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« Qui est comme D.ieu, notre D.ieu, qui s’éléve pour siéger, qui s’abaisse pour regarder dans les
cieux et sur la terre ? » Or, il est écrit : « Car une mitsva est une lampe, et la Torah est lumiere. »
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Nous voyons donc que le verset compare la mitsva a une lampe. Et il est écrit : « La lampe de D.ieu,
c’est ’ame de I’homme » : ’Ame est comparée a une lampe. Il faut comprendre ce que désigne la

lampe de la mitsva et ce qu’est la lampe de I’ame.
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Voici maintenant ce qu’il en est de la lampe : elle est nommeée d’apres la meche, car [la meche] en
est I’éléement essentiel. Pourtant, il n’y a pas de lampe sans huile.
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Car c’est I’huile qui fait briiler doucement la lampe, de sorte que la flamme se prolonge et dure

quelque temps ; sans ’huile, elle brilerait rapidement et avec précipitation. Cela vient de ce que

I’huile est attirée apres la méche.
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Et [I’huile] est briilée et consumée dans la lumiére qui s’attache a la meéche, jusqu’a ce qu’elle soit
entiéerement consumeée et qu’il n’en reste absolument rien, car elle s’éléve tout entiére dans le feu.
Néanmoins, la méche est I’élément essentiel de la lampe.
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Car la lumiere briile parce qu’elle s’attache a la meche. Si la lumieére s’enfoncait dans I’huile, elle
s’éteindrait ; c’est la méche qui relie la lumiére a I’huile, tandis que I’huile est attirée aprés la

meéche :
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Pour comprendre cette analogie dans son application a la lampe d’une mitsva et a «la lampe de
D.ieu, I’ame de I’homme », il faut d’abord expliquer le sujet de « Tu aimeras», etc.,

"y 17917 DR 73AARY 970800 20 PR 129 1R TIIRIDY 7713021 1”803 T°9%° °22 1335 553

JPOR YR RD K2 DRI

«De tout ton coeur (levavekha)» : avec tes deux inclinations, I’inclination au bien et I’inclination au

mal. A premiére vue, cela n’est pas compréhensible : comment I’inclination au mal pourrait-elle se

tourner vers I’amour de D.ieu par I'intermédiaire de I’homme ? Elle ne I’écoutera certainement

pas!
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Mais voici de quoi il s’agit. Pour expliquer ce que sont I’'inclination au bien et I'inclination au mal,
il faut savoir, comme on le sait, qu’il y a en chaque homme deux ames: I’ame divine et ’Ame ani-

male ; et chaque 4me se divise en deux parties: I'intellect et les attributs émotionnels (midot).
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Or, le noyau de I’ame est I’intellect. Car ’ame divine, dans son essence, est une ame pensante, qui
contemple et saisit constamment la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II.
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Elle n’a pas d’autre [objet de] pensée. Et les attributs émotionnels (midot), I’amour et la crainte, qui

naissent de cet intellect et de cette compréhension, sont ce que I’on appelle le bon penchant.
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De méme, le noyau de I’ame animale est [la faculté] qui réfléchit a la matérialité de ce monde et la
saisit, ainsi qu’a son caractére matériel, lequel est « 'un en regard de I’autre », par rapport a ’ame
divine. Car l’intellect revétu de réalités matérielles est exactement I’opposé de l'intellect de I’Ame

divine,
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qui est le niveau de la 'Hokhma supérieure, le niveau de « sage, mais non d’une sagesse connais-

sable », au-dessus de I'intellect concu et saisi en termes physiques.
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Et l'intellect concu et saisi en termes matériels, selon la raison humaine, est mensonge et I’exact
opposé de la sagesse divine, qui est la sagesse de veérité ; les attributs émotionnels (midot) qui
naissent de I’intellect matériel sont ce que I’on appelle le mauvais penchant.
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L’homme doit les soumettre, afin de ne pas se conduire selon les attributs émotionnels nés de I'in-
tellect matériel, mais seulement [selon] « Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur.» C’est-a-

dire en renforcant la puissance de I’ame divine pensante.

