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Explication de ce qui précede

Iy a deux lampes : I’ame et la mitsva. Dans chacune, une meche
limitée attire une huile enracinée dans Tohou — I’intellect
humain et les réalités matérielles de ce monde — et la
combustion de cette huile devient un amour et une élévation qui
depassent toute mesure ; cette élévation d’en bas attire « la Torah
est lumiere », la Lumiére infinie provenant d’au-dela du

tsimtsoum, révelée dans ce monde.
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L’IDEE CENTRALE

Iy a deux lampes : I’ame et la mitsva. Dans chacune, une meche limitée attire une
huile enracinée dans Tohou — I’'intellect humain et les réalités matérielles de ce
monde — et la combustion de cette huile devient un amour et une élévation qui de-
passent toute mesure ; cette élévation d’en bas attire « la Torah est lumiere », la

Lumiére infinie provenant d’au-dela du tsimtsoum, révelée dans ce monde.

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

Ce biour explique le maamar précédent sur « Celui qui s’éléve pour siéger, celui qui s’abaisse pour
voir ». Il établit deux introductions. L’huile, que I’on peut extraire de toute chose, représente la 'Hokh-
ma cachée en toutes choses, et I’huile ordinaire représente I’intellect humain relevant de noga. Le
tsimtsoum a dissimulé la Lumiére infinie afin que le service de 'homme — avant tout I’étude de la To-
rah avec bitoul — révéle ici-bas cette lumiére telle qu’elle était avant la création, comme Rav Yehouda
cherchait a le faire jusque dans Nezikin. Le maamar décrit ensuite deux lampes. Dans la lampe de
I’ame, I’ame divine est la meéche, une ligne mesurée, et 'intellect raffiné est I’huile ; enracinée dans
Tohou, celle-ci devient I’amour « de toute ta force », que seule une ame dans un corps peut atteindre.
Comme le feu, cet amour se transmet sans limite, et c’est pourquoi on I’appelle lumiére. Dans la
lampe de la mitsva, la mitsva est la méche et une lumiére enveloppante qui éléve I’ame et les objets
matériels des mitsvot. Le youd supplémentaire de HaMagbihi est le youd que la mitsva attire dans
Mal'hout, I’élevant jusqu’a sa source ; HaMashpili liros désigne la révélation de la Torah, claire

comme lavue.

PLAN

1 L’huile est sagesse -3
Premiére introduction : on peut extraire de I’huile de toute chose, car la 'Hokhma est revétue en toute
chose ; ’huile sainte provient de la 'Hokhma supérieure, et toute autre huile, de noga, I’intellect humain.

2 « La Torah est lumiére » 14-10
Deuxiéme introduction : le tsimtsoum dans la Mal'hout de I’Infini existe afin que I’étude de la Torah avec
bitoul révele ici-bas la lumiére d’avant le tsimtsoum, méme dans Nezikin, comme le faisait Rav Yehouda.

3 La lampe en général 111-12

La meéche est la ligne de mesure tracée apreés le tsimtsoum ; la lumiére qui s’y pose est la lumiére de la To-
rah, au-dela de toute mesure, qui se manifeste par la combustion de I’huile.
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4 La lampe de I’Ame

M3-15

L’ame divine est la méche et I’Ame intellectuelle de noga est ’huile ; enracinée dans Tohou, I’huile de-

vient feu, et le Tikoun est édifié a partir de Tohou.

5 Pourquoi I’appelle-t-on lumiére ?

16-24

L’amour qui dépasse les réceptacles de I’ame, « de toute ta force », atteint seulement grace au corps, se
transmet sans limite, comme le feu ; c’est Or 'Hozer, qui attire « la Torah est lumiére ».

6 La lampe de la mitsva

125-28

L’ame et la mitsva ont besoin I’'une de ’autre ; la mitsva est la méche et une lumiére enveloppante qui

éléve ’ame intellectuelle et les objets matériels des mitsvot jusqu’a la Lumiére infinie.

7 Le youd de HaMagbihi

129-35

Le youd supplémentaire est le youd que la mitsva attire dans Mal'hout, transformant le dalet en hé et

I’élevant ; le yehi du Zohar et le Yessod d’Abba expliquent ce youd inférieur.

8 Lashaves : siéger en Roi

136-38

L’élévation établit Mal'hout dans la posture assise, celle des rois : le corps est abaissé et les pieds élevés

au-dessus de la terre.

9 HaMashpili lir’os

139

La seconde moitié du verset est « la Torah est lumiére » : la Lumiére infinie révélée dans la Torah écrite et la

Torah orale, aussi clairement que lavue, au-dela de I’amour qui vient de I’ouie.

NOTIONS CLES

Tsimtsoum (contraction) 01212

La dissimulation de la Lumiére infinie dans la Mal'hout de
I’Infini, laissant un espace vacant pour les mondes. Elle
concerne la lumiére seule et n’existe que du point de vue
des mondes ; son but est que le service de ’homme révele
ici-bas la lumiére telle qu’elle était auparavant.

Bitoul (annulation de soi) 71172

Le fait d’étre annulé devant D.ieu. Le bitoul révéle est ce
que le maamar appelle « lumiére » : la Lumiére infinie
présente ici-bas telle qu’elle est en haut.

Ligne de mesure (kav hamida) 7721 1p

La fine ligne de lumiére tracée aprées le tsimtsoum, qui
dispense la lumiére selon une mesure. Elle est la méche
de la lampe et 'amour mesuré de I’ame divine ; le Zohar
I’appelle botsina de-kardénouta, une lampe d’obscurité.

Kelipat noga 1x13 n9°%p

Le domaine « lumineux », qui n’est ni entiérement saint ni
entierement mauvais, et dont proviennent I'intellect hu-
main et les objets matériels. Il est ’huile de la lampe, et sa
racine se trouve dans Tohou.
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Tohou et Tikoun 71Pn1170

Tohou possédait une lumiere abondante dans des récep-
tacles isolés, disposés I’'un au-dessous de I’autre, et qui se
briserent ; dans Tikoun, la lumiére est tracée selon une
mesure, le long de lignes, avec inclusion mutuelle. Tikoun
est édifié a partir de Tohou lui-méme.

«De toute ta force » 7Tx? 722

Un amour et une crainte qui dépassent les réceptacles de
I’ame, illimités par rapport a la personne, bien qu’en eux-
mémes ils soient limités. Atteints par la techouva en ce
monde, ils attirent la Lumiére infinie véritablement
illimitée.

Or 'Hozer (lumiére réfléchie) a1n 7%

La lumiére qui s’éléve d’en bas, a partir du raffinement de
kelipat noga : le grand amour de me’od, qui a son tour at-
tire la Lumieére infinie vers le bas.

Or Makif (lumiére enveloppante) 7°pn 718

Une lumieére trop grande pour étre contenue a l'intérieur
et qui enveloppe ce qu’elle éleve. Les mitsvot I’attirent et
en font un vétement autour de I’ame.



Le youd a I'intérieur du hé x”n7qmnaw v

Mal'hout seule est un dalet, « qui ne posséde rien en
propre » ; la mitsva y attire un youd, en faisant un hé et en
I’élevant jusqu’a la Mal'hout de I'Infini. C’est le youd sup-
plémentaire de HaMagbihi.
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TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 11 1?”3” ‘?y 2182
SECTION 1 - 11-3

L’huile est sagesse

"By By 7180

Explication de ce qui précede.

Ce titre indique que le maamar est un biour, une explication qui revient sur le maamar précédent de Torah
Ohr, lequel développait le verset « Qui s’éléve pour siéger ». Il approfondit les thémes de ce maamar.
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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 premieére 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,

Le biour entreprend d’expliquer le développement précédent sur le verset « Celui qui s’éléve pour siéger»
(Tehillim 113:5), et commence par poser deux prémisses. La premieére est tirée du Pardes, ouvrage classique
de Kabbale, qui demande pourquoi on peut extraire de I’huile de toute substance.
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comme on le fait dans la préparation des remedes. 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,

On peut extraire de ’huile de toute chose, comme on le fait dans la préparation des remeédes, parce que Te-
hillim dit que D.ieu a tout fait «avec sagesse». 'Hokhma est donc revétue en toute chose créée, et I’huile, ri-

chesse cachée que I’on peut tirer d’une substance, représente cette '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 premiere pour I’huile ».

Le Zohar associe le vin a Bina et I’huile a 'Hokhma. C’est pourquoi la «femme sage» que Yoav fit appeler ve-

nait de Tekoa, ville que la Michna désigne comme la premiére pour I’huile: 1a sagesse et I’huile sont liées.
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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.
Les huiles les plus précieuses, «la bonne huile» et I’huile d’onction du Sanctuaire, proviennent de la 'Hokh-

ma de sainteté des dix Séfirot supérieures. Les Téhilim décrivent «la bonne huile» qui descend sur «la barbe

d’Aharon», image de la sagesse sainte qui s’écoule vers les niveaux inférieurs.
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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 ’intellect
humain.

Le Zohar sur Vayikra et sur Emor est cité a I’appui de cette idée. Toutes les autres huiles proviennent de

noga, le domaine «lumineux» qui n’est ni entiérement saint ni entiéerement mauvais ; la sagesse de noga est

I’'intellect humain ordinaire.

SECTION 2 - 14-10

« La Torah est lumiere »
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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 lumiere, afin qu'un espace vacant et un vide puissent apparaitre. Car tout cela se
trouve dans la Lumiére infinie, dans la lumiére précisément,
La seconde introduction explique les mots «et la Torah est lumiére» (Mishlei 6:23). Ici, «la Lumiére infinie»
désigne la Mal'hout de 1'Infini, le niveau ou s'est produit le tsimtsoum décrit au début d'Etz Chaim: la lu-

miére s'est retirée pour laisser un «espace vacant» ou des mondes finis pourraient exister. L' Admour Haza-

ken souligne que toute la contraction s'est produite dans la lumiére seulement.
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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 lumiere] soit attirée vers le bas, afin que la Mal’hout de I'Infini (Ein Sof) se révele comme
avant la création [du monde].

La contraction ne concerne que la lumiére, jamais I’essence propre de D.ieu. Elle a pour but que ’homme,

en servant D.ieu dans le monde rendu possible par le tsimtsoum, fasse de nouveau apparaitre la Mal’hout

de I’Infini, comme elle I’était avant la création.
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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.

Le but est que la révélation en bas soit exactement comme la lumiére qui brillait avant le tsimtsoum. Alors,

la contraction ne cachera plus rien du tout.
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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.

Le verset de Yechayahou «Je suis le premier et Je suis le dernier» est interprété comme désignant diffeé-

rentes étapes de la révélation. « Le premier» désigne D.ieu tel qu’ll était avant le tsimtsoum, et «le dernier»

désigne I’avenir, lorsque «D.ieu seul sera exalté».
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Et «en dehors de Moi» désigne I’étape intermédiaire, lorsque le niveau du tsimtsoum et de la dissi-
mulation est apparu : 1a 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-
neé par la Torah.

L’Alter Rebbe interpréte «en dehors de Moi» comme désignant I’étape intermédiaire : le monde actuel de

tsimtsoum et de dissimulation. Méme ici, le but est « Nous n’avons pas d’autre roi que Toi» : un bitoul mani-
feste, ou rien ne dissimule D.ieu ; c’est la Torah qui le réalise.
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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.)
C’est le sens de «la Torah est lumiére» : 1a Torah fait pénétrer dans le monde aprés le tsimtsoum la révéla-
tion de la Lumiére infinie telle qu’elle était avant le tsimtsoum. La parenthése ajoute que c’est pourquoi la

Michna est appelée reine (malketa) : elle attire la Mal'hout de I'Infini, la lumiere située au-dessus de la
contraction.
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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-
pensé de la priere, etc. Car I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) est une forme
de dissimulation et d’occultation,

Le Talmud rapporte qu’a I’époque de Rav Yehouda, toute I’étude portait sur Nezikin, I’ordre de la Michna

consacré aux dommages, et le maamar ajoute qu’il était dispensé de la priére. L’explication part du principe
que I’enchainement des mondes est, par nature, une dissimulation.
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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,

Les Tehilim disent que D.ieu «a fait des ténébres Sa cachette », et I’Alter Rebbe applique cela a I’émergence

de Kéter, le niveau qui se trouve au-dessus de l'intellect. 'Hokhma, en revanche, est appelée lumiére, car
elle constitue la premiére révélation.
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comme il est écrit : «le commencement de la sagesse », c’est-a-dire le commencement de la révéla-
tion. Et Kéter, 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 appréhendé.

«Le commencement de la sagesse» est interprété comme «le commencement de la révélation». Kéter se si-

tue au-dessus de 'Hokhma et ne brille pas ouvertement ; de notre c6té, il est donc appelé ténebres, tout sim-
plement parce que nous ne pouvons pas I’appréhender.
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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.)

Le Zohar sur Béréchit est cité a I’appui. Le lecteur est également renvoyé au maamar sur «Je suis noire »,
dans le Cantique des Cantiques, qui traite de la Torah donnée sous la forme d’un feu noir sur un feu blanc ;

1a aussi, le niveau qui dépasse I’appréhension est appelé noir.
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C’est aussi pour cette raison que Kéter est appelé ténébres : il est une occultation de la Lumiére 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.

