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Explication de ce qui précede.
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Pour comprendre I’explication des propos fondée sur le verset «Celui qui s’éléve pour siéger»,

etc.: il faut d’abord poser deux prémisses. La premiére est ce qui est écrit dans le Pardes au sujet

de la raison pour laquelle nous pouvons extraire de I’huile de toutes les choses,
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comme on le fait dans la préparation des remeédes. C’est parce que «Tu as tout fait avec sagesse »:
le niveau de 'Hokhma (sagesse) est donc revétu en toutes choses; c’est la le niveau de I’huile, qui

est celui de 'Hokhma,
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comme il est écrit dans le Zohar: le vin correspond a Bina (compréhension) et I’huile a 'Hokhma.

C’est pourquoi il est écrit: «une femme sage de Tekoa», car « Tekoa est la premiére pour I’huile ».
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Or, la bonne huile et I’huile d’onction se trouvent dans la 'Hokhma de sainteté des dix Séfirot supé-
rieures. C’est a ce sujet qu’il est dit : « Comme la bonne huile », etc., «la barbe d’Aharon », etc.
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comme il est écrit dans le Zohar, [Parachat] Vayikra et Parachat Emor. Mais toutes les autres huiles
proviennent de noga, et, dans noga, se trouve le niveau de la 'Hokhma qui est dans I’intellect

humain.
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La seconde introduction porte sur le sens des mots «et la Torah est lumiére». En effet, la Lumiére
infinie (Or Ein Sof) désigne la Mal'hout (souveraineté) de 1'Infini (Ein Sof), en laquelle se trouve
tout le tsimtsoum (contraction) mentionné au début du livre Etz Chaim: un tsimtsoum s'est pro-
duit dans la lumieére, afin qu'un espace vacant et un vide puissent apparaitre. Car tout cela se

trouve dans la Lumiére infinie, dans la lumiére précisément,
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[et] non pas dans Son essence et Son étre mémes, a D.ieu ne plaise. Le but de ce tsimtsoum est
qu’ensuite, par le service de ’'homme dans ce monde, lequel vient a I’existence grace a ce tsimt-
soum, [la lumieére] soit attirée vers le bas, afin que la Mal’hout de I'Infini (Ein Sof) se révéle comme

avant la création [du monde].
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C’est-a-dire que, tout comme la lumiére est avant le tsimtsoum, la révélation en bas sera exacte-

ment la méme, de sorte que le tsimtsoum ne dissimulera absolument rien.
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Comme il est écrit : «Je suis le premier et Je suis le dernier, et en dehors de Moi...», etc. C’est-a-
dire : «Je suis le premier», comme [I1] était avant le tsimtsoum ; et «Je suis le dernier» signifie,

comme il est écrit : «D.ieu seul sera exalté», etc.
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Et «en dehors de Moi» désigne I’étape intermeédiaire, lorsque le niveau du tsimtsoum et de la dissi-
mulation est apparu : la aussi, ce sera « Nous n’avons pas d’autre roi que Toi», de sorte que I’annu-
lation de soi (bitoul) soit dévoilée et qu’il n’y ait ni dissimulation ni occultation. Cet influx est ame-

né par la Torah.
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Et c’est 1a le sens de «la Torah est lumiére » : elle attire le niveau de révélation de la Lumiére infinie

(Or Ein Sof), telle qu’elle était avant le tsimtsoum, jusque dans I’apres-tsimtsoum. (Et c’est 1a le

sens de «la Michna est reine» : I'influx de la révelation de la Mal'hout de I'Infini, la lumieére qui est

au-dessus du tsimtsoum.)
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Et c’est 1a le sens de I’épisode de Rav Yehouda : «toute son étude portait sur Nezikin », et il était dis-
penseé de la priere, etc. Car I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) est une forme
de dissimulation et d’occultation,
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comme il est écrit : «Il a fait des ténébres Sa cachette.» Cela désigne I’émergence du niveau de Ké-

ter (la Couronne) ; car 'Hokhma (sagesse) est appelée lumiére, puisqu’elle est le niveau de la

réveélation,
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comme il est écrit : «le commencement de la sagesse », c’est-a-dire le commencement de la révéla-
tion. Et Keéter, qui est au-dessus de 'Hokhma et ne brille ni ne se révéle, est appelé, de notre point
de vue, «ténebres», parce qu’il ne peut étre appréhende.
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Comme il est écrit dans le Zohar, parachat Béréchit (32a). (Et voyez ce qui est écrit sur [le verset]
«Je suis noire», etc., a propos de la Torah donnée sous la forme d’un feu noir sur un feu blanc.)
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C’est aussi pour cette raison que Kéter est appelé ténebres : il est une occultation de la Lumieére in-
finie. Et 'Hokhma est une occultation de Kéter, qui ne brille que par I'intermédiaire de 'Hokhma ; il

s’ensuit que 'Hokhma voile et dissimule Kéter.
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C’est pourquoi la ligne de mesure (kav hamiddah) est appelée botzina dekardinusa, d’apres 1’ex-
pression «blé kardenaisa» (chitei kardenaisa), qui désigne I’obscurité et la noirceur; car il doit y

avoir une mesure et une limite : «jusqu’ici s’étend le niveau de 'Hokhma»,
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[et] « jusqu’ici, c’est le niveau de Bina (compréhension) », etc. Tout cela est ténebres, et non lu-
miere. Mais la lumiere est la révélation du bitoul, par lequel la Lumiére infinie (Or Ein Sof) se