19712R 79 13°719R R 71707 90 M0 WD YR JPRIWS YRw wUPT R PI0D2 D7RINI 13120m)
173y XA

Et 'on contemple la Lumiére infinie (Or Ein Sof) dans le premier verset du Chéma : « Ecoute,
Israél!» «Ecoute» est un terme qui désigne la compréhension : que Havaya est notre D.ieu (Elokei-

nu). Le sens de «notre D.ieu» est la notion de
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la mise en existence, le niveau de la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin) et de
la lumieére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin). Cela est attiré du niveau de Havaya, «Il
était, Il est et Il sera», qui est la Lumieére infinie, béni soit-Il, le niveau du ayin (néant) ; et la mise

en existence de quelque chose (yech) provient véritablement du néant.
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Cette formation, quelque chose a partir du néant, est continuellement attirée, comme le dit I’énon-
cé : «Dans Sa bonté, Il renouvelle chaque jour, continuellement», etc. Et Lui, Havaya, est Un : «Tu

es Lui avant que le monde ait été créé, et Tu es Lui», etc.
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Car la formation des mondes n’opére en Lui aucun changement, a D.ieu ne plaise, puisque
I’ceuvre du Saint béni soit-I1 n’est pas comparable a celle d’un étre de chair et de sang.
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Car, dans I’ceuvre d’un étre humain, la force de celui qui agit se trouve réellement dans ce qui est
produit. A titre d’exemple, lorsqu’il fabrique quelque chose, il se tourne [vers elle] et plonge pro-

fondément son intellect dans la chose qu’il fabrique.
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C’est pourquoi la chose qu’il crée produit un changement en lui, dans la puissance de son intel-
lect. Mais la création des mondes a partir de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, ne produit
en Lui aucun changement, a D.ieu ne plaise ; et Havaya est Un, tout comme avant la création du

monde.
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Car [le sens de] « Béni soit le nom de la gloire de Son royaume a jamais » est que la création de tous
les mondes, leur existence et leur force vitale proviennent uniquement du niveau de Sa Mal'hout
(souveraineté), qu’ll soit béni : en tant que Roi sur eux, Il leur donne la vie et les fait exister. Il ne

s’agit que du niveau de Son Nom, qu’Il soit béni.
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Et c’est la [dans Sa Mal’hout] que s’applique la puissance de I’agent créateur : « Par la parole de
D.ieu, les cieux furent faits », car il est écrit : « La parole du roi est souveraine. » Il est écrit : « Ta

royauté est la royauté de tous les mondes »,
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«I’Unique, la Vie des mondes, le Roi », comme il est connu. Et lorsque I’lhomme plonge profondé-
ment son intellect et sa pensée dans cela, au plus profond de sa compréhension et au plus profond
de son cceur,
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alors I’ame vitale cessera de penser aux choses matérielles, sous I'effet de la prépondérance de

I’ame divine, qui réflechit et meédite a la grandeur de I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, afin de faire

naitre
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du souffle de sa compréhension et de sa méditation, un amour ardent, semblable a des flammes de
feu, pour s’attacher a Lui, béni soit-11, par I’attachement, le désir ardent et I’aspiration, dans une
ferveur immense et briilante, jusqu’a I’épuisement de I’ame (kelot hanéfech), comme il est écrit : «

Mon ame languit et méme s’épuise », etc.
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«Et, aupres de Toi, je ne désire rien sur terre; ma chair et mon cceur se consument», etc. Alors, la
'Hokhma (sagesse) de I’ame vitale sera comme I’huile qui est attirée apres la meche,
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qui est «la lampe de D.ieu, I’ame de I’homme »: I’Ame est la méche qui relie la lumiére de I’amour
ardent et des flammes de feu, afin d’éclairer I’ame animale, jusqu’a ce qu’elle aussi se consume et

aspire a s’attacher a Lui, dans I’attachement et le désir, etc.
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Ainsi, il y aura «Tu aimeras», etc., «de tout ton cceur»; et grande sera la force de I’Ame animale a
se consumer, avec une intensité accrue, a la maniere de I’huile qui se consume et s’éléve, jusqu’a

ce qu’elle devienne entierement le feu de la lumiére de la lampe,
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par le niveau de «leur cceur a crié», qui est la transformation du feu qui est en elle, et par les
«flammes de feu», un amour ardent, etc. Telle est 1a lampe de I’ame, qui provient de la contempla-

tion de I’ame divine elle-méme.
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La signification de la lampe de la mitsva est que la mitsva possede une vertu particuliere (segoula)
: elle éleve I’ame animale et la lie a la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-I1, comme le disent les
mots «Qui nous a sanctifiés par Ses commandements» : par la sainteté supréme, qui est au-dessus