Kéter est également appelé ténébres pour une seconde raison : il occulte la Lumiére infinie. De méme, 'Ho-

khma occulte Kéter, qui ne brille que par I'intermédiaire de 'Hokhma ; ainsi, chaque niveau voile celui qui le
surpasse.
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C’est pourquoi la ligne de mesure (kav hamiddah) est appelée botzina dekardinusa, d’apres I’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»,

La ligne de mesure, le kav qui fixe des limites, est appelée dans le Zohar botzina dekardinusa. L’Alter Rebbe

rattache ce nom au «blé kardenaisa» du Talmud, qui, selon lui, signifie obscurité et noirceur: la mesure
elle-méme, qui consiste a dire « Hokhma ne s’étend que jusqu’ici», est une forme d’obscuriteé.
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[et] « jusqu’ici, c’est le niveau de Bina (compréhension) », etc. Tout cela est ténébres, et non lu-
miere. Mais la lumiére 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.,

La progression se poursuit niveau apreés niveau : « jusqu’ici, c’est Bina », et tous ces niveaux délimités sont

ténébres, non lumiére. Au sens du maamar, la lumiére est le bitoul révélé, dans lequel la Lumiére infinie est

présente en bas exactement comme elle I’est au-dessus du tsimtsoum.
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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. »

Devant D.ieu Lui-méme, le tsimtsoum ne dissimule rien ; il n’existe que du point de vue des mondes. Cette

vérité cachée est révélée précisément par la Torah, comme le disent les versets : « Il révéle les profondeurs

hors des ténebres » et « Des profondeurs, je T ai appelé. »
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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]),

La Torah est 'Hokhma, attirée de la Mal'hout de I'Infini. La parenthése identifie cette Mal'hout au cerveau

caché (mo'ha stima'a) d’Atik, le niveau intérieur de Kéter, et rappelle que la Mal'hout d’Adam Kadmon, ni-

veau primordial au-dessus de tous les mondes, devient 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).

Dans 'Hokhma, la Lumiére infinie repose sans changement, comme dans « Moi, D.ieu, Je n’ai pas changé »,

sans aucune dissimulation. Le « Que la lumiére soit » de la Torah désigne 'Hokhma, tandis que Kéter, qui ne

brille pas ouvertement, est appelé avir, « air ».
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Et Rav Yehouda, qui était un homme d’une tres 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.

Rav Yehouda, un homme d’une trés grande stature, pouvait attirer le bitoul supérieur parce qu’il était lui-

méme dans un état de bitoul lorsqu’il récitait le Chema. Le maamar précise qu’il était dispensé de la priére,

mais pas du Chema.
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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»,
Rav Yehouda voulut faire pénétrer ce bitoul jusque dans Nezikin, les lois des dommages, dont les « quatre ca-
tégories principales de dommages» représentent le domaine des kelipot. Le but est ’époque future ou «II

engloutira la mort pour toujours», au moment de la résurrection, lorsque les os revivront et seront recou-

verts de peau et de chair.
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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.
La vision de Ye’hezkel des ossements desséchés montre que les ressuscités seront pleinement matériels et
qu’ils jouiront pourtant du rayonnement de la Chekhina sans manger ni boire, car le bitoul supérieur attein-

dra la matérialité elle-méme. C’est pourquoi les Sages disent que «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
Lumiere 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.

Rav Yehouda et Rabbi Chimon bar Yo’hai sont décrits comme des hommes « dont la Torah était I’occupation

» : leur étude était un bitoul complet devant la Lumiére infinie. Ce n’étaient pas eux qui prononcaient les pa-

roles de Torah ; la parole de D.ieu parlait par leur bouche.
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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.

La Michna est appelée une reine, car il y a deux facons d’étudier: comme un serviteur, qui étudie pour sa-
voir ce que le roi veut et a décrété, ou comme un roi, qui décréte lui-méme.
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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
Lumiére infinie (Or Ein Sof), qui est au-dessus du tsimtsoum, afin qu’elle se révéle en bas, dans [le
Monde d’]Assiya,

C’est pour cette raison que la Torah qualifie Moché de «roi en Yéchouroun». La conclusion de la seconde in-

troduction est que I’étude de la Torah accompagnée de bitoul attire la Lumiére infinie depuis ce qui est au-
dessus du tsimtsoum, afin qu’elle se révele jusque dans Assiya, le monde le plus bas.
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comme Rav Yehouda étudiait Nezikin, afin précisément de transformer I’obscurité en lumiere. Et

voyez ce qui est écrit dans la paracha Béréchit, a propos [du verset]: «Sortez et voyez. »

L’étude de Nezikin par Rav Yehouda visait a transformer 1’obscurité elle-méme en lumiére. Ici, une paren-
thése carrée s’ouvre dans le texte hébreu et se ferme a la fin du paragraphe 12; le passage entre crochets

commence par renvoyer le lecteur au maamar de la paracha Béréchit sur «Sortez et voyez. »

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/11/ 12
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SECTION 3 - 111-12

La lampe en général
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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 lumiére, car, par le tsimtsoum, seule une ligne — le kav — et un fil ont été tires.

Une fois les deux introductions posées, 'image de la lampe peut étre expliquée. La méche est un fil sur le-

quel repose la lumiére, et ce fil fait allusion au tsimtsoum, par lequel seule une ligne ténue, le kav, a été tirée
dans I’espace libéré.

573 P11 AN PN 1°AYA M2 R0 T2 WA TR0 I P DPwm 1713 PRA? TP Jwnl 7hK)
21 TR 131 17°2 0°Nwe Pono 7Y (RPY 3797 AT STIPD N2 wUndl) ons

Ensuite, cette ligne fut tirée pour éclairer selon une mesure et un poids, et elle est appelée la ligne
de mesure (kav hamida). Il y 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. :
Cette ligne se déploie alors pour éclairer selon des mesures déterminées, d’ou son nom de ligne de mesure.
Dans le Zohar sur Pekudei, a propos de la vision de Ye’hezkel ou apparait un homme tenant «un cordon de

lin dans sa main et le roseau a mesurer», elle est appelée un cordon (pessil), mot apparenté a pessila,

«meche».
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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, appelé

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

Le Zohar distingue le roseau a mesurer de la ligne de mesure. Le roseau mesure le monde caché, appelé la

mer, ce qui convient, puisqu’un roseau pousse au bord de I’eau.
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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.

Le cordon mesure le monde dévoilé, appelé terre séche. Dans tous les cas, la méche est la ligne de mesure :
un canal limité.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/11/ 13
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Mais la lumiéere 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» ;

La lumiére suspendue a la méche est «la Torah est lumiére», la Lumiére infinie qui se trouve au-dessus du

tsimtsoum et de toute mesure. Le verset de Iyov, «sa mesure est plus longue que la terre», est cité a propos

de cette lumiére qui dépasse toute mesure.
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comme cela est expliqué ailleurs : c’est 1a le sens des bénédictions de Yaakov [venues| précisément
par l'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 intermediaire.

Ailleurs, on explique que c’est la raison pour laquelle les bénédictions de Yaakov vinrent précisément par

Iintermédiaire de Yits’hak. Yits’hak est la Guevoura d’Atik Yomin, la racine et la source de la ligne de me-

sure elle-méme ; une bénédiction venant de lui pouvait donc ajouter une lumiére qui dépasse toute mesure.
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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 lumiere essentielle qui est selon la mesure, etc.

La bénédiction de Yits’hak, «de la rosée des cieux et de la graisse de la terre», est interprétée comme dési-

gnant I’Ecriture et la Michna. Par leur intermédiaire, une lumiére qui dépasse toute mesure s’ajoute a la lu-

miére fondamentale, qui vient selon une mesure.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/11/ 14



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 11 1?”3” 1?57 2182

FMTRRA D710 WIIR DO 37PT ROM 91772 RITW 1AW 11790 7Y XA 19°ND2 IR NOAR 90
:[7IR 7179900 127 29R3% YA IR P01 RITWD 1370 LINYRD

Et la lumiére s’attache principalement a la meche 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 premieére introduction. C’est-a-dire lorsqu’il est absorbé dans la lumieére, entie-
rement annulée au niveau de «et la Torah est lumiére ».
La lumiére s’attache principalement a la méche en consumant I’huile, qui représente I’affinement de I’intel-
lect humain de la kelipat nogah, comme dans la premiére introduction. Cela se produit lorsque l’intellect est

absorbé dans une lumiére entiérement annulée devant «la Torah est lumiére» ; le passage entre crochets

s’achéve ici.

SECTION 4 - 113-15

La lampe de I’ame
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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 :

Le maamar aborde a présent son sujet principal : les deux sortes de lampe. La premiére est I’ame elle-
meéme, selon le verset « La lampe de D.ieu, c’est ’ame de I’homme » ; comme toute lampe, elle comporte une

lumiére, une meéche et de I’huile.
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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.

La seconde lampe est la mitsva, selon le verset « Une mitsva est une lampe et la Torah est lumiére» ; elle aus-

si possede ces trois éléments.
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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» —

La «lampe de Havaya» désigne I’ame divine. L’dme animale n’est pas incluse, puisqu’elle doit encore étre
affinée ; de plus, le verset dit «lampe de Havaya», et non «lampe d’Elokim ».
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qui n’a pas besoin d’étre rectifiée pour elle-méme. Elle est la meche qui attire la lumiére vers le
bas ; cette lumiere est le bitoul supérieur, la Lumiere 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.

L’ame divine n’a pas besoin d’étre rectifiée pour elle-méme, comme I’enseigne le Tanya au nom d’Etz

Chaim. Elle est la méche qui attire la lumiére vers le bas, le bitoul supérieur de la Mal'hout de I’Infini, 1a ou
commence le kav, avant qu’il ne s’enveloppe dans les dix Séfirot d’Atsilout, racine de I’ame divine.
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L’ame divine est également appelée une meéche : « Yaakov est le cordon de Son héritage.» L’ame di-
vine a donc le pouvoir d’attirer la lumiere et le bitoul vers le bas, jusqu’a ce que I’huile — la 'Hokh-
ma qui se trouve dans I'intellect humain de ’ame intellectuelle de noga — soit attirée a la suite de
la meéche.
L’ame divine est également appelée une meche, comme dans le verset : « Yaakov est le cordon de Son héri-
tage.» Par son intermédiaire, la lumiére et le bitoul sont attirés vers le bas, jusqu’a ce que I’huile — I’intellect

humain de I’dme intellectuelle de noga — soit attirée a la suite de la méche, comme I’huile monte dans une

meéche.
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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.
L’huile qui monte le long de la méche est ce qui briile et se consume jusqu’a devenir un feu pur ; elle est le

véritable combustible de la flamme. La méche, quant a elle, n’est pas transformée en feu de la méme

maniére.
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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...

L’huile, qui représente kelipat noga, posséde cette force davantage que I’ame divine — la méche — parce que

sa racine se trouve dans le Monde du Tohu, qui est trés élevé.
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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 I’autre, elles se
brisérent.

Le Tohu comportait une abondance de lumiére, supérieure a la lumiére mesurée du kav dans le Monde du

Tikoun. Ses réceptacles se brisérent parce que ses Séfirot étaient disposées I'une au-dessous de I’autre, cha-
cune isolément.
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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 (I’homme) » : alef, dam (sang).

Il n’y avait pas d’inclusion mutuelle entre elles ; I'inclusion mutuelle est I’essence du Tikoun, dont la lu-

miére s’écoule le long de lignes (kavim), comme le décrit I'llan. L’expression du verset « ’ame de adam » se

lit alors alef-dam, « alef » et « sang », introduisant la comparaison qui suit.
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De méme que le sang circule et parcourt tous les membres, « leur commencement est enchéisseé
dans leur fin », au point que, pour un mal de téte, on fait une saignée au pied, etc., ainsi en va-t-il
de I'influx de I’ame, I’ame divine.

Le sang circule dans chaque membre, de sorte que le commencement et la fin sont liés ; c’est pourquoi une

saignée au pied peut soulager un mal de téte. L’dme divine est attirée de la méme maniére, reliant le niveau

le plus élevé au plus bas.
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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 Lumieére 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.

Le but de tout ce processus est d’affiner I'Ame intellectuelle jusqu’a ce qu’elle se transforme en feu d’en haut

et que la Lumieére infinie y brille comme elle brille en haut. Le Tikoun se construit a partir du Tohou lui-
méme : des mondes que la Kabbale appelle Akoudim et Nekoudim est né le Beroudim, I’ordre du Tikoun.
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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.

Telle est la lampe de I’Ame : I’Ame divine est la méche, I’élément essentiel de la lampe, et I’huile est I’Ame
intellectuelle affinée. De leur rencontre nait la lumiére, le bitoul supérieur décrit précédemment.
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Pourquoi I’appelle-t-on lumieére ?

YR OWYIY KIT RITW RPIT 1AWA 11090 7Y qwniw 71 03 LK Owa 10 2030 paw ayun 1am
L1722 9N

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,

Deux questions sont soulevées: pourquoi cette annulation de soi est-elle appelée «lumiére», et pourquoi
provient-elle précisément de la consumation de I’huile, qui devient feu et lumiére parfaite ?
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ce qui n’est pas le cas de la meche. 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:

La méche ne devient pas feu de cette maniére. La réponse bréve, déja donnée, est que la racine de ’huile se
trouve dans le Monde de Tohou; I’explication plus compléte s’appuie sur une distinction exposée en de
nombreux endroits de la 'Hassidout.
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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.

Il existe deux niveaux d’amour et de crainte de D.ieu. Le premier est limité par la mesure de ce que I’dAme
comprend.
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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 maniére égale. Le premier ni-
veau est appelé «de toute ton A&me». C’est ainsi que se manifestaient I’amour et la crainte de I’Ame
dans le Gan Eden, a la mesure de [sa] compréhension.
Le second niveau est un grand amour et une crainte immense, au-dela de ce que I’Ame peut contenir par la
compréhension ; il provient de la contemplation de la lumiére qui entoure tous les mondes de maniére

égale (sovev kol almin). Le premier niveau, limité, correspond a «de toute ton dme» ; c’est le type d’amour

qu’éprouvait I'’Ame dans le Gan Eden, a la mesure de sa compréhension.
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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).

