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Car Tu es ma lampe, Havaya

L’ame est une lampe du Nom Havaya : 1a Torah et la crainte en
sont I’huile, et ’ame animale en est la meéche que transforme la
flamme de I’ame divine, afin que lavérité de D.ieu brille dans le
monde matériel. Lorsque, plus tard, des générations plus faibles

ne peuvent allumer elles-mémes cette lampe, un Havaya
superieur, au-dela des mondes ordonneés, illumine leurs

ténebres, comme a ‘Hanouka.
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L’IDEE CENTRALE

L’ame est une lampe du Nom Havaya : la Torah et la crainte en sont I’huile, et
I’ame animale en est la meche que transforme la flamme de I’ame divine, afin que
la vérite de D.ieu brille dans le monde matériel. Lorsque, plus tard, des généra-
tions plus faibles ne peuvent allumer elles-mémes cette lampe, un Havaya supe-

rieur, au-dela des mondes ordonnes, illumine leurs ténebres, comme a ‘Hanouka.

Chaque section : I’hébreu, puis la traduction, puis une courte explication sous un filet doré. Les petits chiffres dans I’hébreu
renvoient aux notes de la fin.

LE MAAMAR EN BREF

Le maamar demande pourquoi le verset du roi David nomme Havaya deux fois, la seconde fois avec un
vav ajouté. L’ame dans le corps est « la lampe de Havaya » : son huile, sa méche et ses deux couleurs
de flamme correspondent aux quatre lettres du Nom. La lumiére de ’ame divine s’attache a ’Ame ani-
male comme une flamme s’attache a une meéche, afin de la soumettre et de la transformer. Pour mon-
trer comment I’Ame animale, si basse, peut devenir lumiére, ’Admour Hazaken explique « Je T’exalte-
rai, mon D.ieu le Roi » : la création découle uniquement de la royauté de D.ieu, un rayonnement au-
quel on accéde par des contractions ; pourtant, ’essence de D.ieu se révele précisément dans le
monde matériel par les mitsvot, tout comme une flamme ne devient lumiére que sur une meche.
Puisque la racine de I’Ame animale est tres élevée, sa transformation fait descendre une bonté qui dé-
passe les mondes ordonnés. L’huile est la Torah et la crainte supérieure qui est attirée depuis 'Hokhma
; la meéche est la crainte inférieure ; les deux flammes sont ’amour venant d’en haut et ’amour suscité
par la contemplation. Le second Havaya, supérieur, illumine les ténébres des générations ultérieures,

qui manquent de forces propres, comme le montre le miracle de ‘Hanouka.

PLAN

1 La question et la lampe m-2
Pourquoi le Nom est répété ; ’ame comme une lampe dont les quatre éléments correspondent aux quatre
lettres de Havaya.

2 La méche et I’huile 13-5

Les lampes du Sanctuaire comme témoignage ; comment une flamme briile ; I'Ame divine s’attache a ’Ame

animale et la transforme comme une flamme consume une meéche.
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3 « Je T’exalterai, mon D.ieu le Roi »

16-10

La royauté comme simple rayonnement auquel on accéde par des contractions ; aimer I’essence de D.ieu

; les deux ordres de « Unique, Vie des mondes, Roi » et du « Roi, Unique, Vie des mondes », et le Roi trans-

cendant enveloppé dans le monde matériel.

4 La lumiére révélée par les actes

11113

Les mitsvot accomplies dans ce monde font descendre I’essence de D.ieu, comme une flamme sur une

meéche ; allumer les lampes fait apparaitre la vérité de D.ieu, devant qui le haut et le bas sont égaux.

5 Une bonté qui dépasse toute mesure

mn4

L’Ame animale transformée, dont la racine est trés élevée, suscite un flot de bonté sans contractions ; la To-

rah comme huile.

6 Huile, crainte et amour

1M5-21

L’huile comme vie intérieure issue de 'Hokhma ; la Torah et la priére silencieuse comme crainte supé-

rieure (youd) ; la méche comme crainte inférieure (hé finale) ; deux amours comme les deux flammes

(premier hé etvav).

7 Le Havaya supérieur

122-23

Le vav ajouté ; les deux Noms dans « Havaya, Havaya » ; le Nom qui se situe au-dessus des mondes or-
donnés et fait descendre la compassion dans le monde inférieur.

8 Les ténebres des générations ultérieures

124-26

Les ames plus faibles ont besoin d’un grand labeur ; le Havaya supérieur éclaire leurs ténébres par un

éveil d’en haut.

9 ‘Hanouka

127-28

La sagesse grecque profana les huiles de la sainte 'Hokhma ; la fiole scellée par le Grand Prétre, grace a

I’amour venant d’en haut, briila pendant huit jours.

NOTIONS CLES

Lalampe de Havaya 07X nnwi i

L’ame dans le corps, dont I’huile, la méche et les deux
flammes correspondent aux quatre lettres du Nom
Havaya.

Soumettre et transformer (itkafya et

ithap’ha) X597NX) K*"DONN

L’ame divine soumet d’abord I’ame animale, puis la trans-
forme, comme une flamme consume une meéche et la
change en lumiére.

La royauté (Mal’hout) nion

Le régne de D.ieu sur les mondes, qui n’est qu’un rayon-
nement extérieur auquel on acceéde par des contractions,
et non Son essence ; toute la création en découle.
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La crainte supérieure et la crainte inférieure 87
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La crainte supérieure est I’annulation de soi attirée depuis
'Hokhma, I’huile et le youd ; la crainte inférieure est la
crainte de se rebeller contre le Roi, la meche et le hé final.

Deux amours, deux couleurs de lumiére — 172°11 972
IR M3 °2

Un grand amour qui vient d’en haut comme un don, la lu-
miére blanche et le premier hé ; et 'amour suscité par la
contemplation de la grandeur de D.ieu, la lumiére sombre
etlevav.



Les deux Noms Havaya "7 mnw *2

Un Havaya au sein des mondes ordonnés et un autre, su-
périeur, au-dessus d’eux, signalé par le vav ajouté, qui fait
descendre compassion et lumiére méme la ou la lampe
propre de I’ame est obscure.
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Un éveil d’en haut x7°y77 xnynx

Une lumiére divine accordée sans avoir été suscitée d’en
bas, comme dans les ténébres des générations ultérieures
et lors du miracle de ‘Hanouka.



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 12 S2W 71°2° 7179171 °0 991 1NKR 0D
SECTION 1 - 1-2

La question et la lampe
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«Car Tu es ma lampe, Havaya, et Havaya illumine mes ténébres.» [Il faut] comprendre la répéti-
tion de Havaya a deux reprises: la premiere fois, « Havaya», et la seconde, «et Havaya», avec
I’ajout d’un vav.

Le maamar s’ouvre sur un verset prononcé par le roi David, dans lequel le Nom Havaya apparait deux fois.
Le Rabbi Chnéour Zalman demande pourquoi il est répété et pourquoi, la seconde fois, il est précédé d’une

lettre vav supplémentaire («et Havaya»).
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Il est écrit: « La lampe de Havaya, c’est ’ame de ’homme. » Cela signifie que I’ame de I’homme, re-
vétue dans le corps, est du niveau d’une lampe du Nom Havaya, car les quatre lettres du Nom Ha-

vaya sont toutes évoquées dans une lampe.

Il commence par le verset des Proverbes qui appelle ’ame humaine «la lampe de Havaya». Lorsqu’elle vit
dans un corps, ’ame est une lampe de ce Nom, car chacune des quatre lettres du Nom correspond a une

partie de la lampe.
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C’est-a-dire les quatre éléments d’'une lampe : I’huile, la meche et deux couleurs de lumiére — la
lumiére sombre (nehora oukhma), qui s’attache a la meche, et la lumiere blanche (nehora ’hivra),
au-dessus d’elle.

Une lampe comporte quatre éléments : I’huile, 1a méche et deux teintes de flamme. La lumiére sombre se
tient pres de la méche et s’y attache, tandis que la lumiére blanche s’éléve au-dessus d’elle.
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C’est pourquoi ’ame est appelée une lampe, car elle aussi posséde ces quatre aspects — I’huile, la

meche et deux couleurs de lumiére — qui sont évoqués par les quatre lettres du Nom Havaya.

L’ame posséde les mémes quatre éléments, ce qui explique qu’elle soit appelée une lampe ; ces quatre élé-
ments correspondent aux quatre lettres du Nom Havaya. Le maamar précisera plus loin a quelle lettre cor-

respond chacun d’eux.
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SECTION 2 - 13-5

La meche et I’huile
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[Nous devons] comprendre ces quatre aspects dans ’Ame, et comprendre également la question
des lampes qui se trouvaient dans le Sanctuaire, au sujet desquelles nos Sages, de mémoire bénie,

ont dit : «En aurait-11 besoin pour s’éclairer ? », etc.

Deux questions sont soulevées ensemble : que représentent dans I’Ame les quatre éléments de la lampe, et
que signifiaient les lampes du Sanctuaire. Le Talmud demande si D.ieu pourrait avoir besoin de la lumiére
de la Menora.
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«Mais elles sont un témoignage pour tous ceux qui viennent au monde que la Chekhina réside par-
mi Israél.» Il faut expliquer pourquoi ce sont précisément les lampes qui témoignent de la rési-
dence de la Chekhina.

Le Talmud répond que les lampes témoignaient au monde que la Chekhina, la Présence divine, réside parmi
le peuple juif. L’Alter Rebbe demande pourquoi ce sont précisément les lampes qui doivent en témoigner.
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Mais voici ’explication : une lumiére brille parce qu’elle s’attache a la meche et la consume. Ce-
pendant, la méche seule s’éteindrait et se consumerait rapidement.

Il commence par expliquer le fonctionnement d’une flamme. Celle-ci éclaire en s’attachant a la méche et en
la consumant, mais une méche qui briilerait seule s’éteindrait bientot.
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De plus, la lumiere n’aurait pas un éclat aussi bon ; [elle ne I’a ainsi] que grace a I’huile, qui est ce

qui rend possible 'union de la lumiére avec la meéche.

C’est I’huile qui maintient la flamme unie a la méche et permet a la lumiére de bien briller. L’analogie est

ainsi préte a étre appliquée a I’ame.
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Et c’est ce qui rend la lumiére bonne et brillante : par I’huile apparait la teinte de la lumiere
blanche, et par la meche, la teinte sombre.

L’huile produit la lumiére blanche, tandis que la méche produit la lumiére sombre. Les deux teintes de la
flamme proviennent donc des deux éléments qui I’alimentent.

R NOAM20 w32 wahni MR IRY 277710 9132 7RI Mwabnna XiT 90 M hwnn 990
LTI DO 13T 07YR 191990 170 ran anpta 2770 137 00 LPND2 R 7R Pwnd

Comme dans toute cette analogie, il en va ainsi de I’enveloppement de I’ame dans le corps et dans
I’ame animale : la lumieére qui s’attache a I’ame animale et s’y enveloppe est semblable a la lu-
miére de I’analogie qui s’attache a la méche. En effet, ’Ame animale provient du niveau de kelipa
nogah et comprend les dix Séfirot de nogah : I'intellect et les attributs émotionnels (midot).
L’analogie est maintenant appliquée : la lumiére de I’dme divine qui s’attache a ’Ame animale est semblable

a la flamme qui s’accroche a la méche. L’ame animale provient de kelipa nogah, ce niveau de dissimulation
qui peut encore étre raffiné et élevé, et elle posséde dix forces intellectuelles et émotionnelles.
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Car «[D.ieu] a fait I'un opposé a I’autre.» De méme qu’il y a dix Seéfirot dans I’ame, c’est-a-dire
I’ame divine, qui relévent de la sainteté, il y a aussi dix niveaux dans ’ame animale, qui sont tour-
nésvers eux-meémes, etc. « Quand ’homme domine I’homme. »
Cela découle du principe selon lequel D.ieu a créé la sainteté et son opposé comme deux réalités paralléles :
les dix forces de I’ame divine relévent de la sainteté, tandis que celles de ’Ame animale sont centrées sur

elles-mémes, «pour leur propre compte». Le verset sur «I’homme qui domine I’homme » fait allusion aux

deux Ames présentes en une personne, qui luttent pour en prendre le contréle.
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«Et une nation sera plus forte que I’autre.» Les dix Séfirot de I’ame divine saisissent les dix Séfirot
de 'ame animale et s’y investissent, celles-ci leur correspondant. L’'intention est de transformer
I’ame animale et de la consumer dans la lumiére de I’ame.

D.ieu dit a Rivka, au sujet des jumeaux dans son sein, que «1’'une des nations sera plus forte que ’autre », et

I’Alter Rebbe applique cela aux deux 4mes. Les forces de I’ame divine pénétrent dans les forces correspon-
dantes de I’ame animale afin de la transformer et de la consumer dans la lumiére de I’ame.
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Et ['intention est] qu’il y ait soumission et transformation (iskafya et is’hapcha), etc., comme la
meche consumeée par la lumiére qui s’en empare. Et de méme que la meche elle-méme se trans-
forme en lumiere et en feu, ainsi ’Ame animale elle-méme subit une transformation (is’hapcha),

etc.

