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«Qui est comme D.ieu notre D.ieu, qui s’éleve
pour siéger, qui s’abaisse pour regarder...»

L'Ecriture appelle a la fois la mitsva et ’ame une lampe. La
contemplation de I’ame divine allume un amour qui consume
méme I’Ame animale, comme I’huile attirée par une meche et

consumée dans la flamme. Les mitsvot élévent I’Ame d’en bas, en
tant que vétements enveloppants, tandis que la lumiére de la
Torah attire la Lumiére infinie d’en haut, de sorte que D.ieu se

révele en bas comme en haut.
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L’IDEE CENTRALE

L'Ecriture appelle a la fois la mitsva et ’ame une lampe. La contemplation de
I’ame divine allume un amour qui consume méme I’ame animale, comme I’huile
attirée par une meche et consumée dans la flamme. Les mitsvot elevent I’ame d’en
bas, en tant que vétements enveloppants, tandis que la lumiere de 1a Torah attire la

Lumiere infinie d’en haut, de sorte que D.ieu se révele en bas comme en haut.

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

Les Proverbes appellent une mitsva une lampe et I’ame «la lampe de D.ieu», et le maamar demande ce
que désigne chacune de ces lampes. Une lampe tire son nom de sa méche; I’huile alimente la flamme
et s’y consume, tandis que la meche relie la flamme a ’huile. « De tout ton cceur » signifie avec les deux
penchants: chaque personne posséde une ame divine et une 4me animale, composées chacune d’in-
tellect et d’émotions; les deux penchants sont les émotions engendrées par I'intellect de chacune de
ces ames. Lorsque I’Ame divine contemple, dans le Chéma, que toute la création provient uniquement
de la Mal'hout de D.ieu et ne change rien en Lui, elle engendre un amour ardent. I’ame divine est la
meche, et lintellect de I’ame animale, comme I’huile, est attiré a sa suite et se consume dans cet
amour: telle est la lampe de ’ame. La lampe d’une mitsva éléve ’Ame animale de I’extérieur, comme
un vétement enveloppant, a I'image du talit et des téfilines avant la priére, ainsi que de la charité. La
Torah, en revanche, attire la Lumiére infinie d’en haut par I'intermédiaire de 'Hokhma, comme dans
la Torah de Rav Yehudah. La mitsva est la méche qui retient la lumiére de la Torah, et le verset d’ou-

verture nomme ces deux mouvements.

PLAN

1 Deux lampes, et comment briile une lampe -2
L’Ecriture appelle a la fois la mitsva et ’Ame une lampe. Une lampe tire son nom de sa méche; ’huile ali-
mente la flamme et s’y consume, tandis que la méche relie la flamme a I’huile.

2 Deux ames, deux penchants 13-6

«De tout ton cceur» signifie avec les deux penchants. Chaque ame est principalement intellectuelle; les
émotions engendrées par la compréhension de I’ame divine constituent le bon penchant, et celles qui
naissent du raisonnement physique constituent le mauvais penchant, qu’il faut soumettre.
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La contemplation du Chéma 17-9
«Notre D.ieu», la force qui crée et fait vivre les mondes, émane de Havaya, la Lumiére infinie. La création

se poursuit continuellement sans rien changer en D.ieu, car elle provient uniquement de Sa Mal'hout, de

Son « Nom».

4 La lampe de I’Ame 110-1
Une contemplation profonde interrompt les pensées de I’Ame vitale relatives aux choses physiques et en-
gendre un amour ardent. L’dme divine est la méche, et l'intellect de I’Ame vitale est ’huile, qui se
consume dans ’amour de D.ieu.

5 La lampe d’une mitsva 112-13
Les mitsvot sont des vétements enveloppants qui lient et élévent ’Ame animale, comme une pierre dans
une fronde, le talit et les téfilines avant la priére, ainsi que la charité, qui attire d’en haut une bonté
infinie.

6 La Torah est lumiére 14-19
La Torah attire la Lumiére infinie d’en haut vers le bas par I'intermédiaire de 'Hokhma, sans dissimula-
tion, de sorte que le monde s’annule devant D.ieu tout en existant, comme dans la Torah de Moché, de
Rabbi Chimon bar Yo’hai et de Rav Yehudah.

7 Méche, huile et lumiére réunies 120-21
La lumiére de la Torah prend appui sur la mitsva, sa méche; apreés la contemplation, I'intellect de ’Ame
vitale devient I’huile attirée vers cette meéche et se transforme en sagesse divine de la Torah, affinant le
monde physique.

8 Explication du verset d’ouverture 122-23

«Qui s’éléve pour siéger» désigne I’élévation par les mitsvot, qui élévent le youd du hé et font une de-

meure pour D.ieu; «qui s’abaisse pour regarder dans les cieux et sur la terre» désigne la Torah, écrite et

orale, qui réveéle D.ieu comme par lavue.

NOTIONS CLES

La lampe de I’ame 07X nnwi Al

La contemplation de I’ame divine allume un amour ar-
dent; I’ame est la méche qui relie cette flamme a ’ame
animale, dont I'intellect est attiré a sa suite et s’y consume
comme de I’huile.

La lampe d’une mitsva %7 71

Les mitsvot sont des vétements enveloppants (makifim)
qui lient ’Ame animale a la Lumiére infinie et I’élévent au-
dela de ce que sa propre compréhension peut atteindre.

La Torah est lumiére 7% 7710

La Torah attire la Lumiére infinie d’en haut vers le bas par
I'intermédiaire de 'Hokhma, ou elle se révele sans
dissimulation.
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Le bon et le mauvais penchants y777 7% 210 1%°

Les émotions engendrées par l'intellect de I'ame divine,
qui contemple D.ieu, et par l'intellect de I’ame animale,
qui saisit le monde physique.

Makif (niveau enveloppant) 7°pn

Un niveau qui agit sur une personne de I’extérieur et
I’éléve, comme le fait un vétement, ou comme une fronde
qui projette une pierre plus haut.

Kélot hanéfech (I’Ame qui se consume) w2371 117

Un désir de D.ieu si intense que I’Ame est préte a se
consumer, comme I’huile se consume dans une flamme.
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SECTION 1 - 1-2

Deux lampes, et comment briile une lampe
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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. »

Le maamar s’ouvre sur un verset des Psaumes qui loue D.ieu comme Celui qui s’éléve et s’abaisse égale-
ment pour regarder les cieux et la terre ; a la fin, le maamar lit chacune des deux parties de ce verset comme
I’'un des deux mouvements qu’il décrit. Il cite ensuite le verset des Proverbes qui compare une mitsva a une
lampe et la Torah a la lumiére, image que développe I’ensemble du maamar.
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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.

Deux versets des Proverbes parlent d’une lampe : la mitsva est une lampe, et ’ame de ’homme est « la
lampe de D.ieu ». Le maamar demande ce que signifie chacune de ces lampes, et en quoi la lampe de la
mitsva différe de celle de I’ame.
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Voici maintenant ce qu’il en est de la lampe : elle est nommeée d’apreés la méche, car [la meche] en

est I’élément essentiel. Pourtant, il n’y a pas de lampe sans huile.

Avant d’appliquer cette image, le maamar décrit le fonctionnement d’une lampe a huile. La lampe est nom-

meée d’apres sa méche, car celle-ci en est le cceur ; pourtant, sans huile, il n’y a pas de lampe du tout.
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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 meche.

L’huile fait briiler la flamme lentement et régulierement pendant longtemps ; sans elle, la méche s’embrase-

rait et se consumerait aussitot. L’huile agit ainsi en étant attirée vers le haut apres la méche.
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Et [I’huile] est briilée et consumée dans la lumiére qui s’attache a la meche, jusqu’a ce qu’elle soit
entierement consumeée et qu’il n’en reste absolument rien, car elle s’éleve tout entiere dans le feu.

Néanmoins, la meche est I’élément essentiel de la lampe.

A mesure que I’huile monte, elle est consumée dans la flamme jusqu’a disparaitre entierement, car elle
s’éléve tout entiére dans le feu. Malgré cela, c’est la méche, et non I’huile, qui constitue 1’élément principal
de la lampe.
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Car la lumieére briile parce qu’elle s’attache a la méche. Si la lumieére s’enfoncait dans I’huile, elle
s’éteindrait ; c’est la meéche qui relie la lumiére a I’huile, tandis que I’huile est attirée apreés la
meche :

La flamme ne peut briiler qu’en s’attachant a la meéche ; si elle s’enfoncait dans I’huile, elle s’éteindrait. La

meche est le lien qui unit la flamme a I’huile, tandis que celle-ci monte a travers la meche.

SECTION 2 - 13-6

Deux dmes, deux penchants
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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 ’homme », il faut d’abord expliquer le sujet de « Tu aimeras», etc.,

Pour appliquer I'image de la lampe a la mitsva et a I'Ame, le maamar commence par expliquer le comman-
dement d’aimer D.ieu «de tout son cceur».
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«De tout ton cceur (levavekha)»: avec tes deux inclinations, I’inclination au bien et I'inclination au
mal. A premieére 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!

Les Sages interprétent «ton cceur» (levavekha, avec une lettre doublée) comme désignant les deux inclina-

tions: il faut donc aimer D.ieu aussi avec I'inclination au mal. Cela souléve une question: par nature, ’incli-
nation au mal s’oppose a D.ieu; comment ’homme peut-il donc ’amener a L’aimer ?
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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 I’ame ani-

male; et chaque ame se divise en deux parties: I'intellect et les attributs émotionnels (midot).

La réponse commence par un principe connu: chaque homme posséde deux ames, une ame divine et une
ame animale. Chacune comporte 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.