Le second niveau est appelé «de tout ton me’od», et me’od signifie sans limite : le cceur ne peut contenir cet
amour et cette crainte, si bien qu’ils deviennent une lumiére englobante (Or Makif), autour de la personne

plutot qu’en elle.
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C’est 1a le niveau de la techouva (retour) «avec une force accrue»: «accrue» signifie au-dela du re-
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]

C’est la techouva «avec une force accrue», selon I’expression du Zohar; «accrue» signifie qu’elle dépasse le
réceptacle. C’est pour cela que ’dme descendit du Gan Eden dans ce monde: afin d’atteindre I’amour du

me’od, puisque la techouva n’est possible que dans ce monde.
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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 ;
Un amour et une crainte sans limite attirent la Lumiére infinie, elle-méme sans limite, depuis ce qui se

trouve au-dessus du tsimtsoum.
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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.

Le Gan Eden, en revanche, est «le rayonnement de la Chekhina», une lumiére qui vient par le tsimtsoum,
comme le dit le Talmud: le monde futur fut créé par la lettre youd, la plus petite des lettres. C’est pourquoi la
Michna dit: «Une heure de techouva et de bonnes actions dans ce monde vaut mieux que toute la vie du
monde futur. »
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Or, ce niveau du grand amour de «meod» est appelé Or 'Hozer (lumiére de retour). Et s’il est appe-
1é «lumiére», c’est parce que nous constatons la différence entre le feu et la lumiére, d’'une part, et

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

Cet amour illimité de «meod» est appelé Or 'Hozer, «lumiére de retour», une lumiére qui s’éléve d’en bas. Il
est appelé lumiére en raison de la différence entre le feu et I’eau: a partir d’un feu, on peut allumer flamme

apres flamme, sans fin.
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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.

L’eau, en revanche, est limitée: quelle qu’en soit la quantité, elle s’épuise ou diminue lorsque beaucoup de

personnes en boivent.
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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,

A partir de la flamme d’une seule lampe, on peut allumer lampe aprées lampe, et le feu ne s’épuise jamais.

Pourtant, le feu qui brille est en lui-méme une réalité physique limitée, tout comme I’eau.
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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.

Le feu recele néanmoins une sorte de puissance illimitée, puisqu’on peut le transmettre de lampe en lampe

a linfini; I’eau, étant limitée, ne le peut pas.

Y230 0TI 172 $4oN0aw R 1701 AR 00 2RI ROIR WR WD RPIT WRD 17apn Ponl 199
IPITRR YA 1RY RRPYA TR PO RO 1OWRIIY 20 )

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.
C’est pourquoi D.ieu est précisément comparé au feu, comme dans le verset: «Il est un feu consumant.»
D.ieu dit: «Je n’ai pas changé» entre ’avant et I’aprés de la création, car la création ne fait émaner qu’un

reflet de Sa lumiere, qui n’affecte pas Son essence, de méme qu’allumer une autre lampe ne retire rien a la

premiére.
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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,

La comparaison est explicitée : allumer une lampe a partir d’'une autre ne prend rien a la premiére, si bien
que le feu n’a pas de fin. L'eau perd quelque chose chaque fois qu’on en puise ; de nombreux puisages
I’épuisent donc.
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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.

Le feu ne s’épuise pas lorsqu’on allume de nombreuses lampes a partir de lui, car il ne perd absolument

rien ; ce qui se transmet n’est qu'une lueur.
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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.

Le feu matériel, bien que véritablement limité, produit un flux sans limite. Le méme principe éclaire

I’amour de «de toute ta force (me’odekha)», ou me’od désigne ce qui dépasse les limites du réceptacle de
I’ame.

21
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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 ?

Nul ne doit penser que cet amour est littéralement infini, car un étre humain ne peut éprouver un amour et

une crainte véritablement sans limites.
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L’intention est plutot 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.

Cela signifie que cet amour dépasse les réceptacles de ’intellect et des émotions de la personne. Ces récep-
tacles ne peuvent ni le contenir ni lui imposer de limites ; il déborde leur capacité.
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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 veriteé, il est limité.

Voila pourquoi le verset dit «ta me’od» : par rapport a ton propre réceptacle, ce grand amour est sans li-
mites, méme si, en vérité, il reste limité.
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Néanmoins, puisque, pour I’homme, elle reléve du niveau de «de tout ton me’od» et de «avec une
force supérieure», elle permet précisément d’attirer la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II,

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

Méme ainsi, puisqu’elle est véritablement, pour I’homme, «de tout ton me’od» et «avec une force supérieu-
re», elle attire la Lumiére infinie d’au-dessus du tsimtsoum, qui est véritablement sans limite.
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Il s’ensuit que, bien que ce grand amour soit en lui-méme limite, puisqu’il dépasse néanmoins les
limites et le réceptacle de I’ame, il provoque un influx provenant de ce qui est véritablement sans
limite, a savoir la Lumiére infinie elle-méme.

Un amour limité en lui-méme, parce qu’il dépasse les limites et le réceptacle propres a I’ame, attire ce qui
est véritablement sans limite : la Lumiére infinie elle-méme.
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C’est pourquoi ce grand amour est appelé «lumiére»: il est précisément comparable a la lumiére
et au feu, qui, bien que limités, donnent lieu a un influx sans limite; il n’en va pas ainsi de I’eau,

etc.

C’est pourquoi le grand amour est appelé lumiére: comme le feu, il est limité en lui-méme, et pourtant il en

émane un influx sans limite, contrairement a I’eau.
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De la méme maniére, on comprendra la supériorité de ’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 ».

De la méme maniére, on comprend pourquoi ’amour ardent de «de tout ton me’od», appelé «flammes de

feu», est supérieur a ’amour qui s’écoule comme I’eau, «de toute ton 4me ».
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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 » ;

Ce grand amour ne nait dans I’Ame que parce qu’elle est revétue dans le corps et ’ame animale. Alors seule-

ment, elle peut atteindre la techouva « avec une force supérieure ».
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tandis que I’amour de ’ame divine, avant qu’elle ne soit revétue dans le corps, était limitée et
contenu dans un réceptacle, selon la compréhension de ’ame, etc. C’est pourquoi I’ame divine est
appelée une meche : la méche est par nature une chose limitée, comme le cordon et la ligne de

mesure.

Avant que I’Ame divine n’entre dans le corps, son amour était borné par sa compréhension. C’est pourquoi
elle est appelée la méche : une chose limitée en elle-méme, comme le cordon et la ligne de mesure.
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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

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

Une fois I’ame divine revétue dans I’Ame animale, I’huile — I’Ame intellectuelle affinée de Noga, dont la ra-
cine se trouve dans le Tohou — est entrainée a la suite de 1a méche de I’dAme divine. C’est précisément ainsi
que I’huile est transformée en lumiére.

LTORY FTIRMT RNNORT TTI° 27 1201 99572 90 11998 DI021 TR $937 970K N2 R

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 ».

Cette lumiére est le grand amour de « de toute ta force (meodekha) » et un bitoul supérieur, qui dépasse le
réceptacle. Rav Yehouda en était I’exemple : « la crainte de son Maitre » reposait sur lui.
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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 ».

Ce grand amour est appelé Or Chozer, car c’est une lumiére qui s’éléve de ’affinement de kelipat Noga, dont
la racine se trouve dans Akoudim et Nekoudim. En réponse, la Lumiére infinie elle-méme est ensuite attirée

de haut en bas : c’est cela, « la Torah est lumiére ».

SECTION 6 - 125-28

La lampe de la mitsva
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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».

Tout cela concerne la lampe de I’ame. Mais il n’y a pas d’ame sans mitsva, comme I’enseigne la Michna: un
ignorant ne peut étre pieux, et un rustre ne peut craindre le péche.
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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».

De méme, une mitsva sans 4me n’est rien, comme I’enseigne le Talmud: celui qui prétend n’avoir que la To-

rah n’a méme pas la Torah.
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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...

Les deux sont donc nécessaires. Dans «une mitsva est une lampe», la mitsva est la lampe, c’est-a-dire la

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

ment de la mitsva fait descendre une lumiere englobante supérieure.

Les objets matériels au moyen desquels les mitsvot sont accomplies proviennent eux aussi du Monde du
Tohu. Pourtant, la mitsva est également une lumiére englobante: son accomplissement fait descendre une
lumieére englobante supérieure.
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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 la vie»; car [la mitsva] vét et entoure I’ame pour I’élever,

puisque tout ce qui doit s’élever est entoure de toutes parts.

Voila pourquoi les mitsvot sont appelées des vétements et des habits royaux. Elles vétent et entourent I’Ame
afin qu’elle soit «liée dans le faisceau de la vie» et puisse étre élevée, car tout ce qui doit s’élever doit étre
entouré.
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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 I'inverse, une

transgression aussi «1’enveloppe», etc.

La lumiere enveloppante éléve ce qu’elle entoure, comme une fronde propulse une pierre qui ne pourrait

jamais s’élever d’elle-méme. A I’inverse, le péché aussi «enveloppe » la personne.
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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 élevé d’en bas, la lumiére supérieure descend d’abord ; c’est la lumiéere enveloppante (Or
Makif), qui est celle qui I’éléve, comme indiqué plus haut.

C’est pourquoi on revét le talit et les téfilines avant la priére : tout ce qui doit étre élevé d’en bas nécessite
d’abord la descente d’une lumiére supérieure, la lumiére enveloppante, qui accomplit cette élévation.
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Ainsi, dans la priére, I’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 preécise-

ment un renouvellement ; voir le Zohar, Béréchit, dans I'Introduction, page 12b :

Dans la priére, I’ame intellectuelle est transformée dans la lumiére d’en haut. Voila pourquoi le texte de la
priére est le méme chaque jour, tandis que I’étude de la Torah exige un renouvellement, comme I’enseigne
I'Introduction du Zohar.

SIAW 0°Y2W DM 1PN %% 93 03 P3P0 wRAn PIZNA N9y 01 933w 74Rn1 933 19 RWARD
PRI RO RPII 97RWN 9729 PIZW NI WA NI%INI 970 O

«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.

Le Zohar parle de rendre la Torah «féconde chaque jour». La priére se répéte parce que chaque jour permet
d’élever une étincelle supplémentaire de ’Ame vitale : les soixante-dix années d’une vie représentent autant

d’étincelles a raffiner, tandis que I’Ame divine elle-méme est éternelle.
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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’ame intellectuelle de la kelipa noga s’éléve,

La mitsva est donc la méche dans laquelle et par laquelle ’huile se consume dans la lumiére ; par son inter-
meédiaire, I'’Ame intellectuelle de la kelipa noga s’éleve.
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ainsi que le parchemin des téfilines, qui releve de la kelipa noga, et ’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),

De méme, le parchemin des téfilines, issu de la kelipa noga, et les piéces données a la tsédaka sont absorbés

dans la Lumiére infinie. Cela tient au fait que les mitsvot ont leur racine dans la Mal'hout d’Atsilout, tandis
que la Torah correspond a Zeir Anpin.
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Et les mitsvot reléevent 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
1'Infini (Ein Sof).

Les mitsvot reléevent de Mal'hout, comme dans l'expression «les commandements du Roi». Pourtant,
puisque «leur fin est enchissée dans leur commencement», la Mal'hout d'Atsilout s'éléve jusqu'a la Mal'-
hout méme de 1'Infini.

12 270 QW WY1 172 QWn N17°21 INRW Y7110 W O”RIND nooown wo1 1y vy 1351
C'est pourquoi, par ce moyen, 1'ame intellectuelle s'éléve dans la Lumieére infinie (Or Ein Sof)
méme, comme on le sait: apres le raffinement, du Nom Ban est formé le Nom Sag, etc.

Par ce moyen, I'ame intellectuelle s'éléve dans la Lumiére infinie elle-méme. Comme on le sait, apreés le raf-
finement, le Nom Ban, dont les lettres développées ont la valeur numérique de 52, devient le Nom Sag, dont

les lettres développées ont la valeur de 63.

SECTION 7 - 129-35

Le youd de HaMagbihi
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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 'intérieur du he.

HaMagbihi se termine par un youd aprés le hé, qui semble superflu. L’idée est que Mal'hout d'Atsilout, re-

présentée par la lettre hé, s’éléve jusqu’a Mal'hout de I'Infini au moyen d’un youd, le youd qui se trouve
dans le hé.

Y NPWYN T 19102 WY MENT NOWnNa 2195 11731 12 1097 0797 02 KO ¥R on 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’éleve dans la Lumiére infinie, Mal'hout de I'Infini.

Mal'hout d'Atsilout est en elle-méme un dalet, qui «ne posséde rien par elle-méme», car le nom dalet

évoque I’araméen dleis, «qui n’a pas». La mitsva y attire un youd, transformant le dalet en hé; et par ce

youd, elle s’éléve jusqu’a 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.

HaMagbihi signifie donc que le hé, Mal'hout d'Atsilout, est élevé jusqu’a Mal'hout de I'Infini par le youd
qu’il contient; ce youd est attiré par I’accomplissement de la mitsva.

RIW K1 "D QW 7% 02 (2y0 27577) 117 D N2 WUHEY 7N IR DRI 10DY RO 7YY 1)
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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) ?

Ce youd est le moyen de I’élévation. Un second passage entre crochets s’ouvre ici: il I’explique a partir du
Zohar sur Vaye'hi, qui demande pourquoi le verset dit yehi, «qu’il soit».

IORT NP12T R TP 770 1ORT TIARDT °0°N0 17°KT ARDY INR RITTN RNIOWHART KT 97 KOK
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Mais yehi est le mystére de I’attraction depuis ce lieu supérieur, caché, dont nous avons parlé, qui
est youd-hé, jusqu’au mystere de I’alliance, qui est le youd inférieur, semblable au youd supérieur:

le commencement

Le Zohar répond que yehi désigne l’attraction de la lumiére depuis la source supérieure cachée, youd-heé,

jusqu’a «I’alliance », le youd inférieur, qui correspond au youd supérieur.

