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Les Sages ont enseigné : 1a mitsva de la
lampe de Hanoucca... Beit Chamai disent...

Les mitsvot sont les vétements de I’ame, et I’ame est la meche
qui permet a la lumiére de D.ieu de s’y attacher. Les lumiéres de
Hanoucca, comme les huit « princes des hommes », attirent une

lumiére enveloppante d’au-dessus de la sagesse, qui doit étre

edifiée d’en bas, étape apres étape ; c’est pourquoi la regle de

Beit Hillel, qui va de un a huit, prévaut.
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L’IDEE CENTRALE

Les mitsvot sont les vétements de I’ame, et I’Ame est la meche qui permet a la lu-
miere de D.ieu de s’y attacher. Les lumieres de Hanoucca, comme les huit «
princes des hommes », attirent une lumiere enveloppante d’au-dessus de la sa-
gesse, qui doit étre edifiée d’en bas, étape apres étape ; c’est pourquoi la regle de

Beit Hillel, qui va de un a huit, prévaut.

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 Beit Chamai prennent pour modéle des lumiéres de Hanoucca les tau-
reaux dont le nombre diminuait pendant Soukkot. Il explique d’abord que les mitsvot deviennent les
vétements de ’ame dans le Gan Eden : une ame créée ne peut saisir le rayonnement de la Chekhina,
qui est la divinité elle-méme, qu’au moyen d’un écran ; les mitsvot, enracinées en Kéter mais accom-
plies avec des éléments matériels, constituent cet écran. Deux images sont ensuite présentées. Les
deux sortes de miroirs, le verre transparent et le miroir argenté, correspondent a la prophétie de Mo-
ché et a celle des autres prophétes, ainsi qu’aux mitsvot et a I’Ame animale transformée, dont la « lu-
miére réfléchie » atteint un niveau encore plus élevé. Dans la lampe, les mitsvot sont I’huile et I’ame
est la méche ; la lumiére sombre de ’amour « de toute ta force » vient d’abord, puis la lumiére blanche
de la joie de la mitsva. Les sept lampes de la Menora correspondent aux sept bergers, qui enseignent et
donnent une lumiére intérieure ; les huit lumiéres de Hanoucca correspondent aux huit princes, des
hommes parfaitement justes qui donnent une lumiére enveloppante provenant d’une source supé-
rieure. Face a la sagesse grecque, la réparation devait venir d’au-dessus de la sagesse. Soukkot, féte de
la Torah, révéle sa lumiére d’en haut, tout d’un coup, puis celle-ci diminue ; Hanoucca, lumiére rabbi-

nique attirée d’en bas, doit croitre a partir de un.

PLAN
1 La question, et les mitsvot comme vétements 11-5
Pourquoi comparer les lumiéres de Hanoucca aux taureaux de Soukkot ? Les mitsvot sont les vétements de

I’ame dans le Gan Eden, ou celle-ci s’éléve sans fin dans sa saisie de I'Infini.
2 Pourquoi I’ame a besoin d’un vétement 16-13

Une ame finie ne recgoit le rayonnement infini qu’au moyen d’un écran ; les mitsvot, enracinées en Kéter
et accomplies matériellement, sont cet écran et la finalité de la descente de I’Ame.
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3 Les deux miroirs

M4-20

Le verre transparent et le miroir argenté : 1a prophétie de Moché et celle des autres prophétes ; ’ame ani-

male transformée produit une lumiére réfléchie qui attire I’Atik, au-dessus de la racine des mitsvot.

4 Vétements, couronnes et lampe

121-29

La divinité dépasse autant I’esprit que la matiére ; le rayonnement et la couronne ; dans la lampe, les

mitsvot sont I’huile et I’Ame est la méche, donnant une lumiére sombre et une lumiére blanche.

5 Les sept bergers et les huit princes

130-42

Les sept lampes de la Menora sont les bergers, qui enseignent intérieurement ; les huit lumiéres de Ha-

noucca sont les princes, dont la lumiére enveloppante, venant d’au-dessus de la sagesse, triomphe de la

sagesse grecque et brille méme en exil.

6 Beit Chamai et Beit Hillel

143-48

Soukkot, féte de la Torah, réveéle sa lumiére d’en haut, d’un seul coup, puis celle-ci diminue ; Hanoucca,

attirée d’en bas, doit augmenter. L’acceptation du joug du Ciel et le raffinement de I’Ame animale

viennent en premier.

7 Les racines des bergers et des princes

149-55

Les princes sont I’aspect extérieur d’un niveau supérieur, enraciné dans les huit premiers tikounim
d’Arikh Anpin et dans Bina, au-dessus de la brisure ; c’est ce qui leur donne leur pouvoir contre le mal.

NOTIONS CLES

Les vétements de I’Ame nnwin *v1a2%

Les mitsvot qu'une personne accomplit deviennent des
vétements grace auxquels I’ame, dans le Gan Eden, peut
recevoir le rayonnement de la Chekhina, qu’elle ne pour-
rait autrement saisir.

Miroir lumineux et miroir qui ne brille pas x>77p20x
TR NPRWI 77°KR\7

Le verre transparent montre la chose elle-méme, tandis
que le miroir argenté n’en montre qu'une image, mais
permet aussi de se voir soi-méme et de voir ce qui se
trouve derriére ; ces images s’appliquent a la prophétie,
aux mitsvot et a ’Ame animale transformée.

Meéche et huile 721 7509

Dans ce monde, I’Ame est la méche a laquelle la lumiére
de D.ieu s’attache, et les mitsvot sont I’huile qu’elle
consume ; dans le Gan Eden, les roles sont inversés.
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Les sept bergers et les huit princes des
hommes 078 3°01 110w 0°¥17 YW

Les bergers enseignent et donnent une lumiére intérieure,
comme les sept lampes de la Menora ; les princes sont
parfaitement justes et donnent une lumiére enveloppante
provenant d’une source supérieure, comme les huit lu-
miéres de Hanoucca.

Lumiéres enveloppantes et intérieures 0°9°pn

0°°72°191

La lumiére intérieure est assimilée et comprise ; la lu-
miére enveloppante est trop grande pour pénétrer et agit
sur 'homme de I’extérieur, en provenant d’'un niveau
supérieur.

De toute ta force 787 902

Un amour qui dépasse la mesure naturelle, né de la trans-
formation de I’Ame animale, et qui attire une lumiére ne
suivant pas I’enchainement ordonné des mondes.
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SECTION 1 - 11-5

La question, et les mitsvot comme vétements
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Les Rabbins ont enseigné: «La mitsva de la lampe de Hanouka, etc.» Beit Chammai disent: le pre-
mier jour, on allume huit lumieres; a partir de la, on va en diminuant, comme pour les taureaux de
la féte. Beit Hillel disent: le premier jour, on allume une lumiére; a partir de 1a, on va en augmen-
tant, car on s’éléve dans la sainteté, etc.
Le maamar s’ouvre sur la controverse talmudique concernant I’allumage des lumiéres de Hanouka. Beit
Chammai commencent par huit et diminuent ensuite, comme le nombre des taureaux offerts a Soukkot, qui

baisse chaque jour; Beit Hillel commencent par une lumiére et augmentent, car, en matiére de sainteté, on

ne fait que s’élever.
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Pour comprendre quel rapport la lampe de Hanouka entretient avec les taureaux de la féte, intro-
duisons d’abord ce qui est écrit: « Car une mitsva est une lampe et la Torah est lumiére» : les mits-
vot sont appelées une lampe. Il est également écrit: «’dme de ’homme est la lampe de D.ieu»:
I’ame est appelée une lampe.

La comparaison de Beit Chammai souléve une question: quel rapport les lumiéres de Hanouka ont-elles

avec les offrandes de Soukkot ? Pour y répondre, I’Admour Hazaken examine d’abord deux versets qui dési-

gnent quelque chose comme une «lampe » : la mitsva (Proverbes 6) et ’ame humaine (Proverbes 20).
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Le Zohar explique que les mitsvot sont appelées des vétements, dans lesquels ’Ame se revét au

Gan Eden; I’ame doit accomplir les 613 mitsvot afin que son vétement soit complet.

Le Zohar enseigne que les mitsvot accomplies par une personne deviennent les vétements de son ame au
Gan Eden, le paradis spirituel ou les 4mes jouissent de la divinité aprés cette vie. Puisque I’dme posséde 613
«membres» correspondant aux 613 mitsvot, elle a besoin de toutes pour que son vétement soit complet.
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Si I'une des mitsvot fait défaut, son vétement est incomplet. Elle doit donc revenir [ici-bas] pour ac-
complir cette mitsva qui lui manquait, afin de compléter son vétement.

Une mitsva manquante laisse une lacune dans le vétement de I’ame. C’est pourquoi une dme peut devoir re-

venir dans ce monde : pour accomplir la mitsva qui lui manquait et ainsi compléter son vétement.
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Pour expliquer la question du vétement de I’ame au Gan Eden: au Gan Eden, les ames jouissent du
rayonnement de la Chekhina, et ce rayonnement est une émanation de la Lumiére infinie (Or Ein
Sof).

Pour expliquer pourquoi ’dme a besoin d’un vétement, ’Admour Hazaken décrit ce qui se passe au Gan

Eden. La récompense des Ames consiste a jouir du «rayonnement de la Chekhina», lequel est lui-méme une
émanation de la Lumiére infinie.
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Au Gan Eden, les ames se délectent en appréhendant une certaine émanation de ce rayonnement;

et ce rayonnement est une émanation de I'Infini (Ein Sof), sans limite. Ainsi, bien qu’en général il

n’existe que deux niveaux — le Gan Eden supérieur en Béria et le Gan Eden inférieur en Yetsira —,
Puisque ce rayonnement provient de I'Infini, le plaisir que procure sa perception est sans limite. En termes

géneéraux, il n’existe que deux Gan Eden: I'un supérieur, dans le Monde de Béria, et I’autre inférieur, dans le
Monde de Yetsira.
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dans le détail, il existe des appréhensions sans limite: les justes «vont de force en force », car leurs
ames s’élevent de degré en degré, puisqu’il n’y a pas de nombre aux apprehensions de la lumiere
et du rayonnement, qui sont une émanation de la Lumiere infinie, béni soit-II.

A Tintérieur de ces deux niveaux, il existe une infinité de degrés de compréhension. Le verset «ils vont de

force en force» décrit des &mes qui ne cessent de s’élever, car il n’y a pas de fin a ce que I’on peut appréhen-

der d’une lumieére infinie.
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Chaque fois que I’ame doit s’élever d’'un Gan Eden a I’autre, elle doit d’abord passer par le niveau
du fleuve de feu (nehar di nour), afin que toutes ses appréhensions antérieures soient annulées
(voir le discours commencant par « Vayehi Mikets»).

Avant de pouvoir s’élever vers un niveau supérieur du Gan Eden, I’ame traverse le «fleuve de feu» (décrit

dans le Zohar), qui lui fait oublier ses compréhensions antérieures. Le texte renvoie au maamar « Vayehi Mi-
kets», au début de cette paracha, ou ce sujet est abordé.
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Car l’appréhension antérieure, comparée a celle qui lui est supérieure, n’a absolument aucune
commune mesure avec elle et est entierement annulée devant celle-ci. Puisque ces appréhensions
consistent a appréhender une émanation de la Lumiére infinie, béni soit-Il, il s’ensuit que, devant
chaque appréhension supplémentaire que I’on atteint de la lumiére, ’appréhension de degré infé-
rieur est annulée.

La raison en est qu’'une compréhension inférieure n’est rien comparée a une compréhension supérieure.

Chaque nouvelle appréhension de la Lumiére infinie éclipse si complétement la précédente que celle-ci doit

étre abandonnée.
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C’est pourquoi «chaque tsadik est briilé par le dais de son compagnon», c’est-a-dire par le niveau
d’appréhension qui plane au-dessus de son compagnon; leurs appréhensions n’étant pas iden-
tiques, chacun posséde une appréhension différente, dans laquelle il jouit du rayonnement de la
Chekhina qui brille sur lui.

Le Talmud dit que, dans le Monde futur, chaque tsadik est «briilé» par le dais de son compagnon. L’Admour

Hazaken explique qu’il s’agit de la douleur éprouvée en voyant un degré de compréhension supérieur au
sien, puisque chaque dme jouit d’'un apercu distinct de la Chekhina.
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C’est 1a le sens de: «Et les saints Te louent chaque jour, séla.» Les «saints» sont les Aames du Gan
Eden, qui sont appelées saintes; «Te louent, séla»: partout ou figure le terme «séla, il désigne le
niveau de ce qui est sans limite, car leur appréhension se renouvelle constamment a partir de la
Lumiére infinie, qui est sans limite.

Une phrase de la Amida — «les saints Te louent chaque jour, séla» — est ici interprétée comme décrivant les

ames du Gan Eden. Le Talmud enseigne que «séla» signifie I'infini; la louange des ames refléte donc une
compréhension qui se renouvelle sans fin.
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C’est pourquoi nos Sages ont dit: « Mieux vaut qu’il soit jugé et qu’il accede au Monde futur», car
aucun chitiment ne vaut [la peine d’étre considéré| en comparaison du délice que procure I’ap-
préhension décrite plus haut. Méme le Gan Eden inférieur n’a absolument aucune commune me-
sure [avec ce monde], etc.
Le Talmud rapporte que le jugement d’Elisha ben Avouya fut exécuté afin qu’il puisse accéder au Monde fu-
tur: « Mieux vaut qu’il soit jugé et qu’il accéde au Monde futur.» L’Admour Hazaken explique que toute souf-

france en vaut la peine, car rien n’est comparable au délice que procure I’appréhension de la divinité;

méme le Gan Eden inférieur est sans commune mesure avec ce monde.
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De méme, le Gan Eden inférieur est sans commune mesure avec le Gan Eden supérieur, et ainsi
jusqu’aux plus hauts sommets, car les délices qui découlent de la Lumiére infinie, source de tous
les délices, sont sans limite.

Le méme écart existe entre le Gan Eden inférieur et le Gan Eden supérieur, et ainsi de suite, a I'infini.

Puisque tout délice provient de la Lumiére infinie, source de tout plaisir, les délices qu’elle dispense sont
sans limite.
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Comme nous le constatons de nos propres yeux, méme ce qui est tombé lors de la brisure des reé-
ceptacles — les plaisirs mateériels — est lui aussi sans mesure, car il existe, comme on le sait, d’in-
nombrables sortes de plaisirs. A plus forte raison, leur racine et leur source, le plaisir spirituel,
méme celui du Gan Eden inférieur, est-il sans limite et provient-il de I'Infini.
Les plaisirs matériels sont apparus a la suite de la «brisure des réceptacles», brisure primordiale au cours
de laquelle des étincelles de sainteté sont tombées dans le monde matériel. Si ces plaisirs issus de la chute

existent eux-mémes en d’innombrables variétés, leur source spirituelle, méme dans le Gan Eden inférieur,

doit a plus forte raison étre sans limite, puisqu’elle découle de I’Infini.

SECTION 2 - 16-13

Pourquoi I’ame a besoin d’un vétement
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C’est pourquoi ’ame, qui est un étre limité, ne peut appréhender la révélation du rayonnement,
qui est I’essence méme de la divinité, qu’au moyen d’un vétement, lequel constitue le niveau d’un
écran (massakh);

Voici pourquoi I’Ame a besoin d’un vétement: en tant qu’étre créeé et limité, elle ne peut appréhender direc-

tement le rayonnement, qui est la divinité elle-méme. Il lui faut un vétement qui fasse écran et filtre la
lumiére.
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et c’est par ce vétement et cet écran qu’elle peut recevoir la lumiére et le rayonnement, comme
I’explique Etz Haim: il existe le niveau d’un écran et d’un voile (pargod).
Grace a ce vétement, I’ame peut recevoir la lumiére. L’Admour Hazaken reléve que I’Etz Haim de I’Arizal
évoque un «écran» (massakh) et un «voile» (pargod) qui permettent a un niveau inférieur de recevoir d’'un

niveau supérieur; la note de Kehot situe ce passage au début du portail consacré a I’ordre des mondes d’At-
silout, Béria, Yetsira et Assiya.
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Ainsi, par exemple, une lumiére tres intense, que ’on ne peut regarder en raison de son éclat
considérable ; mais lorsqu’un écran s’interpose, on peut alors recevoir la lumiere, apres que
I’écran en a quelque peu voilé I’éclat.

Premiére illustration : une lumiere trés intense éblouit, mais un écran qui la filtre permet de la regarder.

L’écran ne bloque pas la lumiére ; il I’atténue suffisamment pour qu’elle puisse étre recue.
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De méme, on ne peut expliquer une idée de sagesse et d’un intellect élevé a quelqu’un dont la sa-

gesse est limitée, si ce n’est au moyen d’un vétement et d’'une parabole ; alors il comprend l’idée.

De méme, les mitsvot sont appelées des vétements, car elles aussi sont du niveau de la parabole.
Deuxiéme illustration : une idée profonde ne peut étre enseignée a un débutant qu’au moyen d’une para-

bole qui la «revét». Les mitsvot sont des vétements de la méme maniére : elles constituent une sorte de pa-

rabole grace a laquelle I’aAme recoit ce qu’elle ne pourrait saisir autrement.
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Comme il est écrit : «la parabole de I’Ancien» ; c’est-a-dire qu’il y ait une révelation de ’essence
méme de la volonté de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) ; celle-ci ne peut se révéler a aucun étre créé
si ce n’est par le fait que Sa volonté, béni soit-1l, se revéte dans une action physique, ’acte de la
mitsva.
L’expression «la parabole de I’Ancien» (tirée de Samuel) est comprise comme «la parabole de Celui qui pré-
céde le monde», D.ieu Lui-méme. La volonté la plus intérieure de D.ieu ne peut se révéler directement a au-

cune créature ; elle ne peut se révéler que lorsqu’elle se revét dans un acte physique, ’accomplissement
d’une mitsva.
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C’est pourquoi les mitsvot sont appelées des vétements. La racine des mitsvot est tres élevee, car

elle reléve du niveau de Kéter (la Couronne) supréme, des 620 piliers de lumiere.

Voila pourquoi les mitsvot sont appelées des vétements. Leur racine est trés élevée, dans le Kéter supréme,
le niveau de la volonté divine au-dessus de I'intellect, que la Kabbale appelle les «620 piliers de lumiére »,
correspondant aux 613 mitsvot de la Torah et aux 7 des Sages.
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Elles descendirent en chaine par I'intermeédiaire des «cheveux», etc., jusqu’a descendre ici-bas,
dans I’Assiya physique, sous la forme des tsitsit et de la soukka ; c’est précisément en elles que Sa
volonté, béni soit-I1, se révele. «La fin de I’action est premieére dans la pensée» ; «leur commence-
ment est enchéissé dans leur fin». Car il est dit a un endroit : «<Au commencement [D.ieu] créa, etc.,
le ciel et la terre » : le ciel en premier.
A partir de Kéter, les mitsvot descendirent étape par étape, par I'intermédiaire des «cheveux» (image kab-
balistique désignant de minces canaux issus de la Couronne), jusqu’aux actes physiques tels que les tsitsit et
la soukka ; c’est précisément dans ces actes que se révele la volonté de D.ieu. Comme le dit I’adage, ce qui

vient en dernier dans ’action a été premier dans la pensée ; le Sefer Yetzirah enseigne que le commence-
ment est enchassé dans la fin. Le premier verset de la Torah énumere le ciel avant la terre.
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Et il est écrit : «Le jour ou D.ieu fit la terre et les cieux» : la terre en premier. Ici, il s’agit de I’ac-
tion, et 1a, de la pensée. De maniére générale, les cieux représentent le niveau spirituel,
Un second verset place la terre avant le ciel. Les Sages résolvent cette contradiction : dans la création effec-

tive, le ciel vint en premier, mais dans la pensée de D.ieu, la terre vint en premier. Le ciel représente le
spirituel.

NPRwa N2 MM Ao NPAmaT MPYSNwn 9172 90 DOnw 1RTp Iwyna1 NRwA N PRI
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et la terre, le niveau matériel. Dans I’action, le ciel vint en premier, car, dans I’ordre de I’enchaine-
ment descendant des mondes (hichtalchelout), le spirituel donne vie au matériel et le fait exister ;
mais dans la pensée, le matériel vint en premier : «la fin de ’action est premiere dans la pensée»,
car la révélation de la lumiére provient de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol
almin).

La terre représente le matériel. Dans I’ordre de la création, le spirituel donne naissance au matériel ; le ciel

vient donc en premier. Mais, dans I'intention de D.ieu, le matériel vient en premier, car c’est par les choses

mateérielles que se révele la lumiere la plus élevée, celle qui entoure tous les mondes.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/ 10
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Et 1a révélation de la volonte, les 620 piliers de lumieére, s’opére par I’accomplissement de Sa vo-
lonté dans des choses véritablement matérielles, dont la racine provient du Monde de Tohu ; c’est

précisément en elles que la volonté supréme se revét.

La volonté divine, les «620 piliers de lumiére», se révele précisément lorsqu’elle est mise en ceuvre au
moyen de choses matérielles. Ces choses ont leur racine dans le Monde de Tohu, le monde primordial aux
lumiéres intenses qui se brisérent ; c’est pourquoi la volonté supréme peut se revétir en elles.
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C’est pourquoi les mitsvot sont des vétements, grace auxquels ’ame peut saisir et gotter le plaisir
et le rayonnement du Gan Eden.

