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Les rabbins ont enseigné : 1a mitsva de la
lampe de Hanouka... Beit Chammai disent...
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Les Sages ont enseigné : « La mitsva de la lampe de Hanouka, etc. » Beit Chammai disent : le pre-

mier jour, on allume huit lampes ; a partir de la, on en allume de moins en moins (comme pour les

taureaux de la féte). Et Beit Hillel disent : le premier jour, on allume une lampe ; a partir de la, on

en allume de plus en plus (« on s’éléve en sainteté », etc.).
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Pour comprendre le lien entre la lampe de Hanouka et les taureaux de la féte, commencons par
rappeler ce qui est écrit : « Car une mitsva est une lampe, et la Torah est lumiére » : les mitsvot
sont appelées une lampe. Il est également écrit : « La lampe de Havaya est I’Ame de ’homme » :
I’Ame est appelée une lampe.
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Et le Zohar explique que les mitsvot sont appelées des vétements, dont I’Ame se revét dans le Gan

Eden [le jardin d’Eden] ; ’ame doit accomplir les 613 mitsvot afin que le vétement soit complet.
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Et s’il manque I’'une des mitsvot, son vétement est incomplet. C’est pourquoi elle doit revenir [ici-

bas] pour accomplir la mitsva qui lui manquait, afin de compléter le vétement.
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Et, pour expliquer la question du vétement de I’ame dans Gan Eden [le jardin d’Eden)] : voici, dans
Gan Eden, les Ames jouissent du rayonnement de la Chekhina (la Présence divine), et ce rayonne-

ment est un éclat de la Lumiére infinie (Or Ein Sof).
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Et les Ames se délectent dans Gan Eden en saisissant quelque éclat du rayonnement ; or, le rayon-

nement est un éclat de I’Infini (Ein Sof), sans limite.
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C’est pourquoi, bien qu’en général il n’y ait que deux niveaux — Gan Eden supérieur, dans le
Monde de Béria (Création), et Gan Eden inférieur, dans le Monde de Yetsira (Formation) —, il existe
en detail des perceptions sans limite : les justes « vont de force en force », car leurs ames s’élevent
d’une élévation a ’autre, puisque les perceptions de la lumiéere et du rayonnement, qui est un éclat

de la Lumiére infinie, béni soit-Il, sont sans nombre.
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Et chaque fois que I’ame doit s’élever d’un Gan Eden a I’autre, il faut d’abord qu’ait lieu le niveau

du fleuve de feu (nehar di nur), afin que toutes ses perceptions antérieures soient entierement an-

nulées (voir le discours commencant par « Vayehi Mikeitz »).
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Car la perception précédente, comparée a celle qui lui est supérieure, n’a absolument aucune me-
sure avec elle et est totalement annulée devant elle. Puisque ces perceptions consistent a saisir un
éclat de la Lumiere infinie, béni soit-Il, il s’ensuit que, face a chaque perception supplémentaire

de cette lumiére que I’on atteint, 1a perception d’un niveau inférieur est annulée devant elle.
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C’est pourquoi «chaque tzaddik [juste] est briilé par le dais de son compagnon », c’est-a-dire par le
niveau de perception qui forme un dais (chofef) au-dessus de son compagnon ; car leur perception
n’est pas la méme, et chacun posséde une perception différente grace a laquelle il jouit de I’éclat
de la Chekhina (la Présence divine), qui brille sur lui.
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Et c’est [le sens de] «Les étres saints Te louent chaque jour, selah.» Les «étres saints» sont les ames
du Gan Eden [Jardin d’Eden), que I’on appelle saintes; « Te louent, selah » : partout ou apparait «se-
lah», cela désigne le niveau de l'illimité, car leur perception se renouvelle constamment a partir

de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), qui est sans limite.
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C’est pourquoi nos Sages ont dit: « Mieux vaut qu’il soit jugé et qu’il vienne au Monde a venir», car

tous les jugements ne comptent pour rien en comparaison du plaisir que procure la perception dé-
crite plus haut. Méme dans le Gan Eden inférieur, il n’y a absolument aucune comparaison, etc.
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De méme, le Gan Eden inférieur est sans commune mesure avec le Gan Eden supérieur, et ainsi
jusqu’aux sommets les plus éleves, car les plaisirs qui découlent de la Lumiere infinie (Or Ein Sof),

source de tous les plaisirs, sont sans limites.
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Comme on le constate de nos propres sens, méme ce qui est tombé lors de la brisure des récep-
tacles — les plaisirs matériels — est lui aussi sans mesure, car il existe, comme on le sait, une mul-
titude innombrable de sortes de plaisirs. Dés lors, a plus forte raison, leur racine et leur source, le

plaisir spirituel, méme celui du Gan Eden inférieur, est sans limite, provenant de I’Infini (Ein Sof).
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Pour cette raison, ’Ame, qui est un étre limité, ne peut appréhender la révélation du rayonnement,
qui est I’essence méme de la Divinité, qu’au moyen d’un vétement, lequel est le niveau d’un écran

(masach) ;
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et, grace a ce vétement et a cet écran, elle peut recevoir la lumiére et le rayonnement, comme il est

expliqué dans Etz Chaim, ou il est question d’un niveau d’écran et d’un rideau (pargod).
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Ainsi, par exemple, une lumiéere intense dans laquelle on ne peut regarder en raison de son grand

éclat ; mais lorsqu’un écran s’interpose, on peut alors recevoir la lumiére, aprés que I’écran en a
quelque peu voilé le rayonnement.
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De méme, une idée de grande sagesse et d’une grande profondeur intellectuelle ne peut étre expli-
quée a quelqu’un dont la sagesse est limitée qu’au moyen d’un vétement et d’une parabole ; alors,
il comprend I'idée. De méme, les mitsvot sont appelées des vétements, car elles aussi sont au ni-

veau d’une parabole.
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Comme il est écrit : «la parabole de I’Etre primordial » : il s’agit de la révélation de I’essence méme
de la volonté de la Lumieére infinie (Or Ein Sof) ; cette essence méme ne peut se révéler a aucun
étre creéé, si ce n’est par le revétement de Sa volonté, béni soit-I1, dans une action matérielle, I’acte

de la mitsva.
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C’est pourquoi les mitsvot sont appelées des vétements. La racine des mitsvot est tres élevee, car
elle reléve du Kéter (la Couronne) supréme, des 620 piliers de lumiére.
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Et elles descendirent par enchainement, par le biais des «cheveux», etc., jusqu’a descendre plus
bas, dans I’action matérielle: les tsitsit et 1a soukka. C’est précisément en elles que se révele Sa vo-
lonteé, béni soit-1l. «La fin de ’action est premiere dans la pensée », «leur commencement est en-
chissé dans leur fin». Car, a un endroit, il est dit: «Au commencement [D.ieu] créa, etc., les cieux

et la terre»: les cieux d’abord.
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Et il est écrit : «Le jour ou Havaya Elokim fit la terre et les cieux» : la terre d’abord. L'un [parle] de
I’action, I’autre de la pensée.
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Et, en géneéral, les cieux représentent le niveau de la spiritualité, et la terre celui de la matérialite.
Dans I’action, les cieux vinrent en premier, car, dans I’ordre de I’enchainement descendant des
mondes (hichtalchelout), le spirituel donne vie au matériel et le fait advenir ; mais, dans la pensée,
le matériel vint en premier, «la fin de I’action est d’abord dans la pensée», car la révélation de la

lumiére procéde de la lumieére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin).
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Et 1a révélation de la volonté — les 620 piliers de lumiére — s’opére par ’accomplissement de Sa
volonté dans des choses véritablement matérielles, dont la racine vient du Monde du Tohou ; c’est

précisément en elles que se revét la volonté supréme.
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C’est pourquoi les mitsvot sont des vétements grace auxquels I’ame peut appréhender et goiiter le