Le but est a la fois de soumettre I’Ame animale (iskafya) et de la transformer (is’hapcha), comme la flamme
consume une meche. De méme que la meéche elle-méme devient lumiére et feu, ’Ame animale elle-méme

est destinée a se transformer.

SECTION 3 - 16-10

« Je T’exalterai, mon D.ieu le Roi »
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Mais [il nous faut] comprendre ceci : comment la transformation de ’ame animale vitale peut-elle
s’opérer, de sorte qu’elle s’éléve a un niveau si élevé que lumiére et révélation de la divinité en

émanent ?

L’Alter Rebbe demande comment I’Ame animale, qui ne fait qu’animer le corps, peut s’élever si haut qu’elle

devienne une source de lumiére et de divinité révélée. La réponse se déploie dans les paragraphes suivants.

1397 JAMIOR P2 YRR JEnmIR R Poowine 2 ma w1 M.aonm opoR CnnIaR 250 1
.0 nPynPn MnNnIAn nownn nnk

Or il est écrit : «Je T’exalterai, mon D.ieu, le Roi.» Il y a la deux interprétations : la premiere, «Je
T’exalterai» de bas en haut ; la seconde, «Je T’exalterai», c’est-a-dire que I’exaltation soit attirée

d’en haut vers le bas.

Il commence par le premier verset du Psaume 145 : « Je T’exalterai, mon D.ieu, le Roi.» «Exalter» D.ieu peut

signifier élever les choses de bas en haut, ou attirer I’exaltation d’en haut vers le bas, dans le monde.
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L’explication est la suivante : le sens de Elokai («mon D.ieu») se rattache a I’expression «les puis-
sants (eilei) de la terre», qui désigne la puissance. C’est ce que le roi David, que la paix soit sur lui,

a dit a propos du monde dans son ensemble.

Le mot Elokai, «xmon D.ieu», est rapprocheé de eilei ha’aretz, «les puissants de la terre»; il signifie donc la
puissance. Le roi David parlait de D.ieu comme de la puissance a I’ceuvre dans le monde entier.
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[Tl voulait dire] que la puissance et la force vitale qui se déversent en eux depuis la Lumiére infinie
(Or Ein Sof), béni soit-11, qui remplit tous les mondes (memalé kol almin), relévent du niveau du
«Roi»: parce qu’ll est Roi sur le monde entier, ils vivent et subsistent, et sont venus a I’existence,
du néant a I’étre, a partir de ce niveau de Sa royauté (Mal'hout), qu’ll soit béni.

La puissance et la force vitale qui affluent dans le monde depuis la Lumiére infinie, en tant qu’elle remplit

tous les mondes, proviennent de D.ieu en tant que Roi. Parce qu’ll est Roi sur le monde, celui-ci vit, subsiste
et est venu a I’existence a partir du néant, tout cela par Sa royauté (Mal'hout).

TP TN YA 11K 1NN MLYANTY TIRT P12 A AR TR0 IPwRnm a999naY YN

212 D51 RIAW 12w M7 MPYn AIRY 11

Il est connu que la royauté et le pouvoir d’un roi ne sont qu’un niveau d’illumination et d’exten-
sion vers autrui, et ne touchent pas le roi lui-méme, contrairement aux autres vertus et qualités
qu’il possede — le fait qu’il soit sage, etc.

Le pouvoir d’un roi s’exerce vers I’extérieur, sur ses sujets ; il ne fait pas partie de sa personne comme sa sa-

gesse et ses autres qualités. La royauté n’est qu’une illumination du roi qui s’étend vers autrui.
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C’est 1a [le sens de] «Ta royauté est la royauté de tous les mondes»: la venue a I’existence de tous
les mondes, supérieurs et inférieurs, ainsi que la puissance et la force vitale revétues en eux, qui
les font venir a I’existence, proviennent du niveau de l’attribut de «Ta royauté» (Mal'hout) — qui
est I’essence de la royauté et du pouvoir — et non de I’essence du Roi Lui-méme, mais seulement
du niveau de Sa royauté, etc.

Cela explique le verset «Ta royauté est la royauté de tous les mondes»: les mondes et la force vitale qui les

crée proviennent uniquement de I’attribut de royauté de D.ieu (Mal'hout), et non de Son essence. Toute la
création découle d’un rayonnement extérieur de D.ieu.

7OTRM 2135 YO0 WUNIY .0OMIZNE 11 1 °N° 1MDR 2133 172 OPRIK Muwan N mam
AM5%1 977 1291 PNIas

Or, pour que la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, se déploie au niveau de Sa royauté (Mal'-
hout), qu'll soit béni, plusieurs contractions (tsimtsoumim) furent nécessaires, comme il est écrit :
«Faire connaitre aux fils de I’homme Ses actes de puissance et la gloire de la splendeur de Sa
royauté. »

Pour que la Lumiére infinie se déploie au niveau de la royauté, plusieurs contractions furent nécessaires. Le

verset du Psaume 145 parle des «actes de puissance » de D.ieu ainsi que de la gloire de Sa royauté.
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«Ses actes de puissance» (guevourotav) sont précisément les contractions, afin qu’il y ait «la gloire
de la splendeur de Sa royauté». Et cela n’est que le niveau d’un rayonnement (ziv), destiné a étre
gloire et splendeur — comme dans la formule : «Béni soit le Nom de la gloire de Sa royauté a ja-
mais» : le niveau d’un nom seulement.
Le mot guevourot, «actes de puissance », signifie aussi retenues ; I’Admour Hazaken y voit donc les contrac-
tions qui rendent la royauté possible. La royauté n’est qu’un rayonnement (ziv), comme le suggere la ré-

ponse «Béni soit le Nom de la gloire de Sa royauté» : il ne s’agit que d’'un «nom», et non de I’essence de
D.ieu.
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C’est pourquoi : «Je T’exalterai» ; par 1a, on en vient a accomplir : «Tu aimeras Havaya, ton D.ieu»
— c’est-a-dire la Lumiére infinie, béni soit-Il, elle-méme — «de tout ton cceur », avec tes deux pen-
chants. Car ainsi, il y a soumission (itkafya), etc., de sorte que I’on n’ait aucun désir ni aucune vo-

lonté autre que Lui, comme il est écrit : «Qui ai-je au ciel... », etc.

Ainsi, «Je T’exalterai» signifie diriger son amour au-dela de ce rayonnement, vers la Lumieére infinie elle-
méme, et aimer D.ieu «de tout son cceeur», avec le penchant au bien comme avec le penchant au mal.
Lorsque le penchant au mal est soumis, I’homme ne désire rien d’autre que D.ieu, comme dans le verset :

«Qui ai-je au ciel...».

1M1 NOWRT AR O (27Y 710 Ph79T RARY M2 o9) P.abynd nvnn JanaR anmn
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C’est l1a le sens de «Je T’exalterai» de bas en haut. (Voir le Zohar, Vaera, fin de 28b.) «Je T’exalte-
rai» signifie aussi faire descendre I’élévation d’en haut vers le bas.

Cet amour qui s’éléve vers I’essence de D.ieu est une «exaltation» de bas en haut ; le Zohar sur Vaera est cité

a ce propos. Le second sens — faire descendre I’élévation d’en haut — sera expliqué ensuite.
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Voici I’explication : tant6t nous disons : «Unique, Vie des mondes, Roi», et tantot : «Roi, Unique,
Vie des mondes ».

Pour expliquer le sens de la descente, '’Admour Hazaken évoque deux ordres possibles des mémes mots

dans les priéres. Dans I’'un, «Roi» vient en dernier ; dans ’autre, il vient en premier.
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Le sens de «Unique, Vie des mondes, Roi» est qu’ll est unique et singulier, Lui seul, qu’Il soit béni,
saint et sépare, etc.

Dans «Unique, Vie des mondes, Roi», D.ieu est d’abord «Unique» : seul, saint et séparé des mondes. Ce

n’est qu’ensuite qu’ll est leur vie et leur Roi.

15 R TPYRDRn 9RRIAR TUYY 09y 790 NI°123 NIPTR DOMIZRE IR0 OV RIT DoAY oM
Et la «Vie des mondes» advient au moyen de plusieurs contractions (tsimtsoumim), afin qu’ll soit
au niveau de Roi du monde ; par cela, «Je T’éléverai» du haut vers le bas, etc.

Dans le premier ordre, D.ieu ne devient la «Vie des mondes» qu’au moyen de plusieurs contractions qui Le
font devenir Roi du monde. L’Admour Hazaken relie cela au second sens de «Je T’éléverai» : faire descendre

I’élévation du haut vers le bas.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 11
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Et «Roi, Unique, Vie des mondes» signifie que, pour étre la Vie des mondes, Il se contracte au ni-

veau de Roi ; et ce niveau de Roi, bien qu’il soit le dernier niveau par rapport a I'Infini (Ein Sof)

béni soit-11 Lui-méme, est néanmoins au niveau de I’'unique et du singulier, saint et séparé, etc.
Dans le second ordre, «Roi» vient en premier: pour donner vie aux mondes, D.ieu se contracte au niveau de

Roi. Pourtant, ce niveau, bien qu’il soit le dernier et le plus bas par rapport a I'Ein Sof Lui-méme, demeure

«Unique», saint et séparé des mondes.
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[Cela est] par rapport a la formation des mondes. C’est pourquoi le niveau de Sa royauté (Mal’hout)
est attireé vers le niveau d’«Unique, Vie des mondes», afin que le Roi, unique, saint et séparé, etc.,
soit revétu dans le niveau des mondes — c’est-a-dire précisément dans ce monde matériel, car
«leur commencement est enfoncé dans leur fin», précisément.
C’est ainsi que la royauté de D.ieu peut introduire dans les mondes eux-mémes la qualité d’« Unique», de
sorte que le Roi saint et transcendant soit revétu en eux. Cela se produit précisément dans le monde maté-

riel, car, comme I’enseigne le Sefer Yetsira, le commencement des choses est «enfoncé dans leur fin»: le
plus éleve est lié au plus bas.

SECTION 4 - 111-13

La lumiére réveélée par les actes
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C’est [le sens de] «Et ces paroles que Je t’'ordonne aujourd’hui seront...», etc., «aujourd’hui, pour
les accomplir» : car c’est un véritable déversement de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-11 —
«Je tordonne» (metsavekha), au sens de lien — précisément au niveau de «aujourd’hui, pour les
accomplir».
Le verset «Ces paroles que Je t’ordonne aujourd’hui» est interprété a la lumiere de I’enseignement talmu-
dique «aujourd’hui, pour les accomplir» : la Lumiére infinie elle-méme est déversée par ’accomplissement

d’actes dans ce monde. Le terme «ordonner» (metsavekha) est compris au sens de «lier», car la mitsva relie
I’homme a D.ieu.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 12
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C’est-a-dire dans ce monde, le monde de I’action, et non dans les mondes supérieurs, qui pro-
cedent de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout), par une descente de niveaux
cachés, de cause en effet, etc., et qui sont eloignés de la Lumiere infinie elle-méme, béni soit-Il.

Cela se produit dans ce monde, le monde de I’action, et non dans les mondes supérieurs. Ceux-ci procedent
d’une descente graduelle, de cause en effet, et sont donc éloignés de la Lumieére infinie elle-méme.

Swnd ROX NNy MPYhnwm NT°7° 9770 XOW whn 172 OPRIR 19ANn TwYRn 7102 OPRYN
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Il en va autrement a ’achévement de I’action: 13, la Lumiére infinie elle-méme, béni soit-Il, se re-
vele, non pas selon le mode de la descente et de I’enchainement des mondes, mais a I'image de la
lumiére qui prend a la meéche: avant de prendre a la meéche, elle n’est nullement considérée
comme une lumiére.

A P’achévement de I’action, au point le plus bas, la Lumiére infinie elle-méme se révéle, sans passer par une

descente graduelle. C’est comme une flamme qui prend a une meéche: avant d’y prendre, elle n’est nulle-

ment considérée comme une lumiére.
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C’est par le fait qu’elle s’attache a une chose matérielle qu’une révélation de lumiére se produit.

Mais cette lumiére doit étre attirée par le service de ’homme, et «un esprit suscite un esprit et at-

tire un esprit». «S’il tourne son cceur vers Lui, Il recueillera son esprit et son 4me aupres de Lui.»
Une flamme ne devient lumiére visible qu’en s’attachant a quelque chose de matériel ; de méme, la lumiére
de D.ieu se révéle a travers les actes matériels. Pourtant, cette lumiére doit étre attirée par le service propre

de ’homme : comme le dit le Zohar, un esprit d’en bas «suscite un esprit» d’en haut, et le verset de Iyov

parle de ’homme qui tourne son cceur vers D.ieu et rassemble auprés de Lui son esprit et son ame.
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Tel est le sens de ’allumage des lampes : allumer et faire descendre la lumiere, afin qu’elle prenne
ala meche. C’est le sens de : «D.ieu est proche de tous ceux qui L’invoquent, de tous ceux qui L’in-

voquent en vérité. »

Allumer les lampes signifie faire descendre la lumiéere afin qu’elle prenne a la meche. Tel est le sens de
«D.ieu est proche de tous ceux qui L'invoquent en vérité » : L'invoquer fait descendre Sa proximité.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 13
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C’est-a-dire, afin que «la vérité de D.ieu» soit dans le monde (le’olam). La vérité de D.ieu est que le
haut et le bas sont égaux devant Lui, qu’Il soit béni — «les ténébres comme la lumiére » — tandis
que I'ordre de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) est...