de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout).
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Car les mitsvot sont des vétements, et sont appelées «vétements royaux», puisqu’elles sont des ni-
veaux enveloppants (makifim), qui entourent et revétent I’ame depuis sa téte
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jusqu’a ses pieds, afin qu’elle soit «liée dans le faisceau de lavie avec D.ieu», véritablement. Par ce
moyen, [la mitsva] éléve I’ame, tout comme, lorsqu’un homme est vétu, on peut ’entrainer en ti-

rant son vétement.
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De méme, « comme une pierre attachée dans une fronde » : parce qu’elle est attachée dans une
poche, on la projette plus haut. La regle est que tout niveau de makif est une élévation vers le haut.
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C’est pourquoi on revét le talit et les tefilin avant la priére, afin d’attirer un niveau de makif d’en
haut et d’élever ainsi I’ame animale dans la priére ; car, comme on le sait, ce qui est inférieur ne
s’éleve pas tant qu’une illumination n’est pas d’abord descendue d’en haut. Or, la priére est I’élé-

vation de ’ame animale.
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C’est pourquoi la priére est un texte unique, chaque jour, durant tous les jours de la vie d’'une per-
sonne qui lui sont impartis — « les jours de nos années sont de soixante-dix ans » —, lesquels cor-
respondent aux étincelles de I’ame animale qu’il faut élever (contrairement a I’ame divine, qui est

éternelle) ; et chaque jour, un nouvel aspect apparait.
RPIT 9792 77007 TR OPRYR) AR ARDYT RO DOM wInnRw 7I%1 10K 03 My 90

(w71 927 01 552 TInbY

I1 faut aussi élever cette étincelle qui vient d’apparaitre, et tout cela constitue une seule élévation

(ce qui n’est pas le cas de I’étude de la Torah : il faut précisément étudier quelque chose de nou-
veau chaque jour).
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C’est pourquoi toutes les mitsvot sont appelées tsedaka (charité), car « la tsedaka éléve une nation
» : par la tsedaka et la bonté que ’on pratique ici-bas pour ranimer I’esprit des humbles — et un
pauvre est considéré comme un mort,

1122 wnn 0°Nn N1PATR 772 09900 2O 19YnDHn 0%°0 mA qwnl TP 'PN‘? 210" 12
ainsi, et infiniment plus encore, un souffle de vie est attiré d’en haut, de la Vie des vies, béni soit-II,
afin de ranimer ceux qui sont véritablement morts, selon la modalité de
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« la droite rapproche », et « sa droite m’étreint », véritablement, par la lumiéere enveloppante qui
vient d’en haut, afin d’exalter et d’élever I’ame toujours plus haut, jusque dans la Lumiére infinie,

béni soit-11, elle-méme. Tel est le sens de « la lampe d’une mitsva ».
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Mais « la Torah est lumiére » signifie I’attraction de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II,
d’en haut vers le bas. Elle est la lumiére et la révélation de la Lumiére infinie, béni soit-11, elle-
méme, qui se situe tres au-dessus de ’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) ; car
la descente et la gradation de ’ordre de I’hichtalchelout sont un niveau de dissimulation et d’ha-
billement de la Lumiére infinie, béni soit-Il, afin qu'une entité d’une nature donnée puisse étre

créée apres une autre, selon des modes et des espéces différents.
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Comme il est écrit : « Il a fait des ténébres sa retraite » : il s’agit de ténebres et de dissimulation, et
non de lumiere et de révélation. Et, au sujet de la Torah, il est dit : « Il révele les profondeurs hors

des ténébres. »
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Et : « Des profondeurs, je T’ai appelé, Havaya. » Tel est le but de la création de ’homme : attirer sur
son ame la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-1I1, qui se situe au-dela de I’enchainement des-

cendant des mondes (hichtalchelout),
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afin que la Lumiere infinie, béni soit-Il, réside en bas comme en haut, ainsi qu’il est écrit : « Je suis
le premier et Je suis le dernier, et en dehors de Moi, il n’est pas de D.ieu. » C’est-a-dire : de méme