trouve en bas comme [elle se trouve] au-dessus du tsimtsoum, etc.,
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tout comme c’est devant Lui, béni soit-I1, car le tsimtsoum ne concerne que les mondes, comme
on le sait. Et cela s’accomplit précisément par la Torah : « Il révele les profondeurs hors des te-
nebres » ; « Des profondeurs, je T’ai appelé, D.ieu. »
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Car la Torah est le niveau de 'Hokhma (sagesse), qui est attirée de la Mal'hout de I'Infini (Ein Sof)
(laquelle est le niveau du cerveau caché [mo'ha stima'a] d’Atik ; car le niveau de Kéter et Atik est
appelé la Mal'hout de I'Infini ; et, comme on le sait, du niveau de la Mal'hout d’Adam Kadmon est
issu le Kéter d’[Atsilout]),
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et c’est 1a que repose la lumiére de I'Infini, béni soit-I1, dans la condition ou « Je n’ai pas changeé »,
au sens propre, car il n’y a la absolument aucune dissimulation ni aucun voile. Comme il est écrit :

« Que la lumiere soit » — cela désigne 'Hokhma ; et Kéter est appelé avir (air).
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Et Rav Yehouda, qui était un homme d’une trés grande stature, pouvait attirer le bitoul supérieur
parce qu’il était lui-méme annulé (batel) lorsqu’il récitait le Chema ; car il n’était pas dispensé du

Chema, mais seulement de la priere.
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Et il voulut faire descendre [cela] également dans Nezikin, le domaine des kelipot (écorces), qui
sont les quatre catégories principales de dommages, afin que «Il engloutira la mort pour toujours»,
comme ce sera dans les temps futurs, a I’époque de la résurrection des morts, lorsque les os revi-

vront et que la peau et la chair «se formeront sur eux»,
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comme il est dit au sujet des ossements de Ye’hezkel: il s’agira d’'une matérialité véritable et, néan-
moins, ils jouiront du rayonnement de la Chekhina (Présence divine) sans manger ni boire, car le
bitoul supérieur descendra aussi jusque dans la matérialité véritable. Et comme I’ont dit nos Sages,
de mémoire bénie: «A I’avenir, “saint” sera prononcé devant les justes»: la sainteté résidera en

bas.
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C’est ainsi qu’était ’étude de la Torah de Rav Yehouda et de Rabbi Chimon bar Yo’hai, dont la To-
rah était I’occupation : leur Torah était dans un état d’annulation de soi (bitoul) véritable devant la
Lumiére infinie (Or Ein Sof), et ce n’étaient pas eux qui prononcaient les paroles de Torah ; c’était

plutot la parole de D.ieu qui était dans leur bouche, etc.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/11/ 6



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 11 1?”Jn by TIR2

W™ 7900 N N1 YT 070 TIPW T2y N WO 10 MIXRY P00 RNODA 1PN%ann 11y 1
219 %Y M RITW 977 NN

Et tel est le sens de «la Michna est une reine», comme un roi qui donne des ordres, etc. Car il

existe le niveau du serviteur, qui étudie afin de connaitre la volonté et le décret du roi, et celui du

roi, qui est lui-méme celui qui décrete, etc.
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C’est pourquoi il est dit de Moché Rabénou, que la paix soit sur lui: «Et il fut roi en Yéchouroun »,
etc. Il s’ensuit que la conclusion de cette seconde introduction, quant au sens de «et la Torah est
lumiére», est que I’étude de la Torah dans I’annulation de soi (bitoul) attire le niveau méme de la
Lumiere infinie (Or Ein Sof), qui est au-dessus du tsimtsoum, afin qu’elle se révele en bas, dans [le
Monde d’|Assiya,
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comme Rav Yehouda étudiait Nezikin, afin précisément de transformer I’obscurité en lumieére. Et

voyez ce qui est écrit dans la paracha Beérechit, a propos [du verset] : «Sortez et voyez. »
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Sur cette base, on comprendra de maniére générale la question de la lampe et de la lumiére. En ef-
fet, la meche est un fil sur lequel la lumiere se propage ; ce fil fait allusion au tsimtsoum (contrac-

tion) de la lumiere, car, par le tsimtsoum, seule une ligne — le kav — et un fil ont été tires.
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Ensuite, cette ligne fut tirée pour éclairer selon une mesure et un poids, et elle est appelée la ligne
de mesure (kav hamida). I1y a plusieurs aspects dans cette notion de ligne de mesure ; elle est éga-
lement appelée un cordon (pessil), comme il est écrit dans le Zohar, Pekudei, page 233a, a propos

du verset : «un cordon de lin dans sa main, et le roseau a mesurer», etc. :
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«Parfois le roseau a mesurer, parfois la ligne de mesure ; c’est pourquoi il est question d’un cor-
don et d’'un roseau», etc. Car le roseau a mesurer correspond a la mesure du monde caché, appele

la mer ; cette mesure se fait au moyen du roseau, qui pousse au bord de I’eau.

