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« Et il advint, au terme de deux annees
entieres, que Pharaon eut un réve »

L’amour de D.ieu éveillé dans la priere ne dure que s’il est
contenu dans les réceptacles de la Torah et orienté vers le
dessein de D.ieu, une demeure dans les mondes inférieurs ; la
priére qui recherche sa propre expérience oublie « Yossef », et sa

lumieére s’évanouit comme le réve de Pharaon.

DEDIE EN L'HONNEUR DE

5731 IIRDTINIY PAXS "1 927 R2IPRT 1IRAT 71290 WP
Le pére du Rabbi, Reb Lévi Its’hak

e Likkutei Torah

LA PARACHA "HASSIDIQUE

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/



L’IDEE CENTRALE

L’amour de D.ieu éveillé dans la priere ne dure que s’il est contenu dans les récep-
tacles de la Torah et orienté vers le dessein de D.ieu, une demeure dans les
mondes inférieurs ; la priére qui recherche sa propre expérience oublie « Yossef »,

et sa lumieére s’évanouit comme le réve de Pharaon.

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 lit le récit du maitre échanson et de Pharaon comme une carte de ’ame divine. L’Ame pos-
séde de I’eau dans l'intellect (la contemplation de la grandeur de D.ieu) et du feu dans le cceur (une
soif ardente de Lui), reliés par le kaneh, la trachée : la voix et les lettres de la Torah et de la priére.
C’est 1a le saint « maitre échanson ». Dans son réve, la vigne est I’Assemblée d’Israél, les raisins sont
les Ames, et leur vin est ’amour caché de D.ieu, libéré uniquement par le « pressurage » de I’humilité
et offert dans la priére au saint Pharaon, la révélation de D.ieu. Celui qui a fauté ne peut accéder a ce
vin joyeux ; il lui faut le vin enivrant de ’amertume qui, a I'image des véritables justes du Zohar, qui
songent chaque jour a quitter le monde, lui fait oublier les préoccupations de ce monde et prier du
fond du ceeur. Ces deux vins doivent étre « mis en réserve » dans la Torah écrite et la Torah orale, pour
D.ieu. Lorsque le maitre échanson oublie Yossef, ce dessein, la Torah « prend fin » et la priére devient

un réve englouti par les vaches maigres.

PLAN

1 L’oubli du maitre échanson et ses correspondances saintes n
Mikets fait suite a I’oubli de Yossef par le maitre échanson ; Pharaon et le maitre échanson ont leurs corres-
pondances dans le domaine de la sainteté.

2 L’eau, le feu et la trachée 12-7
Les quatre éléments dans le corps et dans ’Ame divine : la contemplation de 'intellect, I’amour ardent du
cceur et la trachée, lavoix et les lettres de la Torah, qui les relie ; tel est le saint maitre échanson.

3 Le réve du maitre échanson : le vin qui réjouit 18-12
Lavigne est Israél, les raisins sont les 4mes, et le vin est I’amour caché, libéré par I’humilité et porté par la
voix de la priére jusqu’au saint Pharaon, la révélation de D.ieu.

4 Levin enivrant de I’amertume 113-15

Celui qui a fauté ne peut éprouver de joie dans la priére ; le conseil qui lui convient est le vin qui étourdit

I'intellect : accepter sincérement les quatre peines de mort.
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5 Les véritables justes et le fleuve de feu

mMe6-17

Les véritables justes du Zohar songent a quitter le monde afin d’oublier les affaires de ce monde et de s’at-

tacher a D.ieu ; le fleuve inférieur de feu est le résidu de I’amour des anges.

6 L’amertume qui devient priére

118-20

En réfléchissant a sa chute, ’homme éprouve de I’amertume, oublie ses affaires et prie « Tu es béni » du

fond du cceur, aprés s’étre d’abord rendu humble.

7 Cacher la lumiére dans la Torah : le niveau de Yossef

121-22

La lumiére des deux vins doit étre conservée dans la Torah écrite et la Torah orale, la coupe, et orientée

vers le plaisir de D.ieu, une demeure dans les mondes inférieurs.

8 Oublier Yossef et le réve de Pharaon

123-25

La priére pour son propre intérét oublie Yossef ; la Torah prend fin, la priére devient un réve et les

vaches maigres engloutissent les bons sentiments, tandis que le niveau de Yossef demeure intact.

NOTIONS CLES

L’élément de I’eau dans l'intellect 7122w 0727 710°

La contemplation de la grandeur de D.ieu, de la maniére
dont tout est comme rien devant Lui ; elle descend comme
I’eau et attire la lumiére de D.ieu vers le bas par la Torah et
les mitsvot.

L’élément du feu dans le cceur 272w Wi 1710

La soif ardente de D.ieu qui nait de cette contemplation,
un amour qui s’éléve comme une flamme et aspire a quit-
ter le monde.

La trachée (kaneh), le saint maitre échanson v ,71p

opwni

La voix et les lettres de la Torah et de la priére, qui relient
I’eau de l'intellect au feu du ceeur et portent 'amour de
I’ame vers le haut.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/

Le vin qui réjouit nnwni 1

L’amour caché de D.ieu hérité des patriarches, révélé avec
joie dans la priére par les personnes droites, une fois que
I’humilité I’a fait jaillir.

Levin enivrant "5wni1 >

L’amertume face a son éloignement de D.ieu, qui fait ou-
blier a I’'homme les préoccupations de ce monde et le
conduit a prier avec sincérité ; la voie qui convient a celui
qui a fauté.

Pharaon dans le domaine de la sainteté nw17p2 y9
La révélation de D.ieu, liée a peri’ah, le dévoilement, a la-
quelle I’'amour exprimé dans la priére est offert.

Yossef A01°

Un service qui « ajoute » plaisir et satisfaction devant
D.ieu, orienté vers le dessein de Lui faire une demeure
dans les mondes inférieurs, en retenant Sa lumiére dans
les lettres de la Torah.
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SECTION 1 - 11
L’oubli du maitre échanson et
ses correspondances saintes
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«Et il arriva, au terme de deux années entiéres, que Pharaon révait», etc. Or, cette paracha est liée
ala paracha qui la précede: «Mais le chef échanson ne se souvint pas de Yossef», etc.
Le maamar s’ouvre sur le premier verset de la paracha Mikets, ou Pharaon réve deux ans apreés la libération
du chef échanson de prison. Le Rabbi Chnéour Zalman souligne que ce verset fait directement suite au der-

nier verset de la paracha précédente, ou I’échanson oublia Yossef; il faut donc lire ces deux versets
ensemble.
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Car c’est parce qu’il ne s’en souvint pas qu’advint «Et il arriva, au terme...». L’explication est la
suivante: de méme qu’il existe un Pharaon et un chef échanson dans la kelipa, ainsi «D.ieu a fait
I’'un opposé a I’autre », de sorte qu’il existe également ces niveaux du coteé de la saintete.
L’'oubli de I’échanson est ce qui fit passer deux années supplémentaires, le «terme» par lequel commence
Mikets. Le Rabbi Chnéour Zalman interprétera le récit comme une carte de I’ame: a chaque force de la keli-

pa, le domaine qui dissimule D.ieu, correspond un pendant dans la sainteté; il existe donc aussi un «Pha-

raon» saint et un «chef échanson» saint.

SECTION 2 - 112-7

L’eau, le feu et la trachée
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Or, I’ame humaine comporte quatre éléements: le feu, I’air, I’eau et la terre. L’élément du feu réside
dans le coeur. La source de I’humidité se trouve dans le cerveau, ou réside I’élément de I’eau. Les
poumons aspirent toutes sortes de boissons et d’humidité depuis le cerveau, par la trachée, afin de
refroidir la chaleur du cceur.
Le Rabbi Chnéour Zalman part de la physiologie de son époque: le corps est constitué de quatre éléments,
le feu ayant son sieége dans le cceur et I’eau dans le cerveau. Par la trachée, les poumons attirent I’humidité

depuis le cerveau pour refroidir la chaleur du ceeur; cette représentation physique servira de modéle a
I’ame divine.
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De méme, dans ’ame divine, I’élément de ’eau dans le cerveau est le niveau de 'Hokhma et de
Daat dans le service de D.ieu, dans I'intellect et la pensée.

Dans I’ame divine, I’«eau dans le cerveau» représente 'Hokhma et Daat — sagesse et connaissance — appli-
quées au service de D.ieu: méditer profondément sur Lui. C’est le pendant, dans ’Ame, de ’humidité qui

réside dans le cerveau.
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Et bien que «aucune pensée ne peut Le saisir en aucune facon», n’est-il pas écrit: «Son époux est
connu aux portes» ? Chacun selon sa mesure.

On pourrait objecter qu’aucune pensée ne peut saisir D.ieu: que pourrait-on donc méditer ? La réponse se
trouve dans I'interprétation du Zohar du verset «Son époux est connu aux portes»: chacun connait D.ieu se-
lon la mesure de sa propre compréhension.
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C’est-a-dire la méditation sur le niveau de I’expansion de Sa grandeur, béni soit-Il, en haut sans fin

et en bas sans limite : «il n’est rien en dehors de Lui»,

La méditation dont il est question porte sur I’extension sans fin de la grandeur de D.ieu, en haut comme en

bas, de sorte que rien n’existe en dehors de Lui. C’est I’«eau» de I'intellect décrite au paragraphe précédent.
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car «par le souffle de Sa bouche, toute leur armée» [fut créeée], et tout est considéré comme rien
devant Lui. C’est comme, par exemple, la parole d’'un homme: elle est annulée devant lui et consi-
dérée comme rien en comparaison de lui.

Toutes les armées célestes proviennent du «souffle de Sa bouche»; elles ne sont donc rien devant Lui. L’a-

nalogie est celle de la parole d’'un homme: elle n’est rien en comparaison de I’lhomme lui-méme, qui peut

parler indéfiniment sans en étre diminueé.
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Et chacun peut connaitre et comprendre cela, selon sa propre mesure : qu’il n’est rien d’autre dans
les cieux au-dessus, que tous les étres supérieurs et inférieurs proviennent du souffle de Sa
bouche, béni soit-I1, et que rien n’existe en dehors de Lui.

Chacun, a son propre niveau, peut parvenir a connaitre que rien n’existe en dehors de D.ieu et que tous les

étres, supérieurs comme inférieurs, découlent de Sa parole. C’est la connaissance que procure ’«eau» de
I’intellect.

T°RY °N° ANDITA2 NIIN2NTA 1PART 292w 1IRNET RIT WRT TI0M 7100p 220wn K9 whn o 199
2% XD 1o R0 wan

C’est pourquoi ils sont véritablement considérés comme rien devant Lui. Et I’élément du feu est la
soif du cceur de celui qui comprend, par la méditation sur Sa grandeur, béni soit-I1, que tout est
véritablement considéré comme rien devant Lui.

De cette méditation nait le «feu» du coeur: une soif de D.ieu qui apparait chez celui qui comprend réelle-
ment que tout est comme rien devant Lui. La perception de I’intellect se transforme en aspiration du cceur.
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C’est pourquoi son ame aspire a Lui, béni soit-Il, d’'un amour ardent, comme des éclairs de feu,
une flamme qui s’éléve d’elle-méme, afin de se fondre dans la lumiére de D.ieu et dans Son unité,
béni soit-I1; elle ne désire pas demeurer en bas, a I'image de la lumiére du feu qui, par nature,
monte du basvers le haut.