Chaque ame se définit principalement par son intellect. L’dme divine est par nature un esprit qui contemple
et saisit constamment la Lumiére infinie (Or Ein Sof), la lumiére de D.ieu telle qu’elle se situe au-dela de
toute limite.
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Elle n’a pas d’autre [objet de] pensée. Et les attributs émotionnels (midot), ’amour et la crainte, qui
naissent de cet intellect et de cette compréhension, sont ce que I’on appelle le bon penchant.

L’ame divine ne pense a rien d’autre. L’amour et la crainte de D.ieu qui naissent de cette compréhension
sont ce que désigne 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,
L’ame animale est constituée de la méme manieére : son noyau est également un intellect, mais un intellect
qui réfléchit au monde physique et le saisit. L’expression « I'un en regard de I’autre » signifie qu’elle est le

pendant exact de ’ame divine, puisqu’un esprit revétu de réalités matérielles est exactement I’'opposé de
I’esprit 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.

L’esprit de ’ame divine provient de la 'Hokhma supérieure, que le Tikkunei Zohar décrit comme « sage,
mais non d’une sagesse connaissable » : une sagesse différente de toute sagesse que nous pouvons
connaitre. Elle se situe au-dessus de toute compréhension saisie 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 vérité ; les attributs émotionnels (midot) qui
naissent de I’intellect matériel sont ce que I’on appelle le mauvais penchant.

Le raisonnement qui ne saisit les choses qu’en termes matériels, selon la logique humaine, est appelé men-

songe parce qu'’il est I’exact opposé de la sagesse divine, la sagesse de vérité. Les émotions qui découlent de

ce raisonnement 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.

L’homme doit soumettre ces émotions et ne pas les laisser gouverner sa conduite. Il doit au contraire vivre

selon «Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur», ce qu’il accomplit en renforcant la faculté de pen-
sée de I’ame divine.
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SECTION 3 - 17-9

La contemplation du Chéma
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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

L’ame divine se fortifie par la contemplation, qui commence par le premier verset du Chéma. « Ecoute»

(Chéma) signifie ici «comprends» : il s’agit de comprendre que Havaya est notre D.ieu (Elokeinu), et le maa-

mar explique a présent ce que signifie «notre D.ieu».
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la mise en existence, le niveau de la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin) et de
la lumiere 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.
«Notre D.ieu» (Elokeinu) désigne la puissance qui fait exister les mondes, a la fois la lumiére qui remplit
chaque monde et celle qui les entoure tous. Cette puissance est attirée de Havaya, le Nom qui signifie «Il

était, Il est et Il sera», la Lumiére infinie elle-méme, appelée ayin («néant») parce qu’elle dépasse toute sai-

sie ; ainsi, la création est véritablement quelque chose a partir 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.
La création n’est pas un événement unique du passé : la formation de quelque chose a partir du néant se
poursuit a chaque instant, comme le disent les priéres du matin, D.ieu «dans Sa bonté renouvelle » la créa-

tion chaque jour. Pourtant, D.ieu demeure Un et immuable, comme le dit la priére : «Tu es Lui avant que le
monde ait été créé, et Tu es Lui» depuis qu’il a été creeé.
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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.

La formation des mondes n’entraine aucun changement en D.ieu. La raison en est que la maniére d’agir de
D.ieu n’est pas comparable a celle d’'un étre humain.
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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.

Lorsqu’une personne fabrique quelque chose, sa propre force entre réellement dans ce qu’elle fabrique :
elle y porte son attention et y engage son esprit.
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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.

Puisque I’esprit du créateur est investi dans son ceuvre, celle-ci le change. La création a partir de la Lumiére
infinie est différente : elle ne change rien en D.ieu, qui reste 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.
La raison se trouve dans les mots prononcés apreés le premier verset du Chéma : « Béni soit le nom de la
gloire de Son royaume a jamais ». Toute la création, son existence et sa vie ne proviennent que de la Mal'-

hout de D.ieu, c’est-a-dire du fait qu’Il est Roi sur les mondes. Cela n’est que Son « Nom », la maniére dont Il

se rapporte a eux, et non Son essence ; la création ne touche donc pas D.ieu Lui-méme.
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SECTION 4 - 110-11

La lampe de I’ame
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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 »,

C’est seulement au niveau de Mal’hout que I’on peut parler de la « puissance de I’agent créateur » de D.ieu :

les cieux furent créés « par la parole de D.ieu », de méme qu’un roi agit par sa seule parole, car « la parole

du roi est souveraine ». L'Ecriture appelle Sa royauté « 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,

La formule de la priére, « I'Unique, la Vie des mondes, le Roi », exprime la méme idée : c’est la royauté de

D.ieu qui donne lavie aux mondes. Le maamar se tourne maintenant vers ’homme qui meédite sur tout cela

avec son intellect et du 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

Une telle méditation fortifie I’Ame divine et, a mesure qu’elle prévaut, I’ame vitale, qui anime le corps, cesse

de penser aux choses matérielles. La méditation de ’ame divine sur la grandeur de I'Infini fait alors naitre

une émotion, décrite dans la partie suivante.
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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.

De sa compréhension, I’ame divine fait naitre un amour ardent, semblable a des flammes de feu, un désir de

s’attacher a D.ieu si intense que I’Ame est préte a s’épuiser (kelot hanéfech). Le Psalmiste le décrit ainsi : «

Mon dme languit et méme s’épuise. »

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/10/ 10
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«Et, aupres de Toi, je ne désire rien sur terre ; ma chair et mon ceeur se consument», etc. Alors, la
'Hokhma (sagesse) de I’ame vitale sera comme I’huile qui est attirée apres la meche,

L’aspiration du Psalmiste se poursuit: auprés de D.ieu, il ne désire rien sur terre, et sa chair et son cceur se
consument. Lorsque cet amour briile dans I’ame divine, la 'Hokhma de I’Ame vitale, c’est-a-dire sa faculté

de pensée, devient comme I’huile qui monte apres la méche.
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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.

La meéche est ’ame divine, «la lampe de D.ieu»: elle relie la flamme de son amour ardent a ’Ame animale,
afin que cette lumiére I’éclaire. Alors, I’Ame animale aussi se consume et aspire a s’attacher a D.ieu, comme

I’huile se consume dans la flamme.
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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,

De cette maniére, on accomplit «Tu aimeras... de tout ton cceur», avec les deux inclinations. L’aspiration
propre de I’Ame animale devient intense, «avec une intensité accrue », comme I’huile qui se consume entie-
rement et se transforme tout entiére en flamme 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.

Cela se produit par «leur ceeur a crié»: le feu propre de I’ame animale se transforme en un amour ardent

pour D.ieu. Telle est la lampe de I’ame, qui provient de la contemplation propre de I’ame divine.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/10/ 11
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SECTION 5 - 112-13

La lampe d’une mitsva
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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 ’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout).

La lampe d’une mitsva agit différemment: une mitsva posséde un pouvoir particulier (segoula) qui éléve
I’ame animale et la lie a la Lumiére infinie. La bénédiction prononcée sur une mitsva, « Qui nous a sanctifiés

par Ses commandements», parle d’une sainteté supréme, au-dessus de tout I’enchainement des mondes.
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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

Les mitsvot sont appelées des vétements, des «vétements royaux», parce qu’elles sont des makifim, des ni-
veaux enveloppants: elles entourent et revétent I’ame, comme un vétement couvre le corps.
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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 I’entrainer en ti-

rant son vétement.

Revétue des mitsvot de la téte aux pieds, ’Ame est «liée dans le faisceau de la vie avec D.ieu». De méme
qu’on peut entrainer quelqu’un en tirant son vétement, la mitsva, en tant que vétement, éléve I’Ame avec
elle.
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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 régle est que tout niveau de makif est une élévation vers le haut.

Deuxiéme image : une pierre attachée dans une fronde s’éléve beaucoup plus haut qu’une pierre lancée a la
main. Le mot hébreu pour « attachée » (tseror) est le méme que dans « liée dans le faisceau de la vie », et la

régle est que ce qui entoure une chose (un makif) I’éléve vers le haut.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/10/ 12
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C’est pourquoi on revét le talit et les tefilin avant la priere, 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 priere est I’élé-
vation de I’ame animale.
Voila pourquoi le talit et les tefilin, qui sont des makifim, sont revétus avant la priére : ils attirent une lu-
miére enveloppante qui éléve ’Ame animale dans la priére. Comme on le sait, ce qui est inférieur ne peut

s’élever tant qu’une illumination n’est pas d’abord descendue d’en haut, et la priére est ’ascension de I’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.

La priére conserve le méme texte chaque jour de la vie d’une personne, car chacun des jours de ses années

imparties correspond a des étincelles de I’Ame animale qu’elle doit élever ; I’Ame divine, en revanche, est

éternelle. Chaque jour, un nouvel aspect de I’ame animale apparait.
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Il 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).

Il faut également élever I’étincelle nouvelle de chaque jour ; mais puisque 1’élévation est de méme nature

chaque jour, une méme priére suffit. L’étude de la Torah est différente : il faut étudier quelque chose de nou-
veau chaque jour.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/10/ 13
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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 I’on pratique ici-bas pour ranimer I’esprit des humbles — et un

pauvre est considéré comme un mort,

Pour la méme raison, toutes les mitsvot sont appelées tsedaka (charité), car « la tsedaka éléve une nation ».
La charité et 1a bonté raniment I’esprit des humbles, et un pauvre est considéré comme s’il était mort.

122 Wnn 0°NN NPT 772 0900 900 I9YRDKn 090 M0 R v 1PRD 197 Mm% 10

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

En réponse, un souffle de vie est attiré d’en haut, de D.ieu, la « Vie des vies », infiniment plus grand que
I’aide apportée ici-bas, pour ranimer ceux qui sont véritablement morts.