93 0PNR KT 7972 ARNN R3T IY 17700 957 RPA0DR RMOWHART K19 7% 99 1°321 RDI103
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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 ’ceuvre de la Création fut
établie, comme il est dit: “Qu’il y ait un firmament”, etc.» Fin de citation.

Yehi décrit ainsi I’attraction de la lumiére depuis le plus caché de tout jusqu’au degré le plus bas; le com-

mencement correspond a la fin. Et ¢’est par cette parole que toute la Création fut établie, comme dans «Qu’il

y ait un firmament».

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/11/ 30



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 11 1?”3” 1?57 2182

11°°M1 TP >0 ROAW 771 °P1 0207w 2”30 Q7 7”0 °3 R M (27y 17°7) DPWRA2 112 770
20N NPwRT 3 997

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 »

Le Zohar sur Berechit enseigne la méme chose. Youd-hé désigne 'Hokhma et Bina: 'Hokhma est appelée
youd parce qu’elle est un point, la plus petite des lettres.

5991191 1209 1991 279 TIP3 202 DA NI KPR 199 NPWRIY 172 07RA 219930 NPWRA 110007
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signifie le commencement de la révelation depuis I'Infini, béni soit-I1; or le commencement de la
révelation 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.

'Hokhma est le «commencement» de la révélation depuis I'Infini, et la premiére révélation ne peut étre

qu’'un point, afin de pouvoir étre recue. Une source est petite a sa sortie de la source qui ’alimente; elle ne

s’élargit et ne devient un fleuve qu’en s’en éloignant.

1°Y7 M2 RO 07RD AN 2P ROW AROMN PAR G710 MM P2 RO AWK 7
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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 ’annulation de soi (bitoul).

La premiére lettre hei est Bina, les «larges espaces du fleuve». 'Hokhma, plus proche de I'Infini, est la

source, un simple point; cette petitesse est également le bitoul.

DW °77 OW 12 RO Y7527 PR RPDANKRT RA2Y ROIW PIRT 90 °nab 1ownn 7R riws mam 30
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Or, lorsqu’ensuite il faut faire descendre [la lumiére] 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.

La lumiére doit également descendre dans Mal’hout du Monde d’Atsilout, le «monde réveélé », source de Bé-

ria, Yetsira et Assiya. On I’appelle «Nom», car un nom sert a révéler quelqu’un a autrui ; cette descente

passe par le Yessod de Zeir Anpin, qui est lui aussi un youd.
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Et cela correspond au «youd inférieur, mystere 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.

Il s’agit du «youd inférieur, mystére de I’alliance» du Zohar. De méme, dans «Que le Nom de D.ieu soit
(yehi) béni», la révélation en Mal’hout, appelée « Nom», vient par yehi: 'Hokhma et Bina (youd-hei) attirées
dans Yessod (le youd final).
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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.

Selon les écrits de I’Arizal, le Yessod d’Abba ('"Hokhma) s’étend jusqu’au Yessod de Zeir Anpin. Ainsi, le youd
supérieur, Abba lui-méme, illumine le Yessod de Zeir Anpin.

By RIPW 12Y °° 2490 MYOR 12 ONI9DI (OINIY T I 7R AN LT 97 KT TI0° °P1 199
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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,

C’est pourquoi le Yessod de Zeir Anpin est également appelé youd. C’est aussi le youd ajouté au nom de Pin’-
has, fils d’Elazar, 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 I’explication du Mikdash Melech, paracha Vayé’hi) (page
232)

Le Zohar traite de cette question au début de la paracha Pin’has. L’Alter Rebbe note que cela constitue une

preuve contre I’explication du Mikdash Melech concernant yehi dans la paracha Vayé’hi.
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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’ldra Rabba (page 142).

Il renvoie au Ramaz, qui explique que ce youd est celui qui figure dans I’orthographe développée du hé final
du Nom Av (72), correspondant au niveau du Yessod d’Abba, ainsi qu’a I'Ildra Rabba.
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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

L’explication part d’'une expérience quotidienne : la vue parvient plus bas que I’ouie.
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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.

L'ouie s’étend uniquement a la voix et a la parole ; on ne peut entendre un acte physique. La vue, en re-
vanche, saisit I’action physique elle-méme.
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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 I’assemblée » —, est au-dessus du niveau de Bina (compréhension),

d’ou la faculté d’entendre tire sa racine ; elle descend donc plus bas.

Lavue a sa racine dans 'Hokhma, ce qui explique pourquoi les Sages sont appelés «les yeux de I’assemblée »,
tandis que I’ouie a sa racine dans Bina. Puisque 'Hokhma est plus élevée, elle peut descendre 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 ;

L’ouie, qui provient de Bina, ne peut descendre aussi bas, car plus un niveau est élevé, plus il peut s’abais-
ser. Ainsi, le Yessod d’Imma (Bina) s’arréte a la poitrine de Zeir Anpin et n’atteint pas ses Netsa'h, Hod et
Yessod.
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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 lavue, etc.

Le Yessod d’Abba ('Hokhma) descend jusqu’au Yessod de Zeir Anpin. Netsa'h, Hod et Yessod de Zeir Anpin
constituent I’«Assiya», le niveau de I’action, au sein d’Atsilout ; seul le Yessod d’Abba, le niveau de la vue,

peuty parvenir.
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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.

11 s’agit de «Que le Nom soit»: pour que l'influx atteigne Mal’hout, appelée «Nom» et également Assiya au

sein d’Atsilout, il doit passer par un youd, le 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-
té par ce youd.

Ainsi, yehi signifie youd-hé — 'Hokhma et Bina — suivi d’'un second youd, qui est «le juste, fondement du
monde» (Yessod). Le lecteur est renvoyé au Zohar pour davantage d’explications sur 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

Lorsque Mal'hout recoit ce youd, elle passe d'un dalet a un hé. Cela explique également HaMagbihi.
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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.

Mal'hout s'éléve jusqu'a la Mal'hout de 1'Infini par le youd qui se trouve dans le hé, reflet de la Lumiére infi-

nie qui lui est attiré. Comme cela a été expliqué plus haut, toute élévation dépend d'un influx préalable venu
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 meche qui
pénetre dans la lampe, comme il est écrit dans le Zohar, parachat Pin'has (219a), et dans le Mik-
dash Melekh : « Lorsque la meéche est unie...»

Le youd qui se trouve dans le hé, attiré par la mitsva, est la meéche qui pénétre dans la lampe, comme le dit
le Zohar sur Pin'has : «lorsque la méche 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.

Cet influx donne a Mal'hout la force de s'élever jusqu'a sa racine. Le Zohar, au début de la parachat Tsav, est

cité a 1'appui, a propos de «Voici la loi de 1'ola», I'offrande dont le nom signifie «ce qui s'éléve ».
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Tel est le sens de HaMagbihi : 1a mitsva est le niveau de la méche et de la lampe qui éléve 1'ame 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.

HaMagbihi signifie donc que la mitsva est une meéche et une lampe qui éléve 1'ame intellectuelle, de méme
que, plus haut, le Nom Ban s'éléve par le youd du Nom Av, attiré par la mitsva.

SECTION 8 - 136-38

Lashaves : siéger en Roi
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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 ’expression lashévet («s’as-

seoir»), elle signifie que cette élévation de

Le passage entre crochets se termine par une référence au maamar de la paracha de Chelah sur les tsitsit,
qui traite du «feu du youd» et du «feu du hé» (esh avec un youd s’écrit ich, «<homme»; avec un hé, icha,
«femme»). Le maamar aborde maintenant lashévet, «s’asseoir», le mot suivant du verset.
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la Mal'hout d’Atsilout dans 1a 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. »

L’élévation de la Mal'hout d’Atsilout dans la Mal'hout de I'Infini a pour but de faire descendre lumiére et
force vitale, afin que Mal'hout advienne dans un état d’assise, comme dans I’expression «D.ieu siégea en Roi

a jamais. »
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Car l’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».

L’assise et 1a royauté sont une seule et méme idée: le Talmud enseigne que seuls les rois de 1a maison de Da-
vid peuvent s’asseoir dans le parvis du Temple.
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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.

Les Sages relévent qu’a propos d’une femme, le terme employé est moshav, « assise » ; le maamar explique
que 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.

M9 Y 1Y 990 %0 nawk omeaant o DU JDPan T 1Ay A Y m9an nYIsnaw 1M
102,103 9117 DIVDIAXI

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 ».

Le nceud en forme de youd sur la laniére des tefillin de 1a main est le méme youd que celui évoqué plus haut.
Une autre interprétation de HaMagbihi lashévet s’appuie sur le Midrach : « le roi se tient debout sur I’es-

trade, tandis qu’Auguste est assis ».

Swnn DR Y T7RR N2 0URT YRR NDIpNn CHRwD 1190 .0%9Pn0 79 1179 DIVDIAR D)
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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.

Augustus représente le Roi des rois. Lorsque Mal’hout recoit de la Mal’hout de I'Infini le niveau du Roi des
rois des rois, elle est «assise», comme dans la parabole du Midrach ot Augustus est assis.

R 91 72007 10 *aDIyD 9%n o awty na Ayl D ARy YW nawd XPIT Om0aant 1
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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.

HaMagbihi lashaves signifie donc que, par cette élévation, D.ieu «est assis en Roi pour toujours». Cette posi-
tion assise est telle que «ses pieds» ne «descendent» pas; ces mots sont empruntés aux Proverbes.
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Car celui qui est assis sur un trone abaisse son corps, mais éleve ses pieds au-dessus du sol; c’est
la le sens de «la terre est mon marchepied», etc.

Celui qui est assis sur un trone abaisse son corps, mais souléve ses pieds au-dessus du sol; tel est le sens de
«la terre est mon marchepied». Cette position assise unit ainsi ’abaissement et 1’élévation.

SECTION 9 - 139

HaMashpili lir’os
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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-
mieére », 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» : 1a Torah écrite;

L’explication compléte se trouve dans le maamar sur «Alors il chanta» (Az Yashir). Le verset se poursuit par

HaMashpili lir’ot, « Celui qui s’abaisse pour voir»; cela désigne «la Torah est lumiére»: la Lumiére infinie se
déploie depuis la Mal’hout de I’Infini (Ein Sof) «dans les cieux», c’est-a-dire la Torah écrite.

napn 279awin 95 0.0 INwN 0OnwT RS wrRD 0oAYHn NPapKn TART 10T 2Py AR
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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’otl le savons-nous ? Car le verset dit», etc.

«Et sur la terre » désigne la Torah orale. De méme que la terre boit la pluie des cieux, la Torah orale recoit de
la Torah écrite, comme le Talmud demande a maintes reprises: «D’ot savons-nous cela? Car le verset dit...»
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Lir’ot («voir») signifie lera’ot («étre vu») ; autrement dit, que la Lumiére infinie elle-méme soit re-
vélée «dans les cieux et sur la terre», qui sont la Torah écrite et la Torah orale, la parole de D.ieu;
cela dépasse la révélation du niveau de la lumiére de I’amour provenant de ’ame divine, laquelle

est également appelée lumiére, comme mentionné plus haut.

Lir’ot, «voir», se lit lera’ot, « étre vu»: la Lumieére infinie elle-méme est révélée dans la Torah écrite et la To-
rah orale, la parole de D.ieu. Cela dépasse la lumiére de ’amour provenant de I’ame divine, qui était elle

aussi appelée lumiére.

T 7TR? 92119 N2AARY 1D EHRAWS YR wrn 7252 NN AYCa nan Jwnl RITY R

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 ».

Cet amour se déploie uniquement a partir de I’écoute et de la contemplation, comme dans « Ecoute, Israél...
et tu aimeras... de toute ta force».

TR 1PV Y R MPA PR 9122 NIRDPD D LNIRID YP0RwnT ona 1 IR 770 2 Dax
150939

Mais le niveau de «et la Torah est lumiere» est celui de HaMashpili lir’ot: c’est-a-dire lera’ot, selon

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

«La Torah est lumieére », en revanche, releve de HaMashpili lir’ot : une révélation aussi directe que la vision,

«ceil a eeil ils verront».
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DANS LA AVODA

Le maamar en tire ses propres enseignements. L’ame descend dans un corps pour atteindre un amour qui

dépasse sa mesure, « de toute ta force », que seule la techouva en ce monde peut produire. Les mitsvot raf-

finent I'intellect et les objets matériels qu’elles utilisent — le parchemin des tefilin et les piéces données a la

charité — jusqu’a ce qu’ils deviennent lumiére. Il faut étudier la Torah avec bitoul, afin que la parole de

D.ieu s’exprime a travers elle, et revétir le talit et les tefilin avant la priére, afin que la lumiére enveloppante

puisse élever I’ame.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Pourquoi I’huile, enracinée dans Tohou, devient-elle du feu, alors que la méche, ’dme divine, ne le de-
vient pas ? Qu’est-ce que cela nous enseigne sur le but de la descente de I’ame dans un corps ?

. En quel sens I’'amour « de toute ta force » est-il illimité, si le maamar dit qu’il est véritablement limité ?

Comment un amour limité peut-il attirer 1a Lumiére infinie véritablement illimitée ?

. Comment la comparaison du feu et de ’eau explique-t-elle pourquoi D.ieu est comparé au feu, et pour-

quoi la création ne Le change pas ?

Pourquoi revét-on le talit et les tefilin avant la priére, et pourquoi le texte de la priére est-il le méme
chaque jour tandis que I’étude de la Torah doit étre nouvelle ?