L’invoquer «en vérité» signifie faire entrer «la vérité de D.ieu» dans le monde. La vérité de D.ieu est que le
haut et le bas sont égaux devant Lui, car «les ténébres sont comme la lumiére » pour Lui.
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...uniquement par rapport a nous et a tous les mondes créés a partir du néant pour devenir
quelque chose, afin qu’ils ne soient pas annulés jusqu’a cesser d’exister ; cela s’appelle «a notre
ressemblance», «la ressemblance de la gloire de D.ieu». Mais «a notre image», «a I'image de
D.ieu», désigne la vérité de Son unité, qu’ll soit béni, dans les réalités supérieures et inférieures, a
égalite.
L’ordre gradué des mondes supérieurs et inférieurs n’existe que de notre point de vue et de celui des étres
créés, afin qu’ils ne soient pas submergés au point de cesser d’exister ; cela s’appelle la «ressemblance» de

D.ieu. L'«image» de D.ieu, en revanche, est la vérité de Son unité, présente a égalité dans les réalités les
plus élevées et les plus basses.

SECTION 5 - 114

Une bonté qui dépasse toute mesure
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Et comment la vérité de D.ieu est-elle attirée dans le monde ? L'Ecriture dit: «Car Sa bonté a préva-
lu sur nous»: par un surcroit de bonté (‘Hessed) et de lumiére célestes, au-dela de la mesure de
I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout).

Comment la vérité de D.ieu est-elle attirée dans le monde ? Par «Sa bonté a prévalu sur nous»: un surcroit

de bonté et de lumiére célestes, qui dépasse I’ordre mesuré des mondes descendants.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 14
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Cela se produit par I’ame animale, lorsqu’elle est transformée et soumise (it’hap’ha et it’kafya). En
effet, bien que I’ame animale se trouve ici-bas, dans ce monde, a un niveau inférieur, sa racine et

sa source céleste sont néanmoins extrémement élevées.

Ce surcroit advient par I’ame animale lorsqu’elle est transformée et soumise. Bien qu’elle se situe ici-bas a

un niveau inférieur, sa racine est trés élevée.
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Car elle reléve du niveau de «avant qu’aucun roi ne régnat», comme il est expliqué ailleurs au su-

jet de la nourriture dont ’homme tire savie: sa racine provient d’un lieu élevé, etc.

Sa racine se trouve au niveau de «avant qu’aucun roi ne régnit», les rois d’Edom, un niveau antérieur a
I’'ordre des mondes. La méme idée explique ailleurs pourquoi la nourriture, bien qu’inférieure a ’homme,

peut le soutenir: sa racine est plus élevée.
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C’est pourquoi, lorsque I’ame animale est transformée, le bien prévalant sur le mal, on éveille ain-
si en haut, dans sa racine, un surcroit de lumiére et de bonté célestes, afin que «la vérité de D.ieu»
se révele dans le monde: la vérité méme de D.ieu.

Ainsi, lorsque I’ame animale est transformeée, le bien I’emportant sur le mal, elle éveille dans sa racine éle-

vée un surcroit de lumiére et de bonté célestes. Cela révéle dans le monde la vérité de D.ieu, la vérité de

D.ieu elle-méme.
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(C’est le niveau de la bonté céleste qui adoucit les Guevourot (forces de rigueur). En effet, comme
cela a été expliqué plus haut, ’extension de la lumiére dans le niveau de Mal'hout (souveraineté)
s’opere par les Guevourot et les contractions (tsimtsoumim), ainsi qu’il est écrit: «Pour faire
connaitre aux fils de ’homme Ses actes puissants (guevourotav) », etc.

La parenthése précise qu’il s’agit de la bonté céleste qui «adoucit» les forces de rigueur (Guevourot).

Comme cela a été expliqué plus haut, la royauté ne se révele que par des forces de rigueur et des contrac-

tions: les «actes puissants» dont parle le verset.
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Mais le niveau de «Car Toi, Tu es ma lampe, Havaya» est celui de «Car Sa bonté a prévalu sur
nous»: il apporte un surcroit de lumiére, sans contractions, etc. Ce niveau d’adoucissement est ap-
pelé I'union du Saint béni soit-11 et de Sa Chekhina, comme I’explique le Tanya, chapitre 41, dans

la glose.)

La lumiére de «Car Toi, Tu es ma lampe, Havaya», en revanche, est la bonté qui «prévaut» et apporte un
surcroit de lumiére sans contractions. Cet adoucissement est ’'union du Saint béni soit-11 et de Sa Chekhina,
évoquée dans la glose du Tanya, chapitre 41.
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Cependant, comme dans I’image de la lumiére de la lampe mentionnée plus haut, la meche seule,

en se consumant, ne donne pas une lumiere aussi forte ; il faut I’huile.

L’'image de la lampe comporte un autre élément: la méche qui brile seule ne donne pas une bonne lumiére
sans huile. Cette huile a maintenant son équivalent dans I’aAme.
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De méme, dans le service de ’homme, lorsque I’ame est revétue du corps, il doit y avoir le niveau
de I'huile. Il s’agit de «I’huile d’onction sainte» (chemen mich’hat kodech), qui fait allusion a la
Torah.

Le service de ’homme, tandis que I’ame se trouve dans le corps, a lui aussi besoin d’«huile». Cette huile est

la Torah, a laquelle fait allusion «I’huile d’onction sainte ».
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Car « saint » (kodesh) releve du niveau de 'Hokhma (sagesse), et « la Torah procede de 'Hokhma ».
L’huile est la dimension intérieure (pnimiyout) de la force vitale présente dans toutes les choses

dont on extrait I’huile.

« Saint » (kodesh) désigne 'Hokhma, et la Torah procéde de 'Hokhma. L’huile est la force vitale la plus inté-
rieure de tout ce dont on I’extrait.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 16
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SECTION 6 - 115-21

Huile, crainte et amour
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I1y a donc de I’huile en toutes choses, méme dans les pierres, car «Tu les as toutes faites avec 'Ho-
khma (sagesse) », et en chacune d’elles se trouve la dimension intérieure (pnimiyout) de la force vi-

tale, au niveau de I’huile.

Puisque toute chose a été créée par 'Hokhma, chaque chose créée posséde une force vitale intérieure, son
«huile», méme les pierres. L’huile représente cette vitalité la plus profonde, présente en toute chose.
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Et I’huile qui émane du «saint» (kodesh), c’est-a-dire de la 'Hokhma supérieure, est elle aussi re-
vétue méme dans des réalités matérielles, telles que Zeraim [et] Moed, etc.

L’huile qui émane du «saint», la 'Hokhma supérieure, est également revétue dans la maniére dont la Torah
traite des réalités matérielles. Zeraim et Moed sont des ordres de la Michna, qui traitent respectivement de
I’agriculture et des fétes.
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Cette huile est ce qui produit une grande illumination, de sorte que la lumiére éclaire bien. C’est-
a-dire qu’il y ait une révélation de la Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-1l, dans I’Ame de

I’homme, une révélation véritable, comme s’il voyait, etc.

L’huile fait briller la lumiére avec éclat : elle améne une véritable révélation de la Lumiére infinie dans ’Ame

de ’homme, aussi vive que s’il pouvait la voir.
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Non pas des images imaginaires nées de la seule pensée, qui passent et s’effacent et ne sont pas
veritablement fixées dans I’Ame ; mais la révélation doit étre dans le coeur, en toute verité, fixée et

solidement plantée comme un piquet qui ne...

Il ne s’agit pas d’une image passagere produite par la seule pensée, qui s’efface sans laisser de trace du-
rable. La révélation doit étre fixée dans le coeur, aussi fermement qu’un piquet impossible a déplacer.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/ 17
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...puisse étre déplacé, afin qu’elle soit toujours devant lui. Cette révélation consiste a ce que «la
crainte de D.ieu» soit «sur son visage » : la crainte supérieure (yira ila’a), au niveau de I’annulation
véritable de soi (bitoul), évoquée par la lettre youd du Nom Havaya. Car, comme on le sait, le Nom
Havaya est crainte et amour, amour et crainte (de’hilou oure’himou, re’himou oude’hilou).

Une révélation durable de cette sorte produit «la crainte de D.ieu sur son visage» : la crainte supérieure,

I’annulation compléte de soi, évoquée par le youd de Havaya. Comme on le sait, les quatre lettres de Havaya

expriment la crainte et I’amour, puis I’amour et la crainte.
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Il s’ensuit que la lettre youd, qui évoque 'Hokhma (sagesse), est le niveau de la crainte (de’hilou),
c’est-a-dire de la crainte supérieure : «S’il n’y a pas de 'Hokhma, il n’y a pas de crainte.» C’est
pourquoi nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : «De méme que la-bas [c’était] dans la crainte et
I’effroi, de méme ici», etc.

Le youd représente 'Hokhma et correspond donc a la crainte supérieure, comme I’enseigne I’adage : «S’il

n’y a pas de 'Hokhma, il n’y a pas de crainte.» C’est pourquoi la Torah, qui procéde de 'Hokhma, doit étre
étudiée avec la crainte et I'effroi du Sinai.
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Cela tient a I’habillement de la 'Hokhma supérieure, ou la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II,
repose et se révele elle-méme dans un état d’annulation de soi (bitoul), jusque dans les sujets ma-

tériels dont traite la Torah qui se trouve devant nous.

La raison en est que la 'Hokhma supérieure est investie dans la Torah, et que la Lumiére infinie y repose et
s’y révele dans un état d’annulation de soi. Cela vaut méme pour les discussions de la Torah portant sur des
sujets matériels.
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Et cette halakha est véritablement la parole de D.ieu. De méme, lorsqu’une personne étudie la To-

rah, [c’est] véritablement la parole de D.ieu, et le souffle de Sa bouche parle en elle.

Chaque loi de la Torah est donc véritablement la parole de D.ieu. Lorsqu’une personne étudie la Torah, la
parole de D.ieu et le souffle de Sa bouche parlent a travers elle.
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Comme il est écrit: « Et Mes paroles que J’ai placées dans ta bouche»; et c’est a ce propos qu’il est
dit: «Et tu en parleras (bam) », afin que la 'Hokhma (sagesse) et la crainte supérieure soient attirées
en elles (ham) — dans les paroles de Torah.

La parole de Yechayahou, «Mes paroles que J’ai placées dans ta bouche», vient a I’appui de cette idée. «Tu

en parleras (bam)» se comprend comme signifiant que la 'Hokhma et la crainte supérieure sont attirées

dans les paroles de Torah que I’on prononce.
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De la découle la priere de la Amida [dite] a voix basse et en silence — le niveau de I’huile, qui est ce-
lui de I’annulation de soi (bitoul). Les inclinaisons et les prosternations de la priére y font allusion:
elles sont des effusions d’annulation de soi.

La Amida est dite a voix basse et en silence parce qu’elle exprime cette «huile», ’annulation de soi propre a

la crainte supérieure. L’inclinaison dans la priére attire elle aussi cette annulation de soi.
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C’est pourquoi il est écrit : « Lorsqu’ils se tenaient debout, ils abaissaient leurs ailes » — le niveau
du murmure et du silence. La crainte évoquée par le hé final du Nom Havaya est la crainte infé-
rieure (yira tata’a) : ne pas se rebeller contre le Roi des rois des rois, le Saint béni soit-Il, et ne pas
défier les yeux de Sa gloire. C’est le niveau de la meche, sur laquelle domine la lumiére du feu, afin
de la transformer et de la consumer.

Les anges de Ye’hezkel abaissent leurs ailes lorsqu’ils se tiennent immobiles, a 'image du silence de la

priére murmurée. La crainte inférieure, évoquée par le hé final de Havaya, est la crainte de se rebeller

contre le Roi ; elle correspond a la méche, que la flamme domine, transforme et consume.
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Les deux couleurs de lumiére sont les deux [mentions de] I’amour (re’himou) dans le Nom Havaya,
car veahavta («Tu aimeras») a pour valeur numeérique deux fois or («lumiere»). Autrement dit,
I’amour auquel fait allusion le premier hé de Havaya est le niveau du grand amour (ahava rabba),
quivient d’en haut: I’«amour dans les délices», qui est un niveau de don, etc.

Les deux couleurs de la flamme correspondent aux deux mentions de I’amour dans «crainte et amour,

amour et crainte», et veahavta («Tu aimeras», 414) équivaut a deux fois or («lumiere», 207). Lamour du

premier hé est un grand amour qui vient d’en haut, un «amour dans les délices», accordé comme un don.
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C’est le niveau de la lumieére blanche (nehora ‘hivra). Et 'amour auquel fait allusion le vav du Nom
Havaya est I’amour qui nait dans ’ame qui comprend et contemple la grandeur de I’Infini (Ein
Sof), béni soit-1I1; c’est le niveau de la lumiere sombre (nehora oukhma), proche de la méche et qui
s’y attache.