ToYNRD WOIT X MPYTRY 0mInD ahYRDRw Aopnt IR whn S0%apann 1onm naapn e
STI% 93 773y 1N Whn 7172 0PRING TOYn

« 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 ».

Cette revitalisation prend la forme de I’étreinte de la droite de D.ieu, la main qui « rapproche » : une lumiére

enveloppante venue d’en haut, qui éléve I’ame toujours plus haut, jusque dans la Lumiére infinie elle-
méme. C’est 1a le sens de « lalampe d’une mitsva ».

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/10/ 14
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SECTION 6 - 114-19

La Torah est lumieére
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Mais « la Torah est lumieére » signifie ’attraction de la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II,
d’en haut vers le bas. Elle est la lumiere et la réveélation de la Lumiére infinie, béni soit-II, elle-
méme, qui se situe trés au-dessus de ’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) ; car
la descente et la gradation de I’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 espéeces différents.

La Torah agit dans le sens opposé : au lieu d’élever I’ame d’en bas, elle attire la Lumiére infinie d’en haut

vers le bas. Elle réveéle la Lumiére infinie elle-méme, qui se situe trés au-dessus de I’enchainement des

mondes, tandis que cet enchainement, qui descend degré apres degré, constitue une dissimulation de cette

lumiére, laquelle s’habille couche aprés couche afin que chaque espéce de créature puisse venir a
I’existence.
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Comme il est écrit : « Il a fait des ténebres sa retraite » : il s’agit de ténebres et de dissimulation, et
non de lumieére et de révélation. Et, au sujet de la Torah, il est dit : « Il révele les profondeurs hors
des ténebres. »

L’enchainement des mondes est la « ténébre » dans laquelle D.ieu se dissimule : il reléve de la dissimulation

plutot que de la révélation. La Torah, en revanche, est décrite comme révélant « les profondeurs hors des té-

nébres ».

™ RYRLY 173 07RIR WD BY TUwnm? QIRT DR D900 N L0 ST NRIp 2Opnynm
bwbnwnn

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

Le verset « Des profondeurs, je T’ai appelé » est cité ici en raison du méme terme évoquant la profondeur. Le

but de la création de ’homme est d’attirer sur son dme la Lumiére infinie qui se situe au-dela de tout I’en-

chainement des mondes.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/10/ 15
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afin que la Lumieére 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 crée,

Le but est que la Lumiére infinie réside en bas comme en haut. Les paroles d’Isaie, « Je suis le premier et Je

suis le dernier », décrivent D.ieu comme étant le méme avant la création du monde et apres elle ; le maamar

explique maintenant comment cela s’applique au temps intermédiaire.
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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».

De méme que D.ieu est «premier» avant la création et «dernier» apres elle, «en dehors de Moi» désigne le
temps intermédiaire, ou le monde existe: alors aussi, la Lumiére infinie doit étre attirée, afin que le monde
soit annulé devant Lui comme s’il n’avait pas été créé. Cela se réalise par la Torah, car «la Torah émane de

'"Hokhma», le niveau ou la Lumiére infinie se révéle.
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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 créeé » correspond au
niveau du Talmud ; « Je I’ai formé » au niveau de la Michna ; et « Je Iai fait » au niveau de I’Ecriture
(Mikra).

Le verset d’Isaie dit que D.ieu a créé, formé et fait [toutes choses] « pour Ma gloire » (kevodi). Le mot kavod a
pour valeur numeérique trente-deux, ce qui fait allusion aux « trente-deux sentiers de 'Hokhma » ; les trois
verbes, qui font écho aux mondes de Béria, de Yetsira et d’Assiya, sont ici associés au Talmud, a la Michna et
a I’Ecriture.
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Car tous relévent du niveau de 'Hokhma, et la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, réside et se
révele dans 'Hokhma, ou il n’y a absolument aucune dissimulation de la Face.

Les trois parties de la Torah proviennent de 'Hokhma, et la Lumiére infinie réside et se révele dans 'Hokhma

sans aucun voile. Ainsi, 1a Torah, dans toutes ses parties, porte une révélation de D.ieu qui n’est pas voilée.
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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,
En 'Hokhma, révélée par la Torah, D.ieu est « Je n’ai pas changé », tout comme avant la Création. Cela ex-
plique Rav Yehouda, a I’époque duquel, dit le Talmud, toute I’étude portait sur I’ordre de Nezikin (les lois ci-

viles et les dommages) : en statuant sur I’innocence ou la responsabilité de chacun, il accomplissait le tra-

vail de séparation.
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afin de les séparer I'un de I’autre, pour séparer les forces extérieures de la sainteté, et « que tous
les artisans d’iniquité soient disperseés », etc. C’est pourquoi il était dispensé de la priéere, car sa To-
rah était son occupation, comme pour Rabbi Chimon bar Yo’hai et ses compagnons.
En séparant I'innocent du coupable dans le droit de la Torah, on sépare les forces extérieures de la saintete,
afin que « tous les artisans d’iniquité soient dispersés ». C’est pourquoi Rav Yehouda était dispensé de la

priére, comme Rabbi Chimon bar Yo’hai et ses compagnons, pour qui I’étude de la Torah était ’occupation
entiére.
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Cela tenait au fait que Rav Yehouda était un homme d’une tres 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 Lumiere infinie (Or Ein Sof),
béni soit-11, qu’il attirait sur lui par la récitation du Chema.

La grandeur de Rav Yehouda explique cela : 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 de bitoul devant la Lumiére infinie, qu’il at-
tirait sur lui par le Chema.
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(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.)

Entre parentheses, le maamar ajoute que Rav Yehouda n’était pas dispensé du Chema ; méme Rabbi Chimon
bar Yo’hai et ses compagnons n’étaient dispensés que de la priére. Le Chema, par lequel le bitoul est attiré
sur soi, reste donc une obligation pour tous.
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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 »,

L’étude de la Torah par Rav Yehouda était elle-méme du bitoul : les paroles de D.ieu étaient, pour ainsi dire,
placées dans sa bouche, comme le disent les versets. C’est pourquoi les Sages appellent la Michna une «

reine ».
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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,

La Michna est comme un roi qui décrete que la décision doit étre ainsi, car « un roi affermit le pays par la
justice ». Il existe deux sortes d’étudiants : le serviteur, qui étudie pour découvrir la volonté du roi, et le roi,
comme I’indique la partie suivante.
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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.

La seconde catégorie d’étudiants est semblable a un roi : lorsqu’il étudie, c’est lui-méme qui décréte la loi.

Le maamar applique «Ily eut un roi en Yechouroun » a Moché, car la Chekhina parlait depuis sa gorge.
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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 I’Ame d’une personne s’annule devant la Lumiere
infinie (Or Ein Sof), béni soit-II,

Rabbi Chimon bar Yo’hai et ses compagnons, ainsi que Rav Yehouda a son propre niveau, étaient dans la
méme situation : plus I’Ame d’une personne s’annule pleinement devant la Lumiére infinie, plus cette lu-

miére est attirée dans son étude de la Torah.
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telle était I’attraction de la Lumieére infinie, béni soit-11, 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.

Ainsi, la Michna prononcée par de tels sages est véritablement la parole de D.ieu ; par son intermédiaire,
I’existence du monde est annulée ici-bas, tout comme elle ’est en haut.

SECTION 7 - 120-21

Meéche, huile et lumiére réunies
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Or, cette lumiére 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. »

La lumiére de la Torah prend appui sur la mitsva, comme la flamme s’attache a 1a meéche, car ’essence et le

fondement de toute la Torah, écrite et orale, résident dans les mitsvot. Rivka, qui «remplit sa cruche et re-
monta», en est I'image.
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«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.

Sa cruche (kad, dont les lettres représentent vingt-quatre) désigne les vingt-quatre livres de I’Ecriture, qui

puisent les eaux supérieures, la 'Hokhma infinie de I'Infini. C’est pourquoi le verset dit : «ces paroles que Je
(Anochi) t’'ordonne» : les commandements émanent du «Je» méme de D.ieu.
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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.»

L’image est maintenant compléte : la mitsva est la meche. Elle s’enveloppe dans I’Ame intellectuelle et I’dAme

vitale de la personne, afin de les élever et de les lier a la lumiére de la Torah, une sagesse différente de la sa-
gesse humaine, en laquelle réside I'Infini, comme il est dit: «D.ieu a fondé la terre par la sagesse.»
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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 ceeur»; 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.,

11 faut toutefois que I’Ame divine, «la lampe de D.ieu», contemple d’abord, afin que s’éveille ’amour «de

tout ton cceur». Comme le dit le Zohar, un esprit d’en bas suscite et attire un esprit d’en haut; le verset «S’il
tourne son cceur vers Lui» est cité dans ce méme sens.
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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.

Le but est que la 'Hokhma de I’Ame vitale devienne I’huile attirée apreés la meéche de la mitsva, jusqu’a étre

absorbée dans la lumiére de la Torah. Elle est transformée d’un extréme a ’autre, du raisonnement humain
a la sagesse divine de la Torah.
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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),

C’est pourquoi la Torah s’est enveloppée dans des réalités matérielles: son ordre de Zeraim (Semences)
traite de tout ce qui pousse du sol ainsi que des fruits de ’arbre.
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et tous les étres vivants, dans I’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 mateé-
rielle, etc.

Son ordre de Kodashim (Choses saintes) traite des animaux. Tout cela vise a raffiner tout ce qui est matériel

et a le transformer en sainteté, jusqu’a ce que «la gloire de D.ieu remplisse toute la terre», cette terre
matérielle.
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SECTION 8 - 1122-23

Explication duverset d’ouverture
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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.