Cet amour ardent fait aspirer I’Ame a quitter sa place et a se fondre dans la lumiére de D.ieu, comme une

flamme s’élance naturellement vers le haut. C’est un amour qui veut s’élever loin du monde et ne pas rester
en bas.
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Il n’en va pas ainsi du niveau de I’eau, qui va du haut vers le bas, car I’eau descend d’un lieu éleve
vers un lieu bas. Cela signifie qu’il attire sur son Ame la lumiere de D.ieu, c’est-a-dire la Torah et
les mitsvot, afin qu’elle éclaire son ame méme lorsqu’il est en bas, dans la condition ou «malgreé

toi, tuvis», etc.

L’eau se déplace dans I’autre sens, du haut vers le bas: elle représente le fait d’attirer la lumiére de D.ieu
dans sa vie par la Torah et les mitsvot. Ainsi, I’Ame continue d’agir en bas, dans le corps, dans I’esprit de
« malgré toi, tu vis».
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Et de méme que I’eau éteint le feu, ainsi, par cela, il apaisera la soif de son ame, comme il est écrit:
«Ho! Vous tous qui avez soif, venez vers I’eau», comme cela est expliqué ailleurs.

De méme que I’eau éteint le feu, I’effusion de la lumiére de D.ieu par la Torah et les mitsvot apaise la soif ar-
dente de I’ame. Le verset « Ho! Vous tous qui avez soif, venez vers I’eau» se comprend ainsi: I’eau de la To-
rah répond a la soif de D.ieu.
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C’est par le niveau qui relie I’élément de I’eau dans le cerveau a I’élément du feu dans le cceur, a

savoir la trachée (kaneh). Il s’agit du niveau qui est la source des lettres de la Torah,

Ce qui relie I’eau de I’esprit au feu du cceur, c’est le kaneh, la trachée, par laquelle passe la voix. Dans I’aAme,

elle est la source des lettres de la Torah, car la parole se forme lorsque I’air traverse la trachée.
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comme il est écrit: «Acquiers (kneh) la sagesse, acquiers la compréhension.» Et ce niveau est ap-
pelé le grand échanson, car c’est par lui que les poumons puisent la boisson dans I’humidité du
cerveau, issue de I’élément de I’eau qui s’y trouve.

Le verset «Acquiers (kneh) la sagesse, acquiers la compréhension » joue sur le mot kaneh, reliant la trachée

a la sagesse. Ce niveau qui relie est le saint «grand échanson» (littéralement, I’officier des boissons), car il
fait descendre la «boisson» de I’esprit vers le coeur.
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SECTION 3 - 18-12

Le réve du maitre échanson : le vin qui rejouit
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Tel est le sens du réve du grand échanson: « Voici qu’une vigne était devant moi», etc., «et je pres-
sai les raisins», etc., «et je placai la coupe dans la paume de Pharaon.» Explication: la vigne deé-

signe I’Assemblée d’Israél, qui rassemble toutes les Ames d’Israél.

Le réve du grand échanson devient a présent une représentation du service de I’ame. La vigne est I’Assem-
blée d’Israél, ’ensemble de toutes les Ames juives, comme le Talmud compare Israél a une vigne.
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Et les raisins sont les étincelles des ames, car chaque étincelle est appelée un raisin; en effet,
chaque étincelle contient le niveau du «vin qui réjouit D.ieu et les hommes», c’est-a-dire ’amour

caché qui permet de se réjouir en D.ieu, et qui nous a été transmis en héritage par nos ancétres.

Chaque raisin est une étincelle d’'une 4me, et chacun contient le «vin qui réjouit D.ieu et les hommes»:

I’amour caché, I’'amour naturel pour D.ieu hérité des ancétres. C’est un amour qui procure la joie en D.ieu.
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Mais cet amour est profondément caché, comme le vin dissimulé dans les raisins, car le raisin est

rond et lisse et ’entoure de tous cotés; il est impossible d’en extraire le vin, si ce n’est

Cet amour est profondément caché, comme le vin enfermé sous la peau ronde et lisse du raisin. Rien n’en

sort spontanément.
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en le pressant et en foulant les raisins dans le pressoir afin d’en retirer 1’écorce (kelipa) qui I’en-
toure. De méme, il est impossible de révéler les profondeurs cachées de I’amour autrement que
par le niveau du brisement.

De méme que le vin ne se libére qu’en pressant et en foulant les raisins afin d’en retirer la peau, I’amour ca-

ché ne se révéle que par le «brisement», qui consiste a briser I'importance que I'on s’attribue. Le para-
graphe suivant explique en quoi consiste ce brisement.
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«Et sois humble d’esprit devant tout homme» : cela ne signifie pas que d’autres doivent ’humilier,

mais «sois humble d’esprit», le sois toi-méme; et «que mon ame soit pour tous comme de la pous-

siére », comme un seuil que I’on foule, afin de retirer le prépuce de I’écorce qui recouvre le cceur.
Le brisement consiste en ’humilité : non pas étre humilié par autrui, mais s’abaisser soi-méme devant tous,

comme la poussiére ou un seuil que chacun foule. Cela retire le «prépuce» qui recouvre le cceur, la grossie-

reté qui dissimule I’amour intérieur.
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Cela signifie que méme celui qui n’a pas réellement fauté [ni] été souillé par les péchés de jeunesse
doit néanmoins circoncire le prépuce de son ceeur, comme il est écrit: « Vous circoncirez le pre-
puce de votre cceur» ; c’est-a-dire que son cceur briile et convoite des choses superflues.

Méme celui qui n’a pas commis de péchés graves doit «circoncire le prépuce de son ceeur». Celui-ci désigne
le désir ardent du cceur pour des choses qui dépassent les besoins.
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Cela est appelé le niveau du prépuce qui recouvre et dissimule la révélation de Sa divinité, béni
soit-1I1, dans un état de dissimulation de la Face. Il ne doit pas se trouver dans cet état de dissimula-
tion de la Face, et aucun écran séparateur ne doit subsister, pas méme une fine membrane, qui
correspond a la membrane de la péri’a.

Le «prépuce» du ceeur désigne tout ce qui recouvre et dissimule a une personne la présence de D.ieu, c’est-

a-dire la «dissimulation de la Face». Le but est qu’aucun obstacle ne le sépare de D.ieu, pas méme la fine
membrane retirée lors de la seconde étape de la circoncision (péri’a).
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Et par cela: «je placgai la coupe dans la paume (kaf) de Pharaon», comme il est écrit: «Sur [Mes]
paumes, Je t’ai grave.» Et il est écrit: « Par ses paumes, Il couvre la lumieére. »

Une fois le ceceur découvert, la «coupe» peut étre placée dans la paume de Pharaon. Le mot kaf, « paume »,
évoque deux versets: les paumes de D.ieu sur lesquelles Israél est gravé, et les paumes qui «couvrent la lu-
miére», expression que le Talmud interpréte comme se rapportant a la priére.
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«Et I1 lui commande en s’adressant a celui qui implore (mafgia) »: cela désigne la priere. Car le ni-
veau de Pharaon dans le domaine de la sainteté est le pendant opposé ; de méme que Pharaon dans

la kelipa est une kelipa dure,

Le Talmud interpréte mafgia, «implorer», comme désignant la priére. De méme que le Pharaon de la kelipa
est une dissimulation dure et endurcie, il existe un pendant saint.
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de méme, a I'opposé, Pharaon dans le domaine de la sainteté est le niveau de la révélation de Sa
divinité, béni soit-I1; son nom est lié au mot péri’a, qui signifie dévoilement. La parole de D.ieu se
révele par le niveau du grand échanson, qui correspond a la trachée, car la voix suscite I'intention

de se réjouir en D.ieu dans sa priere.

Le Pharaon saint désigne la révélation de D.ieu, car Par’o est apparenté a péri’a, «dévoilement». Cette réve-
lation vient par le saint grand échanson, la trachée: la voix de la priéere éveille chez une personne I’intention
de se réjouir en D.ieu.
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Tel est le sens de «et je placgai la coupe»: le niveau de la trachée mentionné plus haut transporte
I’éveil de I’amour toujours plus haut, au-dela de ce que les étres humains peuvent saisir.

Placer la coupe dans la paume de Pharaon signifie que la voix de la priére porte vers les hauteurs I’amour
éveillé de ’ame, au-dela de ce que les étres humains peuvent saisir. L’amour libéré des raisins est offert a la

révélation de D.ieu.

SECTION 4 - 113-15

Le vin enivrant de I’amertume
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Cependant, tous ne méritent pas le niveau du vin qui réjouit mentionneé plus haut : seuls les coeurs
droits y ont accés, comme il est écrit : «Et pour les coeurs droits, la joie»; c’est-a-dire celui qui a

suivi un chemin droit toute savie.

Tout le monde n’atteint pas ce «vin qui réjouit», I’amour joyeux de D.ieu dans la priére. Il est réservé aux

ceceurs droits, a ceux qui ont suivi un chemin droit toute leur vie.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/ 10
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Mais celui qui a dévoyeé ses voies et s’est souillé par les fautes de jeunesse ne peut se réjouir en
D.ieu dans sa priere, car de nombreuses pensées étrangeres le troublent.

Celui qui a abimé ses voies par les fautes de jeunesse ne peut gueére se réjouir en D.ieu dans la priere. Des
pensées étrangeres affluent et le troublent.
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Voici donc le conseil a suivre : il existe un autre niveau de vin, celui du vin enivrant. Comme il est
écrit : « Donnez des boissons fortes a celui qui périt, et duvin a celui qui a ’Ame ameére ; qu’il boive
et oublie sa pauvreté », etc.

Pour une telle personne, il existe un autre type de vin : le vin qui enivre. Les Proverbes parlent de donner du

vin a celui qui a ’Ame amere, afin qu’il oublie sa pauvrete ; telle sera la voie pour celui qui ne peut atteindre

lajoie.
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Et comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie, au sujet de ceux qui étaient exécutés par le tribu-
nal : on faisait boire [au condamné] une coupe de vin avant I’exécution, afin que son esprit s’obs-
curcisse et qu’il puisse supporter la douleur de la mort.

Le Talmud rapporte qu’on donnait du vin a celui qui allait étre exécuté par le tribunal afin d’émousser son

esprit et de lui permettre de supporter la douleur. C’est le vin enivrant qui permet a une personne de sup-
porter ce qu’elle doit traverser.
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C’est pourquoi, également dans le Chema récité au coucher, celui qui veut accepter sur lui les
quatre peines capitales du tribunal [le fait], comme I'indique la liturgie de I’Ari Zal : «Si j’ai abime
la lettre youd et encouru la lapidation. »

Dans le méme esprit, le Chema du coucher selon la version de I’Ari Zal comporte I’acceptation des quatre

peines capitales du tribunal pour ses fautes, par exemple : «Si j’ai abimé la lettre youd, j’encours la lapida-

tion.» Le paragraphe suivant explique comment fonctionne cette acceptation.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/ 11
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En particulier lorsqu’il voit en lui-méme que son cceur est comme obstrué en lui et devenu sem-
blable a une pierre : c’est 1a le niveau de la lapidation, a laquelle il est certainement passible.

Les quatre peines capitales correspondent a des états intérieurs de la personne. Un cceur fermé et dur
comme la pierre correspond a la lapidation, peine dont elle peut reconnaitre honnétement qu’elle est
passible.
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De méme, lorsque son cceur briile et convoite des choses interdites, c’est la le niveau de la com-
bustion ; a plus forte raison s’il sait en lui-méme qu’il a abimé et s’est souillé par les fautes de jeu-

nesse. Ainsi, chacun selon sa mesure, car ’homme connait son ame.

Un cceur briilant de désir pour les choses interdites correspond a la combustion, a plus forte raison si la
personne sait qu’elle a effectivement fauté. Chacun en juge selon sa propre mesure, car lui seul connait son

ame.
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Voici le conseil a suivre pour pouvoir accepter pleinement sur soi les quatre peines capitales du
tribunal : qu’il boive le niveau de la coupe de vin mentionnée plus haut.

