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Car Tu es ma lampe, Havaya

L’ame est une lampe du Nom Havaya : 1a Torah et la crainte en
sont I’huile, et ’Ame animale, la méche que la flamme de ’ame
divine transforme, de sorte que la vérité de Havaya brille dans le
monde matériel. Lorsque, plus tard, les générations plus faibles
ne peuvent allumer elles-mémes cette lampe, le Nom Havaya
superieur, au-dela de ’enchainement des mondes, illumine

leurs ténébres, comme a Hanouka.
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L’IDEE CENTRALE

L’ame est une lampe du Nom Havaya : la Torah et la crainte en sont I’huile, et
I’ame animale, la méche que la flamme de I’ame divine transforme, de sorte que la
verite de Havaya brille dans le monde matériel. Lorsque, plus tard, les générations
plus faibles ne peuvent allumer elles-mémes cette lampe, le Nom Havaya supé-
rieur, au-dela de I’enchainement des mondes, illumine leurs ténébres, comme a

Hanouka.

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

Le maamar demande pourquoi, dans le verset du roi David, le Nom Havaya est mentionné deux fois, la
seconde fois avec un vav supplémentaire. L’ame dans le corps est « la lampe de Havaya » : son huile, sa
meche et les deux couleurs de sa flamme correspondent aux quatre lettres du Nom. La lumiére de
I’ame divine s’attache a I’Ame animale comme une flamme s’attache a une meéche, afin de la soumettre
et de la transformer. Pour montrer comment I’Ame animale, si basse, peut devenir lumiére, I’Alter
Rebbe explique « Je T’exalterai, mon D.ieu, 6 Roi » : la création découle uniquement de la souveraine-
té de D.ieu, un rayonnement atteint au moyen de contractions ; pourtant, I’essence de D.ieu se révéle
précisément dans le monde matériel par les mitzvos, de méme qu’une flamme ne devient lumiére que
sur une meéche. Comme la racine de I’ame animale est trés élevée, sa transformation attire une bonté
qui dépasse I’enchainement des mondes. L’huile est 1a Torah et la crainte supérieure, tirée de 'Hokh-
ma (sagesse) ; la méche est la crainte inférieure ; les deux flammes sont ’amour venu d’en haut et
I’amour qui nait de la contemplation. Le second Nom Havaya, supérieur, illumine les ténébres des gé-

nérations ultérieures, qui manquent de force propre, comme le montre le miracle de Hanouka.

PLAN

1 La question et la lampe 11-2
Pourquoi le Nom est-il répété ? L’Ame est une lampe dont les quatre éléments correspondent aux quatre
lettres de Havaya.

2 Méche et huile 13-5

Les lampes du Sanctuaire comme témoignage ; comment briile une flamme ; I’Ame divine s’attache a ’Ame
animale et la transforme comme une flamme consume une méche.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/13/ 2



3 « Je T’exalterai, mon D.ieu, 6 Roi »

16-10

La souveraineté comme simple rayonnement, atteinte au moyen de contractions ; aimer I’essence de

D.ieu ; les deux ordres de « 'Unique, Vie des mondes, Roi », et le Roi transcendant revétu dans le monde

matériel.

4 La lumiére révélée par les actes

11113

Les mitzvos dans ce monde attirent I’essence de D.ieu, comme une flamme sur une meéche ; allumer les

lampes apporte lavérité de Havaya, devant qui le haut et le bas sont égaux.

5 Une bonté sans mesure

mn4

L’Ame animale transformée, dont la racine est trés élevée, suscite un élan de bonté sans contractions ; la To-

rah comme huile.

6 Huile, crainte et amour

1M5-21

L’huile comme vie intérieure provenant de 'Hokhma ; la Torah et la priére silencieuse comme crainte su-

périeure (youd) ; la méche comme crainte inférieure (hé final) ; les deux amours comme les deux

flammes (premier hé et vav).

7 Le Havaya supérieur

122-23

Le vav ajouté ; les deux Noms dans « Havaya, Havaya » ; le Nom au-dessus des mondes selon I’enchaine-

ment, qui fait descendre la compassion dans le monde inférieur.

8 Les ténebres des générations ultérieures

124-26

Les 4mes plus faibles ont besoin d’un grand labeur ; le Nom Havaya supérieur éclaire leurs ténébres par

un éveil d’en haut.

9 Hanouka

127-28

La sagesse grecque souilla les huiles de la sainte 'Hokhma ; la fiole scellée par le grand prétre — I’amour

venu d’en haut — éclaira les huit jours.

NOTIONS CLES

Lalampe de Havaya 07X nnwi i

L’ame dans le corps, dont I’huile, la méche et les deux
flammes correspondent aux quatre lettres du Nom
Havaya.

La soumission et la transformation (iskafya et
is’hapcha) x597nx) R*95NR

L’ame divine soumet d’abord I’ame animale, puis la trans-
forme, comme une flamme consume une meéche et la
change en lumiére.

Mal'hout (souveraineté) n1oon

Le régne de D.ieu sur les mondes, qui n’est qu’un rayon-
nement extérieur atteint au moyen de contractions, et non
Son essence ; toute la création en découle.
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La crainte supérieure et la crainte inférieure 87
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La crainte supérieure est I’annulation de soi tirée de 'Ho-
khma, I’huile et le youd ; la crainte inférieure est la crainte
de se rebeller contre le Roi, la méche et le hé final.

Deux amours, deux couleurs de lumiére — 172°11 972
IR M3 °2

Un grand amour accordé d’en haut comme un don, la lu-
miére blanche et le premier hé ; et 'amour qui nait de la
contemplation de la grandeur de D.ieu, la lumiére sombre
etlevav.



Les deux Noms Havaya "7 mnw *2

Un Nom Havaya dans les mondes selon ’enchainement et
un autre, supérieur, au-dessus d’eux, marqué par le vav
ajouté, qui apporte compassion et lumiere méme la ou la
propre lampe de I’ame est sombre.
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Un éveil d’en haut x7°y77 xnynx

Une lumiére divine accordée sans étre suscitée d’en bas,
comme dans les ténébres des générations ultérieures et
dans le miracle de Hanouka.
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SECTION 1 - 1-2

La question et la lampe
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«Car Tu es ma lampe, Havaya, et Havaya éclaire mes ténebres.» [Il nous faut] comprendre la répé-
tition du Nom Havaya a deux reprises: la premiere fois, c’est «Havaya», et la seconde, «et

Havaya», avec un vav supplémentaire.

Le maamar s’ouvre sur un verset prononcé par le roi David, dans lequel le Nom Havaya apparait deux fois.
L’Alter Rebbe demande pourquoi il est répété, et pourquoi, la seconde fois, il est précédé d’une lettre sup-

plémentaire, unvav («et Havaya»).
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Il est écrit: «La lampe de Havaya est I’ame de ’homme. » Cela signifie que I’ame de ’homme, reveé-
tue dans le corps, est le niveau d’'une lampe du Nom Havaya, car les quatre lettres du Nom Havaya

sont toutes évoquées dans une lampe.

Il commence par le verset des Proverbes qui appelle ’ame humaine «la lampe de Havaya». Vivant dans un
corps, I’ame est une lampe de ce Nom, car chacune des quatre lettres du Nom a son correspondant dans les
parties d’'une lampe; Or HaTorah, cité dans la note de Kehot, donne comme source de cet enseignement le
Pri Etz Chaim de 1’Arizal (Sha’ar HaShabbos, fin du chapitre 4).
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C’est-a-dire les quatre éléments d’'une lampe : I’huile, la méche et deux couleurs de lumiére — la
nehora uchma [lumiére sombre], qui s’attache a la méche, et la nehora chivra [lumiere blanche],

au-dessus d’elle.

Une lampe comporte quatre éléments : ’huile, la méche et deux nuances de flamme. La lumiére sombre se
tient prés de la meéche et s’y attache, tandis que la lumiére blanche s’éléve au-dessus d’elle.
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C’est pourquoi I’ame est appelée une lampe, car elle possede elle aussi ces quatre aspects —

I’huile, 1a meche et deux couleurs de lumiére — qui sont évoqueés par les quatre lettres de Havaya.

L’ame posséde les mémes quatre éléments, ce qui explique qu’elle soit appelée une lampe ; ces quatre élé-
ments correspondent aux quatre lettres du Nom Havaya. Le maamar précise plus loin quelle partie corres-

pond a quelle lettre.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/13/ 5



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 13 S2W 71°2° 7179171 °0 991 1NKR 0D

SECTION 2 - 13-5

Meche et huile
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[Nous devons] comprendre ces quatre aspects dans ’ame, et également comprendre la question
des lampes qui se trouvaient dans le Sanctuaire.

Deux questions sont posées ensemble : quels sont, dans I’Ame, les quatre aspects de la lampe, et ce que si-
gnifiaient les lampes du Sanctuaire, la Ménora.
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A leur sujet, nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « A-t-Il besoin de sa lumiere ? », etc. « Mais c’est
un témoignage pour tous ceux qui viennent au monde que la Chekhina (la Présence divine) réside
parmi Israél. » Il faut expliquer pourquoi ce sont précisément les lampes qui témoignent de la preé-
sence de la Chekhina.

Le Talmud demande si D.ieu pourrait bien avoir besoin de la lumiére de la Ménora, et répond que les
lampes étaient un témoignage pour le monde que la Chekhina réside parmi le peuple juif. L’Alter Rebbe de-

mande pourquoi les lampes en particulier devraient étre ce témoignage.
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Mais voici I’explication : une lumiere brille parce qu’elle s’attache a la meche et la consume. Pour-
tant, la méche seule s’éteindrait et se consumerait rapidement.

Il part de la maniére dont une flamme fonctionne. Une flamme donne de la lumiére en s’attachant a la
meéche et en la consumant, mais une méche qui briilerait seule s’éteindrait bientot.
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La lumiere ne brillerait pas non plus aussi bien ; [elle ne brille ainsi] que grace a I’huile, qui est ce

qui permet a la lumiére de s’unir a la meéche.

C’est I’huile qui maintient la flamme liée a la méche et permet a la lumiére de bien briller. L’analogie est
ainsi préte a étre appliquée a I’ame.
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Et c’est ce qui rend la lumiere bonne et brillante : grace a I’huile apparait la teinte blanche de la lu-
miere, et grace a la meche, la teinte sombre.

L’huile produit la lumiére blanche, tandis que la méche produit la lumiére sombre. Les deux nuances de la

flamme proviennent ainsi des deux éléments qui I’alimentent.
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De méme que dans toute cette parabole, ainsi en va-t-il de I'investissement de I’ame dans le corps
et dans I’ame animale : la lumiere qui s’attache a I’ame animale et s’y investit est comme la lu-
miere qui, dans la parabole, s’attache a 1a meche. En effet, ’Ame animale est issue du niveau de
kelipat noga, une kelipa (I’écorce), et se compose des dix Séfirot de noga : I'intellect et les attributs
émotionnels (midot).

La parabole est maintenant appliquée : la lumiére de I’Ame divine qui s’attache a I’Ame animale est comme

la flamme qui s’accroche a la méche. I’ame animale provient de kelipat noga, le niveau de dissimulation qui
peut encore étre raffiné et éleve, et possede dix forces d’intellect et d’émotion.
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Car «[D.ieu] a fait ceci a ’opposé de cela.» De méme qu’il y a dix Seéfirot dans I’ame, c’est-a-dire
I’ame divine, qui relévent de la sainteté, de méme il y a dix niveaux dans I’ame animale, qui sont

tournés vers eux-mémes, etc. « Quand ’homme domine I’homme. »

Cela découle du principe selon lequel D.ieu a créé la sainteté et son opposé comme deux réalités paralléles :
les dix forces de I’ame divine sont saintes, tandis que les dix forces de I’ame animale sont centrées sur elles-
mémes, «pour elles-mémes». La parole de Kohelet «quand I’homme domine ’homme» désigne clairement
le pouvoir d’une personne sur une autre ; ici, elle fait allusion aux deux dmes d’une personne qui s’af-

frontent pour en prendre le controle.
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«Et une nation sera plus forte que I’autre nation.» Les dix Séfirot de I’ame divine s’attachent aux
dix Sefirot de I’Ame animale et s’y revétent, celles-ci étant leur pendant. L’intention est de transfor-
mer ’ame animale et de la consumer dans la lumiere de I’ame.

D.ieu dit a Rivkah, au sujet des jumeaux dans son ventre, qu’«une nation sera plus forte que ’autre », et I’Al-

ter Rebbe applique cela aux deux ames. Les forces de I’ame divine pénétrent les forces correspondantes de
I’Ame animale afin de la transformer et de la consumer dans la lumiére de I’dme.
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Et ['intention est] qu’il y ait soumission et transformation (iskafya et is’hapcha), etc., comme dans
la consumation de la meche par la lumiére qui s’en empare. Et de méme que la méche elle-méme
se transforme en lumiére et en feu, ainsi I’Ame animale elle-méme subit une transformation (is’-
hapcha), etc.