TP P12 AT 197N M2 B79YY 10 9PN YUY RIT WA °PAN RODANRT R1OYT 17T

Et la mesure du monde dévoilé, appelé terre séche, se fait au moyen du cordon, etc. Quoi qu’il en
soit, le niveau de la meche est celui de la ligne de mesure.
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Mais la lumiére suspendue a la meéche est le niveau de «la Torah est lumiére» ; elle est le déverse-
ment de la Lumieére infinie (Or Ein Sof), qui est au-dessus du tsimtsoum et de toute mesure,

comme il est écrit : «Sa mesure est plus longue que la terre» ;
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comme cela est expliqué ailleurs : c’est 1a le sens des bénédictions de Yaakov [venues] précisément
par 'intermeédiaire de Yits’hak. Car Yits’hak est le niveau de la Guevoura d’Atik Yomin, la racine et

la source de la ligne de mesure ; c’est pourquoi Yaakov fut béni par son intermeédiaire.
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Car la bénédiction est «de la rosée des cieux» — cela désigne I’Ecriture — et «de la graisse de la ter-
re» — cela désigne la Michna. Ainsi, par ce moyen, une lumiére supplémentaire, infiniment plus

grande, sera déversée au-dela de la lumiére essentielle qui est selon la mesure, etc.
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Et l1a lumiére s’attache principalement a la meéche par la combustion de I’huile, qui correspond a
I’affinement de la 'Hokhma de la kelipat nogah — I’intellect humain — comme cela a été mentionné
plus haut dans la premiére introduction. C’est-a-dire lorsqu’il est absorbé dans la lumiére, entie-

rement annulée au niveau de «et la Torah est lumieére ».

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/11/ 8

12



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 11 1?”Jn by TIR2

1735 MAWITY OTR NRWI 7700 91 WUR CTARM .91 N2 C3w Py IR2D LAY 7IR02% K23 03
97111 12 MYRWn w° 9131 .91 N2 RO

A présent, nous allons en venir a I’explication du sujet : expliquer les deux sortes de lampe. La pre-

miere est celle dont il est écrit : «La lampe de D.ieu, c’est ’ame de ’homme » ; I’Ame seule est donc

une lampe. Or, dans une lampe, on trouve les trois aspects mentionnés précédemment :
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la lumieére, la meche et ’huile. Il s’ensuit que tout cela se trouve dans I’Ame elle-méme. La se-
conde lampe est celle dont il est écrit : «Car une mitsva est une lampe, et la Torah est lumiére» ;

elle aussi comporte les trois aspects mentionnés précédemment.
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L’explication est la suivante : «La lampe de Havaya, I’Ame de ’homme » désigne I’ame divine — et
non I’Ame animale, qui doit encore étre affinée et n’est pas appelée «lampe de Havaya», car il n’est

pas écrit «lampe d’Elokim» —
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qui n’a pas besoin d’étre rectifiée pour elle-méme. Elle est la méche qui attire la lumiére vers le
bas ; cette lumiére est le bitoul supérieur, la Lumiére infinie (Or Ein Sof), la Mal'hout de I'Infini
(Ein Sof), ou se trouve le commencement de la ligne (kav) et du fil, lesquels s’enveloppent dans les

dix Séfirot d’Atsilout, source et racine de I’ame divine.
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L’ame divine est également appelée une meche : «Yaakov est le cordon de Son héritage.» L’ame di-
vine a donc le pouvoir d’attirer la lumiére et le bitoul vers le bas, jusqu’a ce que I’huile — la 'Hokh-
ma qui se trouve dans I’intellect humain de I’Ame intellectuelle de noga — soit attirée a la suite de

la méche.
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Or, I’huile qui est attirée le long de la meche est ce qui briile et se consume entiérement, jusqu’a
devenir un feu véritable. C’est elle qui provoque ’embrasement intense de la flamme, car c’est
elle-méme qui briile, jusqu’a étre effectivement transformeée en feu, contrairement a la meche.
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Cette force de I’huile de kelipat noga, plus grande que celle de ’Ame divine, qui correspond a la

meche, tient a ce que sa racine essentielle provient du Monde du Tohu, tres éleve au-dessus...
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(car, dans le Tohu, il y avait une abondance de lumiére, supérieure au niveau de la mesure du kav,

la ligne de mesure, du Tikoun) ; mais, parce qu’elles étaient I'une au-dessous de 'autre, elles se
briserent.
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C’est-a-dire qu’il n’y avait pas d’inclusion mutuelle ; or, I'inclusion mutuelle constitue le Tikoun,

dont I'influx se déploie selon des lignes (kavim), comme il est écrit dans I’Ilan. Tel est le sens de «

I’ame de adam (’homme) » : alef, dam (sang).
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De méme que le sang circule et parcourt tous les membres, « leur commencement est enchéasseé
dans leur fin », au point que, pour un mal de téte, on fait une saignée au pied, etc., ainsi en va-t-il

de l’influx de ’ame, ’ame divine.
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Tout cela n’a pour seul but que d’affiner I’ame intellectuelle, afin qu’elle se transforme véritable-
ment en feu d’en haut et que la Lumiére infinie (Or Ein Sof) y brille véritablement, comme en haut.
Car c’est de Tohou lui-méme que se forme le Tikoun : des Akoudim et des Nekoudim se forme le

Beroudim.
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Et tel est le niveau de la lampe de I’Ame : I’ame divine est la meche, car la méche est I’élément es-
sentiel de la lampe, et I’huile est I’ame intellectuelle affinée. De la se forme la lumiere, qui est le

bitoul supérieur, etc., comme il a été dit plus haut.

YR AWYIY KIT RITW RPIT 7AWA 11000 7Y qwniw 71 03 LK Owa 10 2030 paw ayun 1am
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A présent, [quant a] la raison pour laquelle cette annulation de soi (bitoul) est appelée «lumiére »,
ainsi que la raison pour laquelle elle est produite précisément par la consumation de I’huile, car

c’est I’huile qui devient feu et lumiére parfaite,
27y K17 17291 7IR°2 IR 000 O9IYn WYY 239% RITY TR KNP 9291 .a9°N00 7RYN

X210 °N2172 AIRIANA

ce qui n’est pas le cas de la meéche. Il a déja été dit que cela tient au fait que sa racine se trouve
dans le Monde de Tohou. Mais I’explication de la chose repose sur ce qui est exposé en de nom-

breux endroits:

219 WD DAY MY °2% NP2 RO IR AR NART LRI 730K 0202 U TR

il existe deux niveaux d’amour et de crainte. Le premier est ’amour et la crainte qui sont limités

selon la mesure de la compréhension de I’ame, etc.