Pour accepter les quatre peines capitales pleinement et sincérement, la personne a besoin de la «coupe de
vin» décrite plus haut : le vin enivrant qui lui permet d’en supporter la douleur. Les paragraphes suivants
expliquent en quoi consiste concrétement ce vin.

SECTION 5 - 116-17

Les veéritables justes et le fleuve de feu
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L’explication est la suivante : il est dit dans le saint Zohar : «Les justes authentiques se considéerent

chaque jour comme s’ils quittaient le monde ce jour-la. »

Le Zohar dit que les justes authentiques considérent chaque jour comme si c’était leur dernier dans ce

monde. ’Admour Hazaken s’appuiera sur cet enseignement pour expliquer le vin enivrant.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/ 12
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A premiere vue, cela est difficile a comprendre : les «justes» sont les tsadikim, et les «justes au-
thentiques» sont d’un niveau encore supérieur. Comment peut-on donc faire leur éloge pour la
seule qualité et le seul degre de la crainte du chatiment ?

A premiére lecture, penser a sa mort est une maniere de craindre le chatiment, ce qui constitue un niveau

inférieur du service divin. Pourquoi le Zohar ferait-il ’éloge des plus grands tsadikim pour une chose aussi
élémentaire ?
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Mais voici I’explication : méme un tsadik parfait, lorsqu’il se rend au Gan Eden, doit s’immerger
dans le fleuve de feu, et cette immersion vise a lui faire perdre la faculté de se souvenir de ce
monde. Car il est impossible d’hériter de sa place au Gan Eden tant qu’il se souvient ne serait-ce
que de la plus infime parcelle des affaires de ce monde.
La réponse est que méme un tsadik parfait, en entrant au Gan Eden, doit s’immerger dans le «fleuve de feu»
afin d’oublier ce monde, car nul ne peut prendre sa place la-bas s’il se souvient encore de la moindre par-

celle des affaires de ce monde. Pour le tsadik, penser a son départ du monde signifie renoncer a tout souve-
nir de ce monde.
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De méme, lorsqu’il va «de force en force», [comme il est écrit,| « De nouvelle lune en nouvelle lune
et de Chabbat en Chabbat, toute chair viendra se prosterner devant Moi», etc., il a besoin d’une
nouvelle immersion dans un autre fleuve de feu, afin d’oublier méme la compréhension qu’il a ac-
quise dans le Gan Eden inférieur et supérieur.

L’ame continue de s’élever au Gan Eden, «de force en force», a chaque nouvelle lune et a chaque Chabbat. A

chaque ascension, elle a besoin d’une nouvelle immersion afin d’oublier méme ce qu’elle avait saisi au ni-
veau inférieur.
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Que ’homme prenne ceci a ceeur : I’essence du Gan Eden est que [les Ames]| jouissent du rayonne-
ment de la Chekhina, et ce n’est qu’un rayonnement, etc.
Le Gan Eden est décrit comme la jouissance, pour les &mes, du rayonnement de la Chekhina ; ce n’est qu'un

rayonnement, non D.ieu Lui-méme. Lhomme doit méditer a ce sujet.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/ 13
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Or, si celui qui ne vient que pour jouir du rayonnement de la Chekhina doit se défaire de la faculté
de se souvenir de ce monde, combien plus encore en va-t-il de celui qui vient s’attacher a Lui, béni

soit-Il, par la Torah et la priéere !

Si méme la jouissance de ce simple rayonnement exige ’oubli de ce monde, s’attacher a D.ieu Lui-méme
par la Torah et la priére I’exige a plus forte raison. C’est un kal va’homer, un raisonnement du moindre au
plus grand.
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(Telle est I'intention du Zohar lorsqu’il dit : «Ils se considérent», etc. : se défaire de la faculté de se

souvenir des affaires de ce monde afin de s’attacher a Lui, béni soit-Il, par 1a Torah et la priére.)

Voila ce que signifie I’enseignement du Zohar : les justes authentiques pensent chaque jour a quitter le
monde afin de laisser de coté les affaires de ce monde et de s’attacher a D.ieu par la Torah et la priére. Il ne
s’agit pas de craindre le chatiment, mais de se préparer a la proximite.
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Or, il existe en bas un autre niveau de fleuve de feu, formé par la sueur des ‘Hayot saintes. Explica-

tion : les ‘Hayot saintes représentent ’amour supérieur, du niveau du vin qui réjouit.

Il existe également un fleuve de feu inférieur, formé, comme le dit le Talmud, par la sueur des ‘Hayot
saintes, les anges qui portent le Char divin. Les ‘Hayot représentent ’amour supérieur, le vin qui réjouit.
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Leur sueur est leur déchet : lorsque I’amour descend, degré apres degré, vers un lieu trés bas, il

devient lie et déchet en descendant dans ce monde matériel.

Leur sueur est le déchet de cet amour : a mesure que I’amour descend, étape apreés étape, dans ce monde
mateériel, il laisse de la lie. Cela prépare I'idée qu’une personne peut méme tirer parti de la «lie» de I’amour

— I’amertume de son éloignement — pour avancer.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/ 14
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SECTION 6 - 118-20

L’amertume qui devient priere
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Que I’homme prenne ceci a cceur : le niveau de la descente, combien il est descendu bas, tres bas ;
que son cceeur s’emplisse d’une profonde amertume et qu’il crie vers D.ieu dans sa détresse,

L’homme doit méditer sur la profondeur de sa chute, jusqu’a ce que son cceur s’emplisse d’amertume et

qu’il crie vers D.ieu. Cette amertume est le commencement du vin enivrant.
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comme il est écrit : « Leur ceeur cria vers le Seigneur. » Jusqu’a ce qu’il sorte de son esprit. Explica-
tion : qu’il sorte de I’esprit et des pensées auxquels il était lié toute la journée.
Le cri doit venir du coeur, comme le dit le verset, et étre si profond qu’il «sorte de son esprit». ’Admour Ha-

zaken explique qu’il se détache ainsi des pensées et des préoccupations auxquelles il était lié toute la

journée.
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Qu’il fixe fermement et profondément sa pensée dans I’amertume de son ame, jusqu’a ce qu’il
écarte de sa mémoire ses affaires et ses occupations. Tel est le niveau du vin enivrant : « qu’il boive
et oublie sa pauvreté ». Ainsi pourra-t-il prier et dire « Béni sois-Tu », en s’adressant directement a
D.ieu, du plus profond de son cceur.

En plongeant profondément sa pensée dans I’amertume de son 4me, une personne oublie ses affaires et ses

occupations. Tel est le vin enivrant : « qu’il boive et oublie » ; il lui permet de dire « Béni sois-Tu » a D.ieu di-
rectement, du plus profond de son cceur.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/ 15
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Car cette amertume porte sur le passé : son ame est amere de ce que Sa Face lui soit cachée, béni
soit-Il. S’il y avait eu une révélation de Sa divinité, béni soit-Il, ne serait-ce qu’a la mesure de la
crainte que I’on éprouve devant un étre de chair et de sang ! Comme Rabban Yo’hanan ben Zakkai
le dit a ses disciples : « Puisse-t-il en étre ainsi : que la crainte du Ciel soit sur vous », etc.
Cette amertume porte sur le passé, sur le fait que D.ieu lui soit resté caché, de sorte qu’il n’ait méme pas
éprouvé envers Lui autant de crainte qu’on en éprouve devant un étre humain. Rabban Yo’hanan ben Zak-

kai bénit ses disciples en souhaitant que leur crainte du Ciel soit au moins aussi grande que leur crainte des

étres de chair et de sang.
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Par conséquent, lorsqu’il revient vers D.ieu, il demande, du plus profond de son ceeur, que Sa divi-
nité lui soit révélée, béni soit-11 ; tel est le sens de « Béni sois-Tu », etc. Toutes les prieres et les de-

mandes sont organisées selon cette méme idée.

Lorsqu’il revient vers D.ieu, il demande que D.ieu se révele a lui ; tel est le sens de « Béni sois-Tu », qui
s’adresse directement a D.ieu. Toutes les priéres et les demandes reposent sur ce principe.
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Il en va de méme pour I’acceptation mentionnée dans le Chema du coucher, qui est véritable : car,
en veérite, sa volonté et son désir sont de s’attacher a Lui, et son Ame est amere de son éloignement
de la lumiére du visage du Roi.

De méme, son acceptation des peines de mort dans le Chema du coucher est sincére, car il veut véritable-
ment s’attacher a D.ieu et souffre de son éloignement de la présence du Roi.
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Et bien qu’en vérité il soit encore éloigné, il existe néanmoins une distinction quant a celui qui est

éloigné, comme cela est expliqué ailleurs.

Bien qu’il soit encore loin de D.ieu, il importe de savoir qui est éloigné : celui qui souffre de son éloigne-

ment n’est pas comme celui qui n’en a cure. L’Alter Rebbe renvoie a son explication de cette idée ailleurs.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/ 16
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Et, pour ce niveau de vin également, avant le pressurage, il doit se considérer comme un rebut, en
approfondissant sa pensée sur tous les actes, les paroles et les pensées qui lui sont venus et qui

n’étaient pas pour D.ieu, et devenir tres humble d’esprit.

Avant le « pressurage » qui produit ce vin aussi, il doit se considérer comme un rebut, comme n’ayant au-
cune valeur, en réfléchissant a tous ses actes, ses paroles et ses pensées qui n’étaient pas pour D.ieu. Cette
profonde humilité est le pressurage des raisins.

SECTION 7 - 1121-22

Cacher la lumieére dans la Torah : le niveau de Yossef

53 IR AR DOPPR RI%M DY DPIRKD RIT 9730 177 012 022 w012 NIZY DR 9778 RO DR 7Y R
77 1339 X7 210 00 MY

Mais il est encore une chose : il doit prendre conseil en son ame au sujet des deux niveaux de vin
mentionnés plus haut. C’est ce que nos Sages, de mémoire bénie, ont dit a propos de « D.ieu vit
que la lumiére était bonne » : « bonne a cacher ».

Il reste un conseil a appliquer aux deux sortes de vin, la joyeuse et ’ameére. Les Sages ont dit que D.ieu vit

que la lumiére était « bonne a cacher » ; de méme, la lumiére a laquelle une personne accede dans la priéere
doit étre cachée et préservée.
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L’explication est celle de ce qui est écrit : « J’ai cherché celui que mon ame aime », etc., « Je I’ai sai-
si et ne I’ai pas laché jusqu’a ce que je I’aie conduit dans la maison de ma mere et dans la chambre
de celle qui m’a concue ».

Le verset du Cantique des Cantiques décrit le fait de saisir le bien-aimé et de I'introduire dans « la maison de

ma mere » et « la chambre de celle qui m’a concue ». L’amour trouvé dans la priére doit étre conduit en un
lieu ou il pourra demeurer.
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« La maison de ma meére » désigne la Torah écrite ; « la chambre de celle qui m’a concue », la Torah
orale. Elles sont les réceptacles dans lesquels introduire la révélation de Sa divinité, béni soit-Il, le

niveau de la coupe de Pharaon.

« La maison de ma mere » désigne la Torah écrite, et « la chambre », 1a Torah orale. Elles sont les réceptacles

qui contiennent la révélation de D.ieu ; elles sont la « coupe » de Pharaon.
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Comme il est écrit : « Je léverai la coupe des délivrances » ; le vin se conserve alors en elle. En re-
vanche, en I’absence de réceptacles, la lumiére se retire, comme on le sait.