Le but est a la fois de soumettre I’ame animale (iskafya) et de la transformer (is’hapcha), comme une flamme

consume une meéche. De méme que la méche elle-méme devient lumiére et feu, ’Ame animale elle-méme

est destinée a étre transformée.

SECTION 3 - 16-10

« Je T’exalterai, mon D.ieu, 6 Roi »
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Mais [nous devons] comprendre ceci : comment la transformation de I’ame animale vitale peut-
elle s’opérer, pour que celle-ci s’éleve a un niveau si élevé que lumiere et révélation de la Divinité
en proviennent ?

L’Alter Rebbe demande comment I’Ame animale, qui ne fait qu’animer le corps, peut s’élever si haut qu’elle

devienne une source de lumiere et de révélation de la Divinité. La réponse se déploie dans les paragraphes

suivants.
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Or, il est écrit : « Je T’éléverai, mon D.ieu, le Roi. » I1 y a deux interprétations de ces mots : la pre-
miere, « Je T’éleverai », du bas vers le haut ; 1a seconde, « Je T’éléverai », c’est-a-dire que cette élé-
vation soit attirée du haut vers le bas.

Il commence par le premier verset du Psaume 145 : « Je T’éléverai, mon D.ieu, le Roi. » « Elever » D.ieu peut

signifier faire monter les choses du bas vers le haut, ou attirer I’élévation d’en haut vers le bas, dans le
monde.
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L’explication de la chose est la suivante : le sens de Elokai (« mon D.ieu ») vient de ’expression «
les puissants (eilei) de la terre », qui désigne la puissance. Le roi David, que la paix soit sur lui, di-
sait cela a propos du monde dans son ensemble.

Le mot Elokai, « mon D.ieu », est compris comme apparenté a eilei ha’aretz, « les puissants de la terre » ; il

signifie donc la puissance. Le roi David parlait de D.ieu comme de la puissance a ’ceuvre dans le monde
entier.
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[1l voulait dire] que la puissance et la force vitale ("hayout) qui se déploient en eux depuis la Lu-
miere infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il — la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin)
— relévent de I’aspect du « Roi » : puisqu’ll est Roi sur le monde entier, ils vivent et subsistent, et
sont advenus du néant a I’existence grace a cet aspect de Sa Mal’hout (souveraineté), qu’ll soit
béni.

La puissance et la force vitale qui affluent dans le monde depuis 1’Or Ein Sof, en tant qu’il remplit tous les

mondes, proviennent de D.ieu en tant que Roi. Parce qu’ll est Roi sur le monde, celui-ci vit, subsiste et est
venu a I’existence a partir du néant, tout cela procédant de Sa Mal’hout.
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Il est connu que la royauté et le pouvoir d’un roi ne sont qu’un aspect de lumiere et d’extension
vers autrui, et ne concernent pas le roi lui-méme, contrairement aux autres vertus et qualités qui
sont en lui — sa sagesse, par exemple, etc.

Le pouvoir d’un roi s’exerce vers ’extérieur, sur ses sujets ; il ne fait pas partie de sa personne propre

comme sa sagesse et ses autres qualités. La royauté n’est qu’une lumiére du roi qui s’étend vers autrui.
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[C’est le sens de] «Ta royauté est la royauté de tous les mondes» : le devenir de tous les mondes, su-
peérieurs et inférieurs, ainsi que la puissance et la force vitale (‘hayout) revétues en eux, qui les
font advenir, proviennent du niveau de l'attribut de «Ta royauté» (Mal'hout) — qui est I’essence
méme de la royauté et du pouvoir — et non de I’essence du Roi Lui-méme, mais seulement du ni-
veau de Sa royauté, etc.

Cela explique le verset: «Ta royauté est la royauté de tous les mondes» : les mondes et la force vitale qui les

crée proviennent uniquement de I’attribut divin de royauté (Mal'hout), et non de Son essence. Toute la créa-
tion découle d’un reflet extérieur de D.ieu.
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Or, pour que la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, se déploie au niveau de Sa Mal'hout (sou-
veraineté), qu’ll soit béni, plusieurs tsimtsoumim (contractions) furent nécessaires, comme il est
écrit : «Faire connaitre aux fils de ’'homme Ses actes puissants et la gloire de la splendeur de Sa
royaute. »

Pour que la Lumiére infinie se déploie au niveau de la royauté, plusieurs contractions (tsimtsoumim) furent

nécessaires. Le verset du Psaume 145 parle des «actes puissants» de D.ieu ainsi que de la gloire de Sa
royaute.
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«Ses actes puissants» (gevurosav) sont précisément les tsimtsoumim, afin qu’il y ait «la gloire de la
splendeur de Sa royauté ». Il ne s’agit que d’'un rayonnement (ziv), qui constitue gloire et splendeur
— comme dans la formule : « Béni soit le Nom de la gloire de Sa royauté a jamais et pour toujours» :

il ne s’agit que du niveau d’un nom.

Le mot gevuros, «actes puissants», signifie aussi retenues ; I’Alter Rebbe y voit donc les contractions qui
rendent possible la royauté. Celle-ci n’est qu’un rayonnement (ziv), comme le suggére la réponse « Béni soit
le Nom de la gloire de Sa royauté» : ce n’est qu’un «nom», et non ’essence de D.ieu.
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C’est pourquoi : «Je Te glorifierai» ; par la, on parvient a accomplir : «Tu aimeras Havaya, ton
D.ieu» — c’est-a-dire la Lumiére infinie elle-méme, béni soit-1l — «de tout ton ceeur», avec tes
deux penchants. Par la, il y a iskafya (soumission), etc., de sorte que ’on n’ait aucun désir ni au-

cune volonté en dehors de Lui, comme il est écrit : «Qui ai-je dans les cieux...», etc.

Ainsi, «Je Te glorifierai» signifie orienter son amour au-dela de ce rayonnement, vers la Lumiére infinie
elle-méme, et aimer D.ieu «de tout son cceeur», avec les deux penchants, le bon et le mauvais. Lorsque le
mauvais penchant est soumis, ’homme ne désire rien d’autre que D.ieu, comme dans les mots : «Qui ai-je

dans les cieux...».
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C’est 1a le sens de «Je Te glorifierai» : de bas en haut. (Voir le Zohar, Vaera, fin de 28b.) «Je Te glo-
rifierai» signifie aussi faire descendre 1’élévation d’en haut vers le bas.

Cet amour qui s’éléve vers I’essence de D.ieu est une «glorification» de bas en haut, et le Zohar sur Vaera est

cité a ce propos. Le second sens — faire descendre 1’élévation d’en haut — sera expliqué dans la suite.
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L’explication est la suivante : parfois, nous disons «Unique, Vie des mondes, Roi», et parfois «Roi,

Unique, Vie des mondes».

Pour expliquer le sens de la descente, I’Alter Rebbe évoque deux ordres possibles des mémes mots dans la

priére. Dans I’'un, «Roi» vient en dernier ; dans I’autre, il vient en premier.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/13/ 11
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Le sens de «Unique, Vie des mondes, Roi» est qu’ll est unique et singulier, Lui seul, béni soit-II,
saint et sépare, etc.

Dans «Unique, Vie des mondes, Roi», D.ieu est d’abord «Unique» : Il est seul, saint et séparé des mondes.
Ce n’est qu’ensuite qu’ll est leur vie et leur Roi.
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Et la « Vie des mondes » advient par plusieurs tsimtsoumim (contractions), afin qu’Il soit au niveau
de Roi du monde ; et par cela, « Je T’exalterai » de haut en bas, etc.
Dans le premier ordre, D.ieu devient la « Vie des mondes » seulement au moyen de plusieurs contractions,

qui Lui permettent d’étre Roi du monde. L’Alter Rebbe relie cela au second sens de « Je T’exalterai » : I’exal-
tation descend de haut en bas.
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Et « Roi, Unique, Vie des mondes » signifie que, pour étre la Vie des mondes, Il se contracte au ni-
veau de Roi ; et ce niveau de Roi, bien qu’il soit le dernier niveau par rapport a I’Infini (Ein Sof),
béni soit-Il1 Lui-méme, demeure néanmoins unique et singulier, saint et séparé, etc., par rapport a
I’émergence des mondes.

Dans le second ordre, « Roi » vient en premier : pour donner lavie aux mondes, D.ieu se contracte au niveau

de Roi. Pourtant, ce niveau, bien qu’il soit le dernier et le plus bas par rapport a I'Ein Sof lui-méme, reste «
Unique », saint et séparé des mondes.
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C’est pourquoi le niveau de Sa Mal'hout (souveraineté) est attireé vers le niveau de « Unique, Vie des
mondes », afin que le Roi unique, saint et sépare, etc., s’investisse dans les mondes — c’est-a-dire
précisément dans ce monde matériel, car « leur commencement est précisément enchassé dans
leur fin ».
De ce fait, la royauté de D.ieu peut porter la qualité d’« Unique » jusque dans les mondes eux-mémes, de
sorte que le Roi saint et transcendant s’investisse en eux. Cela se produit précisément dans le monde maté-

riel, car, comme le dit Sefer Yetzirah, le commencement des choses est « enchassé dans leur fin » : ce qui est

le plus élevé est lié a ce qui est le plus bas.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/13/ 12

10



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 13 S2W 71°2° 7179171 °0 991 1NKR 0D
SECTION 4 - 111-13

La lumiere révelée par les actes
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C'est [le sens de] «Et ces paroles que Je t'ordonne aujourd'hui seront...» etc., «aujourd'hui, pour
les accomplir» : car c'est faire descendre la Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-I1, elle-méme —
«t'ordonne» (metzavecha), au sens de lien.

Le verset «Ces paroles que Je t'ordonne aujourd'hui» est interprété comme faisant descendre la Lumiére in-

finie elle-méme. «Ordonner» (metzavecha) s'entend comme tzavsa, «lien», puisque la mitzva relie une per-
sonne a D.ieu.
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[C'est] précisément au niveau de «aujourd'hui, pour les accomplir», c'est-a-dire dans ce monde, le
monde de I'action, et non dans les mondes supérieurs, qui adviennent par 1'enchainement descen-
dant des mondes (hichtalchelout), dans une descente de niveaux cachés, de cause a effet, etc., et
qui sont éloignés de la Lumiére infinie, béni soit-I1, elle-méme.

Cela se produit précisément «aujourd'hui, pour les accomplir» : dans ce monde, le monde de 1'action,

comme le Talmud interpréte ces mots, et non dans les mondes supérieurs. Ceux-ci adviennent par une des-
cente graduelle de cause a effet et sont donc éloignés de la Lumiére infinie elle-méme.

KPR DRIy mPwhnwm NT7°7° 9770 RPW wHn 173 (70 proik] OPRIR T2a00 TWYn 5103 9P RYnN
555 IR w2 A9 KR 199003 IRAY DTIPY T9°ND2 IR IR Pwnd

Mais il n'en va pas ainsi a la fin de 1'action : 1a se réveéle la Lumiére infinie, béni soit-I1, elle-méme,
non selon le mode de la descente et de 1'enchainement des mondes, mais comme dans 1'analogie
de la lumiere qui s'attache a la meche et qui, avant de s'y attacher, ne mérite pas du tout le nom de
lumiére.

A la fin de 1'action, au point le plus bas, la Lumiére infinie elle-méme se révele, non par une descente gra-

duelle. C'est comme une flamme qui prend a une meéche : avant de s'y attacher, elle n'est pas considérée

comme une lumiére du tout.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/13/ 13
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C’est par son adhérence a un objet matériel qu'une révélation de lumieére se produit. Mais cette lu-
miere doit étre attirée vers le bas par le service de ’homme, et «un esprit améene un esprit et fait
descendre un esprit». «S’il tourne son cceur vers Lui, il rassemblera son esprit et son ame aupres
de Lui.»
Une flamme ne devient une lumiére visible qu’en s’attachant a quelque chose de matériel ; de méme, la lu-
miére de D.ieu se révéle par des actes matériels. Pourtant, cette lumiere doit étre attirée vers le bas par le
service propre de ’homme : comme le dit le Zohar, un esprit d’en bas «améne un esprit» d’en haut. Les pa-
roles d’Elihu dans Iyov, qui parlent clairement de D.ieu tournant Son cceur vers I’homme et rassemblant de

nouveau son esprit, sont ici interprétées comme celles d’'une personne tournant son cceur vers D.ieu et ras-

semblant aupreés de Lui son esprit et son ame.
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Tel est le sens de I’allumage des lampes : allumer et faire descendre la lumiere afin qu’elle s’at-
tache a la meche. Tel est [le sens de] : «Havaya est proche de tous ceux qui L'invoquent, de tous
ceux qui L'invoquent en veérité. »

Allumer les lampes signifie faire descendre la lumiére afin qu’elle s’attache a la meche. Tel est le sens de

«Havaya est proche de tous ceux qui L’invoquent en vérité» : L'invoquer fait descendre jusqu’a nous Sa

proximite.
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Autrement dit, afin que la vérité de Havaya soit présente dans le monde (le’olam). La vérité de Ha-
vaya est que les mondes supérieurs et inférieurs sont égaux devant Lui, béni soit-Il — «comme les
ténébres, ainsi la lumiére. »

Linvoquer «en vérité» signifie faire entrer «la vérité de Havaya» dans le monde. Cette vérité est que les

mondes supérieurs et inférieurs sont égaux devant Lui, de méme que «les ténébres sont comme la lumiére »

pour Lui.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/13/ 14
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Et I'ordre de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) n’est relatif qu’a nous et a
tous les mondes créés du néant a ’existence, afin qu’ils ne soient pas annulés au point de cesser
d’exister ; c’est ce que I’on appelle «a notre ressemblance », «la ressemblance de la gloire de Ha-
vaya». Mais «a notre image », «a 'image de D.ieu», signifie la vérité de Son unité, béni soit-11, dans
les mondes supérieurs et inférieurs a egalite.
L’ordre gradué des mondes supérieurs et inférieurs n’existe que de notre point de vue et de celui des étres
créés, afin qu’ils ne soient pas submergés au point de cesser d’exister ; c’est ce que I’on appelle la «ressem-

blance» de D.ieu. L’«image» de D.ieu, en revanche, est la vérité de Son unité, présente a égalité dans les
mondes les plus élevés et les plus bas.