SMm IR RO 1D ANARTA DRY WD 99N AWK 2Ton 19ynD ImIZy ORI IUART X7 °2m
DW 7R M TV LqwRa 992 %P1 IIWRAT N1 LMW MnDYn 939 75000 ¥7102 MANan
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Le second niveau est un grand amour et une crainte immense, au-dela de ce que I’Ame peut sup-
porter dans sa compréhension, etc. ; il provient de la contemplation de la lumiére qui entoure tous
les mondes (sovev kol almin), laquelle entoure tous les mondes de maniéere égale. Le premier ni-
veau est appelé «de toute ton ame». C’est ainsi que se manifestaient I’amour et la crainte de I’ame
dans le Gan Eden, a la mesure de [sa] compréhension.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/11/ 11

16

17



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 11 1?”Jn by TIR2

7Y OMIZYI RN T2ART P90 257 990 PR 11°°7 9123 992 D TRM D L7TRN P02 0Pl noawm 18
S°Pn MR N2 Awyaw
La seconde est appelée «de toute ta force (me’odekha)». Car me’od signifie sans limite ; autrement
dit, le réceptacle du ceeur ne peut contenir cet immense amour et cette immense crainte, si bien
qu’ils deviennent un niveau de lumiére englobante (Or Makif).
PIYR Y7An 1AvIT IR D707 0°9ON 100 MY P00 DY 900 B 9000 RPN 12wn ona i
IR 1WNAY 77IRN 553 *112% Xanw *153

C’est 1a le niveau de la techouva (retour) «avec une force accrue»: «accrue» signifie au-dela du reé-
ceptacle. C’est pourquoi la lumiére de I’ame descendit du Gan Eden dans ce monde: afin qu’elle
parvienne au niveau de «de tout ton me’od», car la techouva est [possible]

DIZNIIN IPYRDY 9123 5937 DPRIR YR 109 123 952 11 97K 7Y 00 1 MIya P
uniquement dans ce monde. Car par cet amour et cette crainte sans limite, on attire ainsi la Lu-
miére infinie (Or Ein Sof), illimitée, qui se trouve au-dessus du tsimtsoum ;

J12 A2WN2a°R Ayw na° '[31?1 J10 27MY R21 77952 .0IXNX Y 11°0WT 171 °P1 ¥ DPRWN

tandis que le Gan Eden est appelé «le rayonnement de la Chekhina (la Présence divine)», [qui
vient] par le tsimtsoum: «le monde futur fut créé par la lettre youd», etc. C’est pourquoi «une

heure de techouva vaut mieux», etc.

WX 192 WD 0OR1T IR 737 00 RIT IR QW1 CPAW QYL LAIN CPI JTRNAT A AUAR M2 "Im 19
21231 7R PR TV I PODTR 19010 WRT 1 WK 0o1R 9IR)

Or, ce niveau du grand amour de «meod» est appelé Or 'Hozer (lumiére de retour). Et s’il est appe-
1é «lumieére», c’est parce que nous constatons la différence entre le feu et la lumiere, d’une part, et

I’eau, d’autre part: a partir d’'un feu, on peut en allumer un autre, sans fin ni limite,

.37 0¥ 17 ANWSWS 17017 IR 177 11377 01 R0 ERY DNYRwn? D123 WOw 001 OURWN

contrairement a I’eau, dont la capacité a donner est limitée: méme s’il y en a beaucoup, elle

s’épuisera ou diminuera lorsqu’une grande foule en boira.
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alors qu’avec le feu, méme a partir de la lumiére d’une seule lampe, on peut allumer une lampe
avec une autre, sans qu’il s’épuise jamais. Il s’ensuit que, bien que le feu qui briile soit en lui-
méme une chose limitée, comme I’eau,
0°12 9PRYH YR 199°w 222 715 911 19°WnID 1991w 1 92312 PN 19 N2 12 v v AR
0°%2311 onw
il y a néanmoins en lui une qualité de puissance illimitée: on peut le transmettre d’une lampe a
I’autre sans qu’il s’épuise jamais; ce qui n’est pas le cas de I’eau, qui est limitée.
MY YR2IW DT 1°2 CnCw KD 77797 IR 9 K17 799X ©R wUnO X7 WRD 72PN Swnl 131?1
7% YA 1KY R1PYA FART PI RO 7owRnnw 0%

C’est pourquoi le Saint béni soit-1l est précisément comparé au feu, comme il est écrit: «Il est un
feu consumant»; car «Moi, D.ieu, je n’ai pas changé», que ce soit avant la création du monde ou
apres, etc., puisque I’émanation n’est qu'un simple reflet, qui n’affecte pas Son essence et Son

étre.

MWW 09N O7RWA PP 12 PR 1991 IWRIT 912 01N 1R 11 91 PUYTANY WK Dwnd
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Cela est comparable a I’exemple du feu : celui qui allume une lampe a partir d’'une autre ne dimi-
nue pas la premiére lampe, et il n’a donc pas de fin. Il n’en va pas ainsi de I’eau, dont la quantité
diminue, etc. ; elle sera donc entierement épuisée par de nombreux puisages,

TR TPV P7 99912 1IN00 DWW WA PRW 297 13m1n MPRTN 7137 97y 193 19k WRT 7RWN

tandis que le feu ne s’épuise pas lorsqu’on en allume de nombreuses lampes, car il ne s’y produit

absolument aucune diminution ; seule [quelque chose] se transmet sous la forme d’une lueur.