que « Je suis le premier », avant que le monde ne soit créeé,
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et «dernier», apres que le monde eut été créeé. Ainsi, «en dehors de Moi» (mibaladai), c’est-a-dire
au milieu, au moment de la création du monde, la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, sera
attirée vers le bas, de sorte que le monde soit annulé dans son existence (bitoul), comme avant
d’avoir été créé et apres I'avoir été. Et cela se réalise par la Torah, car «la Torah émane de
'Hokhma».
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Et comme il est écrit : « C’est pour Ma gloire (kevodi) que Je I’ai créé. » Kavod (gloire) a pour valeur
numeérique trente-deux : ce sont les trente-deux sentiers de 'Hokhma. « Je I’ai créé » correspond au
niveau du Talmud ; « Je I’ai formé » au niveau de la Michna ; et « Je I’ai fait » au niveau de I’Ecriture
(Mikra).

.0°319 9N07 OIW OW PPRW 71013 72aN7I 779w 172 07K 7IRY 11190 23 07 0210w

Car tous relévent du niveau de 'Hokhma, et la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, réside et se

révele dans 'Hokhma, ou il n’y a absolument aucune dissimulation de la Face.
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Et la se trouve le niveau de « Moi, D.ieu, Je n’ai pas changé », comme avant que le monde ne soit

créé. C’est pourquoi Rav Yehouda, dont toute I’étude portait sur [I'ordre de] Nezikin, [étudiait]

pour acquitter I’innocent et condamner le coupable,
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afin de les separer I'un de I’autre, pour séparer les forces extérieures de la saintete, et « que tous
les artisans d’iniquité soient dispersés », etc. C’est pourquoi il était dispensé de la priére, car sa To-

rah était son occupation, comme pour Rabbi Chimon bar Yo’hai et ses compagnons.
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Cela tenait au fait que Rav Yehouda était un homme d’une trés grande stature, au point que
Chmouel dit de lui : « Celui-ci n’est pas né d’'une femme », car la crainte de son Maitre reposait sur
lui : il se trouvait dans un état d’annulation de soi (bitoul) devant la Lumiére infinie (Or Ein Sof),
béni soit-11, qu’il attirait sur lui par la récitation du Chema.
(7%ann m ROX 197727 "R 12 1YY M 19°DR1 VD 197 KD vigvizihiale)
(Car il n’était pas dispensé de la récitation du Chema ; méme Rabbi Chimon bar Yo’hai et ses com-
pagnons [n’étaient dispensés| que de la priere.)
571X 701 T°02 SNRY WK 2T .9°D2 "N2T D°WRY PN22 wan 2103 122 973 NN M
.RN3%1 1n°ann

Sa Torah, elle aussi, était dans un état de véritable annulation de soi, au niveau de « ]J’ai mis Mes
paroles dans ta bouche » et de « Mes paroles que J’ai placées dans ta bouche », comme I’ont dit nos

Sages de mémoire bénie : « Notre Michna est une reine »,
JOMa 72 WO N0 ORI DR MR TR Ty vawna '|z??3 %2 92 POAI PW AN MXNWY "]‘??3 ™2

790 118 YT 270 TR TaY na

au niveau d’un roi qui ordonne et décréte que la décision doit étre ainsi, car « un roi affermit le
pays par la justice », pour acquitter I'innocent, etc. Il existe en effet deux niveaux : celui du servi-

teur, qui étudie afin de connaitre la volonté du roi,

MO 00WW 987 PR MW ST WPN 1D IRy MY AT RIT ATIR? Nyaw qon N
R W I3 I0n NN

et le niveau du roi, qui, au moment ou il étudie, est lui-méme celui qui décréte et ordonne, etc.
C’est ce qui est écrit : «Et il y eut un roi en Yechouroun», car la Chekhina (la Présence divine) par-

lait depuis la gorge de Moché.

172 07K TIR? W01 9102 7Y "D0W .AN3TA 28D RTIAY 371 17772 ORI 12 (YR 1 99

Il en fut de méme pour Rabbi Chimon bar Yo’hai et ses compagnons, ainsi que pour Rav Yehouda,
selon son niveau : car la mesure dans laquelle ’ame d’une personne s’annule devant la Lumiére

infinie (Or Ein Sof), béni soit-11,

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/10/ 11
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telle était I’attraction de la Lumiére infinie, béni soit-I1, dans leur Torah et leur service. Et la Mich-
na qui parlait par leur bouche était veritablement la parole de D.ieu. Par ce moyen, I’annulation du

monde dans son existence est attirée ici-bas, comme en haut.