SECTION 5 - 114

Une bonté sans mesure

2017 7179 IR TOM NT1230 NAMR 23701 13°9Y 723 90 21N IR 0PIYD T NRR wn 1300
NPwhnwn N

Et comment « la vérité de Havaya » est-elle attirée dans le monde ? L’Ecriture dit: « Car Sa bonté a
prévalu sur nous » — par un surcroit de bonté supérieure (‘Hessed) et de lumiere, au-dela de la
mesure de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout).

Comment la vérité de Havaya est-elle attirée dans le monde ? Par « Sa bonté a prévalu sur nous » : un surcroit

de bonté et de lumiére supérieures, qui dépasse I’ordre mesuré de I’enchainement descendant des mondes.
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Cela se produit par I’ame animale, lorsqu’elle est transformée et soumise (is’hapcha et iskafya). En
effet, bien que ’Ame animale, ici-bas dans ce monde, soit a un niveau inférieur, sa racine et sa
source supérieure sont néanmoins extrémement élevées.

Ce surcroit se produit par ’Ame animale, lorsqu’elle est transformée et soumise. Bien qu’elle se trouve a un

niveau inférieur dans ce monde, sa racine est trés éleveée.
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Car elle provient du niveau de « avant qu’un roi ne régne », comme il est expliqué ailleurs au sujet
de la nourriture dont ’homme vit: sa racine vient d’un lieu élevé, etc.
Sa racine se trouve au niveau de « avant qu’un roi ne régne », c’est-a-dire les rois d’Edom, qui corres-
pondent, dans la Kabbale, au Monde de Tohu ayant précédé les mondes ordonnés. Dans Torah Ohr, Besha-

lach, I’Alter Rebbe explique de la méme maniére pourquoi la nourriture, bien qu’inférieure a ’homme, peut
le soutenir: I’étincelle divine qu’elle contient a une racine plus élevée, issue de Tohu.
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C’est pourquoi, lorsque I’ame animale se transforme, le bien prévalant sur le mal, cela éveille de
méme en haut, dans sa racine, un surcroit de lumiére et de bonté supérieures, afin que « la vérité
de Havaya » se révele dans le monde — la vérité méme de Havaya.

C’est pourquoi, lorsque I’aAme animale se transforme sous I’effet de la prépondérance du bien sur le mal,

elle éveille dans sa racine élevée un surcroit de lumiére et de bonté supérieures. Cela révele dans le monde
lavérité de Havaya, lavérité de Havaya elle-méme.
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(C’est le niveau de la bonté supérieure qui adoucit les gevuros (forces de retenue). En effet, comme
il a eté expliqué plus haut, la diffusion de la lumiere dans le niveau de Mal'hout (souveraineté) se
fait par des gevuros et des contractions (tsimtsoumim), comme il est écrit: « Pour faire connaitre
aux fils de ’homme Ses actes de puissance (gevurosav) », etc.

La parenthése explique qu’il s’agit de la bonté supérieure qui « adoucit » les forces de retenue (gevuros).

Comme il a été expliqué plus haut, la royauté ne se révele que par des forces de retenue et des contractions,
les « actes de puissance » mentionnés dans le verset.
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Mais le niveau de « Car Tu es ma lampe, Havaya » est celui de « Car Sa bonté a prévalu sur nous »:
un surcroit de lumiére est ainsi apporté, sans contractions, etc. Ce niveau d’adoucissement est ap-
pelé I'union du Saint béni soit-I1 et de Sa Chekhina (la Présence divine), comme il est explique

dans Tanya, chapitre 41, dans la glose.)

La lumiére de « Car Tu es ma lampe, Havaya », en revanche, est la bonté qui « prévaut » et apporte un sur-
croit de lumiére sans contractions. Cet adoucissement est I’'union du Saint béni soit-Il et de Sa Chekhina,

évoquée dans la glose de Tanya, chapitre 41.
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Cependant, comme dans I’'image de la lumiére de la lampe évoquée plus haut, la consumation de

la meche a elle seule ne donne pas une lumiere aussi vive : celle-ci ne brille bien qu’avec I’huile.

L’'image de la lampe comporte un autre élément: la combustion de la méche seule ne donne pas une bonne
lumiére sans huile. Dans I’Ame, I’huile a maintenant son correspondant.
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De méme, le service de I’homme, lorsque I’ame est revétue dans le corps, doit comporter le niveau
de I’huile. Il s’agit de « I’huile d’onction sainte » (shemen mishchas kodesh), qui fait allusion a la
Torah.

Le service de ’homme, tandis que I’ame se trouve dans le corps, a lui aussi besoin d’« huile ». Cette huile est
la Torah, a laquelle fait allusion « I’huile d’onction sainte ».
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Car «saint» (kodesh) reléve du niveau de 'Hokhma (sagesse), et «la Torah provient de 'Hokhma ».
L'huile est la dimension intérieure (pnimiyout) de la force vitale présente dans toutes les choses

dont on extrait 1'huile.

«Saint» (kodesh) désigne 'Hokhma, et la Torah provient de 'Hokhma. L'huile est la force vitale la plus inté-
rieure de toute chose dont on extrait 1'huile.
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Huile, crainte et amour

NPT NORID 09193 WM Wy TNoma 01D 05 “°R%1aNa [heox] ORI 1AW W0 027 P32 199 15
Jnw »nas

I1y a donc de I’'huile en toutes choses, méme dans les pierres, car «Tu les as tous faits avec 'Hokh-
ma (sagesse) » ; et en toutes se trouve la dimension intérieure (pnimiyout) de la force vitale, au ni-

veau de I’huile.

Puisque tout a été créé par "Hokhma, chaque chose créée posséde une force vitale intérieure, son «huile»,
méme les pierres. Une autre transcription de ce maamar (Sefer HaMaamarim 5568), citée dans la note de
Kehot, apporte le verset «de I’huile du roc de silex» comme preuve que I’huile est la dimension intérieure de

toute chose existante.
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Et I’huile tirée du sacré (kodesh), qui est la "Hokhma supérieure, est également ce qui se revét
jusque dans les réalités matérielles, telles que Zeraim [et] Moed, etc.

L’huile tirée du «sacré», la ’Hokhma supérieure, se revét elle aussi dans la Torah qui traite de réalités maté-

rielles. Zeraim et Moed sont des ordres de la Mishnah, qui traitent de I’agriculture et des fétes.
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Cette huile est ce qui produit une grande illumination, afin que la lumiére éclaire pleinement.
C’est-a-dire, afin qu’il y ait une révélation de la Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, dans

I’ame d’une personne — une révélation véritable, comme si elle voyait, etc.

L’huile fait briller la lumiere avec éclat : elle apporte une véritable révélation de la Lumiére infinie dans

I’ame d’une personne, aussi vive que si celle-ci pouvait la voir.
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Non pas dans des imaginations nées de la seule pensée, qui passent et s’évanouissent et ne sont
pas fixées dans I’ame en toute verité ; mais la réveélation doit étre dans le ceeur, en toute vérite,
fixée et fermement implantée comme un piquet qui ne bougera pas, de sorte qu’elle soit toujours
devant lui.

Il ne s’agit pas d’une image passagere produite par la seule pensée, qui s’évanouit sans laisser de marque

durable. La révélation doit étre fixée dans le cceur, aussi solidement qu’un piquet qui ne peut étre déplace,
afin qu’elle demeure toujours devant lui.
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Cette réveélation fait que « la crainte de D.ieu soit sur son visage » : la crainte supérieure (yirah
ila’ah), au niveau d’une véritable annulation de soi (bitoul), évoquée par la lettre youd du Nom Ha-
vaya. Car, comme on le sait, le Nom Havaya est crainte et amour, amour et crainte (dechilu urechi-
mu, rechimu udechilu).
Une telle révélation durable produit « la crainte de D.ieu sur son visage » : la crainte supérieure, I’annula-
tion compléte de soi, évoquée par le youd de Havaya. Comme on le sait, les quatre lettres de Havaya ex-

priment la crainte et ’amour, puis ’amour et la crainte ; le Likkutei Torah sur Shir HaShirim renvoie a ce

maamar précisément a ce sujet : le grand amour est le hé supérieur, et la crainte supérieure, le youd.
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Il en ressort que la lettre youd, qui évoque 'Hokhma (sagesse), est le niveau de la crainte (dechilu),
qui est celui de la crainte supérieure : « S’il n’y a pas de 'Hokhma, il n’y a pas de crainte. » C’est
pourquoi nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « De méme que la-bas [cela se passait] dans la
crainte et I’effroi, de méme ici », etc.

Le youd représente 'Hokhma ; il correspond donc a la crainte supérieure, comme I’enseigne I’affirmation : «

S’il n’y a pas de 'Hokhma, il n’y a pas de crainte. » C’est pourquoi la Torah, qui provient de 'Hokhma, doit
étre étudiée dans la crainte et ’effroi éprouvés au Sinai.
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Cela tient a 1'habillage de la 'Hokhma supérieure (sagesse), ou la Lumiére infinie elle-méme (Or
Ein Sof), béni soit-Il, repose et se révele, dans un état d'annulation de soi (bitoul), méme dans les

sujets materiels évoqués dans la Torah qui est devant nous.

La raison en est que la 'Hokhma supérieure est revétue dans la Torah, ou la Lumiére infinie repose et se ré-
véle dans un état d'annulation de soi. Cela vaut méme pour les développements de la Torah portant sur des
sujets matériels.
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Et cette halakha est la parole méme de D.ieu. De méme, lorsque I’homme s’adonne a I’étude de la
Torah, [c’est] la parole méme de D.ieu, et le souffle de Sa bouche parle en lui.

Chaque loi de la Torah est donc véritablement la parole de D.ieu. Lorsque ’homme étudie la Torah, la parole

de D.ieu et le souffle de Sa bouche parlent a travers lui.
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Comme il est écrit: «Et Mes paroles que J’ai placées dans ta bouche»; et c’est a ce sujet qu’il est
dit: «Et tu parleras d’elles (bam)», afin que la 'Hokhma (sagesse) et la crainte supérieure soient at-
tirées vers le bas en elles (bam) — dans les paroles de Torah.

La parole de Yeshayahu: «Mes paroles que J’ai placées dans ta bouche» vient a I’appui de cette idée. «Tu

parleras d’elles (bam)» est interprété comme signifiant que la 'Hokhma et la crainte supérieure sont attirées
dans les paroles de Torah que I’on prononce.
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De la découle la priere de Shemoneh Esreh [récitée] a voix basse et en silence — ’aspect de I’huile,
qui est celui de ’annulation de soi (bitoul). Les inclinations et les prosternations de la priere y font
allusion: elles font descendre 1’annulation de soi.

La Shemoneh Esreh est récitée a voix basse et en silence parce qu’elle exprime cette «huile», I’annulation de

soi propre a la crainte supérieure. L’inclination dans la priére attire elle aussi cette annulation de soi vers le
bas.
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C’est pourquoi il est écrit: «Quand ils se tenaient debout, ils abaissaient leurs ailes» — le niveau du
murmure et du silence. Et la crainte évoquée par le hei final du Nom Havaya est la crainte infé-
rieure (yira tata’a): ne pas se rebeller contre le Roi des rois des rois, le Saint béni soit-Il, et ne pas
braver les yeux de Sa gloire. C’est le niveau de la meche, sur laquelle domine la lumiére du feu,
afin de la transformer et de la consumer.

Les anges de Yechezkel abaissent leurs ailes lorsqu’ils se tiennent immobiles, comme dans le silence de la

priére murmurée. La crainte inférieure, évoquée par le hei final de Havaya, est la crainte de se rebeller

contre le Roi; elle correspond a la méche, que la flamme domine, transforme et consume.
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Les deux couleurs de la lumiére sont les deux [occurrences de] ’amour (rechimu) dans le Nom Ha-
vaya, car ve’ahavta («tu aimeras») a pour valeur numérique le double de or («lumiére»). Autre-
ment dit, ’amour auquel fait allusion le premier hé du Nom Havaya est le niveau du grand amour
(ahavah rabbah) quivient d’en haut, «un amour dans les délices », et qui reléve d’un don, etc.