129° 57113 9122 93 FOWAM 118N 10710 1R RN A7V RITW DPYRT SnwAn wRI M Swn 97y 1Im
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Or, a partir de cette analogie du feu matériel — bien qu’il soit véritablement limité, il en découle
néanmoins un flux sans limite —, on comprendra de méme ce qu’elle illustre au sujet de I’amour
de «de toute ta force (me’odekha)». Car me’od signifie sans limite, au-dela des limites du récep-

tacle de I’ame.
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Or, il est certainement clair pour tous qu’il ne s’agit pas d’'un amour et d’'une crainte véritablement

sans limite ni fin. Car comment pourrait-il y avoir, chez un étre humain, un amour et une crainte

réellement sans limite ?

59231197 999119 PR 09953 19 PRY .OTRIY NITHY DOWT 2900 19N AN RO 1190 XROX
19X 0991 ANY° N0 RO R 1290297 97X

L’intention est plutét que cet amour dépasse les limites des réceptacles de l'intellect et des attri-
buts émotionnels (midot) chez I’étre humain. Ces réceptacles n’ont pas le pouvoir de contenir cet

amour et cette crainte ni de les circonscrire en eux ; ceux-ci les surpassent et vont au-dela d’eux.
R°7 NAR2 DaR 9123 9921 TRM T 137 728 P2 950 9P 5230 0D TPw TIRM TTRR 902 °p1 197
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C’est pourquoi il est dit «de toute ta me’od», ta me’od : autrement dit, par rapport a ton réceptacle,

ce grand amour est appelé me’od, «sans limite » ; mais, en vérite, il est limiteé.

772 DPRIR WHR TwRn 0P 195 9°0° RPN 9021 TTRM 993 912 RO DTRT 22350 1170 97DYN)
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Néanmoins, puisque, pour ’homme, elle reléve du niveau de «de tout ton me’od» et de «avec une
force supérieure», elle permet précisément d’attirer la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il,

qui est au-dessus du tsimtsoum et qui est véritablement sans limite.

nPYID 97 WoIT Pw 991 P23 N1 NTD P D123 NY Oy T8N 1 NN N1 OY K3
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Il s’ensuit que, bien que ce grand amour soit en lui-méme limité, puisqu’il dépasse néanmoins les
limites et le réceptacle de ’ame, il provoque un influx provenant de ce qui est véritablement sans

limite, a savoir la Lumiére infinie elle-méme.
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C’est pourquoi ce grand amour est appelé «lumiére»: il est précisément comparable a la lumiere
et au feu, qui, bien que limités, donnent lieu a un influx sans limite; il n’en va pas ainsi de I’eau,
etc.

w3 9527513 RITW 0913 NOWNIT MR N2 9P TR 933 WK *DWI NIAAR NPYR 1210 TN

De la méme manieére, on comprendra la supériorité de I’amour des «flammes de feu», «de tout ton
me’od», sur le niveau de I’amour qui s’écoule comme I’eau, lequel correspond au niveau de «de

toute ton ame ».

2°n° X712 12wn N2 Xan WY 2700 122 mwabnn >y X217 ARwIna mMand N 9”arR 1Im
Or, ce grand amour nait dans I’dme précisément parce qu’elle est revétue dans le corps et I’Ame

animale ; alors, elle atteint le niveau de la techouva « avec une force supérieure » ;
7! '[3771 219 WAl NAwn °D5 °90) 9121 a2 10n 1322 nnwabnn OTI? R0 N2AR I”RWn
a7 5onD 1101 OXYa Pa3n 927 1M P Nanw 197N XA

tandis que I’amour de I’ame divine, avant qu’elle ne soit revétue dans le corps, était limité et
contenu dans un réceptacle, selon la compréhension de ’ame, etc. C’est pourquoi I’ame divine est
appelée une meche : la meéche est par nature une chose limitée, comme le cordon et la ligne de
mesure.

R IINT O AWIRY 70 NUPOWR WM MMTAT AW IR 27713 Imwabnn Y DaR
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Mais, lorsqu’elle est revétue dans I’Ame animale, I’huile — c’est-a-dire I’Ame intellectuelle affinée,
issue de Noga, dont la racine se trouve dans le Monde du Tohou — est entrainée a la suite de la

meche de I’ame divine ; c’est précisément ainsi que I’huile se transforme en lumieére,

LT99Y TPIRNT RNNORT 77177 27 31297 92971 N1 1199y 21031 TR 9927 97K N2 RInw

qui est le niveau du grand amour de « de toute ta force (meodekha) » et d’un bitoul supérieur, qui
dépasse le réceptacle, comme chez Rav Yehouda, sur qui reposait « la crainte de son Maitre ».
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C’est pourquoi ce grand amour est appelé Or Chozer (lumieére de retour), car c’est une lumiere qui
découle de I’affinement de kelipat Noga, dont la racine provient d’Akoudim [et de] Nekoudim,
comme indiqué plus haut ; mais, par ce moyen, la véritable Lumiere infinie (Or Ein Sof) est ensuite

attirée de haut en bas, et c’est le niveau de « et la Torah est lumiéere ».

XD RI° 912 KDY 7°07 717¥ XD 90 7187 X922 7AW 1R IR 7% 91 °°02 R 1)

Tout cela releve du niveau de la lampe de I’Ame. Mais il n’y a pas d’ame sans mitsva, car «un igno-
rant n’est pas pieux, et un rustre ne craint pas le péché».