L’amour qui vient d’en haut est la lumiére blanche. L’amour du vav nait lorsque I’Ame comprend et
contemple la grandeur de D.ieu; c’est la lumiére sombre, proche de la méche et qui s’y agrippe.
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C’est 1a [le sens de] «Car Tu es ma lampe, Havaya»: le niveau de Havaya est celui d’'une lampe,
avec son huile et sa meéche, et les deux couleurs de lumiére évoquées par les quatre lettres de Ha-
vaya; [cela] devient «ma lampe», en s’enveloppant dans «la lampe de Havaya, I’ame de ’homme »,
comme expliqué précédemment.

La premiére moitié du verset est maintenant expliquée : Havaya prend la forme d’une lampe, avec son huile,

sa méche et ses deux lumiéres, correspondant aux quatre lettres du Nom. Elle devient «ma lampe» en s’en-

veloppant dans ’ame humaine, «la lampe de Havaya».
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SECTION 7 - 122-23

Le Havaya supérieur
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«Et Havaya illumine mes ténébres.» « Et Havaya», avec le vav ajouté, fait allusion a un niveau de
Havaya encore plus élevé, comme il est écrit: « Havaya, Havaya, D.ieu, compatissant et bien-
veillant», etc.

La seconde moitié du verset, «et Havaya illumine mes ténebres», emploie «et Havaya» avec un vav ajouté,

ce qui indique un niveau encore plus élevé du Nom. Le méme Nom répété ouvre les treize attributs de misé-
ricorde: «Havaya, Havaya, D.ieu, compatissant et bienveillant. »
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Un signe de cantillation (passik) les sépare, car il existe deux niveaux de Havaya. Voici I’explica-
tion: a un endroit, il est écrit: « Havaya, compatissant et bienveillant», et a un autre: « Bienveillant
et compatissant est Havaya. »

La, un signe de cantillation (passik) sépare les deux Noms, montrant qu’il s’agit de deux niveaux. L'Ecriture

dit aussi bien «Havaya, compatissant et bienveillant» que «Bienveillant et compatissant est Havaya»;
I’ordre différent permettra d’expliquer ces deux niveaux.
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Le sens de «Havaya, compatissant et gracieux» est que, pour que les attributs de compassion et de
grace se révelent a partir de la Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il1 — car «Il n’est aucun de ces
attributs»...

«Havaya, compatissant et gracieux» place le Nom en premier. L'essence de D.ieu, la Lumieére infinie, ne

possede aucun de ces attributs, comme I’enseigne le Tikkouné Zohar; il faut donc un intermédiaire entre
elle et la compassion.
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...il fallait le niveau de Havaya, qui est contraction et expansion, influx et expansion. Mais le sens
de «Gracieux et compatissant est Havaya» est que, du niveau de «gracieux et compatissant»...

Lintermédiaire est Havaya, comprise comme contraction et expansion, un influx qui permet a la compas-
sion et a la grace de se manifester. Dans « Gracieux et compatissant est Havaya», I’ordre est inversé et les at-
tributs viennent en premier.
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...c’est-a-dire que, parce qu’«Il désire la bonté», le niveau de Havaya — contraction et expansion,
etc. — au sein de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) est attiré. En revanche,
la Havaya qui précede « compatissant et gracieux» est celle qui se situe au-dela des limites de I’en-
chainement descendant des mondes.

La, parce que D.ieu «désire la bonté», la Havaya des mondes ordonnés, avec sa contraction et son expan-

sion, est attirée a partir de la compassion et de la grice. La Havaya qui vient avant «compatissant et gra-

cieux» dans les treize attributs est supérieure, au-dela des limites des mondes ordonnés.
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La aussi se réalise le niveau de Havaya — contraction et expansion, etc. — afin d’attirer Iattribut
«compatissant et gracieux» dans la Havaya qui se trouve dans I’enchainement descendant des

mondes.

Méme la Havaya supérieure implique une forme de contraction et d’expansion, mais son but est d’intro-
duire la compassion et la grace dans la Havaya inférieure, au sein des mondes ordonnés. Le Nom supérieur

est ainsi la source de la bonté qui atteint le Nom inférieur.

(77 IR *2 17391 10 1217 T AR TORIWS X7 2791 0 7EOR 1annRY 27y )

(Voir aussi ce qui est expliqué a propos du verset «Et j’ai imploré Havaya», et du verset «Et Israél
vit la grande main», etc., au sujet des deux Noms Havaya.)

L’Admour Hazaken renvoie a deux autres maamarim qui traitent des deux Noms Havaya. Les notes de Kehot
les situent dans Or HaTorah sur Va’eschanan et dans Torah Ohr sur Bechala’h.
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SECTION 8 - 1124-26

Les ténebres des générations ultérieures
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Or, dans les premiéres générations, comme [a I’époque des| prophetes et des juges, nous trouvons
une géneération entierement méritante ou entierement coupable. Celui qui était méritant I’était au
degreé d’un grand tsadik ou d’un prophéte, et celui qui était coupable était entiérement impie ; ain-
si, il n’y avait pas de personnes intermédiaires.

Dans les époques anciennes, comme au temps des prophétes et des juges, des générations entiéres étaient

soit entiérement justes, soit entierement coupables. Les justes étaient de grands tsadikim ou des prophetes,
et les coupables étaient entiéerement impies : il n’y avait personne entre les deux.
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Mais dans les derniéres générations, de génération en génération, il n’y a ni de tels impies, ni de
tsadikim aussi bons.

Dans les derniéres générations, les extrémes se sont atténués. I1 n’y a ni de tels impies, ni de tsadikim aussi
remarquables.
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L’explication est que, dans les premiéres générations, il y avait des ames élevées, issues de ni-
veaux supérieurs, et que, par la force de leurs 4mes elles-mémes, elles pouvaient dominer le mal
qui était en elles. Dés qu’une personne meéditait a la grandeur de I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, la
crainte lui venait, etc. — sauf chez une personne entiérement mauvaise, qui renforcait le mal en
elle avec un mépris absolu.

Les premiéres générations avaient des ames élevées, dont la force propre leur permettait de maitriser le mal

intérieur ; il leur suffisait de méditer a la grandeur de D.ieu pour parvenir a la crainte. Seule une personne
entierement mauvaise, qui renforcait délibérément son mal, échouait.
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Mais les géneérations ultérieures — « les talons du Machia’h » (ikveta diMeshicha), le niveau des ta-
lons — n’ont pas, dans leurs ames mémes, la force de dominer le mal ; elles doivent fournir de
grands efforts : un effort de I’ame et un effort du corps.

Les générations ultérieures, « les talons du Machia’h », correspondent aux 4mes du talon, la partie la plus

basse du corps. Leurs ames n’ont pas la force de maitriser le mal par elles-mémes ; elles doivent donc four-

nir de grands efforts, a la fois de ’ame et du corps.
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C’est [le sens de] «Et Havaya illumine mes ténebres» : le niveau des ténebres des derniéres généra-
tions. Car le roi David, que la paix soit sur lui, dit cela au nom de tout Israél, parmi lequel se trouve
un niveau de ténebres dans les derniéres générations, aux talons du Machia'h, ou il n’y a pas...

«Et Havaya illumine mes ténébres» désigne les ténebres de ces derniéres générations. Le roi David parlait

au nom de tout le peuple juif, y compris des générations qui précédent le Machia'h, lorsque la lampe propre

al’ame est faible.
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...«Tu es ma lampe, Havaya»; c’est-a-dire qu’il n’y a pas de «lampe de Havaya, I’ame de
I’homme». Néanmoins, «et Havaya» — le niveau de Havaya supeérieure, qui est au-dessus de I’en-
chainement descendant des mondes (hichtalchelout) — «illumine mes ténebres», et «pour Lui-
méme, pour Lui-méme, Il agira», car «Il désire la bonté», par un éveil d’en haut sans éveil d’en
bas.

Dans ces générations, I’ame n’est pas une lampe qui brille par sa propre force. Malgré cela, la Havaya supé-

rieure, au-dessus des mondes ordonnés, illumine les ténebres pour Lui-méme, car Il désire la bonté: c’est

un éveil d’en haut qui ne dépend pas d’un éveil d’en bas.
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SECTION 9 - 127-28

‘Hanouka
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Cest la le sens du miracle de ‘Hanouka, lorsque les Grecs péneétrérent dans le Sanctuaire
(Heikhal). Le Heikhal correspond au niveau de l'intellect : 7”5 *’71, dont la valeur numérique est
celle des cinquante portes de Bina (compréhension).
Le miracle de ‘Hanouka illustre cette idée. Les Grecs pénétrérent dans le Heikhal, le sanctuaire du Temple,
qui correspond a l’intellect : ses lettres se décomposent en *’1, que la note de Kehot explique comme le hé

de Bina, et 9”5, dont la valeur numérique, cinquante, correspond aux cinquante portes de Bina

(compréhension).
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Ces Grecs représentent le niveau de la 'Hokhma (sagesse) de la kelipa (I’écorce) : les sagesses exteé-
rieures, telles que la philosophie. Car, a cette époque, il y avait des philosophes qui niaient la
propheétie.

Les Grecs représentent la 'Hokhma de la kelipa, les sagesses extérieures telles que la philosophie. A cette

époque, il y avait des philosophes qui niaient la prophétie.
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C’est pourquoi ils souillerent toutes les huiles, [les huiles] du niveau de la 'Hokhma (sagesse) dans
la sainteté, car ils chercherent «a leur faire oublier Ta Torah», etc. Un miracle se produisit grace a
une fiole d’huile qui se trouvait scellée du sceau du Grand Prétre — «la barbe du Grand Prétre», la
bonté supréme ('Hessed) ; «lorsqu’Aharon allume les lampes» — Aharon, «I’escorte de la Reine ».
Les Grecs souillerent les huiles, c’est-a-dire la 'Hokhma sainte, dans le but de faire oublier la Torah a Israél,
comme le dit la priére de 'Hanouka. Le miracle se produisit grice a une fiole scellée par le Grand Prétre, qui

représente la bonté supréme : Aharon, qui allume les lampes et est appelé «I’escorte de la Reine», la
Chekhina.
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Il s’agit de ’amour qui vient d’en haut, par un éveil d’en haut. C’est avec cette huile qu’ils allu-
merent les lampes pendant les huit jours, correspondant a la pensée et aux sept attributs émotion-
nels (midot), afin qu’ils brillent de la lumiére de I’amour qui vient d’en haut, sans éveil d’en bas.
Cet amour reléve du niveau du vav, du vav ajouté, le niveau supérieur, trés au-dessus de I’enchai-
nement descendant des mondes (hichtalchelout).
La bonté d’Aharon est un amour venu d’en haut, accordé sans sollicitation d’en bas. Avec cette unique fiole,
ils allumerent les lampes pendant les huit jours, correspondant a la pensée et aux sept attributs émotion-

nels, afin que tous brillent de cet amour supérieur, qui vient du «et Havaya», avec le vav ajouté, trés au-des-

sus des mondes ordonnés.

DANS LA AVODA

Une personne doit apporter de « I’huile » dans son service : étudier la Torah avec la crainte du Sinai et prier
en silence et dans I’annulation de soi, afin que la flamme de I’Ame divine s’attache a I’Ame animale et la
transforme. La lumiére doit étre attirée par son propre effort, « un esprit attire un esprit » ; dans les généra-
tions ultérieures, cela demande un grand labeur de I’Ame et du corps. Lorsque sa propre lampe lui semble
obscure, le Havaya supérieur illumine les ténébres par un éveil d’en haut, comme le montrent les lumiéres

de ‘Hanouka.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi la lumiére blanche vient-elle de I’huile et 1a lumiére sombre de la méche, et comment ces deux

lumiéres correspondent-elles aux deux sortes d’amour ?

2. Quelle est la différence entre « Unique, Vie des mondes, Roi » et « Roi, Unique, Vie des mondes », et pour-

quoi le niveau le plus élevé se réveéle-t-il précisément dans le monde matériel ?

3. Comment I’Ame animale, qui se situe si bas, peut-elle susciter une bonté supérieure aux mondes ordon-

nés ?

4. Pourquoi faut-il étudier la Torah avec la crainte du Sinai, et comment la Amida silencieuse exprime-t-elle

la méme « huile » ?

5. Que nous enseigne la fiole scellée par le Grand Prétre au sujet des générations dont la propre lampe est
faible ?
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La note indique qu’une transcription (hanachah) de ce
maamar y est imprimée et qu’il y est attribué, avec un
point d’interrogation, au Rabbi Dovber, le Rabbi
intermédiaire.
LA NOTE DE KEHOT
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Chant de reconnaissance de David : « Car Tu es ma lampe,
Havaya, et Havaya illumine mes ténébres. » Le Nom répé-
té dans ce verset est la question a laquelle répond tout le

maamar.
II Samuel 22:29173:273 2 "Rnw

:°3wn 13 Havayahl Havayah 773 nnR™3
Car Tu es ma lampe, D.ieu ; et D.ieu éclaire mes ténébres.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
Psalms 18:29v73:11”> 0°%°1n
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Car Tu allumes ma lampe ; D.ieu, mon D.ieu, éclaire mes

ténébres.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le proverbe de Chlomo selon lequel I’ame de I’homme est
« la lampe de Havaya ». I’Alter Rebbe le lit précisément
ainsi : I’'Ame est une lampe dans laquelle se reflétent les
quatre lettres du Nom.

