RINY” R 199 1172 PnDl nYTY” niNg
107 IMIM” WK IR KD — KP BITR DI NDUINT
TIRY — XY NiPYT M3 P2X 13772 727 %3 XD 02 By
1991 912 "nay nyTY”
A Pacadémie de Rabbi Ishmaél, on enseigna qu’'un homme
doit toujours parler dans un langage pur, car le passage ap-

pelle (Lév. 15:9) selle le siége d’un homme zav, et (ibid.) as-
sise le siege d’'une femme zav. Ce principe est également

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

5211 5y 71872

étayé par le passage suivant (Job 15:6) : « Afin que tu choi-
sisses le langage des prudents. » Il I’est aussi par un autre
passage (ibid., 33:3) : « Et mes lévres expriment clairement
la connaissance. » Pourquoi cite-t-il tous ces passages [le
premier ne suffit-il pas] ? Tu diras ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) « En Jacob (Rabbi S.H.
Glick) (Public Domain)

LA NOTE DE KEHOT
.X,2D0°108

2W DIWDIANT . . T Tonn

Or HaTorah sur Beshalach (p. 666) est cité a propos de
cette parabole d’Augustus.
LA NOTE DE KEHOT
1090 °Y MPWa D N7MIR IR .30 77 e

W DILDIANR TP By Ty o

La parabole du Midrash ou le roi se tient debout tandis
qu’Augustus, le souverain supérieur, est assis.

Shemot Rabbah 23:1°x:375 127 mnw

q7R IR IROD 1153 :(2,3% 0°91N) 2°N9T R KT - W WO IR
2w™N1 KD L,ANR D2IYRR °D DY AR TAR 37 owa L1001 0
7193 :9MR1 9% ,TPw 733 1IRRY 7Y ,7RRwa Ny kDY R0D
LDIVDIAR IR WYY LA TanPn mwyw ,7ond Hwn IR R0
LDIWDIR NWY WOy 700 N antRn Nwy Row Ty 10 1nR
mon By Ty Tnn ROR ?20001KRD TR 12 a3 v an
N, 2y DRI ROW TP NRRD (ORI 1INK D 2w DIWDIRI
... PIPAM) MRV TP 13723 ROR LRI AR IR DRIIWR ,NR

«Alors Moise et les enfants d’Israél chantérent ce cantique a
D.ieu et dirent : Je chanterai a D.ieu, car Il s’est élevé ; le
cheval et son cavalier, Il les a précipités dans la mer» (Exode
15:1). «Alors [az] Moise... chanta» : a ce sujet, il est écrit :
«Ton tréne est établi depuis les temps anciens [me’az] ; [Tu
existes depuis I’éternité]» (Psaumes 93:2). Rabbi Berekhya a
dit au nom de Rabbi Abahu : bien que «Tu existes depuis
I’éternité», Ton trone n’était pas établi et Tu n’étais pas ...

Daat Shemot Rabbah (Public Domain) « The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)

PARAGRAPHE 38

a1y® 70 o awn
« Havaya siége en roi pour toujours », I’état qui résulte de
I’élévation de Mal'hout.

Psalms 29:10:v”3 0°%°1n

099y 7901 2w Y Mane n
D.ieu siégeait au-dessus du déluge ; oui, D.ieu siége en Roi
pour toujours.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

T AN

Mishlei met en garde contre la femme étrangére, dont les
pieds descendent vers la mort ; I’Alter Rebbe reprend ces
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mots a la forme négative : lorsque Mal'hout siége, ses

pieds ne descendent pas.
Proverbs 5:5°7:71 own
A30IY P19 PINY N NATY P
Ses pieds descendent vers la mort ; ses pas s’attachent au se-

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

107 237 D17 PINM

Par l'intermédiaire de Yeshayahu, D.ieu dit : « Les cieux
sont Mon trone et la terre est Mon marchepied ; quelle
maison pourriez-vous Me bétir ? » Ici : les pieds élevés au-
dessus de la terre.
Isaiah 66:1°X:170 °yw°
730 VPN M2 K 931 O TINT K0P DY T MK 2
PN DiPR MoK
Ainsi parle D.ieu : Le ciel est Mon trone, et la terre est le
marchepied de Mes pieds ; ou est la maison que vous pour-
riez Me batir ? Et ou est le lieu qui pourrait é&tre Mon lieu de
repos ?

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

X 10 Py

PARAGRAPHE 39

108 WS IR 27 K712 IN1an

Le maamar sur «Alors Israél chanta... Jaillis, 6 puits» dans
Likkutei Torah sur Chukas (63a) explique que I’amour tiré
de la Torah, qui vient de 'Hokhma, est un amour issu de la
vision: il est bitoul et supérieur a ’amour issu de ’audi-
tion, qui vient «de loin», sous forme d’éclairs de feu.
LA NOTE DE KEHOT
.2,3% R7ITIRD 721K YW IR LK L,A0 1P nph

109 P IR
«Alors Israél chanta ce chant : Jaillis, puits», le chant du
puits dans le désert : le verset du maamar dans Likkutei
Torah, Chukas, ou ces questions sont expliquées.