Les deux couleurs de la flamme correspondent aux deux occurrences de I’amour dans «crainte et amour,

amour et crainte», et ve’ahavta («tu aimeras», 414) équivaut au double de or («lumiére», 207). Lamour du

premier hé est un grand amour qui vient d’en haut, «un amour dans les délices», accordé comme un don.
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C’est le niveau de la lumiére blanche (nehora chivra). Et 'amour auquel fait allusion le vav du
Nom Havaya est I’amour qui nait dans ’ame qui comprend et contemple la grandeur de I'Infini
(Ein Sof), béni soit-11; c’est le niveau de la lumiére sombre (nehora uchma), proche de la meéche et
qui s’y attache.

L’amour qui vient d’en haut est la lumiére blanche. L’amour du vav nait lorsque I’ame comprend et
contemple la grandeur de D.ieu; c’est la lumiére sombre, proche de la méche et qui s’y attache.
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C’est 1a le sens de «Car Tu es ma lampe, Havaya» : le niveau du Nom Havaya est celui d’'une lampe,
avec I’huile et la meche, ainsi que les deux nuances de lumiére évoquées par les quatre lettres de
Havaya; [cela] devient «ma lampe», en s’investissant dans «la lampe de Havaya, I’ame de I’hom-
me», comme expliqué plus haut.

Le premier hémistiche du verset est maintenant expliqué: Havaya prend la forme d’une lampe, avec de

I’huile, une meéche et deux lumiéres correspondant aux quatre lettres du Nom. Elle devient «ma lampe» en

s’investissant dans I’ame humaine, «la lampe de Havaya».

SECTION 7 - 122-23

Le Havaya supérieur
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«Et Havaya illumine mes ténebres.» «Et Havaya», avec le vav ajouteé, fait allusion a un niveau en-
core plus élevé de Havaya, comme il est écrit : « Havaya, Havaya, D.ieu, compatissant et plein de
grace», etc.
La seconde moitié du verset, «et Havaya illumine mes ténebres», emploie «et Havaya» avec un vav ajouté,
ce qui indique un niveau encore plus élevé du Nom. Le méme Nom doublé ouvre les treize attributs de mi-
séricorde : « Havaya, Havaya, D.ieu, compatissant et plein de grace» ; Likkutei Torah sur Chukas, cité dans

la note de Kehot, rapporte I'Idra selon lequel le premier Nom se trouve dans Zeir Anpin (les attributs émo-
tionnels) et le second dans Atik, le niveau intérieur de Kéter (la Couronne).
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Un signe de cantillation (pesik) les sépare, car il existe deux niveaux de Havaya. L’explication est la
suivante : a un endroit, il est écrit : « Havaya, compatissant et plein de grace», et a un autre : «Plein
de grace et compatissant est Havaya. »

La, un signe de cantillation (pesik) sépare les deux Noms, montrant qu’il s’agit de deux niveaux. L'Ecriture

dit aussi : «Havaya, compatissant et plein de grace » et «Plein de grace et compatissant est Havaya» ; ’ordre
different permettra d’expliquer les deux niveaux.
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Le sens de «Havaya, compatissant et clément» est que, pour que les attributs de compassion et de
clémence se révelent a partir de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il — car «Il ne releve
d’aucun de ces attributs» — il fallait qu’il y ait le niveau de Havaya, qui est contraction et expan-
sion, attraction vers le bas et expansion.
«Havaya, compatissant et clément» place le Nom en premier. L’essence de D.ieu, la Lumiére infinie, ne pos-
séde aucun de ces attributs, comme le dit le Tikkunei Zohar ; il fallait donc qu’il y ait Havaya, comprise

comme contraction et expansion, une attraction vers le bas qui permette a la compassion et a la clémence
de se révéler.
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Mais le sens de « Clément et compatissant est Havaya» est que, du niveau de «clément et compatis-
sant», c’est-a-dire parce qu’«Il désire la bonté », le niveau de Havaya, qui est contraction et expan-

sion, etc., est attiré vers le bas au sein de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout).

Dans «Clément et compatissant est Havaya», ’ordre est inversé et les attributs viennent en premier : parce
que D.ieu «désire la bonté », le Havaya des mondes ordonnés, avec sa contraction et son expansion, est atti-
ré vers le bas a partir de la compassion et de la clémence.
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En revanche, le Havaya qui précéde «compatissant et clément» est le Havaya qui se situe au-dela
des limites de I’enchainement descendant des mondes.

Le Havaya qui vient avant «compatissant et clément» dans les treize attributs est supérieur, au-dela des li-
mites des mondes ordonneés.
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La aussi se produit le niveau de Havaya, qui est contraction et expansion, etc., afin de faire des-
cendre lattribut de «compatissant et clément» dans le Havaya qui se situe au sein de I’enchaine-
ment descendant des mondes.

Méme le Havaya supérieur comporte une forme de contraction et d’expansion, mais son but est de faire

descendre la compassion et la clémence dans le Havaya inférieur, au sein des mondes ordonnés. Le Nom
supérieur est ainsi la source de la bonté qui atteint le niveau inférieur.
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(Voir aussi ce qui est expliqué au sujet du verset «Et j’ai imploré Havaya», ainsi qu’au sujet du ver-
set «Et Israél vit la grande main», etc., concernant les deux Noms Havaya.)

L’Alter Rebbe renvoie a deux autres maamarim qui traitent des deux Noms Havaya. Les notes de Kehot les
situent dans Or HaTorah sur Va’eschanan et dans Torah Ohr sur Beshalach.

SECTION 8 - 124-26

Les téneébres des géneérations ultérieures
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Or, dans les premiéres générations, comme [a I’époque des] prophétes et des juges, nous trouvons
une génération entiérement méritante ou entiérement coupable. Celui qui était méritant I’était au
niveau d’un grand tzaddik ou d’un propheéte, et celui qui était coupable était entierement méchant
; ainsi, il n’y avait pas d’intermédiaires.

Dans les époques antérieures, comme a celle des propheétes et des juges, des générations entieres étaient

soit entierement justes, soit entierement coupables. Les justes étaient de grands tzaddikim ou des pro-
phetes, et les coupables étaient entiérement méchants, sans personne entre les deux.
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Mais, dans les générations ultérieures, de génération en génération, on ne trouve ni de tels meé-

chants, ni de tzaddikim aussi bons.

Dans les générations ultérieures, les extrémes se sont estompés. On n’y trouve ni de tels méchants, ni de

tzaddikim aussi remarquables.
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L’explication est que, dans les premiéres générations, il y avait des Aames sublimes, issues de ni-
veaux éleves, et que, par la force de leur ame méme, elles pouvaient dominer le mal qui se trouvait
en elles ; des qu’une personne meéditait sur la grandeur de I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, la crainte
lui venait, etc. — a I’exception d’'une personne entiérement méchante, qui renforcait le mal en elle
avec un meépris absolu.

Les premieres générations avaient des Ames sublimes, dont la force propre leur permettait de maitriser le

mal intérieur ; il leur suffisait de méditer sur la grandeur de D.ieu pour étre saisies de crainte. Seule une
personne entiéerement méchante, qui renforcait délibérément le mal en elle, n’y parvenait pas.
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Mais les générations ultérieures — «les talons du Mashiach» (ikvesa diMeshicha [les talons du Ma-
shiach]), le niveau des talons — n’ont pas, dans leur 4ame méme, la force de dominer le mal ; elles
ont besoin d’un grand labeur : le labeur de I’ame et le labeur de la chair.

Les générations ultérieures, «ikvesa diMeshicha [les talons du Mashiach]», sont des Ames du talon, la partie

la plus basse du corps. Leurs 4mes n’ont pas, a elles seules, la force de maitriser le mal ; elles doivent donc

fournir un grand labeur, celui de ’ame comme celui du corps.
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C’est [le sens de] «Et Havaya illumine mes ténébres»: I’aspect d’obscurité des derniéres géneéra-
tions. Car le roi David, que la paix soit sur lui, a dit cela au nom de I’ensemble d’Israél, parmi les-
quels il y a un aspect d’obscurité dans les derniéres générations, les talons du Mashiach.

«Et Havaya illumine mes ténébres» fait référence a I’obscurité de ces derniéres générations. Le roi David

parlait au nom de tout le peuple juif, y compris des générations qui précédent le Mashiach, lorsque la lampe
propre a I’ame est faible.
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[Alors,] il n’y a pas de «Tu es ma lampe, Havaya» ; c’est-a-dire qu’il n’y a pas de «lampe de Havaya,
I’ame de I’homme ». Néanmoins, «et Havaya» — le niveau du Havaya supérieur, qui est au-dessus
de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) — «illumine mes ténebres», et « pour
Lui-méme, pour Lui-méme Il agira», car «Il désire la bonté», par un éveil d’en haut, sans éveil
d’en bas.

Dans ces générations, I’ame n’est pas une lampe qui brille par sa propre force. Malgré cela, le Havaya supé-

rieur, au-dessus des mondes ordonnés, éclaire les ténébres pour Lui-méme, car Il désire la bonté, par un
éveil d’en haut qui ne dépend pas d’un éveil d’en bas.

SECTION 9 - 127-28

Hanouka
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C’est le sens du miracle de Hanouka, lorsque les Grecs pénétreérent dans le Sanctuaire (Heikhal).
Le Heikhal est le niveau de I’esprit : [ses lettres sont] hé-youd [et] kaf-lamed, qui, en guématria,
renvoient aux cinquante portes de Bina (compréhension).

Le miracle de Hanouka illustre cela. Les Grecs pénétrérent dans le Heikhal, le sanctuaire du Temple, qui
correspond a I’esprit : ses lettres se répartissent en 11, que la note de Kehot explique comme le hé de Bina,
et 973, dont lavaleur numérique, cinquante, correspond aux cinquante portes de Bina (compréhension).

0°9109°9 11 RITT *°Ataw .X°D109°8 110 NIPIIRON Mnon 7 anvPpT mnon ona an vran ohavm
JIR1212 [mowenonn] WO

Ces Grecs repreésentent le niveau de la 'Hokhma (sagesse) de la kelipa (I’écorce) : les sagesses exte-
rieures, comme la philosophie. Car a cette époque, il y avait des philosophes qui niaient la
prophétie.

Les Grecs représentent la 'Hokhma de la kelipa, les sagesses extérieures telles que la philosophie. A cette
époque, il y avait des philosophes qui niaient la prophétie.
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C’est pourquoi ils profanérent toutes les huiles, [les huiles] du niveau de 'Hokhma (sagesse) dans la
sainteté, car ils chercherent a « leur faire oublier Ta Torah », etc. Un miracle se produisit alors
grace a une fiole d’huile qui se trouvait scellée du sceau du Grand Prétre — « la barbe du Grand
Prétre », la bonté supréme ('Hessed) ; « lorsqu’Aharon allume les lampes » — Aharon, « ’escorte de
la Reine ».
Les Grecs profanérent les huiles, c’est-a-dire la 'Hokhma sainte, dans le but de faire oublier la Torah a Is-
raél, comme le dit la priere de 'Hanouka. Le miracle se produisit grace a une fiole scellée par le Grand

Prétre, qui représente la bonté supréme : Aharon, qui allume les lampes et est appelé « I’escorte de la Reine
», la Chekhina.
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Il s’agit de I’amour qui vient d’en haut, par un éveil d’en haut. C’est avec cette huile qu’ils allu-
meérent les lampes pendant les huit jours, qui correspondent a la pensée et aux sept attributs émo-
tionnels (midot), afin qu’ils brillent de la lumiére de I’amour venu d’en haut, sans éveil d’en bas.
Cela releve du niveau du vav, du vav ajoute, du [niveau] supérieur, qui se situe bien au-dessus de
I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout).
La bonté d’Aharon est un amour venu d’en haut, donné sans avoir été suscité d’en bas. A partir de cette
unique fiole, ils allumeérent les lampes pendant les huit jours, qui correspondent a la pensée et aux sept attri-

buts émotionnels, afin qu’ils soient tous éclairés par cet amour supérieur, qui vient du « et Havaya » avec le

vav ajouté, bien au-dessus des mondes ordonnés.
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DANS LA AVODA

Une personne doit faire entrer de 1’« huile » dans son service de D.ieu : étudier la Torah avec la crainte du

Sinai, et prier en silence et dans ’annulation de soi, afin que la flamme de I’Ame divine s’attache a ’dme

animale et la transforme. La lumiére doit étre attirée par ses propres efforts, « un esprit apporte un esprit » ;

dans les générations ultérieures, cela exige un grand labeur de I’4me et du corps. Lorsque sa propre lampe

semble sombre, le Nom Havaya supérieur illumine ses ténébres par un éveil d’en haut, comme le montrent

les lumiéres de Hanouka.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Pourquoi la lumiére blanche vient-elle de ’huile et la lumiére sombre de la méche, et comment ces deux
lumiéres correspondent-elles aux deux sortes d’amour ?