Proverbs 20:27173:3 *5wn
:'{tg;"T[fj"?:;! en 07X Y1
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)
LA NOTE DE KEHOT
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Or HaTorah y cite Pri Etz Chaim, Shaar HaShabbos, fin du
chapitre 4, comme source de I'idée que les quatre lettres
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du Nom sont évoquées dans une lampe.
LA NOTE DE KEHOT
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Le Tikkouné Zohar parle des «trois couleurs de la lampe ».
La note de Kehot renvoie a ce passage pour les couleurs
de la flamme décrites ici.

Tikkunei Zohar, Tikkun 61 1\p°n ™pn
LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud demande si D.ieu a besoin de la lumiére de la
Ménorah, puisque les enfants d’Israél ont cheminé qua-
rante ans dans le désert grace a Sa lumiére. Il répond que
c’est un témoignage pour tous ceux qui viennent au
monde que la Chekhina repose sur Israél.
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Menachot 86b:5-7"1-"11:2 178 minin
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Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT
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Kohélet dit que D.ieu a fait «I’'un a 'opposé de I'autre».
Ici, cette parole fonde le parallele entre les dix facultés de
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I’ame divine et les dix de I’ame animale.
Ecclesiastes 7:14777:1 nomp
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Au jour de la prospérité, réjouis-toi, et au jour de I’adversité,
réfléchis : D.ieu a fait 'un comme I'autre, afin que ’homme

ne puisse rien découvrir de ce quivient apres lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

8 DTNI DN VW IWN

Kohélet parle d'un temps «ou I’homme domine
I’homme». L’Alter Rebbe applique cela aux deux ames qui
résident en une personne, chacune ayant ses dix facultés.

Ecclesiastes 8:9'0:'1 n>ip

WRYD NOA APY3 WK ApYRTeI? 227NN 1NN NUKY A Y
42 y77 DTX2 DX V2T WK Ny

Tout cela, je I’ai vu, et j’y ai appliqué mon cceur : a toute

ceuvre qui se fait sous le soleil, au temps ot un homme do-

mine un autre a son détriment.

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

.0,nneap

PARAGRAPHE 5

9 PN OND? ONDY

D.ieu dit a Rivka que deux nations se trouvaient dans son
ventre et que «l'une des nations sera plus forte que
l’autre». Le maamar applique cela au conflit intérieur
entre I’ame divine et ’ame animale.

Genesis 25:23372:7772 N*wX12

oOX?R NP1 17727 TYR0 DoRRY "IYY TI033 0093 03T A7 1 RN
YR TP I YRR

Et D.ieu lui dit : Deux nations sont dans ton ventre, et deux

peuples se sépareront de tes entrailles ; un peuple sera plus

fort que I’autre, et I’ainé servira le cadet.

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

.39,79 nPwRIa

PARAGRAPHE 6

10 SRR 2%02 IR

La note indique qu’un passage d’ici est cité dans Or HaTo-
rah sur Yisro et Va’eschanan, et renvoie aussi a Or HaTo-

rah sur Terumah.

LA NOTE DE KEHOT
YN Y IR D10 RY Y 1ANNRY D .RIWD'Y 1907 N7AIR2 K217 1RO yup
19RY .'['7’}{1 2”y0 ,11 A”RT QY 717°0 AR .RY°Y X 770 2910 nro
LRDWR Y 1IN °D NPMIR LT9ORY A LAR RPTIR pOY mvnn wineea
19IR2 WIAR X, TP 1P JIXDD 17781 LT 0B XYY .7 ,03 X nMpha
LIRDD 1URnRw vy IR

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/

"W 1°A° 17711 1 "1 NK °D

1" 9 oPER TAnIIN

Le premier verset du Psaume 145. Le maamar comprend
«exalter» dans deux sens et explique «mon D.ieu» et «le
Roi» comme des niveaux de puissance divine.

Psalms 145:1°X:71”np 0°%°1N0

191 021 T 1273X) 720 01PN TRniax MT? 170
[Psaume de] louange ; de David. Je T’exalterai, D.ieu, mon
D.ieu, 6 Roi ; et je bénirai Ton nom a jamais.

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

.X,7np 8°21n

12 Dow19°2°2 A "N

La note renvoie a cet endroit pour les deux interprétations
de «Je T’exalterai».
LA NOTE DE KEHOT
NPMR LT2ORY 2,0 RYTIRD 277170 .79°K1 2, NPRT OY MNT°0 03 IR
.70°Y 07N 27A0 LR ,UXWAN T 970 NPWRA2

PARAGRAPHE 7

13 PR YRR NWDR OPYR 8
Le verset parle des «puissants du pays» conduits en exil.
De cet emploi de eilei, «puissants», ’Admour Hazaken
déduit qu’Elokai connote la puissance.

11 Kings 24:1570:775 2 0°3%n

Ezekiel 17:1337:17 5xp1>

PIRT 2R7NRY 71982 0K KN 1712 K NN AR R MR
M7

Et il prit un rejeton de la lignée royale, conclut une alliance

avec lui, le lia par un serment et emmena les puissants du

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

wIBD w17 RIWN °Y 1907 °D NIRRT L0, DRPIT 0,7 2-0799n
na %Y DR A% yronn Pnaaw nan RIw 99nn ophR na omnb
Y IRT D NPMIRDY LMON Y OORIONA MR D02 AR L@y CyUoion

PPWN 900 71 77T .3ewn

14 mo %% NI

Ce texte précise qu’il s’agit de la puissance de la lumiére
divine qui fait venir tous les étres a ’existence a partir du
néant, comme dans I’expression «au D.ieu des dieux»: la
puissance et la source de toutes les forces appelées elo-
kim, les anges désignés comme «fils d’Elokim ».
LA NOTE DE KEHOT
SPPRY WY WO PR 1D DORZMIM DI ANIMA PYR MR NI XITW”
DIV DYIRDAM 17T W QPRI MM 297 MPmt 13 N2 XY 0opR
TN Y 271 70PN NP0 — YYD D’P'?N %13

PARAGRAPHE 8

15 y7om Moy

«Ta royauté est la royauté de tous les mondes.» L’Admour
Hazaken en déduit que chaque monde existe uniquement
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16

par la royauté de D.ieu.
Psalms 145:133:71”1np 022N
71 7977222 ANPTRR 0ONPYD MaPn AMan
Ton royaume est un royaume pour tous les siécles, et ta do-

mination demeure a travers toutes les générations.

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

., np oonn

13 110 — minnan XYY T

La note mentionne cet autographe, dont seule une partie
du maamar a été conservée, ainsi que Buch 1223, parmi
les manuscrits ou une glose datée de 5595 (1834-35) a été
ajoutée ici.
LA NOTE DE KEHOT
1223 71221 (100 IRWT MMRNAIA PR PI) ¥URA PPN 1135 A3
SR NWHR RITY POR CPAY AR MIMT 73PN Nawn TURA 0N
137 NPT IR 113 9D 7137 %3 RIT IV WD DOPOR NI 03 PIRT
,19 1°K NAR2 QIRR T8 K9P WS 5901 11IR99Y ,19apn 02 RN
DIRI T°2W 1977 Dwna RIT Q2PN 1993 11y K37 197 119 137 00 Iy
RW°3 PN 13 2791 7on% 919°9 1yaw) 0mIT R JARAW 1R DR 1D
M L TART PINTY DR 702 WOw T 157 73M LART 1Ya0 71907 9IK2
SR RXOW R P D9YNA M N7 00 0 1TV 3P RPwD M non
DR IRWII MW A9ANR NI 93 PYD AR IR wRn 1aRT P M9han
77 702w 197 P M 21978 IR JARM 1AV TAI 97K INPU 702 1R
117 A0 PR O3 0PYAA W ORI RO9N OTRI 11372 M90A0 DR 0byn
IR PWRIY 770 CWYD NAw 97,10 Dynn 0oawa I YT ,Nom Moan
RIW 70 2wyn WA 0IYT MB952 N0 1ann NIt oopoR nvnm
WoD UPMIAT PRA MRDIYT RT3 7Y 10 QTN 10w 1o M0 bwnd
11 27 NI PINNR TN MYIR UY MD NRT Y 0N LYavn 900
TR OPRD MY Cn M2 70 19,19 IR R %D IR 2In9% mind
0°37 NYS 0°POR OV Pl 199 TUYWID? °na yUomn nan ooowml
TOR M3 M7 WO 1M, NI MPRINT M2 vy DUwITR DPYR WD
M9 778 PRY 0P 137 7723791 PITR 13 °1I%°0 P71 DOnya OINd
wa%nm 0OMYD? Ox M0 1M PRID P0A WO DOnMYDRY 995 1M Pno1n
727 11 1D 71973 PRI DOMYERY 77°%DY 21N0% 1m0 nwynn a1 vown
MR MIANRT 192 99 10 AP 102 M 12 Pown mwabnn vva
nPRoIn 0PIy MY 0OPPR MmN mMownn v D we 7Y »Tm
m9Iwn WA M 152 M3 M noa Pown mwabnm ,nrnem
mn2y mpbnnna 191,70 omTI Az wol mann noa oRwn
12°7 12 93 %9 RP1T 1% Hwni 9731 10 P72 0% minty v 0havhy
SwnY 573 121 KP1 10 W N3 N0 wRwnn nUTY 12m 1OR Mownn
W DOPYR 1N ,270 MPRINT "12°7 12 70 PRI wRwnn IR0 1ownn
SWno PR TPYRPw N7 MR MpYR PR CwIwnd 973 XIT IR LA
JINPRD I IR TY YA nm1 Y Sypnn QIR ,OTRIW 1o7 M9
mMDYanm MW DI 12 PRY NI K 7 23R %2 2°N3 19ynd oRwn
RIT 7T 2273w 202 1170 1273 PR D2YRAn 7 0o M908 mownn vy
»Man P RITY 1D WHawan TR IRT Pwnd ,R1PY2 TIRT P71 KT
P73 ORPPY ONIPI ROT T MIRWANM Oy 9y T70n paw n ,qnotn
DI DYID PR M N2 PR 97YY PR MRy MIn MR KDY TIRA
AT 10 RPN TUNIY wRwhn MR PWRd K Wnn KW IR 10 0w
nAwnn APYRY MPOR RIT T AR 1M Wwwns mphR Nwb poR
.10 OTRAN N9 PR RPY OTRA

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/

"W 1°A° 17711 1 "1 NK °D

PARAGRAPHE 9
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« Faire connaitre aux fils de I’homme Ses hauts faits et la

glorieuse splendeur de Sa royauté. » L’Alter Rebbe com-

prend les « hauts faits » (guevourot) comme les contrac-

tions grace auxquelles se révele la gloire de la royauté.
Psalms 145:1227:71"np 0°2°1n

:iM9Ym 97 79207 YOIy 0TRT 12 yTiny

Pour faire connaitre aux fils des hommes Ses actes puissants
et la gloire de la majesté de Son royaume.

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

.2 ,nnp 0°onn

TPPOR *1 NN 2R

Le commandement d’aimer D.ieu de tout son cceur. Le
maamar identifie I’'objet de cet amour a la Lumieére infinie
elle-méme, au-dela du rayonnement de la royauté.

Deuteronomy 6:5°77:"1 0°7127

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)

130 awa a2 Boa

La Michna comprend « de tout ton cceur » comme signi-
fiant « avec tes deux inclinations, la bonne et la mauvaise
». Ici, cela signifie que Pamour de D.ieu soumet égale-
ment le mauvais penchant.
Mishnah Berakhot 9:5°71:’ 01272 mawn
0°127) IMRIY ,72307 Y 7720 XY 0w 7y Py 7137 0TX 200
71237 222 .7TRR 2221 W01 222 7237 222 RO 7 AKX DI O
NX Pvi1 R APOR L,AWR1 P31 Y7 7373 230 %02 L0 vl
TR TR 222 ,TTRY 222 MK 127 93000 222, TR P31 w0
T IWRT DR OTR PR KD LTRD TRR2 39 770 N 97 TR XY
n?27 777 0327 X2 .D°WIRA WP 1°3 TAID 119n XY N 9y
w5 123I027 1003
On doit bénir [D.ieu] pour le mal comme on bénit pour le
bien, ainsi qu’il est dit : « Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de
tout ton cceur, de toute ton Ame et de toute ta force » (Deuté-
ronome 6:5). « De tout ton cceur » : avec tes deux penchants,
le mauvais penchant aussi bien que le bon penchant. « De
toute ton ame » : méme s’Il t’6te la vie. « De toute ta force » :
avec tout ton argent. Autre explication : « De toute ta ...