plaisir et le rayonnement du Gan Eden.
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C’est pourquoi les mitsvot sont comme un vétement : la nature d’'un vétement est qu’il ne pénétre
pas dans la personne pour devenir sa force vitale intérieure, contrairement a la nourriture, qui de-
vient véritablement une avec la personne et lui donne vie.
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Néanmoins, il faut dire que les vétements possédent une qualité supérieure, car leur racine se

trouve au niveau des [lumieres] enveloppantes (makifim).
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C’est pourquoi [un vétement] enveloppe une personne, la protége et la préserve. De méme, 1’ac-

complissement des mitsvot, dont la racine releve du niveau des [lumieres] enveloppantes, le Kéter
(la Couronne) supréme ;
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leur réveélation ne descend donc pas ici-bas sous la forme d’une lumiére intérieure, mais seule-
ment sous la forme d’actes physiques concrets ; et, comme on le sait, plus une chose est élevée

dans sa racine, plus bas elle tombe.
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En effet, ’accomplissement des mitsvot fait apparaitre une [lumiére] enveloppante et un écran,

grace auxquels [I’Ame] peut se délecter du plaisir de la Lumiére infinie (Or Ein Sof). Tel est le but
de la descente de ’ame : une descente en vue d’une ascension.
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En accomplissant la mitsva, elle peut recevoir la lumiére et le plaisir grice a I’écran mentionné
plus haut, car I’ame se revét au Gan Eden des vétements des mitsvot ; et puisque la racine des

mitsvot proceéde de la Gulgalta et du Kéter supréme,
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c’est pourquoi, en accomplissant les mitsvot, on accomplit Sa volonté, béni soit-11 — « aujourd’hui
pour les accomplir et demain pour en recevoir la récompense » dans le Gan Eden, ou leur lumiere
se révelera. Alors, lorsque I’ame se revétira du vétement des mitsvot, elle se délectera du plaisir
illimité de I’Or Ein Sof, grace a I’écran et au vétement des mitsvot, comme expliqué plus haut.
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Car elles sont des intermédiaires, dont la racine est élevée et provient du Kéter supréme, mais qui
sont descendues par enchainement jusque dans des reéalités physiques (voir ce qui a été écrit plus

haut sur le verset : « Avraham était 4gé, avance en jours »).

.12 1PRIW N°2101 RIT AR 172 3 NIRIXT NIRTN 173y 1IN

Et tel est le sens des «miroirs des femmes qui s’étaient rassemblées» : car un miroir (mar’ah) est
un verre dans lequel on voit.
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Cependant, le verset dit «miroirs» au pluriel, car il y a deux [sortes de] miroirs. [L’un est] le specu-
lum lumineux (aspaklaria hame’irah), c’est-a-dire un verre clair a travers lequel on peut voir de

loin a la lumiére directe.
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Et telle est la difféerence entre Moshe notre maitre, que la paix soit sur lui, et tous les propheétes : au
sujet de Moshe, il est dit : «u-mar’eh, et non par des énigmes» ; mar’eh s’écrit avec un ségol, qui
est une forme masculine. C’est le miroir lumineux, a travers lequel méme une chose éloignee de

I’homme est vue en lumieére directe.
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De méme, I’acte de la mitsva, dans le vétement duquel I’ame est revétue au Gan Eden : grace au
vétement susmentionne, grace a ’accomplissement de ces mitsvot, ’ame peut jouir du rayonne-

ment de la Chekhina (la Présence divine) au Gan Eden.
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et jouir de Sa lumiere, qu’ll soit béni, comme a travers le miroir lumineux, par une lumiere di-

recte, dans laquelle la Lumieére infinie (Or Ein Sof) est attirée vers le bas et révélée d’en haut vers le

bas dans le Gan Eden (jardin d’Eden). Moshe, notre maitre, lui non plus ne voyait pas sans ce

miroir.
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Comme il est écrit: «ou-mar’é, et non par énigmes», c’est-a-dire au moyen du miroir lumineux,
car sans miroir il n’aurait pas pu appréhender le niveau de 1’Or Ein Sof. Mais les autres prophétes
voyaient au moyen d’'un mar’ah avec un kamats, le miroir qui ne brille pas, [comme il est dit,] «et
par les prophetes, Je suis rendu semblable ».
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Et le miroir qui ne brille pas est ce qu’on appelle un spiegel [miroir] : ¢’est-a-dire qu’il y a un écran
et un revétement sur le verre ; mais cet écran n’est pas une matiére épaisse qui dissimule et re-
couvre entiérement la lumiere, seulement une matiére mince et ténue, a savoir la couche d’argent

bien connue.
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Et alors, lorsqu’on regarde dans ce miroir mentionné plus haut, une lumiére réfléchie en revient,

mais on ne peut pas voir a travers le verre par la lumiére directe.
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Et c’est pourquoi on ne voit pas I’essence et I’étre méme de la chose observée, comme a travers le

miroir lumineux ; seul un reflet est visible a travers le miroir qui ne brille pas.
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Cependant, le miroir qui ne brille pas posséde un avantage d’un rang supérieur: on peut se voir
soi-méme et voir aussi ce qui se trouve derriére soi, comme on le sait, ce qu’on ne peut pas voir a
travers le miroir lumineux. Et c’est la [le sens de| «la terre est venue en premier»; examinez cela

attentivement.
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Et c’est ainsi qu’ils répondirent dans la Guemara, dans Yevamos (fin du chapitre 4): Yeshayahu,
qui a dit «Et j’ai vu D.ieu», [a vu] a travers le miroir qui ne brille pas, dans lequel il pouvait voir
D.ieu. En revanche, au sujet du miroir lumineux, il est écrit: «Car aucun homme ne Me verra,

etc.»
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Et le miroir qui ne brille pas correspond a I’aspect de «de toute ta force», c’est-a-dire a la descente

de ’ame dans le corps, une descente en vue d’une élévation, pour transformer I’Ame animale;
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et par 'assujettissement et la transformation [de I’ame animale], accomplis «de toute ta force»,
sans limite, au-dela du réceptacle, le rayonnement de la Lumiére supérieure est alors également
attirée d’en haut, sans suivre I'ordre ni la voie de I’enchainement descendant des mondes
(hichtalchelout).
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Et c’est 1a le miroir qui ne brille pas : autrement dit, un élément fait écran et sépare, de sorte que la
lumiére ne brille pas directement ; c’est-a-dire que ’Ame animale recouvre et dissimule la
lumiére.
P T Y IR RIDINRDY R22DONRD 919° ?7 *n3% 9°non RITY Ay lela) 597211 92711 PN 1O
[ R] 1IN
Pourtant, I’élément qui sépare n’est pas un écran épais qui dissimule entiérement ; au contraire, il
peut étre soumis et transformé, et alors une lumieére réfléechie en émane,
9007 [meaw] AW QTP 100 RPW WA [(nn 2] A7 1Y 011 7°N01R 017 YW N°I331312 1A
JPTIMRM O3 (ka5 “IRTD D199 13%°7 WM IR [ anx] PR MR 9197 DI

comme dans le cas du verre, ou I’écran qui dissimule fait ainsi apparaitre une nouvelle lumiére ré-

fléchie, qui n’existait pas avant la présence de cet écran ; on peut alors voir une lumiere nouvelle,

c’est-a-dire voir aussi ce qui se trouve derriére soi.

2”2 RN IR (0N RN 593 M2 Y IR [rennan woa) 2773 [1onnniw] *ODNIY NN [19 193] 2”172
[17by] 22y 9798 77°7° /122 ARwAT ANAw 079PNn AN

De méme, apres la transformation de I’ame animale, une lumiére s’ajoute par le moyen de «de
toute ta force», une lumiére qui brille davantage qu’avant que ’dAme ne soit dans le corps : une

descente en vue d’une élévation.