Cela explique pourquoi les mitsvot servent de vétements : grace a elles, I’Ame peut saisir et gotter le plaisir
et le rayonnement du Gan Eden.
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C’est pourquoi les mitsvot sont comme un vétement, car la caractéristique d’un vétement est qu’il

n’entre pas dans la personne pour devenir sa force vitale intérieure,

Un vétement se distingue de ce qui nourrit une personne de 'intérieur. Il reste a I’extérieur et ne devient
pas une partie de savie intérieure.
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comme le fait la nourriture, qui devient véritablement une avec la personne et lui donne la vie ; et
pourtant, il faut reconnaitre que les vétements possédent une qualité supérieure, car leur racine
reléve du niveau des [lumieres] englobantes (makifim).

La nourriture devient une avec le corps et le soutient, tandis que le vétement n’en fait pas autant. Pourtant,

les vétements ont un avantage : ils correspondent aux lumiéres «englobantes» (makifim), qui sont plus éle-
vées que ce qui peut pénétrer a I'intérieur.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/ 11
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C’est pourquoi il entoure ’homme, le protege et le garde. De méme, I’acte des mitsvot, dont la ra-
cine releve du niveau des [lumieres] enveloppantes, Kéter supérieur ;

Parce qu’un vétement entoure I’homme, il peut le protéger et le garder. Il en va de méme des mitsvot : leur
racine se trouve dans les lumiéres « enveloppantes » de Kéter supérieur, la Couronne au-dessus de
I’intellect.
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leur réveélation ne descend donc pas ici-bas sous la forme d’une lumiére intérieure, mais seule-
ment dans un acte mateériel concret ; et, comme on le sait, plus la racine d’'une chose est élevee,
plus bas elle tombe.

Parce que leur racine est si élevée, les mitsvot ne peuvent se révéler ici-bas comme une lumiére intérieure

que ’on comprend ; elles ne descendent que sous la forme d’actes matériels simples. Cela répond a une
régle connue : plus la source d’une chose est élevée, plus bas elle tombe.
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En effet, I’acte des mitsvot fait naitre une [lumiére] enveloppante et un écran, griace auxquels
[I’ame] peut gotter le plaisir de la Lumiére infinie. Tel est le but de la descente de I’ame : une des-
cente en vue d’une élévation.

L’accomplissement des mitsvot crée un vétement enveloppant qui sert également d’écran et permet a I’ame

de goiiter au plaisir de la Lumiére infinie. C’est pourquoi ’dAme descend dans un corps : cette descente pré-
pare une élévation plus grande.
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Par I’accomplissement de la mitsva, elle peut recevoir la lumieére et le plaisir grice a I’écran men-
tionné plus haut, car I’ame se revét au Gan Eden des vétements des mitsvot ; et puisque la racine
des mitsvot reléve de la Gulgalta et de Kéter supérieur,

Gréce a I’écran de la mitsva, I’Ame peut recevoir la lumiére et le plaisir au Gan Eden, ou elle porte les mits-

vot comme des vétements. Les mitsvot le peuvent parce qu’elles ont leur racine dans la Gulgalta (« le crane
», 'aspect extérieur de Kéter) et dans Kéter supérieur.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/ 12
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c’est pourquoi, par ’accomplissement des mitsvot — Sa volonté, béni soit-Il, étant « aujourd’hui
pour les accomplir, et demain pour recevoir leur récompense » au Gan Eden, ou leur lumiere se
révélera —, lorsque I’ame se revétira du vétement des mitsvot, elle gotitera le plaisir de la Lumiere

infinie, qui est sans limite, grace a I’écran et au vétement des mitsvot, comme expliqué plus haut.

Le Talmud enseigne que ce monde est le lieu ou accomplir les mitsvot et que le monde futur est celui ou re-
cevoir leur récompense. Lorsque I’dme porte au Gan Eden le vétement de ses mitsvot, leur lumiére cachée

se révele et elle golite au plaisir sans limite de la Lumiére infinie par I'intermeédiaire de ce vétement.
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car elles sont des intermédiaires, dont la racine est élevée, issue de Keéter supérieur, et qui sont
descendues ici-bas par un enchainement jusque dans des choses matérielles (voir aussi ce qui a

éteé ecrit plus haut sur le verset « Avraham était age, avanceé en jours »).

Les mitsvot sont des « intermédiaires » : enracinées dans le Kéter le plus élevé, mais amenées jusque dans
les choses matérielles, elles relient I’Ame a ce qui la dépasse infiniment. Le texte renvoie au maamar sur «

Avraham était Agé, avancé en jours », ou les « jours » sont expliqués comme ces vétements.

SECTION 3 - 114-20

Les deux miroirs
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Tel est le sens des « miroirs des femmes qui s’étaient rassemblées » : un miroir (mar’ah) est un

verre dans lequel on voit. Pourtant, le verset dit « miroirs », au pluriel,

Le bassin de cuivre du Michkan fut fabriqué « avec les miroirs des femmes qui s’étaient rassemblées » a son

entrée. Un miroir est un verre dans lequel on voit, mais le verset emploie le pluriel, « miroirs ».
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car il existe deux [sortes de] miroirs. [L'un est] le speculum lumineux (aspaklaria hame’irah), c’est-

a-dire un verre clair a travers lequel on peut voir au loin, par lumiere directe.

Le pluriel suggere deux sortes de miroirs. Le premier est le « speculum lumineux », un verre clair semblable
a une fenétre, a travers lequel on voit directement méme des choses éloignées.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/ 13
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Telle est la difference entre Moché notre maitre, que la paix soit sur lui, et tous les propheétes : a
propos de Moché, il est dit « oumar’eh, et non par énigmes », et mar’eh est écrit avec un séghol,
forme masculine ; il s’agit du speculum lumineux, griace auquel méme une chose éloignée de

I’homme est vue par lumiére directe.

La Torah dit que Moché voyait D.ieu « oumar’eh, et non par énigmes ». L’Alter Rebbe remarque que mar’eh
est ici vocalisé avec un séghol, une forme masculine, ce qui indique le speculum lumineux : une vision di-
recte et claire, méme de ce qui est éloigné.
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De méme, I’acte de la mitsva, dont le vétement revét I’ame au Gan Eden : grice a ce vétement,

grace a I’acte de ces mitsvot, I’ame peut jouir du rayonnement de la Chekhina au Gan Eden

Les mitsvot agissent comme ce verre clair. Revétue du vétement de ses mitsvot, I’ame au Gan Eden peut
jouir du rayonnement de la Chekhina.
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et jouir de Sa lumieére, béni soit-Il, comme a travers le speculum lumineux, par lumiere directe,
dans laquelle la Lumiére infinie est attirée et révélée d’en haut vers le bas au Gan Eden. Moché
notre maitre, lui aussi, ne voyait pas sans le speculum mentionné plus haut.

Au Gan Eden, ’dme jouit de la lumiére de D.ieu comme a travers un verre clair, la Lumiére infinie brillant

directement vers le bas. Méme Moché avait besoin d’un tel « verre » : nul ne voit sans un intermédiaire.
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Comme il est écrit : « oumar’eh, et non par énigmes » ; c’est-a-dire par le speculum lumineux, car
sans speculum il n’aurait pu saisir le niveau de la Lumiére infinie. Mais les autres prophétes
voyaient par mar’ah, avec un kamats, le speculum qui ne brille pas, [comme il est dit :] « et par les
propheétes Je me faisais voir en image ».

Lavision de Moché passait par le speculum lumineux, sans lequel méme lui n’aurait pu saisir la Lumiére in-

finie. Les autres prophétes voyaient par mar’ah avec un kamats, le speculum qui ne brille pas, comme le dit
leverset : D.ieu se faisait voir « en image » par les prophétes.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/ 14
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Le speculum qui ne brille pas est ce que I’on appelle spiegel [miroir] : il y a un écran et un revéte-
ment sur le verre ; mais cet écran n’est pas épais au point de cacher et de recouvrir entiérement la

lumiére ; il est seulement mince et ténu, a savoir la couche d’argent bien connue.

Le speculum qui ne brille pas est un miroir ordinaire (le yiddish spiegel) : un verre recouvert. Le revétement
n’est pas assez épais pour tout bloquer ; il s’agit seulement de la fine couche d’argent au dos d’un miroir.
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Alors, lorsqu’on regarde dans ce speculum, une lumiére réfléchie en revient, mais on ne peut voir

a travers le verre par lumiere directe.

Dans un miroir, la lumiére rebondit, c’est la « lumiére réfléchie », au lieu de passer au travers comme la «
lumiére directe ». On ne peut pas voir a travers lui.
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On ne voit donc pas I’essence et I’étre méme de la chose observée, comme a travers le speculum

lumineux ; seul un reflet se voit a travers le speculum qui ne brille pas.

Dans un miroir, on ne voit donc qu’une image, et non la chose elle-méme comme a travers une fenétre.
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Cependant, le speculum qui ne brille pas posséde une qualité supérieure a un égard : on peut s’y
voir soi-méme et voir également ce qui se trouve derriére soi, comme on le sait, ce qu’on ne peut
voir a travers le speculum lumineux. Tel est le sens de « la terre vint en premier » ; méditez
attentivement.

Pourtant, le miroir a un avantage qu’une fenétre n’a pas : on peut s’y voir soi-méme ainsi que ce qui se

trouve derriére soi. L’Alter Rebbe relie cela a « la terre vint en premier », le fait que I’existence matérielle fut
premiére dans la pensée de D.ieu.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/ 15
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C’est aussi ainsi qu’ils répondirent dans la Guemara, dans Yevamos (fin du chapitre 4) : Yechaya-
hou, qui a dit « Et je vis D.ieu », [Le vit] a travers le speculum qui ne brille pas, grace auquel il pou-

vait voir D.ieu,

Le Talmud concilie le « Je vis D.ieu » d’Isaie avec le verset « nul homme ne Me verra » en disant qu’Isaie vit a

travers le speculum qui ne brille pas. Paradoxalement, cet intermédiaire inférieur lui permit de voir D.ieu.
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tandis qu’a propos du speculum lumineusx, il est écrit : « Car nul homme ne Me verra, etc. » Le spe-
culum qui ne brille pas correspond au niveau de « de toute ta force » : il s’agit de la descente de

I’ame dans le corps, une descente en vue d’une élévation, afin de transformer ’Ame animale ;

A propos du speculum lumineux, il est dit : « nul homme ne Me verra ». Le speculum qui ne brille pas cor-
respond au service de D.ieu « de toute ta force », au-dela des limites personnelles : ’dAme descend dans un

corps pour transformer I’Ame animale, dans une descente en vue d’une élévation.
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et par la soumission et la transformation, « de toute ta force », sans limite et au-dela du réceptacle,
une lumiére est alors attirée d’en haut, elle aussi hors de ’ordre et de la voie de I’enchainement

descendant des mondes : la Lumiére supérieure se révele.

Lorsqu’une personne soumet et transforme ’Ame animale par un amour qui dépasse ses propres limites,
une lumiére correspondante vient d’en haut, elle aussi au-dela de I’ordre habituel des mondes : une lumiere

supérieure qui ne suit pas ’enchainement graduel des mondes.
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Et c’est la le speculum qui ne brille pas: autrement dit, quelque chose fait écran et séparation, de
sorte que la lumiere ne brille pas directement; c’est-a-dire que ’ame animale recouvre et dissi-
mule la lumiére.

Dans I’ame, I’écran du miroir est ’Ame animale. Elle dissimule la lumiére divine, de sorte que celle-ci ne
brille pas directement.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/ 16
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Cependant, I’élément séparateur n’est pas un écran épais qui dissimule entiérement; il peut au
contraire étre soumis et transforme, et alors il en résulte une lumiere reéfléchie,

Comme la fine couche d’argent du miroir, ’Ame animale ne constitue pas une barriére totale. Elle peut étre
soumise et transformée, et produit alors une «lumiére réfléchie ».
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comme avec le verre, ou I’écran qui dissimule fait apparaitre une nouvelle lumieére réflechie, qui
n’existait pas avant la présence de cet écran; on peut alors voir une lumiere nouvelle, c’est-a-dire
voir aussi ce qui se trouve derriére soi.

Dans un miroir, la couche d’argent crée quelque chose de nouveau: une lumiére réfléchie qui permet de

voir ce qui se trouve derriére soi. L’écran ne se contente pas de cacher; il ajoute une nouvelle forme de

vision.
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De méme, une fois I’Ame animale transformée, une lumiére est ajoutée par le biais de «de toute ta
force», et elle brille davantage qu’avant que ’ame ne soit dans le corps — une descente en vue
d’une élévation; car lorsque la sitra a’hra est soumise, s’éleve

De méme, lorsque I’Ame animale est transformée par I’amour «de toute ta force », une lumiére plus intense

brille que celle qui précédait 1a descente de I’Ame dans le corps. Le Zohar enseigne que lorsque la sitra a’h-
ra, le c6té opposé a la sainteté, est soumise, la gloire de D.ieu s’éléve.
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la gloire du Saint béni soit-Il, toujours plus haut, et elle brille sans suivre I’ordre de I’enchaine-
ment descendant des mondes; c’est la ce que I’on appelle le speculum qui ne brille pas (voir aussi
ce qui a éte dit plus haut au sujet de «Je lui ferai une aide qui lui corresponde»). Cette révelation
peut étre comprise a la lumiére de ce qui a été expliqué ailleurs sur le sens de «Ma sainteté est au-
dessus de votre sainteté»: que nous apprend-on ? C’est évident!

Cette lumiére est toujours plus élevée et brille au-dela de I’ordre normal des mondes. C’est également le «s-

peculum qui ne brille pas». L’Alter Rebbe introduit un Midrach: «Ma sainteté est au-dessus de votre sainte-
té», puis demande pourquoi il est nécessaire de le dire: celava de soi.
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Cela signifie plutot que les mitsvot proviennent du niveau de Kéter, comme expliqué plus haut, et
c’est cela, «votre sainteté»: « Qui nous a sanctifiés, etc.» Or, on sait que Kéter comprend deux part-
soufim: le niveau d’Atik, qui est le niveau inférieur au sein de I’Emanateur, et le niveau d’Arikh
Anpin, qui est la racine des émanés.

La réponse est que les mitsvot proviennent de Kéter et conférent ainsi a Israél une sainteté («Qui nous a

sanctifiés par Ses mitsvot»). Kéter comporte lui-méme deux niveaux: Atik, le niveau inférieur du Créateur
Lui-méme, et Arikh Anpin, la racine de tout ce qui est créé.
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Et c’est a ce sujet qu’il est dit: « Pourrait-il é&tre comme Moi ? », ¢’est-a-dire le niveau inférieur au
sein de ’Emanateur, qui est Atik. Le verset enseigne: « Car Je suis saint»: Ma sainteté est au-dessus
de votre sainteté, car les mitsvot attirent depuis le niveau d’Arikh Anpin,

Le Midrach dit: «La sainteté d’Israél pourrait-elle étre comme la Mienne ? Le verset dit: “Car Je suis saint”:

Ma sainteté est au-dessus de la votre.» L’Alter Rebbe explique que la sainteté d’Israél provient des mitsvot,
attirées depuis Arikh Anpin, tandis que «Ma sainteté », celle de D.ieu, renvoie a Atik, qui est plus élevé.
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tandis qu’Atik est appelé Atik Yomin (I’Ancien des Jours), parce qu’il est détaché et séparé du ni-
veau des «jours», qui sont les vétements formes par les mitsvot, a propos desquels il est dit: «Quel

est ’homme, etc.,

Atik est appelé «I’Ancien des Jours» parce qu’il est a part des «jours», les vétements formés par les mitsvot.
L’Alter Rebbe cite le psaume: «Quel est ’homme...»
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qui désire la vie, qui aime les jours pour voir le bien?» [puis] «Ecarte-toi du mal et fais le bien.»
Cela concerne le niveau d’Arikh Anpin, tandis que le niveau d’Atik Yomin est celui de « Ma sainteté
est au-dessus, etc.»

«Qui aime les jours pour voir le bien ? Ecarte-toi du mal et fais le bien.» Les «jours» sont formés par I’ac-

complissement des mitsvot, qui relévent d’Arikh Anpin. Atik est au-dessus d’eux: «Ma sainteté est au-
dessus.»
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Cependant, par le raffinement de I’ame animale «de toute ta force», une révélation est attirée de-
puis ce niveau, etc. Car tel est le sens de «La ou se tiennent les baalei techouva, etc.»: avec une
force plus grande, au niveau de «de toute ta force », etc.

Pourtant, lorsque I’Ame animale est raffinée par I’'amour «de toute ta force », une révélation est attirée méme

depuis Atik. C’est pourquoi les baalei techouva se tiennent la ou les justes parfaits ne peuvent se tenir: leur

retour s’accomplit avec une «force plus grande », au-dela de toute mesure.
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Vétements, couronnes et lampe
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Pour approfondir la question des vétements de ’ame dans le Gan Eden, on peut le comprendre a
partir de ce qui est expliqué dans le saint Zohar, a la fin de Parachat Toldot: lorsque les anges des-
cendent dans ce monde, ils se revétent d’un vétement; car, étant spirituels, il faut qu’ils soient re-

vétus d’un vétement pour pouvoir étre amenés dans ce monde inférieur, etc.

L’Alter Rebbe apporte un éclairage supplémentaire sur les vétements de I’Ame, a partir du Zohar, a la fin de
Parachat Toldot. Lorsque les anges descendent dans ce monde, ils doivent revétir un vétement, car des étres

purement spirituels ne peuvent autrement exister en un lieu matériel.
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On peut comprendre la chose a I'inverse: pour que I’ame appréhende et gofite le rayonnement de

la Chekhina, elle aussi doit passer par un vétement spirituel, comme expliqué plus haut.

Le cas de I’ame est inverse: elle monte au lieu de descendre. Pour saisir le rayonnement de la Chekhina, elle

aussi a besoin d’'un vétement, mais spirituel.
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Cependant, a premieére vue, I’analogie ne convient pas: I’Ame est une entité spirituelle, alors pour-

quoi aurait-elle besoin d’un vétement pour appréhender le rayonnement, etc. ?

Objection: I’ange a besoin d’un vétement parce qu’il est spirituel et entre dans un monde matériel. Mais
I’ame est spirituelle et se rend dans un lieu spirituel ; pourquoi aurait-elle donc besoin d’un vétement ?
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L’explication est que la spiritualité et la mateérialité sont toutes deux créées et amenées du néant a
I’existence, tandis que le rayonnement de la Chekhina est une révélation de la divinité proprement
dite, comme [expliqué] dans Parachat ‘Hayé Sarah a propos du verset « Et Avraham était agé ».

La réponse est que le spirituel et le matériel sont tous deux créés, amenés du néant a ’existence. Le rayon-

nement de la Chekhina, lui, n’est pas une chose créée: il est la divinité elle-méme, comme I’explique le
maamar sur «Avraham était 4gé» dans ‘Hayé Sarah.
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Or, la divinité est au-dessus de la spiritualité, tout comme elle est au-dessus de la matérialité, car

les créatures ne sont en rien comparables au Creéateur.

La divinité est tout aussi éloignée du spirituel que du matériel, puisque rien de créé n’est comparable au

Créateur. Ainsi, bien qu’elle soit spirituelle, I’Ame a besoin d’un vétement pour recevoir cette lumiére.
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Et c’est 1a le sens de «Qui siege dans les hauteurs, etc., qui regarde en bas, etc.» C’est pourquoi,
pour que [I’Ame] appréhende cette révélation proprement dite, cela ne peut se faire que par un vé-

tement issu de I’accomplissement des mitsvot, etc.

Le psaume décrit D.ieu siégeant dans les hauteurs tout en regardant en bas, a égale distance du ciel et de la
terre. L’ame ne peut donc recevoir la révélation de la divinité que par un vétement formé de ses mitsvot.
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Or, nos Sages ont dit: «Les justes sont assis, leurs couronnes sur la téte, et jouissent du rayonne-
ment.» «Jouir du rayonnement» signifie une révélation de I’essence méme de ce rayonnement;
cela s’apparente a la vision dans le speculum lumineux, qui permet d’appréhender 1’essence
meéme par les vétements issus des mitsvot.

Le Talmud dit que, dans le Monde futur, les justes sont assis, leurs couronnes sur la téte, et jouissent du

rayonnement de la Chekhina. «Jouir du rayonnement», ¢’est voir la divinité elle-méme, comme a travers le

speculum limpide et lumineux, griace aux vétements des mitsvot.
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Mais «leurs couronnes» désigne le niveau de la lumiére englobante, un niveau supérieur au

rayonnement et a la lumieére qu’ils appréhendent; c’est pourquoi il ne se prolonge pas sous forme
de révélation, mais seulement

Les «couronnes» désignent autre chose: une lumiére englobante, supérieure au rayonnement que les dames
saisissent. Du fait de sa hauteur, elle ne peut se révéler ouvertement.
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a la maniére d’une vision a travers le speculum qui ne brille pas, ou I’essence de ce qui est vu n’est

pas appréhendée, mais seulement a la maniere de «et par les prophétes Je suis représente, etc. »

La couronne est recue comme a travers le miroir qui ne brille pas: on n’en voit pas I’essence, mais seule-
ment une image, comme pour les prophétes autres que Moché.
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C’est pourquoi elle est appelée «couronne». (Voir aussi plus loin ce qui est écrit a propos du verset
«Sortez et voyez, etc., la couronne, etc.»; et cela est attiré par «de toute ta force », comme expliquée

plus haut.)