Numbers 21:1712:X”3 7272

:n'g'u;z X2 "?2 DRI 1PYRTNR '?}51?;7? YN
Alors Israél chanta ce cantique : Jaillis, puits — chantez-lui !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

110 NINT® *2onwnn

Au sens littéral, D.ieu «s’abaisse pour voir» ce qui est au
ciel et sur la terre : Il est si élevé au-dessus de tout que
méme les cieux sont au-dessous de Lui, et Il prend pa-
reillement soin de tous. L’Alter Rebbe lit lir'os («voir»)
comme lera’os («étre vu») : la Lumieére infinie (Or Ein Sof)
révélée dans la Torah écrite et la Torah orale. (contexte :
Steinsaltz Tanakh)

Psalms 113:6"1:3"°p 0°%°11n
{PIND) DWW NIRT? VP BT

qui regarde vers le bas, sur le ciel et sur la terre ?

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

57171 5y IR
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

m % TNWN DoRwn NNt

Moshe décrit la Terre d’Israél, une terre de collines et de
vallées qui «boit I’eau de la pluie du ciel» ; ainsi, la Torah
orale recoit de la Torah écrite.
Deuteronomy 11:11x7:X 0727
DORYT 0B NYRI B PN ANY? MRY B39 BNK WK TR
Haidouyiglis)
mais le pays ou vous allez passer pour en prendre posses-
sion est un pays de montagnes et de vallées, qui boit I’eau de
la pluie du ciel lorsqu’elle descend ;

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

K% ,R°D0°727

12 NTIP ANT 299 037 NI

La question récurrente du Talmud : «D’ou ces choses
sont-elles connues ? Car le verset dit...», montrant que la
Torah orale puise dans la Torah écrite.

Shabbat 24b:6-7"1-1:1 773 n1w
TR 2797 23T .20 DP2 DYTR PRI PRY *D? 7RRYY "X 1)
72 7Y n 1PN KDY Rp MR LRI 23T I I L,Mopn
02 TInR an P1pa Y7 i TP PRY .72 7Y 1R Iniim
MR LB IR ANDMRY CIw P2 37 107 2IN0T K2 — *pa Ty
290 n7iy K9Y ,N2w3a 20 NIy KDY — "iR3w3 naw niyY Rp

.2iv i3

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

it 7a e iy o ¥ g a4

13 LR YR

«Ecoute, Israél» : 'amour qui nait de I’écoute et de la

méditation.
Deuteronomy 6:4°7:") 0°727
SR T APRR T 2R ynv
ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

14 9787 952110 nanNY

«Et tu aimeras... de toute ta force» : méme cet amour

vient de I’écoute.
Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
TRR"223 W13 72277232 RPN M K DAY
Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
115 NI PYa Y

Les sentinelles de Sion chantent ensemble, car «ils verront
ceil a eil» le retour de Havaya a Sion : une révélation aus-
si directe que lavue.

Isaiah 52:8°1:27117°yw>
13T W2 IRT Y2 1Y 03 3T 9P NP3 7708 2P
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16

Ecoute ! Tes guetteurs élévent la voix, ensemble ils chantent
; car ils verront, face a face, D.ieu revenir a Sion.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

131 INTY PPV Y wan — RT WY
L’écriture du Tzemach Tzedek ajoute que HaMagbihi peut
aussi étre compris a partir du maamar sur les tsitsit: la
communauté d’Israél est appelée ishah, esh hei, et puise
aupreés de ish, esh yud ('"Hokhma), par les 248 mitsvot po-
sitives, qui sont la méche; HaMagbihi éléve le hei au
moyen du yud.
LA NOTE DE KEHOT
M 7772 19w °D3) wrneY vvaann 1Y 1277 TIY” A0 X737 PUONO2
N7 DRT |'IT'I|71‘? WORM °3°1 WK WK ’P1 °”010W 1°1¥2 R”12 (n>20%5 0ob
JUoR DRI T9YND monn XYM WR PN2 970192 W YTOT TV WK na
117129 R”T RIT WOKR PN20 qWNI 7200 771° UK °nan qunl X0 9npwn
WY 10 MNnn 707 qwnRIw 1°92°R 17127 7YY 1D PR 1R NN
NN YW T WR NIRT wnR1 T 5192w Y7 noma 1enen 171y N
RIT 77197 979’1 WK 212 R7AT 7°220W °7°230 101’0 WK °122 5”010
oW RN Q0N 766 T122 .70 TV WR N2 PwRnw 19°nen na
12°N1 7102 771°2 "550wn 5”3 NNl '[351” ([PP73pN nawn XY 0w
IR 3”12 072 117 AR DORw2a M) RDY TP YOt mownn 0
)y 5ax S1PANN 1351 122 12TV R MIZNT 07y INWRY 1ownRnn
nooT PIw Snn RO 9T NEyn PR WUt L,N1ncinl 29931 IR RI
WYY 0°2°71 OY CPWITD TPAR AW TI0Y X 1IPAX 010 MIDWRR
TR qWRIT D20 NAPY 20w Y1 YUNT 771 I 77 N2 Moon
nPpn P2°Bwnn 17AAnT N2°N D103 IR WO 1T M L9710 i Pnaa
P12 11777 0OPPTED MR 27PN MKW IR DU TA1D 2N 21w
9 01T IPA PIYI K72 WRYY P70 PTE pTIR TwYI IR pIRY PO
.[13°31 2w =] 97w 92%am Aan 2ven aan] L7
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