Le maamar revient au verset d’ouverture. Il lit hamagbihi («Qui s’éléve») comme hamagbiah youd, «Qui

éleve le youd»: la lettre hé (1) est un dalet (7) avec un petit youd a l’intérieur. Le dalet évoque dalit, «il n’y a

pas», ce qui «ne possede rien de soi-méme» ; il ne devient un hé que grace au youd qui est en lui.
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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.

C’est 1a ’ceuvre de la mitzva: le tzedek (justice) devient tzedaka (charité) en acquérant un hé. Et «la tzedaka
éleve», car elle éleve le youd qui se trouve dans ce hé toujours plus haut, jusqu’a la Lumiére infinie elle-

meéme.
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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,

«Pour siéger» signifie devenir «un lieu pour Ta demeure», ou la Lumiére infinie elle-méme vient reposer.
Le fait de siéger est I'image de ce repos.
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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-I1? etc.

Siéger signifie s’abaisser, comme un roi qui siége sur son tréne: pour D.ieu, pour ainsi dire, étre Roi sur le

monde est une descente, puisqu’un roi a besoin de sujets sur lesquels régner. Ainsi, «D.ieu siége en Roi» dé-

crit D.ieu s’abaissant pour gouverner le monde.
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Et telle est I’élévation qu’operent les mitsvot, du bas vers le haut. Mais «la Torah est lumiere» deé-
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.

Tout cela est I’élévation du bas vers le haut qu’opérent les mitsvot. La Torah suit le mouvement inverse: un
influx du haut vers le bas. C’est le sens de la seconde partie du verset: «qui s’abaisse pour voir dans les
cieux» désigne la Torah écrite, et «sur la terre », la Torah orale.
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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»,

Dans la Torah, la Lumiére infinie n’est pas seulement comprise: elle est «vue», révélée ici-bas avec autant

de clarté qu’en haut. Cela dépasse le niveau de «Ecoute, Israél».
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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.

«Ecoute, Israél» représente la contemplation de I’Ame divine, qui revient seulement a entendre parler d’une
chose, sans la voir. La Torah apporte une révélation comparable a la vision, comme dans la promesse: «Car
ils verront ceil a ceil».
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DANS LA AVODA

Avant la priére, on revét le talit et les téfilines, attirant une lumiére enveloppante qui éléve ’Ame animale;

puis, dans le Chéma, on contemple que toute la création provient uniquement de la parole de D.ieu, jusqu’a

ce que ’'amour de I’Ame divine embrase méme I’intellect et les sentiments de I’Ame animale. Parallélement,

on observe les mitsvot, en particulier la charité, qui élévent I’Ame au-dela de ce que la compréhension peut

atteindre, et I’on étudie la Torah chaque jour en apprenant quelque chose de nouveau, afin que la Lumiére

infinie soit attirée dans savie.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Pourquoi la méche, et non I’huile, est-elle I’élément essentiel de la lampe, et que révéle cela sur le role de

I’ame divine ?

. Comment, selon le maamar, le mauvais penchant peut-il en venir a aimer D.ieu, et pourquoi le change-

ment commence-t-il dans son intellect ?

. En quoi la maniére dont les mitsvot élévent I’Ame différe-t-elle de la maniére dont la Torah attire vers le

bas la lumiére de D.ieu?

Pourquoi la priére est-elle identique chaque jour, tandis que I’étude de la Torah doit apporter quelque
chose de nouveau chaque jour?

. Quelle est la différence entre étudier la Torah en serviteur et I’étudier en roi, et comment le bitoul de Rav

Yehudah I’explique-t-il ?
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Dans la priére d’Eliyahou, dans la seconde introduction
au Tikkouné Zohar, D.ieu est désigné comme « sage, mais
non d’une sagesse connaissable ». Le maamar emploie
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P ORDPYERNRT RTIY LAWR 77123 WK 1°T LKW1 °12T N7
172 IR PR OPRLDWR COND PPANF PTE CAND LKWUTD RMOPR
.RM?Y PAINR PR RN K23
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 6

13

14

15

16

PW NI . L Pownn Pawm

Ce passage, selon lequel le raisonnement humain matériel
est mensonge en comparaison de la sagesse divine, y est
cité.
LA NOTE DE KEHOT
7Y LAPNNCY 2970 2U%0 IR RN

NRN NRon ROAY

Or HaTorah ajoute que méme les philosophes estimaient
que la divinité ne peut étre saisie par la raison humaine,
citant «Peux-tu découvrir D.ieu par la recherche?» et
Chovos HalLevavos (fin de Shaar HaYichud), et relevant
que l’esprit ne peut se représenter comment rien, pas
méme l’espace, n’existe au-dela de la voiite des cieux ;
cela montre a quel point I'intellect est limité dans sa capa-
cité a saisir le spirituel.
LA NOTE DE KEHOT
MO 23 273 WUN” 1Y NP0 WK Y M910% 01T NPTINRA IR
NI RO TARAW M3 990 WIR Dowa awin 1R MPORY pnnt
YW M0 17N2°Y RIAN PR PN 70 10 Down 90 Dowa pwnwn
17192 NPRI2 IPIIAY 1M 1D 1WaD 1000wn YIniw 1°3 MR
1 PR WP owal 590 7RI 0IpR DI PR 0w N0 YN
PWRD IRD 1T 1I3P Lownw 7n AN 990 IDIX DI WP KUK KIN
27y 7NImnn nnaon

97ms awa pan

La note renvoie ici a I’explication de la raison pour la-
quelle les émotions nées du raisonnement matériel sont
appelées le mauvais penchant.
LA NOTE DE KEHOT
5o ,0P °Y RN D°NRNT 99021 .KD Y RUANY 0°7%°PY MAynay
.on Y MR

«Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceeur.» Le maa-
mar comprend dans «de tout ton cceur» les émotions de
I’Ame animale, qui sont d’abord soumises, puis gagnées a
D.ieu.

Deuteronomy 6:5°77:"1 %7127
STRR™P231 TWDI 233 73377223 TR M AK DI

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 7

17 LR YR

«Ecoute, Israél, Havaya est notre D.ieu, Havaya est Un.»
Le maamar interpréte « Ecoute» au sens de « comprends»
et explique «notre D.ieu» comme la puissance de création
émanant de Havaya.

Deuteronomy 6:4°7:1 0°727

10X Havayah 11°p%% Havayah X1 ynw
ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

18 maan e ynw

L’Idra Rabba décrit les oreilles comme s’ouvrant a partir
d’une chambre du cerveau et désigne a la fois I'oreille et
le cceur comme des lieux de discernement. La note de Ke-
hot la cite pour interpréter « Ecoute» au sens de
«comprends».

Zohar 111, 138ba ,n%p »mt
LA NOTE DE KEHOT
290 7327 NP RIM? YW Y NPWRI2 RYTIR 20K .3 ,090 20T IR

UMD PARD Ynwi o 2% mina

19 $79101 ¥Uonn SN2 NN PPIY R 19P9NR D

Or HaTorah explique : «notre D.ieu» signifie notre force et
notre force vitale, la lumiére qui remplit tous les mondes
et celle qui les entoure tous ; «Havaya, notre D.ieu» dé-
signe 'Hokhma et Bina, et Bina est la source des deux.
LA NOTE DE KEHOT
11°°71 ¥73101 ¥7omn 123y K11 11°N01°M 13010 1!’?5&” ow |77?3 n”mRa
593 11791 .7Y7onmI Y7210 K77 11392 TWR 113921 7R01 X 1:"?’?& bl
IR 17737 WO O 1N Y IR

PARAGRAPHE 8

20 1R WS o0 qwnl T NNnnm

La note renvoie a I’exposé paralléle du Rabbi Dovber sur
la formation continuelle de quelque chose a partir du
néant.
LA NOTE DE KEHOT
SIYW Y NOWRA R7ATR 297KN IRT

21 Y7RAW QTP NI NN

Ce passage cite également «Moi, D.ieu, Je n’ai pas chan-
gé» et «Tu es Lui avant que le monde ait été créé, et Tu es
Lui», et explique que D.ieu n’est pas comme I’ame, qui est
affectée par ce qui arrive au corps parce qu’elle est vérita-
blement revétue en lui.
LA NOTE DE KEHOT
QWS 1017121 R ;1% 2°¥D nxTY .Anwn nbana

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

7IR2Y D°RWa NIRT? *27Rwnn NAWD 2172300 11909 D 1

PARAGRAPHE 10

22 Sy1am 1 W aw

Yahel Or renvoie, a propos de cette déclaration, a trois dé-
veloppements de Likkutei Torah.
LA NOTE DE KEHOT
RZN °2 1720 K72 2092 9% 1 1772 n7pRa 108 1URn an Y IR Bl
21982 AR 272 °Iwh w17 KRN SO 17772 L2720 NWRIT w7
0772 TMARI NPWRIA TwYR 932w UAYRY NYW Y NPWRI2 RPN NN
7Y NN 1Ye Pwya na 1°3y 0

23 WP DONW 7 9373

«Par la parole de D.ieu les cieux furent faits, et par le
souffle de Sa bouche toute leur armée.» Le maamar s’en
sert pour montrer que la création est un acte de parole, le
niveau de Mal'hout.

Psalms 33:6":3% 0°21n

:ng;;-‘?; "B M1y 0o 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) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

M NPAIRD TR RIT D O MR RIT 0D 9702 WwyI” A L3P 0ooan
M1 °PIw AWYR N2 RN 07PN WAL 11D N0Pw PR 937 T
99°KY YW Y MPWRI2 RPTTR CIMRRD — LCwnn twya opoRT vyian

Raiinlie)

24 1P o0 N2

«Car la parole du roi est souveraine; qui peut lui dire:
“Que fais-tu?”» La volonté d’un roi s’accomplit par sa
seule parole, de méme que D.ieu crée par Sa Mal'hout.