C’est pourquoi elle est appelée couronne: elle se tient au-dessus de la téte et I’entoure au lieu d’y pénétrer.
Le texte renvoie a la suite, au verset «Sortez et voyez... la couronne», et indique que cette couronne provient
du service de D.ieu «de toute ta force ».
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C’est la le sens de «Une mitsva est une lampe» et de «’ame de ’homme est la lampe de D.ieu»: il
y a deux sortes de lampes. La premieére est le speculum lumineux, et la seconde le speculum qui
ne brille pas.

Les deux «lampes» des versets d’ouverture, la mitsva et ’Ame, sont maintenant reliées aux deux sortes de
miroirs. L'une correspond au speculum lumineux et limpide, I’autre au speculum qui ne brille pas.
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L’explication est la suivante: une lampe comporte de I’huile et une méche, et deux teintes de lu-
miére : la lumiére sombre sur la méche et 1a lumiére blanche.

Une lampe comporte de ’huile et une méche, et sa flamme présente deux couleurs: une lumiére sombre
prés de la meche, et une lumiére blanche au-dessus. Le Zohar utilise souvent ces deux lumiéres comme
symboles.
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Or, la lumieére, qui est I’essence de la lampe, s’attache précisément a la meche. La lumiére ne peut
toutefois s’attacher a I’huile elle-méme que par l'intermédiaire de la meche; néanmoins, c’est
I’huile qui est consumée par la lumiere, et une seule meche permet de consumer beaucoup
d’huile, etc.

La flamme ne peut s’attacher qu’a la méche; elle ne peut prendre directement sur I’huile. Pourtant, c’est
I’huile qui briile réellement, attirée par la meéche, et une seule méche consume une grande quantité d’huile.
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Ainsi, ’accomplissement des mitsvot dans ce monde est du niveau de I’huile, comme il est dit dans
le Zohar, dans [le passage du] Yanouka de Balak: il s’agit de I’huile d’onction sainte, dont la racine
se trouve dans la 'Hokhma supérieure et la volonté supérieure.

Dans ce monde, les mitsvot sont I’huile. Le récit du Zohar au sujet de I’enfant-sage de la paracha de Balak

compare les bonnes actions a I’huile; leur racine est I’huile d’onction sainte, qui représente la 'Hokhma su-
périeure et la volonté supérieure.
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Mais comme elles sont descendues, par un enchainement de degrés, jusqu’a la matérialité de ce
monde, la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, ne peut s’attacher a elles que par I'intermé-
diaire de la méche, qui est I’Ame divine accomplissant les mitsvot; c’est alors [I’Ame] qui y fait pé-
neétrer la révélation de la Lumiére infinie, béni soit-II.

Puisque les mitsvot sont descendues dans des réalités physiques, la Lumiére infinie ne peut s’y attacher di-

rectement. Elle a besoin d’une méche: I’Ame divine qui les accomplit. C’est par I'intermédiaire de ’Ame que
la lumiére divine se déverse dans I’acte matériel.
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Comme il est dit: «que ’homme accomplira et par lesquels il vivra»; ¢’est ’homme qui les trans-
forme en mitsvot, en y faisant pénétrer la Lumieére infinie, béni soit-I1. Il n’en va pas de méme de

«la bonté des nations».

Le verset «que ’homme accomplira» peut se lire: «que I’homme fera». ’homme transforme I’acte en mits-
va en y faisant pénétrer la Lumiére infinie. Le méme acte de bonté, accompli sans ce lien — «la bonté des
nations» —, ne posséde pas cette dimension.
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C’est 1a le sens de: «Il a placé une Torah en Israél»: ’ame possede le niveau du sacrifice de soi
(messirout néfech) dans la proclamation de «Un» du Chema, qui est le niveau de ’annulation de
soi (bitoul) devant la Lumiére infinie, béni soit-11. Cela ressemble a I'image de la meche a laquelle
la lumiére s’attache.

L’ame peut servir de méche parce qu’elle peut se donner entiérement a D.ieu, comme lorsqu’on prononce
«Un» dans le Chema avec la disposition au sacrifice de soi. Cette annulation de soi permet a la lumieére di-
vine de s’attacher a elle, comme la flamme s’attache a la meéche.
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C’est par cette annulation de soi, etc. ; il n’en va pas ainsi de I’huile, car I’ame est spirituelle et pos-

sede cette annulation de soi,

L’annulation de soi appartient a ’Ame, et non a I’huile : I'’Ame est spirituelle et peut s’effacer devant D.ieu.
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tandis qu’on ne peut pas en dire autant de I’acte méme des mitsvot. C’est pourquoi la lumiére s’at-
tache précisément a la meche ; toutefois, en elle...
On ne peut pas attribuer une telle annulation de soi aux mitsvot matérielles elles-mémes. Voila pourquoi la

lumiére s’attache a la meche, c’est-a-dire a I’Ame.
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et par son intermédiaire, la révélation de la Lumiére infinie, béni soit-11, se déverse dans ’acte des
mitsvot, qui portent sur des réalités matérielles. Cela ressemble a I'image de ’huile consumée par

la lumiére.

Par I’intermédiaire de I’Ame, la lumiére atteint ensuite les mitsvot matérielles et les «consume », comme la

flamme consume I’huile qui monte a travers la méche.
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Une seule méche consume une grande quantité d’huile: autrement dit, une seule 4me accomplit
d’innombrables mitsvot au cours des années de savie.

Une meéche consume beaucoup d’huile; de méme, une 4me accomplit d’innombrables mitsvot au cours de

savie.
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De I’huile est tirée la lumiere blanche, qui correspond au niveau du miroir lumineux, c’est-a-dire
a la lumiére directe. C’est le niveau des 620 piliers de lumiére, comme expliqué plus haut. La lu-
miére sombre, quant a elle, provient de la meche, car elle correspond au niveau du miroir qui ne
brille pas.

La lumiére blanche provient de I’huile, c’est-a-dire des mitsvot: c’est une lumiere directe, comme a travers

un verre limpide, et elle correspond aux «620 piliers de lumiére» mentionnés plus haut. La lumiére sombre
provient de la méche, I’Ame, et correspond au miroir qui ne brille pas.
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C’est ’'amour «de toute ta force», qui provient de la transformation de I’ame animale. Car la

meéche est ’Ame divine vétue dans I’Ame animale.

La lumiére sombre est ’amour «de toute ta force », qui nait de la transformation de ’Ame animale. La méche

n’est pas I’ame divine seule, mais I’ame divine telle qu’elle est vétue dans ’ame animale.
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En effet, ’aAme n’est appelée «méche» que lorsqu’elle est vétue dans le corps; elle est alors appelée
meche par rapport aux mitsvot, qui sont appelées huile. Cela signifie que la lumiére s’attache pre-
cisement a la meche: lors de leur descente ici-bas, I’ame est spirituelle et les mitsvot sont
materielles.

L’ame n’est la «meéche» que lorsqu’elle se trouve dans le corps. Ici-bas, I’ame est spirituelle et les mitsvot
sont matérielles ; la lumiére s’attache donc a I’aAme et, par son intermédiaire, aux mitsvot.
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Mais lorsqu’elles s’élévent la-haut, dans le Gan Eden, c’est au contraire par I'intermédiaire des vé-
tements créés par I’accomplissement des mitsvot que la Lumiere infinie se révele a I’ame. Dans ce

cas, les mitsvot sont

Dans le Gan Eden, c’est I'inverse: la Lumiére infinie parvient a I’ame par l'intermédiaire des vétements

créés par ses mitsvot.
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comme une meche, et I’ame est I’huile consumée dans la Lumiere infinie, béni soit-Il, par 'inter-
mediaire de la meche que constituent les vétements issus des mitsvot, etc. Mais dans ce monde,

c’est I'inverse: I’ame est appelée «meéche ».

La-haut, les mitsvot sont la méche et I’Ame est ’huile «consumée » dans la Lumiére infinie. Dans ce monde,
c’est I'inverse: I’Ame est la méche.
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Puisqu’il en est ainsi — I’ame n’étant appelée «méche» que lorsqu’elle est vétue dans I’Ame ani-
male —, c’est d’elle que provient la lumiére sombre, qui est le niveau de I’amour «de toute ta

force», etc.

Puisque I’Ame n’est une meéche que lorsqu’elle est vétue dans I’Ame animale, la lumiére sombre qu’elle pro-

duit est ’amour «de toute ta force », né de la transformation de cette Ame animale.
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C’est le niveau de la lumiére réflechie. De I’accomplissement des mitsvot provient la lumiére
blanche, qui est le niveau de la joie de la mitsva. Les deux sont bonnes, chacune ayant sa qualitée

supérieure, etc.

Cette lumiére sombre est une «lumiere réflechie », qui s’éléve d’en bas. La lumieére blanche, issue des mits-
vot, est la joie de la mitsva. Chacune posséde sa propre qualité.
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Etily a, etc., comme expliqué plus haut au sujet du miroir lumineux et de celui qui ne brille pas.
C’est pourquoi ’ame est appelée une lampe, et les mitsvot également une lampe.
Cela correspond aux deux miroirs décrits plus haut, chacun ayant sa qualité propre. Voila pourquoi I’ame

comme les mitsvot sont appelées une lampe.
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Autrement dit, ’Ame est du niveau de la meche (lorsqu’elle est vétue dans I’ame animale), et les
mitsvot sont du niveau de I’huile; ainsi se produisent deux sortes de lumiére, comme il est écrit:

«ve’ahavta» («et tu aimeras»), dont la valeur numérique est le double de «or» (lumiére).

L’ame (dans le corps) est la méche et les mitsvot sont I’huile ; ensemble, elles produisent deux lumiéres. Le
mot ve’ahavta («et tu aimeras») a pour valeur numérique 414, soit deux fois or («lumiére», 207).
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Il s’agit de ’amour «de toute ta force» et de la joie de la mitsva. De méme que, lorsqu’on allume

une lampe, la lumiére qui entoure la meéche — la lumiére sombre — se dégage et s’éleve d’abord,

Les deux lumiéres sont I’amour «de toute ta force» et la joie de la mitsva. Lorsqu’on allume une lampe, la
lumiére sombre autour de la méche apparait d’abord.
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puis la lumiere blanche se dégage et se révele, de méme 1’élévation du niveau de I’amour «de
toute ta force» doit d’abord avoir lieu. Alors, «1’esprit suscite I’esprit et fait descendre I’esprit»: la
révelation de la Lumiére infinie, béni soit-11, par ’accomplissement des mitsvot.

Ce n’est qu’ensuite que la lumiére blanche apparait. De méme, il faut d’abord s’élever par I’amour «de toute

ta force»; alors, comme le dit le Zohar, «I’esprit suscite I’esprit»: I’effort d’en bas fait descendre la révéla-
tion de la Lumiére infinie par ’accomplissement des mitsvot.
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Les sept bergers et les huit princes
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Les lampes qui se trouvaient dans le Sanctuaire étaient au nombre de sept; leur allumage corres-

pond aux sept niveaux présents, dans leur ensemble, parmi ceux qui servent D.ieu.

L’Admour Hazaken aborde maintenant le nombre des lumiéres. La Menora a sept branches du Sanctuaire
représente sept catégories parmi ceux qui servent D.ieu.
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L'un sert selon le mode de ’amour, tandis que, chez un autre, le service essentiel reléve de la
crainte, etc. Ces niveaux proviennent des sept bergers, qui nourrissent ’ensemble des dmes

d’Israel

Certains servent principalement par I’amour, d’autres principalement par la crainte, et ainsi de suite a tra-
vers sept modes. Ces sept catégories tirent leur origine des «sept bergers», les grands dirigeants qui nour-
rissent toutes les ames d’Israél.

5132 977312 W71 10 N1 12 NI2I3 31 PNAW M WO Y 0OYI VAW 2on Dapn TnR Dow 5UYRT)
.("12 PrX5T "2 710 OTIART

(Car, bien que chacun recoive des sept bergers, il en est néanmoins un chez qui telle qualité pre-
domine davantage, etc., comme il est dit dans le Zohar: «les fils d’Avraham, etc., les fils de Yits’-
hak, etc.».)

Chaque ame recoit quelque chose des sept bergers, mais, chez chacun, une qualité prédomine. Le Zohar
parle ainsi des «fils d’Avraham» (dont le trait est I’amour) et des «fils de Yits’hak» (dont le trait est la

crainte).
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Les huit lampes de Hanouka correspondent, quant a elles, aux huit princes parmi les hommes,

comme il est écrit dans Michée (chapitre 5): « Lorsque I’Assyrie viendra dans notre pays, etc.,

Par contraste, les huit lumiéres de Hanouka correspondent aux «huit princes parmi les hommes» de la pro-

phétie de Michée au sujet d’'une future invasion assyrienne.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/ 28

30



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 4 10 12111 91 M¥n 9”n

2PY° ON2R 0°Y17 VAW 99 (:21 77) 19107 °M327 270X 93701 MANWY 0O AYA 1OV 11Impm
J12 wn

nous dresserons contre lui sept bergers et huit princes parmi les hommes.» Et la Guemara, dans

Soukka (52b), explique que les sept bergers sont Avraham, Yaakov, Moche, etc.,

Michée annonce que sept bergers et huit princes se dresseront contre I’Assyrie. Le Talmud identifie parmi
les sept bergers des figures comme Avraham, Yaakov et Moché.
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et les huit princes parmi les hommes sont Yichai, Chaoul, etc., ainsi que le Machia’h et Eliahou. 11
s’agit de comprendre pourquoi les lampes de Hanouka correspondent aux huit princes parmi les

hommes.

Les huit princes comprennent Yichai, Chaoul, le Machia’h et Eliahou. La question est maintenant de savoir
pourquoi les lumiéres de Hanouka correspondent a ces princes.
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Voici I’explication: le mot «berger» a deux sens. Le premier est celui de nourrir autrui, comme

dans «re’énou, zou’'nénou» («prends soin de nous, nourris-nous»).

La réponse commence par le mot «berger» (ro’é), qui a deux sens. Le premier désigne celui qui nourrit au-
trui, comme dans la priére apreés le repas: « prends soin de nous, nourris-nous ».
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Et le second sens est qu’il se nourrit lui-méme, c’est-a-dire qu’il est entretenu, comme dans «les
anesses broutaient a coté d’elles», et de méme dans la Guemara, «broutant dans les champs», et

ainsi de suite.

Le second sens de ro’é est brouter, se nourrir soi-méme, comme les Anesses «broutaient» dans le livre de

Job, et comme dans I’expression talmudique «broutant dans les champs».
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De méme, a propos des sept bergers, on trouve ces deux aspects, car ce sont eux qui entretiennent
la Communauté d’Israél: Avraham par I’amour, comme il est écrit: «Avraham, qui M’a aimé», lui
dont la racine releve du 'Hessed supréme, qui est le niveau de ’amour; il transmet ce niveau a la
Communauté d’Israél. Et Moché notre maitre, que la paix soit sur lui, transmet le niveau de Daat,
etc.

Les sept bergers réunissent les deux sens: ils nourrissent les autres et sont eux-mémes nourris. Avraham,
dont la racine reléve du 'Hessed supréme, transmet ’amour au peuple d’Israél; Moché lui transmet Daat, la
connaissance de D.ieu.
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Il est appelé «le Berger fidele», car il entretient la foi en faisant descendre la connaissance de
D.ieu. Et Yaakov transmet la compassion. Or,
Moché est appelé «le Berger fidéle» parce qu’il nourrit la foi d’Israél en lui transmettant la connaissance de

D.ieu. Yaakov lui transmet la compassion.
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en entretenant ainsi la Communauté d’Israél, ils sont eux aussi entretenus. Car il est connu que
I’Infini (Ein Sof), béni soit-1I1, est exalté et élevé sans fin au-dessus du niveau de 'Hokhma et des at-
tributs émotionnels, comme le dit I’adage : «Il n’est aucun de ces attributs. »

En nourrissant Israél, les bergers sont eux aussi nourris. D.ieu Lui-méme est infiniment au-dessus de la sa-

gesse et des attributs émotionnels; comme le dit le Tikkunei Zohar, Il n’est aucun de ces attributs.
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Pour que la révélation de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II, se répande dans les attributs

suprémes, elle dépend des actes des étres humains: par un éveil d’en bas dans I’amour,

Puisque D.ieu est au-dessus des attributs, Sa lumiere pénétre en eux en fonction des actes des étres hu-

mains. Lorsque les hommes suscitent ’amour d’en bas, une réponse vient d’en haut.
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alors, «comme 1’eau refléte le visage », une révelation de la Lumiére infinie, béni soit-I1, se répand
également en haut dans lattribut de ’amour et du 'Hessed, de sorte qu’il est dit: « Je vous ai aimés,

etc.»

De méme que I’eau refléte un visage, ’amour de D.ieu répond a ’amour de ’homme: la Lumiére infinie se
réveéle dans I’attribut supréme de I’amour et du 'Hessed, selon les mots: «Je vous ai aimés. »
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Ainsi, par le fait que les sept bergers transmettent I’amour et la crainte aux ames d’Israél, ’amour
et la crainte qui s’éveillent alors dans les 4mes d’Israél entrainent une lumiére et une réveélation

supplémentaires de I'Infini, béni soit-I1, dans les attributs suprémes,

Lorsque les bergers éveillent 'amour et la crainte en Israél, cet amour et cette crainte attirent une lumiére
supplémentaire de I'Infini dans les attributs suprémes.
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qui sont la racine du niveau des bergers; ceux-ci sont donc ainsi entretenus, etc. Tel est le sens de

«Mangez, amis (re’im)»: il s’agit des bergers (ro’im), qui sont les amis du Tout-Puissant.

Ces attributs suprémes sont la propre racine des bergers; ceux-ci en sont donc nourris a leur tour. Le Can-

tique des Cantiques dit: «Mangez, amis (re’im)»; les bergers (ro’im) sont les amis de D.ieu.
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De méme, il y a aussi en haut une nourriture, comme le dit I’adage: «Israél nourrit son Pére dans
les cieux, etc.» Cette nourriture consiste a faire descendre la Lumiére infinie afin qu’elle se trouve
au niveau de «1’apparence d’'un homme », et cela se fait par la Torah,

Il existe aussi en haut une «nourriture » : le Midrach dit qu’Israél nourrit son Pére dans les cieux. Cela signi-

fie que la Lumiére infinie est attirée dans la forme «semblable a I’apparence d’'un homme », la structure des

Séfirot en forme humaine, par la Torah.
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comme il est écrit: « Venez, mangez de mon pain», car la Torah aussi est, pour ainsi dire, le niveau
de «mon pain». De méme que le pain fait vivre ’homme et unit son a&me a son corps, ainsi la Lu-
miere infinie est attirée par la Torah, qui est le niveau de la 'Hokhma supréme, dans laquelle re-

pose la Lumiére infinie, béni soit-1l, et en elle

La Torah est appelée le « pain» de D.ieu. Le pain unit ’Ame de ’homme a son corps; la Torah, qui est la 'Ho-
khma supréme et le lieu ou repose la Lumiére infinie, fait descendre cette lumiére.
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par elle [la lumiere] se répand et se revét dans les attributs, le 'Hessed étant le bras droit, etc. De la
aussi, une nourriture est attirée pour I’Ame, comme il est écrit: « Et Ta Torah est au-dedans de mes

entrailles. »

Par la Torah, la lumiére pénétre dans les attributs, comme le 'Hessed, «le bras droit». La Torah devient aussi
une nourriture pour I’ame, comme dit le Psaume: «Ta Torah est au-dedans de mes entrailles. »
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Or, le niveau des bergers consiste a faire descendre [la lumiére] de maniére intérieure; c’est la le
sens de «Et Ta Torah est au-dedans de mes entrailles». Il en va ainsi de la compréhension de la To-
rah: une décision halakhique est saisie et retenue par 'intellect,

La maniére dont les bergers transmettent est intérieure : leur enseignement pénétre en ’homme comme la

nourriture. C’est ainsi que s’étudie la Torah: on comprend une décision halakhique, de sorte qu’elle soit re-

tenue dans ’esprit.
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et de méme dans la contemplation, lorsque la grandeur du Créateur, béni soit-Il, est saisie, comme
il est écrit: «Sache aujourd’hui, etc.», « Connais le D.ieu de ton peére, etc.»; et 'amour sera a la me-
sure de l’intellect, etc.

Il en va de méme pour la contemplation: I’intellect saisit la grandeur de D.ieu, comme I’ordonnent les ver-

sets «Sache aujourd’hui» et «Connais le D.ieu de ton pére». L’amour qui en découle est a la mesure de la

profondeur de cette compréhension.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/ 32

35



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 4 10 12111 91 M¥n 9”n

WX 077 717 992 191 N1RID2 NN NYRWT MY IR DR Apwn) DUORRY 7311 Pwnd 1 36
L1790 DNIR 027D PRI *B9R

C’est comme I'image du berger qui nourrit et abreuve les brebis: il leur transmet la force vitale de
maniere intérieure. De méme, a chaque génération, il y a les chefs des milliers d’Israél qui leur

enseignent la Torah.

Le berger nourrit et abreuve son troupeau: il lui transmet la vie de l’intérieur. A chaque génération, les diri-
geants qui enseignent la Torah a Israél remplissent ce role.
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Comme dans I’expression: « Moché, tu as bien dit»; Rava est appelé Moché parce qu’il enseignait
la Torah, etc. De méme, ce dont les bergers sont nourris en retour consiste aussi en une compreé-

hension intérieure, selon I’expression: «Et de mes éléves, plus que de tous. »

Le Talmud emploie « Moché» comme titre honorifique pour un grand maitre de Torah. Les maitres eux aussi
acquiérent une compréhension intérieure en enseignant, comme le dit un Sage: «De mes éléves, j’ai appris

plus que de tous.»
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De méme, tout en haut, il y a la révélation de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) dans la 'Hokhma su-
préme ; c’est la le sens de « Mangez, amis, etc.». Mais les princes des hommes

Au niveau le plus élevé, cette nourriture mutuelle est la révélation de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) dans la
'Hokhma supréme, ce qui donne son sens a «Mangez, amis». A présent, ’Admour Hazaken se tourne vers
les princes des hommes.
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ne sont pas des bergers ni des maitres enseignant a Israél, comme Moché et les Patriarches ; ce

sont plutot des justes integres, comme Yichai, qui ne mourut qu’en raison du conseil du serpent.