. Quelle est la différence entre I’amour qui vient de I’écoute et de la contemplation et la révélation de « la

Torah est lumiére », comparée a lavue ?
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PARAGRAPHE 1

1 B»a DY 1IN0

La note indique que ce biour figure dans le volume de ma-
nuscrits (buch) 1135, de la propre écriture du Tséma’h
Tsédek, tel qu’il est imprimé ici.
LA NOTE DE KEHOT
NN ’2 QW A01N°11 ,IRD DOTIW 11D X¥7XT 97°N3112 1135 7122 RX¥M2
Naw32 D°INRIT)” 0w 755 .17 1135 7122 XD 1201011 1097 RO
(ropn noun

PARAGRAPHE 2

2 Naws *meaaan

Le verset du maamar précédent, «Qui s’éléve pour
siéger»; ce biour explique le développement qu’il
contient.

Psalms 113:5’77:27°p 0°2°1n
ANYY 217207 AROR 1D 0

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

3 07722 W’ °NA

En 40d, dans le maamar suivant de Miketz, la lampe re-
vient: la lumiére apparait en s’attachant a une chose ma-
térielle, et allumer les lampes signifie faire venir la lu-
miére, par le service de ’homme, afin qu’elle s’attache a
la méche.
LA NOTE DE KEHOT
LOPIYR Y MIBN D APMIN LR 20 09 N7pY LT ,00 LT, 0 TP 0 XD

4 Le psalmiste dit que D.ieu a tout fait avec sagesse; le Rab-
bi Chnéour Zalman en déduit que la 'Hokhma est revétue
en toute chose, ce qui explique pourquoi on peut extraire
de I’huile de toute chose.

Psalms 104:247723:77p o°%°rn
P VIR NP 1Y MOn2 072 N PRyn 121
Que Tes ceuvres sont nombreuses, D.ieu ! Tu les as toutes

faites avec sagesse ; la terre est remplie de Tes créatures.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

5 Yipnn [AnRon AwN

Yoav envoie quelqu’un a Tekoa et en fait venir une femme
sage; le Rabbi Chnéour Zalman relie sa sagesse a I’huile
de Tekoa.

II Samuel 14:2°2:77 2 Hxnw

RIPIRNT PP MR TR0 AYK 0Wn MR NYIpH XY Mown

0027 DR MY WD NV TRY 009N PINTUTIY RITWIR
:NR72Y naxnn

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

Joab envoya a Teqoa, et en fit venir une femme avisée, et lui
dit : « Je te prie, feins d’étre en deuil, mets, je te prie, des ve-
tements de deuil, et ne t’oins pas d’huile, mais sois comme
une femme qui porte le deuil d’'un mort depuis longtemps ;

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

2,70 2-5Rmw 27y

6 573 Py 1IN
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
NTAT 2 QW A0IN°11 LIRD DOTIW 720 X787 P7°N3132 1135 122 R¥n1
Naw32 D°IRRIT)” DWW 755 .17 1135 7122 .IXD 1201011 1097 Row
7 (topn noun
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La Michna cite Tekoa comme le lieu par excellence pour
I’huile des offrandes du Temple.

Menachot 85b:11-1227>-X">:2 717”5 Nnan

77777 72Y2 23 79 77w IR PR KIAR 1AWD RDOR YIpN inn

nan KD PRoAR PR PRI PR 1M KPR MWD PR MRIRG 9

WS K227 ORY DA°2°2 YINW 12 A KPY 0ONPWw nan K1 0°9atn
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Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT

.(Mwn3) 2,72 Mnan

PARAGRAPHE 3

8 ARWRT 1w 2700 1Y

Le Zohar sur Vayikra interpréte «la bonne huile» du verset
comme I’huile d’onction sainte, qui coule depuis Atika Ka-
dicha et descend sur la téte et la barbe du Roi.

Zohar, Vayikra 13:97-16:10477p:1"0-17%:27> RIp"1 717 100

Le verset continue : « C’est comme I’huile précieuse sur la
téte, qui descendit sur la barbe. » C’est I’huile de I’onction
de sainteté qui jaillit de I’Ancien Saint et se trouve dans ce
fleuve supréme qui donne aux enfants de quoi allumer les
lumiéres. Cette huile goutte sur la téte du Roi, puis de la téte
sur la barbe sainte et vénérable ; de 13, elle ruisselle sur tous
les vétements de splendeur dont le Roi est revétu, comme il
est écrit : « qui descendit jusqu’au bord de ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Le Zohar sur la paracha Emor, le deuxiéme passage que le
Rabbi Chnéour Zalman cite a I’appui de I'idée que I’huile
sainte a sa racine dans la 'Hokhma supréme.

Zohar, Emor 2:6-3:1227°:"3-1"2 71K, 720

mplilyly jalide]

La bonne huile sur la téte coule sur la barbe d’Aharon ; le
Rabbi Chnéour Zalman applique cela a I’huile qui a sa ra-
cine dans la '"Hokhma sainte.

Psalms 133:2°2:3%p 0°2°1n

NI 57y TTY TIIRTIRY 191077y T WRITPY 20T 1D
C’est comme I’huile précieuse sur la téte, qui descend sur la
barbe, sur la barbe d’Aaron, et coule jusqu’au col de ses veé-
tements ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
2,n9.a 0
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La note précise que ces mots figurent tels qu’imprimés, de
la main du Tséma'h Tsédek, et que les manuscrits 17 et
755 ajoutent un passage : méme I’huile d’olive provient de
noga, et seule I’huile d’onction est attirée de la 'Hokhma
supérieure qui s’écoule d’Atik, de sorte que « I'huile d’en
bas provient de la 'Hokhma de la kelipat noga ».
LA NOTE DE KEHOT
0°TAR 1AW 172 D°anw onNo 57gR” :A011 755 .17 71221 .X7XT PP NO1A2
DAY 9PN AW 733 °nan HP‘?J Dot 1w OaR ROR 10 Mg 1w
PINAW DOt R ,ma’bpn oIpnr R AWM ,mw '’y 5w 1Tnon nown
,12 NPT 5120 17PN 7201w 71 M17°2 RINw "% 1T MY Y YW 1Tnbn
7P O1an npha RIT 273 Dar ,mbynt1 112 9ovw b Rp1T 11m
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PARAGRAPHE 4

13

TN 7M

« Car une mitsva est une lampe et la Torah est lumieére » :
le verset dont la seconde introduction explique la
deuxiéme moitié.
Proverbs 6:23375:1 *own
703 NINJIN 070 7771 IR TN M N1 03
Car le commandement est une lampe, et ’enseignement
une lumiére, et les réprimandes de I’'instruction sont le che-
min de lavie ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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Pour le tsimtsoum décrit au début d'Etz Chaim, la note
renvoie aux additions imprimées dans Likkutei Torah sur
Vayikra, a partir de 51b.
LA NOTE DE KEHOT
.T9°RY 2,81 NIDDINA XAP™Y N7Pa IR

PARAGRAPHE 6

15

16

17

119K %2R 1IWNRT °AR

«Je suis le premier et Je suis le dernier, et en dehors de
Moi il n’y a pas de D.ieu»; I’Alter Rebbe y voit les étapes
qui précédent, suivent et se situent au milieu du
tsimtsoum.
Isaiah 44:6":7"n 17 yw°
70X CIRY PWRT IR NINIY T OAPRN PRAwIPn CmonRtD
DOPRR TR >TYPIm
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
A, vy

PPo1a . NTI 29 Ay
Le Talmud rappelle qu’a I’époque de Rav Yehouda, tout
leur enseignement portait sur Nezikin.
Berakhot 20a:4"7:X *> n1>72
R 1R ,7I0 172712 793R 9313 TN 277 2IW3 ,7NAR DI X ...
NYADY ART PRI AT 2770 M 03 TI0 ROW 1R
DT I 0O PR TWIRY DML A2 TN AIRE P
,RN2°NN 10720 PRIV 1300 R IR LKOT RPIT R 2RI 377
P TIR) LK0R DX LAIROR 0 RY M 3 ATm 219N
12 MAYHT 0P IO ME R MEM YR 17yEn
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 I’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
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D.ieu «fit des ténébres Son voile»; I'Alter Rebbe applique
ces mots a Kéter, qui est caché et appelé ténébres.

Psalms 18:1227°:1”> 0°%°11n
:DPPIY °33 DN iN30 PRITI0 1900 TYN NY;
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18

19

20

21

22

11 fit des téneébres Sa retraite, de Son pavillon tout autour de
Lui ; ténébres d’eaux, nuées épaisses des cieux.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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«Le commencement de la sagesse est la crainte de D.ieu»;

I’Alter Rebbe comprend «le commencement de la sages-

se» comme le commencement de la révélation.
Psalms 111:10:X*°p 0°9°11n

1Y NTHY INPAn 0pY-227 23 Pak n nRY o0 nowRT

La crainte de D.ieu est le commencement de la sagesse ;
tous ceux qui la mettent en pratique ont un bon discerne-
ment ; Sa louange demeure a jamais.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le manuscrit 17 ajoute ici que, bien que Kéter soit appelé
téneébres de notre point de vue parce qu’il ne peut étre ap-
préhendé, il s’agit de ténébres au sens littéral par rapport
a la Lumiére infinie : la lumiére telle qu’elle était avant le
tsimtsoum ne brille pas méme dans Kéter, comme on le
sait d’Etz Chaim, sinon par I'intermédiaire du tsimtsoum
et de I’espace laissé vacant.
LA NOTE DE KEHOT
DAR AWM WPRW DD TWIN NIT P IPDRRY YR IR 01 17 A2
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La note situe la référence du texte lui-méme — le maamar
sur «Je suis noire mais belle» — dans le Likkutei Torah sur
Shir HaShirim (4a) ; le texte indique qu’il traite de la To-
rah donnée sous la forme d’un feu noir sur un feu blanc.
LA NOTE DE KEHOT
X L,TUrnw nmph
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«Je suis noire, mais belle»: I'ouverture du maamar auquel
I’Alter Rebbe renvoie le lecteur au sujet de la Torah
comme feu noir sur feu blanc.
Song of Songs 1:5°1:°Rk 0°7°wi 1°W
:TPY NIY7°0 17R YPIND 0PYAT 112 NG YA MINY
Je suis noire, mais belle, filles de Jérusalem, comme les

tentes de Kédar, comme les tentures de Salomon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le Zohar Bereishis, cité par I’Alter Rebbe a I’appui du fait
que Kéter est appelé ténébres. Il explique «II révéle les
choses profondes a partir des ténébres»: les niveaux su-
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périeurs cachés ne sont révélés qu’au sein de ces
ténébres.

Zohar, Bereshit 36:352-37:361-271w:1”% n°wx12 ,7mMn0 790
R*OW:1D

NDPITIPT R 7727 P

Louverture du récit de la création dans le Zohar, ou la
botsina dekardinouta grave dans la splendeur supérieure
au commencement de la volonté du Roi.

Zohar I, 15ax ,\v X”m

Zohar III, 48ba ,nn x°mt

LA NOTE DE KEHOT
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Dans I'ldra Zouta, une étincelle jaillit de la botzina dekar-
dinusa, 'un des endroits indiqués par la note du Kehot
pour ce terme.
Zohar, Idra Zuta 24:113-27:121-3*p:772 R0 RN 70 9900
R7Ip:17

NDPITIPT N°%12

Les Tikounim parlent de la botzina dekardinusa « lors-
qu’elle mesure la mesure », reliant ainsi le terme a la ligne
de mesure, comme le fait ’Admour Hazaken.
Tikkunei Zohar 19a:14-161"0-777:X ©” 977 °1pN
ORI LRMPWR 70772 72 "NIISTIPT KPR RIPAT RMIANNT* 2212 KOX
.0 KT RIMAD 72wnn KOO0 KXIX°1 D°N0T 1P 710 p°21 TPl
STOR 1T 1M 71 21°RT P VWANK 731 .R12°ND 0”71 PR RNRTP2
731 .19 TIP3 NPWRT °2 NPWRI2 RTY .°2 NT7°2YNRY NNNANR
772975 R”D) TIWRR 137091 RN37 0”1 TR RRPND O IR
7w 7907 RIIPAD YT YT 997 RITN2 YOO IR 7Y Cuntaa

NPV NT°2YNRY (P27 01 RN 79nm NPNIRA oy 7”0 *unca2
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

NN°17p "un
Le Talmud mentionne chitei kordenaisa, une sorte de blé ;
I’Admour Hazaken fait dériver botzina dekardinusa de ce
mot et dit qu’il désigne I’obscurité et 1a noirceur.
Pesachim 7ax *t 0°non
LA NOTE DE KEHOT
.N,T0°moa

172 1 23w

«Et D.ieu seul sera exalté en ce jour» (repris en 2:17) ; I'Al-
ter Rebbe applique ces mots a «Je suis le dernier», la ré-
vélation future.
Isaiah 2:118™:237°yw°
Bithizlsikel ﬁ’f;’? 1 231 OWIR 011 NN ’?EJTZI DX N3I123 "y
Les regards orgueilleux de ’homme seront abaissés, et I’ar-

rogance des hommes sera humiliée, et D.ieu seul sera exal-
té en ce jour-la.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

LK%, 2w

PARAGRAPHE 7

28

29

30

31

32

33

W AR MIpnyY AR

D.ieu «révele les choses profondes hors des ténébres» ;
I’Alter Rebbe applique cette phrase a la Torah, qui révéle
ce que le tsimtsoum dissimule.
JOb 12:222375:27 21K
MR TIRY KM qWRIm Nipny nran
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)

17997 PNRAP QopnRynn
«Des profondeurs, je T’ai appelé, D.ieu» ; cité avec le ver-
set d’Ilyov pour évoquer une révélation qui vient des
profondeurs.
Psalms 130:1°X:%”p 0°%°11n
TPNRTR DOPRYRn NivYR Y