. Quelle est la différence entre « I'Unique, Vie des mondes, Roi » et « Roi, I’'Unique, Vie des mondes », et

pourquoi le niveau le plus élevé se révele-t-il précisément dans le monde matériel ?

. Comment I’Ame animale, dont le niveau est si bas, peut-elle susciter une bonté qui dépasse les mondes

selon I’enchainement ?

Pourquoi faut-il étudier la Torah avec la crainte du Sinai, et comment la priére silencieuse de Shemoneh
Esreh exprime-t-elle la méme « huile » ?

Que nous enseigne la fiole scellée par le grand prétre au sujet des générations dont la propre lampe est
faible ?
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La note indique qu’une transcription (hanachah) de ce
maamar y est imprimée et attribue, avec un point d’in-
terrogation, au Mitteler Rebbe.
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Le chant de reconnaissance de David, le jour ou D.ieu le
sauva de tous ses ennemis et de Shaul: «Car Tu es ma
lampe, Havaya, et Havaya éclaire mes ténébres»; D.ieu
est sa lumiére a chaque heure sombre. Le Nom répété
dans ce verset est la question a laquelle tout le maamar
répond.

II Samuel 22:29173:273 2 Rnw
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Car Tu es ma lampe, D.ieu ; et D.ieu éclaire mes ténébres.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
Psalms 18:29v”2:1”> 0°2°11n
Y IR °PRK T2 TR TR
Car Tu allumes ma lampe ; D.ieu, mon D.ieu, éclaire mes

ténébres.

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

AMIN °Y? 7IYN3 Monn *Y 2 715 170N »PDa XT3 L33 2-PRINY
RXIT (°2WnN 71°2° M1 °1 971 9°RN 70K °2) KN N 1XD 7011 P’ND Inaw
MWRI2 N7MRI IR .0 10 02200 2731 ,2-PRINYT 0°100 a0 IR

2,0ney

0IN NhAwa R M

Le proverbe de Shlomo: «La lampe de Havaya est ’ame de
I’homme, qui explore toutes les chambres intérieures»:
D.ieu voit au-dedans d’une personne a travers sa propre
ame, comme a la lumiére d’'une lampe. L’Alter Rebbe
prend le terme «lampe» au sens précis: I’Ame est une
lampe dans laquelle se reflétent les quatre lettres du Nom.
(contexte : Steinsaltz Tanakh)

Proverbs 20:27175:°3 "2wn
V37770720 AN DX NRY1 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)
LA NOTE DE KEHOT
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Or HaTorah y donne le Pri Etz Chaim, Shaar HaShabbos,
fin du chapitre 4, comme source de I’enseignement selon
lequel les quatre lettres du Nom sont évoquées dans une
lampe.

LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 2
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Le Tikkunei Zohar parle des « trois couleurs de la lampe ».
La note de Kehot renvoie a cet endroit pour les couleurs
de la flamme décrites ici.

Tikkunei Zohar, Tikkun 61 1)p°n ™1pn
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 3
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Le Talmud demande si D.ieu a besoin de la lumiére de la
meénora, puisque les enfants d’Israél ont voyagé pendant
quarante ans dans le désert a Sa lumiére, et répond qu’elle
témoigne a tous ceux qui viennent au monde que la Che-
khina (la Présence divine) repose sur Israél.

Shabbat 22b:232:2 275 naw
29778 RI7 AR 09,790 MITYT NOIDY YInn” :nwY 21 2000
KPR 1097 K 72702 PXIW? %32 0PIV MY DYIW 2 X0M
Kn JPRIR°2 MY AOWIY 09Iy K27 KO MITY KPR 1IIRD
T3 ,7PNINA0 NTRD Y A2 DI 227yR T3 9T 127 NR 7MY
XP7 X730 X7 1173 °3°2p7 112 RO XY 07000 7 AN P2 M7
IRR? PV LTI N2 DIEH MNT IRN? 12 X ORI PRun
IM¥R SWiNIxR 0w KT
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Menachot 86b:5-7"1-"11:2 172 miman
527 AR 07T R TORR IPM PR 712 DR IR (2,79 XIpTY)
71982 APW 7% VIR TIRD KD 9 RDY PRDR Canna 92 tnw
KDY 9298 IR 71979RD KD YPR 1 AR KPP 7 0K 01172 770
DOMILR DPRIPW 1PN N30 wYM (7,1 R 0°9%7) T PR TIRD
7778 "X TR KD [Pinan] 0°mIvRI [2°3020] PRPW RN

Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 4
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Koheles conseille de profiter du jour heureux et de réflé-
chir au jour mauvais, car D.ieu a fait «]’'un a ’opposé de
I’autre», le bien a c6té du mal. L’Alter Rebbe y voit le prin-
cipe selon lequel la sainteté et son contraire sont créés en
paralléle : ’Ame animale a ainsi dix facultés qui corres-
pondent aux dix facultés de I’Ame divine. (contexte :
Steinsaltz Tanakh)

Ecclesiastes 7:1477:t nomp
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Au jour de la prospérité, réjouis-toi, et au jour de I’adversité,

réfléchis : D.ieu a fait 'un comme I’autre, afin que ’homme

ne puisse rien découvrir de ce quivient apres lui.

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

8 07N DTN VW TR

Koheles reléve un temps «ou ’homme domine I’homme »
pour lui nuire : le pouvoir d’'une personne sur une autre.
L’Alter Rebbe interpréte les deux «hommes» comme les
deux Ames présentes en une méme personne, chacune
dotée de ses dix facultés, qui se disputent la domination.
(contexte : Steinsaltz Tanakh)

Ecclesiastes 8:9'0:’n n?rp

WRYD NOA APY3 WK ApYRTeI? 227NN 1NN NUKY A Y
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Tout cela, je I’ai vu, et j’y ai appliqué mon cceur : a toute

ceuvre qui se fait sous le soleil, au temps ot un homme do-

mine un autre a son détriment.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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D.ieu dit a Rivkah que deux nations étaient dans son
ventre et que «une nation sera plus forte que I'autre». Le
maamar applique cela a la lutte intérieure entre ’Ame di-
vine et I’ame animale.

Genesis 25:23372:717 N°wX12

OXPR ORI 17727 TyRn DRRY "38 3022 0713 010 A7 1 mRn
FPYE TR AN YRR

Et D.ieu lui dit : Deux nations sont dans ton ventre, et deux

peuples se sépareront de tes entrailles ; un peuple sera plus

fort que I’autre, et I’ainé servira le cadet.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note indique qu’un passage d’ici est cité dans Or HaTo-
rah sur Yisro et Va’eschanan, et renvoie également a Or
HaTorah sur Terumah.
LA NOTE DE KEHOT
YN Y R D10 LRY Y 1ANNRY D .RIWD'Y 1907 N7AIR2 K21 1RO yOp
1R .1'?’}{1 2”Y0 ,10 N”KRT QY 717°0 AR .RY°Y X 77D 970 nUno
NRDWR Y 190’2 NUMR .‘|‘?’N1 2 ,0P R”ATR P”:ﬁ mbnn wrna
19IR2 WIEN X ,Tp 1ApD LIRID 17810 LT ,0D XUYRw LT ,13 IR nMpha
LIRDD 1URnw WY NN
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David ouvre le Psaume 145 par ces mots : « Je t’exalterai,
mon D.ieu, le Roi, et bénirai Ton Nom pour toujours et a
jamais », un chant de louange. Le maamar interpréte «
exalter » dans deux sens et explique « mon D.ieu » et « le
Roi » comme des niveaux de la puissance divine.

Psalms 145:1°R:1171p 0°2°10

791 D197 TR0 12131 T2 21PN TN 77 7D
[Psaume de] louange ; de David. Je T’exalterai, D.ieu, mon
D.ieu, 6 Roi ; et je bénirai Ton nom a jamais.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note renvoie a cet endroit pour les deux interprétations
de « Je T’éleverai ».

LA NOTE DE KEHOT
n”mR .15"?{1 2 ,np RVITIRD n7mn .-|b’m 2,7 O7RT QY 77°0 01 K7
.70’y 07N A0 LR L,UXWNN T 970 PRI

PARAGRAPHE 7
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Nevuchadnetzar déporta le roi Yehoyachin a Babylone
avec sa maisonnée et «les puissants (eilei) du pays», ses
notables. A partir de cet emploi de eilei, «puissants», I’Al-
ter Rebbe déduit que le terme Elokai connote la puissance.
(contexte : Steinsaltz Tanakh)

11 Kings 24:15770:773 2 0°9%n

Ezekiel 17:1337:1 Drpim

PIRT "R NR) TR AN K3 173 AR KM ART YHR 1PN
M2

Et il prit un rejeton de la lignée royale, conclut une alliance

avec lui, le lia par un serment et emmena les puissants du

pays;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Ce texte indique qu’il s’agit de la puissance de la lumiére
divine qui fait advenir tous les étres du néant, comme
dans I’expression « au D.ieu des dieux » : la puissance et la
source de toutes les forces appelées elokim, les anges
connus comme les « fils d’Elokim ».
LA NOTE DE KEHOT
PORD W1 WP PRI 1D OORINIT P MR PR IR 1D XY
DAY D°IRDNT I 1Y QYR MIMISN 239 Mpnt 1 PR RInw 0ophRi
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PARAGRAPHE 8
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«Ta royauté est la royauté de tous les mondes.» L'Alter
Rebbe en déduit que chaque monde n’existe que par la
royauté de D.ieu.

Psalms 145:135™:71"1p o°%°1n
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Ton royaume est un royaume pour tous les siécles, et ta do-
mination demeure a travers toutes les générations.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note mentionne cet autographe, dont seule une partie
du maamar subsiste, ainsi que Buch 1223, parmi les ma-
nuscrits ou est ajoutée ici une glose datée de 5595 (1834-
35).
LA NOTE DE KEHOT
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TP PRD MIND Cn M2 70 10,10 PITR R %D IR 2In9% mind
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T2 IR PR JOP 937 1A PINY A9 CNR0N P71 0oyeS oIRA
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David : ceux qui connaissent la grandeur de D.ieu doivent
faire connaitre « aux fils de ’homme ses actes puissants et
la gloire de la splendeur de sa royauté ». L’Alter Rebbe in-
terpréte les « actes puissants » (guevourot, également « re-
tenues ») comme les contractions par lesquelles se révele
la gloire de la royauté.

Psalms 145:1227:717np °%nn

:iM13%% 977 79291 0123 DIRT 327 YT
Pour faire connaitre aux fils des hommes Ses actes puissants
et la gloire de la majesté de Son royaume.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Moshe s’adresse a Israél, dans le Chema : « Tu aimeras

Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur. » Le maamar identi-

fie I’objet de cet amour a la Lumiére infinie (Or Ein Sof)

elle-méme, au-dela du rayonnement de la royauté.
Deuteronomy 6:5°7:1 0°127

STTRR222 TWDI22N 72257222 TROK 1 DX 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)
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La Mishnah interpreéte « de tout ton cceur » comme signi-
fiant « avec tes deux penchants, le bon et le mauvais ». Ici,
cela signifie que 'amour de D.ieu soumet également le
mauvais penchant.

Mishnah Berakhot 9:5°71:’ n1272 mawn

0°727) IMRIY 72907 5Y 7720 RITY WD 7yI7 PY 7137 0IR 00

71237 223 TR 2227 701 2221 7237 223 TROK 72 DX AITX O
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TR TR 292 ,TRY 222 MK 127 .93inn 922 ,97RN 2321 .q¢D)
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On doit bénir [D.ieu] pour le mal comme on bénit pour le
bien, ainsi qu’il est dit : « Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de
tout ton cceur, de toute ton Ame et de toute ta force » (Deuté-
ronome 6:5). « De tout ton cceur » : avec tes deux penchants,
le mauvais penchant aussi bien que le bon penchant. « De
toute ton ame » : méme s’Il t’6te la vie. « De toute ta force » :
avec tout ton argent. Autre explication : « De toute ta ...

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

oonwa oo
Asaf déclare qu’il n’a personne au ciel et ne désire rien
sur terre en dehors de D.ieu. Cela décrit I’état d’une per-
sonne qui ne veut rien d’autre que Lui.
Psalms 73:257172:3"y 0°2°1n
PIX2 AIDN7K? TR DMWY 277
Qui ai-je dans les cieux, sinon Toi ? Et auprés de Toi, je ne
désire rien sur la terre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Or HaTorah explique I’élévation de bas en haut comme le
rayonnement (ziv) qui s’éléve, pour ainsi dire, vers sa
source, en étant inclus dans I’essence de D.ieu.

LA NOTE DE KEHOT
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Or HaTorah cite le passage du Zohar mentionné ici : «I’é-
lever vers la lumiére supérieure... afin que la lumiére in-
férieure brille constamment dans la lumiére supérieure»,
et ’explique.