57y RPW RN RP°YD RPYD (317 7772 xwmp7) 71721397 RIAP° PRNOX [xank x7vo] RPVO XPDINR YW
(17230 Y 1D WYX DY [2ov5 1now an o] PP0NRYY) RITI RDT RYPPDOR PRI N MPYHNwT 970

Car lorsque la sitra a’hra (I’autre cote) est soumise, la gloire du Saint béni soit-Il s’éléve toujours
plus haut, et elle brille sans suivre I’ordre de I’enchainement descendant des mondes (hichtalche-
lout) ; c’est ce que I’on appelle le miroir qui ne brille pas (et voyez ce qui a été expliqué plus haut a

propos de «Je lui ferai une aide qui lui soit en face»).
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Et cette révélation peut étre comprise dans le sens expliqué ailleurs au sujet de «Ma sainteté est
au-dessus de votre sainteté» : que nous apprend cette phrase ? C’est évident ! Elle signifie plutot
que les mitsvot relévent du niveau de Kéter (la Couronne), comme expliqué plus haut, et que c’est
la «votre sainteté» : «Qui nous a sanctifiés, etc.» Or, on sait que Kéter comprend deux partzoufim
(configurations) : le niveau d’Atik, qui est le niveau inférieur au sein de I’Emanateur, et le niveau

d’Arich Anpin, qui est la racine des émaneés.

IR WATP %3 [ Timon] 2PN .PNY RITW DOXRNIAW 731NN M2 11997 L5331 9197 [k 1 oy KT
K”X *>1127 099°Wnn MY QoNwITpn 1°yn? "nwiTp

Et c’est a ce sujet qu’il est dit : «Cela pourrait-il étre comme Moi ? », ¢’est-a-dire le niveau le plus
bas au sein de I’Emanateur, qui est Atik. Le verset enseigne : «Car Je suis saint» : Ma sainteté est

supérieure a lavotre, car les mitsvot font descendre depuis le niveau d’Arich Anpin,

NIZNIN DOWYIN 001290 QY PR oNan DT pRYIw 1Rt pony Rl PNy 9URYH
tandis qu’Atik est appelé Atik Yomin (I’Ancien des jours), parce qu’il est retiré (ne’etak) et sépare
du niveau des «jours», qui sont les vétements constitués par les mitsvot,

KPR 1122 117 [0 7wt yan 0] BPPINI0 20 NIRT? 01 27N 1D WORT 1 [nx o vye] YW
15 1oyn? SNWITP °N2 R 1P PONY PN 3PRWn

au sujet desquels il est dit : «Qui est ’homme, etc., qui aime les jours pour voir le bien ?» [et en-
suite,] «Ecarte-toi du mal et fais le bien.» Cela concerne le niveau d’Arich Anpin, tandis que le ni-

veau d’Atik Yomin est celui de « Ma sainteté est supérieure, etc.»

MWD SPYaW 0PN IV 3T 50 10 31 Nan P03 wnl IR P33 [ennan weal 2773 N0 Y R
19 T7R7 953912 9°N° KON 10 DTy

Mais par le raffinement de I’ame animale «de toute ta force», une réveélation est attirée depuis ce
niveau, etc. Car telle est la signification de «La ou se tiennent les baalei techouva, etc.» : avec une

force plus grande, le niveau de «de toute ta force», etc.
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Pour apporter un éclairage supplémentaire sur les vétements de ’ame au Gan Eden, on peut com-
prendre cela a partir de ce qui est expliqué dans le saint Zohar, a la fin de la paracha Toldot :
lorsque les anges descendent dans ce monde, ils se revétent d’'un vétement ; car, puisqu’ils sont
spirituels, il faut qu’ils passent par un vétement pour étre attirés dans ce monde inférieur, etc.

9719537 w125 27y 973 5% 1105 1T AN WN TRy S1ow 71872 721 9

On peut comprendre la chose en sens inverse : pour que I’ame appréhende et goiite I’éclat de la

Chekhina (la Présence divine), il faut également qu’elle passe par un vétement spirituel, comme

explique ci-dessus.

PRI 9oawa w1255 19792 InD PRI CIMT a8y RO v Y mT benn R 7RIS IR
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Mais, a premiére vue, I’analogie ne semble pas convenir, car I’Ame est une entité spirituelle ; dans
ce cas, pourquoi a-t-elle besoin d’un vétement pour appréhender I’éclat, etc. ?

RITY 7100V 17T 9PRYn wOR 1PR1 DOWTINMY 0°RD21 OR°IW N1PRwWX N1PIMT %0 R0 1390 R
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L’explication est la suivante : la spiritualité comme la matérialité sont toutes deux des réalités
créées, amenées du néant a I’étre, tandis que I’éclat de la Chekhina est une révélation de la divini-
té proprement dite, comme [cela est expliqué] dans la paracha 'Hayé Sarah, a propos du verset : «

Avraham était ageé. »

PIAY PR WY NHBWA [royeb [ ghyny] TYND RITW MO NIPAMAN AvYRR X MPYRI M
:R71377 2235 099237

Or, la divinité est au-dessus de la spiritualité tout autant qu’elle est au-dessus de la matérialité, car

les étres créés n’ont aucune commune mesure avec le Créateur.
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Et tel est [le sens de] «Celui qui siege au-dessus, etc., qui regarde vers le bas, etc.». C’est pourquoi,

pour que [I’ame] puisse saisir cette révélation méme, cela n’est possible que par l'intermédiaire

d’un vétement provenant de I’accomplissement des mitsvot, etc.

1°113 °°8 3512 0% QNPWR2 1PN D°2WI° [oopo73] PP TX [7592% 031751 1390127 1nK] S9N 13
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Or, nos Sages ont dit: «Les justes sont assis, leurs couronnes sur leurs tétes, et jouissent de I’éclat. »
«Jouir de I’éclat» désigne la révélation de ’essence méme de 1’éclat; cela s’apparente a la vision
dans le miroir lumineux, qui permet de saisir I’essence méme, au moyen des vétements issus des
mitsvot.
O NAYIAT TIRTT 17 TRynDY na XM %P1 512 RIT QIPMALY IR
Mais «leurs couronnes» désigne le niveau de la [lumiéere] enveloppante, un niveau supérieur a
I’éclat et a I'illumination qu’ils saisissent.
DITNAM AWIN 1PRY 779K\ NIRWY N’W'?P’-.‘)'ON Y [xam] PRI TPY R”D 719°3 0122 nownl R 13’9’?
J1D ANTR DOR°217 7°27 7Y P R0 5w

Ce niveau n’est donc pas attiré sous une forme révélée, mais seulement selon le mode de la vision
dans le miroir qui ne brille pas: I’essence de ce qui est vu n’y est pas saisie, mais seulement selon
le mode de «et par les prophétes, Je suis comparé, etc. ».

(5719 97R7 502 97Y qwnI A1 A0 70PN 119K TI0RE D100 1apR wrnyY) LauY Rl 199

C’est pourquoi elle est appelée une couronne. (Voir aussi ce qui est écrit plus loin au sujet du ver-
set: «Sortez et voyez, etc., avec la couronne, etc.» Cela est attiré par «de toute ta force », comme ex-

pliqué plus haut.)

Y LTTORMDT RPMPPDOR RIT R .23 M3 2 11990 DIR DRI 0o0PPR 1 1IYY IR 91 17y 1
JTORM TIORY XO9PDOR

C’est la le sens de «une mitsva est une lampe» et de «La lampe de D.ieu est ’ame de ’homme »: il
s’agit de deux sortes de lampes. L'une est le miroir lumineux, et la seconde, le miroir qui ne brille

pas.
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L’explication est la suivante: dans une lampe, il y a de I’huile et une meche, ainsi que deux teintes

de lumiére: la lumiére sombre sur la méche et la lumiére blanche.

1MXYI NIRT 12 RO WK NP2 1WA DA LKPIT 199093 IR RIT A7 POy KIAW IRA 73N
219 113977 1w 1233 °K 79700 7YY 7IRMA 12930 R 1WR 27n) 190N 27y KD

Or, la lumieére, qui est I’essence de la lampe, s’attache précisément a la meche. Mais la lumiére ne
peut s’attacher a I’huile elle-méme que par 'intermédiaire de la meche ; néanmoins, c’est I’huile

qui est consumée par la lumiére, et une seule meche permet de consumer beaucoup d’huile, etc.