La coupe contient le vin, et, en ’absence de réceptacle, la lumiére se retire, comme I’enseigne la Kabbale a
propos des lumiéres et des réceptacles. Ainsi, I’amour éprouvé dans la priére ne dure que s’il est contenu
dans la Torah.
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De plus, qu’il garde a I’esprit le sens de ses actes : qu’ils ne soient pas accomplis pour lui-méme,
mais afin d’apporter une satisfaction devant Lui, béni soit-Il, et de devenir un lieu fixe pour Sa de-

meure, afin qu’ll ait une demeure dans les mondes inférieurs.

Une personne doit aussi se rappeler que son service n’est pas pour elle-méme, mais pour apporter une sa-
tisfaction a D.ieu et faire de ce monde inférieur une demeure pour Lui.
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Cela signifie qu’il place Sa lumiére dans les lettres de la Torah, qui sont des réceptacles pour Sa lu-
mieére, béni soit-1l1. Tel est le niveau de Yossef, dont le nom signifie « il ajoutera » (yosif) : il ajoutera
du plaisir et une satisfaction devant Lui, béni soit-Il.

Cela se réalise lorsqu’il place la lumiére de D.ieu dans les lettres de la Torah, qui sont les réceptacles de

cette lumiére. Tel est le niveau de Yossef, dont le nom signifie « il ajoutera » : il ajoute du plaisir et une satis-
faction devant D.ieu.
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Oublier Yossef et le réve de Pharaon
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C’est 1a le sens de ce que dit le verset : « Pourtant, le maitre échanson ne se souvint pas de Yossef et
I’oublia » ; « Et il advint, a la fin... » Voici I’explication :

L’Alter Rebbe revient aux versets par lesquels il a commencé : I’échanson oublia Yossef, puis vint « la fin ». Il
va maintenant les expliquer en termes de I’ame.
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Du fait qu’il ne se souvint pas du niveau de Yossef, qui consiste a accroitre le plaisir devant Lui,
béni soit-Il, il advint « a la fin » (mikets) — un terme qui désigne la fin et la cessation — du niveau
des « deux années de jours ».

Lorsque I’« échanson », la voix de la priére, ne se souvient pas de Yossef, c’est-a-dire du but d’accroitre le

plaisir devant D.ieu, il en résulte mikets, une « fin », une cessation. Ce qui prend fin, c’est le niveau appelé «

deux années de jours ».

0°9%R %6-97@%° 01 QUWIWYW TONIRY WUHD 0°1° DONIW ON2 ROW TIN0 P02 IDER 170 A9 D
8859 B9YS 1INT TR I

Cela signifie que, a D.ieu ne plaise, le niveau de la Torah cesse pour lui, car il est le niveau des «
deux années de jours », comme il est écrit : « J’étais ses délices jour apres jour » ; la Torah a preéce-
dé le monde de deux mille ans.
Les « deux années de jours » désignent la Torah : le verset « ]’étais ses délices jour aprés jour » est interprété
par les Sages comme deux « jours » de D.ieu, soit deux mille ans, dont la Torah a précédé le monde. Ainsi,

oublier Yossef conduit, a2 D.ieu ne plaise, a ce que la Torah cesse d’occuper une place dans la vie d’une

personne.

M1°3 9112 972WN 719 703 RYPT° 113922 KDY P20 RYT° 11502 K91 0°90 7°0°1pona w7na 1170m
2”yawn

C’est ce qui est écrit dans les Tikkounim : « Sage, mais non d’une sagesse connue ; comprenant,
mais non d’'une compréhension connue. » Le niveau de 'Hokhma correspond a la Torah écrite ; le
niveau de Bina, a la Torah orale.

Le Tikkouné Zohar dit que D.ieu est sage, mais non d’une sagesse qui puisse étre connue, et comprenant,

mais non d’une compréhension qui puisse étre connue. 'Hokhma correspond a la Torah écrite et Bina a la

Torah orale, les deux « réceptacles » des paragraphes précédents.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/ 19
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Car, puisque son intention est pour lui-méme, il ne se soucie pas de cacher la lumiere dans un reé-
ceptacle ; la seule révelation de la lumiére dans la priere lui suffit.

Celui qui prie pour lui-méme ne se soucie pas de contenir la lumiére dans le réceptacle de la Torah. L’expé-
rience de la révélation dans la priére lui suffit.

X739 D NHR 127K 19 WU 5730 12 12 MBANT N2 190K 0 T'aRIn AYN) Twyl 1anT qwn Ox
72 5 IR MIPPNOT DAY DD 110RT 1T

Mais, avec le temps, il advient que « Pharaon réva » ; cela signifie que méme la révélation du ni-
veau de vin mentionné plus haut qu’il possede n’est pas véritable, mais seulement de I’ordre de

I'imagination et du réve, ce qui entraine le retrait de la lumiére, etc.

Avec le temps, cela devient « Pharaon réva » : méme la révélation qu’il ressentait dans la priere se révele
imaginaire, comme un réve. En ’absence de réceptacle, la lumiére se retire.

TPINR MY 7O 10 UM NIND Yaw W2 MIwAIl 1T MTANY MTR N1°na5 o 107
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C’est pourquoi il tombe au niveau des attributs émotionnels, car ceux-ci sont ressentis dans son
ame: «sept belles vaches», etc., puis, aussitot apres elles, montent «sept autres vaches», «et elles

les dévorerent», etc.

Sans le réceptacle de la Torah, ’homme tombe au niveau des midot, les émotions, qu’il ressent comme sa
propre expérience. Ce sont les «sept belles vaches» de Pharaon: les bons sentiments éprouvés pendant la
priére, bient6t engloutis par les «sept autres vaches», les mauvais sentiments qui surgissent apres eux.

.09y 59a0T XD 19K 19 ARTIY TY 93 71X 2PYNI pRN0IY D 5112 DX IR2 00 YT R
«EtI’on ne sut pas qu’elles étaient entrées en elles»: cela signifie que la lumiére s’est retirée et dis-
simulée a tel point qu’il lui semble n’avoir jamais prié.

Comme dans le réve de Pharaon, ou les vaches maigres dévorerent les vaches grasses sans que cela se voie,

la lumiére de sa priere disparait si complétement que c’est comme s’il n’avait jamais prié.

12 NP1 IN3WD 1197 NI °N° 11D 9711 AN 13717 17017 RITW 0 N33 OPRYn

Il n’en va pas ainsi au niveau de Yossef, qui ajoute et accroit le plaisir et la satisfaction devant Lui,

béni soit-11, afin de devenir un lieu fixe pour Sa demeure,

Le niveau de Yossef est a I’opposé: son service vise a accroitre le plaisir et la satisfaction devant D.ieu, afin

de préparer un lieu ou D.ieu puisse résider. La partie suivante acheve la pensée.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/ 20
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et afin qu’ll ait une demeure dans les mondes inférieurs. Alors, les attributs ne sont absolument
pas ressentis dans son ame; pas méme [les] «sept belles vaches», etc. A plus forte raison, aucun
mal ne descend d’en haut: seul un bien dissimulé en lui.

Celui dont le service vise a faire une demeure pour D.ieu ici-bas ne ressent pas du tout ses émotions comme

sa propre expérience, pas méme les bonnes. Et puisque aucun mal ne vient d’en haut, tout ce qui semble

mauvais dans son service renferme un bien caché.

DANS LA AVODA

Avant la priére, humiliez-vous afin que ’amour caché puisse se révéler ; si la joie vous est inaccessible, lais-
sez une amertume sincére face a votre éloignement de D.ieu vous faire oublier vos affaires et prier du fond
du cceur. Puis ne vous contentez pas de ce sentiment : retenez la lumiére dans I’étude de la Torah et faites
tout pour D.ieu, afin de Lui faire une demeure dans les mondes inférieurs, pour qu’elle ne s’évanouisse pas

comine un réve.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Comment le maamar relie-t-il la trachée (kaneh) au maitre échanson, et pourquoi la voix est-elle le pont
entre I’'intellect et le coeur ?

2. Quelle est la différence entre le vin qui réjouit et le vin enivrant, et a qui chacun convient-il ?

3. Comment I’Admour Hazaken répond-il a la question suscitée par 1’éloge que le Zohar fait des véritables
justes qui songent chaque jour a quitter le monde ?

4. Pourquoi la lumiére de la priére a-t-elle besoin des réceptacles de la Torah, et que signifie « la mettre en
réserve » ?

5. Que signifie le fait que les émotions soient « ressenties dans ’ame », et pourquoi le niveau de Yossef en
est-il exempt ?

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/ 21
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SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1

1 L kag!
La note renvoie le lecteur aux notes de sources du Rabbi
imprimées plus tot dans le volume pour d’autres réfé-
rences sur ce maamar, qu’elle date du Chabbat de 'Hanou-
ka 5557 (1796).

LA NOTE DE KEHOT
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2 PR omN
Le verset d’ouverture de la paracha Mikets: deux ans plus
tard, Pharaon réve prés du Nil. Tout le maamar interpréte
ceverset.

Genesis 41:1°R:X”1 N°wKRI2

W2y Ty 1M 0PN N9 0w DN YRR "I
Et il arriva, au bout de deux années entiéres, que Pharaon
eut un songe : voici, il se tenait prés du fleuve.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le dernier verset de Vayéchev: ’échanson ne se souvint
pas de Yossef et I’oublia. Le Rabbi Chnéour Zalman inter-
prete Mikets comme la conséquence de cet oubli.

Genesis 40:23272:"n N°wR12

ANNYN APNR DRYRITI IR
Pourtant, le chef des échansons ne se souvint pas de Joseph,
mais I’oublia.

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

.39, NOwKRI3
4 197 %9 — WA WY

Le manuscrit porte «car du fait que» au lieu de «car c’est
parce que»; le sens est identique.
LA NOTE DE KEHOT
.M2Y2 50 :1174 7122

5 2OPON WY

«D.ieu a fait 'un opposé a l’autre.» La 'Hassidout com-
prend cette phrase comme le principe selon lequel tout

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/

niveau de la sainteté a son pendant dans la kelipa, et
inversement.

Ecclesiastes 7:147:1 noip
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Au jour de la prospérité, réjouis-toi, et au jour de ’adversite,

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

ne puisse rien découvrir de ce qui vient apreés lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le manuscrit dit: «D.ieu a aussi fait le niveau de la sainte-
té, et 'on peut également trouver ces niveaux dans la
sainteté, dans I’dme divine, car a 'image de D.ieu Il fit
I’homme. »
LA NOTE DE KEHOT
1OR M2 RIZND DIRT 9917 ,073 AwATR N2 DOPRR AwY” 11174 a3
DR DR WY 0°PPR 0982 %0 ,NPpYRA wo1a TwITpa 573
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La note remarque que le maamar ne poursuit pas ici I’ex-
plication directe de ces pendants dans la sainteté et ren-
voie le lecteur a laversion d’Or HaTorah a ce sujet.
LA NOTE DE KEHOT
X LRYPNN 719792 NOWRI2 07K AR ,AWITPA 0°3°3Y0 IR 19K 1RO
0y

PARAGRAPHE 2

8 YPRAN QINT WHI2 MITIe° T

La aussi, I’eau réside dans le cerveau et le feu dans le
cceur de I’Ame divine, et le mélange des éléments différe
d’une personne a ’autre: chez certains, le feu divin briile
a découvert, comme des charbons ardents; chez d’autres,
il demeure une étincelle cachée qu’il est possible d’attiser
jusqu’a la flamme.
LA NOTE DE KEHOT
23,27 7R NPk axn

9 P
Le manuscrit dit: «et le lieu de ’eau et de ’humidité ».
LA NOTE DE KEHOT
MASM 0O DIPMY 1633 a2
10 PWR 1% 95 AR INTIM

Le Talmud énumeére les fonctions des organes et dit que
les poumons aspirent toutes sortes de liquides. Le Rabbi
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Chnéour Zalman s’appuie sur cela pour décrire comment

I’eau du cerveau atteint le cceur.
Berakhot 61b:1°:2 X”0 M372
,nmeamy 72v 12 NPt R ,0¥15 723 ,17pYn Cn 5; NARIY AR™M
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les poumons absorbent toutes sortes de liquides, le foie sus-
cite la colére, la vésicule biliaire y laisse tomber une goutte
et I’apaise, la rate provoque le rire, le gros intestin broie [la
nourriture], I’estomac provoque le sommeil et le nez ré-
veille. Si I'organe qui provoque le sommeil se réveille du
sommeil, ou si ’organe qui réveille du sommeil provoque le
sommeil, la personne dépérit. Il a été enseigné : si tous
deux provoquent le sommeil ou réveillent du sommeil si-
multanément, la personne meurt aussitot.