Les princes ne sont pas des bergers et des maitres comme Moché et les Patriarches. Ce sont des hommes
parfaitement justes, comme Yichai, le pere du roi David, qui, selon le Talmud, ne mourut qu’en raison du

conseil du serpent, la mort étant entrée dans le monde a cause de lui, et non pour un péché personnel.
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Nous ne trouvons pas cela méme chez Moché, le berger fidéle. Pourtant, Moché est «notre maitre »,

et il est écrit : «Souvenez-vous de la Torah de Moché. »

Il n’est pas dit méme de Moché, le berger fidéle, qu’il ne mourut qu’en raison du conseil du serpent, sans
aucun péché personnel. Pourtant, Moché est «notre maitre », et 1a Torah porte son nom.
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Il n’en va pas ainsi de Yichai, qui ne fut pas un berger a la maniere de Moché, etc. ; néanmoins, il
possédait une qualité supérieure : il était integre, au point de n’étre mort qu’en raison du conseil
du serpent, etc.

Yichai ne fut pas un berger-maitre comme Moché. Il possédait toutefois une qualité qui lui était propre : il
était si parfait qu’il ne mourut qu’en raison du conseil du serpent, c’est-a-dire parce que la mort était entrée

dans le monde par lui.
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D’eux aussi découle une force pour le service divin des ames d’Israél, selon le mode d’un Or Ma-
kif, tandis que des bergers découle une influence intérieure, appelée nourriture, comme expliqueé

plus haut.

Les princes donnent eux aussi une force au service d’Israél, mais sous forme d’une influence enveloppante.
Les bergers donnent intérieurement, comme une nourriture, ainsi qu’il a été expliqué plus haut.
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Mais des princes ne découle qu’un Or Makif. C’est comme un prince, dont la fonction est la royau-

te, qui reléve d’un Or Makif : son nom est associé aux habitants de son pays, etc.

L’influence d’un prince est comparable a la royauteé : le nom du roi s’étend sur tous les habitants de son pays
et les enveloppe, sans pénétrer en eux.
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Ce n’est pas une influence véritablement intérieure (c’est plutot, a titre d’exemple, le cas de quel-
qu’un qui est ému par la priere d’un juste priant avec amour, crainte et sacrifice de soi, et qui, de
ce fait, est lui aussi ému.

Par exemple, quelqu’un qui voit un juste prier avec amour, crainte et sacrifice de soi en est ému. Il a recu
une influence, mais non par un enseignement.
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Il s’agit d’une illumination du niveau de I’Or Makif, car il n’a pas recu de lui intérieurement une
compréhension et une sagesse transmises par la parole, ce qui serait une influence intérieure ; il a
seulement été ému par sa droiture. Or sa droiture, son amour et sa crainte restent éloignés de lui :
c’est un Or Makif.)

Il n’a recu aucune compréhension par des paroles, ce qui aurait constitué une transmission intérieure. Il a

simplement été ému par la sainteté du juste, qui demeure au-dela de lui : c’est une influence enveloppante.
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Or, on sait que I’0Or Makif provient d’'un niveau supérieur a celui de I'influence intérieure : les Or
Makif ont leur racine dans la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), tandis que les
lumiéres intérieures proviennent du niveau de la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol
almin).

Pourtant, I'influence enveloppante est supérieure a 'influence intérieure. Les Or Makif proviennent de la

lumiére qui entoure tous les mondes, tandis que les lumiéres intérieures proviennent de celle qui les
remplit.
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Dans le méme esprit, nos Sages ont dit : «Il est plus grand de servir [les sages de la Torah] que
d’étudier [la Torah].» Bien que I’étude soit une transmission intérieure et que le service soit exte-
rieur, on recoit néanmoins par ce dernier davantage de crainte du Ciel, etc.

Le Talmud affirme que servir un sage de la Torah est supérieur a étudier aupres de lui. L’étude est une

transmission intérieure et le service, une transmission extérieure ; pourtant, le service apporte davantage
de crainte du Ciel.
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Cela releve d’une transmission sous forme d’Or Makif (car ce qui peut étre transmis intérieure-
ment a 'intellect de I’éléve n’est qu’une lueur de I'intellect du maitre ; c’est pourquoi «’homme ne

saisit pas pleinement I’esprit de son maitre, etc. »).

Le service transmet selon un mode enveloppant. Ce que 1’éléve assimile par I’étude n’est qu’une lueur de
I’esprit du maitre ; comme le dit le Talmud, I’homme ne saisit pleinement I’esprit de son maitre qu’apres

quarante ans.
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C’est pourquoi il est dit : «Quand I’Assyrie viendra, etc., nous dresserons contre lui sept bergers et
huit princes des hommes» : par les huit princes des hommes, le mal sera repoussé, sous un certain

rapport, plus efficacement que par les bergers ; car ceux-ci transmettent selon un mode intérieur,

Voila pourquoi Michée mentionne a la fois les bergers et les princes contre I’Assyrie. Sous un certain rap-
port, les princes repoussent le mal plus efficacement que les bergers.
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car la multiplicité des degrés de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) peut per-
mettre aux forces extérieures d’en tirer une vitalité, a I'image des ongles ; ce ne fut pas le cas
d’Avraham, de qui naquit, etc.

La lumiére intérieure descend a travers de nombreux degrés, et les forces du mal peuvent tirer une vitalité

de ses confins, comme des «ongles», la partie la plus extérieure du corps. De méme, d’Avraham naquit
(Yichmaél).

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/ 36



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 4 10 12111 91 M¥n 9”n

973 5781 15 7m0 RPR 9D PR MIRT D91 10 0812 2o9ORRwRD DR 1IN0 nawna 1o 39
YW 171 7170 1P 1N 10 DO 230 RROM A°PRIY 0°9°0Pn N2 RP01 11Rwn 1w
I M2 qwnI 1IN

De méme, au sujet de la compréhension de la Torah, nos Sages ont dit : «Pour ceux qui vont a sa
gauche, etc.», et : «Celui qui dit : “Je n’ai que la Torah”, etc.» Il faut également une transmission
provenant des huit princes des hommes, le niveau des Or Makif, car I’0Or Makif aveugle les yeux
des forces extérieures, etc. C’est la le sens de la Torah et des actes de bonté : par la Torah est trans-

mise une nourriture.

L’étude de la Torah aussi nécessite ’'Or Makif des princes. Le Talmud avertit que, pour ceux qui vont a la
«gauche» de la Torah, celle-ci peut étre nuisible, et que celui qui dit : «Je n’ai que la Torah» ne possede
méme pas la Torah. L'Or Makif «aveugle» les forces extérieures et les empéche d’en tirer leur vitalité. Voila

pourquoi la Torah doit étre accompagnée d’actes de bonté : elle fournit une nourriture intérieure.
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Tel est le niveau des bergers. Par les actes de bonté est transmis un vétement et un Or Makif ; tel

est le mode de transmission des princes des hommes : «Il est plus grand de servir, etc.»

La Torah releve du niveau des bergers. Les actes de bonté font descendre un vétement, un Or Makif ; c’est le

niveau des princes, comme I’illustre I’enseignement selon lequel servir est supérieur.
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La difference entre les bergers et les princes des hommes sera mieux comprise a partir de ce que
nous trouvons au sujet de Rabbi Yo'hanan ben Zakkai, qui était un prince
La difference entre les bergers et les princes est illustrée par Rabbi Yo'hanan ben Zakkai, le grand maitre de

sa génération.
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de la Torah, enseignant la Torah a Israél ; pourtant, il dit a Rabbi 'Hanina ben Dossa : « Demande
pour moi la miséricorde », car la priere de celui-ci était bien plus puissante que la sienne, au point
que «si Rabbi Yo'hanan ben Zakkai avait pressé [sa téte entre ses genoux], etc.»

Bien qu’il enseignat la Torah a tout Israél, il demanda a Rabbi 'Hanina ben Dossa de prier pour son fils. Sa
propre priére n’aurait pas été exaucée, méme s’il avait pressé sa téte entre ses genoux toute la journée.
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Nous ne trouvons pas que Rabbi 'Hanina ben Dossa ait enseigné la Torah a la maniere de Rabbi

Yo'hanan ben Zakkai, et aucune loi n’est rapportée en son nom dans la Michna.

En revanche, Rabbi 'Hanina ben Dossa n’est pas connu comme un maitre enseignant, et aucune loi de la
Michna n’est transmise en son nom.
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Voila une illustration de la différence entre les bergers et les princes des hommes, etc. : Rabbi Yo'-
hanan ben Zakkai était un berger qui nourrissait Israél, comme Moché notre maitre, que la paix
soit sur lui.

Telle est la différence entre les bergers et les princes : Rabbi Yo'hanan ben Zakkai nourrissait Israél par la
Torah, comme Moché.
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Rabbi 'Hanina ben Dossa ne possédait pas cette qualité, mais il était un juste intégre, sans aucune

faute, au point que nos Sages ont dit que le Monde futur ne fut créeé

Rabbi 'Hanina ben Dossa n’avait pas ce role, mais il était parfaitement juste, au point que le Talmud dit que
le Monde futur fut créé pour lui.
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que pour lui ; les 4mes d’Israél recevaient de lui les voies du service divin et de la piété, a la ma-
niere de «Il est plus grand de servir, etc.» ; et sa priére était davantage exaucée que celle de Rabbi

Yo'hanan ben Zakkai.

Les gens apprenaient de lui les voies du service divin et de la piété en I’observant, comme le service permet

d’apprendre. Sa priére était exaucée davantage que celle de Rabbi Yo'hanan ben Zakkai.

TIWK M2 TA1 9090 2O K701 MW "ERY0I NN DO YW 197 113190 IR 19

De méme, il est dit : «Nous dresserons contre lui sept bergers et huit princes des hommes» ; le ni-

veau des princes des hommes est plus efficace contre le niveau de I’Assyrie,

Voila pourquoi Michée désigne les princes contre I’Assyrie : ils sont plus efficaces face a un tel ennemi.
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«quand il viendra, etc.», car ils transmettent du niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes
(sovev kol almin), comme dans la priére de Rabbi 'Hanina ben Dossa qui renversa les lois de la na-
ture, etc. : cela vient d’'une transmission du niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes, au-
dela de I’ordre et de la gradation de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout), etc.
Les princes puisent dans la lumiére qui entoure tous les mondes, au-dela de ’enchainement ordonné de la

création. C’est ainsi que la priére de Rabbi 'Hanina pouvait transformer la nature : ses miracles provenaient
d’une lumiére supérieure a I’ordre naturel.
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Tel est le sens des lumiéres de 'Hanouka. Toutes les huiles du Sanctuaire furent souillées en raison
de la puissance de la sagesse de la kelipa ; c’est pourquoi «ils cherchérent a leur faire oublier Ta
Torah, etc.»

Voici maintenant les lumiéres de 'Hanouka. Les Grecs souillérent les huiles du Sanctuaire par la puissance

de la «sagesse de la kelipa», c’est-a-dire de la sagesse grecque. Comme le dit la priére de 'Hanouka, ils cher-
chérent a faire oublier la Torah a Israél.
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11 fallut donc transmettre du niveau supérieur a la 'Hokhma de saintete, a savoir celui des Or Makif
suprémes. C’est le sens de la fiole d’huile scellée du sceau du Grand Prétre, qui correspond au ni-
veau de «grande abondance de bonté », etc.

Puisque I’attaque visait la sagesse, le remeéde devait provenir d’au-dessus de la 'Hokhma de sainteté, des Or

Makif suprémes. L'unique fiole scellée par le Grand Prétre représente la «grande abondance de bonté », une
bonté qui dépasse toute mesure.
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(Comme elle provient du niveau de I’Or Makif, cette lumiére descend aussi jusqu’en bas, afin
d’étre allumée méme a notre époque, alors que le Temple n’existe plus. Dans le Temple, en re-
vanche, il y avait sept lampes, correspondant aux sept bergers ; la révélation y était toutefois effec-
tive et intérieure, comme I’enseigne la maxime : « C’est un témoignage pour ceux qui viennent au
monde, etc.»

Parce que la lumiére de 'Hanouka est enveloppante, elle parvient jusqu’a notre époque, ou le Temple

n’existe plus. Les sept lampes du Temple provenaient des sept bergers et brillaient de maniére intérieure et
manifeste, en témoignage pour le monde entier.
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Voir aussi ci-dessous, a propos de «Car Tu es ma lampe, Havaya, et Havaya illumine mes
tenebres». Le premier Nom Havaya releve de I’enchainement des mondes ; c’est de lui que dé-
coule le niveau de «Tu es ma lampe ».

Le verset «Tu es ma lampe, Havaya, et Havaya illumine mes ténébres» comporte deux occurrences du Nom.

La premiére Havaya correspond a la divinité présente dans I’enchainement des mondes et constitue la

source de «Tu es ma lampe».
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Ce sont les lampes du Sanctuaire, etc. Le second Nom Havaya provient du niveau de la lumiere qui
entoure tous les mondes (sovev kol almin), au-dela de ’enchainement descendant des mondes ; de
lui découle «illumine mes ténebres», ce qui désigne les lumiéres de 'Hanouka.

Le premier niveau correspond aux lampes du Temple. La seconde Havaya provient de la lumiére qui en-

toure les mondes, au-dela de I’enchainement descendant ; elle «illumine mes ténébres» et désigne les lu-

miéres de 'Hanouka.
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Il en va de méme pour la difféerence entre les sept bergers et les huit princes des hommes : par les
sept bergers, une nourriture est transmise a I’Assemblée d’Israél, correspondant a «et Ta Torah est
au-dedans de mes entrailles», c’est-a-dire ce qui peut étre transmis intérieurement ; cela provient
du Nom Havaya qui se déploie dans les mondes d’Atsilout, de Béria, de Yetsira et d’Assiya.

De méme, les bergers donnent une «nourriture» : la Torah, qui pénétre a I'intérieur, provenant de Havaya
qui se déploie dans les mondes d’Atsilout, de Béria, de Yetsira et d’Assiya.
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Mais par les princes des hommes sont transmis des Or Makif, provenant du Nom Havaya qui deé-
passe les limites d’un revétement dans les mondes ; il illumine toutefois sous forme d’Or Makif,
comme dans la priére de Rabbi 'Hanina ben Dossa qui renversa les lois de la nature, etc.,

Les princes transmettent des Or Makif provenant de Havaya, qui ne se revét pas dans les mondes : c’est la

force qui permettait a Rabbi 'Hanina de prier pour transformer la nature.
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comme expliqué plus haut. Cette lumiére est transmise par I’accomplissement des mitsvot, qui
transmettent des Or Makif, car les mitsvot sont appelées «les commandements du Roi». Voir le dis-
cours commencant par « Psaume, chant pour I’'inauguration de la Maison», a propos de la nourri-
ture et du vétement, etc.

Les mitsvot aussi transmettent des Or Makif : elles sont les «commandements du Roi», qui dépassent la

compréhension. Un maamar dans Likkutei Torah traite de la nourriture (la Torah) et du vétement (les

mitsvot).
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C’est pourquoi le niveau de Machia'h reléve lui aussi des princes des hommes, car il est dit a son
sujet : «Il sera animé par [I’odorat] », c’est-a-dire : «Il sentira et jugera». L’odorat releve de I'Or Ma-
kif, «I’odeur de vos vétements», tandis que les bergers correspondent a la nourriture, etc. Il sera
expliqué plus bas que Machia'h possede les deux qualités.)

Machia'h est compté parmi les princes. Isaie dit qu’il sera «animé par I’odorat» ; le Talmud comprend : «Il

sentira et jugera.» L’odorat est un sens enveloppant, associé a I’odeur des vétements, tandis que les bergers
procurent la nourriture. L’Admour Hazaken montrera plus loin que Machia'h posséde ces deux qualités.

SECTION 6 - 143-48

Beit Chamai et Beit Hillel
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Et par la, le passage du Talmud s’éclaire : Beit Chammai disent que, le premier jour, on allume huit
lumiéres ; a partir de 1a, on va en diminuant. La raison de Beit Chammai est qu’ils ’apprennent
des taureaux de la féte : le premier jour, on en offre treize, puis on va en diminuant, etc.

Tout cela étant posé, I’Alter Rebbe revient a la controverse du Talmud. Beit Chammai prend pour modéle

des lumiéres de ‘Hanoucca les taureaux de Soukkot : treize le premier jour, puis un de moins chaque jour.

NownT 973 RIT AN 99D 1°3Y 737 9 10 991 17037 799K) IRO1 R PORTR TIWRT O KU
"7 3701 12°9 723 %3 wrnD 0°9%pnT MPANT X117 1190 90 07110y 098°pn

Et Beit Hillel disent que, le premier jour, on allume une lumiére ; a partir de la, on va en augmen-
tant, etc. Car les taureaux de la féte aussi représentent I’attraction de lumiéres supérieures enve-
loppantes, puisque Soukkot est la révélation des lumiéres enveloppantes, comme il est écrit : « Car
Sa bonté a prévalu sur nous. »

Beit Hillel commencent par une lumiére, puis augmentent. Comme a ‘Hanoucca, les offrandes de Soukkot

attirent des lumiéres supérieures enveloppantes ; Soukkot est la féte de 1a soukka enveloppante, de la bonté
de D.ieu qui « a prévalu sur nous ».
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Par cette attraction, les soixante-dix princes sont eux aussi affinés et transformés, de sorte qu’ils
s’annulent dans cette lumiére. C’est le sens de : « Louez D.ieu, toutes les nations, etc., car Sa bonté

a prévalu sur nous. »

La lumiere de Soukkot affine jusqu’aux « soixante-dix princes », les puissances spirituelles qui gouvernent
les soixante-dix nations, de sorte qu’elles s’annulent en elle. Le psaume appelle donc toutes les nations a

louer D.ieu, car Sa bonté envers Israél a prévalu.
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C’est pourquoi ’'on commence par treize taureaux, correspondant aux treize Attributs de miseri-
corde, qui sont des lumiéres enveloppantes, comme on le sait. Ensuite, leur nombre va en dimi-
nuant, car, plusieurs niveaux ayant déja eté affinés par I’attraction du premier jour, une illumina-

tion aussi grande que celle du premier jour n’est plus nécessaire, etc.

On commence par treize taureaux, qui correspondent aux treize Attributs de miséricorde, lesquels sont des
lumieres enveloppantes. Leur nombre diminue parce qu’une fois qu’une grande part a été affinée le pre-

mier jour, une lumiére moins grande suffit les jours suivants.
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Or, a ‘Hanoucca aussi, on attire les lumiéeres enveloppantes évoquées plus haut, afin que les keli-

pot soient repoussées par elles. Mais a ‘Hanoucca, cela se fait selon le mode de la guerre,

A ‘Hanoucca aussi, des lumiéres enveloppantes sont attirées afin de repousser les kelipot, les forces de dis-
simulation. Mais a ‘Hanoucca, cela se produit par la guerre.
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comme il est écrit : « IIs m’ont entoure, etc. ; au nom de D.ieu, je les abattrai, etc. » Cela aussi se
fait précisément par les lumieres enveloppantes. C’est le sens de : « Mieux vaut se refugier en Ha-
vaya que faire confiance, etc. », comme cela est expliqué ailleurs.

Le psaume dit : « Ils m’ont entouré... au nom de D.ieu, je les abattrai. » Cette victoire aussi vient par une lu-

miére enveloppante ; d’ou : « Mieux vaut se réfugier en Havaya », le Nom au-dessus de la nature, que comp-

ter sur la puissance humaine.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/ 43

44

45



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 4 10 12111 91 M¥n 9”n

SIWW 119971 .10 1T N903 7Y RDMn 009101 WY ROX 7PN UY 110K RNPIRTA 10109 11903
P53 973 PN AN SN9n 19107 MY WA 0°TRD 57y 0°B°Pn A Nownn XI 00301y
AN 917a

A Soukkot, en revanche, puisque la féte est prescrite par la Torah, cela ne se fait pas par la guerre ;
au contraire, les forces opposées sont soumises d’elles-mémes par cette révélation, etc. Et puisque
les deux cas impliquent I’attraction de lumieres enveloppantes, Beit Chammai apprennent donc le
cas des lumiéres de ‘Hanoucca des taureaux de la féte : au début, il faut une révélation plus

grande,

Soukkot étant une féte de la Torah, les forces opposées se soumettent d’elles-mémes devant la révélation,
sans combat. Puisque les deux fétes attirent des lumiéeres enveloppantes, Beit Chammai déduisent le modele
de ‘Hanoucca de Soukkot : la lumiére la plus grande d’abord, puis une lumiére moindre.
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puis, ensuite, elle va en diminuant, pour la raison expliquée plus haut a propos des taureaux de la
féte. Beit Hillel, eux, soutiennent : « On s’éléve en sainteté, etc. » Cela signifie qu’on ne peut pas

comparer les deux cas et déduire celui-ci des taureaux de la féte,

Les lumiéres diminuent donc, comme les taureaux. Beit Hillel soutiennent que 1’on s’éléve en sainteté, car

les deux cas ne sont pas comparables.
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car la féte de Soukkot est prescrite par la Torah, et la Torah émane de la ‘Hokhma supréme, du

haut vers le bas. La révélation vient donc et se déploie d’elle-méme, du haut vers le bas.