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

onwa b M

Assaf déclare qu’il n’a personne au ciel et ne désire rien
sur terre en dehors de D.ieu. Cela décrit I’état d’une per-
sonne qui ne veut rien d’autre que Lui.

Psalms 73:257172:37y 0°2°nn
{PIN2 RYDNRY 1Y DY 297n

29



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 12

Qui ai-je dans les cieux, sinon Toi ? Et aupres de Toi, je ne
désire rien sur la terre.

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

.719,3y %910

21 YR mvnRn TRRIR

Or HaTorah explique I’exaltation ascendante comme le
rayonnement (ziv) qui s’éléve, pour ainsi dire, vers sa
source, en étant inclus dans I’essence de D.ieu.

LA NOTE DE KEHOT

RITW M0 1pnD 121y BTy P 0w M 2,00 NPWRI2 DMK

.100 °¥ W”N D IAKRMT 990 X7 .7 aMnEya 9195

22 (27yo 737 RIXY M2 YY)

Or HaTorah cite le passage du Zohar mentionné ici — «I’é-
lever vers la lumiére supérieure... afin que la lumiére in-
férieure brille constamment dans la lumiére supérieure»
— et ’'explique.
LA NOTE DE KEHOT
RTMI2 RN RN PIN PN 1D IRY RNMP 2D ARDYRDY”
SIR2R WYY A '['lTZ/b 2,R0W N”MIR2 Ponyn 10 "Ry

23 0°9MIN Oya
La note renvoie a cet endroit au sujet des deux ordres de
«Unique, Vie des mondes, Roi».

LA NOTE DE KEHOT
777 S 07 177 WD 0°1KR1RT 990 .2y Y 0710 19052 1792 17T XA
.67y

24 ORI oM 7O TR DOIMIN aYe
La note renvoie a cet endroit au sujet de I'ordre «Roi,
Unique, Vie des mondes».

LA NOTE DE KEHOT
.2 L,AYP 37D CAR °n ORI NPT PPMIZD 707 L18p Y ©7opn BP0 AXA

?79% 07N PY DIVPA PRYI AARN™IA PO ARRDT 1PN 0D 7
JROD 1% — 319°2°Y DrIpT) NPMIRG L2PWIR IR

25 vy NIRRT YR

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
9PNy 7K H1va XA

PARAGRAPHE 10

26 19102 1n%NN PIYa
Le Sefer Yetsira enseigne que les dix Séfirot ont «leur fin
enchissée dans leur commencement et leur commence-
ment dans leur fin, comme une flamme liée a une braise ».
L’Admour Hazaken s’appuie sur cet enseignement pour
expliquer pourquoi le niveau le plus élevé se révéle préci-
sément dans le monde le plus bas.

Sefer Yetzirah 1:7°1:’X 717°%° 120
nambws 12902 m‘?nm '[ﬂ'?f'lﬂ: 1910 7Y 11 %P3 MT°R0 Wy
7910 INR 117 TR 2199 21w 1°RY 7°1° NIRY nbnaa amnwp

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/

22w 173 71791 °1 %71 DR %D

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 11

27 mPNT 2927

«Et ces paroles que Je vous prescris aujourd’hui seront sur
votre cceur.» Le maamar interpréte «prescris» (metsave-
kha) au sens de «relier», et «aujourd’hui» comme dési-
gnant ce monde de I’action.
Deuteronomy 6:6":"1 0°7127
71237779 0¥ 913 2238 WK 7PRT 021370 N
Et ces paroles que je t'ordonne aujourd’hui seront sur ton
ceeur ;

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

A,10%27

28 onwy’ avn

Le Talmud interpréte «aujourd’hui, pour les accomplir»
ainsi: «aujourd’hui pour les accomplir, mais non demain
pour les accomplir; demain, pour en recevoir la récom-
pense.» L’Admour Hazaken souligne que la lumiére di-
vine se révéle par I’accomplissement dans ce monde.
Eruvin 22a:5-6"-"11:X 273 P217%Y
DT AR 2 WK PNIT XY < 13 YT "2 N 1M
—»oniy? o7 ,oniy? Inn? K91 — "onivy? o, onivy?
K1 301 12 PRINY 21 RWAPRY 30 °27 0K .07 23p7 Y
17PY "yam "X TN 77009K T8 2007

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

R, Py

29 anwy® ovn

Le verset «que Je vous prescris aujourd’hui, pour les ac-
complir», sur lequel repose I’enseignement du Talmud
dans Eirouvine.
Deuteronomy 7:11x”°:t 0°727
DT )37 *20 WY DVIYRINK) DPNT TN MERTNY NIRY)
:0niry?
Tu observeras donc le commandement, les statuts et les or-
donnances que je te prescris aujourd’hui, afin de les
accomplir.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 12
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Or HaTorah commente que, dans ce monde précisément,
le niveau d’«Unique» (Kéter) est uni a celui de «Roi»
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33

(Mal'hout), non selon I’ordre de I'hichtalchelout ; c’est
pourquoi cela est comparé a une flamme qui s’attache a
une meéche, ou une grande lumiére prend appui dans
I’obscurité de la méche.
LA NOTE DE KEHOT
M2 0°2nn RPY1T myaw 5y y 19871 2 ,ROW N°WRI2 NUMIR2
MPwLnwn 7172 K5 1N 900 RITW 790 N2 0y Ina0 XIinw 1
INR1 72°ND0 RITW JWRN N22w 79°0932 MR NPAR 9R Swnl 57y
MR R¥PY .. 51 9123 T 12 Nownn YN k)l 2173 MR 1PN
M T°M° M2 1370 P91 IR 7120 0N @WRIY AR YIar A1 °naT am
0w 970y "on 0nRyn

19 °0%KR MM
La note de Kehot renvoie a Zohar II, 162b pour ces mots.

Zohar II, 162b2 ,20p 271t
LA NOTE DE KEHOT
.2,20p 2’m

19 PWRRI M7 50K 71N

Le Zohar enseigne qu’un esprit d’en bas attire et fait des-
cendre un esprit d’en haut. Ici, il explique pourquoi la lu-
miére divine doit étre attirée par le service propre de la
personne.

Zohar, Terumah 66:669-67811yN-Y”01N:10 112170, 70D

« De toute ton dme » — le mot « toute » comprend tous les as-
pects de I’ame, a savoir néfech, rouah et nechama. Quant a «
de tous tes biens », ceux-ci ont également divers aspects,
chacun différent des autres. Le véritable amour du Saint,
béni soit-Il, consiste précisément a Lui remettre toutes nos
facultés et possessions affectives, intellectuelles et maté-
rielles, et a L’aimer. Si I’on demandait : comment un homme
peut-il L’aimer avec le mauvais penchant ? Le mauvais pen-
chant n’est-il pas le séducteur qui empéche ’homme de ...
The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)

129 199N 2O ON

Les paroles d’Elihou dans Iyov au sujet de disposer le
cceur et de recueillir «son esprit et son Ame». Ici, elles dé-
crivent le coeur et I’esprit d’'une personne qui se tournent
vers D.ieu, I'«esprit» humain qui attire un esprit d’en
haut.
Job 34:1477:77% 2R
oK PR iYW im17 927 VoK oo oR
S’1l tourne Son cceur vers ’homme, s’Il recueille aupreés de
Lui son esprit et son souffle ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
0,72 AR
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Or HaTorah remarque que la bénédiction dit «allumer», et
non I’expression de la Torah «quand tu éléveras» (beha’a-
los’cha) : la lampe du Sanctuaire, comme celle de Chab-
bat, est «Je T’exalterai» de bas en haut, tandis que la

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/
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lampe de Hanouka est «Je T’exalterai» de haut en bas ;
c’est pourquoi la bénédiction dit «allumer».
LA NOTE DE KEHOT
Wna KDY PI9TD 1°9N2nw 15720 NwA P1T R ,20W O NUTIRA XD
79931 A1 YRRt TAmAR Naw 3 NRAT 99977 11 037 (mbyna
27y, 7O TR R 97V 0 noynhn qumaR nnaT

PRIP 2371 P

«D.ieu est proche de tous ceux qui L'invoquent, de tous
ceux qui L'invoquent en vérité.» Le maamar interpréte
I'invocation «en vérité» comme le fait d’attirer la vérité de
D.ieu dans le monde.

Psalms 145:1817>:7”np 0°7°1n

DR AINIP? WK 257 PRIPTRI7 M AP
D.ieu est proche de tous ceux qui L'invoquent, de tous ceux
qui Linvoquent en vérité.

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

.17 ,mnmp o¥nn

T9IN2 °23%Wnd

«Les ténébres sont comme la lumiére » devant D.ieu. Cette
expression indique ici qu’en haut et en bas sont égaux de-
vant Lui.
Psalms 139:1227°:07%p 0°7°1n
:17IRD 12°WN2 R 0% 1771 Tan WK qwnTo)
Méme les ténébres ne sont pas trop obscures pour Toi ; la
nuit brille comme le jour, les ténébres sont comme la
lumiére.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

1aNnT3

«Faisons I'homme a notre image, selon notre ressem-
blance.» Le maamar comprend la «ressemblance » comme
I’'ordre gradué des mondes, et I'<image» comme la vérité
de I’unité de D.ieu.
Genesis 1:26172:’R N°wR12
A1y 07 D372 1777 MR HJT;J’?S; xR Ayl D’,?"?tj plhgl
PIRTPY 01T 001772221 PIRTP3 M oy
Et D.ieu dit : « Faisons ’homme a notre image, selon notre
ressemblance ; qu’ils dominent sur les poissons de la mer,
sur les oiseaux du ciel, sur le bétail, sur toute la terre et sur
tout étre qui rampe sur la terre. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

1722 Mt

Lavision de Ye’hezkel s’achéve par «I’apparence de la res-
semblance de la gloire de D.ieu». Le maamar emploie
cette expression pour désigner la hiérarchie ordonnée qui
n’existe que du point de vue des créatures.
Ezekiel 1:28172:°R PRpir>
NI 2°30 ANT N2 12 DWAT 02 1Y M IR NWRD 1XI03
1277 2ip YRR 21875y DX XN NTTI20 MnT AR
Comme I’aspect de I’arc qui est dans le nuage un jour de
pluie, ainsi était I’aspect de la splendeur tout autour. Tel
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40

était aspect de la ressemblance de la gloire de D.ieu. En le
voyant, je tombai face contre terre et j’entendis la voix de
quelqu’un qui parlait.

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

2°poN abxa

L’homme fut créé «a I'image de D.ieu». Ici, I'«<image» est
la vérité de 'unité de D.ieu, égale dans les mondes supé-
rieurs et inférieurs.
Genesis 1:271”2X N°wR12
X73 1230 731 1K K13 £°P9K 07¥2 11733 DR NX DPOK X
Halgh
Et D.ieu créa ’homme a Son image ; a I'image de D.ieu Il le

créa ; male et femelle Il les créa.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

oIy T nnN

«La vérité de D.ieu subsiste a jamais (le’olam).» Le maa-
mar interpréte le’olam comme signifiant «dans le
monde ».
Psalms 117:2°2:1°p 0°2°1n
:AR71990 07997 Havayah-nnR) 1700 3209y 72373
Car sa bonté envers nous est grande, et la vérité de D.ieu

demeure a jamais. Alléluia !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 14
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« Car Sa bonté a prévalu sur nous, et la vérité de D.ieu de-
meure a jamais. » Le maamar lit la premiére partie comme
le moyen d’accomplir la seconde : un déferlement de bon-
té attire dans le monde la vérité de D.ieu.

Psalms 117:2°2:7°p 0°9°11n

AR1990 099y Havayah-nnR) 700 1109y 92375
Car sa bonté envers nous est grande, et la vérité de D.ieu
demeure a jamais. Alléluia !

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

.2,Pp ooonn

Ton Ton 21ab

Les rois qui régnérent en Edom « avant qu’aucun roi ne
régnit » sur Israél. L’Alter Rebbe emploie cette expression
pour désigner la racine sublime de I’Ame animale, anté-
rieure a ’ordre des mondes.

Genesis 36:31x72:17% nowxn2
28 2327 7707770 2307 OITX PIND 197R WK 000700 A7K)

Et voici les rois qui régneérent dans le pays d’Edom, avant
qu’un roi régnat sur les enfants d’Israél.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

QTN M PRYW DONNA PIYR RUNA wrnDY

Le passage sur Bechala'h demande pourquoi ’homme a
besoin de pain alors que le pain n’a pas besoin de lui, et

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/

44

45

46

47

48

22w 173 71791 °1 %71 DR %D

répond en s’appuyant sur les racines de Tohou et de Ti-
koun: «I’homme vivra» désigne ’ame divine, qui recoit
de la lumiére de I'étincelle divine présente dans sa
nourriture.
LA NOTE DE KEHOT
LTIV A,300% NP LT ,I0 R LT, DY R

QINT 7°°

« L’homme ne vit pas seulement de pain, mais de tout ce
qui sort de la bouche de D.ieu I’homme vit. » Le maamar
renvoie a I’explication selon laquelle la nourriture sou-
tient ’homme parce que sa racine est plus élevée.
Deuteronomy 8:3°2:’11 0°7127
0% PPRAR NPT KDY DYTRD WK 1NN PR 12970 YN
m°m? n7eD K¥INTPD7PY *3 DIRT M0 1727 onpaey K% v 9y°Tin
:07R7
11 t’a humilié, II t’a laissé souffrir de la faim et t’a nourri de
la manne, que tu ne connaissais pas et que tes péres ne
connaissaient pas, afin de te faire savoir que I’homme ne vit
pas seulement de pain, mais de tout ce qui sort de la bouche
de D.ieu, ’homme vit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

N1 BTNRT 23aR Y

Le verset cité plus haut, dont les « actes puissants » (gue-
vourot) sont interprétés comme les contractions par les-
quelles la royauté se révéle.