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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Les Tikkunei Zohar (tikkun 25) décrivent les poumons
comme refroidissant la chaleur du cceur; le maamar ap-
plique ce processus physique a I’dme.

Tikkunei Zohar, Tikkun 25715 1'p°n ™pn

Zohar III, 234ax ,757 »'m

LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 3

12 wo1d 9N

Le manuscrit dit: «et ainsi en est-il dans ’ame».
LA NOTE DE KEHOT
w912 K17 991 :633 7122

13 11122 2% T10°

Le chapitre 3 du Tanya décrit 'Hokhma, Bina et Daat de
I’ame divine comme la méditation sur la grandeur de
D.ieu, qui suscite 'amour et la crainte: c’est le méme
mouvement de I’'intellect vers le cceur que celui décrit ici.
LA NOTE DE KEHOT
.78 X010 R

14 ' nTaya

Le manuscrit dit «dans la grandeur de D.ieu» au lieu de
«dans le service de D.ieu».
LA NOTE DE KEHOT

21021733 :633 122
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Tiré de la priére d’Elie (Peta’h Eliyahou), dans I'introduc-
tion aux Tikkunei Zohar: aucune pensée ne peut Le saisir

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/
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en aucune fagon. Le Rabbi Chnéour Zalman souléve cette
affirmation comme une objection a la méditation.

Tikkunei Zohar 17a:10-1227->:X 1 97171 *1pn
mawnn n°% RN 93 By XnONo PRRPY B3 DY ARDY X107 NIX
qwy 19 171 PPN WY NRpERT KIT NAaR J595 72 Rovan
JRANRT PRI PRANR RDT PR2N0 PAYY N2 RATIRD L1700
72 PWPT XIT NIRY LKW 1an (RP0ONR R”I) NRPDONR 71
1P9RM 719720 1 TN WUIERT XD 9D RIDA NIRT 1A 1P 1M
.73 WK PRI Y0 WNNR WY
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
«Son époux est connu aux portes», verset de la femme de
valeur. Le Zohar comprend I’époux comme D.ieu, que
chacun connait selon sa propre mesure.
Proverbs 31:23272:8”% “5wn
PIRTIRTDY INIW2 APV 0P YT
Son mari est connu aux portes, lorsqu’il siége parmi les an-

ciens du pays.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La note de Kehot renvoie a Proverbs 13:23 pour ces mots.

Proverbs 13:23272:3 *5wn
LA NOTE DE KEHOT
7,30 X2 0T L3030 0hen
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Le Rabbi Chnéour Zalman y explique le méme passage du
Zohar: «aucune pensée ne peut Le saisir» concerne Son
essence, mais chacun peut méditer sur la facon dont
D.ieu crée et renouvelle tous les mondes, et ainsi éveiller
son cceur selon la profondeur de sa compréhension.

Zohar I, 129ba ,v3p x*m

LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar (Vayera) explique le verset ainsi: le Saint béni
soit-1l est connu de chacun selon ce qu’il mesure dans son
cceur. Le Rabbi Chnéour Zalman s’en sert pour montrer
que la méditation sur D.ieu est accessible a tous.

Zohar, Vayera 9:153-164770p-3"1p:" R1”1 ,711 780

Mais, en vérité, le Saint se fait connaitre a chacun selon la
mesure de son entendement et sa capacité a s’attacher a
I’esprit de la sagesse divine ; ainsi, « son mari est connu »,
non « aux portes » (bishe’arim), mais, comme on peut aussi
traduire, « selon la mesure », bien qu’'une connaissance
compléte soit hors de portée de tout étre».

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 4

20

21

22

23
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Le manuscrit omet le mot «méditation» et dit simple-
ment: «c’est-a-dire le niveau de».
LA NOTE DE KEHOT
J°M22193%°M 265 7122

«Il n’est rien en dehors de Lui.» La 'Hassidout comprend
cette phrase au sens littéral: rien ne posséde d’existence
véritable en dehors de D.ieu.

Deuteronomy 4:357”9:’7 0°727
:172%m T3y 1K D°PRT KT T °2 NYT? DRIT R

Cela t’a été montré, afin que tu saches que D.ieu, Lui, est
D.ieu; il n’y en a pas d’autre que Lui.

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

aN2% 95 8 mn2
«Par la parole de D.ieu les cieux furent faits, et par le
souffle de Sa bouche, toute leur armée. » La création est la
parole de D.ieu; c’est pourquoi elle est annulée devant
Lui.
Psalms 33:6:3"% 0°%°1n
:D}5;13"?; "2 M1 Y1 0w 1272
Par la parole de D.ieu les cieux furent faits, et toute leur ar-
mée par le souffle de Sa bouche.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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L’expression du Zohar «tout est considéré comme rien de-
vant Lui», que le Rabbi Chnéour Zalman emploie dans
I’ensemble de ses ouvrages.

Zohar, Introduction 20:188-22:199-n72p > nnTpn A 180
V”%pP:2"2

PARAGRAPHE 5

24

Synn oomwa My PR

«Reconnais aujourd’hui et prends a cceur que D.ieu est le
Seigneur dans les cieux en haut et sur la terre en bas; il
n’est rien d’autre.» Le Rabbi Chnéour Zalman reprend ces
mots pour désigner la connaissance a laquelle chacun
peut parvenir.

Deuteronomy 4:39v”%:*7 0127
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Sache donc aujourd’hui et prends-le a cceur : D.ieu est D.ieu

dans les cieux en haut et sur la terre en bas ; il n’y en a pas

d’autre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 6

25

26

27

28
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«Mon ame languit, oui, elle aspire (kalsah) aux parvis de
D.ieu.» Le mot kalsah évoque également le fait d’étre
consumé: I'Ame souhaite se fondre en D.ieu.
Psalms 84:3'1:7°2 0°2°1n
279K 98 1337 VY21 27 °1 NN3NY *we3 IN27D3 19933
Mon ame languit et défaille apres les parvis de D.ieu ; mon
cceur et ma chair chantent de joie au D.ieu vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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«Ses éclairs sont des éclairs de feu, une flamme de D.ieu»,
dit du caractére ardent de ’amour, fort comme la mort. Le
Rabbi Chnéour Zalman s’en sert pour évoquer I’amour
brilant de ’ame.
Song of Songs 8:6":’11 01w "W
YR M08 N MyTD AYinrty onind 9277%y onind wvw
SNITPY UK *BY BT TSR PN
Place-moi comme un sceau sur ton ceeur, comme un sceau
sur ton bras ; car I’amour est fort comme la mort, la jalousie
cruelle comme le tombeau ; ses éclats sont des éclats de feu,
une flamme de D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le Talmud compare la Torah a I’eau: de méme que I’eau
quitte un lieu élevé et coule vers un lieu bas, la Torah ne
demeure qu’aupres des humbles. Ici, 'image est celle de
la lumiére de D.ieu qui s’écoule vers le bas, dans I’ame.
Taanit 7a:157"v:X "t n°1yn
7 13037 ,0707 79N 2127 12WR TR TR 12 K0 027 0K
T?PIM mia3 ipn prm o M 7 Wi 7om? 137 Xng 2D
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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«Contre ta volonté tu es né, et contre ta volonté tu vis.» Le
Rabbi Chnéour Zalman l’applique a I’Ame qui demeure
ici-bas dans le corps pour accomplir la volonté de D.ieu,
bien qu’elle aspire a s’élever.
Pirkei Avot 4:22272:"7 Max miwn
;7393 AR 072 PYY A7 0 N2 PIRYIY 7737 A0 XY ...
291 ,NR DR T2 P 0 0K 902 9 LT 0K Am2 o
WITRT D°37RT "27R 7R 397 1AM T A7 TNY 18K A0
IR N2
11 disait : ceux qui sont nés doivent mourir, ceux qui sont
morts doivent revenir a la vie, et ceux qui sont revenus a la
vie doivent étre jugés ; afin que ’lhomme sache, fasse savoir
et comprenne qu’ll est D.ieu, qu’'ll est celui qui concoit,
qu’ll est le créateur, qu’ll est celui qui discerne, qu’ll est le
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juge, qu’ll est le témoin, qu’ll est I’accusateur, et qu’ll
convoquera au jugement. Béni soit-Il, devant Qui il n’y a ni
iniquité, ni oubli, ni partialité, ni acceptation de pots-de-
vin, car tout ...

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

PARAGRAPHE 7
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«Ho! Vous tous qui avez soif, venez vers I’eau.» Les Sages
interpretent ’eau comme la Torah; ici, elle répond a la
soif de I’ame pour D.ieu.

Isaiah 55:1’R:1”1 7°yw°
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O vous tous qui avez soif, venez aux eaux, et vous qui n’avez

pas d’argent ; venez, achetez et mangez ; oui, achetez du vin

et du lait sans argent et sans prix.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La version citée la identifie I’«ailleurs» comme le maamar
sur «Quand tu partiras en guerre contre tes ennemis», qui
explique deux sortes d’amour: ’'amour ardent et assoiffé,
suscité par la contemplation et provenant de Bina, et
I’amour qui réside dans 'Hokhma, appelé le 'Hessed
d’Abba, qui est une annulation de soi car la Lumiére infi-
nie s’y révele.

LA NOTE DE KEHOT
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.17y 0P TR PI0RD IR L191IK2 WY 70PN 190 Dww "D

NP NIN PR 12 R — 7apn KT 7w

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.N1PNIR 272 R 1apn

13°2 7ap 7non map

«Acquiers la sagesse, acquiers la compréhension.» L’Ad-
mour Hazaken joue sur kneh (acquérir) et kaneh (trachée)
pour relier la trachée a la sagesse.

Proverbs 4:571:"7 *5wn
D™ RKR AR N2WATDK 1372 M 1930 13p
Acquiers la sagesse, acquiers I'intelligence ; n’oublie pas et

ne t’écarte pas des paroles de ma bouche ;

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

1,70%n

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/
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PARAGRAPHE 8

33

34

35

19 122 1AM

Dans son récit a Yossef, le grand échanson raconte son ré-
ve: une vigne était devant lui. Le maamar lit ce réve
comme une description du service divin.
Genesis 40:9'0:’n N°wWXR2
1% 19371137 *niPNa 19 IR AP InPnTNR Do pYRITIY 90N
Et le chef des échansons raconta son réve a Joseph et lui dit
: « Dans mon réve, voici qu’une vigne était devant moi ;

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

.0, MWK

0°22y1 NN VAWK

«]Je pris les raisins, les pressai dans la coupe de Pharaon
et placai la coupe dans la paume de Pharaon.» Chaque dé-
tail sera expliqué a son tour.
Genesis 40:11X>: N°wR12
10X) 7972 012°2K ONK LAWK D°23YT NN MPX) T2 AYI2 01
:71Y72 7277y 0IoATNR
et la coupe de Pharaon était dans ma main ; je pris les rai-
sins, les pressai dans la coupe de Pharaon et mis la coupe
dans la main de Pharaon. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

5”012 °P1 123
Le Talmud interpréte la vigne du réve de 1I’échanson
comme désignant Israél. L’Admour Hazaken appelle la
vigne I’Assemblée d’Israél, c’est-a-dire I’ensemble des
ames.
Chullin 92a:5-6"1-11:X 2% 1°211
27 97K XIAR 72 R™0 37 K 2O UL 12321 (° ,n N"wRA2)
IR DWW DOPYD NI NT 232 PRI DRIV DRI W %3 19K
1327 12°7° IRD TNNY SR TIAN2 DWW DOnya SR TIR2 TANY
1R AR X327 377 7°N02 012 7RI RIM N2P1Y NX1292 1771y

NT T 222 PRI DY NI DTAPRY DN W wRY

Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT

X ,28 79N

PARAGRAPHE 9

36

DOWINY D7D MRt

Dans la parabole de Yotam, la vigne dit: « Renoncerais-je a
mon vin, qui réjouit D.ieu et les hommes ?» I’Admour Ha-
zaken emploie cette expression pour désigner ’amour de
D.ieu qui procure la joie.