Ecclesiastes 8:4°7:'n n>ip

YRR 12710KY oM 1I0PY 7707127 R
Car la parole du roi a force ; et qui peut lui dire : « Que fais-
tu?»

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

.7,nneap

25 NPRWA3 INDPOWR NPT W PYAN NN . . PR IWRD

Yahel Or explique qu’il s’agit du raffinement de la 'Hokh-
ma et de la Bina de la kelipa noga, le bien et le mal de
I’Arbre de la connaissance.
LA NOTE DE KEHOT
any 5?3 172 AMIRIDT LMD TUAY MR PPAw 270 N2
AN HPa 1P 9733 9PRWR NP1 O 97w PP 00 10 MITan Man
ANY IR 90 — 10 TwhTp 23R 0oPvann on

26 WK "DWAD "y NAAN

«Car I'amour est aussi impétueux que la mort... ses
éclairs sont des éclairs de feu.» Le maamar reprend cette
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image pour évoquer lamour ardent qui nait de la
contemplation.
Song of Songs 8:6"1:’1 01w W
YR M08 N My™D AYiNrty onind 72975y onind vk
SNITPY UK "BY TPRYT MNP 2INYD
Place-moi comme un sceau sur ton coeur, 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) « IPS 1917 (Public Domain)

27 "wDi N5 ax 1205]

«Mon ame languit, et méme se consume, pour les parvis
de D.ieu.» Le maamar cite ce verset a propos de ’amour
qui languit jusqu’a ce que ’ame se consume.
Psalms 84:3°3:77D 0°2°1n
PI7PX 28 92377 1030 27 1 niIsn? *we1 1np27Dx 19033
Mon dme languit et défaille aprés 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) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

3,79 0°%0N0

28 y7om Moty

«Ta royauté est la royauté de tous les mondes.» Ce verset
montre que le rapport de D.ieu a tous les mondes est celui
de la royauté.
Psalms 145:1337>:7”np 0°2°n
1T 1377222 ANPWHM 0ONPY-23 NoYR MR
Ton royaume est un royaume pour tous les siécles, et ta do-
mination demeure a travers toutes les générations.

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

., np ooenn

PARAGRAPHE 11

29 7IN2 ON8DM KD Ry

« Qui ai-je dans les cieux ? Et, en dehors de Toi, je ne dé-
sire rien sur la terre. » Cette phrase exprime un désir ar-
dent qui ne laisse place a aucun autre désir.

Psalms 73:257172:37y 0°2°11n
{PIN2 RYDNR 1Y DY 29n
Qui ai-je dans les cieux, sinon Toi ? Et auprés de Toi, je ne

désire rien sur la terre.

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

.719,3y 0°%nn

30 92271 "IN 19D

« Ma chair et mon ceoeur défaillent ; D.ieu est le rocher de
mon cceur et ma part pour toujours. » Le maamar inter-

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

7IR2Y D°RWa NIRT? *27Rwnn NAWD 2172300 11909 D 1

preéte « défaillent » comme I’dme consumée par I’amour, a
I'image de I’huile dans une flamme.

Psalms 73:26775:3°y 0°2°11n
02157 0P PP "33 NS *3371 MY 17
Ma chair et mon cceur défaillent ; mais D.ieu est le rocher

de mon cceur et ma part pour toujours.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

31 12w NS11°17 WRAAW *IM 51N "IN

Yahel Or identifie «la 'Hokhma de I’Ame vitale » a 1a 'Hokh-
ma de nogah, comme l'indique le biour (I’explication de
ce maamar).
LA NOTE DE KEHOT
JANY IR DAY — TIRT2M2 WUIRD 3117 7000 11700

32 DIN NRw1 T Al

« La lampe de D.ieu, c’est ’ame de ’homme. » Ici, ’ame
est la méche qui relie la flamme de I’amour a I’huile, c’est-
a-dire a ’ame animale.
Proverbs 20:2717:0 *5wn
:Hg;"T[r_'l"?; an 0T YN )
L’esprit de ’homme est la lampe de D.ieu, qui sonde toutes

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

33 1225 52131 NANNY

« Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur », compris
comme désignant les deux penchants ; ’amour transfor-
mé de I’Ame animale accomplit ce commandement.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127

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

34 02> pyy
« Leur cceur cria vers D.ieu. » Le maamar emploie cette
expression pour désigner le cri d’un cceur dont le propre
feu s’est tourné vers D.ieu.

Lamentations 2:1817°:’2 12X

DR 12771 O AynRT 2010 270130 198 7N2 Nkin 21TIRoR 027 Py
SIYN2 0TN9X 77 N2 230N

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)

PARAGRAPHE 12

35 °UND 19130 TP w0 MY

La note renvoie a cet endroit au sujet de la vertu particu-
liére de la mitsva.
LA NOTE DE KEHOT
RYTR Y NON D N7TIR RT
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36 2773 DR NYRYND . L mIsnn D Nl A

Yahel Or comporte un commentaire sur ce passage.
LA NOTE DE KEHOT
IR T7IAM W 1N Y IR P02

37 772 D”NRIND TP

La note renvoie a ce maamar a propos du lien entre I’Ame
et la Lumiére infinie par I'intermédiaire de la mitsva.
LA NOTE DE KEHOT
17090 qwnan2 12 297% 177 XA

38 A0 TRYED ANIN PPN . L w2 o menn oo

Ce passage, de «Car les mitsvot sont des vétements» a
«elle est jetée plus haut», est cité dans Or HaTorah sur
Nach.

LA NOTE DE KEHOT

.K2°¥ K 715 771 n7MR2 K20

39 11"?57.1 WIP2 27PN NN — NN
Le Rabbi Dovber explique longuement que cette sainteté
est la sainteté la plus élevée, au-dessus de tous les niveaux
supérieurs de sainteté.

LA NOTE DE KEHOT
AWITP 11°°77 1 AWITR ON21 (REW Y NPWRD2 R7ATR 29IKRND2 701982
7Y MATOYR W N2 Don 1Rynbw AN 1avhyn

40 7 AN Q%10 982 719
Bénédiction d’Avigail a David: «’Ame de mon seigneur
sera liée dans le lien de lavie auprés de D.ieu, ton D.ieu».
Le maamar I’applique a I’Ame revétue des mitsvot.

I Samuel 25:29173:7173 X DRI

32 NS IS VR AT AWHINX WA A9TT7 BT B
Y211 912 TIN2 3PP TN WD DX TR 1 0K 00

Et méme si un homme se léve pour te poursuivre et cher-

cher tavie, la vie de mon seigneur sera liée dans le faisceau

des vivants aupreés de D.ieu, ton D.ieu ; et les vies de tes en-

nemis, Il les lancera comme du creux d’une fronde.

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

PARAGRAPHE 13

41 137122 128 N80

« Comme une pierre lancée par une fronde, ainsi en va-t-il
de celui qui rend honneur a un sot. » Le maamar ne re-
prend que l'image : une pierre lancée par une fronde
s’éléve plus haut, de méme que ’dme est élevée par la

mitsva qui ’enveloppe.
Proverbs 26:8':175 "own
27932 27027 1011712 n37R3 12K 79733
Comme une petite pierre dans un tas de pierres, ainsi en

est-il de celui qui rend honneur a un insenseé.

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

.7,100 731D I .2 ,13 TNR N7PY LR LI 1P IR .1 ,10 hwn
7787 IR 20T LTRORY 0 Y (X TIREIT) DO2IND TR CIARR IR

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

42

43

44

45

46

7IR2Y D°RWa NIRT? *27Rwnn NAWD 2172300 11909 D 1

A7°Y 1990 1702 710 MER 1T MEHRY NIART 7797 mawn2 vn”
JIR9D R0

PR M. . 1PPan NPy

La note renvoie de nouveau a ce maamar, ici a propos du
talit et des tefilin en tant que makifim.
LA NOTE DE KEHOT
TAWIT 192 WY ORI .AN Y R 20 .57 170N 12931 2917 177 ARA
0P IR 1121, RIPT RMYT 7102 Y2 wUpa 0% 0IRA
STRW 'Y NOWRAA RYTTIR PIRRR — 715 RPIT NP Mg abnna

7AW Q°YaW QN2 1350w oS

« Les jours de nos années sont de soixante-dix ans. » Le
maamar dit que les jours impartis 4 une personne corres-
pondent aux étincelles de I’Ame animale qu’elle doit
élever.

Psalms 90:10”:% 0°%°1n

Py DI MY DY NN2 DN MY YT 0n3 Ny,
:TIBYI WO 13703 TN

Les jours de nos années sont de soixante-dix ans, ou, par la

vigueur, de quatre-vingts ans ; mais leur fierté n’est que

peine et vanité, car elle passe rapidement, et nous nous

envolons.

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

WM 127 010 992 Tnky

Parmi les commandements, le Zohar énumeére le devoir de
s’efforcer dans I’étude de la Torah et de I’accroitre chaque
jour, afin de rectifier son ame et son esprit. La note de Ke-
hot le cite comme source de I’enseignement selon lequel il
faut apprendre chaque jour quelque chose de nouveau.

Zohar 1, 12b2 ,2° R”mt

LA NOTE DE KEHOT

145 TP 386 °Y VM WMPLI L1163 °Y TN MIMW CWIPY .1 ,2° KM

oW IR WYY 727D 27D AIRY NP0 DA L(RLA0P) 1700 PUIAR IR
3737y

TPTS OWa NINAPI NIsRT 9

La note renvoie a Torah Ohr 42c¢ pour la méme idée :
toutes les mitsvot sont appelées tsedaka.
LA NOTE DE KEHOT
J,an tonb

%13 @mn ApTR
« La justice (tsedaka) éléve une nation. » Le maamar com-
prend ici la tsedaka comme la charité, terme qui désigne
I’ensemble des mitsvot et qui éléve I’Ame.
Proverbs 14:34775:77 “5wn
:NRVA 0°BRY TOM *370Rian TR
La justice éleve une nation ; mais le péché est un opprobre

pour tout peuple.