Psalms 145:1227:1”np 0°2°1n

:iM13%1 977 79291 Y0123 DIRT 327 YT
Pour faire connaitre aux fils des hommes Ses actes puissants
et la gloire de la majesté de Son royaume.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

477993 AINX %9

Le verset d’ouverture du maamar. Ici, « Tu es ma lampe »
est identifié a la bonté qui prévalut, apportant la lumiére
sans contractions.

II Samuel 22:29173:275 2 "Rnw
:"3wn A3 Havayahl Havayah 773 nnR™3
Car Tu es ma lampe, D.ieu ; et D.ieu éclaire mes ténébres.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
F17AN2 N”28 N°1N2 wrR 1°RaIp TIne

La référence du texte lui-méme au commentaire du cha-
pitre 41 du Tanya, qui traite de I'union du Saint béni soit-
11 et de Sa Chekhina.

Tanya, Likkutei Amarim 41x”n 020K *01p°% ;WK P20 XN

WP NMwn 1w

« Ce sera pour Moi une huile d’onction sainte. » L'Alter
Rebbe interpréte « sainte » (kodesh) comme 'Hokhma ;
I’huile sainte fait donc allusion a la Torah.

Exodus 30:31x75:°% mnw
:02°00TY? 77 1 P70 WIPTNOwR 1Y AR 1270 PRI 21270K)
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Et tu parleras aux enfants d’Israél, en disant : Ce sera pour
Moi une huile d’onction sainte, dans toutes vos générations.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 15

49

50

071283 BNY 1AW w0 20127 a2

Dans le maamar précédent, ’huile représente I’affine-
ment de I’ame intellectuelle issue du nogah, dont la racine
se trouve dans le Monde de Tohou ; attirée aprés la méche
de I’ame divine, elle se transforme en lumiére, le grand
amour de «de toute ta force». La méche y désigne la mits-
va, dont les objets matériels proviennent eux aussi de
Tohou.
LA NOTE DE KEHOT
"3 MT wontm 1w wrn” oK1 RN MDY 170pna L1 02 yb
) '['?'ID DON3IMIT 952 XIM R¥NI 127 D5 N1%ID na X mw »na
.51 8915 wrna 7071182 wUnd

newy nnona ovd

«Combien nombreuses sont Tes ceuvres, D.ieu! Tu les as
toutes faites avec sagesse.» L’Admour Hazaken en déduit
que la 'Hokhma, «I’huile», se trouve dans chaque chose
créée.
Psalms 104:24773:77p 0°%°11n
P VIR NP 1Y MRon2 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)

PARAGRAPHE 16

51

52

TN 173 e

« J’ai placé D.ieu devant moi en permanence. » Le maa-
mar décrit la révélation de D.ieu qui demeure constam-
ment présente devant une personne.

Psalms 16:8':1"t 0°2°1n
:0IRRTP2 P °2 TR PTNY N Y
Je place D.ieu constamment devant moi ; puisqu’ll est a ma

droite, je ne chancellerai pas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

NDY 1INT° M2 RO

Or HaTorah note que ce maamar et son Biour expliquent
que la crainte supérieure est 'Hokhma, au-dessus du
grand amour, comme le font la plupart des discours et
comme I'indique Meorei Or (lettre youd, §26).
LA NOTE DE KEHOT
R>T1 7R3 R0 AR ARTY %3 D NN [1R2] »71 ANR %3 7772”7
71720 7 MIR R™IRMA 1721 QOWANT 2172 B 191 1129 120RR oy
AW IR2ND DWW n° 0 P”.‘IJR'? QW 1°°%M1 ,729N0°Y R 970 971 N7MR
A9 7773 MR wOR PWw 1377 23 IR 7R’ MR N2 0°21YN3 7R
WY NPMIRD WY L,RIR T O°AIPN2 72K 7392 9 ARDOY AR R
TIN°22 ¥Pn R 1 ow 53,0 erne n”w’?: ARTY ALY 2970

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/

53

54

55

"W 1°A° 17711 1 "1 NK °D

R IRDPY 1IRT™ XY °1 NI°M2 X7 7137 7AARY 1 70K 00 210D By
0T N2

NS PN 77201 1°K O

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
179 378 MAR

IR PR 131 PR O

« S’il n’y a pas de sagesse, il n’y a pas de crainte. » I’Ad-
mour Hazaken l'interpréte comme la crainte supérieure
qui émane de 'Hokhma, le youd de Havaya.

Pirkei Avot 3:171°°) 2R miwn
TIT PR OX PN 97T PR LTI0 PR DX IR A7y 12 Y9N 03
DX .23 X TN X OX 7N X ,07 PX DX .10 PR LT
OX .17 PR ,MRR 1°K OK .123°2 T°K,NYT PR OK NPT PR ,M1°3 PR
Y, oysn 7127 NIy 93, IR 120 XN LAnR R, PR
inRi9) 7K T PUER PYI) DI PRIY 1KY TR KT
°2 IS 7] 13793 W59 M) (0 ) TN 138 Y npnim
... TR 12712 077710 19% 270 R
Rabbi Elazar ben Azaria dit : La ou il n’y a pas de Torah, il
n’y a pas de conduite convenable ; la ou il n’y a pas de
conduite convenable, il n’y a pas de Torah. La ou il n’y a pas
de sagesse, il n’y a pas de crainte de D.ieu ; la ou il n’y a pas
de crainte de D.ieu, il n’y a pas de sagesse. La ou il n’y a pas
d’intelligence, il n’y a pas de connaissance ; la ou il n’y a pas

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

i~ =R )

Le Talmud enseigne que la Torah doit étre étudiée comme
elle fut donnée au Sinai, « dans la crainte et la révérence ».
Le maamar explique cela par la crainte supérieure qui ré-
side dans la 'Hokhma de la Torah.
Berakhot 22a:4"7:X 275 m>72
DY YN D" 1IN PN I3 7337 T3P ONYTINY A0A0T
TXD AN, DO ARV AR 1777 7720102 TR M 2302
P12 NN IR MK
Car il est enseigné : « Tu les feras connaitre a tes enfants et
aux enfants de tes enfants » (Deut. 4:9), et la suite dit : « Le
jour ou tu te tins devant D.ieu, ton D.ieu, a Horeb » (Deut.
4:10) : de méme que [les enfants d’Israél se tinrent a Horeb]
dans la crainte, I’effroi, le tremblement et le frisson, ainsi en
est-il ici [quand on enseigne la Torah] : cela doit se faire
dans la crainte, I’effroi, le tremblement et le frisson.

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

.OwS »”na1 2,8 79 XA LK ,20 Mo7a
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PARAGRAPHE 18

56 T°22 "NNAW WK 12T

D.ieu promet: «Les paroles que J’ai placées dans ta
bouche ne s’éloigneront pas de ta bouche.» Le maamar
applique cela a la parole de D.ieu prononcée par celui qui
étudie la Torah.
Isaiah 59:21872:0”1 171°yw°
TR IR *12T) 7Y WK OM7 7 I DIX 20712 IRTOIX)
:0P1 T YR TV Y I 22 A B IR WK
Et quant a moi, voici mon alliance avec eux, dit D.ieu : mon
esprit qui est sur toi, et mes paroles que j’ai mises dans ta
bouche, ne s’éloigneront pas de ta bouche, ni de la bouche
de ta descendance, ni de la bouche de la descendance de ta
descendance, dit D.ieu, dés maintenant et a jamais.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
LN ,017yws

57 02 n7am

«Et tu en parleras», a propos des paroles de Torah. Le
maamar comprend «en elles» (bam) comme signifiant
que la 'Hokhma et la crainte supérieure sont attirées dans
ces paroles.

Deuteronomy 6:7°1:1 0°727

2T T2 ANFPN PRI ANIWI 03 NI TI7 onRe
PN

Tu les enseigneras avec soin a tes enfants, et tu en parleras

lorsque tu seras assis dans ta maison, lorsque tu marcheras

en chemin, lorsque tu te coucheras et lorsque tu te léveras.

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

1,107Ma7

PARAGRAPHE 19

58 071°210 71°27N 07naya

Dans la vision de Ye'hezkel, les ailes des anges bruissent
bruyamment lorsqu’elles se meuvent, mais «lorsqu’ils se
tenaient immobiles, ils abaissaient leurs ailes». Le maa-
mar interpréte cette immobilité comme le silence de la
priére.
Ezekiel 1:24772:'R PRpi°
mon P DN2?2 "TY9ipD 0721 072 YipD DRI Pip Ny yRuN)
PR32 MPPIN BTRY2 MR 213
Et quand ils marchaient, j'entendais le bruit de leurs ailes,
pareil au bruit des grandes eaux, pareil a la voix du Tout-
Puissant, un bruit tumultueux comme celui d’'une armée ;
quand ils s’arrétaient, ils abaissaient leurs ailes.

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

T3 ,RBRpr
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59 NI — 17123 9%y 1MW

Le manuscrit porte « vehi » (féminin) au lieu de « vehou »,
de sorte que « elle est le niveau de la méche » se rapporte
explicitement a la crainte (yira, nom féminin).
LA NOTE DE KEHOT
XM :9737 "n53

60 17125 5209 MR XY

Yechayahou réprimande ceux dont les paroles et les actes
«deéfient les yeux de Sa gloire». Le maamar emploie cette
expression pour désigner la crainte inférieure, la crainte
de se rebeller contre D.ieu.
Isaiah 3:8°n: 1 7°yw°
>1y N2 n7oR 07Uy 01iwHTD Dol nTINM oYY APYD 0D
97923
Car Jérusalem est ruinée, et Juda est tombé ; car leur langue
et leurs actes sont contre D.ieu, pour provoquer les yeux de
Sa gloire.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 20

61 nanx

« Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu. » Le mot ve’ahavta a la
méme valeur numérique que deux fois le mot or, « lu-
miére », ce qui correspond aux deux lumiéres de la
flamme.
Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
TTRD"P2) JUDI I 72277223 TR M K DT
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)

62 TN 272°VR%2 N2AANY

La note indique que la source de cette guématria a été
donnée a cet endroit.
LA NOTE DE KEHOT
3,27 2y o

63 D°212yNn2a NaAN

« Que tu es belle et agréable, amour parmi les délices. »
Dans la 'Hassidout, cette expression désigne I’amour qui
vient d’en haut comme un don.

Song of Songs 7:7°1:t 0>°wi W

:0°11YN3 MR NRYITIM NP0
Que tu es belle et agréable, 6 bien-aimée, dans tes délices !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 21

64 Sala ek Rabal g

Le verset d’ouverture, dont la premiére moitié est ici ex-
pliquée comme correspondant aux quatre lettres de Ha-
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vaya qui forment la lampe de I’ame.
11 Samuel 22:29v73:275 1 PX W
:°2wn 7°3° Havayah Havayah >7°1 nx="3
Car Tu es ma lampe, D.ieu ; et D.ieu éclaire mes ténébres.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

65 QIN NRWw1 MR M2
«La lampe de Havaya, c’est I’ame de I’homme», la lampe
dans laquelle Havaya est revétu.

Proverbs 20:27173:3 *5wn
:'{tg;"T[fj"?:;) en 07X w1 N )
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)

PARAGRAPHE 22

66 S2WN 72 17N

La seconde moitié du verset d’ouverture, désormais expli-
quée comme un niveau supérieur de Havaya.
II Samuel 22:29175:273 2 PRINY
3¢ A% Havayah) Havayah >7°3 1nx=3
Car Tu es ma lampe, D.ieu ; et D.ieu éclaire mes ténébres.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

67 nm o BR N

L’ouverture des treize attributs de miséricorde, ot le Nom
est répété. Le maamar voit dans les deux Noms deux ni-
veaux de Havaya.

Exodus 34:61:7°% mnw
700727 %EN TN 13m0 Y?N T RPN 1’;!}"?5} ai lejl
R

D.ieu passa devant lui et proclama : « D.ieu, D.ieu, D.ieu,
compatissant et miséricordieux, lent a la colére, abondant
en bonté et en vérité ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

2,70 mnw

68 MSWHNWT 703w . . 2° N5 aye

La note renvoie a cet endroit pour les deux ordres: «Ha-
vaya, compatissant et bienveillant» et «Bienveillant et
compatissant est Havaya. »
LA NOTE DE KEHOT
.7 78 17270 7725 07X 22°0 777 IR0

69 T Nan

«Clément et miséricordieux est Havaya», ou les attributs
précedent le Nom.
Psalms 111:4°7:8°p 0°%°11n
0N 10 1P RIRDRIY Ny 13t
11 a établi un mémorial de Ses merveilles ; D.ieu est clément

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

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/
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LA NOTE DE KEHOT
1,Tnp T ,R%p 079N

70 salaB=RiamhRaia]

«Clément et miséricordieux est Havaya, lent a la colére et
abondant en bonté», de nouveau avec les attributs précé-
dant le Nom.