A% 1R 1910 997K 71710 KPR 09 1R 911 95 05 0190 119K w1 X932 Mgn oN

De méme, une mitsva sans ame n’est rien, car «celui qui dit: “Je n’ai que la Torah”, n’a méme pas

la Torah ».

1°3ym .19°0D 13971 1 RO MIZRIY MEn 9100 123y .0R°Iw 0 fabih mEaks 131?1

Il faut donc les deux. L’explication est que, dans «une mitsva est une lampe», la mitsva est la
lampe, c’est-a-dire la meche. Et I’explication est que...

Q1% 7Y qWnRIw 7°Pn >N 373 RO xR0 IR 000 o2Iyn 9”3 17 MXnn 102 AwyIw 0°923710 %2

11’7737 AoPn Mxnn

les choses au moyen desquelles la mitsva est accomplie proviennent elles aussi du Monde du
Tohu. Mais la mitsva est également un niveau de lumiére englobante (makif), car I’accomplisse-

ment de la mitsva fait descendre une lumiéere englobante supérieure.

NR NDPPRY AR 0°°MT 1932 77192 TRwAN Y N1PTD N195K 2Ta3) DOw12R 1T Mnm 199
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C’est pourquoi les mitsvot sont des vétements et des habits royaux, afin que, par leur intermé-
diaire, I’Ame soit «liée dans le faisceau de lavie»; car [la mitsva] vét et entoure I’ame pour I’élever,

puisque tout ce qui doit s’élever est entouré de toutes parts.
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Et, par I’effet de cette lumiére enveloppante qui ’entoure, il s’éléve, comme on lance une pierre au

moyen d’une fronde, etc. : autrement, elle ne s’éleverait nullement d’elle-méme. A linverse, une

transgression aussi «1’enveloppe», etc.
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C’est pourquoi on revét le talit et les téfilines avant la priere. Comme on le sait, pour tout ce qui

doit étre éleveé d’en bas, la lumieére supérieure descend d’abord ; c’est la lumiére enveloppante (Or

Makif), qui est celle qui I’éleve, comme indiqué plus haut.
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Ainsi, dans la priére, ’ame intellectuelle sera transformée dans la lumiére d’en haut. C’est pour-
quoi nous prions chaque jour selon le méme texte — contrairement a la Torah, qui exige préciseé-
ment un renouvellement ; voir le Zohar, Béréchit, dans I'Introduction, page 12b :

Of 7Y 2°Y2W 0772 1301 10 93 00 11N waln IRt TRy 010 D3 X1Y° D02 1P RWARD)
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«et la rendre féconde chaque jour». Car chaque jour, on éléve une étincelle de I’ame vitale ; tous

«les jours de nos années, qui sont de soixante-dix ans» correspondent au nombre d’étincelles de

I’ame vitale qu’il faut raffiner. L’ame divine, en revanche, est éternelle.

»HOWN WD NY KT MIRNAT 7Y 95 IR 1AW 7901 7YY NAw 19°ND N2 RO MIRAT RENI
higvai

Il en ressort que la mitsva est le niveau de la meéche : en elle et par son intermédiaire, I’huile se

consume dans la lumiére ; de méme, par la mitsva, I’aAme intellectuelle de la kelipa noga s’éléve,
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ainsi que le parchemin des téfilines, qui reléve de la kelipa noga, et I’argent de la tsédaka, afin
qu’ils soient absorbés dans la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il. Car la racine des mitsvot se
trouve dans la Mal'hout d’Atsilout, tandis que la Torah correspond au niveau de Zeir Anpin (les at-

tributs émotionnels),
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Et les mitsvot relevent de Mal'hout: «les commandements du Roi». Mais, puisque «leur fin est en-
chassée dans leur commencement», la Mal'hout d'Atsilout s'éléve jusqu'a la Mal'hout méme de
I'Infini (Ein Sof).

219 370 QW AWy 172 awn 1179207 INRY Y7110 W 0PRIND NPROW wRl TR Y 107

C'est pourquoi, par ce moyen, 1'ame intellectuelle s'éléve dans la Lumieére infinie (Or Ein Sof)
méme, comme on le sait: aprés le raffinement, du Nom Ban est formé le Nom Sag, etc.
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Et voici [le sens de] HaMagbihi («Celui qui s’éléve»): le youd apres le hé semble superflu; mais [le

verset] veut dire que cette élévation de Mal'hout d'Atsilout, appelée hé, jusqu’a ce qu’elle monte si

haut dans Mal'hout de I'Infini, s’effectue par le youd; c’est le youd a I'intérieur du hé.

Y NPWY 171 19102 AWy 1IN0 NOWNRT1 0195 1199 17 19T 0797 N2 RO VERT PN 0D
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Car Mal'hout d'Atsilout est le niveau d’un dalet, car «elle ne posséde rien par elle-méme»; et, par

I’attraction de la mitsva, un youd vient se placer en elle, si bien qu’elle devient le niveau d’un hé;

et, par le youd qui est en elle, elle s’éléve dans la Lumiére infinie, Mal'hout de I'Infini.
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Et voici le sens de HaMagbihi: I’élévation du hé, qui est Mal'hout d'Atsilout, jusqu’a Mal'hout de
I'Infini s’effectue par le youd qui est dans le hé, lequel est attiré par ’accomplissement de la

mitsva.
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En lui et par lui s’effectue cette élévation. [L’explication en est conforme a ce qui est écrit dans le

Zohar, parachat Vaye'hi (fin de la page 232b), au sujet du sens de «Que le Nom soit», etc.: «Pour-
quoi dit-il yehi (qu’il soit) ?