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

.2 ,X 2oy 101 .70 10 hen

29



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 10

47 vaw M nenne

« ...pour ranimer l’esprit des humbles et raviver le ceeur
des accablés. » La bonté témoignée aux pauvres ici-bas
trouve son pendant dans le fait que D.ieu ranime I’ame
d’en haut.
Isaiah 57:15v"v:1"1 17°yw°
RIT"NR) 113WR W71 0i7% 0 ¥R 7Y 0% X1 07 MR 1D %3
:0°RDT1 27 Ni°NI?Y 0VRY MmN nNitnnR mNooYh
Car ainsi parle le Trés-Haut et Sublime, qui demeure éter-
nellement et dont le nom est saint : J’habite dans le lieu éle-
vé et saint, et aussi avec celui qui a l'esprit contrit et
humble, afin de ranimer I’esprit des humbles et de ranimer
le ceeur des contrits.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

48 N2 21wn %Ay

Le Talmud compte le pauvre parmi les quatre personnes
considérées comme mortes. La note de Kehot renvoie
également a des passages du Zohar qui rapportent cette
formule.
Nedarim 64b:67:2 770 0771
SMRIY ,NND MWD — 0°32 17 PRY DTR 0D 17 12 YWinY 037 nN
Y N PN AYIIR KON IR ANR PR OX) 0°13 0P 1277
'?; ann °2” :2°NJ7 — "1y o012 i TRY @1 ,RRI0Y L ¥7izm
:2°N27 — KnioY .°nma "nn R oR” :2°N27 — YI%D CDWIRA
7207 120097 — 0732 19 PRY *» 707 N 1vwin ooawnng”
27238 TR TR 0N 8712 %7
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Zohar I1, 119ax ,v°p 2°mt

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

LTI 2,39 01,1 LR L0 2701 2,70 0T

49 naapn PR

« Que la main gauche repousse toujours et que la main
droite rapproche. » Le maamar applique « la main droite
rapproche » a la bonté de D.ieu, qui attire ’Ame a Lui.

Sotah 47ax 1 N0

50 S1Pann 1omn
« Sa main gauche est sous ma téte, et sa main droite m’é-
treint. » L’étreinte de la main droite est la lumiére enve-
loppante qui éléve ’Ame.

Song of Songs 2:6":’2 0°1°wi1 W

2IPANA 11707 “WRI? NAR I9RHY
Que sa main gauche soit sous ma téte, et que sa droite
m’étreigne.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

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

7IR2Y D°RWa NIRT? *27Rwnn NAWD 2172300 11909 D 1

PARAGRAPHE 14

51 TN 7NNA N

Yahel Or suggeére de lire « et la Torah est lumiére » comme
une seule image : la mitsva est la méche et la Torah est la
lumiére, et développe cette idée longuement.

LA NOTE DE KEHOT

72°NDA RO MEATT MR 7NM w192 @ 1IM” KRn Yy IR 92

JI91IR2 WPY TR RO 17INM

52 vrRbYRDA L L 1IN

La note renvoie a ce maamar, vers sa fin, ou la Torah est
présentée comme une attraction d’en haut vers le bas.
LA NOTE DE KEHOT
PR WOW RMAN Y IR P R D109 9P 1N ¥R At a7 aRa
Rl

53 279331 TIN NPY L. wnn 172 D7NIN M1 1IN KO

Ce passage, de « Elle est la lumiére et la révélation » a « ni
lumiére ni révélation », est cité dans Or HaTorah sur
Vayikra.
LA NOTE DE KEHOT
.1970°°Y 2 970 RAP"1 N”AIRA R

PARAGRAPHE 15

54 N0 qwn nws

« 11 fit des ténébres Sa cachette. » Le maamar applique ce
verset a ’enchainement des mondes, qui dissimule la Lu-
miére infinie.
Psalms 18:1227°:1”> 0°%°11n
PV 29 DR MW 130 THI20 1IN0 NN
11 fit des ténébres Sa retraite, de Son pavillon tout autour de
Lui ; ténébres d’eaux, nuées épaisses des cieux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.2, ooonn

55 qwn oI mpny 1ean

« Il révele les choses profondes depuis les ténébres, et fait
paraitre a la lumiére ’'ombre de la mort. » Le maamar ap-
plique ce verset a la Torah, qui révele la Lumiére infinie
cachée.

Job 12:22273:2% 2%
NPE TINY R qWN-Im nipny nhan

11 découvre les profondeurs des ténébres et fait paraitre a la
lumiére I’'ombre de la mort.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.33,2° 2R

56 NP DIPRYRM

« Chant des montées : Des profondeurs, je T’ai appelé,

D.ieu. » Ce verset est cité a coté de la révélation par la To-
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57

rah des « choses profondes ».
Psalms 130:1°%:7”p 0°%°11n
TPARTR DORRYRn NivYRT Y

Cantique des degrés. Des profondeurs, je T’ai appelé, D.ieu.

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

PRy 792 13 "NRA 1772 °Y7 TURAT WO RPN Y X P02 WK, PP 000N
10 DOPRYRn 1AV MY T mawnn

1191 %IRY IWNRT °AR

« Je suis le premier et Je suis le dernier, et en dehors de
Moi il n’y a pas de D.ieu. » Le maamar comprend ce verset
comme signifiant que D.ieu est également présent avant
la création, aprés elle et entre les deux.
Isaiah 44:6":7"n 7yw”
IO "I UK 2R NIRDY CnOAPRN PRIUTRn T oanRtd
DOPRR TR OTYPIm
Ainsi parle D.ieu, le roi d’Israél et son Rédempteur, D.ieu
des armées : Je suis le premier et Je suis le dernier, et il n’y

a pas de D.ieu en dehors de Moi.

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

39 I 10 7IAAR 2RI PWRT CIRT XAD Y MR P ARY O, YR
RO 17787 79ORY T LK RAPT N7pRa LY TRnR

PARAGRAPHE 16

58

59

alvi=-FRuiel=lai~ R akiimbi
La note de Kehot renvoie a Zohar II, 121a pour ces mots.

Zohar II, 121ax ,x3p 27mt
LA NOTE DE KEHOT

N ,1D W AR LK ,ROP 27t

NP2 "nR20an RN%9IR

Le Zohar (Yitro) affirme : «La Torah procede de la 'Hokh-
ma supréme.» La note de Kehot cite le Zohar 2:121a et
renvoie également a ce passage.

Zohar, Yitro 21:378-22:389v72w:273-n"yW:X"D 170”717 100
Selon Rabbi Yehouda, « pére » représente la Sagesse (Hokh-
mah) et « mére », I'Intelligence (Binah). Rabbi Yehouda dit :
« Les deux interprétations signifient une seule et méme
chose, car nous avons appris que la Torah émana de la Sa-
gesse supréme. » Rabbi Yossé dit que la Torah émana de
I’Intelligence, car il est dit : « pour comprendre les paroles
de I'intelligence » et « n’abandonne pas la Torah de ta mére
».

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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« Tous ceux qui sont appelés par Mon Nom, c’est pour Ma
gloire que Je les ai créés, formés et faits. » Le maamar met
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en correspondance les trois verbes avec le Talmud, la
Michna et I’Ecriture.

Isaiah 43:7°1:27n 1°yw°

SPIPRYTAR RIS ORI PTI207) R KIpaT 9D
Quiconque est appelé par Mon nom et que J’ai créé pour Ma
gloire, Je I’ai formé, oui, Je Iai fait.

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

J,20 030

2°% N°VR°A2 723

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

K32 nam

FROM M12°R1 27% B 27 R*LRoA2 72D

La note de Kehot indique ce passage du Zohar comme
source de I'interprétation de kavod (gloire), dont la valeur
numérique est trente-deux, comme les trente-deux sen-
tiers de 'Hokhma.

Zohar, Tzav 20:145-22:156171p:272-11"2p:’2 18,7711 180

mnRom matn: 27

Le Sefer Yetsira s’ouvre sur les « trente-deux sentiers mer-
veilleux de la sagesse », par lesquels D.ieu a créé Son
monde. Le maamar les relie a la « gloire » pour laquelle
tout a été créé.
Sefer Yetzirah 1:1°R-’X 717°%° 790
DRI PR MIRIX 7 717 ppR ANIM MIRYSD M2 N1 0°NwY D°wPwa
0177 7Y 1910 XW 07 1AM 0IN7 CTY PR 09 79m) 0710 DopoR
:71901 1901 7902 0190 IWHW2 1Py DR XA 1w 1T

Yah, D.ieu des armées, le D.ieu vivant, Roi de I’Univers,
Omnipotent, infiniment Bon et Miséricordieux, Supréme et
Exalté, qui est Eternel, Sublime et Trés-Saint, a ordonné
(formé) et créé I’Univers par trente-deux sentiers mysté-
rieux de sagesse, au moyen de trois Séfarim, a savoir : 1) S’-
for 2 ; 790) Sippur 7120 ; et 3) Sapher 120, qui en Lui ne font
qu’un.