LA NOTE DE KEHOT
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La note renvoie a cet endroit au sujet des deux ordres de
«Unique, Vie des mondes, Roi».
LA NOTE DE KEHOT
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La note renvoie a cet endroit au sujet de I’ordre «Roi,
Unique, Vie des mondes».
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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Sefer Yetzirah dit que les dix Séfirot ont «leur fin enfoncée
dans leur commencement et leur commencement dans
leur fin, comme une flamme attachée a un charbon». L’Al-
ter Rebbe s’en sert pour expliquer pourquoi le niveau le
plus élevé se réveéle précisément dans le monde le plus
bas.

Sefer Yetzirah 1:7°1’K 717°%° 190
nambws 19302 INPIM 1NPAN2 1930 TIYA R 92 MT°ED Wy
D10 AR 711 TAR 21991 22w 12 1RY T NIRY NPhA2 1wp

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)
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Moshe a Israél : «Ces paroles que je t'ordonne aujourd'hui
seront sur ton cceur.» Au sens simple, c'est Moshe qui
donne 'ordre ; le maamar interpréte metsavekha («je t'or-
donne») comme une connexion, le fait de faire descendre
la Lumieére infinie (Or Ein Sof) elle-méme, et «aujourd'-
hui» comme ce monde de l'action. (contexte : Steinsaltz

Tanakh)
Deuteronomy 6:6:1 0°727
71237779 OV 9137 2228 WK 77K 021370 N
Et ces paroles que je t’ordonne aujourd’hui seront sur ton

ceeur ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud interpréte «aujourd'hui, pour les accomplir»
comme «aujourd'hui pour les accomplir, et non demain
pour les accomplir ; demain, pour en recevoir la récom-

32



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 13

29

pense». L'Alter Rebbe souligne que la lumiére divine se
révéle par l'action dans ce monde.
Eruvin 22a:5-6"1-"11:X 272 1°217°Y
DIPD F187 "IN WK °NIT ORB Y7 12 YW 27 MNT WM
— "oniwy? oi°n” ,onivy? e X — "onivy? oiva” ,"onivy?
K1 301 12 PRINY 27 RWAPKY 37 °27 0K .0 237 Y
1AP? 20 "X TIX” 2707BK TIX” 1°NIT

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Le verset «que je t'ordonne aujourd'hui de les accomplir»,
sur lequel repose l'enseignement du Talmud dans
Eiruvin.

Deuteronomy 7:11xX”°:t 0727

:0niry?
Tu observeras donc le commandement, les statuts et les or-
donnances que je te prescris aujourd’hui, afin de les
accomplir.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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Or HaTorah précise que, dans ce monde précisément, le
niveau de I’« Unique» (Kéter) est uni au «Roi» (Mal'hout),
non selon I’enchainement descendant des mondes

(hichtalchelout).

LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar enseigne qu’un esprit d’en bas apporte et fait
descendre un esprit d’en haut. Il explique ici pourquoi la
lumiére divine doit étre attirée vers le bas par le service
propre de I’homme.

Zohar II, 162b2 ,20p 27m
LA NOTE DE KEHOT
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Elihu dit a Iyov que D.ieu n’a pas besoin de faire tort a qui
que ce soit : s’Il dirigeait Son cceur vers un homme, Il ras-
semblerait simplement auprés de Lui I’esprit et I’Ame de
cet homme, qui mourrait alors. Le maamar comprend ces
mots dans le sens inverse : une personne qui oriente son
cceur vers D.ieu rassemble auprées de Lui son propre es-

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/13/
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prit et son ame — I’esprit d’en bas qui attire et fait des-
cendre un esprit d’en haut. (contexte : Steinsaltz Tanakh)

Job 34:1477:77% 27K
oK VPR INRw1 im17 927 1oR oo oR
S’1l tourne Son cceur vers ’homme, s’Il recueille aupres de

Lui son esprit et son souffle ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Or HaTorah fait remarquer que la bénédiction dit «allu-
mer» et non I’expression de la Torah «quand tu feras
monter» (beha’alos’cha) : la lampe du Sanctuaire, comme
celle de Chabbat, correspond a «Je T’exalterai» du bas
vers le haut, tandis que la lampe de Hanouka correspond
a «Je T’exalterai» du haut vers le bas ; c’est pourquoi la
bénédiction dit «allumer».
LA NOTE DE KEHOT
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David, dans le Psaume 145: «Havaya est proche de tous
ceux qui L’invoquent, de tous ceux qui L'invoquent en vé-
rité»: Il est proche de quiconque se tourne vers Lui avec
sincérité. Le maamar interpréte I'invocation «en vérité»
comme faisant descendre dans le monde «la vérité de Ha-
vayar. (contexte: Steinsaltz Tanakh)

Psalms 145:1817>:7”p 0°2°1n

:NRR2 MR WK 207 PRIPR2? N 21
D.ieu est proche de tous ceux qui L'invoquent, de tous ceux
qui Linvoquent en vérité.

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

.17 ,np o¥onn

9IRS *2°WnD

«Les ténébres sont comme la lumiére» devant D.ieu. Ici,
cela exprime que les mondes supérieurs et inférieurs sont
égaux devant Lui.

Psalms 139:1227°:0"%p 0°%°1n

:TIRD 712702 71°K° 0i%D 717721 Tan W KD qun o3
Méme les ténébres ne sont pas trop obscures pour Toi ; la
nuit brille comme le jour, les ténebres sont comme la

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

1AMnTa

«Faisons I'homme a notre image, selon notre ressem-
blance.» Le maamar comprend «ressemblance» comme
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37

38

39

I’ordre gradué des mondes, et «image» comme la vérité de
I’'unité de D.ieu.

Genesis 1:26172:X N°wx12

RIYN 027 NIT2 1T MATD 10PRD DIR Tyl DoPRR NN
PITPY U] U077 YIRT23 MR D

Et D.ieu dit : « Faisons I’homme a notre image, selon notre

ressemblance ; qu’ils dominent sur les poissons de la mer,

sur les oiseaux du ciel, sur le bétail, sur toute la terre et sur

tout étre qui rampe sur la terre. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

’1 720 MY

La vision du tréne de Yechezkel s’achéve par ces mots:
«telle était ’apparence de la ressemblance de la gloire de
Havaya», et il tombe face contre terre. Le maamar ap-
plique cette expression a la hiérarchie ordonnée qui
n’existe que du point de vue des créatures.
Ezekiel 1:28175:°k Pxp1»
17 2°30 AAT AN 12 QWAT 02 Y3 M IR NRD ANI02
1277 2IP YRWR) 23272y PEXY IXINY NTTI2D MnT AXn
Comme l’aspect de I’arc qui est dans le nuage un jour de
pluie, ainsi était I’aspect de la splendeur tout autour. Tel
était aspect de la ressemblance de la gloire de D.ieu. En le
voyant, je tombai face contre terre et j’entendis la voix de
quelqu’un qui parlait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

2°poN abxa

L’homme a été créé «al’image de D.ieu». Ici, «<image» dé-
signe lavérité de I'unité de D.ieu, qui est la méme dans les
mondes supérieurs et inférieurs.
Genesis 1:2712X N°wR12
X712 723 121 10K X712 D°P7K D732 0732 DRI IR DRPX X1AN
Halgh
Et D.ieu créa ’homme a Son image ; a I'image de D.ieu Il le

créa ; male et femelle Il les créa.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

a1y o nnR

Le psalmiste appelle les nations a louer D.ieu, «car Sa
bonté a prévalu sur nous, et la vérité de Havaya demeure
a jamais (le’olam)». Le sens évident de le’olam est «a ja-
mais»; le maamar 'interpréte comme «dans le monde ».

Psalms 117:2°2:7°p 0°2°1n
R290 DAY AT NNRY 1707 179 123703
Car sa bonté envers nous est grande, et la vérité de D.ieu

demeure a jamais. Alléluia !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 14

40

170m 119y 1aa %2

« Car Sa bonté a prévalu sur nous, et la vérité de Havaya
demeure a jamais. » Le maamar lit la premiére moitié

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/13/

41

42

43

44

22w 173 71791 °1 %71 DR %D

comme le moyen d’accomplir la seconde : un élan de bon-
té attire la vérité de Havaya dans le monde.

Psalms 117:2°2:7°p 0°2°11n
:R720 07IY7 T NNRY 1700 1179 123703
Car sa bonté envers nous est grande, et la vérité de D.ieu

demeure a jamais. Alléluia !

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

.2,Pp oonn

o0 Ton s1ab

La Torah énumére « les rois qui régnérent au pays d’Edom
avant qu’aucun roi ne régnit sur les enfants d’Israél ».
Dans la Kabbale, ces rois, qui régnérent puis moururent,
représentent le Monde de Tohou ; ’Alter Rebbe emploie
cette expression pour désigner la racine élevée de I’Ame
animale, antérieure aux mondes ordonnés.

Genesis 36:31x”5:1"% n"wx12
SR 2377 7570 397 DVTY YIX3 1077 WK D777 N7KY
Et voici les rois qui régnérent dans le pays d’Edom, avant

qu’un roi régnét sur les enfants d’Israél.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

QTN M PRYW DINNA PIYR RUNA wrnDY

Le passage sur Beshalach demande pourquoi ’homme a
besoin de pain alors que le pain n’a pas besoin de lui, et
répond en s’appuyant sur les racines de Tohu et de Tik-
kun: « ’homme vivra » désigne I’Ame divine, qui recoit de
la lumiére de [Iétincelle divine contenue dans sa
nourriture.
LA NOTE DE KEHOT
TP 2,308 NP LT, T0 1Rk LT, Py R

QINF 7°1°

Moshe rappelle a Israél la manne : « ’homme ne vit pas de
pain seul, mais de tout ce qui sort de la bouche de Havaya,
I’homme vit ». Le maamar renvoie a I’explication selon la-
quelle la nourriture soutient ’homme parce que sa racine
est plus élevée.
Deuteronomy 8:3°1:’11 0727
199 TO2Y NPT XY DYTIR? WK 070K TPIKN 7297 190
oM *AD R¥INTPD75Y 93 DTRT 1707 3727 oYy KD 0D qyUTin
ORI
Il £a humilié, Il t’a laissé souffrir de la faim et t’a nourri de
la manne, que tu ne connaissais pas et que tes peres ne
connaissaient pas, afin de te faire savoir que ’homme ne vit
pas seulement de pain, mais de tout ce qui sort de la bouche
de D.ieu, ’homme vit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

M2 0TRA 2237 Y

Le verset cité plus haut, dont les « actes puissants » (gevu-
ros) sont compris comme les contractions par lesquelles
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la royauté se révele.
Psalms 145:1227:1”np 0°2°1n
:iM19%1 977 79291 0323 DTN 127 ¥UTI?
Pour faire connaitre aux fils des hommes Ses actes puissants

et la gloire de la majesté de Son royaume.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

45 7 %91 NN %D

Le verset d’ouverture du maamar. Ici, « Tu es ma lampe »
est identifié a la bonté qui prévaut et apporte la lumiére
sans contractions.

II Samuel 22:29173:273 2 5Rnw

23WN 732 °M1°0 2773 IRT
Car Tu es ma lampe, D.ieu ; et D.ieu éclaire mes ténébres.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

46 117a12 N”n2 K°1N2 wW”nd Y7RaWp Tin°

La référence du texte lui-méme a la glose du chapitre 41
de Tanya, qui traite de I’'union du Saint béni soit-Il et de Sa
Chekhina.

Tanya, Likkutei Amarim 41x” 072X *01p°2 ;71K P2 ,X%1N

47 WP NAWn 1w

D.ieu dit 2 Moshe de dire a Israél : « Ceci sera pour Moi
une huile d’onction sainte (shemen mishchas kodesh),
pour vos générations », I’huile destinée a I’onction du Mi-
chkan [Tabernacle] et des prétres. L’Alter Rebbe interpréte
« saint » (kodesh) comme 'Hokhma (sagesse), de sorte que
I’huile sainte fait allusion a la Torah.