Soukkot est une féte de la Torah, et la Torah émane de la ‘Hokhma supréme, du haut vers le bas. Sa révéla-
tion vient donc d’elle-méme, d’en haut.
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C’est pourquoi méme I’illumination la plus élevée peut venir et étre attirée dés le commencement,
car qui peut retenir et qui peut empécher D.ieu, qu’ll soit béni ? « La main de D.ieu est-elle trop

courte ? »

Puisqu’une féte de la Torah est une révélation venant du coté de D.ieu, la lumiére la plus élevée peut venir
immeédiatement ; rien ne peut retenir D.ieu. « La main de D.ieu est-elle trop courte ? »
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Il n’en va pas ainsi a ‘Hanoucca, qui reléve d’une institution rabbinique : ce sont eux qui ont attirée
cette réveélation. Puisqu’elle est attirée d’en bas, il est impossible d’atteindre et d’attirer des le deé-

but la grande révélation ; cela ne peut se faire que peu a peu. On attire d’abord une lumiere,

‘Hanoucca reléve d’une institution rabbinique : ce sont les Sages qui ont attiré cette lumiére, d’en bas. Ce
qui est attiré d’en bas ne peut atteindre immédiatement son degré le plus élevé ; on commence par une

lumiére.
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puis « on s’éléve en sainteté, etc. », et la lumiére va en augmentant, etc. (On en trouve un exemple
dans le cas de Pessa’h et du décompte du Omer : a Pessa’h, la révélation était un éveil d’en haut,

venant d’elle-méme, « le Roi des rois s’est révélé a eux, etc. »

La lumiere grandit ensuite, en s’élevant en sainteté. L’Alter Rebbe compare Pessa’h et le Omer : a Pessa’h, la
révélation est venue d’en haut, sans sollicitation, comme le dit la Haggada : « Le Roi des rois s’est révélé a

eux. »
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Ensuite, il faut accomplir : « Vous compterez pour vous », afin de transformer les attributs émo-
tionnels, en attirant dans I’ame animale la lumiére de « Aujourd’hui, un jour du Omer », etc. Et le

lendemain : « Aujourd’hui, deux jours » ; on ne dit pas « le deuxiéme jour », mais « deux jours ».

Vient ensuite le décompte du Omer, qui affine les émotions en attirant la lumiére dans I’ame animale, jour

apres jour. On dit « deux jours », et non « le deuxieme jour ».
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Cela signifie qu’aujourd’hui est attiré un niveau supérieur qui inclut deux jours ; ensuite, la lu-
miere continue d’augmenter, etc. Ainsi, dans le déecompte du Omer, qui est un éveil d’en haut sus-
cité par un éveil d’en bas, on attire peu a peu, et la lumiére continue de croitre, etc. : deux jours,
trois jours, etc.

Chaque jour inclut les précédents, et la lumiére ne cesse donc de croitre. Le décompte du Omer est un éveil
d’en haut quivient par un éveil d’en bas ; il progresse ainsi étape par étape.
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C’est comme a ‘Hanoucca : d’abord une lumiére, puis le nombre augmente, etc. Mais a Pessa’h, ou
la révélation venait d’elle-méme, toute la lumiére qui est ensuite attirée durant les jours du Omer,
cette réveélation dans son ensemble était déja présente des le début, etc., pour la raison expliquée
plus haut.

Cela ressemble a ‘Hanoucca : une lumiére d’abord, puis davantage. Mais a Pessa’h, ou la révélation venait
d’en haut, toute la lumiére qui est ensuite attirée au cours du Omer était révélée dés le commencement.
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Cela permet aussi de comprendre ce qui est écrit dans Pri Etz Chaim au sujet du décompte du
Omer : nous attirons les lumiéres enveloppantes d’Imma, mais nous n’avons pas la capacité d’atti-
rer les lumiéres intérieures, sauf a I’époque du Saint Temple.

Cela éclaire ’enseignement de I’Ari, dans Pri Etz Chaim : pendant le Omer, nous attirons les lumiéres enve-

loppantes d’Imma (Bina), mais les lumiéres intérieures ne pouvaient étre attirées que lorsque le Temple

existait.
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C’est comme ce qui est expliqué au sujet des sept bergers : ils représentent le niveau des lumiéres
intérieures, comme dans la Ménorah du Saint Temple, a sept branches. Aujourd’hui, en revanche,
nous attirons le niveau des lumiéres enveloppantes, qui sont les huit princes des hommes.)

Les lumiéres intérieures sont les sept bergers, représentés par la Ménorah a sept branches du Temple. Au-

jourd’hui, nous attirons les lumiéres enveloppantes, les huit princes, comme dans les lumieres de

‘Hanoucca.
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Tout ce qui précede permet de comprendre le sens de ’acceptation du joug de la royauté céleste,
qui précede le joug des mitsvot : elle représente le niveau de « de toutes tes forces », I’affinement
de I’ame animale, « I’ame de I’homme est la lampe de D.ieu ».

L’Alter Rebbe en tire a présent une lecon pour le service divin : I’acceptation du joug de la royauté céleste

précede celle des mitsvot. Cette acceptation est I’amour « de toutes tes forces », qui affine I’Ame animale : «

I’ame est la lampe de D.ieu ».

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/ 46



TORAH OHR - PARSHAS MIKEITZ - MAAMAR 4 10 12111 91 M¥n 9”n

1R N’W‘?PDON I MI%R 71 N1 Oy MY Py OTIP N7 2”RWY N’W’?PDON M2 IMY 2”YRY
Et bien qu’il s’agisse du niveau du miroir qui ne brille pas, il précéde le joug des mitsvot, alors
méme que « une mitsva est une lampe » représente le niveau du miroir lumineux.

C’est le miroir qui ne brille pas, et pourtant il vient avant les mitsvot, lesquelles sont le miroir lumineux.
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Mais c’est parce que, par ce moyen, se révele un niveau supérieur, comme expliqué plus haut. En
outre, cela ressemble a la meche et a I’huile : 1a lumiére ne peut pas s’attacher a I’huile, qui repreé-

sente « une mitsva est une lampe »,

Celavient en premier parce que cela révele un niveau supérieur, comme expliqué plus haut, et parce que la

flamme ne peut pas prendre directement sur I’huile, qui représente les mitsvot.

17137 73 °N°RT 27Y wrny) L9710 0T ARl 77710 91702 RO 19003 7900 RAY 0P R”D
(,13 138 '1393ﬂT

sans prendre d’abord a la meéche, laquelle représente le niveau de « la lampe de Havaya est ’ame
de I’homme », comme expliqué plus haut. (Voir aussi ce qui est écrit sur : « J’ai vu, et voici une Mé-

norah d’or, etc. »)

La flamme doit d’abord prendre a la méche, I’Ame, « la lampe de Havaya ». La note renvoie a un maamar de

Likkutei Torah sur la vision par Zekharia d’'une Ménorah d’or.
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C’est pourquoi le décompte du Omer, qui affine I’Ame animale et reléve du miroir qui ne brille pas,
précede également le don de la Torah a Chavouot, lequel représente « une mitsva est une lampe ».

C’est le sens de : « Vous compterez pour vous a partir du lendemain du Chabbat. »

De méme, le Omer, qui affine I’Ame animale, précede Chavouot et le don de la Torah. La Torah ordonne de
compter « a partir du lendemain du Chabbat ».
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Car le Chabbat représente « une mitsva est une lampe ». Mais le niveau de « Ma sainteté est supé-
rieure a votre sainteté » est appelé « le lendemain du Chabbat », c’est-a-dire au-dessus du niveau
du Chabbat.

Le « Chabbat » représente la mitsva en tant que lampe ; le « lendemain du Chabbat » se situe au-dessus : «
Ma sainteté est supérieure avotre sainteté. »
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C’est la le sens de I’acceptation du joug de la royauté céleste : les paroles « Je suis » et « Tu n’auras
pas [d’autres dieux] », qui précedent la mitsva du Chabbat. C’est aussi le sens de « Vous compterez
pour vous », le décompte du Omer, I’affinement de ’Ame, comme on le sait, et la rectification des

attributs émotionnels, pour transformer 1’obscurité en lumiére.

Ainsi, au Sinai, « Je suis » et « Tu n’auras pas d’autres dieux », qui expriment ’acceptation de la souveraineté
de D.ieu, ont précédeé le Chabbat. Le décompte du Omer affine I’ame et rectifie les émotions, transformant
I’obscurité en lumiére.

SECTION 7 - 149-55

Les racines des bergers et des princes
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Et pour comprendre I’explication de ce qui préceéde au sujet des huit princes des hommes: les ber-
gers sont assurément plus élevés qu’eux, en ce qu’ils dispensent a partir du niveau de la dimen-

sion intérieure,

Pour préciser la distinction entre les princes et les bergers: les bergers leur sont assurément supérieurs en
un sens, car ils donnent de maniére intérieure.
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ce qui n’est pas le cas des princes des hommes. Cela tient au fait que les ames des bergers pro-
viennent du niveau de la dimension intérieure, tandis que celles des princes proviennent du ni-
veau de la dimension extérieure (c’est pourquoi Moché appartient aux bergers et Eliyahou aux
princes; or I’on sait que Moché reléve de la dimension intérieure et Eliyahou de la dimension
extérieure).

Les ames des bergers proviennent d’une dimension intérieure, celles des princes d’'une dimension exté-

rieure. Moché est donc un berger et Eliyahou un prince; on sait que Mocheé reléve de la dimension inté-

rieure et Eliyahou de la dimension extérieure.
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Cependant, c’est précisément en cela que réside la supériorité des princes des hommes: leurs
ames proviennent d’un monde plus élevé que celui dont proviennent les Ames des bergers, mais
elles relevent de la dimension extérieure du niveau supérieur, tandis que les bergers relévent de la

dimension intérieure du niveau inférieur.

Les princes ont toutefois un avantage: leurs Ames proviennent d’un monde supérieur. Elles sont la dimen-
sion extérieure d’un niveau supérieur, tandis que les bergers sont la dimension intérieure d’un niveau
inférieur.
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C’est comparable, a titre d’analogie, aux feuilles de certaines espéeces de fruits trés estimeées et pre-

cieuses, qui ont un avantage sur d’autres fruits.

A titre d’analogie, les feuilles d’un arbre donnant des fruits trés précieux ont un avantage sur d’autres fruits.
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Bien que les feuilles soient extérieures et dépourvues de goiit, méme davantage que les espéeces de
fruits ordinaires, elles appartiennent néanmoins a une autre espece et catégorie, bien plus estimée

que celle des fruits inférieurs.

Les feuilles sont extérieures et sans goiit, moins encore que les fruits ordinaires; pourtant, elles appar-

tiennent a une espéce bien plus précieuse.
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A P'inverse, les fruits ont I’avantage sur les feuilles en ce qu’ils sont malgré tout des fruits et ont du
golit, contrairement aux feuilles, etc.

Les fruits, en revanche, ont ’avantage d’étre comestibles et savoureux, contrairement aux feuilles.
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Or, de méme, il existe deux sortes d’ames. Il y a des ames craignant D.ieu et intégres, telles qu’une
«holocauste parfaite » ; pourtant, elles ne peuvent enseigner la Torah de D.ieu a autrui. Iy a aussi
des ames qui sont maitresses de Torah, mais qui ne sont pas aussi parfaitement intégres, sans le
moindre défaut, que les Ames mentionnées précédemment.

On retrouve ces deux types parmi les Ames en général. Certaines craignent D.ieu et sont parfaitement in-

tégres, comme une offrande sans défaut, mais ne peuvent enseigner la Torah a autrui; d’autres sont des

maitres de Torah qui enseignent, mais ne sont pas tout a fait exempts de défauts.
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En effet, les ames de ceux qui craignent D.ieu et des personnes intégres sont issues du monde ca-
cheé; c’est pourquoi elles ne sont pas les pourvoyeurs de la génération, puisqu’elles proviennent
du monde caché, dans un état de dissimulation et de retrait; elles sont «préservées de tout
contact», etc. Pourtant, elles ne sont pas a ce point maitresses de Torah, car elles ne relévent que
de la dimension extérieure du niveau supérieur.
Les personnes parfaitement pieuses proviennent du «monde caché» (alma de’iskasya), un niveau supérieur
caractérisé par la dissimulation. Elles ne sont donc pas les pourvoyeurs de leur génération: elles sont «pré-

servées» de tout contact avec le monde inférieur. Elles ne sont pas non plus de grands maitres de Torah, car

elles relévent de la dimension extérieure du niveau supérieur.
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Les maitres de Torah relévent, eux, de la dimension intérieure, mais de la dimension intérieure du
niveau inférieur, le monde révéle; c’est pourquoi ils se manifestent pour enseigner, etc.

Les maitres de Torah relévent de la dimension intérieure, mais du monde inférieur, le «monde réveéele».
C’est pourquoi leurs dons se manifestent ouvertement et qu’ils enseignent.
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De méme, les huit princes des hommes ont leur racine dans les huit premiers des treize tikkounim
de la barbe d’Arich Anpin, qui sont des lumieres enveloppantes.

Les huit princes ont leur racine dans les huit premiers des «treize tikkounim de la barbe» d’Arich Anpin,
des canaux kabbalistiques de miséricorde divine correspondant aux Treize Attributs de Miséricorde. Ces
huit sont des lumiéres enveloppantes.
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Car le tikkoun «pour des milliers» (la’alafim) est le niveau de la lumiére intérieure: la’alafim ren-
voie a «Je t’enseignerai (‘alef'ha) la sagesse, Je t’enseignerai la compréhension». Abba et Imma
tirent leur subsistance de deux mazalot d’Arich Anpin, et cette subsistance reléve de la lumiére
intérieure,

Le tikkoun appelé la’alafim («pour des milliers») est la lumiére intérieure. Le mot est rapproché du verset

«Je tenseignerai ('alef'ha) la sagesse»: Abba et Imma, 'Hokhma et Bina, tirent leur subsistance de deux de
ces canaux, et cela constitue la lumiére intérieure.
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comme le niveau des bergers, «Israél nourrit», etc., « Mangez, amis»: Abba et Imma, etc. C’est la le

sens de «Il conserve la bonté pour des milliers (la’alafim) ».

C’est le niveau des bergers: Israél nourrit en haut, « Mangez, amis», comme cela a été expliqué, ici au sujet
d’Abba et Imma. Tel est le sens de «Il conserve la bonté pour des milliers».
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C’est pourquoi la forme de I’Alef est un Youd en haut, un Youd en bas et un Vav au milieu: I’attrac-
tion vers l'intérieur doit se faire au moyen d’une contraction (tsimtsoum), etc.

La lettre Alef se compose d’un Youd en haut, d’'un Youd en bas et d’un Vav oblique entre les deux. Elle
montre que la lumiére attirée vers I'intérieur doit passer par une contraction: d’abord le petit Youd supé-
rieur, puis le Vav qui s’étend.
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Mais les huit premiers mazalot, qui précédent le niveau de «pour des milliers», sont des lumiéres
enveloppantes; c’est de la que provient la racine des huit princes des hommes. Ils sont donc supé-

rieurs a la source du niveau des bergers, dont la racine reléve de 'Hokhma et Bina,

Les huit premiers canaux, antérieurs a la’alafim, sont des lumiéres enveloppantes et constituent la racine
des huit princes. La racine des princes est donc supérieure a celle des bergers, qui se trouve dans 'Hokhma
et Bina.

oY P71 NPIIROM Nan RPDIM NRID Man OO 09190 2P IR JPPAR 0°aBRY na onw
210 7179 nnzen

lesquelles correspondent au niveau de «pour des milliers» mentionné plus haut. Néanmoins, les
bergers relévent de la dimension intérieure, tandis que les princes des hommes relévent de la di-

mension extérieure, mais de la dimension extérieure du niveau supérieur, etc.

Les bergers relévent malgré tout de la dimension intérieure et les princes de la dimension extérieure, bien

qu’il s’agisse pour ces derniers de la dimension extérieure d’un niveau supérieur.
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A Hanouka, lorsque toutes les huiles du Sanctuaire furent souillées, ce qui correspond a I’atteinte
portée a 'Hokhma et Bina, il fallut donc réparer précisément au moyen de lumieres enveloppantes,

qui sont au-dessus de la racine de 'Hokhma.

A Hanouka, les Grecs souillérent les huiles, atteignant 'Hokhma et Bina, le niveau de la sagesse elle-méme.
La réparation dut donc venir de lumiéres enveloppantes, supérieures a la racine de 'Hokhma.
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A Souccot également, les treize tikkounim de la barbe sont attirés, et c’est 1a le sens des treize tau-
reaux, etc. Toutefois, a Souccot, les soixante-dix princes sont ainsi soumis d’eux-mémes, etc.,
contrairement a Hanouka, etc., comme expliqué plus haut.

A Souccot aussi, les treize tikkounim sont attirés; de 1a viennent les treize taureaux. Mais a Souccot, les

soixante-dix princes se soumettent d’eux-mémes, tandis qu’a Hanouka, il faut livrer combat.
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C’est a ce sujet que Beth Chammai et Beth Hillel divergent au sujet de ’allumage de la lampe de
Hanouka, comme expliqué plus haut. Il existe une autre explication des sept bergers et des huit
princes des hommes : car les sept Séfirot inférieures furent brisées, tandis que Bina, le huitieme
firmament, est appelée le monde de la liberte, le «vin conservé [dans ses raisins]».

C’est le fondement de la divergence entre Beth Chammai et Beth Hillel. Une seconde explication : les récep-

tacles furent brisés dans les sept Séfirot inférieures, tandis que Bina, «le huitiéme firmament», est le monde
de la liberté, le «vin conserveé dans ses raisins», qui n’a pas été toucheé par le brisement.
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Or, les sept bergers sont issus des sept Séfirot inférieures, et les huit princes des hommes du ni-
veau du huitiéme firmament ; ils sont donc plus efficaces pour repousser le niveau de I’Assyrie.
Voyez aussi ce qui est écrit au sujet de «Au chef de cheeur, sur la sheminit, etc.»

Les sept bergers proviennent des sept Séfirot inférieures, et les huit princes du huitiéme niveau, Bina, qui

n’a jamais été brisée. Les princes sont donc plus efficaces contre ’Assyrie. Le texte renvoie a un maamar
sur «sur la sheminit», la harpe a huit cordes.
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DANS LA AVODA

Commencez par accepter le joug du Ciel et efforcez-vous de transformer ’ame animale au moyen d’un
amour qui dépasse votre mesure ; elle est la meche a laquelle la lumiére des mitsvot peut s’attacher. Accom-
plissez ensuite les mitsvot avec joie. Et dans une période d’obscurité, comme Hanoucca, édifiez la lumiére
d’en bas, une étape a la fois, en vous élevant toujours dans la sainteté.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi une dme spirituelle a-t-elle besoin d’un vétement pour recevoir la divinité, si un ange n’en a be-
soin que pour descendre dans un monde matériel ?

2. En quel sens le miroir argenté, qui ne montre qu’une image, est-il supérieur au verre transparent ?

3. Pourquoi la flamme doit-elle s’attacher a la méche avant I’huile, et que nous enseigne cela sur I’accepta-
tion du joug du Ciel avant les mitsvot ?

4. Comment les princes des hommes, qui n’enseignent pas, peuvent-ils avoir une racine supérieure a celle
des bergers, qui enseignent ?

5. Pourquoi une lumiére attirée d’en bas, comme les lumiéres de Hanoucca, doit-elle croitre étape apreés
étape, alors que Soukkot commence a son apogée ?
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Une transcription ancienne de ce méme maamar, datée
du Chabbat de Hanouka 5571 (1810).
LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud rapporte la controverse: Beit Chammai dimi-
nuent le nombre des lumiéres a partir de huit, comme les
taureaux de Soukkot; Beit Hillel augmentent a partir
d’une lumiére, car on s’éléve dans la sainteté. Cest le
texte que tout le maamar entreprend d’expliquer.

Shabbat 21b:8-9'v-11:2 X" naw

a7 777 OX .PINI iN°2 nnp By AT mEn 12310 73 127 10

— 11207 NYWA .0°27] MEN? 12neT 11902 A — ney2

RI°XT 23 DY AR — RI7 WD DTR XY T8 KD — 77370 RDR XY
0K 2 AN

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Un développement paralléle sur le lien entre les lumiéres
de Hanouka et les taureaux de Soukkot.
LA NOTE DE KEHOT
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«Car une mitsva est une lampe et la Torah est lumiére.»
L’Admour Hazaken en déduit que les mitsvot sont appe-
lées une lampe.