Cantique des degrés. Des profondeurs, je T’ai appelé, D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

nPIW K?
«Car Moi, D.ieu, Je n’ai pas changé» ; la Lumiére infinie
dans 'Hokhma est telle qu’elle était avant le tsimtsoum.
Malachi 3:6"1:"3 °ox%n
{0192 XY 3py2™33 DORY IP3Y K27 738 2
Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous

n’avez pas été consumeés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

1112211 11 IR °°

«Que la lumiére soit» du premier jour, que 1’Alter Rebbe

N

identifie a 'Hokhma.
Genesis 1:33’X n°wR12
:Tm"fl?l IR o D’P'?N 17;&’1
Et D.ieu dit : « Que la lumiere soit. » Et la lumiere fut.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
9902 YT PINTR PP DAY LA ,TY TMPYNa 0P ART L LR DPwRIa
.22°Y T°WN DONRRNPN

TR? 9172 DTN — IR W

Le manuscrit 17 ajoute les mots araméens « lis din bar
nash », « celui-ci n’est pas un [homme] ordinaire », dans
cette phrase au sujet de Rav Yehouda.
LA NOTE DE KEHOT
w2 T nvh” A0 17 122

Amos qualifie le jour de D.ieu de «ténébres et non lumie-
re» ; I’Alter Rebbe emploie cette expression pour désigner

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

5211 5y 71872

les niveaux mesurés de I’enchainement des mondes.
Amos 5:181:°71 0y
PIRTRDY TYNTRIT A 030 007 AR T 0K 0MRnnT vin
Malheur a vous qui désirez le jour de D.ieu ! Pourquoi vou-

lez-vous le jour de D.ieu ? Il est ténébres, et non lumiére.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 8

34

35

36

PP MAK 7YX

Au début de Nezikin
pales de dommages. L’Alter Rebbe voit en elles le lieu des

: il existe quatre catégories princi-

kelipot.
Mishnah Bava Kamma 1:1°X:’R X7p X223 71wn
M7 102 WY TN 7KDY T 102 1yand 0 X2, 1yann 2
P 7972 12770 LN AT XY .07 M 2 PRY L WNT 712 .07
PP 12T L102W MwD TED .pAAPY 7277 1277 PRY 1920 2
{PINT 20702 PR WMDY 0P Pépd a0 ,pUAw 777y IR

Il y a quatre causes principales de dommage :

le beeuf, la
fosse, I’animal qui ravage les récoltes et le feu. [La caracté-
ristique distinctive] du beeuf n’est pas comme [celle de]
I’animal qui ravage les récoltes, et [la caractéristique dis-
tinctive] d’aucun de ceux-ci, qui sont vivants, n’est comme
[celle du] feu, qui n’est pas vivant ; [la caractéristique dis-
tinctive] d’aucun de ceux-ci, dont 1a maniére est de sortir et
de causer des dommages, n’est non plus comme [celle de] la
fosse, dont la maniére n’est pas de sortir et de ...

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

n¥a? mnn yea
La prophétie selon laquelle D.ieu engloutira la mort a ja-
mais, appliquée ici a ’époque de la résurrection.
Isaiah 25:8'n:772 71°yw”
2707 1Y NEM 0°3970D DY NYRT N 1R M N7 npd vea
1277 °3 PIRT22 Py
11 engloutira la mort a jamais ; D.ieu essuiera les larmes de
tous les visages ; Il otera de toute la terre ’opprobre de Son
peuple, car D.ieu I’a dit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

LA NOTE DE KEHOT
.1, Py

w2y Y oy P

Dans la vision de Ye’hezkel, les ossements desséchés sont

recouverts de tendons, de chair et de peau ; I’Alter Rebbe

en déduit que le corps ressuscité est entiérement

physique.

Ezekiel 37:8°m:1"% Hxpie

M TPRYR 7Y DIPY 01PN M2y M 0T BPRY I R

:072 PR

Et je regardai, et voici qu’il y avait des tendons sur eux, la

chair poussa, et la peau les recouvrit par-dessus ; mais il n’y
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37

38

39

avait pas de souffle en eux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

DRPITT MINYY 223 wrnd

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

oW 975K VoA MW 1T A

Le Talmud enseigne que le Monde futur ne comporte ni
nourriture ni boisson, et que les justes se délectent du
rayonnement de la Chekhina ; I’Alter Rebbe applique cela
aux corps physiques ressuscités.

Berakhot 17a:12277:X 1> n1972
32 7K R2T 0PIYD X327 OPIY7 MO 029y KD 1377 AID2 XYM
K21 1IRIp K21 1AM Riyn KDY 717370 71778 KDY A0 NP 77K KD
D731 DIPYNT2 DIPRTILY) PIVE DTS KPK LMD K9 M
JARYM 19IRM D2PPRT DR NI NRIY ,TIOWE In
C’était une parole favorite de Rav : le monde a venir n’est
pas comme ce monde. Dans le monde a venir, il n’y a ni
nourriture ni boisson ; ni procréation d’enfants ni transac-
tions commerciales ; ni envie, ni haine, ni rivalité ; mais les
justes sont assis sur des trones, leurs couronnes sur la téte,
et jouissent de I’éclat de la Chekhina, ainsi qu’il est dit : « IIs
contemplérent D.ieu, et mangérent et burent » (Ex. 24:11).

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

o°P>T8 27Ny
Le Talmud enseigne qu’a I’avenir, on dira «saint» devant
les justes, comme on le dit devant D.ieu.

Bava Batra 75b2 17y X902 822
LA NOTE DE KEHOT
., oy moa .,y 27a

PARAGRAPHE 9

40

QNININ QNN ANOAW SR 12 NYyRY °29

Le Talmud enseigne que ceux dont I’étude de la Torah est
I’occupation, comme Rabbi Chimon bar Yo’hai et ses col-
légues, interrompent leur étude pour réciter le Chema,
mais pas pour la priére.
Shabbat 11a:8'1:X X" naw
XY APY? Ran R Y00 NXPP TR70DR L1770 1R 19NN OXY
TROIY TIW 0120 N7 1IN P12TP INOK KO 27p°00n X
°37 TR .7PEN? PRO0IN PRI LYY NXOIRY 1RU0En — mMin2
JMIIR 1NTIAY 1°7°2M O 12 1YY 027 1132 N?N 1Y x> e
172071 YT NR*IP? 177021 1IN 1132 2K
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 10

41

9% 1w

La Torah appelle Moché «roi en Yechouroun» ; I’Admour
Hazaken applique cette expression a celui qui étudie et

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

42

5211 5y 71872

qui est semblable a un roi, et non a un serviteur.
Deuteronomy 33:5°1:3”% 0°727
(2K "L T DY SWRT AORNTI A7 NI 1N
Etily eut un roi en Yeshouroun, lorsque les chefs du peuple

se rassemblérent, toutes les tribus d’Israél ensemble.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

N7 AN

«Sortez et voyez, filles de Tsion» : le verset du maamar
dans la parachat Berechit auquel le lecteur est renvoyé.

Song of Songs 3:118™:) 0*°wi 1w

o3 imK P TLYY 0¥ MY Tgna 1Y N2 PR 1Ky

:127 nonty 021 inann

Sortez, filles de Sion, et contemplez le roi Salomon, et la

couronne dont sa mére I’a couronné au jour de ses noces et

au jour de la joie de son cceur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 11

43

44

TR APY 1772 onwe Bono

Ye’hezkel voit un homme muni d’un cordon de lin et d'un
roseau a mesurer, a la porte du Temple futur.
Ezekiel 40:3°3:n 5xp1>
i7°2 D’EW5'5’DQH NWNI IR0 R WORTIIM Y CNIR X021
:15_7[9'3 ™y R 770 73
Il m’y conduisit, et voici qu’il y avait 1a un homme dont I’as-
pect était semblable a celui du bronze, avec un cordon de

lin 4 la main et une canne a mesurer ; il se tenait a la porte.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Le Zohar sur Pekoudei, cité ici : parfois la mesure est le
roseau, et parfois la ligne ; d’ou la présence a la fois d’'un
cordon et d’'un roseau dans lavision de Ye’hezkel.

Zohar, Pekudei 25:234-26:2461°17:172-7"27:1172 >T1pD 111 190
Or, il y a une « canne a mesurer » et une « ligne a mesurer ».
Toutes les mesures d’Ezéchiel furent prises a la canne a me-
surer, tandis que, dans I'ouvrage du Tabernacle, tout fut
mesuré a la ligne a mesurer.

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

PARAGRAPHE 12

45

7R PAND AN

Tzofar dit que la sagesse de D.ieu a une mesure plus
longue que la terre ; ’Admour Hazaken cite ce passage a
propos de la lumiére qui dépasse toute mesure.
Job 11:9'v:x”> 2R
S0 I TR TINR M
Sa mesure est plus longue que la terre, et plus large que la
mer.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.0 L,RY 2PR
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46 PN S1WRT RIpR T DORw bun

Yits’hak bénit Yaakov en lui souhaitant la rosée du ciel et
la graisse de la terre, interprétées ici comme désignant
’Ecriture et la Michna.
Genesis 27:28M172:1”0 N°WR12
SN 13T 371 PINT "INTm 00w Pon 0OpPRT 2771
Que D.ieu te donne de la rosée du ciel, des terres fertiles de
la terre, et I’abondance du blé et du vin.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 13

47 0N NRwa 770N
«L’dme de ’'homme est la lampe de D.ieu» : la premiére
lampe, I’ame.

Proverbs 20:27175:°3 “own
:VI"7TA72D AN DX 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) - IPS 1917 (Public Domain)

48 TIN TN ISR a0
«Car une mitsva est une lampe et la Torah est lumiére» :
la deuxiéme lampe, la mitsva.

Proverbs 6:23373:1 "own

1701 NIN2IA 077 7771 IR 1IN M¥N 7303
Car le commandement est une lampe, et ’enseignement
une lumiére, et les réprimandes de I'instruction sont le che-

min de lavie ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

49 1PN 37K NOAW . . K"

Le Tanya, chapitre 37, citant Etz Chaim, enseigne que
I’Ame elle-méme n’a aucunement besoin d’étre rectifiée et
qu’elle ne s’est enveloppée dans ce monde que pour atti-
rer la lumiére, afin de rectifier I’Ame vitale et la part du
monde qui lui revient.
LA NOTE DE KEHOT
.Ow D VP D2 IR .17y Ow3a 1P p1o RN

50 nora ban apye

«Yaakov est le lien de Son héritage» : I’Ame comme un
lien, semblable a une meéche, attachée a D.ieu.

Deuteronomy 32:9'0:2”% 0°137

:in2n3 9an 3Py iny Havayah pion »3
Car la part de D.ieu est Son peuple ; Jacob, le lot de Son
héritage.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 14

51 19983 Wrna

La note identifie « I'Ilan » cité dans le texte a 'llan HaGa-
dol du kabbaliste R. Meir HaKohen Poppers, un tableau du

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

5211 5y 71872

systeme kabbalistique des mondes.
LA NOTE DE KEHOT
.WIBRD 1197 RN PApnt — 1A 19R”

52 07°K QIR Nhw2

La note cite I'introduction du Shelah (21a) a 'appui de la
lecture de adam comme alef-dam.
LA NOTE DE KEHOT
.X ,R3 ™7 N2 PRAwS N2 nnpna bnisded 7y i ey iy il v =L /A g e
LMW °Y IR 2717 IR 2,13 wrAw 0P 03 R

53 19102 1NPNN Py

Le Sefer Yetsira dit que les Séfirot ont «leur fin insérée
dans leur commencement, et leur commencement dans
leur fin» ; ’Admour Hazaken applique cette idée a la cir-
culation du sang.
Sefer Yetzirah 1:7°1’% 77°%° 790
nambws 19902 NN 1NPAN2 190 I3 R 92 M1TED Wy
7910 1IN 717 TAR 21991 21w 19 1°RY TO° IR NPMa2 7Iwp
La dizaine de I’existence a partir du néant a sa fin liée a son
commencement et son commencement lié a sa fin, tout
comme la flamme est unie au charbon ardent ; car D.ieu est
un et il n’y en a pas un second, et avant un, que compteras-
tu?

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

PARAGRAPHE 15

54 057192 AWy 2°TIP1 ROTIPYRY

Le réve de Yaakov au sujet des troupeaux qui étaient akou-
dim, nekoudim et beroudim, « rayés, mouchetés et tache-
tés » ; la Kabbale désigne des étapes des mondes d’aprés
eux.
Genesis 31:10”:X77 nwx12
-2y 0°5Yn 0TV 13 0202 RIXY Oy KPR INED 000 ny2 o
0977121 D77R1 DOTRY TRXT
Et il arriva, au temps ou le troupeau concevait, que je levai
les yeux et vis en songe ; et voici que les boucs qui sautaient
sur le troupeau étaient rayés, tachetés et mouchetés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 17

55 wo1®o2

«Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu... de toute ton 4me»: le pre-
mier niveau, mesuré, de I’amour.
Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STTRR222 TWDI22N 72257222 TR2X 1 DX NI
Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton ccoeur, 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 18

56

57

58

59

60

61

78R P23

« De toute ta force (me’odekha) » : le deuxiéme niveau
d’amour, sans limite.

Deuteronomy 6:5°77:"1 0°727
STTRR™P221 TWDI 233 73377223 TR M NK 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) « JPS 1917 (Public Domain)

5122 992 0 RN

La note renvoie au Likkutei Torah sur Chela’h (42c) et a
d’autres endroits pour 'interprétation de me’od comme
«sans limite ».
LA NOTE DE KEHOT
.M”931 3 ,3m 15w N™IpS 0 XA

=°n° R9Ma mawn

Le Zohar dit que les maitres de la techouva se tiennent la
ou méme les justes parfaits ne peuvent se tenir, car ils se
rapprochent du Roi avec une aspiration du cceur plus in-
tense et une grande force.