Judges 9:133:v Do

:078Y70Y Y17
Et la vigne leur dit : « Abandonnerais-je mon vin, qui réjouit
D.ieu et les hommes, pour aller dominer sur les arbres ? »
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

20,0 DU

37 DOWwan — K"K 0 1w
Le manuscrit porte 'araméen «mevatin lon» au lieu de
«mevatshim» (brisement).

LA NOTE DE KEHOT
19 Pvan 1174 123

PARAGRAPHE 10

38 ma 2aw nm

La note renvoie a un discours de Likkutei Sichos qui traite
de cet enseignement de la Michna sur I’humilité d’esprit.
LA NOTE DE KEHOT
.1212°9 T°0 WMIPY ARD L0, MAR

39 7N 95 °122 M1 Paw M

Rabbi Meir enseigne: «Sois humble d’esprit devant tout
homme.» I’Admour Hazaken souligne qu’il faut s’humi-
lier soi-méme, et non attendre que d’autres nous
humilient.
Pirkei Avot 4:10:’7 N1aR mwn
103 M7 YBY ")) .T7IR2 POy POV LYEn M LMK TR 02
1Y X1 .TTN0 1377 0902 77 W2 ,17IR7 T2 AP02 OXY .OTX 23
77 109 1217 79 10 w2 ,mima
Rabbi Meir dit : « Consacre-toi peu aux affaires et occupe-toi
de la Torah. Sois humble d’esprit devant tous les hommes.
Si tu as négligé la Torah, nombreux seront ceux qui t’ame-
neront a la négliger ; mais si tu t’es appliqué a I'étude de la
Torah, grande est la récompense qui t’est réservée. »

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

40 »rn 25 1y wan

Tiré de la priere «Mon D.ieu, préserve ma langue», rap-
portée dans le Talmud: «Que mon ame soit pour tous
comme de la poussiére.»

Berakhot 17a:4’7:X 17> N>72
uiw'? 7181 SR 997 mR H’in5$ 0°°0n M1 °3 K277 A2 M
37 Y391 °12°8M WD RiTIN TPiER ,A07IN2 227 nnp LN
21 .071p2 X3P niv3nRa NiyY Pam Ny awm yin g
sy P .Opawmn 7Y DO3Y 18T MR 1 Py D
ZPRIN TS T 7397 72 113 2D I
Mar b. Kabina avait coutume d’ajouter a la fin de sa priére :
« O mon D.ieu ! (Garde ma langue du mal et mes lévres de
prononcer des paroles trompeuses ; et devant ceux qui me
maudissent, que mon ame reste muette, oui, que mon ame
soit pour tous comme la poussiére. Ouvre mon cceur a Ta
Torah, et que mon ame poursuive Tes commandements. Et
délivre-moi du malheur, du mauvais penchant, d’une

femme mauvaise et de tout mal qui éclate pour s’abattre sur
le monde. Si quelqu’un médite ...

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

a1 nemINn — PNy 1w

Le manuscrit porte «qui recouvre et dissimule», comme
au paragraphe suivant.
LA NOTE DE KEHOT
.1102M) N2DINT 21174 7122

42 0522% n®1Y NN anem

«Vous circoncirez le prépuce de votre ceeur.» I’Admour
Hazaken l'identifie au désir du cceur pour des choses
superflues.
Deuteronomy 10:161”v: 0°127
:TIY Wpn X7 02271 09227 N2y NX onYm
Circoncisez donc le prépuce de votre cceur et ne soyez plus
rétifs.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

v, 0727

PARAGRAPHE 11

43 Y990 MY °n2

Le manuscrit ajoute : «qui correspond au niveau de noga».
LA NOTE DE KEHOT
.113117°1M2 :A011 1174 71221 .11311 >3 K17 7011 265 7122

PARAGRAPHE 12

44 7Y7D N5 Y 0157 NN NN

Le dernier détail du réve de I’échanson, que I’Admour Ha-
zaken interpréte comme l'offrande de ’amour de I’Ame
dans la priére.
Genesis 40:11x:’n n*wR12
10¥) 7iy2 D12°9K DOK NP DAYTNN APXY T3 AR 013
:71Y7B 7272y 0IZANR
et la coupe de Pharaon était dans ma main ; je pris les rai-
sins, les pressai dans la coupe de Pharaon et mis la coupe

dans la main de Pharaon. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

45 Tmpn ooea by
«Voici que Je t’ai gravé sur Mes paumes.» Le lien de D.ieu
avec Israél, évoqué ici par le mot « paume ».

Isaiah 49:161v:0"n 1YY
TR0 2733 TN TORN 079272y 1
Voici, Je t’ai gravée sur les paumes de Mes mains ; tes mu-

railles sont constamment devant Moi.

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

a0 00 vywe

46 [9DN 3T ,P7ADN2 199 187 TN 105 2700 by

«Par ses paumes, Il couvre la lumiére, et Il commande en
s’adressant a celui qui implore.» Le Talmud interpréte ce
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verset comme se rapportant a la pluie et a la priére.
Job 36:3227%:17% 2R
1973802 7Y 187 71X 079277y
Il couvre Ses mains d’éclairs et lui ordonne d’atteindre sa

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

Taanit 7b:12-1357°-2>:2 "t n*3yn

0792 77 :I0RIT 21 1992 KPR IRV DOMWAT PR oBK 027 Y

IMRIY om0 RPX 0722”7 PRI IR 19D — 0°93 19Y2 IR 1D

1Y PR MR LR KPR IR XY ,7D°R22 WK onn 1Y

VYIaNI PPY I MY ,77EN2 NI — MNIRA KD IR

T DY TY2 272NN PR MARY MRIY 1700 KPR "NYRIR” PR
72 Y300 7K1 10

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

.2,10°1yn 2% 0% arR

PARAGRAPHE 13

47

48

49

50

annRw 2% 1w
La note de Kehot renvoie a Psalms 94:15 pour ces mots.
Psalms 94:15170:77% 0°2°71n
LA NOTE DE KEHOT
AV ,72 000N

R 29 M

«La lumiére est semée pour le juste, et pour les coeurs
droits, la joie.» L’Admour Hazaken comprend ce verset
comme réservant I’'amour joyeux de la priére aux cceurs
droits.

Psalms 97:11x:17% 0°2°1n

Rl 2278071 PUTER ¥ IR
La lumiére est semée pour le juste, et la joie pour ceux qui
ont le ceeur droit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NRDI 1977 QAW — o1 PaN 1w

Le manuscrit porte : «mais celui qui a rendu ses voies tor-
tueuses, et s’est abimé et souillé. »
LA NOTE DE KEHOT
LRPLI DADY 17T OPYW "1 PAX 11174 A2

AN MP292 NIt At man

Ce passage parle de celui qui était éloigné et s’est rappro-
ché par la techouva, ainsi que d’une lumiére supérieure,
enveloppante, qui donne de la force a ’amour naturel de
I’ame.
LA NOTE DE KEHOT
7,79 37ynw n7IpY R

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/
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PARAGRAPHE 14

51

52

53

W oW Nw” w1 vn® 197 72IRY 15w 1IN

«Donnez des boissons fortes a celui qui périt, et du vin a
celui qui a ’ame ameére ; qu’il boive et oublie sa
pauvreté.» L’Admour Hazaken y voit le conseil destiné a
celui qui a fauté.

Proverbs 31:6-7"1-1:X"2 “own

=30 KD A9ny1 4007 MowN nwY swRl n? 177 TAIR? 10U
Ty

Donnez une boisson forte a celui qui va périr, et du vin a

ceux qui ont I’4me ameére ; qu’il boive et oublie sa pauvreté,

et ne se souvienne plus de sa misere.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

131 WU WM NS . . T2IND 15w N

Un développement supplémentaire du Tséma’h Tsédek
sur ce verset des Proverbes.
Proverbs 31:6"1:x7% “5wn
173 17 177 TR 13071n
Donnez une boisson forte a celui qui va périr, et du vin a

ceux qui ont ’Ame amere ;

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

VPN Y 3PY D NIRRT L1 ,KD hwn

772531777 223 DU1INRDY

Le Talmud rapporte qu’on donnait du vin mélé d’encens a
celui qui allait étre exécuté, afin d’obscurcir son esprit,
sur la base du verset des Proverbes.
Sanhedrin 43a:10:X 37 1°77710
37 REPD RTOM 27 WK WX 27 92 XM 37 MWRT RT N
BRIV IAYT NY T2 172 2 0123 13137 PY vIip iNiX rRYn
P DPYIIY NINR? DY) (X2IM WD MR 177 T2IR? 0% 11n”
RTI R 20 Dy ,NiNp? 0°W1 127307 X 0iR NiRvam niaTann
ARTTR - 7AR” 22037 1179 ,73128 '?W?.‘! hgholslejal
R. Hiya b. R. Ashi, au nom de R. Hisda, dit : « A celui qu’on
allait mettre a mort, on donnait a boire, dans une coupe de
vin, un grain d’encens afin d’engourdir ses sens, comme il
est dit (Prov. 31:6) : “Donnez une boisson forte a celui qui va
périr, et duvin a ceux qui ont I’dAme amere.” »

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) « En Jacob, translated by
SH Glick, 1916 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

XL, 1PTRI0

PARAGRAPHE 15

54

7R oM

A propos de Naval, il est dit : «Son cceur mourut en lui, et
il devint comme une pierre.» L’Admour Hazaken reprend
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cette expression pour désigner un cceur qui ne ressent
rien, qu’il associe a la lapidation.

I Samuel 25:371”5:7773 K 2R1MW

N7 PR 07ITITNR IAYK T27Tam P39 170 NR¥3 123 T
72R? 177 KIM 1272 927

Et il arriva le matin, quand le vin eut quitté Naval, que sa

femme lui raconta ces choses ; son cceur défaillit en lui, et il

devint comme une pierre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 16

55 VIWP ONIT P2 RNOX
Le Zohar décrit les justes authentiques, qui se considérent
chaque jour comme s’ils quittaient le monde. L’Admour
Hazaken y voit ’effacement du souvenir de ce monde, et
non la crainte du chatiment.

Zohar I, 220ar ,57 8t

LA NOTE DE KEHOT

.297°9 o171 TR MRM L2 ,18 oyon ﬂ”wl?: R LR ,27 R AR

0”0 N’A0 JTAPNR Y 97517 BT LXK 15NN T 975 NPWRI2 07K
A¥yancy

56 7297 110K — 1NINDDY W

Le manuscrit ajoute «selon son sens simple» : la difficulté
n’apparait que si I’on lit le Zohar au sens simple.
LA NOTE DE KEHOT
.MWD3 701 1174 122

57 =11 97 2 A

Le Zohar décrit les Ames s’immergeant dans le fleuve de
feu avant d’entrer au Gan Eden, afin d’étre purifiées de ce
monde.