Proverbs 6:23375:1 *own
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Car le commandement est une lampe, et ’enseignement
une lumiére, et les réprimandes de I'instruction sont le che-

min de lavie ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Un développement expliquant pourquoi les mitsvot sont
appelées une lampe.
LA NOTE DE KEHOT
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«L’ame de ’homme est la lampe de D.ieu.» Ce verset per-
met également d’appeler I’ame une lampe.
Proverbs 20:27173:°3 *5wn
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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)
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Cité dans la note de Kehot: le Zohar décrit les vétements
que I’ame porte au Gan Eden, formés par ses bonnes ac-
tions dans ce monde.
Zohar II, 210ax ,°1 2”m
Tanya, Likkutei Amarim 4:5°71:7 00K *0p°% ;1wRI pon ,x°an
DOWI2P DORIPIY AR LTI TIRIN AR DOWNR7 ALY ,mam)
2y M101 YR PX? BNPYR TN A7) 01 P2 0y MRwn I we)?
“RUTIPY RD*IIRT 012 23000 103,103y Tnwn ma vol n?y;;
Sy i3¥7 iNRIT KT LRDIIRT AR ,THORPID RITTPID
°2,71 N';?D - 1NEY2 179222 RITTMI2TWITRM L, RITTPN2TYITRA
L0730 W32 27y IRANIY 1D 191 YTRI RITY YT KA

Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

.02 0 PAAR 7700 R°IN AR LK ,°7 270 AR

NI%R 20N 0Pk It no7R

Ces lettres traitent de la nécessité, pour I’ame, d’accom-
plir les 613 mitsvot afin que ses vétements soient
complets.
LA NOTE DE KEHOT
QWY P70 — 171 01T 1IPPRIY .1 S0 17 50 PUITAR KT

D99MIN ORRWY N°2

Un long développement sur I’approche de Beit Chammai
concernant les lumiéres de Hanouka.
LA NOTE DE KEHOT
73y 7 mnw ’mpb: w”1 NV 131982 AR
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PARAGRAPHE 2

10 MI°2WiT 171 1°273 Mnwan ¥7a2

Le Monde futur, dans lequel les ames jouissent du rayon-

nement de la Chekhina, y est défini comme ’appréhen-

sion de I’essence méme de la divinité telle qu’elle se réve-

le; la question est posée de savoir comment une Ame

créée peut appréhender ce qui dépasse toute
appréhension.

LA NOTE DE KEHOT

X ,TD 9095 RA

1" P23 P W PP0aw AN
Ce maamar évoque une double ascension — «un degré
aprés 'autre» — dans la sortie d’Egypte et la délivrance
future, paralléle a I’élévation de I’Ame d’un niveau a
I’autre.

LA NOTE DE KEHOT
X LI2 92702 NMIPY LK LIE LK L0 PR 0 R

12 B BN om0

«Ils vont de force en force.» L’Admour Hazaken y voit I’as-
cension sans fin des ames des justes au Gan Eden.

Psalms 84:8°11:770 0°7°1n

IIs vont de force en force ; chacun parait devant D.ieu en
Sion.

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

1,79 0°%1N

13 91197 973 nIPnaa

Cité dans la note de Kehot: le Zohar décrit I’Ame qui s’im-
merge dans le fleuve de feu entre un Gan Eden et le sui-
vant, afin d’étre purifiée et d’oublier son niveau
précédent.

Zohar I, 211b2 ,x*1 27m
LA NOTE DE KEHOT
X ,XP 9795 1m0 .2 K1 27

14 PR omM nUT2
Le maamar auquel le texte fait référence par son nom.
LA NOTE DE KEHOT

X LRD Boys

PARAGRAPHE 3

15 19°2r W ANDIME 1101 PSP

Le Talmud dit que, dans le futur, chaque juste sera briilé
par le dais de son compagnon. Ici, cet enseignement
illustre le fait que chaque Ame posséde son propre degré
de compréhension.

Bava Batra 75a:157’0:X 1”y X712 822

PPN NINE PPYY 7 DIW XPAN U2 MW 2 NN 10y

a2IN2 WX .K27 077 WY 1Py nixnnn M 07iya oonon

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/

12 112121 71 MXN "N

4730 28 ANEANR MID3 TR K 22W T2 RPN 21 MK 7Y
.93 ANINY A7 %IR 1Y ANIRY A7 %R
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
XL,y 27

16 90 199 010 B2 2o

Les «saints» de cette bénédiction y sont expliqués comme
les Ames supérieures a toutes les autres ames.
LA NOTE DE KEHOT
NMNWIN AW IR QWT 12 °Y RPN RPATR 992K AR .M2AR NO72
0Py Mnwan Pon mimaan

17 190 IMNAY B

Le Talmud enseigne que partout ou apparait le terme «sé-
la», il signifie «sans fin». I’Admour Hazaken I’applique au
renouvellement sans fin de la compréhension des dmes.

Eruvin 54aR 771 P17y
LA NOTE DE KEHOT
KL,TIPTY

PARAGRAPHE 4

18 1997997 2N

A propos d’Elisha ben Avouya, il est dit qu’il vaut mieux
qu’il soit jugé et qu’il entre dans le Monde futur. Cet ensei-
gnement montre ici que le délice du Gan Eden ’emporte
sur tout chatiment.

Chagigah 15b:3°3:2 71 maan

SIP? DT RIPY? KP),O2TTY 1770 KD 2T9K IORT AOW01 N3 03

— T2 KT XiPY? K91 KIPIIND POYT DIWR — INTR 1T XY

SORT RAPYD NP1 AOYTORT 2pIn RD v37 RR .KLNT DTN

XV P20 RN *27T MWD N3 23 .112pn 10y TPYRY NN N
S0RT A73RR

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

ST, 9% RN .2 0 aan

PARAGRAPHE 5

19 1 MayatY — 133 992 NI W

Dans cette transcription, une nouvelle section, la section
2, commence a cet endroit.
LA NOTE DE KEHOT
.27°90 11210m 2771 Nnana

PARAGRAPHE 6

20 77Y3 IR 101

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
ANDRna Y7haR 770 Wy
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PARAGRAPHE 7

21 D173 1IN 27T 3

La méme analogie d’une lumiére trop éclatante pour étre
regardée sans écran apparait la, appliquée aux vétements
de I’ame dans le Gan Eden.
LA NOTE DE KEHOT
7% K 10 273D 171IR°22) .03 70 PUITARDY WX LY Doy oA hwnn ra
LJII1R2

PARAGRAPHE 8

22 S1MTpn Pwn

«Comme le dit la parabole de I’Ancien.» L’Admour Haza-
ken y voit la parabole par laquelle I’essence de D.ieu se ré-
véle : les mitsvot.
I Samuel 24:1477°:773 R DR10w
27N KD 0T YU REY DOYEIR 2IRTRE Pwn MK KD
Comme le dit le proverbe des anciens : De la méchanceté
vient la méchanceté ; mais ma main ne sera pas sur toi.

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

.2, 1% TAPY TR0 ART LT, R-DRINY

23 DYoo — Pwn 1w

Variante de lecture : «qu’elle puisse» (>31°w) au lieu de
«qu’elle peut» (713°).
LA NOTE DE KEHOT

991w WK 7 1IN NAAna

PARAGRAPHE 9

24 o”ann vyl
«Leur fin est enchassée dans leur commencement et leur
commencement dans leur fin.» Cela étaye 'idée que le ni-
veau le plus bas, I’action physique, est lié au niveau le
plus élevé.

Sefer Yetzirah 1:7°1’% 77°%° 700
nambws 19902 NN 1NPAN2 1910 YIYA R 92 MTED Ty
7910 10K 117 TAR 21991 21w PRI 7210 NIRY nonaa amnwp

La dizaine de ’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)

25 N92 n°wN92

«Au commencement, D.ieu créa les cieux et la terre» : ici,
le ciel vient en premier.

Genesis 1: XX N°wKRI2

HahtiFahyRagal B n*p’bg R72 N°WR72
Au commencement, D.ieu créa le ciel et la terre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/

12 112121 71 MXN "N

LA NOTE DE KEHOT
X L,R NPWRA2

PARAGRAPHE 10

26 oW PN DOPRN T MWy ol
«Le jour ou D.ieu fit la terre et les cieux» : ici, la terre
vient en premier.

Genesis 2:4"7:°2 N"wX12

PIR D°P9R °n niy 0P2 OX1202 PINT DowD niTRn PR
oY)

Voici les générations du ciel et de la terre lorsqu’ils furent

créés, au jour ou D.ieu fit la terre et le ciel.

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

7,2 mwRI2

27 TaWNRa INDY TWYRI IND 19NN PN

Le Talmud résout la divergence entre les deux versets : le
ciel vint en premier dans la création, la terre en premier
dans la pensée. LAdmour Hazaken applique cela a la pri-
mauté du monde matériel dans I'intention de D.ieu.
Chagigah 12a:16-171"-1"1:X 27 12°11
NXI23 72 XY 7700 IR DOBY 02IRIK RRY 102 1227 10
21 2PIRT DX DORWE IX DOPOR K72 MUK RIY L PIRT
NIy 0127 PRIV , 07N 72 ITRY 7PN DRI PIN (00K D0
,0D71277 KXY n°2% D91 NP2 0% MR CDMY IR 00K Uh
DY 20 HRIY 17002 A3 9D AR by M2 o
990 M°2% KW NP2 077 1K ATOY PIR PY INTIaR 1Pnivyn
... T3y 72 AR A9 ARy 0TX 09”127

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

.76°Y 1’ WMIPR IR LK ,2° IR0AN IR

PARAGRAPHE 13

28 295w Pap® Ann Imwy orm

«Aujourd’hui pour les accomplir, et demain pour recevoir
leur récompense » : ce monde est destiné a I’accomplisse-
ment des mitsvot, et le monde futur a leur récompense.
L’Alter Rebbe explique cette récompense comme la révé-
lation de la lumiére des mitsvot au Gan Eden.
Eruvin 22a:5-6"-"11:X 273 1°217°Y
DiPE ISR O IYR” 2°0IT N 7 12 YTIN? °27 MWRT 1M
— oniy? oY ,oniy? nnk K91 — "onivy? oY, onivy?
K1 21071 12 PRIV °27 ROIORY 30 727 0N .01 237
17PY "y2m "N TIN” 770798 T8 2007
William Davidson, Vocalized Aramaic (C;CfBYfNC) h h ‘

29 0°2°2 N2 .. OMIANI D7y

Ce maamar demande pourquoi une heure de techouva et
de bonnes actions dans ce monde vaut mieux que toute la
vie du Monde futur, alors que leur but est de devenir les
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vétements de I’dame lui permettant de jouir du rayonne-
ment de la Chekhina.
LA NOTE DE KEHOT
R”IN2 X7 RO% 177¥n 9 Y [07wN NRXIA] 17970 B703 LK L Py
TwIaR Iy o DU XUMINMM 0owyan 0owavn on oomta K2 7D
Rd=Yathi)

30 0793 K2 7PT BINANY

« Avraham était 4gé, avancé en jours. » Le maamar précé-
dent sur ce verset explique que les « jours » sont les véte-
ments de I’Ame formés par ses mitsvot.

Genesis 24:1°X:775 N"wX12
733 DIX"NX T2 M D023 X3 171 BTN
Et Abraham était vieux, avancé en age, et D.ieu avait béni

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

PARAGRAPHE 14

31 NININF NINTR 1Ay AN

Dans la transcription ancienne, une nouvelle section, la
section 3, commence ici.
LA NOTE DE KEHOT
¥ R”M 27970 1702 RAM IRD” YUP .1 7°Y0 172101 TOP Y 8”1 NNan2
A D728

52 MR MR

Le bassin fut fabriqué « avec les miroirs des femmes qui
s’étaient rassemblées ». Le pluriel « miroirs » est interpré-
té comme renvoyant a deux sortes de vision.

Exodus 38:8':1"% mnw

102 INIY WK NIRRT NXIN2 DY 1323 NRY YN 200 DR YN
Tyin DR

11 fit 1a cuve de cuivre et son socle de cuivre, avec les miroirs

des femmes qui servaient a I'entrée de la Tente

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

33 MINN’2 W° 52

Le passage sur Chemini Atseret évoque la « vision » de la
divinité recue par les Ames élevées a I’époque du Temple ;
il s’agit d’'un emploi paralléle du théme de la vision.
LA NOTE DE KEHOT
.UbPﬂﬂ’N Yy RWN °2°5 N”MR 3,0 wURw .2 3% ¥Uynw ﬂ”1|75 N2
n”Ada IRM .ﬁW]? "MW R L,MWNN Y T 970 NPWRA2 NUIIR R
.N12°R2 73°Y R7YPN

34 TMORMT RO PDON

Ce passage cite précisément le présent maamar : le specu-
lum lumineux est un verre clair a travers lequel on voit la
chose elle-méme, méme de loin, tandis que le speculum
qui ne brille pas est le miroir (spiegel) recouvert d’'une
fine couche, dans lequel on ne voit qu’une image.

LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/

12 112121 71 MXN "N

2,19 WA N7IPY XD LIRON YOP RN LAY Y70 X 710 WY NUTIRA
19720y PApM 790K URPNIR Y RWN °D B NPIRDY LIRDD 1URnw
79V OWY 198 °Y 17N MW "0IPDa 373 IR VPN Y "ownat 7R
27570 »’no3 IRIR YUP .A”RWDOKR 17 NIRRT MR MUw2aw 25
XY {777 MD0IT2 2 710 TMPYI2 °D NPMIRI O IR 7T PP .0 °Y K 10

.Twn >3y 10

PARAGRAPHE 15

35 7YWn 192 wWHRRT M
Ce passage y est recopié.
LA NOTE DE KEHOT
L3779 77990 10 LRDP Y 12T NTMING PRyl

36 MTOMa KDY AR
D.ieu parle a Moché « bouche a bouche, dans une vision,
et non par énigmes ». L’Alter Rebbe voit dans la vocalisa-
tion de mar’eh une indication du speculum lumineux.

Numbers 12:81:27° 71272

XD ¥1Tm1 0922 7 NIam NTN2 KPR 937127% A9TRR D
PR32 *7292 7377 DX

Avec lui Je parle bouche a bouche, clairement, et non par

énigmes ; et il contemple I'image de D.ieu. Pourquoi donc

n’avez-vous pas craint de parler contre Mon serviteur,

contre Moise ?»

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

.1,2°937Ra
37 5710 — W Y

Or HaTorah lit « et 'on peut dire que, de méme », au lieu
de « de méme ».
LA NOTE DE KEHOT
.O™Mn3 971 N7 MNa

38 571302 1IN — XY

Discussion connexe sur lavocalisation de mar’eh.
LA NOTE DE KEHOT
.29°Y M7°0 N7MIR IR

PARAGRAPHE 16

39 NYPPDRON 92 N1T O K? 57312930 e

Discussions paralléles sur le fait que Moché, lui aussi,
voyait par I'intermédiaire d’un speculum.
LA NOTE DE KEHOT
LDOW Y R2°D21 LKL, AP 7w °1 8 NN IRT

40 OVRN 1 »wih — 9100
Or HaTorah ajoute ici une longue glose.
LA NOTE DE KEHOT
LI27IR 17727 QW N”IIN2
4 TN PPPROR 117 — KDY

Ces mots sont absents de la version d’Or HaTorah.
LA NOTE DE KEHOT
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0w N71IR3 RN°9 198 N

42 ARTNR Q9N°217 792

« Et par les prophétes Je me faisais voir en image » : les
autres prophétes ne voyaient qu’une image, par le specu-
lum qui ne brille pas.
Hosea 12:11x”°:27 yuii
TRTR DORP23T T2 "R 19 P2 DRI Y OR12T)
J’ai aussi parlé par les prophétes, multiplié les visions et,
par le ministére des prophétes, présenté des paraboles.

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

2R L2 3

PARAGRAPHE 18

43 72% MNT PR OR %D
Discussion paralléle sur le fait que le miroir ne donne a
voir qu’une image.

LA NOTE DE KEHOT
JUWRCY MR N7MR AR9

44 9NN MR RO1PPEON Y

Laversion d’Or HaTorah ajoute du texte ici.
LA NOTE DE KEHOT
.1R0YT W 7271n2 N”MIN2

45 TN RYMPPEOND NINT? — NN

Or HaTorah ajoute une glose sur I’avantage du miroir qui
permet de voir derriére soi.
LA NOTE DE KEHOT
0T W0 N7IRD

46 (7720) N1n2°2 K22

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.2,0n

47 jaksh ahehil

La vision d’Isaie de D.ieu sur un trone élevé, que le Tal-
mud met en regard de « nul homme ne Me verra ».
Isaiah 6:1'x:1 1oy
K©3) 07 KDIPY 307 IINNR AKX WY TR ninniva
92707 NR DOR7N 1IN
L’année de la mort du roi Ozias, je vis D.ieu assis sur un
trone élevé et haut placé, et le pan de son manteau remplis-

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

48 | Le Talmud dit que tous les prophétes virent a travers un
speculum qui ne brille pas, tandis que Moché vit a travers

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/

12 112121 71 MXN "N

un speculum lumineux ; Isaie pouvait donc dire : « Je vis
».
Yevamot 49b:107:2 v nn2°
MPRY X712P20K3 123003 DN P2 (I UM MY AN
TR K2T2PEOKD 22003 13 YR PR
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

49 9INTY NP 9D

« Car nul homme ne Me verra et ne vivra », dit 2 Moché ;
I’Alter Rebbe applique cela au speculum lumineux.

Exodus 33:20°3:3"% mnw
M1 DR *IRTRY 23 °18NK 1R 2230 R 08"
Et Il dit : « Tu ne peux voir Ma face, car ’homme ne peut Me

voir etvivre. »

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

0,35 mnw

50 9787 P22 °na

« De toute ta force » : un amour qui dépasse toute mesure,
que I’Alter Rebbe identifie au speculum qui ne brille pas
et a la transformation de I'’Ame animale.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STTRR22 TUDI22N 72257222 TROK 1 DX NI

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

PARAGRAPHE 19

51 772197 XIP° PonoR

Cité par la note de Kehot: lorsque la sitra a’hra est sou-
mise, la gloire du Saint béni soit-Il s’éléve dans tous les
mondes.
Zohar II, 67b2 ;1o 27mt
LA NOTE DE KEHOT
.2,10 '[73,7’? IRT .10 P95 R°1N ART WK ,79P .2 ,M19 .2 ,10 271 IR

52 NTTI NPT R™MPPDON *pa N

La transcription ancienne s’arréte a cet endroit.
LA NOTE DE KEHOT
9”91 NNana 37y

53 17319 MY 1P IWYNR 7Y

La, le Nom Elokim est un bouclier et une gaine pour le
Nom Havaya: il cache la lumiére accablante afin que des
étres distincts puissent exister.
LA NOTE DE KEHOT
XK ,19Y0

54 17310 MY WD NWYN By

«Je lui ferai une aide qui lui corresponde » : le maamar an-
térieur sur ce verset est cité a propos de I’idée d’un écran
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55

56

qui dissimule.
Genesis 2:1817°:2 N°wX12
:17332 1y PR 1727 DTRT NI 2307KD 07P0K T RN
Et D.ieu dit : « Il n’est pas bon que ’homme soit seul ; je lui

ferai une aide qui lui corresponde ».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

DONWITPR MPyn? SNWITR D RH2 INANW

Ce sont les passages auxquels renvoie «ailleurs», ou ’Al-
ter Rebbe explique «Ma sainteté est au-dessus de votre
sainteté ».
LA NOTE DE KEHOT
.2,1 07383 .97°K1 2,7 19w n7pY XA

291811 *an P19 Ao yTIN

La, les mitsvot sont appelées «Kéter de Kéter», mais
seulement dans son niveau extérieur, car le Kéter inté-
rieur est inclus dans I’Infini et ne compte pas parmi les
dix Séfirot; il ne se révéle que par son niveau extérieur,
comme une torche que I’on voit de loin.
LA NOTE DE KEHOT
QWY n7R2 3 L,RE PR IR

PARAGRAPHE 20

57

58

59

SIN WP 9D
«Soyez saints, car Je suis saint.» Le Midrach l'interpréte
ainsi: «Ma sainteté est au-dessus de votre sainteté. »
Leviticus 19:2°2:1™ RIp™
IR UITR 22 PN DUWTR DO9R ATRKY PRI NTYTRRTR 12T
:0°PoR N
Parle a toute I’assemblée des enfants d’Israél et dis-leur :

Soyez saints, car Moi, D.ieu votre D.ieu, Je suis saint.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

912 Pony
«L’Ancien des Jours prit place»: la source du nom Atik Yo-

min, que I’Alter Rebbe comprend comme signifiant qu’il
est détaché des «jours».

Daniel 7:9'0:t 5x°17

Y3 M0 3703 AYIR? 2N PR PRy PR 1912 T TY AN M
P97 3 2MiP3P3 MIT IV A0 Kpd YD AWRY

Je regardai jusqu’a ce que des trones fussent placés, et I’An-

cien des jours s’assit ; son vétement était blanc comme la

neige, et les cheveux de sa téte comme de la laine pure ; son

trone était des flammes de feu, et ses roues, un feu ardent.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

MZNPAR QWY . . 1R PNy

Le Rabbi suggére qu’Atik est «détaché des jours» en ce
qui concerne les mitsvot en elles-mémes, et non le raffi-
nement du temps qu’elles produisent; il reléve que le pas-
sage s’achéve par «mais par le raffinement de I’Ame ani-

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/
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63

12 112121 71 MXN "N

male...» et laisse la question ouverte a une étude plus
approfondie.
LA NOTE DE KEHOT
TATT 1772 1y RD DaR (D03Y TR7) MIBHT 1PIyR RO 10w amb v
J19 2711 M2 MY IR :DW RMIND 0C0Nw MR 1YY Y Twviw
.78 YN APDWN P OMARY 77T — VI

27 NINT? 0% MR 10 WORT N

«Quel est ’'homme qui désire la vie, qui aime les jours
pour voir le bien ?» Les «jours» sont les vétements formés
par les mitsvot.

Psalms 34:132:77% 0°>1n
1290 NIRT? 0°12 37K 020 PN WIRD™N
Quel est 'homme qui désire la vie et aime les jours, afin d’y

voir le bien ?