Psalms 145:81:717p 0°2°11n
27007273 078X TN 7 DN 1A
D.ieu est clément et compatissant ; lent a la colére et grand

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

71 TIPBY NP I A Ry L L

La note indique que le Likkutei Torah cite a cet endroit
I’Idra, selon lequel le premier Nom se trouve dans Zeir
Anpin et le second dans Atik.

LA NOTE DE KEHOT
7Y PPNYR 2 K7 NWRAT OWT XIIRT OW2 3,13 PR YD 1MpY IR

PARAGRAPHE 23

72 T1IM 21N 0

Dans les treize attributs, le Nom préceéde «miséricordieux
et gracieux». Le maamar identifie ce Nom a Havaya au-
dessus des mondes ordonnés.
Exodus 34:61:7°% mnw
700727 D%EN TN 13m0 Y??f T RPN 1’;5'55_7 ai 1':221_
gelahy)
D.ieu passa devant lui et proclama : « D.ieu, D.ieu, D.ieu,
compatissant et miséricordieux, lent a la colére, abondant
en bonté et en vérité ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

73 TR PR Pon INDT

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

74 BB 119K N1 TR o AN

Dans la priére d’Eliyahou, dans l’'introduction au Tikkunei
Zohar, il est dit que les attributs montrent comment D.ieu
dirige le monde, tandis que Lui-méme «n’est aucun de ces
attributs».
Tikkunei Zohar 17b:5-7°1-"1:2 1° 97171 *1pn
TRT YU LEWR IRDY LT TRT RYUT PR 90 NORT IRD DaR
5y 1750 YNt Ny 027 01p .59 M 1R Bon IRDY ann
770 5y 1nY 11 ARPAY (77 27°NKR R”) 2 DR XMW RTT T
7YRY 237 0P LI¥D 7Y w1 72 DR ARDAD W 2NR X7 R

131 723 7917A0 27 T2 R 1ne
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

75 sl B=RismhRikisl

Ici, les attributs précédent le Nom. Le maamar y voit Ha-
vaya des mondes ordonnés, émanant du désir de bonté de
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D.ieu.
Psalms 145:81:717p 0°2°11n
$TOM"2731 DIDR TN T DI 1A
D.ieu est clément et compatissant ; lent a la colere et grand

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

76 119977 . .90 N — "ownn 1w

Dans le manuscrit, les mots allant de «influx» a «c’est-a-
dire» se lisent simplement: «mais du niveau de gracieux
et compatissant, ¢’est-a-dire» (13717 D177 131 *>N2n IR).
LA NOTE DE KEHOT
L2977 DINTY 110 °N2n R 0w °”non2

77 N7 701 ¥RM 52
Mikha dit que D.ieu «désire la bonté». Ici, ce désir est la
source dont émane Havaya des mondes ordonnés.

Micah 7:18n7>:1 1o

TY? PINITR? NP1 NG YERTcy 13y 11y XY Tind PXon
:RI7 700 YEAUD 9K

Qui est un D.ieu comme Toi, qui pardonne l'iniquité et

passe sur la transgression du reste de Son héritage ? Il ne

garde pas éternellement Sa colére, car Il prend plaisir a la

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

78 1 9N TINNNT 27y WUy

La note identifie le discours sur «Et j’ai imploré Havaya»,
auquel ’Admour Hazaken renvoie au sujet des deux Noms
Havaya, comme étant publié dans Or HaTorah.
LA NOTE DE KEHOT
.02y 1ANRY N”MR

79 BRI N7 279

1l s’agit du maamar sur «Et Israél vit la grande main», au-
quel ’Admour Hazaken renvoie au sujet des deux Noms

Havaya.
LA NOTE DE KEHOT
7,0 apY
PARAGRAPHE 25
80 NOWRT RaApP°y

La Michna décrit I’époque «des pas du Machia’h». L’Alter
Rebbe qualifie les 4mes de cette époque de «talons», le ni-
veau qui exige de grands efforts pour vaincre le mal.
Mishnah Sotah 9:15170:°b 700 MIwn
°27 Mg .NANg 1271 °293 X2 ,ONVPR3 12 Tivnw 127 nawn .
203 XPY °21 R DRI T YT POD LMY 12 YN
nnwn Ay v 1'?!;; L,RDIT 712 R3°20 °27 R .m7ind T3
MY XDV Y X} M) .0TRN 0D LXMIR "0 "2
g AN 1202 K21 12 Y 131 ewn .0°T0n YT bR
npYn .MYDY 1Y ANm 17IRT 7920 BY2 10 PRO9R: 121
<o PL 203,730 13 PRYNY? °21

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/12/
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Quand Rabbi Meir mourut, les auteurs de fables cessérent.
Quand Ben Azzai mourut, les étudiants assidus [de la Torah]
cessérent. Quand Ben Zoma mourut, les exégétes cessérent.
Quand Rabbi Yehoshua mourut, la bonté cessa dans le
monde. Quand Rabban Shimon ben Gamliel mourut, les
sauterelles arrivérent et les calamités se multipliérent.
Quand Rabbi Elazar ben Azaria mourut, les sages cessérent
d’étre riches. Quand Rabbi Akiva mourut, la gloire de la To-
rah cessa. Quand Rabbi Hanina ben Dosa mourut, les
hommes aux actes prodigieux cesserent. Quand Rabbi Yose
Katnuta mourut, les ...

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

PARAGRAPHE 26

81

82

83

84

W 71°A° 7M
La seconde moitié du verset d’ouverture, appliquée a preé-
sent a I’obscurité des générations ultérieures.
II Samuel 22:29v73:275 1 PXnw
2w 7°) Havayahi Havayah *1°3 7nx=2
Car Tu es ma lampe, D.ieu ; et D.ieu éclaire mes ténebres.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

QIN nRwa 7790 72

«La lampe de Havaya, c’est I’ame de ’homme.» Dans les
générations ultérieures, cette lampe ne brille pas par sa
propre force.
Proverbs 20:27175:3 "2wn
V370720 N DT NRY1 T )
L’esprit de ’homme est la lampe de D.ieu, qui sonde toutes
les profondeurs de I’étre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

WYY 11ynk yn

D.ieu dit : «C’est pour Moi, pour Moi que j’agirai.» Le
maamar emploie les termes désignant une lumiére don-
née d’en haut, et non méritée d’en bas.

Isaiah 48:11x™:n”n 1°yw°

STARTR XY 71397 212 TR 02 Ny 2ayn? viyn?
Pour Moi-méme, pour Moi-méme, Je le ferai ; car comment
pourrait-il étre profané ? Et Ma gloire, Je ne la donnerai pas

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

N7 70 ¥EM 92

D.ieu «désire la bonté» ; c’est la raison pour laquelle le
Havaya supérieur brille méme en I’absence d’un éveil
d’en bas.

Micah 7:1817>:t 19°n
7¥? PInnoR? NN NN YwRTRY 1y 19y Ripd 7ind DR-n
:N37T 701 YO0 99K

Qui est un D.ieu comme Toi, qui pardonne liniquité et
passe sur la transgression du reste de Son héritage ? Il ne
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garde pas éternellement Sa colére, car Il prend plaisir a la
bonté.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

SOW AT RRWIIN PYRRY L L M

La note renvoie a cet endroit au sujet de la Havaya supé-
rieure qui illumine les ténébres.
LA NOTE DE KEHOT
.96’y MR Py
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59719 0°11° 10193

Récit du Talmud au sujet de Hanouka : lorsque les Grecs
entrérent dans le Heikhal, ils rendirent impures toutes ses
huiles. L’Admour Hazaken interprete le Heikhal comme
I’intellect et les Grecs comme la sagesse de la kelipa.

Shabbat 21b:10-11x"-":3 8”5 nw
RPT IR Xm0 193107 " 199002 17532 7127 MNT 21210 RN
52 1RnY 92777 07191 10IDIWIY 1372 NIaynay X7 192 To0N?
K21 372 ,09081) "R1NYD N°2 MIPN 1123w 5N Doanwn
X1 2973 13 DU nnina nnn mow 1w Y TR 72 KPR IRD
L0717 AR 13mn P27 03 92 1Y TR i pUPTaY KPX 92 0
2 :007 110 .ARTIM P22 0°2% 0o DI 0IYap X mawh

... NN R

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

27w RUvRoaa 97y L L o

Le commentaire du Tséma’h Tsédek a cet endroit explique
que >’ désigne le hé de Bina, la source de ce qui est appe-
1é «Kol» (29), et cite le Zohar sur Le’h Le’ha.
LA NOTE DE KEHOT
PR RO 11°27 71137707 :0W °21 X737 N2 1 °Y 770pN 1702 10t
R> 7PY0 K7 MR R™MIRN 5751 .2778 92 °D 92 XIM 95 °pan 27w
7Y PIRNN PIIT 172 RAORT P2 RIP1IT TI0° °p1 9o

72°%P7 MAoM na on At ohAvm

Un maamar antérieur dit que les Grecs souillérent les
huiles par la force de la 'Hokhma de la kelipa ; il fallut
donc attirer une lumiére d’un niveau supérieur a la 'Ho-
khma sainte : la fiole scellée par le Grand Prétre, «abon-
dante en bonté». Comme elle provient d’un niveau enve-
loppant, elle atteint méme nos générations, en I’absence
du Temple ; ce passage renvoie a ’avance au présent maa-
mar, ou la premiére Havaya, dans I’enchainement descen-
dant des mondes, est «Tu es ma lampe», les lampes du
Temple.
LA NOTE DE KEHOT
WP .79°R) 170D 211 ANR 3 2200 177 TR WY LR L,T YR XD
.246°Y 1731 KwN DY

7ATaW N°DIDIPOD — F12PRT I

Le manuscrit ajoute «etc.» et porte «et a cette époque» (13
11127) au lieu de «car, a cette époque ».
LA NOTE DE KEHOT
.172121 10 R0 57311 7”02
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Le Talmud rapporte que les Grecs souillerent toutes les
huiles du Heikhal, et qu’on ne trouva qu’une seule fiole,
scellée par le Grand Prétre. Ici, les huiles représentent la
'Hokhma sainte, et la fiole scellée, I’amour venant d’en
haut.

Shabbat 21b:107:2 87> naw
RPT 1K R23mn 121307 *niv 19032 717032 11337 3IN0T 702130 R
52 1Ry 92777 0O 10IDWIY 1372 NAIYNTY? RPTY 1in2 TO0N?
X721 1972 ,0I0801 "R2INYT N°2 MoYR TI23WY P27 Do
K21 ,2973 173 DY nnina nnn v 1w Y TN 7D KPR IR
.0°n7 33 1317 P77 03 92 Myl TR 03 PP KPR 2 100
LIRTIM 9202 021 0on2 DIRDYY DIYAR NN MY
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

NN aneown? — 13w Y

Il y est suggéré que la sagesse grecque devint assez puis-
sante pour chercher «a leur faire oublier Ta Torah» parce
qu’elle puisait dans la sagesse de la Torah, racine de
toutes les sagesses du monde, et en faisait un mauvais
usage ; les Grecs voulaient souiller la sainteté contenue
dans la sagesse de la Torah.
LA NOTE DE KEHOT
1% 75 T 7Y (HD"?P'I 7720M) 7° NN MA2annw b v
55 "nw] 7MINn nnann onbw mp°I°n T30 LR ,7NMN amawne”?
[M7In7 nnona oMmpm ovaw (@219 "7y ©90) oPWwaw nnann
.197 °¥ R 772 273w Mn°wn 780 — M%7 "nba 19IR2 (72 Wwnnwnw)
RrniishBalaklyi7Axivakizh Bk sl XMWY 137w~ 198 °y oW IR

NI93T AR IR NYPyea

«Quand Aharon allume les lampes au crépuscule.» Le
maamar associe Aharon, le Grand Prétre, a la bonté su-
préme et a ’'amour quivient d’en haut.

Exodus 30:81:"7 mnw

02’07y
Et lorsque Aaron allumera les lampes au crépuscule, il le
fera briler, encens perpétuel devant D.ieu, dans toutes vos
générations.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.n> mnw

NNP11VRT X2V 19N

La note indique que la source de cette expression a été
donnée la. Ce passage décrit le «fil de bonté » attiré sur ce-
lui qui étudie la Torah la nuit : un amour nouveau venu
d’en haut, qui dépasse la nature de ’Ame divine, le niveau
de I’'amour délicieux.
LA NOTE DE KEHOT
.2,325 5°y% o3
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Une glose y propose une autre interprétation : la fiole re-

présente la crainte supérieure, scellée au sein d’un grand

amour.
LA NOTE DE KEHOT
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