TORT D227 R TY 170 IORT JIRRPT DON0 APRT ARDOY ANR RITAN RMOWART X1 070 XOR
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Mais yehi est le mystére de I’attraction depuis ce lieu supérieur, caché, dont nous avons parlé, qui
est youd-he, jusqu’au mystere de I’alliance, qui est le youd inférieur, semblable au youd supérieur:

le commencement
55 0PN K7 T91n2) RNN XIAT Ty 177 597 X70H RNIOWHART Ri7 o7° 93 7°321 X210

979 13 Y97 10 K775 NOWRIAT KT

comme la fin. C’est pourquoi yehi est le mystére de I’attraction depuis le plus caché de tout ce qui
est caché jusqu’au degré le plus bas; et c’est par cette parole que toute I’ceuvre de la Création fut

établie, comme il est dit: “Qu’il y ait un firmament”, etc.» Fin de citation.
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On trouve également cela dans le Zohar, Berechit (page 16b). L’explication est que youd-hé dé-
signe 'Hokhma et Bina: 'Hokhma est appelée youd, car elle est au niveau d’un point. En effet, «le

commencement de la sagesse»

5991191 91209 1991 279 TIP3 202 DI NI RUK 199N NPWRIY 172 07RA 21993 NPWRA 110007
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signifie le commencement de la révélation depuis I'Infini, béni soit-I1; or le commencement de la
révélation ne peut étre qu’au niveau d’un point, afin qu’ils puissent le supporter et le contenir,
comme une source qui, au début de son émergence hors de sa source, est petite, puis, seulement

ensuite, en s’éloignant de sa source, s’élargit et devient un fleuve.
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Et c’est la la premiére lettre hei, qui correspond au niveau des «larges espaces du fleuve » ; mais
'"Hokhma, qui est plus proche de I'Infini (Ein Sof) et correspond au niveau de la source, n’est qu'un

point. C’est également le niveau de I’annulation de soi (bitoul).
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Or, lorsqu’ensuite il faut faire descendre [la lumiere] au niveau de Mal’hout du Monde d’Atsilout,
qui est le monde révéle, la source des mondes de Béria, Yetsira et Assiya, et qui est le niveau du
«Nom de D.ieu» — le «Nom» précisément, car il est la révélation a autrui —, cette descente s’effec-

tue par le Yessod (fondement) de Zeir Anpin, qui est lui aussi le niveau d’un youd.
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Et cela correspond au «youd inférieur, mystére de I’alliance». C’est aussi le sens de «Que le Nom

de D.ieu soit béni», etc.: pour que se produise une révélation au niveau de Mal’hout, appelé
«Nom», il faut yehi: 'Hokhma et Bina dans Yessod.
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Selon les écrits de I’Arizal, cela s’explique par le fait que le Yessod d’Abba se termine dans le Yes-

sod de Zeir Anpin. Il s’ensuit que le niveau du youd supérieur, qui est Abba lui-méme, illumine le

Yessod de Zeir Anpin.
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C’est pourquoi le Yessod de Zeir Anpin est également appelé youd. C’est aussi le sens du youd ajou-
té au nom de Pin’has, fils d’Elazar le Cohen, parce qu’il s’est montré zélé face a la profanation de
I’alliance,
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comme il est écrit dans le Zohar, au début de la paracha Pin’has (pages 213b et 215b, ainsi que

236b). (Cela apporte une preuve contre 1’explication du Mikdash Melech, paracha Vayé’hi) (page
232)
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au sujet du sens de yehi; voir la-bas. Voir également la-bas le Ramaz, selon lequel il s’agit du youd
de I’orthographe développée du hé final du Nom Av, qui correspond au niveau du Yessod d’Abba,

etc. Voir aussi I’Idra Rabba (page 142).

VANY PPN WM 1A 9010 TURD NOWHRI NLWHNR FURITY 0°K17 1KY 112 K17 029277 IR0

DWANNI 1R Ay W

L’explication de la chose est la suivante : nous voyons que la vue s’étend et parvient plus bas que le
sens de I’ouie. Car le sens de I’ouie s’étend
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seulement jusqu’au niveau de la voix et de la parole : on entend la voix et la parole de son prochain,
mais on ne saisit pas une action physique par le sens de I’ouie ; tandis que par la vue, on saisit et

percoit I’action physique.
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C’est-a-dire que lavue, parce qu’elle a sa racine dans le niveau de 'Hokhma (sagesse) — comme les
Sages sont appelés «les yeux de ’assemblée » —, est au-dessus du niveau de Bina (compréhension),

d’ou la faculté d’entendre tire sa racine ; elle descend donc plus bas.
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Il n’en va pas ainsi de la faculté d’entendre, qui découle de Bina et ne peut descendre aussi bas. En

effet, plus un niveau est éleve, plus il peut s’abaisser ; c’est pourquoi le Yessod d’Imma s’arréte a la

poitrine et ne s’étend pas dans Netsa'h, Hod et Yessod de Zeir Anpin ;
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mais le Yessod d’Abba s’étend jusqu’au Yessod de Zeir Anpin. Car Netsa'h, Hod et Yessod de Zeir
Anpin constituent le niveau d’Assiya au sein d’Atsilout, et cette transmission ne peut s’effectuer

que par le Yessod d’Abba, le niveau de la vue, etc.
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Et c’est 1a le sens de «Que le Nom soit», etc.: pour que I'influx atteigne le niveau de Mal’hout, ap-
pelé «Nom» et également appelé I’Assiya au sein d’Atsilout, il passe nécessairement par un youd,