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

2,79 0%%nn

2Oy TN YPyaw oIpna

La, la techouva «avec une force plus grande» est expli-
quée comme le retournement vers D.ieu des mauvais
traits ardents, en soumettant et transformant 1’obscurité
en lumiére, ce qui suscite un grand plaisir en haut; c’est
pourquoi les baalei techouva se tiennent la ou les justes
parfaits ne peuvent se tenir.
LA NOTE DE KEHOT
.3 ,R2 9y 1o

T AN YPYaw Dipha

La ou se tiennent les baalei techouva, les justes parfaits ne
peuvent se tenir. Cela montre la révélation supérieure que
I’on attire en raffinant I’ame animale.

Berakhot 34b:22-23373-273:2 7" m372

— TTRIY NN PYaW DipR NI °27 MWNT NI 27T RPYD
2217p21 PInT? DIPY DIPY” mRIY 1Ty DN 00IR) DORT8
— DAY OR1 97 N NP 027 28R AT LRYI2 PR
9277 217 MY — 217 N RIPYR 7Y 13TR PN MY

Cela est contraire a ’opinion de R. Abbahu, qui a dit : La
place qu’occupent les pénitents est inaccessible aux justes
parfaits, ainsi qu’il est dit : « Paix, paix a celui qui est loin et
a celui qui est proche » — d’abord « a celui qui est loin [de
D.ieu] », puis « a celui qui est proche ». Mais R. Johanan
peut répondre : Que signifie « a celui qui est loin » ? A celui
qui fut éloigné de la transgression des le début ; et ...

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

9°n° X'9°ma

Les baalei techouva se rapprochent avec une force plus
grande que celle des justes; ici, il s’agit de la force de «de
toute ta force ».

Zohar I, 129b2 ,u3p x*m
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 21

64 w127 171y 7IN°2 MpoInY

Une autre transcription, plus longue, de cette section, im-
primée a partir d’'un manuscrit de la main du Tséma’h
Tsédek.

LA NOTE DE KEHOT

(37371 PP N01R 09TI) A Y RPYPN IR "1RN MR NANR A0

PARAGRAPHE 22

65 S5oRwnn 13 1°aann

«Qui siége dans les hauteurs, qui regarde en bas, sur le
ciel et la terre.» D.ieu est tout autant au-dela des cieux

spirituels que de la terre matérielle.
Psalms 113:5°77:3°p 0°2°11n
:NIY? 23T PPN D

Qui est comme D.ieu, notre D.ieu, qui siege dans les
hauteurs,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
a.7,p 00nn

66 Shonwnn

La seconde partie du verset, «qui regarde en bas», com-
pléte la pensée.

Psalms 113:61:3"°p 0°9°1n

PN D2 NIXT? 2 EwRn
qui regarde vers le bas, sur le ciel et sur la terre ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

67 Wan P .. 1T AR e

Le manuscrit porte ici: «la Chekhina, qui est une révéla-
tion de la divinité proprement dite, au-dessus de la spiri-
tualitt comme de la matérialité, ’essence méme du
rayonnement».

LA NOTE DE KEHOT

wan MPRR M9 XMW 1°0WR” 19K N DIpna R3Rl 1223 7122

Wnn P MR NMwan 1717 KITw 11 NPaman 1oynow

68 TIORTY FIONE PIOD2 1P wrnIn

La, «Sortez et voyez» est compris comme la sortie des
ames de leur racine dans le Gan Eden afin d’étre revétues
dans ce monde matériel, car seul «aujourd’hui, pour les
accomplir», par la Torah dans ce monde, une lumiére
nouvelle est attirée depuis ce qui est au-dessus de 'en-
chainement des mondes; et «le roi Chlomo» désigne la
paix que cette lumiére établit entre les opposés.
LA NOTE DE KEHOT
.3,m 299 IRy

69 TV "3 TIORT NOKRY

«Sortez et voyez, filles de Sion, le roi Chlomo avec la cou-
ronne. » Le texte renvoie a une explication ultérieure de ce

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/

12 112121 71 MXN "N

verset pour éclairer la couronne.
Song of Songs 3:11x7:’) 0*°wi W
D3 X 1PTIRYY MUY TP T7R3 TR M3 APET NS
:127 nonty 031 inann
Sortez, filles de Sion, et contemplez le roi Salomon, et la
couronne dont sa mere I’a couronné au jour de ses noces et

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

70 oW 0PN
Dans le Monde futur, il n’y a ni nourriture ni boisson; les
justes sont assis, leurs couronnes sur la téte, et jouissent

du rayonnement de la Chekhina. L’Alter Rebbe distingue
le rayonnement de la couronne.

Berakhot 17a:1227°:X 1> n1572
i3 PR X327 07IY7 K20 0PIV M 071YD KP 1277 AUmID2 Koan
K21 1IRIP K21 1AM Ryn KDY 12371 778 KDY 7200 KDY 770K KD
D33 DPYNT2 DPOTILY PV DTS KPR LMD K21 My
Rehl gl f?;N"] D’,?‘Y?g_{j DR N7 MWRIY,APITT 1
C’était une parole favorite de Rav : le monde a venir n’est
pas comme ce monde. Dans le monde a venir, il n’y a ni
nourriture ni boisson ; ni procréation d’enfants ni transac-
tions commerciales ; ni envie, ni haine, ni rivalité ; mais les
justes sont assis sur des trones, leurs couronnes sur la téte,
et jouissent de I’éclat de la Chekhina, ainsi qu’il est dit : « IIs

contemplérent D.ieu, et mangerent et burent » (Ex. 24:11).

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

LA NOTE DE KEHOT
P”AR2 0271 ,17WN V2V °T 011 P71 9”INTR 97D 2NOn ART .K L1 N1572
A%y 2”n

71 B35 9INR P2 . . DY 1ApD wUnyY)

Toute cette parenthése manque dans le manuscrit; elle
semble étre un ajout du Tséma’h Tsédek.
LA NOTE DE KEHOT
LX7%7 NA0YT 1MW RN ,Yupn 5 °R 127 22

PARAGRAPHE 23

72 msn

«Car une mitsva est une lampe»: la mitsva comme I’'une
des lampes.

Proverbs 6:23375:1 *own

02 NINJIN 0% T IR M MEn 103
Car le commandement est une lampe, et I’enseignement
une lumiére, et les réprimandes de I'instruction sont le che-
min de lavie ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

73 DIN NRw1. .M

«L’ame de ’homme est la lampe de D.ieu»: ’ame comme
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I’autre lampe.
Proverbs 20:27175:°3 “own
V3770720 AN DT NRY1 T )
L’esprit de ’'homme est la lampe de D.ieu, qui sonde toutes

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

Pesachim 7b:181:2 1 0°nos

RIP>T2 Y :RI0OT IRRPT RIT RPIP — "RO7 NP2 KD XD °9

X712 KPX X2 X737 ©0DIT — APIART K1iMI2 0YPw AP

MIAYR X? W0 1Y) NINWR 12117 ,°BY KIIM T0NT — K3
JDTR NRWI T N7 YR RN

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

.2,10°M08 AR .19, vhwn

PARAGRAPHE 25

74 P27 RPIP2 M — mya

Le Tanya explique longuement ce passage du Zohar: la lu-
miére de la Chekhina est comme la flamme d’une lampe,
qui ne s’attache qu’a la méche et a besoin d’huile; I’Ame
divine est la méche, tandis que les mitsvot sont I’huile.
LA NOTE DE KEHOT
L3377 PID RPN IR LK LIEP

75 QTN QNN AWyY® TN

«Que ’homme accomplira et par lesquels il vivra.» A lire
ici comme: «que ’homme fera»; la personne transforme
I’acte en mitsva.
Leviticus 18:5°77:1” Xp"
>IN D712 °M) DT¥T DOX 7Y WK "YRYRTNK) "NPTNN DNTRYY
Havayah

Vous garderez donc Mes statuts et Mes lois, que I’homme
mettra en pratique et par lesquels il vivra : Je suis D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Ezekiel 20:11x7:5 Pxpim>

DNIX 7Py WK ONIX "NYTIN VIR "NIPTNN BT 10N
072 M o7

Je leur donnai Mes statuts et leur fis connaitre Mes ordon-

nances, qu’'un homme, s’il les accomplit, vivra par elles.

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

X790 PRPIY LT, M0 RPN

76 omINY Ton
«La bonté des nations» est opposée a un acte accompli en
tant que mitsva, dans lequel la Lumiére infinie se déverse.

Proverbs 14:3477%:77 *5wn
:NRWA DoBRRY TOM *3-0ninn MpTe
La justice éléve une nation ; mais le péché est un opprobre

pour tout peuple.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/
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PARAGRAPHE 26

77 N2 aw Im

«Il a placé une Torah en Israél»: la Torah et les mitsvot
s’attachent aux ames d’Israél.

Psalms 78:5'1:11"y 0°2°1n

DS]"‘HH? 11°NIAR"NN M2 '1127}_{ '?N'UZ)’:! ot 717im :’pg:; mIy op”
077127

Car 11 établit un témoignage en Jacob et institua une loi en

Israél, qu’ll ordonna a nos péres de faire connaitre a leurs

enfants ;

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

.1,ny 0°%nn

78 WP TN 170N

«Ecoute, Israél... D.ieu est Un»: le mot «Un» du Chema,
prononcé avec la disposition au sacrifice de soi.

Deuteronomy 6:47:"1 0°127
:ToX Havayah 11°p%% Havayah X1 ynv

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

PARAGRAPHE 29

79 nanN

«Tu aimeras D.ieu ton D.ieu... de toute ta force.» Le mot
ve’ahavta équivaut a deux fois «lumiére ».

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)

80 1IN 272 °V°A2 N2ANY

Le maamar précédent explique la bénédiction «Baroukh
Chem», récitée avant ve’ahavta: D.ieu en tant que
«Yahid», entiérement au-dela des mondes, au-dessus de
«Un», qui désigne D.ieu lorsque les mondes sont annulés
devant Lui.
LA NOTE DE KEHOT
2,27 oy o

81 M99 PWRKRY 7197 0K 1

Un passage ultérieur qui traite de cet enseignement du
Zohar et apporte des références supplémentaires.
LA NOTE DE KEHOT
B AN B PR P 5 )

82 119 PRI 717 °0%K M9

«L’esprit suscite 'esprit et fait descendre I’esprit»: un
éveil d’en bas fait descendre un éveil d’en haut. Ici, cette
expression décrit comment I’amour sans mesure fait des-
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cendre, par I’accomplissement des mitsvot, la révélation
de la Lumiére infinie.

Zohar, Terumah 66:669-6781”7yN-Y”07N:1”0 1MN 717 190

« De toute ton ame » — 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-1l, consiste précisément a Lui remettre toutes nos
facultés et possessions affectives, intellectuelles et mate-
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 I’homme de ...

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

PARAGRAPHE 30

83 NIM2°T wIpRa Y Mnan nRLyn

L’explication du Tséma’h Tsédek sur la mitsva de la lampe
de Hanouka, qui examine la comparaison avec les sept
lampes du Sanctuaire.
LA NOTE DE KEHOT
ArnRwn na1n 1 AT .'|‘?’N1 N ,TY 171 Msn 9PN 977

84 M2 INTAYY WO — Ayaw Y

La note textuelle du Rabbi sur ces mots.
LA NOTE DE KEHOT
0T IR PO 0O0IPPM MY BV RA

85 QTN °2°01 Innw

Un long développement sur les huit princes parmi les
hommes.
LA NOTE DE KEHOT
.'|Y7’N1 1N °Y 123°72 971 17NN AR A1 12292 71019R2

86 | Le Talmud énumere les sept bergers (dont Avraham, Yaa-
kov et Moché) et les huit princes (dont Yichai, Chaoul,
Eliahou et le Machia’h).

Sukkah 52b:133”>:2 2”1 1210
AP IPNIINIRI 79977 9271 BRI KDY 03 MWK =hird 7 omny
TIT ?70°917 Ay 1001 IRD POTR °2°0) NINY 0°YI1 YA 1’?}}
RM .i’?Rbf{iz wm 2pY? OTIR IR n‘;ry‘mm nY OTR ,y8nNa
,19%Y ,0iny ,bxamp’a JIRYY W7 ?7DTIN 201 YT A
ATPRY, W TS
Et ceci sera la paix : lorsque I’Assyrien viendra dans notre
pays et foulera nos palais, nous dresserons contre lui sept
bergers et huit princes parmi les hommes » (Michée 5:4).
Qui sont les « sept bergers » ? David au milieu, Adam, Seth
et Mathusalem a sa droite, et Abraham, Jacob et Moise a sa
gauche. Et qui sont les « huit princes parmi les hommes » ?
Yishai, Saiil, Samuel, Amos, Sophonie, Sédécias, le Machia’h
et Elie.
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/
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87 92901 MAMWY TUPIN YW 1P2Y 1P 2197 112N K2° 00 WK

oIN

La prophétie de Michée annonce que sept bergers et huit

princes parmi les hommes se dresseront contre 1’Assyrie.

L’Admour Hazaken relie les princes aux huit lumiéres de

Hanouka.

Micah 5:4'7:'71 191

nPPM 1P NIINIRI Tﬁ‘[? 27 13RI RI™D MR Dﬁ‘?!? mom

SO *2°03 MINYA D797 Y Yy

Et ceci sera la paix : lorsque 1’Assyrien viendra dans notre

pays et foulera nos palais, nous dresserons contre lui sept

pasteurs et huit princes parmi les hommes.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

88 oW . . 92°01 AR

Examine pourquoi le Machia’h ne figure pas parmi les
bergers.
LA NOTE DE KEHOT
172 7301 XD MOWRY IR IV TNy CYIwa 209 'Y A70n wripha IR0
MM 2 WO mwRaY 27y v 10 173?7? AR WY DO

PARAGRAPHE 31

89 7757 BY MY MNRM
«Les anesses broutaient a coté d’elles»: ro’é au sens de se
nourrir sor-meme.

Job 1:1477:% 2%

-5y niYR NINRTY MY 7 P27 MRD 2PKRTOR KD INDm
Habika

qu’un messager vint aupreés de Job et dit : « Les beeufs la-

bouraient, et les dnesses paissaient aupres d’eux ;»

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

L17L,R QPR

90 92N Q72N

«Avraham, qui M’a aimé»: la qualité d’Avraham est
I’amour, dont la racine est dans le 'Hessed.

Isaiah 41:8'n:X"n 1°yw”°
30K D3N Y TR WK 32 T3y PR ANNY
Mais toi, Israél, Mon serviteur, Jacob, que J’ai choisi, des-

cendance d’Abraham, Mon ami ;

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

1L,Rn Y

PARAGRAPHE 33

21 0127 0°2

«Comme I’eau refléte le visage, ainsi le ceeur de I’lhomme
répond a celui de ’homme.» I’amour de D.ieu répond a
I’amour de I’ame.

Proverbs 27:19v™:172 “5wn
:DT¥? OTNT727 12 07382 07397 002
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92

93

Comme dans I’eau le visage répond au visage, ainsi le coeur
de ’homme a ’homme.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

DONN NAAN
«Je vous ai aimés, dit D.ieu»: ’'amour révélé d’en haut en
réponse.
Malachi 1:2°3:°X ®3x7n
IPY°7 Ay MRTRIPT ATX W2 ONIBRY T WK DINX NN
:3p¥"NR 2R 170N
Je vous ai aimés, dit D.ieu. Et vous dites : « En quoi nous as-
tu aimés ? » Esaii n’était-il pas le frére de Jacob ? dit D.ieu.
Pourtant, j’ai aimé Jacob ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

291 1998

«Mangez, amis; buvez.» On peut comprendre que les ber-
gers (ro’im), amis de D.ieu (re’im), sont nourris.

Song of Songs 5:1°X:’11 0°7°Wi W

"WT"DY Y7 "NPIK M2 DY N IR 122 NNY 1Y I3
DPTIT 1YY ANY 0097 ’U?.j)x va‘gg-uy 1% N nv

Je suis venu dans mon jardin, ma sceur, mon épouse ; j’ai re-

cueilli ma myrrhe avec mes aromates ; j’ai mangé mon

rayon de miel avec mon miel ; j’ai bu mon vin avec mon lait.

Mangez, amis ; buvez, oui, buvez abondamment, bien-

aimés.

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

PARAGRAPHE 34

94

95

96

DUAWAW QAN 1°011Dn PR

Cité dans la note de Kehot: Israél nourrit son Pére dans les
cieux. I’Admour Hazaken explique qu’il s’agit de faire
descendre la Lumiére infinie dans les attributs.
Zohar III, 7b2 ;1 »’mt
LA NOTE DE KEHOT
TP 1T STIPD NP BIPD° RT3 ,T AT .N00P 7Y R U

oIN FINTRD

«La ressemblance ayant ’apparence d'un homme» au-
dessus du trone: la forme humaine des Séfirot.

Ezekiel 1:26172:°% Pxptn°

NINT Y1 KD NINT TPD0IIN IXIND QUKITPY WK ¥Op77 Pynm

ST797m 7Y DT TIXYR2 I KO2T

Et au-dessus du firmament qui était au-dessus de leurs

tétes, il y avait une ressemblance de trone, ayant I’aspect

d’une pierre de saphir ; et, au-dessus de cette ressemblance

de trone, en haut, il y avait une ressemblance ayant I’appa-

rence d’un homme assis dessus.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

snmea 1 10%

«Venez, mangez de mon pain»: la Torah comme pain de

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/

97

12 112121 71 MXN "N

D.ieu.

Proverbs 9:571:'0 *2wn

0307 1722 1N "T23 12 197
« Venez, mangez de mon pain et buvez du vin que j’ai
meélangé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

1,0 0500

Syn 91N2 9nam

«Ta Torah est au-dedans de mes entrailles»: la Torah
comme nourriture intérieure de I’ame.
Psalms 40:9°0:n 02710
9% 71N2 A07IM "A3RN 2K A NiwY?
Je prends plaisir a faire Ta volonté, 6 mon D.ieu ; Ta loi est

au fond de mon ceeur. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 35

98

99

100

Syn TIN2 907Im
La Torah comme nourriture qui péneétre a l'intérieur: la
transmission intérieure des bergers.
Psalms 40:9'0:n 0°2°11n
2¥1 TIN32 AN7IN1 A¥EN *POx s Niwy?
Je prends plaisir a faire Ta volonté, 6 mon D.ieu ; Ta loi est

au fond de mon cceur. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

Tanya, Likkutei Amarim 5:118*77 01K "0 ;1WwRY P20 ,X°In
7 7YY Y070 PY®2 IN2W 131 7Y 7iN2 9n7INY° :1n3Y N
TR X7 T7IRD NISRD 10 17V 132 NAnIn Cwhaby ) P
DR T2 INDY N1 ,ARY? 17IR2 I 0PIy POV ninwl?
RaabVi

Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

TPNI87R 777 .2,30 IR NPT (797K 2,0) 17D R°IN IR LD 1 009N
.M19P P72 179N — 0°27 0°1 wRn LT ,a0p

o%°1 YT
«Sache aujourd’hui et prends a coeur»: la contemplation
de la grandeur de D.ieu.

Deuteronomy 4:391”5:*7 0727

“?y) 2ynn DNw3 DRORT XIT N °3 722770K NAWM oD oY1)

TV PR nonn YIRG

Sache donc aujourd’hui et prends-le a ceeur : D.ieu est D.ieu

dans les cieux en haut et sur la terre en bas ; il n’y en a pas

d’autre.

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

0% ,7 0127

AN PR NN YT

«Connais le D.ieu de ton pére et sers-Le»: la connaissance
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qui conduit au service.

I Chronicles 28:9'0:1”5 X 0°1°71 127
> 3BT W93 DY 323 TTIY) T PR NK YT 733 M0
ORY 77 RE1? 1WITATON 120 Mawnn 1377221 0 ¥IiT ni2apToo
2TY? AT AN
Et toi, Salomon, mon fils, connais le D.ieu de ton pére et
sers-Le d’un cceur entier et d’'une Ame bien disposée ; car
D.ieu sonde tous les cceurs et comprend toutes les inten-
tions des pensées ; si tu Le recherches, Il se laissera trouver
par toi ; mais si tu L'abandonnes, Il te rejettera pour
toujours.

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

.0, N2 R"AT

PARAGRAPHE 36

101 NARKP 2w nwn

«Moché, tu as bien dit»: le Talmud s’adresse a un grand
Sage en I’appelant «Moché». L’Admour Hazaken explique
que ce titre désigne celui qui enseigne la Torah.

Shabbat 101b:33:2 X”p naw

T — PYLIN 12 POUR T2 PTIR 1 PAY 1°2 RN
IR RIS

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

270N 2 ,KRp naw

102 %191 N SRt nm

«J’ai beaucoup appris de mes maitres... et de mes éléves,
plus que de tous.» L’enseignement est lui-méme une
source de compréhension pour le maitre.
Taanit 7a:12-1327°-277:X *t n°1yn
YV WY YYD TN 03T 100 M7 PR 72 1R 21 K
AR 2930 X P U 7Y M 477 et? n3 oprime? Ko o
KPP 220 TINT 1 0PI DY DOTIOR DPUp 0NN THER
17190 ni >TRPAm NIzt ANt 1anm °niam nTe? 1317
7 100,707 PO RRY NX1PP7 2°03 207 RDD 72 X1 03
,”0°% 1PN RN NRIP?” — NI 130 T0PA OX 7007 107 Kpg D
0on? 19% X9 93 i — K7 oK)

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

XL NPIyn

PARAGRAPHE 37

103 w1 W 1uya pa nnw e

Quatre hommes ne moururent qu’en raison du conseil du
serpent ; Yichai, le pére de David, était 'un d’eux. Il re-

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/

12 112121 71 MXN "N

présente ici les princes, parfaitement justes.