Zohar I, 129ba ,0op R”m

LA NOTE DE KEHOT

Y Mvn NPMRA AR L1PD NUIAR L1150y TN PR L2 ,Lop RUM
BEREY

27My X721 7712
Le Talmud enseigne que le Monde futur fut créé avec la
lettre youd.
Menachot 29b:13-1477>-3":2 "3 NN
°12m) 0PI 12V DOPOTRW C1AN 77102 RAN 021y X121 7 1R
1°RW 71wy 2191 DPWRA 7193 12W DOP°T8W ©19n 1WRT 7190 11
R°IN1 0°7903 37 MK 97 NAN °37 A0 37 MR MY I Pt
1PN° AT AT 932 NPYL W 12 WO 1”0 27 ANRT R RN 7°N21N

1 vhw
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT
.2,Ld Mnan
N yw ne°

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
0,7 MR

n23WN2°K yw n9°

Mieux vaut une heure de techouva et de bonnes actions en
ce monde que toute lavie du Monde futur.

Pirkei Avot 4:171:*7 NaR mwn

,M7 0932 00290 DY 1WN2 DAR YW D2 ,NIR 7 XA

D9 ,R27 0P1Y2 M1 NIIp DY NAR YW 1D K37 0PIy 20 Do
M7 oIy N

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

5211 5y 71872

11 disait : une heure de repentir et de bonnes actions en ce
monde vaut mieux que toute la vie du monde a venir ; et une
heure de quiétude dans le monde a venir vaut mieux que
toute lavie de ce monde.

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

PARAGRAPHE 19

62

63

64

NI HPIN WNR

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.72,771300RY

NI TN WN

«Car D.ieu, votre D.ieu, est un feu dévorant» : le verset qui
compare D.ieu au feu.
Deuteronomy 4:24772:"7 0°127
:RIP 2K X171 170K WX °p°K Havayah >3
Car D.ieu, ton D.ieu, est un feu dévorant, un D.ieu jaloux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

MPIw KD 17 IR

«Car Moi, D.ieu, Je n’ai pas changé» : la création ne tire
qu’un faible éclat et Le laisse inchangé.
Malachi 3:6"1:"3 °ox?n
:00°73 X2 2pY232 DORY "N°IY X2 11 °38 °D
Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous

n’avez pas été consumeés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 20

65

ORI 77y — 2nn 17

Dans I’écriture du Tséma’h Tsédek, une glose figure ici :
elle demande comment le feu, 'un des quatre éléments
physiques, peut avoir une puissance illimitée, et en donne
une explication ; un trait la barre, indiquant qu’il faut la
supprimer.
LA NOTE DE KEHOT
>n'9a 15 0w MTI0° " WR2 T TR YT IRD WO ¥7RT PN
.PMA% 0 1P 972y — IR 712

PARAGRAPHE 22

66

T7RR P23

« De toute ta force (me’odekha) » ; ’Admour Hazaken sou-
ligne le mot « ta » : sans limite par rapport a toi.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STTRR2 TUDI22N 72377222 TRK 1 NX NI

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)
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La note renvoie a Likkutei Torah sur Shelach (42c), ou «ta
me’od» est interprété comme dépassant tes propres
réceptacles.
LA NOTE DE KEHOT
719 973 PPIR LRI R L,0P .3 ,39D MR 9T 3,30 nw npD AR
QWY MY 113379 TR wRR PR Y A

PARAGRAPHE 23

68 wN *Dwn

Les « éclairs sont des éclairs de feu » de ’amour : ’amour
ardent du meod.
Song of Songs 8:6":’1 01w Y
TR NION NRD My™I AyiNTey onina 92970y onind cmow
SMANINFY WX DY DY MNP PN
Place-moi comme un sceau sur ton cceur, comme un sceau
sur ton bras ; car ’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)

PARAGRAPHE 25

69 N 1Y R
La note de Kehot renvoie a Zohar III, 33b pour ces mots.

Zohar III, 33b2 3% 2’
LA NOTE DE KEHOT
22,3 ML, MaR

70 NUM NT° 712 XY 7000 1Y KD

Hillel enseigne qu'un ignorant ne peut craindre la faute et
qu’un homme sans connaissance ne peut étre pieux ; ’Al-
ter Rebbe s’appuie sur cet enseignement pour montrer
que ’ame a besoin de la mitsva.
Pirkei Avot 2:5°77:2 Max 1iwn
12720 X?1,7°00 PIRT 0¥ K2 XU KT M2 PR WK M K0
TPRY 0ipn21 .0°0mn M13N02 12717 22 K9, 11900 K91, 07
:2R NP PTAYT ,D°WIR
11 avait coutume de dire : Le rustre ne craint pas le péché, et
I’ignorant n’est pas pieux ; le timide ne peut apprendre, et
I’'impatient ne peut enseigner ; celui qui s’occupe trop des
affaires ne deviendra pas sage. La ou il n’y a pas d’hommes,
efforce-toi d’étre un homme.
Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-

BY)
71 7790 RDX 9 1R RINT 9D

Celui qui dit n’avoir que la Torah n’a méme pas la Torah ;
I’Alter Rebbe s’appuie sur cet enseignement pour montrer
que la mitsva a besoin de I’ame.

Yevamot 109b:4-5’11-"7:2 v”p N2
RANT — N0 1277 03Y YRIA pIT AI9Y >19T — 10857 "3y
:RPR IRUWD .779R 99 1K — 73R 19 PR IIRT 2 iR 201 021

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

5211 5y 71872

INDPWD M1 R .TIR KPR 12 PR — 7790 KPR 7 PR iR 92
:RI? MK L,RDE 37 MR 7REYL KD 4P PR 7R 9°BRT KPR
WPRY 9D ,ATRP3 Y My WY Y3 — "Dpwy) onTey

TNP2 3R My

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

.2,0p Mnd’

PARAGRAPHE 26

72 %517 71982 77198

Avigail bénit David afin que son 4me soit «liée dans le
faisceau de lavie» ; ici, les mitsvot, en tant que vétements,
lient I’Ame et I’élévent.
I Samuel 25:29173:71”3 R PRINW
TMF3 AL I W23 AN TYRINK wRIR A9TH BTN o
:¥2R7 N2 71N NIYPRY TR U NXY RPN N N o7
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 auprés 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) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 27

73 \NDEPR 57 11°aya

Le Talmud enseigne qu’une mitsva précéde une personne,
tandis qu'une transgression I’enveloppe et la conduit au
jugement.
Sotah 3b:13x7:2 1 1010
nAX MEN APV 22 NP 227 MK 10N 72 PRMY 27 MWK
T2 wNIY X327 D7iY? TIDY naPim imTen — M 071y
N2?7AM 227 — M D713 NAX 1773 12197 29 RS RY
IR TR2 nbyg 0377 NI ﬂﬂ*.:)??” MRV LT m”? 1’;@'?
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

74 N1 902 11 RWANTY

L'introduction du Zohar compte la mitsva de peiner dans
la Torah, de s’y consacrer et de la rendre féconde chaque
jour.
Zohar, Introduction 24:209-26:220-v”1:77> 7nTpn 00 990
5773
Et voici le sens intérieur du texte : « Qu’il y ait des lumi-
naires dans I’étendue des cieux. » L’omission du vav dans le
mot emoroth (luminaires) indique 'unité compléte : la lu-
miere noire et la lumiere blanche ne sont que deux manifes-
tations d’une lumieére indivisible. La méme idée est symbo-
lisée par le « nuage blanc le jour » et le « nuage de feu la nuit
» (Exode 13, 21) ; les deux phases, le jour et la nuit, se com-
plétent et forment un tout, afin — comme nous ...

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

75 1AW Q°yaw Q2 135013 SRS

«Les jours de nos années sont de soixante-dix ans»:
chaque jour d’une vie est une étincelle supplémentaire de
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I’ame vitale a raffiner.
Psalms 90:10”:% 0°%°71n
Py DI MY DY NN2 0N MY DYV 003 wniaww
IOV UM D 1IN
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)

PARAGRAPHE 28

76 T mEn ona 1 mem
Pour les mitsvot en tant que Mal'hout, «les commande-
ments du Roi», la note renvoie le lecteur a deux passages
de Likkutei Torah: le biour sur «Vaydaber... Anochi» dans
Bamidbar (section 2) et le maamar «Lema’an Tira» dans
Va’eschanan.

LA NOTE DE KEHOT
177 73I0NKRY °2Y ,270 °2IR M3 12T™ 7779 7R3 2T D .ﬂ”1|')5 el
XL,T9 DR ARTY RPN 1YnD

77 PN 1210 YAy
« Leur fin est enchissée dans leur commencement » : le
niveau le plus bas, Mal'hout, est lié au niveau le plus
élevé.

Sefer Yetzirah 1:7°1:’X 717°%° 120
nambws 19102 NP 1NPAN2 1910 7IY: AR 92 mMATED Ty
7910 1INK 1172 TN 21991 2w 10 R 7°1° NIRY nomnaa amnwp
La dizaine de I’existence a partir du néant a sa fin liée a son
commencement et son commencement lié a sa fin, tout
comme la flamme est unie au charbon ardent ; car D.ieu est
un et il n’y en a pas un second, et avant un, que compteras-
tu?

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

PARAGRAPHE 29

78 N7 AR 77107 *7°2ann

La note renvoie le lecteur au maamar précédent, que ce
biour explique.
LA NOTE DE KEHOT
.7, 209 XY

79 T IR — Ovp I

Le manuscrit 1223 ajoute ici I’abréviation nil’ad, «ainsi
me semble-t-il, dans mon humble opinion».
LA NOTE DE KEHOT
STPyR1 A0 1223 122

80 0°ND ITPRT ARDY NN RITTR RMOWART K1 1

Le Zohar sur Vaye’hi explique que yehi désigne Dattrac-
tion de la lumiére depuis la source cachée, youd-hé, vers

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

81

82

83

84

5211 5y 71872

le youd inférieur de I’alliance ; I’Admour Hazaken le cite
longuement.

Zohar, Vayechi 46:476-47:48472n:1"1n-1"yN:171 °1” 711 190

Le texte continue : « Béni soit (Yehi) le nom de D.ieu ». Le
mot yehi se compose du nom Kah et de la lettre yod, et in-
dique la continuité entre ce lieu supréme et insondable, qui
est Kah, et le degré de I’alliance, qui est le yod inférieur.

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

N Erakhy
« Qu’il y ait un firmament », que le Zohar cite comme
exemple de création par le mot yehi.

Genesis 1:6"1:’X n°wR12
1077 0% 1°2 27720 577 0O TIN2 IR O DoROR KD
Et D.ieu dit : « Qu’il y ait un firmament au milieu des eaux,

et qu’il sépare les eaux des eaux. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

20 NOWRI

« Le commencement de la sagesse », interprété comme le
commencement de la révélation, qui ne peut étre qu’un
point.
Psalms 111:10”:X>p 0°%°71n
Y72 NTRY ANPAR D7PRY-237 230 Loty N NRT MRdn NPwRY
La crainte de D.ieu est le commencement de la sagesse ;
tous ceux qui la mettent en pratique ont un bon discerne-

ment ; Sa louange demeure a jamais.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

737 Mana

Chaoul de Rechovot HaNahar, « les vastes espaces du
fleuve », parmi les rois d’Edom ; cette expression désigne
Bina, le fleuve élargi.

Genesis 36:37177:1"% n*wx12
17737 NIANTR PINY 1RnR Tonn nonk npn
Et Samla mourut, et Shaoul de Rehovot-sur-le-Fleuve régna

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

Le passage paralléle dans le Zohar sur Berechit : yehi ren-
voie au mystere d’Abba et Imma, qui est youd-hé.

Zohar, Bereshit 5:28-381”5-173:’1 n°wX12 ,7711 100

1Les 27 premieéres lignes de la traduction anglaise ne cor-
respondent pas au texte hébreu. La ligne 28 du texte anglais
correspond au passage qui commence a la ligne 5 du texte
hébreu. Et D.ieu dit : « Que la lumiére soit », et la lumiére
fut. A partir de ce point, nous pouvons commencer a décou-
vrir des choses cachées relatives a la création du monde
dans le détail. Jusqu’ici, la Création a été décrite en termes
généraux, et plus bas, la description générale est répétée,
de sorte que nous avons ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 31

85 77797 AIYSN 12 oA
Pin'has, fils d'Elazar, fils d'Aharon le Kohen, qui détourna
la colére de D.ieu par son zéle.

Numbers 25:1187°:77”2 72712

PRI Pyn CMROTIN WD 1127 ORI ORI onrR
PIIRIP2 PRIL 33N "N7537K) B3N IRPTIX X33

« Pinhas, fils d’Eléazar, fils du prétre Aaron, a détourné Ma

colere des enfants d’Israél, en se montrant zélé pour Moi

parmi eux, afin que Je ne consume pas les enfants d’Israél

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

86 137 Y9N 12 oNAvEa

Le début du Zohar sur la paracha Pin'has, que 1'Alter
Rebbe cite (avec 215b et 236b) au sujet du youd ajouté au
nom de Pin'has.

Zohar, Pinchas 3:10-6:1811"°:"1-">:3 0119 ,77117 71890

11 est comme un homme qui bétit un bel édifice, mais qui,
en examinant les fondations, découvre qu’elles sont incli-
nées et tordues. L’édifice lui-méme est bon, mais, du point
de vue de ses fondations, il est mauvais ; c’est pourquoi on
ne le qualifie pas d’édifice parfait. Remarque que si quel-
qu’un est zélé pour le nom du Saint, béni soit-Il, méme s’il
n’est pas digne de grandeur, il ’obtient néanmoins. A cette
époque, Pinhas n’était pas digne de grandeur, mais, parce
qu’il avait été zélé pour le nom de son ...

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

87 TMan T ow

« Que le Nom de D.ieu soit béni » : le yehi par lequel la ré-
vélation atteint Mal'hout, appelée « Nom ».