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

71R5M2 79ANMY 1T 772 97K TN

La glose explique, comme I’Alter Rebbe I’avait entendu de
son maitre, pourquoi la Lumiére infinie ne s’unit méme a
Atsilout qu’apres s’étre d’abord revétue dans 'Hokhma :
I’Infini est I'Un véritable, a c6té de Qui rien n’existe, et tel
est le niveau de '"Hokhma.
LA NOTE DE KEHOT
a2 e 78 R°1N0 R9
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« Car Moi, D.ieu, Je n’ai pas changé. » Le maamar ap-
plique ces paroles a la révélation dans 'Hokhma, ou D.ieu
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est comme avant la Création.

Malachi 3:61:3 °3x7n
{00779 X2 Jpy7™33 DAXY N7 K2 71 73K 7
Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous

n’avez pas été consumes.

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

21,3 99RDn

1PP133 73N %5157 AT 39

Le Talmud dit qu’a I’époque de Rav Yehouda, toute leur
étude portait sur Nezikin, tandis que les générations sui-
vantes étudiérent les six ordres. Le maamar explique
pourquoi son étude était centrée sur ces lois.
Berakhot 20a:4"7:X °> 1272
i TIRY LM PR°12 72030 UPI0 AT 277 a3 ian o X ..
NYAIY AWRT PRI AT 2700 M ° IO R°Y 1000
NPT U 07 PRI T9I2Y DT AR N AIRR P
RNIN7 1072 PEPIV3 137301 KR 1K1 KT KPI Kp 2RMYA 377
Rp 1K1 KON DY LIROD 0 A%RY M D AT 21 R
J2 IRRT NP IME KR MM 1Y) 107YEn
Rav Pappa demanda a Abbaye : en quoi nos prédécesseurs
étaient-ils différents de nous, pour que des miracles se pro-
duisent pour eux et non pour nous ? Est-ce une question
d’étude ? A 'époque de Rav Yehouda, toute leur étude se li-
mitait a ’Ordre des « Dommages », tandis que nous étudions
les six Ordres ; et lorsque Rav Yehouda arrivait au para-
graphe de la Michna, traité Ouktsin : « Si une femme presse
des légumes dans une marmite » (certains disent qu’il

s’agissait du paragraphe : « Les olives ...

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

LA NOTE DE KEHOT

K217 172y 17377 7772 AR Y 000w B NPMIK XD LK L,0 MoT3

13 ANAMIR INTN NP 270X (AN °NPa AnaT) 1hwn — PawaT
27y ,70mew 91003 191X DRI P19 1YW RPR 27w

1IN *2318 3 17an"

« Car voici, Tes ennemis périront ; tous ceux qui com-
mettent ’iniquité seront dispersés. » Le maamar applique
ces paroles a la séparation du mal d’avec la sainteté au
moyen des décisions de la loi de la Torah.

Psalms 92:10:27% 0°2°11n
MR ";2’5"?; 177207 172K PR 13772 1 PR 137 03
Car voici que Tes ennemis, D.ieu, voici que Tes ennemis pé-

riront ; tous les artisans d’iniquité seront disperseés.

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

2,23 0%%0n

m22n 1 710D

Le Talmud enseigne que les érudits dont toute I’occupa-
tion est la Torah, comme Rabbi Chim'on ben Yo'hai et ses
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collegues, interrompent leur étude pour le Chéma, mais
pas pour la priére.
Shabbat 11a:8'1:X X" naw
XYY P2 RaD R Y00 NX7RP 1R70DR L1000 IR 12 INT OXY
TROIY PIY 0°120 :XANT LAIIN 2277 IRDK RDD 717000 IR
>37 IR .PEN? PR0RR XY LYY NP PRUoDn — Ming
MR TNTIAY 1M 208 12 1PN 237 1939 KPR 1Y KD i
TPON7Y YR NRUIR 1PRP0DR 1IN 1932 PaK
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

LA NOTE DE KEHOT
X ,R° naw

1NN AN7IN AN

La note renvoie a cet endroit au sujet de la Torah comme
occupation entiére.
LA NOTE DE KEHOT
.177’?{1 356 .307°y "N W”W’? L1779 RO NPMIR R

TR TP PR

Le Talmud explique la conduite de Rav Yehouda par ces

mots : « La crainte de son Maitre était sur lui », comme

Chmouel dit de lui : « Celui-ci n’est pas né d’'une femme. »
Niddah 13a:23272:X »* {112
JRIPRTI RIPP2T RINY2 XK YR 2XN ROAIPY2 XD KO
IPOYT RMNY?D XK MYPRY LTIV RIONYPD KO YK
TP Y PRY AOPY PRINY M1PT ,A°PY A7RT ROWOK (XK NOY2R)

SR

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

XL T

9°23 °927 D°WNY
« Et J’ai mis Mes paroles dans ta bouche. » La Torah de Rav
Yehouda était la parole de D.ieu qui s’exprimait a travers
lui.
Isaiah 51:161"0:X”117°y°
TR PIX OO DM YuIP Nve3 T P¥: T°D3 "12T 0N
TIANTRY 11087
Et J’ai mis Mes paroles dans ta bouche, et Je t’ai couvert de
I’ombre de Ma main, afin de planter les cieux, de poser les
fondements de la terre, et de dire a Sion : « Tu es Mon
peuple ».

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

0 ,R1ywe

T°D2 "NRAW WK "9aM

« Mes paroles que J’ai placées dans ta bouche ne quitte-

ront pas ta bouche. » Méme idée : les paroles de Torah

données par D.ieu et prononcées par l'intermédiaire
d’une personne.

Isaiah 59:218”2:0"117°yW°
23 TRYTIT 12T Ty WK *TT T T DOIK T3 NI
:DP1Y7T9) NNYR T M Y I I TY 22 H WK
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Et quant a moi, voici mon alliance avec eux, dit D.ieu : mon
esprit qui est sur toi, et mes paroles que j’ai mises dans ta
bouche, ne s’éloigneront pas de ta bouche, ni de la bouche
de ta descendance, ni de la bouche de la descendance de ta
descendance, dit D.ieu, dés maintenant et a jamais.

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

KD ,01yw

Nno%n Pnvann

Le Talmud emploie I’expression « notre Michna, une reine
» comme moyen mnémotechnique pour retenir un ensei-
gnement. Le maamar y voit une description de la Michna
comme décret royal.

Beitzah 28b:14-151"b-7":2 1”5 13°2
°2%n 27— XNAYRY (K291 27 — RDPANM 1P%ANR 0K KD 27
®INR NINDY N2 KR 2973°3 UKD LRNDPR NI 1710
.Di1°°2 PRI MY 92K 03 12072 07 PP :maw? DTN K KD
Williém Davidst;n, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
.2,0n 1P ARTY .3 ,0D A%

=2 poan Pw
Toras Shmuel explique qu’en étudiant Nezikin, en acquit-
tant I'innocent et en condamnant le coupable, Rav Yehou-
da séparait la kelipa de la sainteté, afin que « tous les arti-
sans d’iniquité soient dispersés » ; par sa parole dans la
Torah, il faisait advenir le méme verdict en haut, le mich-
pat, « chaque chose a sa place ». Ala p- 380, il ajoute que
I’étude des lois délivre ’'opprimé de I’'oppresseur.
LA NOTE DE KEHOT
Y 5”1M5” IR (137 °Y 07N DRI RYI Y 17570 PRIMW N7INa
79987 Y 2°°10 DR 2% °RD1T DR 12°1 1°P°11 7702 ™Y TN
1137 YW KR 1D MR P DO 1710 nvnR awtpan nevhpn
DY 727 93 1w vOWR N YU 13 RINT DR M 17Yn? 073 17IN2
DoRn Y OO0 TR UV U3 11N B Y Ow AR WPy 7Oy "inon
Py T Py

AN TORY° VDWNI 7PN

«Un roi affermit le pays par la justice.» Les décisions de la
Michna sont comme la justice d’un roi, qui met chaque
chose a sa place.

Proverbs 29:4'7:0”3 *5wn

s30T NVATIN R TN TRY? LR T
Le roi affermit le pays par la justice, mais celui qui exige des
présents le ruine.

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

7,09 %%wn
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« Et il y eut un roi en Yechouroun, lorsque les chefs du
peuple se rassemblérent. » Le maamar comprend ce ver-
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set comme désignant Moché, par qui parlait la Chekhina,
en tant que « roi » dans la Torah.

Deuteronomy 33:5°1:3”2 0°727
(2K "0 T DY "WRT ARRNTI A7 1T 1
Etily eut un roi en Yeshouroun, lorsque les chefs du peuple

se rassemblerent, toutes les tribus d’Israél ensemble.