Bava Batra 17a:61:X 1 X7n2 K22

APY2 12 TR A7 PR UM 2T LY ANn YN ) un
127 XT3 ANPID MT 12 WP LTIT VR W LAY 23X Oy
OPYIX DY XERY DRI 2007 L[XI7] AP WIERT TIT VAN U
X3 WX PRI NI 0w UOX 12 Rippy) X280 DY 28 non
K21 7877 W1 N2 °31 - aR1® OX 71773 NiNK W1 n2 PoraR O
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
X, 27
PARAGRAPHE 38
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«Souvenez-vous de la Torah de Moché, Mon serviteur» :
Moché en tant que maitre de la Torah.
Malachi 3:22275:2 29K%n
D°p7 PRI 72070y 273 INIR N7 WK T2y TYn n1in 1
:0°VBYM
Souvenez-vous de la loi de Moise, Mon serviteur, que Je lui
ai ordonnée en Horeb pour tout Israél : les statuts et les

ordonnances.

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

.29 ,199R9n
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Servir un sage de la Torah est supérieur a étudier la Torah
aupres de lui. Cet enseignement montre que I'influence
enveloppante dépasse la transmission intérieure.

Berakhot 7b:2617:2°1 N1572
min ’?W YNy ﬂ'?‘l'f;} 0 12 7YY 27 DR 10 27 KR
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R. Johanan dit également au nom de R. Siméon ben Yohai :
Le service de la Torah est plus grand que son étude, comme
il est dit : « Elisée, fils de Shaphat, est ici, lui qui versait de
I’eau sur les mains d’Elie » (IT Rois 3:11). Il n’est pas dit qu’il
étudiait [avec Elie], mais qu’il versait de I’eau. Cela enseigne

que son service est plus grand que son étude.

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

Zohar I, 98ba ,ne x”mt
LA NOTE DE KEHOT
.2,A2R7AT. T MoN2
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Cité par la note de Kehot avec I’enseignement talmudique
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107

sur la grandeur du service des Sages.

Zohar, Vayera 1:14-5:7817y:’11-77:’R R1°1 7117 7800

Aussitot, «il leva les yeux et regarda, et voici que trois
hommes se tenaient devant lui». Qui sont ces trois hommes
? Ce sont Abraham, Isaac et Jacob, qui se tiennent au-dessus
de ce degré inférieur, et desquels il recoit subsistance et
nourriture. Alors, «il les vit et courut a leur rencontre», car
le désir de ce degré inférieur est de s’attacher a eux, et sa
joie est d’étre entrainé a leur suite. «Et il se prosterna jus-
qu’a terre», pour préparer un trone pres d’eux. Remarque
que D.ieufitdu...

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

297 RNYIN WK DORP KD

L’homme ne saisit ’esprit de son maitre qu’apres qua-
rante ans. Par I’étude, I’éléve ne recoit qu’une lueur.

Avodah Zarah 5b:22:2°1 77t M2y
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 39
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Pour ceux qui vont a sa droite, la Torah est un élixir de vie
; pour ceux qui vont a sa gauche, un élixir de mort. Cela
montre que la lumiére intérieure de la Torah peut étre uti-
lisée a mauvais escient si elle n’est pas protégée.

Shabbat 63ax 3”0 naw

0 KPR O PR ARING P
Celui qui dit ne posséder que la Torah ne possede méme
pas la Torah ; celle-ci doit étre jointe aux actes de bonté.
Yevamot 109b:4-5"1-7:2 0”p NMna°
RANT — N220 1277 039 YRIA pIT %Y *1297 — 10°¥5Y 23y
PR IRU WD .179R 92 1K — 71730 19 PR niIRT 9D iR 0o 01
INDPWD M1 R .TIR KPR 12 PR — 7790 KPR 9 PR 0iRT 92
;NP MR L,RDD 27 MK TRDYY KR .7 PR 170 19°DRT RPN
WPRY %3 ,ATR72 MY M2 WY 93 — oy opTety
NP2 9K My

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

.2,0p Mn

PARAGRAPHE 40
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likut:
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Indique que les sept bergers relévent de la lumiére inté-
rieure et les huit princes des hommes de la lumiére

eitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/

M

12 112121 71 MXN "N

enveloppante.
LA NOTE DE KEHOT
R”D1°M 171D 7K 12N PR 0¥ 1T U9 Y V”oIN NYT '[57?3'? T AR
JATIRT NN 10w 11700

NDIT 12 K222 *77 NN . . OROT 12 1AM 12

Rabbi Yo'hanan ben Zakkai demande a Rabbi 'Hanina ben
Dossa de prier pour son fils malade, expliquant que sa
propre priére ne serait pas exaucée, méme s’il avait pres-
sé sa téte entre ses genoux toute la journée.
Berakhot 34b:28r73:2 777 m1a12
1212097 27 P3X 73R TINDD 7200 K017 12 K2°10 °272 Nryn 100
PYY WR3 ,°12 R Y MR ORIT 12 13080 27 DY Sa2 nom Rt
MR LM L0000 PYY WR 1302 172 WRT 1han LN ool
0" 59 1972 12 1UXT DX K3t 12 LT “PHPK K21 12 TN 031
2771 973 RI°A0 0D AWK 39 7IRK .1PY DOMRwn 1 KD — 1913
>19% D T IR1 L7700 219 T2YD MNiT KIT KPR IRY A7 0K
D]
1l arriva aussi a Rabbi Hanina ben Dossa, qui était allé étu-
dier la Torah auprés de Rabban Yohanan ben Zakkai. Le fils
de Rabban Yohanan ben Zakkai tomba malade, et celui-ci lui
dit : « Hanina, mon fils ! Prie pour lui afin qu’il vive. » Rabbi
Hanina posa la téte entre ses genoux et pria pour lui, et
I’enfant guérit. Rabban Yohanan ben Zakkai dit : « Méme si
Ben Zakkai gardait la téte entre ses genoux toute la journée,

on ne lui préterait aucune attention. » Sa femme ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 41
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Le Monde futur fut créé uniquement pour les justes par-
faits, tels que Rabbi 'Hanina ben Dossa.

Berakhot 61b2 x”0 n1>72
LA NOTE DE KEHOT
.2,R0 Mo72
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Les sept bergers et les huit princes dressés contre
I’Assyrie.

Micah 5:47:71 1191
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Et ceci sera la paix : lorsque 1’Assyrien viendra dans notre

pays et foulera nos palais, nous dresserons contre lui sept

pasteurs et huit princes parmi les hommes.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 42

14 RO YRR Man TwRTe T8 27

Trois maamarim du Rabbi qui expliquent pourquoi le re-
mede contre les Grecs devait provenir d’au-dessus de la
sagesse.
LA NOTE DE KEHOT
7Ly 2'n Upﬁ‘h %’0] 270 1PPWwN 121N 73 MEn N 177 IR
“1RWH 0”2 177 LRP Y TN UPW‘?D M”I0] 770 NPRWwN TMAnN2 AnRY
[2°p v 77N L’Jm‘?h n”10] 170 Y’ nRwn

15 oM M

«Grande abondance de bonté», I’'une des Treize Attributs
de Miséricorde ; le sceau du Grand Prétre est associé a
cette qualité.

Exodus 34:61:7"% mnw

700727 D%EN TN 13m0 Y?R T RPN 1’;!}"?5} ai lejl
:NRKY

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)

16 o2y "2 X°T MY

La lampe occidentale de la Menora témoignait au monde
entier que la Chekhina réside en Israél.

Shabbat 22b:22:1 275 naw
7378 K17 ATIKY °21 771792 MTY N2AIDY YInn” :nwY 21 2°nn
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT

X, TRpD

118 9IWN 7% 717911 717917 "1 NN %D

Deux Noms Havaya : le premier dans ’enchainement des
mondes (les lampes du Temple), le second au-dessus de
celui-ci (les lumiéres de 'Hanouka).

II Samuel 22:29175:273 2 PRINY

:°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)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/
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Ce passagey est cité.
LA NOTE DE KEHOT
OYN Y R 770 971 07N R2M

120 S Mg *pa 1 mgRn

Passages ou les mitsvot sont expliquées comme étant «les
commandements du Roi».

LA NOTE DE KEHOT

TANNRY °DY 270 "2IR A wn 92T 7779 TI8°2 727R2 D .ﬂ”1|')5 il
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Le maamar «Mizmor Shir Chanukas HaBayis» traite de la
nourriture et du vétement, de la Torah et des mitsvot.
LA NOTE DE KEHOT
.1292 9”0 n”w‘?

122 %21 N21AR % MRt

Lintitulé du psaume sur lequel s’appuie le maamar de
Likkutei Torah cité.
Psalms 30:1°X:'7 02910
:TT['? N30 N20TY iR
Psaume ; chant pour la dédicace de la Maison ; de David.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

123 N”0In 2”2 K7 W

Renvoie a ce passage sur ’appartenance de Machia'h aux
princes des hommes.
LA NOTE DE KEHOT
.]NJ‘? 17781 (02°y 1”01N M”D) V?O1N NYT 1577:‘? 72

124 PRTY 7R MM
«Il sera animé par la crainte de D.ieu», interprété comme
signifiant que Machia'h jugera par I’odorat.
Isaiah 11:3"2:87 17°yw

7017 PR Ywn? RD) LY 7Y INIRPTRPY T DR IMm
Et il mettra son plaisir dans la crainte de D.ieu ; il ne jugera
pas d’aprés ce que voient ses yeux, ni ne décidera d’apres ce

qu’entendent ses oreilles ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Sanhedrin 93b:7-8°1-"1:2 27X 1°77710
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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125 AT WS nwnaT
Le Rabbi note que le Talmud compte Machia'h parmi les
princes parce que c’est sa qualité principale, bien qu’il
posséde les deux.

LA NOTE DE KEHOT
TMINTR PP NAYI) 12 PR MY *1pn BP0 ,0°5°0132 2wnl 2,21 15102
.(255°y >N D°INRNIT 71902 ¥

PARAGRAPHE 43
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La controverse du Talmud, a présent expliquée a la lu-
miére de I’ensemble du maamar.

Shabbat 21b:51:2 X”> naw
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) '
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« Car Sa bonté a prévalu sur nous » : la bonté envelop-
pante et débordante révélée a Soukkot.
Psalms 117:2°2:7°p 0°2°1n
:AR12970 07997 Havayah-nny) 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 44
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« Louez D.ieu, toutes les nations, célébrez-Le, tous les
peuples, car Sa bonté a prévalu sur nous. » Les nations
louent D.ieu lorsque Sa bonté enveloppante se révéle.

Psalms 117:1°X:1°p 0°%°11n
:0°BR772D N 023720 N7 NR 1950
Louez D.ieu, vous toutes les nations ; célébrez-Le, vous tous

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

PARAGRAPHE 45
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«Ils m’ont entouré... au nom de D.ieu, je les abattrai » : la
victoire par le Nom de D.ieu, selon le mode de la guerre.
Psalms 118:11%*>:1"p 0°2°1n
:I:I’_?’7;1?_<= °3°1 OW32 °11220703 1120
IIs m’entourent, oui, ils m’entourent ; en vérité, au nom de

D.ieu, je les retrancherai.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/
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« Mieux vaut se réfugier en D.ieu que faire confiance aux
princes » : s’en remettre au Nom qui dépasse la nature, au
niveau enveloppant.
Psalms 118:9'0:1>p 0°2°11n
:0°2°712 Mv2R °N2 Yo’ 23
Mieux vaut se réfugier auprés de D.ieu que se confier aux

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

PARAGRAPHE 47

131 WA Py
La raison de Beit Hillel : dans les domaines de sainteté, on
progresse et ’on ne régresse pas.

Shabbat 21b:6-7"1-1:2 X”> naw
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

132 NP1 y”nn RN%9INY

La Torah émane de la ‘Hokhma supréme. Une féte de la
Torah est une révélation quivient d’en haut.

Zohar, Yitro 21:378-22:389v72w:273-n"yW:X"2 170° 7117 100
Selon Rabbi Yehouda, « pére » représente la Sagesse (Hokh-
mah) et « mére », 'Intelligence (Binah). Rabbi Yehouda dit :
« Les deux interprétations signifient une seule et méme
chose, car nous avons appris que la Torah émana de la Sa-
gesse supréme. » Rabbi Yossé dit que la Torah émana de
I’Intelligence, car il est dit : « pour comprendre les paroles
de I'intelligence » et « n’abandonne pas la Torah de ta mére
».

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

PARAGRAPHE 48
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Une autre utilisation de ’expression « qui peut retenir » a
propos d’une révélation venant d’en haut.

LA NOTE DE KEHOT
.194°y X”on W”W’?J R2M.2,7% T°N1%1 777 IR
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Le texte de ce manuscrit va jusqu’a ce point.
LA NOTE DE KEHOT
.1223 122 K301 37y
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Ces mots citent Shabbat 21b:6-7 ; le passage figure ci-
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dessous.

Shabbat 21b:6-7"-"1:2 X" naw
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

LA NOTE DE KEHOT
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Le Chema préceéde « Et il arrivera, si vous écoutez », afin
que ’on accepte d’abord le joug de la royauté céleste, puis
le joug des mitsvot.
Mishnah Berakhot 2:2°3:’2 n1572 1221
2 LIRYY Y 1R MY MWK 1972 192 ,0°P791 192 17 19N
NN MR P2 NP YRY ON W T2 $hY oX M yny
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Voici les interruptions entre les sections : entre la premiére
bénédiction et la deuxiéme, entre la deuxiéme et le « Chema
», entre le « Chema » et « Et il arrivera, si vous écoutez »,
entre « Et il arrivera, si vous écoutez » et « Et D.ieu dit », et
entre « Et D.ieu dit » et « Emet veYatziv » (« vrai et ferme »).
Rabbi Judah dit : entre « Et D.ieu dit » et « Emet veYatziv »,

on ne doit pas interrompre. Rabbi Josué ...

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

DIN NRw1°T Al

L’Ame en tant que lampe, la méche a laquelle la flamme
prend.

Proverbs 20:27175:3 "2wn
:Y27770772 wEn 0IX NRY1 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)
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Le maamar « Raisi VeHinei Menoras Zahav », sur la Méno-
rah de Zekharia, que le texte cite a propos de I’Ame en tant
que meéche.
LA NOTE DE KEHOT
mbyna e n7ph

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/
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La vision par Zekharia d’'une Ménorah d’or, sujet du maa-
mar de Likkutei Torah cité.
Zechariah 4:2°2:7 170t
-5y P31 AP 271 N9 MAM PP MRY XD ARR 70 29K KN
-5y WK NINE? NP MYV 1YY a°7Y 1onh AYav AwKa
AYRT
Et il me dit : « Que vois-tu ? » Et je dis : « J’ai vu, et voici un
candélabre tout d’or, avec un réservoir a son sommet, et ses
sept lampes ; il y a sept conduits, oui, sept, pour les lampes
qui sont a son sommet ;»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le commandement de compter le Omer « a partir du len-
demain du Chabbat », interprété ici comme au-dessus du
niveau du Chabbat.
Leviticus 23:15170:372 Rp™
YU MUNT MTNY DI OPR NIWT MR 07 ON1EN
13770 NvnR NinavY
Vous compterez a partir du lendemain du jour de repos, a
partir du jour ou vous aurez apporté I'omer de I’offrande ba-
lancée ; il y aura sept semaines complétes ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Ces mots citent Shabbat 21b:5 ; le passage figure ci-
dessous.

Shabbat 21b:571:2 8”5 naw
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
P ooonn
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La note de Kehot renvoie a Psalms 118:11 pour ces mots.
Psalms 118:11x”:11”°p 0°2°11n
:02°1K *3°71 DW32 *1220703 *2320
IIs m’entourent, oui, ils m’entourent ; en vérité, au nom de

D.ieu, je les retrancherai.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Ces mots citent Psalms 118:9 ; le passage figure ci-
dessous.
Psalms 118:9°v:17°p 0°%°1n
:0°2°712 MvaR °N2 Yo’ 23
Mieux vaut se réfugier auprés de D.ieu que se confier aux

princes.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Or HaTorah.
LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a Zohar II, 85a pour ces mots.

Zohar I1, 85ax ,10 27mt
LA NOTE DE KEHOT
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« La main de D.ieu est-elle trop courte ? » Rien ne limite
une réveélation venant d’en haut.

Numbers 11:23272:8”° 72712
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Et D.ieu dit a Moché : « La main de D.ieu s’est-elle raccour-
cie ? Tu verras maintenant si Ma parole s’accomplira pour

toi ou non. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 49
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Un passage parallele présente les bergers comme la di-
mension intérieure du niveau inférieur et les princes
comme la dimension extérieure du niveau supérieur.

LA NOTE DE KEHOT
0”070 NYT 1A 177 .70 19110 73 MZN TPMEn 7172 1R

PARAGRAPHE 52

149 2”IN 112 K171 2°0PR? 13PN 9D

Renvoie a ce passage et explique que I'attraction vers 'Ho-
khma se fait sous la forme d’'un «enseignement», qui
passe par une contraction.

LA NOTE DE KEHOT

NI 1902 7ownnnw 11°m” :'[RD’? 19981 12°y 7N W Tyh’? 1772

20187 Y MY TP RIDVIN a3

150 1°2 TEPRN [R5 TRPRN 1197 D°DPNY °

Suggeére qu’ici la’alafim a deux sens: le niveau de 'Hokh-
ma et Bina et le mode d’attraction par contraction; ces

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/mikeitz/4/
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deux sens sont liés, car la contraction n’est nécessaire que
pour la lumiére attirée vers I'intérieur.
LA NOTE DE KEHOT
7390 T DOXIPM2 APK MK NP T7A0-0°37YN 1902 191N AR
5y Xpw (X D°WI7°D "IW — D°2PRIW 307 TMIRIDW 125 11ynD
y) MOWHTT 19IRY 770 DY RPW (2 "0°0PR” w3 ‘paw 270 nivna
DIXNY **Y) TOWRT T IDIN XIT DOWIPEN CIWT WP (191 DIXNR
739 Na% RO AOWRANWS RPIT RIT — 579K N1nNa mmnn o
»ra nPANm RIT(277) 70°EPKRD” NRpUNw 11°omY L, (PR nab 7Rwn)
— (0°9°pn N2 07 "D°DPRY” OTIPw MPMMY X¥IN2 XD WrRd) "1
TOWRNT 19X 72 ,(70°09R”2 R WIT°D) A 1302 qwnrw 27152 ,100
.121IR2 WY (P0°0PKR 72 °21 WIT°D) 1191 DIZNE Y

151 7192 JEPRN 710 RPRN
«Ecoute-moi, et je t'enseignerai (‘alef'ha) la sagesse.» Le
mot relie I’«enseignement » a la lettre Alef et a la’alafim.

Job 33:3337%:37% 2R

R0 TDPRK YT “27ynY ANK PROX
Sinon, écoute-moi ; tais-toi, et je t’enseignerai la sagesse.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Shabbat 104ax 77p naw
LA NOTE DE KEHOT
XX LT Naw AR 3% 2R

152 DYDPNY TOM N1

«Il conserve la bonté pour des milliers», 'un des Treize
Attributs. Le tikkoun la’alafim est la lumiére intérieure de
'Hokhma et Bina.
Exodus 34:7°1:77% mnw
NiaR 13y TRR TR KD 1R NRLM YD) 19y K1 0°0PRY TO0 1K)
:0°Y27729) DWRY0Y 0013 12771 07277y
qui garde sa bonté jusqu’a la milliéme génération, par-
donne l'iniquité, la transgression et le péché, mais ne tient
nullement le coupable pour innocent ; fait retomber I'ini-
quité des péres sur les enfants et sur les enfants des enfants,
jusqu’a la troisiéme et a la quatriéme génération. »

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

A,T0 nnw

PARAGRAPHE 53

153 YRIARD 170 a1 Ryn 101 NN N7PRA

L’Alef y est décrite comme un Youd en haut, un Youd en

bas et un Vav entre les deux.
LA NOTE DE KEHOT
S19OR1 19 Y MPYAN TARD PIRMA 23 77721 3,10 1P 03 IR1AN

154 IsNE vy BU8 NIt nownn

Explique que P’attraction de la lumiére vers l'intérieur
exige une contraction.
LA NOTE DE KEHOT

.711°Y V?OIN NYT IYRD 17T IR
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PARAGRAPHE 55

155 ARt

«Le vin conservé dans ses raisins depuis les six jours de la
Création», récompense du Monde futur. Ici, il s’agit de
Bina, qui n’a pas été touchée par le brisement.

Berakhot 34b2a 7% n1o12

156 nenwn by neank ovy

La, «sur la sheminit» désigne le niveau du Kéter supréme,
la «merveille supréme», au-dessus du six (les deux Vav),
tiré de lavolonté qui les transcende.
LA NOTE DE KEHOT
1172 WP 186 1Y 346 °Y 57N WP LK L35 ¥UIIN NP IRA
m01°1 B 7110 0y 19107 M)

157 neRwn by Nk

«Au chef de cheeur, sur la sheminit» : la huitiéme, liée au
niveau supérieur aux sept.
Psalms 6:1°R:1 0°2°71n
“TIT? T PrRwn-oy niraa nxm?
Au chef de cheeur ; avec des instruments a cordes ; sur la

Sheminith. Psaume de David.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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