Zohar II, 211b2 ,x>7 27m

Zohar I, 201aR ,X7 ®”mt

LA NOTE DE KEHOT

L8 K7 .3 ,00990° 8 ]?JP"/‘ R WK L,RT RO AR WK ,1T9 .2 ,87 27m

1w °°1 °5 N”NIRY .A0P Y1 1P Y RONRD '|17|'IDN AIR "INRNY R
.X,29p

58 11397 132 RaY

Un autre passage du Zohar sur 'immersion des Ames dans
le fleuve de feu, cité dans les notes de Kehot.

Zohar, Pekudei 46:505-47:515-7”pn:1"n °Tpn M 100
10PN
59 vk KX
Le manuscrit porte «il est impossible de voir» au lieu de
«il est impossible d’hériter».
LA NOTE DE KEHOT
.MRAR R7R 9730 122
60 NEPRT NEPR AR — IMIPn Y

Un discours ultérieur qui traite de la nécessité d’oublier

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/
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jusqu’a la moindre trace de ce monde.
LA NOTE DE KEHOT
.318°y o"n W”WP’? A0y 170N qwnina aRa

61 MY Sy
Les gloses qui s’y trouvent portent «du plaisir de ce mon-
de» au lieu de «des affaires de ce monde ».

LA NOTE DE KEHOT
VMY AIPR GROTPAT T ARRN? MITAT 71970 PR MR

PARAGRAPHE 17

62 Bom bR Pomn

«Ils vont de force en force ; chacun parait devant D.ieu a
Sion.» Le Talmud applique ce verset a I’ascension sans fin
de ’ame.

Psalms 84:8°11:7°0 0°7°1n

IIs vont de force en force ; chacun parait devant D.ieu en
Sion.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

63 ANAW2 NAW Y. . DM PR Do RS
La note cite ce passage : il s’agit des ascensions des ames
de chambre en chambre, afin de jouir d’une élévation plus
grande du rayonnement de la Chekhina, comme lors de
I’ascension du Gan Eden inférieur au Gan Eden supérieur.

LA NOTE DE KEHOT

55711 Do NI nrhy XIM? 3w Y RN 170PN 1”102 IRAN]

Y737 TINANM YUAR NPRY M N1OW 112 17A AN M9hya aynne
IARW 002 1370 171 N2 NANTAY RYRa PR 10hyn

64 >19% MInnwnR w2 B K2 INAWA N2W STAY WTN2 WINPT

Le prophéte décrit toute chair venant se prosterner devant
D.ieu a chaque nouvelle lune et a chaque Chabbat. I’'Ad-
mour Hazaken l’applique aux moments d’ascension des
ames.

Isaiah 66:23275:170 11°yW”

ninnwa? A3 X122 in2w2 NAY ST w2 v N
8 7207

Et il arrivera que, de nouvelle lune en nouvelle lune, et de

sabbat en sabbat, toute chair viendra se prosterner devant

Moi, dit D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

65 TINANT $732 TAWRN QA Moy . . 71197 M2 naw

Un développement supplémentaire du Tséma’h Tsédek
sur I'oubli de la compréhension du Gan Eden inférieur
avant de s’élever plus haut.
LA NOTE DE KEHOT
.29y wrRw n7MN IR

66 190w 1 A

Le Talmud décrit le Monde futur : les justes sont assis,
leurs couronnes sur la téte, et jouissent du rayonnement
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67

68

de la Chekhina.
Berakhot 17a:1227:X > M1>72
32 1K R27 079y X327 03y MO 029y XY 1377 AUI03 K91
K21 1IRIP K21 1AM Riyn KDY 17271 71778 KDY 7900 KDY 770K KD
D°3731 DPYRI2 DPNINLY) PAYP DRPTE KPR LNNA XYY AR
JARY 129R7 D°P9RT DR NI R 110 ¢

C’était une parole favorite de Rav : le monde a venir n’est

pas comme ce monde. Dans le monde a venir, il n’y a ni
nourriture ni boisson ; ni procréation d’enfants ni transac-
tions commerciales ; ni envie, ni haine, ni rivalité ; mais les
justes sont assis sur des trones, leurs couronnes sur la téte,
et jouissent de I’éclat de la Chekhina, ainsi qu’il est dit : « IIs
contemplérent D.ieu, et mangérent et burent » (Ex. 24:11).

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

01 D NN By aham . . aR M

Le passage présente un raisonnement semblable du
moindre au plus grand : si, dans le Monde futur, I’ame
jouit du rayonnement des mitsvot, combien plus ’homme
ici-bas, dans le «vestibule», doit-il faire entrer ce rayonne-
ment dans son service divin, en méditant au fait que D.ieu
remplit tous les mondes et a la crainte des anges.
LA NOTE DE KEHOT
7Y 7R MW TN Y 2770 RIPM NPMIR LKL, IR 17IPR R

WP NN W Nyt — M1 T M
Le Talmud dit que le fleuve de feu (Daniel 7:10) provient
de la sueur des ‘Hayot. L’Admour Hazaken comprend
cette sueur comme la lie de ’amour supérieur.
Chagigah 13b:1477°:2 2 naan
92 R 27 MY 7TRY 10 L0 DY Y 7P0D) 190
RN’ NIY0 M7 MRV L0732 DY WRI DY 137 0K 102
MR APY? 72 ROR 271 29I DOYY WRA DY DRinnn 2y ARy
JOTI0° PR 71 NY KDY WM WRY MRIY 0mp R Y
NiNIT Y2IXY DT NIRR YTH PR OO 1YY 27 TR LXI0
N1 T7 WmpY
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Bereshit Rabbah 78:1°X:1”y 1137 n*wX12
7 19 MR 2777200K 17 IR 7Y 09 MR LIANRT 1T RN L
K97 ,RI777 1779 12 AR 271277 97737 POY 1Y 17 MR 0T
77 12 MR 220K RIT IR 7Y 17 MR LRI KDY k2 KD oD
LRI 7192 ITPT RODNID NPV 11 YOI N1ORT RNPMT NNY
RIT NOP1 RN T00R RITT0 TR 190 17TAPAI0 P IRR
,X1M°2 79mM MITT AR ,7IY0 1722 RI7T 03 IR K909 70
D173 7 IR PRA MNP N TN  PRR LR qonn
... TR 290WIT R A

«Il dit : Relache-moi, car 'aube s’est levée. Il dit : Je ne te
relacherai pas, a moins que tu ne me bénisses» (Genése
32:27). «Il dit : Relache-moi, car ’aube s’est levée» — il est
écrit : «Chaque matin, elles se renouvellent ; grande est Ta
fidélité» (Lamentations 3:23). Rabbi Shimon bar Abba dit :
Du fait que Tu nous renouvelles chaque matin, nous savons

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/
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que grande est Ta fidélité pour ressusciter les morts pour
nous. Rabbi Alexandri dit : Du fait que Tu nous renouvelles
au matin des ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 18
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«Ils criérent vers D.ieu dans leur détresse, et Il les sauva
de leurs angoisses.» Cette expression est reprise d’un

psaume consacré a ceux qui, dans la détresse, crient vers
D.ieu.

Psalms 107:6":1"p 0°2°in

:07°%7 DPNIPIRAN D77 182 179K 1PYEN
Alors ils criérent vers D.ieu dans leur détresse, et 11 les déli-
vra de leurs angoisses.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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«Leur cceur cria vers le Seigneur.» L’Admour Hazaken
s’appuie sur ce verset pour évoquer un cri qui jaillit du
cceur lui-méme.

Lamentations 2:181”°:’2 12°R

DR 12771 Ond AYNRT P01 270130 19°%7N2 Nnin 21TIRTOR 027 Py
YN OTRPR 77 NN vIAn

Leur cceur cria vers D.ieu : « O mur de la fille de Sion ! Que

les larmes coulent comme un fleuve, jour et nuit ; ne te

donne aucun répit ; que la prunelle de ton ceil ne cesse pas.

»

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Qu’il boive et oublie sa pauvreté. » L’amertume de I’ame
est ce vin qui fait oublier a la personne ses préoccupations
matérielles.
Proverbs 31:7°1:x7% 5wn
TIY21 KD 9031 w01 nowy NNy
Qu’il boive et oublie sa pauvreté, et ne se souvienne plus de
sa misére.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

SN2T 72 12170 7129 R

Sur son lit de mort, Rabban Yo’hanan ben Zakkai bénit ses
disciples en souhaitant que leur crainte du Ciel soit sem-
blable a leur crainte des étres de chair et de sang. L’Alter
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Rebbe s’appuie sur cet enseignement pour mesurer com-
bien D.ieu est resté caché a une personne.

Berakhot 28b:8-9°v-"n:1 1”2 1272
DO XY 173 31p37 VTN 10333 *K2 13 WP 231 A0
VD 21T TINY PRI 3 bR i 1R .ninak vnnn
P OTL 2 2% 187 12K 07 MY ?7N212 NN MR 28N P
o¥2 10¥2 "X °2¥ O¥ID OXY ,73p2 WM XD O¥IY MK 1270
PR — 21noman oXY ,n‘;iy TR IR PR — "II0IR DX ,E?W
5y AR ,1iMR3 170U 0°7272 90707 2957 %IK1 ,07IY nnn innn
... D°2°7I0W PYIYY 1232 o019 %8
Lorsque Rabban Yohanan ben Zakkai fut malade, ses dis-
ciples vinrent lui rendre visite. En les voyant, il se mit a
pleurer. Ses disciples lui dirent : « O lampe d’Israél, pilier de
la droite, puissant marteau ! Pourquoi pleures-tu ? » Il leur
répondit : « Si 'on me conduisait devant un roi de chair et
de sang, qui est ici aujourd’hui et demain dans la tombe,
qui, s’il se mettait en colére contre moi, ne le serait pas éter-
nellement, qui, s’il m’emprisonnait, ne me garderait pas en

prison pour ...

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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Le manuscrit ne contient pas les mots « et toutes les
priéres et les demandes sont organisées selon cette méme
idée » ; la note suggeére qu’ils pourraient étre un ajout du
Tséma’h Tsédek.
LA NOTE DE KEHOT
L3731 P79 NODIT I OIR LR 1174 722

o 18 INR
« Dans la lumiére du visage du Roi est la vie. » L’ame est
amere de son éloignement de cette lumiere.
Proverbs 16:15770:1°0 “own
WP 23 119%73 %0 PN 197N
Dans la lumiére du visage du roi est la vie, et sa faveur est

comme un nuage de pluie tardive.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

A e N R

« Car ils ne sont pas a D.ieu. » Cette expression est reprise
pour désigner les actes, les paroles et les pensées qui
n’étaient pas pour D.ieu.
Jeremiah 5:107:71 1771°1n7°
2 Ri? D NiYeLI 19707 AWYRTOR 12 NN 1N 39y
el
Montez sur ses rangées et détruisez, mais n’achevez pas en-
tierement ; Otez ses sarments, car ils n’appartiennent pas a
D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/

76

131 091 Y21 0O DONAY PPN O

TR 1197 PR i

Les chapitres 29-30 du Tanya enseignent comment une
personne doit briser son caeur grossier et devenir vérita-
blement humble d’esprit, notamment en se considérant
comme inférieure aux autres ; c’est la méme humilité qui
est demandée ici.
LA NOTE DE KEHOT
J5-13°8 R2IN2 N>

PARAGRAPHE 21

77

78

79

1355 NI7 21099 . . IR NN DIPPR NI
« D.ieu vit que la lumiére était bonne. » Les Sages inter-
préetent « bonne » en ce sens qu’il était bon de la cacher.
Genesis 1:47-°R N°wx12
TN 127 73R 172 2°RPK 9727 230770 1IRTNR 07K R
Et D.ieu vit que la lumiére était bonne ; et D.ieu sépara la lu-

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

Chagigah 12a:10-118™-":X 2™ 7331
>3 IR DR DPOR R MRIY ,K2? TNY? DORTRY — i) n;
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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« J’ai cherché celui que mon 4me aime. » L’ame recherche
D.ieu.