WIp NAWR 1w 1390 .p2AT KPS 9N WU 1awn A an Umya msnn awyn 110 99
119291 137N [nxy anona) Y7 WIRY

Ainsi, ’accomplissement des mitsvot dans ce monde releve de I’aspect de I’huile, comme il est dit
dans le Zohar, dans [la section du] Yanuka de Balak ; c’est-a-dire I’huile d’onction sainte, dont la
racine se trouve dans la 'Hokhma (sagesse) supérieure et la volonté supérieure.

"y KD 172 [mo x k] ORIR 0713 AROW 1T PR 7Y MY NPRwaa 1797 19whneaw IR
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Mais, puisqu’elles se sont déployées de degré en degré et sont descendues dans la matérialite de ce
monde, la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-1I, ne peut s’y attacher que par I'intermédiaire de
la meche, qui est I’ame divine accomplissant les mitsvot ; c’est alors [I’ame] qui attire en elles la reé-
veélation de I’Or Ein Sof, béni soit-I1.

172 (790 px 1x] DPRIR 1712 PPwRRY MZN? 1N TP RIT DIRAY DTRA ONR 70Y° WK 070
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Comme il est écrit : «que ’homme les accomplira», car c¢’est ’homme qui les fait devenir des mits-

vot, eny attirant I’Or Ein Sof, béni soit-I1 ; ce qui n’est pas le cas de «la bonté des nations».

RITW [ynw nxeapal WPP2 TR [woa nimvon] 1707 M2 DI WO Y 11°°01 .DRIWS2 Ow 717107 1
173 (790 pr ] DPRIRD 103 13

Et c’est la [le sens de] «et Il a établi une Torah en Israél»: cela signifie qu’il existe dans I’ame la
qualité du sacrifice de soi (messirout néfech) dans [la proclamation de] «Un» dans le Shema, qui

reléve de I’annulation de soi (bitoul) devant la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II1.
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Cela ressemble a I'image de la méche a laquelle la lumiére s’attache ; autrement dit, cela se fait par
cette annulation de soi, etc. Il n’en va pas de méme de I’huile, car I’ame est spirituelle et possede
cette annulation de soi, tandis qu’on ne peut pas en dire autant des actes des mitsvot eux-mémes.
MIZNAN IWYN2 172 [0 Pr 1K) OPRIR %1993 awnl a7 591 13w RO R?17 m9°nD3 TR INT '[351
0" nwa 0°92TY

C’est pourquoi la lumiére s’attache précisément a la meche; cependant, en elle et par son inter-
meédiaire, la révélation de I’Or Ein Sof, béni soit-Il, est attirée dans les actes des mitsvot, qui
portent sur des choses mateérielles,

SN2 19917 1A BwnD RIM

et cela ressemble a I'image de I’huile qui se consume dans la lumiére.

AT 2132 PO PPRD 0937 M3 YT 0701 R 7RI 3 1197 1277 1AW 1991 °R 19°0D )N

Et par une seule meche, une grande quantité d’huile se consume : autrement dit, une seule Ame ac-
complit et réalise d’innombrables mitsvot au cours des années de savie.

RIMY .97 IR M2 93997 FORAT ROIPPEOKR P2 171y RIAW K10 RINIT Jwnl mwnn 1am
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Or, de I’huile est tirée la lumiére blanche, qui correspond a I’aspect du miroir lumineux, c’est-a-
dire a I’aspect de la lumiere directe ; elle est ’aspect des 620 piliers de lumiére, comme explique
plus haut. La lumiére sombre, elle, est tirée de la meéche, car elle correspond a I’aspect du miroir

qui ne brille pas.

woi] M1 R 719°ND7 %5 .[rennan oyl 2771 MODANT 781 qWRIY TRN 5952 Nanr 11y X1
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Et c’est 'amour «de toute ta force », qui se déploie a la suite de la transformation de I’Ame animale.

Car la meéche est I’Ame divine revétue de ’Ame animale.
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Car ’ame n’est appelée méche que lorsqu’elle est revétue dans le corps; elle est alors appelée
meche par rapport aux mitsvot, qui sont appelées huile: cela signifie que la lumiére s’attache pre-
cisément a la meéche; car alors, dans leur descente ici-bas, I’ame est spirituelle et les mitsvot sont

mateérielles.

MYIAR 7y w12 72303 [0 px xa] OPRIRA A2ITR 5907 (7 pa) Y733 19907 1MPya o"Kwn
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Mais lorsqu’elles s’élévent dans le Gan Eden, c’est au contraire la Lumiére infinie (Or Ein Sof) qui

se révele a I’ame par I'intermédiaire des vétements issus de I’accomplissement des mitsvot.

MYIAR Y 772 [0 px k3] OKIND 19937 1WA R WOIM 19°ND N2 115 O MI%AT IR 97K
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Si tel est le cas, les mitsvot sont alors comme une meéche, et I’Ame est I’huile qui se consume dans
I’Or Ein Sof, béni soit-Il, par I'intermédiaire de la méche, a savoir les vétements issus des mitsvot,

etc. Mais dans ce monde, c’est I'inverse : I’Ame est appelée meéche.

R RMIIR RIITI 7307 Jwnd 197 (reenan weia) 27733 IMWADNN R”D 19°00 °P1 1°RY 19W 119
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Et puisqu'il en est ainsi — [I'ame] n'est appelée meche que lorsqu'elle est revétue de 1'ame animale
—, la lumiére sombre en est donc attirée : c'est le niveau de « de toute ta force », etc., le niveau de

la lumiére réfléchie.
FRYN WO 0O o] RO QICIWY MIZN DW AARY N2 XI17 R0 R Wl NN wynm
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Et de I'accomplissement des mitsvot est attirée la lumiere blanche, qui correspond au niveau de la
joie liée a une mitsva. Toutes deux sont également bonnes, car 1'une posséde une qualité supé-
rieure, etc., et 1'autre aussi..., comme expliqué plus haut au sujet du miroir lumineux et de celui

qui ne 1'est pas.
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Et c'est pourquoi I'ame est appelée une lampe, et les mitsvot aussi sont appelées une lampe.

WA 1Y 1AWH O BN MR ((reenan weia) 277732 INIWAYNN32) 799N N2 RO RWIT 00 130
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C'est-a-dire que 1'ame est le niveau de la méche (lorsqu'elle est revétue de 1'ame animale), et que
les mitsvot sont le niveau de 1'huile ; par la sont attirées deux sortes de lumiére, comme il est écrit :
«veahavta » (« et tu aimeras »), dont la valeur numérique est le double de celle de « or » (« lumiére
») : il s'agit du niveau de « de toute ta force » et de la joie d'une mitsva.
awnl 27ARY LRNIIR R RIOW 79°ND7 2°20W N7 TN ml7gah! akdaisl-Rabh DP'?'THJW ijaj)
X771 X737 79Anm
De méme que, lorsqu'on allume une lampe, la lumiére qui entoure la méche — la lumiére sombre
— est d'abord attirée et s'éléve, puis la lumiére blanche est attirée et se révele,
(10 & 1K) OPRIR 21973 M7 PWRRY M7 20K M9 IR LJTRR™ 902 a3 aRDyan 978 a5nnn 1o
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de méme, il faut d'abord qu'ait lieu 1'élévation au niveau de « de toute ta force », et alors « 1'esprit
suscite 1'esprit et fait descendre 1'esprit » : la révélation de la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni
soit-Il, par I'accomplissement des mitsvot.