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

1,37 0T

N92370 NS NPoww

La note indique que les sources de «la Chekhina parlait
depuis la gorge de Moché » sont répertoriées en 38a.
LA NOTE DE KEHOT
X ,TTP 9oy 1m0
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Rivka «descendit a la source, remplit sa cruche et remon-
ta». Le maamar comprend sa cruche comme la Torah, qui
puise aux eaux d’en haut.
Genesis 24:1610:77> N*wK12
772 XPRM APYT TIM AYT K2 UR) 1702 TR 7N N30 W3
ym
Et la jeune fille était trés belle a voir, vierge, et aucun
homme ne I’avait connue ; elle descendit a la source, rem-
plit sa cruche et remonta.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
10,70 NPwRI2

RI>7INT 17780 175

\

La note renvoie a cet endroit au sujet des vingt-quatre
livres de la Torah.
Tikkunei Zohar, Tikkun 21 - 47a:12-14X> 1)p°N 1”pn
TPNIRT ARDY KM 17 99ANRT 773 19K KT RNPIIRT N80 17
773 PIMT 71791 773 NIPRT RTIMT MINR PwRnT X990 omRT
0°97 M3 IRW” IR X7 LPwnn 0% oo 791 Lt va 17aph
WPRT 1°22 .70 °R2 P73 MR T 770 9A°KY T MINR an2
7371 73w1 27 AR T°PY T3 SMRT RNPOW .RMPI2 KI°IN

.7tan X% oopoR

Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

XL, 7?’577? TIRTY LR ,R NPWR2 07N L(2,9%) RO N0 RY
RP™TIRT 1980 775

Dans le Tikkoun 21, le Tikkouné Zohar interpréte la
cruche (kad, 72) comme les vingt-quatre (772) livres de la
Torah, remplis a partir de la mer d’en haut. La note de Ke-
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hot indique ce passage en 46b; sur Sefaria, il se trouve en
47a.
Tikkunei Zohar 47a:12-1477>-27°:X 1”1 9717 *1pn
TPIRT ARDY KM 17 99ANRT 773 19K XTI RNPIIRT N80 17
773 PIMT 7791 773 NIPRT RTIMT MNR PwnnT X999 "mRT
0°97 M3 IRW® IR KT LPwRn 0% 2P0 791 Lpamt v 1aph
WPRT 1°22 .73 °R12 227X WK 9T 770 9A°KY T 1NINR an2
79711 72wl 2% MNR 1P 79 STPRT RNOW .RNIPA2 XT°aN
.7tan X% oopoR
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

19y B ANWIY 1D

Or HaTorah explique que la cruche de Yessod correspond
aux vingt-quatre livres de la Torah écrite.
LA NOTE DE KEHOT
572wIN PW 1PI90 773 3T TI0%T 791 13NN Y 2 719 7P NIRRT
0y

7PN 877270 M

«Et ces paroles que Je te prescris aujourd’hui seront sur
ton cceur.» Le maamar souligne le «Je» (Ano’hi): les mits-
vot proviennent de I’essence méme de D.ieu.

Deuteronomy 6:6":"1 0°727

7227723 DT T I WK 7PN 01T T
Et ces paroles que je t'ordonne aujourd’hui seront sur ton
ceeur ;

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

,10727
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«Sage, mais non d’une sagesse connaissable », extrait de la
priére d’Eliyahou dans le Tikkunei Zohar, décrit la sagesse
divine de la Torah, opposée a I’intellect humain.

Tikkunei Zohar 17b:3-4"7-"3:2 > 971177 °23pn

D RYPT 13037 KDY 1A RIT NIR LRYST 710002 IR 0950 NIR
ARIIRDY .RWI 337 72°M) 99PN RYTIMNWRD KPR KT IR 72
D195 VAWM PTX NPRT CMAIN RITI KDY PTANR PR NP
P72 .RDPYIART RTIAY DI 7723 R PT LKW 12T N
P12 MIR PR 7T LDIWR S3MD PINF PR CIRR LXWOTP RMIYN

.NTJ&Y PIINR PR RN X7
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

TN T0° nnon2°n

«D.ieu a fondé la terre par la sagesse; Il a établi les cieux
par I'intelligence.» Le maamar cite ce verset pour montrer
que I'Infini (Ein Sof) réside dans la sagesse, la sagesse de
la Torah.
Proverbs 3:19v™:3 “own
:NIN2 070 1293 YIRTTO) 02N
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D.ieu a fondé la terre par la sagesse ; par l'intelligence, il a
établi les cieux.

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

07,3 05wn

oIN NRw1°n M
«La lampe de D.ieu, c’est I'ame de I’homme.» Ici, ces
mots désignent I’ame divine, dont la contemplation doit
venir en premier.
Proverbs 20:27175:3 “5wn
V3770720 AN DT NRY1 T )
L’esprit de ’'homme est la lampe de D.ieu, qui sonde toutes

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

7225 952131 NaAnNY

«Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceeur», avec les
deux penchants, comme I’explique le début du maamar.
Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STTRR222 TUDI222 72277222 TRX 1 DX NI
Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton coeur, de toute

ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

1199 2N%K M7

Le Zohar enseigne qu’un éveil d’en bas suscite et attire un
éveil d’en haut. Le maamar applique cet enseignement a
la contemplation de I’dme divine, qui doit venir en
premier.

Zohar 11, 162b2 ,20p 27mt
LA NOTE DE KEHOT
.2,20p 2”mt

12 1R oUW N

«S’il tourne son cceur vers Lui, Il recueille auprés de Lui
son esprit et son souffle.» Ce verset est cité avec «un esprit
suscite un esprit»: tourner son cceur vers D.ieu attire
I’ame vers Lui.
Job 34:1477:77% 2R
oK VPR INRw1 im17 927 VoK oo oR
S’1l tourne Son cceur vers ’homme, s’Il recueille auprés de
Lui son esprit et son souffle ;

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

0,72 AR

17120 NPnm

«Mais, aussi vrai que Je vis, la gloire de D.ieu remplira
toute la terre.» Le maamar y voit le but de I’affinement du
monde matériel.

Numbers 14:21873:77 72713
{PIST9TIN TTTID K2R I Oy

Mais, en vérité, aussi vrai que Je vis — et toute la terre sera
remplie de la gloire de D.ieu —
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.KD,7° 9272
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« Qui éléve pour s’asseoir. » Le maamar y voit I’élévation
du youd du hé par les mitsvot.

Psalms 113:5’71:37°p 0°%°1n
:NW? 212307 ARPR T2 0

Qui est comme D.ieu, notre D.ieu, qui siege dans les
hauteurs,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

AW, .0 PR e

Yahel Or explique qu’il ne faut pas comprendre cette élé-
vation comme un retrait de la lumiére ; c’est pourquoi elle
est également décrite comme une élévation du hé.
LA NOTE DE KEHOT
.. IR MPPN0T XA T RY ANRA KDY DTN APn Y IR PR xa
10N °Y NOWRA2 RPN S90KN AR 7Y 773 NN NAAAT RITW XY
LN 10230 979 P11 1R RITW 77172 21°2ann WU k9D TIRDPT
;T P NPPR WY TAN0aw InonT PRT AP A XTI TR KPR
R

1 57y 0wyl

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
JA”YAT QW2 1700 170 YW 0778

%12 QP10 AP

« La justice (tsedaka) éléve une nation. » Ici, la tsedaka
éléve le youd du hé dans la Lumiére infinie.
Proverbs 14:3477%:77 “own
:NRYN DBR? TOM *1370niIn 178
La justice éleve une nation ; mais le péché est un opprobre

pour tout peuple.

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

19,70 00wn

Tnaws non

« ...le lieu ou Tu as fait, D.ieu, Ta demeure. » Le maamar
comprend « s’asseoir » comme le fait de créer un lieu ou
réside la Lumiére infinie.
Exodus 15:171:1"0 mnw
¥Tpn Havayah nbys anaw 1o an?n1 112 mywm inxan
T2 12299 37T
Tu les feras entrer et les planteras sur la montagne de Ton
héritage, au lieu, D.ieu, que Tu as fait pour y demeurer, au
sanctuaire, D.ieu, que Tes mains ont établi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« D.ieu siégeait lors du Déluge ; D.ieu siége en Roi pour
toujours (le’olam). » Le maamar comprend le’olam
comme « au-dessus du monde » : régner sur le monde,

c’est D.ieu qui s’abaisse.
Psalms 29:10:v"3 0°%°11n
077 790 0 2N 2w Manbn
D.ieu siégeait au-dessus du déluge ; oui, D.ieu siege en Roi
pour toujours.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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«Celui qui s’abaisse pour regarder dans les cieux et sur la
terre.» Le maamar interpréte «les cieux» comme la Torah
écrite et «la terre» comme la Torah orale.
Psalms 113:61:3"p 0°9°1n
{PIND) DWW NIRT? VP Bwnn
qui regarde vers le bas, sur le ciel et sur la terre ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

bR YR

«Ecoute, Israél : Havaya est notre D.ieu, Havaya est Un.»
Le maamar oppose cette «écoute», la contemplation de
I’Ame, a la «vision» de la Torah.

Deuteronomy 6:4°7:1 0°727
17X Havayah 11°7%% Havayah 2X7> ynu

ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

INTPY2 19y 0D
«Car ils verront ceil a ceil, lorsque D.ieu reviendra a
Tsion.» Le maamar s’appuie sur ce verset pour évoquer

une révélation de D.ieu semblable a la vue, ici-bas comme
en haut.

Isaiah 52:8'1:271 71y

Hikeda! JW?;! IR Y2 Y DI Y7ﬁ|7 ’IN{U; Rdob '?h?
Ecoute ! Tes guetteurs élévent la voix, ensemble ils chantent
; car ils verront, face a face, D.ieu revenir a Sion.

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

1,217y

35



LikuteiTorah.com
LA PARACHA "HASSIDIQUE

A propos de cette édition

Cette édition contient le texte hébreu, la traduction francaise, nos explications et les notes.

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.
Nos explications, avec la présentation, les questions et la page pour les enfants : CC BY-NC 4.0.

The notes: Kehot’s marei mekomos (“Sources and References”, including the Rebbe’s notes) © Kehot Publication Society, via
Sefaria, CC BY-NC 4.0; formatting adapted; our notes on them: CC BY-NC 4.0.

Sources citées, via Sefaria: Miqra according to the Masorah (CC-BY-SA); The Holy Scriptures: A New Translation (JPS 1917)
(Public Domain); William Davidson Edition - Vocalized Aramaic (CC-BY-NC); Tractate Berakot by A. Cohen, Cambridge Uni-
versity Press, 1921 (Public Domain); Constantinople, 1740 (CC-BY-NC); The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Do-
main); Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain); Sefer Yezirah, trans. by Isidor Kalisch. New York, 1877 (Public Domain).

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® NP 927 D2IpRT 1INAT 71207 v
Le pére du Rabbi, Reb Lévi Its’hak

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/10/ 36