Exodus 30:31x”7:"% mnw

:DPNTT? %7 AL T WIPNOWR 1Y TKY 1270 PRI 23270
Et tu parleras aux enfants d’Israél, en disant : Ce sera pour
Moi une huile d’onction sainte, dans toutes vos générations.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 15

48 0°1aN2 BNY 7AW w° 0°127n P2

Dans le maamar précédent, ’huile est le raffinement de
I’ame intellectuelle a partir de nogah, qui a sa racine dans
le Monde de Tohu ; tirée a la suite de la méche de I’Ame di-
vine, elle devient lumiére, le grand amour exprimé par
«de toute ta force». La méche y est la mitsva, dont les ob-
jets matériels proviennent eux aussi de Tohu.
LA NOTE DE KEHOT
53 1% wonbnn Ay wnd1” °RT X°AM AN Y nPopna LT ,bb yb
) '[513 DORIMAIT 992 X1 R¥NI 727 D3 N1R0ID na X 1w na
.IMOM2 8910 wUROY 071D UrRa

49 nowy nona avs

Le psalmiste s’émerveille devant la création : «Qu’elles
sont nombreuses, Tes ceuvres, Havaya; Tu les as toutes

faites avec sagesse.» L’Alter Rebbe en déduit que 'Hokhma

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/13/

22w 173 71791 °1 %71 DR %D

(sagesse), I'«huile», se trouve dans chaque chose créée.
(contexte : Tanakh de Steinsaltz)
Psalms 104:24773:77p 0°%°11n
3P VIR NP 1Y MRon2 07 N PRyn 127
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)

PARAGRAPHE 16

50 TORN 1TA MR

David: «J’ai placé Havaya constamment devant moi;
puisqu’ll est a ma droite, je ne chancellerai pas.» Le maa-
mar fait écho a ce verset pour évoquer la révélation de
D.ieu qui demeure constamment présente devant une
personne.
Psalms 16:8'1:1t 0°2°1n
:mmg-’?; 1% °3 1N "fJJ'? oY
Je place D.ieu constamment devant moi ; puisqu’ll est a ma
droite, je ne chancellerai pas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

51 FINDY FINTY 912 RO

Or HaTorah note que ce maamar et son Biour expliquent
la crainte supérieure comme étant 'Hokhma, au-dessus
du grand amour, comme le font la plupart des maamarim
et comme I'indique Meorei Or (lettre youd, §26).
LA NOTE DE KEHOT
R>T) 7R3 X1 AR ARTY %) D NN [1R2] »91 ANR °5 7772”7
71700 0 MIR RINMA 1701 DOWANT 2172 D 197 1139 120RA moynb
AW IR2N DWW N 0 P”HJR'? Qw 1°°%11 ,799N0°Y X 790 971 07MR
[7abl RERKs AP WX D 1977 3 ARPOY IRTY INR N2 0°31YN3a "anX
WY NPMIRDY WTY LRIR T 0OMIYNA TR 7372 971 IRDOY IR WR
TIR%22 7P D2 TOYVI” W 27N 3,0 wraw n7Ipa AR van Y 2710
R°1 XY IR IRD°Y 7 1IN X7 1127 7R 271 70X 0D pioD By
M5 7 ma

52 NS PN 77201 1°R O

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
179 378 MAR

53 NS PR 77201 1P O

«S’il n'y a pas de sagesse, il n’y a pas de crainte.» L'Alter
Rebbe y voit la crainte supérieure qui découle de 'Hokhma
(sagesse), le youd de Havaya.
Pirkei Avot 3:1713 2R miwn
TIT PR DX PR 7T PR LTTIA PR OX IR 7Y 12 Y9N 03
DK .29 X LN 1K OX X X ,90 TX DX .TR TR P
OX .17 PR ,MRR PR OX .123°2 1°K ,NYT PR OK .0YT PR ,11°3 PR
' vymn n27n inpanY 0 ,IMIR 177 R LA0R TR LTIA PR
NP9 N3 T L PUER YY) PRV TRIY TKD it Nm
°2 TN, X1 13793 WD M) (0 ) TN 138 Y nanim
... TR 12712 077717 19% 230 R
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54

Rabbi Elazar ben Azaria dit : La ou il n’y a pas de Torah, il
n’y a pas de conduite convenable ; 1a ou il n’y a pas de
conduite convenable, il n’y a pas de Torah. La ou il n’y a pas
de sagesse, il n’y a pas de crainte de D.ieu ; la ou il n’y a pas
de crainte de D.ieu, il n’y a pas de sagesse. La ou il n’y a pas
d’intelligence, il n’y a pas de connaissance ; la ou il n’y a pas

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

RN TR R

Le Talmud enseigne que la Torah doit étre étudiée comme
elle fut donnée au Sinai, «avec crainte et révérence». Le
maamar ’explique a partir de la crainte supérieure qui ré-
side dans la 'Hokhma de la Torah.
Berakhot 22a:4"7:X 275 m>72
FTRY WK B AN PN ST 339 TP DAYINY 30T
XD X Y7120 NN AR MR TP M ,20IN2 PROR N oanY
P12 NN IR MR
Car il est enseigné : « Tu les feras connaitre a tes enfants et
aux enfants de tes enfants » (Deut. 4:9), et la suite dit : « Le
jour ou tu te tins devant D.ieu, ton D.ieu, a Horeb » (Deut.
4:10) : de méme que [les enfants d’Israél se tinrent a Horeb]
dans la crainte, I’effroi, le tremblement et le frisson, ainsi en
est-il ici [quand on enseigne la Torah] : cela doit se faire
dans la crainte, I’effroi, le tremblement et le frisson.

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 18
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L’alliance de D.ieu avec ceux, parmi Israél, qui reviennent
a Lui: «Mon esprit, qui est sur toi, et Mes paroles, que J’ai
placées dans ta bouche, ne s’éloigneront pas de ta
bouche», ni de la bouche de leurs enfants. Le maamar ap-
plique cela a la parole de D.ieu prononcée par celui qui
étudie la Torah. (Contexte : Tanakh de Steinsaltz)

Isaiah 59:218”2:0”1 171°yW°
D3 °MRETIPN 13T T7Y WK T 7 T2 BOIN M3 NN IR
:D’?W"fi_”, anyR °n AR Ay ¥t "Em 9yt "am 9°en WWZ'N’?
Et quant a moi, voici mon alliance avec eux, dit D.ieu : mon
esprit qui est sur toi, et mes paroles que j’ai mises dans ta
bouche, ne s’éloigneront pas de ta bouche, ni de la bouche
de ta descendance, ni de la bouche de la descendance de ta
descendance, dit D.ieu, dés maintenant et a jamais.

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

XD 01 yw

02 nam

Moshe, dans le Chema: «et tu en parleras», c’est-a-dire
des paroles de Torah, a la maison et en chemin. Le maa-
mar comprend «d’eux» (bam, littéralement «en eux»)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/13/

"W 1°A° 17711 1 "1 NK °D

comme I’attraction de la 'Hokhma (sagesse) et de la
crainte supérieure jusque dans ces paroles.

Deuteronomy 6:7°1:1 0°727

U 772 INIPM A" INIYR 03 MM TP OnNYY
AP

Tu les enseigneras avec soin a tes enfants, et tu en parleras

lorsque tu seras assis dans ta maison, lorsque tu marcheras

en chemin, lorsque tu te coucheras et lorsque tu te léveras.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 19
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Dans la vision de Yechezkel, les ailes des anges font grand
bruit lorsqu’elles sont en mouvement, mais «lorsqu’ils se
tenaient debout, ils abaissaient leurs ailes». Le maamar
comprend cette immobilité comme le silence de la priére.
Ezekiel 1:24775:R Pxpn°
7Rl 7P D272 "TY P2 0731 07 1P 0°RI2 PpNK YRR
17°D3I2 NIPEIN OTHY2 MR P1PD
Et quand ils marchaient, j’entendais le bruit de leurs ailes,
pareil au bruit des grandes eaux, pareil a la voix du Tout-
Puissant, un bruit tumultueux comme celui d’une armée ;
quand ils s’arrétaient, ils abaissaient leurs ailes.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le manuscrit porte «vehi» (au féminin) au lieu de «vehu»;
ainsi, «elle est le niveau de la méche» se rapporte explici-
tement a la crainte (yira, nom féminin).
LA NOTE DE KEHOT
XM :P71m N2

17120 2299 MNP X2

Yeshayahu réprimande ceux dont les paroles et les actes
«défient les yeux de Sa gloire». Le maamar emploie cette
expression pour désigner la crainte inférieure, la crainte
de se rebeller contre D.ieu.

Isaiah 3:8'na1yw

>1y NiTn? NTPR DIPYPYm DiwmeD BD) NI 0w APYD "D
:47920

Car Jérusalem est ruinée, et Juda est tombé ; car leur langue

et leurs actes sont contre D.ieu, pour provoquer les yeux de

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

PARAGRAPHE 20
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«Tu aimeras Havaya, ton D.ieu», les paroles de Moshe
dans le Chema. Le mot ve’ahavta (414) équivaut a deux
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fois le mot «or» («lumiére», 207), ce qui correspond aux
deux lumieéres de la flamme.
Deuteronomy 6:5°77:"1 %7127
SATNR™P21 TWDI 233 72377223 TR M NK DT

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)

61 9IN 272 °Vn°A2 N2ANY

La note indique que la source de cette guématria a été
donnée a cet endroit.
LA NOTE DE KEHOT
23,29 995 1031

62 D°212yNn2a NAnANR

«Que tu es belle et que tu es agréable, amour parmi les
délices.» Dans la 'Hassidout, ces mots désignent I’'amour
qui vient comme un don d’en haut.

Song of Songs 7:7°1:t 0> Wi 1w
:D°11¥P2 N0K NRYITIM N°RvTan

Que tu es belle et agréable, 6 bien-aimée, dans tes délices !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 21
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Le verset d’ouverture, dont la premiére moitié est a pré-
sent expliquée comme les quatre lettres de Havaya for-
mant la lampe de ’ame.

11 Samuel 22:29175:273 2 PRIAW
3 A3 T T AR
Car Tu es ma lampe, D.ieu ; et D.ieu éclaire mes ténébres.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
64 DIN NRWI MR M

« La lampe de Havaya est I’ame de ’homme », la lampe
dans laquelle le Nom Havaya s’habille.

Proverbs 20:27175:3 “5wn
:m;"T[r_'l"?; en 07X N1 )
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)

PARAGRAPHE 22
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La seconde moitié du verset d’ouverture, a présent expli-
quée comme un niveau supérieur de Havaya.
11 Samuel 22:29v73:275 1 PX W
P3WN 73271 P IR
Car Tu es ma lampe, D.ieu ; et D.ieu éclaire mes ténébres.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/13/
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66 nam I eR N

Lorsque D.ieu passa devant Moshe et révéla les treize at-
tributs de miséricorde, il proclama: «Havaya, Havaya,
D.ieu, compatissant et clément.» Le maamar voit dans le
Nom répété deux niveaux de Havaya.
Exodus 34:67:7°% mnw
707727 D°BR N 13m0 5% °nn Lkl 1’;@"?5_7 1 2yn
gaiahy)
D.ieu passa devant lui et proclama : « D.ieu, D.ieu, D.ieu,
compatissant et miséricordieux, lent a la colére, abondant
en bonté et en vérité ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
2,70 mnw

67 MPWeNWT 9703w . . 2° N> ayn

La note renvoie a cet endroit pour les deux ordres : «Ha-
vaya, compatissant et plein de grace» et «Plein de grace et
compatissant est Havaya».
LA NOTE DE KEHOT
.7 P79 1790 7137 07X 200 10T R

68 T NN

«Clément et miséricordieux est Havaya», ou les attributs
précéedent le Nom.
Psalms 111:4°7:8p 0°%°11n
DI 10 1PRIRDRIY Y 23t
11 a établi un mémorial de Ses merveilles ; D.ieu est clément

et compatissant.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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69 sl B=RismhRikisl

«Clément et miséricordieux est Havaya, lent a la colére et
grand en bonté», de nouveau avec les attributs avant le
Nom.
Psalms 145:81:17p 0°2°11n
27007973 DB TIX 7 DI 1IN
D.ieu est clément et compatissant ; lent a la colére et grand
en bonté.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

70 MIPRY A2 AN PR RY L LM

La note indique que Likkutei Torah y cite I'Idra selon le-
quel le premier Nom se trouve dans Zeir Anpin et le se-
cond dans Atik.

LA NOTE DE KEHOT
WY PPNy 2 K712 NWRIN QWT RITIRT Qw2 2,11 Npne n”wpb R9

PARAGRAPHE 23
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Dans les treize attributs, le Nom précede « compatissant et
gracieux ». Le maamar identifie ce Nom au Havaya qui se
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72

73

74

75

76

situe au-dessus des mondes ordonnés.
Exodus 34:61:7"% mnw
700727 D2EN TN 1M O 5?5 T ORI 1’;@'55} ai 1'3221
:NRKRY
D.ieu passa devant lui et proclama : « D.ieu, D.ieu, D.ieu,
compatissant et miséricordieux, lent a la colére, abondant

en bonté et en vérité ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

YT PR Pon IRDT

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

595 119K NI TR o AN
Dans la priere d’Eliyahu, dans I'introduction au Tikkunei
Zohar, il est dit que les attributs montrent comment D.ieu
dirige le monde, tandis que Lui-méme « ne reléve en rien
de ces attributs ».
Tikkunei Zohar 17b:5-7°1-"1:2 1 97171 *1pn
WORT YT VAWR IRDY LPT ITRT RYOTC PR TP NORT IRD Dax
5y 150 NwTAnm Ny 527 21p .59 M 1OR Hon RSy ann
77> 5y 1Y 11 ARPAY (77 27°NKR RD) 2 DR XMW RTT T
7YRY 237 0P LI¥D 7Y w1 72 DR AXDAD W 2NR KT R
131 2R 7217A0 20 97 R nne
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

11 21N AN

Ici, les attributs précédent le Nom. Le maamar y voit le
Havaya des mondes ordonnés, attiré du désir de D.ieu de
faire preuve de bonté.
Psalms 145:81:17p 0°2°11n
27007973 DB TIX 7 DI 1IN
D.ieu est clément et compatissant ; lent a la colere et grand
en bonté.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

119977 .. %0 IR — Pawnn 1w

Dans le manuscrit, les mots allant de «1’attraction vers le
bas» a «c’est-a-dire» se lisent simplement ainsi : «mais du
niveau de clément et compatissant, c’est-a-dire» (nan Ix
119777 2T 1an).
LA NOTE DE KEHOT
J29°77 DINTY 110 °N2an R 0w °”non2

N7 701 ¥EM 52
Eloge final de Michah : « Qui est un D.ieu comme Toi, qui
portes la faute... Il ne garde pas éternellement Sa colére,
car Il désire la bonté. » Ici, ce désir est la source a partir
de laquelle le Havaya des mondes ordonnés est attiré.
(contexte : Tanakh de Steinsaltz)
Micah 7:18n7>:t 1o
TP PIATR? NP1 NRY? yURToY 12y 1Y Ripd Tind X
X7 707 ¥EO7D 18R
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Qui est un D.ieu comme Toi, qui pardonne l'iniquité et
passe sur la transgression du reste de Son héritage ? Il ne
garde pas éternellement Sa coleére, car Il prend plaisir a la
bonté.