JIOT2IY MPDo3 WO NIAATA YA TAID RIT MO WIPn2 Y NMNan Ry 73y 1am 30
Or, I’allumage des lampes qui se trouvaient dans le Sanctuaire — au nombre de sept — correspond
aux sept niveaux que I’on trouve dans I’ensemble de ceux qui servent D.ieu.
0°¥17 Ay2w >han 0°Ownly 10 ART° NI1°N22 ANTIAY PYW WY LN2aAR °122 ANTayw w
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Il en est dont le service releve de ’amour, tandis que pour d’autres, le service est principalement
fondé sur la crainte, etc. Ces difféerents types proviennent du niveau des sept bergers qui nour-
rissent ’ensemble des ames d’Israél.
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(Car, bien que chacun recoive de tous les sept bergers, il en est néanmoins un chez qui cette quali-
té prédomine davantage, etc., comme il est dit dans le Zohar: «les enfants d’Avraham, etc., les en-
fants d’Yitzchak, etc.».)

DR °2°01 N2NAW 7212 07 131307 M7 AR 12N

Les huit lampes de Hanouka, quant a elles, correspondent aux huit princes des hommes,

OTR °2°01 N 0% YA 10y 1227 %1271 13¥AR2 R2° %2 MWN (7 772°0) 123°122 W»R
comme il est écrit dans Michah (chapitre 5) : «Lorsque I’Assyrie viendra dans notre pays, etc., nous
dresserons contre lui sept bergers et huit princes des hommes. »
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Et la Gemara, dans Sukkah (52b), explique que les sept bergers sont Avraham, Yaakov, Moshe, etc.,
et que les huit princes des hommes sont Yishai et Shaul, etc., ainsi que le Machia’h et Eliyahu.
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Pour comprendre pourquoi les lampes de Hanouka correspondent aux huit princes des hommes, il
faut savoir que le mot «berger» a deux sens. Le premier est celui de nourrir autrui, comme dans

I’expression «re’enu, zunenu» («sois notre berger, nourris-nous »).

[x233] 233 197 171770 DY MY MINNRT 129 0390NAY (b ana] P77 MZY IR A1 R am
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Et le second sens est qu’il se nourrit lui-méme, c’est-a-dire qu’il est nourri, comme dans «et les
anesses paissaient a coté d’elles», et de méme dans la Guemara: «paissant dans les champs», et

ainsi de suite.
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De méme, au sujet des sept bergers, il existe ces deux aspects, car ce sont eux qui nourrissent la
Communauté d’Israél: Avraham par ’amour, comme il est écrit: «Avraham, qui M’aimait» ; sa ra-
cine provient du 'Hessed supérieur (bonté), qui est I’aspect de I’amour, et il transmet cet aspect a
la Communauté d’Israél; et Moshe notre maitre, que la paix soit sur lui, transmet ’aspect de Daat

(connaissance), etc.
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Et il est appelé le Berger fidele (ra’aya mehemna), car il nourrit la foi (emunah) en faisant des-
cendre la connaissance de D.ieu. Et Yaakov dispense la compassion.
07197 172 OPRW NRT NYTIN 9D 973 D90378NM O [5xws noids] 0199 0°DINDNAY 0¥ MAM DIAR)
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Et, en effet, en nourrissant la Communauté d’Israél, ils sont eux aussi nourris. Car il est connu que
I'Infini (Ein Sof), béni soit-I1, est exalté et élevé sans limite au-dessus du niveau de 'Hokhma (sa-
gesse) et des attributs émotionnels (midot), comme le dit ’adage: «Il n’est aucun de ces attributs,
en aucune facon.»
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Et, pour que la révélation de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, soit attirée dans les attri-

buts supérieurs, cela dépend des actes des étres humains : par un éveil d’en bas dans I’amour,

13 0ONK "N2IR N2 T0M 2K NTA3 7172 0K 7K 71993 973 72915 qwnl 0% 0913 7R

alors, «comme I’eau [reflete] un visage face a un visage », une révélation du Or Ein Sof, béni soit-II,
est également attirée en haut dans I’attribut d’amour et de bonté, de sorte que s’accomplisse : «Je
vous ai aimeés, etc.»
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Ainsi, par le fait que les sept bergers dispensent amour et crainte aux ames d’Israél, par ’amour et

la crainte qui s’éveillent dans les ames d’Israél, une lumiere supplémentaire et une révélation de

I'Infini (Ein Sof), béni soit-I1, sont attirées dans les attributs supérieurs,
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qui sont la racine du niveau des bergers ; ceux-ci sont donc nourris par 1a, etc. Et c’est 1a le sens de

: « Mangez, amis (re’im)» : les amis sont les bergers (ro’im), qui sont les amis de I’Omniprésent.
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De méme, il existe aussi [une telle subsistance] en haut, comme le dit I’expression: «Israél nourrit

son Peére dans les cieux, etc.» Cette subsistance consiste a faire descendre la Lumiére infinie (Or

Ein Sof) afin qu’elle soit au niveau de «I’apparence semblable a celle d’'un homme» ; cela se fait par

la Torah,
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comme il est écrit: «Venez, mangez de mon pain», car la Torah aussi est, pour ainsi dire, au ni-
veau de «mon pain». De méme que, griace au pain, I’homme vit et que son ame est liée a son
corps, ainsi I’Or Ein Sof est-il attiré par la Torah, qui est au niveau de la 'Hokhma (sagesse) supé-

rieure, ou repose 1’Or Ein Sof, béni soit-I1.
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En elle et par son intermédiaire, [la lumiere| est attirée et revét les attributs — 'Hessed (bonté)
étant le bras droit, etc. — et c’est aussi de la qu’est attirée une nourriture pour I’ame, comme il est

écrit: «et Ta Torah est au-dedans de mes entrailles».
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Or, ce niveau des bergers consiste en un influx de maniere intérieure. C’est le sens de «et Ta Torah
est au-dedans de mes entrailles», comme dans la compréhension de la Torah, lorsqu’une décision

de halakha est saisie et retenue par I’'intellect.
91 "1 T°aR ’P?N NR Y710 QP NPT WA SN RN NPT AW Y Mananta =)
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Il en va de méme dans la méditation : la grandeur du Créateur, béni soit-Il, est saisie, comme il est
écrit: «Sache aujourd’hui, etc.», « Connais le D.ieu de ton peére, etc.»; et selon l'intellect, ainsi sera

I’amour, etc.

SWXA 07 717 992 191 N1MID2 NN NYRWT MY IR DR pwn) 9UORRY 7311 Pwnd 1 36
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C’est comme I'image du berger qui nourrit et abreuve les brebis : il leur dispense ainsi la force vi-
tale de l'intérieur. De méme, dans chaque génération, il y a les chefs des milliers d’Israél qui leur
enseignent la Torah.
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C’est comme dans la parole : «Moshe, tu as bien parlé», ou Rava est appelé Moshe parce qu’il en-
seignait la Torah, etc. De méme, le fait que les bergers en tirent leur subsistance reléve lui aussi

d’une appréhension intérieure, a la manieére de : «Et de mes éléves, davantage que de tous. »

219 097 19K 1039 1M [y mnana) PP (M0 pr ] DPRIN M908 R TRy mhynk 191 37
Et de méme, tout en haut, il y a la révelation de la Lumiere infinie (Or Ein Sof) dans la 'Hokhma su-
périeure (sagesse) ; c’est la le sens de «Mangez, amis, etc.»
0°n°1AN D°P°TX8 0 P9 NARM Awnd SXIWSD DYTPMY 0°YI7 N3 12°RW 11°°7 DTN °2°0217 173y IR
n b uya P70 NRw Sw° 0

Mais les princes des hommes ne sont pas des bergers et des maitres d’Israél comme Moshe et les
Patriarches ; ce sont plutot des justes intégres, comme Yishai, qui ne mourut qu’en raison du

conseil du serpent.
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Et nous ne trouvons pas cela méme chez Moshe, le Berger fidéle. Et pourtant, Moshe est « notre
maitre », et il est écrit : « Souviens-toi de la Torah de Moshe. »
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Il n’en va pas de méme pour Yishai, qui ne fut pas un berger a la maniere de Moshe, etc. ; et pour-

tant, on trouve chez lui une qualité supérieure : il était parfait, au point qu’il ne mourut qu’a cause

du conseil du serpent, etc.
122 WAl D°¥171 12 1PRW 711 7°Pn 12 9772 A71aY2 [Praw mnwa?] IR 15 9”3 qwnal onm
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D’eux aussi découle une force pour les Aames d’Israél dans le service [divin], selon le mode d’une

[lumiere] englobante ; tandis que des bergers, elle est transmise de maniére intérieure et est appe-

l1ée nourriture, comme expliqué plus haut.
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Mais des princes, elle n’est transmise que selon le mode d’une [lumiere| englobante. Il en va
comme d’un prince : la royauté reléve du niveau englobant, car son nom est appelé sur les habi-
tants de son pays, etc.