Psalms 113:2°2:3*°p 0°2°11n

:0iy=Ty1 TNYR 7120 N oY o
Que le nom de D.ieu soit béni dés maintenant et a jamais.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 34

88 vy oY PR

« Le juste est le fondement du monde » : le second youd de
yehi, Yessod.
Proverbs 10:25:773: *2wn
:07y 07 PPTRY YT XY 1210 1922
Quand le tourbillon passe, le méchant n’est plus ; mais le

juste est un fondement éternel.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/11/
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89 | La note de Kehot renvoie a Zohar, Pinchas 75:462-76:470
pour ces mots.

Zohar, Pinchas 75:462-76:4703”n:1”y-2"0N:/1"y D19 ,711 7120

PARAGRAPHE 35

90 (27y0 27%77) °”1 B A
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
.2390°Y R P 03 XA

91 OnaD 2 9mMta w’nd

Likkutei Torah sur Beha’aloscha cite ce passage du Zohar
sur la meéche.
LA NOTE DE KEHOT
.2,7% Imbyna n™p 573 X1

92 m9°ND TARNNT 11°D

Le Zohar sur Pin’has (imprimé en 3:219a, comme le cite
I’Admour Hazaken) : la lumiére d’une lampe, une fois
qu’elle a pris dans la meche, ne reste jamais immobile,
mais oscille d’avant en arriére. L'Admour Hazaken le cite
a propos de la méche qui retient la lumiére.

Zohar, Pinchas 16:1157”0p:1”v 0r1n ,77171 190

11 répondit : Tu m’as rappelé une idée trés profonde que trés
peu de gens connaissent. Il réfléchit un instant et pleura.
Puis il poursuivit : Hélas pour I’humanité, qui va et vient
comme le bétail, sans discernement ! Cette seule chose suf-
fit a distinguer les dmes saintes d’Israél des dmes des
peuples paiens. Les 4mes d’Israél ont été taillées dans la
Lampe sainte, comme il est écrit : « Uesprit de ’homme est
la lampe de D.ieu » (Prov. 20, 27). Or, une fois que cette
lampe a été ...

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

93 2197 NN NN

« Telle est la loi de I’olah », I’holocauste, dont le nom signi-
fie ascension.
Leviticus 6:2°2:1 R7p”
TR Py 19V X 1PYT N2IR DR MR 1P1270K) TIONTNR 13
13 TR M2 WX P30Ty NP20702 namaToy
Ordonne a Aaron et a ses fils, en disant : Voici la loi de I’ho-
locauste : il restera sur le bois de I’autel toute la nuit, jus-

qu’au matin, et le feu de I’autel sera entretenu par lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

94 PR DD K27
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
7. . 7350 MU0 QW »UpR YYD oW 2,118 PYyon ﬂ”1P5J 03 XN
J7NXP AR 1DIR2 7112 97 R
95 a1y To° PR

Ces mots citent Proverbs 10:25 ; le passage figure ci-
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dessous.
Proverbs 10:257775: "own
:D'?‘I}? 710? 277381 37[”'1 1°K1 1210 1‘|323
Quand le tourbillon passe, le méchant n’est plus ; mais le

juste est un fondement éternel.

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

.119,7 "own

96 b 199 — '
Le manuscrit 1223 ajoute une parentheése : ce niveau peut
étre comparé a «En ce jour, Il sera», supérieur au niveau
ou Mal'hout recoit du vav, qui est le Nom Havaya ; car yehi
shem désigne le niveau de yihyeh.

LA NOTE DE KEHOT

MW 2110 R B2 WA TUY N °NAT 9P)” o0 N nR 011 1223 7122

12 12777 M9 QW 0 9D MWW I M Phan nbappwan mhyl ane
ARG

PARAGRAPHE 36

97 oW °pa

Cette note situe la référence du texte lui-méme au maa-
mar sur «FEt cela sera pour vous comme des tsitsit» dans
Likkutei Torah sur Chelah (45d); le texte indique qu’il
traite du feu du youd et du feu du hé.
LA NOTE DE KEHOT
.7 ,m nMpe

98 nogoxk oo oM

« Et cela sera pour vous comme des tsitsit » : le verset du
maamar de Chela’h auquel le lecteur est renvoyé.
Numbers 15:39175:1°0 12712
onX onPy1 N Nign P2 NX onToM Nk oneRTY NYUE? 03% M
DI D3 BOXIYX DPY XY 03227 AN 1IN
Elle sera pour vous une frange, afin que vous la regardiez et
vous rappeliez tous les commandements de D.ieu, et que
vous les accomplissiez ; afin que vous ne suiviez pas votre
ceceur ni vos yeux, qui vous entrainent a vous égarer ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

99 aIy® Ton n awn
«D.ieu régne a jamais » : la royauté dans la posture assise.

Psalms 29:10:v"3 0°°1n
0PIy 7910 2w AW Mane n

D.ieu siégeait au-dessus du déluge ; oui, D.ieu siege en Roi
pour toujours.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/11/
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100 771y 72w PR

Le Talmud enseigne que nul ne peut s’asseoir dans le par-
vis du Temple, a I’exception des rois de la maison de
David.
Yoma 25a:61:X 11773 X1
yuu ,2in3 MM WP MIEN N0 N2WP AP yow N MK
KT 203 mMND 0K WTP2 M2 TAX LA 1% 0°NND Y AN
MY TN S VAR 2R3 2T 1] — WIP2 771 TNYT RR7D
7292 T 1°2 2717 KPX Ty
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

Zohar III, 161b2 ,x0p a7t
LA NOTE DE KEHOT
.2,R0p 371 .X 710 K1

PARAGRAPHE 37

101 2WIR INTP TWN2
Le Talmud reléve qu’au sujet d’'une femme, I’Ecriture em-
ploie le mot moshav, «siége».

Pesachim 3a:12-1327>-277:X "1 0°1oD
R N2 0T 7R3 TIP3 DX 7907 DIV PRYRY? °21°37 KIA
SOy 1YY namY miRg WY IR TERD a3
"9 23 X1 031 27IRIRY KR 790 7102 "D NYTY iR
NP IMaM” MWINY YRY XD — K? WITTD PN LROTIINT2
ANY — K7 KPP 23 DI NI P 3 XD 73 By
21991 9112 "now nyTY”
A I’académie de Rabbi Ishmaél, on enseigna qu’'un homme
doit toujours parler dans un langage pur, car le passage ap-
pelle (Lév. 15:9) selle le siége d’un homme zav, et (ibid.) as-
sise le siege d’'une femme zav. Ce principe est également
étayé par le passage suivant (Job 15:6) : « Afin que tu choi-
sisses le langage des prudents. » Il I’est aussi par un autre
passage (ibid., 33:3) : « Et mes lévres expriment clairement
la connaissance. » Pourquoi cite-t-il tous ces passages [le

premier ne suffit-il pas] ? Tu diras ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) « En Jacob (Rabbi S.H.
Glick) (Public Domain)

LA NOTE DE KEHOT
.X,2D0°10R

102 W DIWDIART . . T Tonn

Or HaTorah sur Beshalach (p. 666) est cité a propos de
cette parabole d’Auguste.
LA NOTE DE KEHOT
1090 °Y MPwa 0 N7MIR IR .30 977 e

103 WY DIWDIARY MR DY Ty TR

La parabole du Midrach dans laquelle le roi se tient de-
bout tandis qu’Auguste, le souverain supérieur, est assis.

Shemot Rabbah 23:1°:375 127 mnw

TR LIRM RO 7191 :(2,3% 0°27N) 22097 KIT KT - 7wn WY IR
2w™N1 XD ,ANR D2IYRR °D DY AR TAR 37 owa L1001 0
7193 :9MR1 999 ,TPw 733 1IRRY TY ,7RRIYa Ny kDY R0D
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LDIVDIAR IR WYY LA 0P mwyw 7ond Hwn Ikn R0
LDIWDIR NPWY PWIY 700 N RntRn Nwy XPw 1Y 0 1InK
Mo 9y Ty T0nn LXPR ?01001RY TPRT A a0 v n
N, DR RPW TY NNRA (ORI 1IAR 0 .2WT DIWDIRY
... PIPAM) MRV ,TMY 13723 ROR LRI ANK IR DRIIWR ,NR

«Alors Moise et les enfants d’Israél chantérent ce cantique a
D.ieu et dirent : Je chanterai a D.ieu, car Il s’est élevé ; le
cheval et son cavalier, Il les a précipités dans la mer» (Exode
15:1). «Alors [az] Moise... chanta» : a ce sujet, il est écrit :
«Ton tréne est établi depuis les temps anciens [me’az] ; [Tu
existes depuis I’éternité]» (Psaumes 93:2). Rabbi Berekhya a
dit au nom de Rabbi Abahu : bien que «Tu existes depuis
I’éternité», Ton trone n’était pas établi et Tu n’étais pas ...

Daat Shemot Rabbah (Public Domain) « The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)

PARAGRAPHE 38

104 a1y Ton o awn
« D.ieu siége en Roi pour toujours », I’état qui résulte de
I’élévation de Mal'hout.

Psalms 29:10:v"3 0°°1n
099y 7901 2w Y Mane n
D.ieu siégeait au-dessus du déluge ; oui, D.ieu siége en Roi

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

105 M7 1979

Michlei parle de pieds qui « descendent vers la mort » ; ici,
le fait que Mal'hout siége signifie que ses pieds ne des-
cendent pas.
Proverbs 5:5'71:°7 "7wn
A30IY P19 PINY N NATY P
Ses pieds descendent vers la mort ; ses pas s’attachent au se-
jour des morts ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

106 "531 DT PIRM
« Les cieux sont Mon trone et la terre Mon marchepied. »
Isaiah 66:1°X:1°0 /17 yw°
733 YK M3 1K P31 O PIST) K02 7Y T MK 1
NMan Dipn M™R)

Ainsi parle D.ieu : Le ciel est Mon trone, et la terre est le
marchepied de Mes pieds ; ou est la maison que vous pour-
riez Me batir ? Et ou est le lieu qui pourrait étre Mon lieu de
repos ?

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

LA NOTE DE KEHOT

X ,10 Pyw°

PARAGRAPHE 39

107 WS IR 27 K712 IN1an

La note situe le maamar sur «Az Yashir» auquel le texte

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/11/
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fait référence dans Likkutei Torah sur Chukas (63a).
LA NOTE DE KEHOT
.2,35 RPIIRD MIART YW AR LK ,I0 NP e nMph

108 oW IN
«Alors Moché et les enfants d’Israél chantérent» : le verset
du maamar ou ces notions sont expliquées longuement.

Exodus 15:1°X:1"0 mnw

MpR7 Havayah? NNt npwonyg 287 2 nwnsvwr i
:0°2 17 12971 010 1IR3 X373 Havayah?? 170K TaK?

Alors Moise et les enfants d’Israél chantérent ce cantique a

D.ieu et dirent : Je chanterai a D.ieu, car Il s’est élevé ; le

cheval et son cavalier, Il les a précipités dans la mer.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

109 NINTD *2oDwnn

«Qui s’abaisse pour regarder, dans les cieux et sur la
terre»: la seconde moitié du verset, comprise comme la
révélation de la Torah.
Psalms 113:61:37p 0°2°1n
P8I D7BW2 NIXT? 2Bwnd
qui regarde vers le bas, sur le ciel et sur la terre ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

110 %% Inwn ooRwn b
La terre «boit I’eau de la pluie du ciel»; ainsi, la Torah
orale recoit de la Torah écrite.

Deuteronomy 11:11x7:X 0°727

DA R NYRR1 07 TIX ARYT? MRY 0712Y ONX WK TIRT
Haioulyigls)

mais le pays ou vous allez passer pour en prendre posses-

sion est un pays de montagnes et de vallées, qui boit ’eau de

la pluie du ciel lorsqu’elle descend ;

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

K% ,R°0°927

m NP MART 99 037 NI

La question récurrente du Talmud: «D’ou sait-on ces cho-
ses? Car le verset dit...», qui montre que la Torah orale
puise dans la Torah écrite.

Shabbat 24b:6-71-11:2 77> naw

AnR 7791 "33 230 02 DYTR PRI PRY *D7 7RNIYY RN 03

P32 7Y APY 1PNIN KDY R MR LRI 02T XID 191 ,MpIN

2 TInR an Ppa Y7 i TINPR PRY .72 7Y 1R Iniim

AR MK IR LAND7YY 2Iw R §2 1°? 2Inoa K2 — Mpa Ty

290 N2Iy KDY ,N2W3a In nPiy KDY — "iR3W3 NaY NPy Rp
.29 o

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

it 7a e Iy o B g a4
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12

13

14

15

LR YR

« Ecoute, Israél»: I'amour qui nait de I’écoute et de la
contemplation.
Deuteronomy 6:4°7:"1 0°727
10X Havayah 11°p%% Havayah X1 ynv
ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

9787 %5211 nanNY

«Et tu aimeras... de toutes tes forces»: méme cet amour
vient de I’écoute.

Deuteronomy 6:5°77:"1 %727
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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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«Ils verront ceil a ceil» lorsque D.ieu raménera Sion: une
révélation aussi directe que lavue.

Isaiah 52:8'n:2717°yw°
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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)
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La note manuscrite du Tséma’h Tsédek ajoute que HaMag-

bihi peut aussi étre compris a partir du maamar sur les

tsitsit: la Communauté d’Israél est appelée icha, ech hé, et

regoit de ich, ech youd ('"Hokhma), par I'intermédiaire des

248 mitsvot positives, qui sont la méche ; HaMagbihi éléve
le hé par le youd.
LA NOTE DE KEHOT
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The Hebrew text of Torah Ohr: © Kehot Publication Society, via Sefaria, CC BY-NC 4.0; formatting adapted.
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La traduction francaise a été faite a partir de I’édition anglaise de likuteitorah.com avec ’aide de I'IA (openai/gpt-6-luna-
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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/
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Le pére du Rabbi, Reb Lévi Its’hak
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