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

19N TINNNT 2y WUy

La note indique que le discours sur «Et j’ai imploré Ha-
vaya», auquel I’Alter Rebbe renvoie au sujet des deux
Noms Havaya, est imprimé dans Or HaTorah.
LA NOTE DE KEHOT
0Dy 1ANNRY N”MIR

BRI N7 29

Il s’agit du maamar sur «Et Israél vit la grande main», au-
quel I’Alter Rebbe renvoie au sujet des deux Noms

Havaya.
LA NOTE DE KEHOT
7,0 1apY
PARAGRAPHE 25
79 NIOWRT NPy

La Michna décrit I’époque « dans les pas du Mashiach ».
L’Alter Rebbe appelle les 4mes de cette époque des « ta-
lons », le niveau qui exige un grand labeur pour surmon-
ter le mal.
Mishnah Sotah 9:15170:’t 0 Mawn
°27 Mt .NAN% 1271 °293 X2 ,ON0Pm3 12 Tivnw 127 nawn .
202 ,RPPY 220 MR LDOHINT 1 WHT pOR LY 12 NYRN
nRwn LApyR SR 1202 K0T 12 R 21 NREH .TIRT 793D
MY RMILR MY X3 TP .2UTON 0D XINLR "D 21
IRER LIRINT T 203 Rt 13 1307 131 DR L0OT0M Y IR
npYn .MY,DY 7Y AN 17IRT 7920 PYa 1 PROPR: 121
... 1202 ,°2X2 13 PXRYNY? 021
Quand Rabbi Meir mourut, les auteurs de fables cessérent.
Quand Ben Azzai mourut, les étudiants assidus [de la Torah]
cessérent. Quand Ben Zoma mourut, les exégétes cessérent.
Quand Rabbi Yehoshua mourut, la bonté cessa dans le
monde. Quand Rabban Shimon ben Gamliel mourut, les
sauterelles arrivérent et les calamités se multipliérent.
Quand Rabbi Elazar ben Azaria mourut, les sages cessérent
d’étre riches. Quand Rabbi Akiva mourut, la gloire de la To-
rah cessa. Quand Rabbi Hanina ben Dosa mourut, les
hommes aux actes prodigieux cessérent. Quand Rabbi Yose
Katnuta mourut, les ...

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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La seconde moitié du verset d’ouverture, appliquée main-
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tenant a I’obscurité des générations ultérieures.
11 Samuel 22:29v73:275 1 PX W
P3WN 73271 P 1R
Car Tu es ma lampe, D.ieu ; et D.ieu éclaire mes ténébres.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

QIR nRwa 7710 7

« La lampe de Havaya est I’ame de ’homme. » Dans les
générations ultérieures, cette lampe ne brille pas par sa
propre force.

Proverbs 20:2717:°3 *own
:Hg;"T[fj"?;-J en 07X w1 N )
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)

oy aynk uyn
D.ieu dit : « Pour Moi, pour Moi, j’agirai. » Le maamar em-
ploie les mots désignant une lumiére accordée d’en haut,
et non acquise d’en bas.
Isaiah 48:11x7:n”n 1oYW
ANRTR? KD 79297 27 N D TRYN "Iy oayn?
Pour Moi-méme, pour Moi-méme, Je le ferai ; car comment
pourrait-il étre profané ? Et Ma gloire, Je ne la donnerai pas
a un autre.

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

N7 701 v2n 52

D.ieu « désire la bonté », ce qui explique pourquoi le Ha-
vaya supérieur brille méme la ou il n’y a aucun éveil d’en
bas.

Micah 7:18n7>:t 1o

Y7 PUINATRD NP1 NIRYY YWRTDY 1y 1Y R 7ind DXn
X7 7010 ¥EO7D 18K

Qui est un D.ieu comme Toi, qui pardonne l'iniquité et

passe sur la transgression du reste de Son héritage ? Il ne

garde pas éternellement Sa colére, car Il prend plaisir a la

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

SOV A RRWIR AhyRbw L L rm

La note renvoie a cet endroit au sujet du Havaya supérieur
qui illumine les ténébres.
LA NOTE DE KEHOT
.96’y MR Py

PARAGRAPHE 27
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599119 B°11° 10123

Le récit du Talmud au sujet de Hanouka : lorsque les Grecs
pénétrerent dans le Heikhal, ils souillérent toutes ses

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/13/
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22w 173 71791 °1 %71 DR %D

huiles. L’Alter Rebbe interpréte le Heikhal comme l'intel-
lect et les Grecs comme la sagesse de la kelipa (I'écorce).

Shabbat 21b:10-11x"-":1 X”3 n1w
RPT 1R R23nn 121107 “niv 1902 71733 11271 AT 2A20 ORn
92 IXRY 22707 DN WIWIY 132 NIayNT? KPTY 132 TRON?
X721 1P72 ,0INEN RINYD N°2 MO MW 900w ooy
X?1 2173 10 Y nnina namn MY Y SY 0K 79 XPX X3
.07n7 AR 3mn 1P 2T 03 92 1Yl TR i pURTA? KPX 92 10
3 :007 110 .ARTIM P22 0°29 0°n2 DI DIYap NAnR My
... NNNR R0
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

27w RPvRoaa 97y v L L oo

Le commentaire du Tzemach Tzedek a cet endroit ex-
plique >’ comme le hé de Bina, la source de ce qui est ap-
pelé «Kol» (9), et cite le Zohar sur Le'h Le'ha.
LA NOTE DE KEHOT
PR ROAW 713927 7 11°°07 :0w °DY ¥”¥7 NAT2 10 %Y 770pN 102 101
R° 790 R”1 NIR R™INNI 3”31 2778 'i‘? D M2 RIM LPD Pan 27wt
7Y UIIRAN °PIIT 172 RIAORT 172 RAP1IT 1100 D) 5501

[Y9pT 10 2 o Pran oo

Un maamar antérieur dit que les Grecs souillérent les
huiles par la puissance de la 'Hokhma de la kelipa, si bien
qu’il fallut attirer la lumiére d’au-dessus de la 'Hokhma
sainte : la fiole scellée par le Grand Prétre, «abondante en
bonté». Comme elle provient d’un niveau englobant, elle
atteint méme nos générations sans le Temple, et ce pas-
sage renvoie par anticipation a ce maamar, ou le premier
Nom Havaya, dans I’enchainement descendant des
mondes (hichtalchelout), est «Tu es ma lampe», les
lampes du Temple.
LA NOTE DE KEHOT
w”IpR 79K 170D 211 DR 3 2700 177 TR WY LR ,T? YR XD

.246°y 1701 Xwn 0

7AT2W RODIDIPOD — F12OPRT MY

Le manuscrit ajoute «etc.» et lit «et a cette époque» (13
1127) au lieu de «car a cette époque ».
LA NOTE DE KEHOT
JJAta1 19 :RoI1 57 P noa

PARAGRAPHE 28

89

223w B3 INRY

Le Talmud rapporte que les Grecs souillerent toutes les
huiles du Heichal [Sanctuaire] et qu’on ne trouva qu’une
seule fiole, scellée par le Grand Prétre. Ici, les huiles sont
la sainte 'Hokhma (sagesse), et la fiole scellée est ’'amour
quivient d’en haut.

Shabbat 21b:107:2 ¥”> naw

X7 1R R23nn 79107 ni 12032 1703 113271 1NT 2020 K1
22 IR P22 NY W0INYIY 12 nagnn? Ko7 1173 1200
K21 P72 ,09081) "KW N°2 MOPn 11230 50N Doanwn
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X1 2973 1073 DU nnina nnn mow 1w Y TN 7D KPR IR
.01 I 137 P77 03 92 Myl TR 03 PYPTaR KPR 12 100

IRTIM P92 0023 0°n7 DIRWIY DIY2R NN MIYh
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

0N anmeown? — 13w Y

11 est suggéré que la sagesse grecque devint assez puis-
sante pour chercher a « leur faire oublier Ta Torah » parce
qu’elle puisait dans la sagesse de la Torah, racine de
toutes les sagesses du monde, et en faisait un mauvais
usage ; les Grecs voulaient profaner la sainteté inhérente a
la sagesse de la Torah.
LA NOTE DE KEHOT
1% 75 0T 7Y (HD"?PT 7720M) 7° NN MA2annw b v
53 "MW 1IN0 nRonn onbw np°°n 73N LR ,7NMN amawne”?
[M7In7 nnona oMpm ovaw (@2 17y 9o3) owyaw nmanonn
.197 °¥ R 77D 273w Mn°wn 980 — M%7 "nba 19IR2 (172 Wwnnwnw)
HMINN NnRonaw awTRn DR TN RnYR 137”7 198 °y oW RN

1N AN TR MY

Linstruction de D.ieu a Aharon de briiler I’encens «lors-
qu’Aharon allume les lampes au crépuscule». Le maamar
associe Aharon, le Grand Prétre, a la bonté céleste et a

I’amour quivient d’en haut.

Exodus 30:81:7 mnw

:02°N7?
Et lorsque Aaron allumera les lampes au crépuscule, il le
fera briler, encens perpétuel devant D.ieu, dans toutes vos
générations.

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

1,5 mnw

NDPVRT X2V 1IN

La note indique que la source de cette expression est don-
née la. Ce passage décrit le « fil de bonté » attiré sur celui
qui étudie la Torah la nuit : un amour nouveau venu d’en
haut, au-dela de la nature de I’Ame divine, le niveau de
I’amour empreint de délice.
LA NOTE DE KEHOT
22,25 Y5 o

MPwPnwnT 1 hyn meynbw

Une glose y propose une autre lecture : la fiole représente
la crainte supérieure, scellée dans un grand amour.
LA NOTE DE KEHOT
1NN QINM 2 ARDPY IR 1T 7R Dw 90 23 01 1223 722
KPR 777K >Man 72yn? R0 KDY AT 23 AR Pna X0 0D bw
15972 NI PYR D N 1Pwaann KT 1Y 10 P 12 nwabnnw
PAY N7 %D A21AT MM WIPNn2 1PAw NMNAT Ay aan Lannm
SR 1T ,MIMI23 MAWIT T IR 9D 0 213 R 0D 7Y RN wIpPn2
MR WRAT I TIRAN N2 K17 02 79K 92 710 PR R TIRD 09
m%%s 5w nram nan ’Pbk »Ma RIM N 11997 N2 X7 ARDN 7
‘PITRIM Swnd IR Owa 73 P N 1N19%7 *nan ona qwnan oIy

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/13/

"W 1°A° 17711 1 "1 NK °D

TIRY 231 31, XDy PN AIRT P KIT N AW A9y IR12m IR
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T NPRY AR YW RRDY TIRM T RDY IR DPRIY RITY wnn 0
P97 1IPPNW 19110 93 MIBA X M0 KPR U2 RIm L, a0h
0°91M37 MWD 03 3 Pna Pwnn® X0 970 7m0 nnea maan
17 5Py KRR WA Y OWN R UMM MR RIMLAPR 1M
D°myn? N3 Ow2 **033 pa DonYERY N NTIAY2 *Ma A W PR e
71730 11 M2 30 ,23p7 N2 RITW 13777 N2 702 1PIya o IR1am L0
MIY2 X3P 12 RPRW TY WD WA TN WOW IR NN 220N
AR 1°7X 21’7 1?1732 Pam Mann 27YR LU 170m KIx0 Ak
T@IAN 92 PR 17Oy 0PI 2923 DIRNDY IR 1M W1 11007
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SR N1 10 % 199 mxy T30 DAk 1hyndn nnka vapn »na R
0P T8 N2 Ny 1M L,0IpRD DY AR CPAw MMl Mnwa i
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17 WPH 1AM M9 AT AN N2 R ,M9Y 10N T R N0
DyLM L, w”Y NRW N2 N2 nan abynn 9UyLw 137 191 N3 nnw
P17 MR AN 11PPY DIPRR TRl C3wn R0 PNaT XD wUR PAY 1N
5715 M7 M1 ANR 00 nan ahynd RITw ) mbwbnwnn nhynbw
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