97172 BHanNRT PUTE 0TX NPANN DYONN TAR 110 BYIY X7 PN) WHn N1PRCI03 ayown 130K)
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et il ne s’agit pas d’une transmission véritablement intérieure (mais c’est, par exemple, comme
quelqu’un qui est touché par la priere d’'un homme juste priant avec amour, crainte et le sacrifice
de soi (messirout néfech), si bien que, de ce fait, lui aussi est touche.
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C’est un rayonnement du niveau de la [lumiere| englobante, car il n’a pas recu de lui, de maniére
intérieure, compréhension et sagesse par la parole, ce qui constitue une transmission intérieure ;
au contraire, il a été touché par sa droiture, et sa droiture, ainsi que son amour et sa crainte, de-

meurent éloignés de lui, relevant du niveau englobant.)
Y7211 >12n 0°1°18M 73101 1AW 0°2°PniN 3 015N AN1° 1123 2121 RIT A°PRaY Y71 IR
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Mais on sait que le niveau englobant est supérieur au niveau intérieur, car les lumiéres englo-

bantes prennent leur source dans la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), tandis

que les lumieres intérieures relevent de la lumiere qui remplit tous les mondes (memalé kol

almin).
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De méme, nos Sages ont dit : « Le service [aupres des sages de la Torah] est plus grand que I’étude

de celle-ci. » Bien que I’étude soit une transmission intérieure et que le service soit extérieur, on

recoit néanmoins par ce biais davantage de crainte du Ciel, etc.
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Et cela s'apparente a un influx vers le bas selon le mode d'une [lumiere| enveloppante (car ce qui

peut étre transmis intérieurement a l'intellect de 1'éléve n'est qu'une lueur de l'intellect du maitre

; c'est pourquoi «une personne ne saisit pas 1'esprit de son maitre, etc.»).
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Et c'est pourquoi il est dit : «Quand 1'Assyrie viendra, etc., nous susciterons contre lui sept bergers
et huit princes des hommes» : car, grace aux huit princes des hommes, le mal sera repoussé, a un

certain égard, davantage que par les bergers.
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Car les bergers, qui transmettent selon un mode intérieur, peuvent, a travers les nombreux degreés
de I'enchainement descendant des mondes (hichtalchelout), donner lieu a ce que les forces exte-
rieures en tirent leur nourriture, comme, par exemple, a partir des ongles des mains ; non comme

Avraham, dont est issu, etc.
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De méme, dans la compréhension de la Torah, nos Sages ont dit : « Pour ceux qui vont a sa gauche,
etc.», et : «Quiconque dit : “Je n’ai que la Torah”, etc.» Il faut également faire descendre un influx
provenant des huit princes des hommes, correspondant au niveau des [lumiéres] enveloppantes,
car la lumiére enveloppante aveugle les yeux des forces extérieures, etc. Tel est le sens de la Torah

et des actes de bonté : par la Torah, le niveau de nourriture est attire.
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Et tel est le niveau des bergers. Par les actes de bonté est attiré ’aspect d’un vétement et d’une [lu-
miere] enveloppante ; tel est le niveau de I’effusion qui descend par I'intermédiaire des princes

des hommes : «Le service est plus grand...»
SRDT 12 72M1° 2121 12 1980 T’V (078 23°017] X”01% 0°¥11 1°2 WIHAT 1°3Y AN 127
La différence entre les bergers et les princes des hommes se comprendra davantage a la lumiéere
de ce que nous trouvons au sujet de Rabbi Yochanan ben Zakkai :
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"3 [rot 13 e 129 172°7 907 99R5RY 7Y 19Wwn 112917 101 19173 1nPanw

Il était le prince de la Torah, qui enseignait la Torah a Israél ; néanmoins, il dit a Rabbi Chanina
ben Dosa : «Implore la miséricorde en ma faveur», car la priére de Rabbi Chanina était bien supé-
rieure a la sienne, au point que «si Rabbi Yochanan ben Zakkai avait appuyé [sa téte entre ses ge-

noux]|, etc.»
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Et au sujet de Rabbi Chanina ben Dosa, nous ne trouvons pas qu’il enseignait la Torah a la maniére

de Rabbi Yochanan ben Zakkai, et aucune loi rapportée en son nom ne se trouve dans la Michna.
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Et cela correspond a la différence entre les bergers et les princes des hommes, etc.: Rabbi Yocha-
nan ben Zakkai était un berger et un soutien pour Israél, comme Moshe notre maitre, que la paix
soit sur lui.
"D17 0 °23 8°nN P27X% 101 5aR 91711212 1177 R [x017 12 xvam 0279] 720N
Rabbi Chanina ben Dosa ne possédait pas cette qualité, mais il était un juste accompli, sans aucune
imperfection,
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au point que nos Sages ont dit que le Monde a venir n’a été créé que pour lui; les ames d’Israél re-
cevaient de lui les voies du service divin et de la piété, selon le principe: «Le servir est plus grand,
etc.»; et sa priére était davantage entendue que [celle de] Rabbi Yochanan ben Zakkai.
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C’est pourquoi il est dit: «Nous susciterons contre lui sept bergers et huit princes des hommes»,
car le niveau des princes des hommes est plus efficace contre le niveau de «1’Assyrie, quand elle

viendra, etc.»,
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car ils attirent vers le bas depuis le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol al-
min). Il en va comme de la priere de Rabbi Chanina ben Dosa pour renverser la nature, etc.: cela
s’opere par un mouvement de descente depuis le niveau de la lumiére qui entoure tous les
mondes, au-dessus de ’ordre et de la gradation de I’enchainement descendant des mondes (hich-
talchelout), etc.
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Et telle est la signification des lumiéres de 'Hanouka. Car ils [les Grecs] souillérent toutes les huiles
du Sanctuaire par la puissance de la sagesse de la kelipa (écorce) ; c'est pourquoi «ils chercherent

a leur faire oublier Ta Torah, etc.»
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11 fallait donc attirer d’en haut, depuis le niveau qui se situe au-dessus de la 'Hokhma (sagesse) de
sainteté, a savoir le niveau des lumiéres enveloppantes supérieures. Telle est la fiole d’huile scellée

du sceau du Grand Prétre, qui correspond au niveau de «et abondant en bonté », etc.
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(Et parce qu’elle reléve du niveau d’une lumiére enveloppante, elle est attirée et abaissée jusque
dans les mondes inféerieurs, de sorte qu’elle puisse étre allumée méme aujourd’hui, a notre
époque, alors que le Saint Temple n’existe plus ; tandis que dans le Saint Temple, il y avait sept
lampes, relevant du niveau des sept bergers, mais la révélation était alors effective, dans I’intério-
rité, comme le dit I’enseignement : « C’est un témoignage pour tous ceux qui viennent au monde,

etc.»
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Etvoyez ce qui est écrit plus bas a propos de «Car Tu es ma lampe, Havaya, et Havaya illumine mes
ténebres.» Le premier Nom Havaya reléve de I’enchainement descendant des mondes (hichtalche-

lout), et de lui découle le niveau de «Tu es ma lampe» : ce sont les lumieres du Sanctuaire, etc.
D173 77 77 °2Wn 1°2° N2 qwnl 1t nMPYLnwnn aPynLY Y7910 nan R CIwn 170 own