TPy D7YAWY 57awIN 17 11°18%W 1IN PO %5 MZna 9annm R M 77IN0 MR 1Im
2901 175 KP1NY INR1 YW NIXNa Ko7 INITI0”M

Or, cette lumiere de la Torah prend appui sur la mitsva et s’y attache, car toute la Torah qui se
trouve devant nous, tant la Torah écrite que la Torah orale, a pour essence et pour fondement les

mitsvot. C’est a ce sujet qu’il est dit : «Elle remplit sa cruche et remonta. »

TR PR TV RITW 772 07K W ARDY nnan 1199yn 0on aRwIw 75 N2 1w 10 RNPIIRT 1780 170
LRP75T 933K L7137 991K WK 19K 097277 19T IR Y nYPom

«Les vingt-quatre (kaf-dalet) livres de la Torah», etc. : ils sont du niveau d’une cruche (kad) avec
laquelle on puise I’eau supérieure, la 'Hokhma supérieure de I'Infini (Ein Sof), béni soit-I1, qui est
sans fin ni limite. C’est a ce sujet qu’il est dit : «Et ces paroles que Je (Anochi) t’ordonne seront...» :

«Anochi», précisément.

M3 ROIY TN IR TIPS CNIYAY N2 NYOW wo1a Nwatnnw 79°non RO MEnm
JPAIR 707 TINOM2 T WA 173 ORI 12) MRNAR POW D RYUTY ona KDY 0°on

Et la mitsva est la meéche, qui s’enveloppe dans I’ame intellectuelle et I’ame vitale afin de les élever
et de les lier a la lumiére de la Torah, qui est le niveau de «sage, mais non d’une sagesse connaissa-
ble», a 'opposé de I'intellect humain, et en laquelle réside I'Infini, béni soit-Il, comme il est écrit:

«D.ieu a fondé la terre par la sagesse.»

722% 9527131 NAARY NP 9T OTR MW T 91 RO NPPORT wE1 DY MANANT 02TpaY IY IR
131127 19K 0w X WP M TURRY M NPR 119 03

Mais il faut d’abord [s’adonner a] la contemplation de I’ame divine, qui est «la lampe de D.ieu,
I’ame de ’homme», afin qu’il y ait «Tu aimeras», etc., «de tout ton cceur»; car «un esprit suscite

un esprit et attire un esprit vers le bas», comme il est écrit: «S’il tourne son cceur vers Lui», etc.,

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/10/ 12
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jusqu’a ce que la 'Hokhma de I’ame vitale devienne le niveau de I’huile qui est attirée apres la

meéche de la mitsva, afin d’étre véritablement absorbée dans la lumiére de la Torah, de sorte

qu’elle soit reellement transformée d’un extréme a son opposé: de l'intellect humain accessible a

la compréhension a I'intellect de la sagesse de la Torah, sagesse divine, le niveau de «sage, mais

non d’une sagesse connaissable », etc.

9702 7Y °991 ANTRT MN¥ P 115 712 099175 0PNwa 02101y D31 0°nwa 0°1°1Y2 Iwaoni 195w
0oy

C’est pourquoi [la Torah] s’est enveloppée dans des reéalités matérielles, et toutes les réalités maté-

rielles y sont incluses, comme tout ce qui pousse du sol et les fruits de I’arbre, dans I’ordre de Ze-

raim (Semences),

U9 PINRT DO AR T TI20 R9NM LAWITPa Do 7R 992% 1o .0 1702 8701 Ry B
Ha B ksl /pt

et tous les étres vivants, dans ’ordre de Kodashim (Choses saintes), afin de raffiner toute chose et
de la transformer en sainteté. «Et la gloire de D.ieu remplira toute cette terre», cette terre mate-

rielle, etc.

0195 19MNAn 1109 09T NPT N RIT NTRIOW AW Y RIT 0 7102300 D LNAwh oAt 1
F9INAW TP Y U Wy

Et telle est [la signification de] «Qui s’éléve pour siéger». L’explication est la suivante : hamagbihi
signifie « éleve le youd (°) », le youd qui se trouve dans le hé (7). Car le dalet (7) est le niveau du dalit
(«il n’y a pas»): «il ne possede absolument rien de lui-méme» ; il devient un hé grace au youd qui
est en lui.