Song of Songs 3:1°X:2 0°1°wi 1w

PR K21 PAYRI "WD1 NIINY NX "AYR2 Ni2°p32 "20wn7y
La nuit, sur ma couche, j’ai cherché celui que mon ame
aime ; je ’ai cherché, mais je ne I’ai pas trouvé.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Je I’ai saisi et ne I'ai pas laché jusqu’a ce que je laie

conduit dans la maison de ma meére. » L’Alter Rebbe com-

prend la maison et la chambre comme désignant la Torah

écrite et la Torah orale.

Song of Songs 3:4"7:"1 0°°W1 W

SN X?) PRIIK *WDI NN NN *IRIRY T9 DT2 TPV UYRD

N7 079K AR NP20R PIRDITYTY

A peine les avais-je quittés que je trouvai celui que mon dme

aime ; je le saisis et ne le laissai pas partir jusqu’a ce que je

I’eusse conduit dans la maison de ma mere et dans la

chambre de celle qui m’a concue.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Je léverai la coupe des délivrances et invoquerai le Nom
de D.ieu. » La coupe est le réceptacle qui contient le vin :
la Torah qui contient la lumiére.
Psalms 116:133:1"vp 0°7°11n
:RIPR I QW KPR NIyIw0id
J’éléverai la coupe du salut et invoquerai le nom de D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

LA NOTE DE KEHOT
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Le Midrach enseigne que D.ieu a désiré avoir une de-
meure dans les mondes inférieurs. L’Alter Rebbe en fait le
but du service de chacun.

Midrash Tanchuma, Nasso 16:1’X:1”10 Xw1 X170 w177
,TAMI 92 PRINY 227 MK (X L7 W) 7P NNk 117 CNKD ...
m°7 32 RTW MIRND 070 DR ORIT TIN2 WATRA K1Y Ayl
A7 TURY INIR MR DTN DX K12 .0°3PY3 WY ind 0o3innna
upn PIRA KD Y7 20 NYI0 oYYR LPORR PON 1d vy o
72,7 T2 WATRA AP RN LM Y 923 L(P-10 ,3 nwRA2)
127,077y %2 WY D DNANA2 AT %7 KT MRAR N7
... WATRT PPO T .INIR NONY KDY NI o012 TR
1. (Nomb. 7:1) : «Et il arriva, le jour ou Moise eut achevé».
Rav dit : «Partout ou il est écrit : “Et il arriva” (vayehi), [il
s’agit] de quelque chose de nouveau» ; mais Rabbi Chim'on
dit : «Partout ou il est écrit : “Et il arriva” (vayehi), [il s’agit]
de quelque chose qui existait, a cessé d’exister depuis long-

temps, puis est redevenu comme auparavant». 5:7. Ce texte

se rapporte a (Cant. 5:1) : «Quand je viendrai dans mon jar-

din, ma sceur, mon épouse». Rabbi Samuel bar Nahman dit

Midrash Tanchuma -- Torat Emet (Public Domain) » Townsend 1989 transla-
tion of Midrash Tanhuma, S. Buber Recension, edited and supplemented by
R. Francis Nataf (CC-BY)

PARAGRAPHE 23

82

83

A01° NN TPWHT W 151 XY

Le Tséma’h Tsédek développe davantage I'idée que
I’échanson a oublié Yossef.
LA NOTE DE KEHOT
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« Pourtant, le maitre échanson ne se souvint pas de Yossef
et I’'oublia. » Il faut comprendre ici que la priére oublie le
but d’accroitre le plaisir devant D.ieu.
Genesis 40:23373:1 N°WR12
ANMIYN RPN DPYRITIY 1K)
Pourtant, le chef des échansons ne se souvint pas de Joseph,
mais I’oublia.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Et il advint, au terme de deux ans. » Il faut comprendre
ici qu’il s’agit de la fin, a D.ieu ne plaise, de la Torah dans
lavie d’une personne.
Genesis 41:1'R:X”n N°wRI2
SIN0T72Y THY 13T 0PN YD 072 0N YR T
Et il arriva, au bout de deux années entiéres, que Pharaon
eut un songe : voici, il se tenait preés du fleuve.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

21yn mMannk XY

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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09° 29 DoYIWYW 7°NRY W”hd 0% 2°Naw N2

Le Tséma’h Tsédek y examine le sens des « deux années de
jours ».

LA NOTE DE KEHOT
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La Torah dit : « J’étais ses délices jour apres jour. » Les
Sages comprennent les deux « jours » comme deux mille
ans.
Proverbs 8:30°%:11 *own
:NY7222 1397 NNipR O DY DOYITYY MK 1N 1238 1K)
Alors j’étais aupres de Lui, comme un enfant élevé ; chaque
jour, j’étais Sa joie, jouant sans cesse devant Lui,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Midrach enseigne que la Torah a précédé le monde de
deux mille ans, en s’appuyant sur « jour apres jour », car
un jour de D.ieu équivaut a mille ans.

Midrash Tehillim 90:4'7:% 0°%°1n w71

MY RIPI AP WD WO WA 1IN0 13 RTITY 227 MR K 137

Wpan ORI 791 AWK 173 9977 Wpan OX WK 1 0°PRRA WOR

MR R 15725 73 131 117700 YUK (70 2 12712) TnRIw 0pn
21 AW o amp (19-12 0 aw) 17apn®

OYW (Public Domain)

Bereshit Rabbah 8:2°2:°11 17127 n°wx12
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Rav Hama bar Hanina commenca : « Sais-tu cela depuis [les

temps les plus anciens ?] » (Job 20:4). Rav Hama bar Hanina

dit : Cela ressemble a une ville qui recevait ses provisions

par l'intermédiaire de conducteurs d’4nes. Ils se deman-

daient les uns aux autres : « Quel est aujourd’hui le prix du

grain dans la province ? » Ceux du vendredi interrogeaient

ceux du jeudi ; ceux du jeudi, ceux du mercredi ; ceux du

mercredi, ceux du mardi ; ceux du mardi, ceux du lundi ;

ceux ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022

(cc-BY)
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LA NOTE DE KEHOT
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Le Tanhouma enseigne également que la Torah a précédé
le monde de deux mille ans.

Midrash Tanchuma, Vayeshev 4:2°2:7 2w ,Xn1110 w7772

XY 2y 073y 20 11937 ,X97 1192 AR 2307 DTN 0K LD N ...
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Adam fut créé le sixiéme jour, et D.ieu lui fit comprendre in-
directement qu’ll avait introduit la mort dans le monde,
comme il est dit : Car le jour oul tu en mangeras, tu mourras
certainement (Gen. 2:12). A quoi cela peut-il étre comparé ?
A un homme qui souhaitait divorcer de sa femme. Avant
d’entrer dans sa maison, il rédige 'acte de divorce, puis
entre dans la maison avec ’acte de divorce a la main. Il
cherche alors un moyen détourné de le lui remettre. I1 lui
dit : « ...

Midrash Tanchuma -- Torat Emet (Public Domain) « Midrash Tanhuma-Ye-
lammedenu, trans. Samuel A. Berman (CC-BY)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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« Et Pharaon révait. » Il faut comprendre ici qu’une révé-
lation éprouvée dans la priére se réveéle n’étre qu’imagi-
nation, comme un réve.
Genesis 41:T'R:X"1 N°wR12
SWIDY TRY N3 0PN YD 0O DN YRR O
Et il arriva, au bout de deux années entiéres, que Pharaon
eut un songe : voici, il se tenait preés du fleuve.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/1/
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Extrait de la priére d’Eliahou (Peta’h Eliahou), dans I’in-
troduction au Tikkouné Zohar : D.ieu est sage, mais non
d’une sagesse connue. L’Alter Rebbe associe 'Hokhma et
Bina a la Torah écrite et a 1a Torah orale.
Tikkunei Zohar 17b:22:2 > 797177 °23pn
NARY .R°IRDM IRTIPAR 71721 Y070 QW 170 DK TR 93 17700 B
17237 DY RIT NIRY IR 93 KPR RIT NIRT T 0w 70 b
RNNW1 K92 RDIAD mne 1790 1IRNYR 1nan P'?J'IDD fahtquin)]
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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Dans le réve de Pharaon, sept belles vaches grasses
montent du Nil. Elles sont ici comprises comme les bons
sentiments éprouvés pendant la priere.
Genesis 41:2°2:8” N°wR12
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Et voici que du fleuve montérent sept vaches belles d’aspect

et grasses de chair, et elles paissaient dans les roseaux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Sept autres vaches, maigres, montent ensuite et dévorent
les vaches grasses. Elles sont ici comprises comme les
mauvais sentiments qui engloutissent les bons.
Genesis 41:3-4’7-"1:8”1 N°WRI2
NPT AR NIYY R 100N nivy ninR nine yav mm
niy7 ninen AIPORM IR NPy NinpT PEN NITAym bl
P71 NR*I3T AXIRT N7 NiNDT YW DX 3ad npT) IXNed
il
Et voici qu’aprés elles montérent du fleuve sept autres
vaches, laides d’aspect et maigres de chair ; elles se tinrent
aupres des autres vaches sur la rive du fleuve. Et les vaches
laides d’aspect et maigres de chair dévorérent les sept
vaches belles et grasses. Alors Pharaon s’éveilla.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Pharaon dit a Yossef qu’aprés que les vaches maigres
eurent dévoré les vaches grasses, nul n’aurait pu deviner
qu’elles les avaient dévorées. L’Alter Rebbe applique cela
a la lumieére de la priére, qui disparait sans laisser de
trace.

Genesis 41:21x872:X”1n N"wR12

WX ¥ PRI MIFWRTON WD YT KDY MI2RTOR AaNam
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Et lorsqu’elles les eurent mangées, on ne pouvait pas savoir

qu’elles les avaient mangées ; elles étaient toujours aussi

chétives qu’au début. Alors je me réveillai.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le manuscrit ajoute : «dans les mondes inférieurs, et toute
la journée il aspire, et alors».
LA NOTE DE KEHOT
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Le Midrach enseigne qu’aucun mal ne descend d’en haut.
L’Alter Rebbe en déduit que ce qui semble mauvais ren-
ferme un bien caché.
Bereshit Rabbah 51:32:%”1 127 n°wX12
N30 NPMEM WR O°ND 0OYwa DY qun° (XY 0°70n) U0 wRY Nv0a
19 1°372 QIR 77 %181 7717 "R N°751 WX 1P78m) 0°9mIa 0onD
7Y% 12 NN RTR NYTY RONw R 1Y N0 el nIoa
77170 9%°03 NI 7 OIWR (A1 92 DRYAW® 7 001D NIn TMRIY
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«Soufre et feu » —voici ce qui est écrit : « Il fera pleuvoir sur
les méchants des charbons ardents [pahim], du feu et du
soufre... » (Psaumes 11:6). « Pahim » — cela désigne a la fois
les charbons et les piéges. « Feu et soufre » — pourquoi, lors-
qu’une personne sent le soufre, son Ame est-elle troublée ?
Parce qu’elle sait qu’a ’avenir elle sera condamnée a cela,
comme il est dit : « [Feu et soufre...] sera la part de leur

coupe [menat kosam] » ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
LA NOTE DE KEHOT
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