qui est le niveau du Yessod de Zeir Anpin, ou brille le Yessod d’Abba.
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Etvoici le sens de yehi: le youd-hé représente 'Hokhma et Bina, et le second youd est «le juste, fon-
dement du monde ». Voir également le Zohar, partie 3 (page 236b), au sujet de ce niveau représen-

tée par ce youd.
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Or, lorsque Mal'hout recoit cette révélation du niveau du youd, elle devient alors un hé a partir
d'un dalet. Ainsi, selon cette explication, on comprend également
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le sens de HaMagbihi : 1'élévation de Mal'hout dans la Mal'hout de 1'Infini (Ein Sof) s'effectue éga-
lement par le youd qui se trouve dans le hé, lequel est le reflet de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) qui
lui est attiré ; comme cela a été expliqué plus haut, toute élévation passe d'abord par un influx atti-

ré d'en haut.
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Or, ce niveau du youd qui se trouve dans le hé, attiré par la mitsva, est le niveau de la méche qui
pénetre dans la lampe, comme il est écrit dans le Zohar, parachat Pin'has (219a), et dans le Mik-
dash Melekh : «Lorsque la meche est unie...»
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Et par cet influx se crée la force qui permet a Mal'hout de s'élever jusqu'a sa racine. Voir le Zohar,

au début de la parachat Tsav, sur le verset : [« Voici la loi de 1'offrande entierement consumeée »],

etc.
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Tel est le sens de HaMagbihi : la mitsva est le niveau de la meéche et de la lampe qui éléve 1'dAme in-
tellectuelle, de méme que, plus haut, 1'élévation du Nom Ban s'effectue par le youd de [la Nom] Av,

attiré par la mitsva, comme il a été mentionné précédemment.
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Et voyez ce qui est écrit dans la paracha de Chelah, a propos du [verset] «Et cela sera pour vous
comme des tsitsit», au sujet du feu du youd et du feu du hé. Quant a I’expression lashévet («s’as-
seoir»), elle signifie que cette élévation de
T aW™ 12°W° a2 %R Sna nNnnm Nae ntm MR W’W?Jﬂ‘? 79 NI OPRT *Hn3a S¥RT Han
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la Mal'hout d’Atsilout dans la Mal'hout de I'Infini (Ein Sof) a pour but de faire descendre lumiére et
force vitale, afin que le niveau de Mal'hout advienne sous la forme d’une assise: «Et D.ieu siégea

en Roi a jamais. »
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Car I’assise et la royauté relévent toutes deux d’'un méme niveau, puisqu’«il n’est permis de s’as-

seoir dans le parvis du Temple qu’aux seuls rois de la maison de David».
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De méme, nos Sages, de mémoire bénie, ont dit qu’a propos d’une femme, on emploie le terme

moshav (« assise »), car s’asseoir est une descente et un abaissement, au niveau du dos

(a’horayim). De méme, les tefillin de la main, qui correspondent a Mal’hout, se mettent en position

assise.
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Et le youd de la laniére des tefillin de la main reléve du youd mentionné plus haut. On peut aussi
expliquer ainsi HaMagbihi lashévet : « car le roi se tient debout sur I’estrade, tandis qu’Auguste est

assis ».
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Le sens d’Augustus est le Roi des rois. Autrement dit, lorsque Mal’hout recoit de la Mal’hout de

I'Infini le niveau du Roi des rois des rois, c’est a ce propos que nos Sages, de mémoire bénie, ont
dit dans la parabole : «<Augustus est assis», etc.
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C’est la le sens de « HaMagbihi lashaves»: par I’élévation mentionnée plus haut, il advient le ni-
veau de «D.ieu est assis en Roi pour toujours», etc. Cette position assise est telle que «ses pieds»

ne «descendent» pas, etc.
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Car celui qui est assis sur un tréone abaisse son corps, mais éléve ses pieds au-dessus du sol; c’est

la le sens de «la terre est mon marchepied», etc.
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L’explication de ces questions est exposée ailleurs, a propos du verset «Alors il chanta» (Az Yashir).
Puis vient «Celui qui s’abaisse pour voir» (HaMashpili lir’ot) : c’est le niveau de «et la Torah est lu-
miere », c’est-a-dire le déploiement de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) depuis la Mal’hout de I'Infini
(Ein Sof), «dans les cieux»: la Torah écrite;
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«et sur la terre»: la Torah orale. Car, de méme que la terre recoit des cieux, ainsi qu’il est écrit:

«elle boit I’eau de la pluie des cieux», de méme la Torah orale recoit de la Torah écrite, comme

nous disons: «D’ou le savons-nous ? Car le verset dit», etc.
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Lir’'ot («voir») signifie lera’ot («étre vu»); autrement dit, que la Lumiére infinie elle-méme soit reé-
veélée «dans les cieux et sur la terre», qui sont la Torah écrite et la Torah orale, la parole de D.ieu;
cela dépasse la révelation du niveau de la lumiere de I’amour provenant de I’ame divine, laquelle
est également appelée lumiéere, comme mentionné plus haut.
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Mais cet amour ne se déploie qu’a partir du niveau de I’écoute et de la contemplation, comme il est
écrit: «Ecoute, Israél», etc., «Et tu aimeras», etc., «de toute ta force».
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Mais le niveau de «et la Torah est lumiére » est celui de HaMashpili lir’ot: ¢’est-a-dire lera’ot, selon

une vision et une révélation véritables: «ceil a ceil ils verront», etc.
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