L121307

Et le second Nom Havaya reléve de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), au-
dessus de I’enchainement descendant des mondes ; de 1a découle le niveau de «illumine mes téne-

bres», et ce sont les lumiéres de 'Hanouka.
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Il en va de méme de la différence entre le niveau des sept bergers et celui des huit princes des
hommes : par I'intermédiaire des sept bergers, la nourriture est dispensée a la Communauté d’Is-
raél, selon le niveau de «et Ta Torah est au-dedans de mes entrailles», c’est-a-dire ce qui peut étre
attiré dans l’intériorité ; cela releve du Nom Havaya qui se déploie dans les mondes d’Atsilout

(Emanation), de Béria (Création), de Yetsira (Formation) et d’Assiya (Action).
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Mais par 'intermédiaire des princes des hommes, des lumiéres enveloppantes sont attirées ; elles
proviennent du Nom Havaya, qui dépasse toute possibilité de revétement dans les mondes, mais y
brille sous la forme d’une lumiére enveloppante. C’est a cette lumiére que fait penser la priere de

Rabbi Chanina ben Dosa pour renverser la nature, etc., comme expliqué plus haut.
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C’est ce qui est attiré par I’accomplissement des mitzvot, qui font descendre le niveau des lumiéres
enveloppantes, car les mitzvot sont appelées «les commandements du Roi». Voyez aussi le maa-
mar commencant par « Psaume, chant pour I’'inauguration de la Maison», a propos de la nourri-

ture et du vétement, etc.
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Et c’est pourquoi le niveau de Mashiach provient lui aussi des princes des hommes, car il est dit au
sujet de Mashiach: «vaharicho» («et il flairera»), [c’est-a-dire,] «il sent et juge»; ’odorat est le ni-
veau d’une [lumiere] enveloppante, «le parfum de leurs vétements», tandis que les bergers re-
lévent du niveau de la nourriture, etc. Et il sera expliqué plus loin qu’il y a chez Mashiach les deux

niveaux.)
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Cela permet de comprendre la Guemara: Beit Chammai disent que, le premier jour, on allume huit
lumiéres; a partir de la, on en diminue le nombre chaque jour. La raison de Beit Chammai est
qu’ils le déduisent des taureaux de Souccot: le premier jour, on en offre treize, puis on en diminue

le nombre chaque jour, etc.
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Et Beit Hillel disent que, le premier jour, on allume une lumiére; a partir de 1a, on en augmente le
nombre chaque jour, etc. Car les taureaux de la féte aussi correspondent a la descente des [lu-
mieres] enveloppantes supérieures: Souccot est la révélation des lumieres enveloppantes, comme

il est écrit: « Car Sa bonté a prévalu sur nous. »
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Et, par cette descente, les soixante-dix princes sont eux aussi affinés et transformés, de maniére a
étre annulés dans cette lumiere. Et c’est [le sens de] : «Louez Havaya, toutes les nations, etc., car

Sa bonté a prévalu sur nous. »
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Et c’est pourquoi ’on commence par treize taureaux, qui correspondent aux treize attributs de mi-
séricorde, lesquels sont des [lumieres] englobantes, comme on le sait. Ensuite, leur nombre va en
diminuant, car, puisque plusieurs niveaux ont déja été clarifiés grace a la descente du premier

jour, il n’est plus nécessaire d’avoir une illumination aussi grande que celle du premier jour, etc.
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A Hanouka aussi, ces [lumiéres] enveloppantes sont amenées vers le bas, afin que les kelipot soient
repoussées par leur intermédiaire.
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Mais a Hanouka, cela prend la forme d’une guerre, comme il est écrit : «Ils m’ont encerclé, etc. ;
au nom de Havaya, je les abattrai, etc.» ; et cela aussi s’accomplit précisement par les [lumieres]
enveloppantes. Et c’est la [le sens de] : «Mieux vaut se réfugier en Havaya que se fier, etc.»,

comme il est expliqué ailleurs.
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A Soukkot, puisque la féte releve de la Torah, cela ne se fait pas par la guerre ; au contraire, les
forces adverses se soumettent d’elles-mémes grace a cette révélation, etc. Et puisque les deux as-
pects consistent a faire descendre des [lumiéeres] englobantes, Beit Chamai déduit donc les lampes

de Hanoucca des taureaux de la féte : il faut d’abord une révélation plus grande,

AT 9992 971 oYY T2 YRNn 10 97NK)

Ensuite, il diminuera progressivement, pour la raison exposée plus haut a propos des taureaux de

la féte.
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Et Beit Hillel soutient: «On s’éléve dans la sainteté, etc.» Cela signifie que les deux cas ne sont pas
comparables et qu’on ne peut donc pas déduire cela des taureaux de la féte; car la féte de Soukot
releve de la Torah, et la Torah provient de la 'Hokhma (sagesse) supréme, d’en haut vers le bas. Il

s’ensuit que la révélation vient et est attirée d’elle-méme, d’en haut vers le bas.
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C’est pourquoi méme l'illumination la plus élevée peut venir et étre attirée vers le bas des le tout
début, car qui peut retenir D.ieu, béni soit Son Nom, et qui peut L’en empécher ? «La main de Ha-
vaya serait-elle trop courte ? »
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Il n’en va pas ainsi de Hanouka, qui est d’institution rabbinique: ce sont eux qui ont fait descendre
cette réveélation. Des lors, puisqu’on l'attire d’en bas, il est impossible d’atteindre et d’attirer la
grande révélation des le début; cela ne peut se faire que peu a peu.
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Au début, on attire une lampe. Ensuite, «on s’éléve en sainteté, etc.», et la lumiére continue de
croitre, etc.
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(On peut en donner pour exemple Pessa’h et le compte de I'Omer: a Pessa’h, la révélation fut un
éveil d’en haut, venant d’elle-méme: «le Roi des rois Se révéla a eux, etc.» Ensuite, il faut « Vous
compterez pour vous-mémes», afin de transformer les attributs émotionnels (midot), en attirant

«aujourd’hui, c’est un jour de I’'Omer» dans I’ame animale, etc.
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Et demain, on dit: «Aujourd’hui, ce sont deux jours»; on ne dit pas «le deuxieéme jour», mais «deux
jours». Cela signifie qu’aujourd’hui est attiré un niveau supérieur qui englobe deux jours, puis la
lumiére continue de croitre, etc. Ainsi, dans le compte de I’Omer, qui est un éveil d’en haut par un
éveil d’en bas, on attire peu a peu, et la lumiére continue de croitre, etc.: deux jours, trois jours,

etc.
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C’est ainsi que cela se passe a Hanouka: d’abord une lampe, puis la lumiére continue de croitre,

etc. Mais a Pessa’h, puisque la révelation venait d’elle-méme, toute la lumieére attirée ensuite pen-

dant tous les jours du compte de ’Omer était, dans son intégralité, présente dés le début, etc., pour

la raison expliquée plus haut.
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Cela permet aussi de comprendre ce qui est écrit dans Pri Etz Chaim au sujet du compte de

I’Omer: nous attirons les [lumieres] englobantes d’Imma, mais nous n’avons pas la force d’attirer

les [lumiéres] intérieures, si ce n’est a I’époque du Temple.
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C’est comme ce qui est expliqué au sujet des sept bergers: ils correspondent au niveau des [lu-
mieres] intérieures, qui se trouvait dans la Menorah du Temple, a sept branches. En revanche, a
présent, nous attirons du niveau des [lumieres] englobantes, qui sont les huit princes des

hommes.)
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A la lumiére de tout ce qui précede, on comprendra la notion d’acceptation du joug de la royauteé
céleste, qui précede le joug des mitsvot: c’est le niveau de «de toute ta force», le raffinement de

I’ame animale, «la lampe de Havaya est ’ame de I’homme ».
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Et bien que ce soit le niveau du miroir qui ne brille pas, il précede le joug des mitsvot, alors que