MPYN? AW 17197 N2 DR 702 OTY M3 DRIN TR LIPTE WY PR mIRnT N 110
Unn 173 07RIND T9Yn

Et tel est le niveau de la mitzva: du tzedek (justice) nait la tzedaka (charité); et «la tzedaka éleve
une nation», en élevant le niveau du youd qui se trouve dans le hé toujours plus haut, jusqu’a la

Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, elle-méme.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/10/ 13
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«Pour siéger»: devenir le niveau d’«un lieu pour Ta demeure », c’est-a-dire qu’il y ait 1a le repos de

la Lumiére infinie, béni soit-1I, elle-méme, ce qui constitue le niveau du fait de siéger,

M2 RO OPIYR 7P NP 00 .0RIYY 990 U a1 wrnat 915720 198R mPwM 17070 N 1T
219 1910 i By 05 hawm 10w

c’est-a-dire un niveau de descente et d’abaissement de Sa part, pour ainsi dire, comme il est écrit:
«D.ieu siege en Roi pour toujours (le’olam).» Car étre Roi sur le monde (le’olam), c’est le niveau du

fait de siéger et de I’abaissement, car sur qui régnerait-11? etc.

SDRWNAMT TN TPYRDA TOWHT RO IN TN DAR LAPYRD TuRn NIRRT TYY IRDYT RO N
.D?YaWIN PN .O72WIN DORWA MR

Et telle est I’élévation qu’opeérent les mitsvot, du bas vers le haut. Mais «la Torah est lumiére» dé-
signe un influx du haut vers le bas: «qui s’abaisse pour voir dans les cieux», la Torah écrite, «et sur

la terre», la Torah orale.

SR YR 12 KDY .A9YNRD 11 7unD 172 07RIX NIPANM 198D 12 NIRTD X7 O

Et 14, il s’agit de «voir»: du niveau de la vision et de la révélation de la Lumiére infinie (Or Ein Sof),

béni soit-11, ici-bas comme en haut, et non du niveau de «Ecoute, Israél»,

2137 IR PPYA 1Y 00 WP RDR 7292 1y nw N RONw NPRT wHI3W MANaNm N7

c’est-a-dire la contemplation dans I’Ame divine, qui n’est que du niveau de I’audition; mais,

comme il est écrit: « Car ils verront ceil a ceil », etc.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/10/ 14

23



LikuteiTorah.com
LA PARACHA "HASSIDIQUE

A propos de cette édition

Cette édition contient le texte hébreu et la traduction francaise.
The Hebrew text of Torah Ohr: © Kehot Publication Society, via Sefaria, CC BY-NC 4.0; formatting adapted.

Notre traduction francaise, faite a partir de notre traduction anglaise de I’hébreu, sans les notes de Kehot : CC BY 4.0.

Cette édition dans son ensemble : CC BY-NC 4.0. Elle peut étre copiée, imprimée et partagée librement, en citant Kehot Pu-

blication Society et likuteitorah.com ; elle ne peut pas étre vendue. https://creativecommons.org/licenses/by-nc/4.0/

La traduction francaise a été faite a partir de I’édition anglaise de likuteitorah.com avec I’aide de I’'IA (openai/gpt-6-luna-
pro:batch), I’hébreu en regard pour vérification ; elle n’a pas encore été relue par un éditeur humain. Vérifiez sur I’hébreu

tout ce qui est important.

Le Rabbi a demandé que les maamarim de la paracha de la semaine, la « Paracha "hassidique », soient étudiés pendant cette
semaine, répartis sur ses sept jours (Sichah of Shabbos Parshas Vayakhel 5725 - Toras Menachem vol. 42, pp. 306-309). Pour-
quoi I’étudier, et les bénédictions du Rabbi : likuteitorah.com/about/the-chassidishe-parsha/

Un projet gratuit et non commercial ; rien n’est vendu ici. Sans lien avec Kehot, Sefaria ou la Bibliothéque de Loubavitch. ©

likuteitorah.com

Depuis likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/10/
DEDIE EN L'HONNEUR DE

5URT TANDTINIY PRIS® M1 927 D2IpRT 1INAT 71207 v
Le pére du Rabbi, Reb Lévi Its’hak

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/10/ 15