«une mitsva est une lampe» est le niveau du miroir lumineux. Mais [il vient avant| parce que, par

son intermeédiaire, se révele un niveau supérieur, comme expliqué plus haut.
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De plus, c’est comme la méche et I’huile: la lumiére ne peut étre suspendue a I’huile, qui est «une
mitsva est une lampe», qu’en prenant d’abord appui sur la meéche, qui est le niveau de «la lampe
de Havaya est I’ame de ’homme », comme expliqué plus haut. (Voir aussi ce qui est écrit au sujet
de «J’ai vu, etvoici, un candélabre d’or, etc. »)
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C’est pourquoi également, le compte du Omer, qui raffine ’Ame animale et reléve du miroir qui ne
brille pas, précede le Don de la Torah a Chavouot, qui est «une mitsva est une lampe ».
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Et c’est 1a le sens de « Vous compterez pour vous-mémes a partir du lendemain du Chabbat». Car le
Chabbat est le niveau de «une mitsva est une lampe » ; mais le niveau de «Ma sainteté est au-dessus

de votre sainteté» est appelé «le lendemain du Chabbat», c’est-a-dire au-dessus du niveau du
Chabbat.
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Et c’est la le sens de I’acceptation du joug de la royauté céleste: les paroles « Je suis» et « Tu n’auras

pas [d’autres dieux]», qui précédent la mitsva du Chabbat.
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Et c’est 1a le sens de «Vous compterez pour vous-mémes»: le compte du Omer, qui raffine I’ame,
comme on le sait, et rectifie les attributs émotionnels (midot), afin de transformer I’obscurité en

lumiéere.
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Et pour comprendre I’explication de ce qui précéde au sujet des huit princes des hommes: les ber-

gers leur sont assurément supérieurs en ce qu’ils dispensent a partir du niveau de la dimension
intérieure (pnimiyout), ce qui n’est pas le cas des princes des hommes.
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Cela tient au fait que les Ames des bergers relévent du niveau de pnimiyout, tandis que celles des

princes relévent du niveau de la dimension extérieure (‘hitsoniyout) (c’est pourquoi Moshe fait

partie des bergers et Eliyahu des princes; et I’on sait que Moshe reléve du niveau de pnimiyout,

tandis qu’Eliyahu reléve du niveau de 'hitsoniyout).
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Cependant, c’est en cela que réside la supériorité des princes des hommes: leurs ames pro-
viennent d’'un monde d’un niveau supérieur a celui des ames des bergers, mais elles relévent de la
'hitsoniyout du niveau supeérieur, tandis que les bergers relévent de la pnimiyout du niveau
inférieur.
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C’est, par exemple, comme les feuilles d’espéces de fruits trés estimées et précieuses, qui ont une
supériorité sur les autres fruits.
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Bien que les feuilles soient extérieures et n’aient aucun gofit, pas méme autant que les variétés de
fruits ordinaires, elles appartiennent néanmoins a une autre espéce et a une autre catégorie, bien

plus estimée que celle des fruits de qualité inférieure.
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En revanche, les fruits ont I’avantage sur les feuilles en ce qu’ils sont néanmoins une espéece de

fruit et qu’ils ont du gofit, contrairement aux feuilles, etc.
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Or, de cette manieére, il existe deux sortes d’ames. Il y a des Ames qui craignent D.ieu et sont entie-
rement intégres, comme «un holocauste parfait» ; pourtant, elles ne peuvent enseigner a autrui la
Torah de D.ieu. Et il y a des ames de maitres de la Torah, qui ne sont pas aussi parfaitement in-

tégres, sans la moindre imperfection, que les 4mes mentionnées plus haut.
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Cela signifie que les ames de ceux qui craignent D.ieu et des hommes integres sont tirées du
monde caché ; c’est pourquoi ils ne sont pas ceux qui assurent la subsistance de la génération,
puisqu’ils viennent du monde caché, dans un état de dissimulation et de retrait ; et c’est «ce qui est
préserve de tout contact», etc. Néanmoins, ils ne sont pas de si grands maitres de Torah, puisqu’ils

ne sont que la dimension extérieure (‘hitsoniyout) du niveau supérieur.
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Les maitres de la Torah relévent du niveau de la dimension intérieure, mais de la dimension inte-

rieure du monde inférieur, le monde révéleé ; c’est pourquoi ils se trouvent dans un état de révéla-
tion, afin d’enseigner, etc.
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Il en va de méme pour les huit princes des hommes, dont la racine se trouve dans les huit premiers
tikkunim [configurations| des treize tikkunim de la barbe d’Arich Anpin [Visage allongé], qui sont

du niveau des [lumiéres| englobantes.
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Car le tikkun « pour des milliers » (la’alafim) reléve du niveau de la lumieére intérieure, car la’ala-
fim s’entend comme « Je t’enseignerai ('a’alefcha) la 'Hokhma (sagesse), je t’enseignerai la Bina
(compréhension) » ; Abba et Imma ('Hokhma et Bina) puisent leur nourriture de deux mazalos

[flux] d’Arich Anpin, et cette nourriture reléve du niveau de la lumiére intérieure,
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et il en va comme du niveau des bergers : « Israél nourrit, etc. », « Mangez, amis », Abba et Imma,

etc. Et c’est 1a [le sens de] « Il préserve la bonté pour des milliers (Ia’alafim). »
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Et c’est pourquoi la forme de I’Alef est constituée d’'un Yud en haut, d’'un Yud en bas et d’'un Vav au

milieu, car 'influx vers I'intérieur doit nécessairement passer par le tsimtsoum (contraction), etc.
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Mais les huit premiers mazalos [canaux], qui précedent le niveau «aux milliers», sont du niveau
des [lumieres] enveloppantes ; c’est de 1a que provient la racine des huit princes des hommes. Ils
sont donc plus élevés que la source du niveau des bergers, dont la racine se trouve au niveau de
'Hokhma (sagesse) et de Bina (compréhension), qui sont le niveau «aux milliers» mentionné plus
haut.
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Mais néanmoins, les bergers relévent du niveau de la dimension intérieure (pnimiyout), tandis
que les princes des hommes relévent de la dimension extérieure (‘hitsoniyout), si ce n’est qu’il

s’agit de la dimension extérieure d’un niveau supérieur, etc.
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A Hanouka, lorsque toutes les huiles du Sanctuaire furent souillées, ce qui correspond au niveau
de I'atteinte qui touche 'Hokhma (sagesse) et Bina (compréhension), il fallut donc remédier a cela
précisément au moyen de [lumieres] englobantes, qui se situent au-dessus de la racine de
'"Hokhma.
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A Soukkot, les treize tikounim [configurations de rectification] de la barbe sont également attirés
vers le bas, et c’est la le sens des treize taureaux, etc. Cependant, a Soukkot, les soixante-dix
princes sont ainsi soumis d’eux-mémes, etc., contrairement a Hanouka, etc., comme expliqué

plus haut.
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C’est a ce sujet que Beit Chamai et Beit Hillel divergent quant a ’allumage de la lampe de ‘Hanou-
ka, comme expliqué plus haut. Il existe une autre explication des sept bergers et des huit princes
des hommes : car il y eut brisure dans les sept [Séfirot] inférieures, tandis que Bina (compréhen-
sion), le huitiéme firmament, est appelée le monde de la liberté, le «vin préservé [dans ses

raisinsj ».

Om 199 FIRPAN RYOPI ONAN [0k covoi XPO1 AIAWY [mnnnn cml NPTA D2OWRI 0% T A
210 NPAW DY NRIND 27V WrRYY LMWK 12 NINTY N1 0090n

Or, les sept bergers sont attirés des sept [Séfirot] inférieures, et les huit princes des hommes du ni-
veau du huitiéme firmament ; ils sont donc plus efficaces pour repousser le niveau d’Assyrie.

Voyez aussi ce qui est écrit au sujet de «Au chef de chceur, sur la sheminis, etc. ».
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