TORAH OHR - PARSHAS TETZAVEH - MAAMAR 1

"33 NN T30 AN
N9 TIONR 1P DN

« Et tu ordonneras aux enfants d’Israél »

Aharon, le « compagnon du fiancé », allume dans ’ame la joie
des mitsvot, un élan vers D.ieu qui nait des ténébres ; mais son
pouvoir lui vient de Moché, de I’étude de la Torah et du bitoul de
'Hokhma, qui révelent 'unité de D.ieu au-dela du temps. Voila
pourquoi I’huile est apportée « a toi », a Moché, et pourquoi la

lampe de Moche est « perpétuelle ».
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L’IDEE CENTRALE

Aharon, le « compagnon du fiancé », allume dans ’ame la joie des mitsvot, un élan
vers D.ieu qui nait des ténebres ; mais son pouvoir lui vient de Moche, de I’étude
de la Torah et du bitoul de 'Hokhma, qui révelent 'unité de D.ieu au-dela du
temps. Voila pourquoi I’huile est apportée « a toi », a Mocheé, et pourquoi la lampe

de Moché est « perpétuelle ».

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

Pourquoi I’huile destinée aux lampes qu’Aharon allume est-elle apportée a Moché, et pourquoi le ver-
set de Moché parle-t-il d’'une lampe « perpétuelle », tandis que celui d’Aharon dit seulement « du soir
au matin » ? Aharon est « le compagnon de la Matrona » : il conduit les &mes a I’'union avec leur source,
en leur apportant une joie d’en haut. Cette joie provient de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) revétue dans
les mitsvot. Les mitsvot sont la lampe elle-méme, tandis que tous les délices du Gan Eden supérieur et
inférieur n’en sont que le rayonnement, « ’ceuvre de Ses mains » ; la joie d’une mitsva devrait donc
dépasser « une abondance de tout ». Aharon agit en deux étapes : « disposer », par la contemplation
personnelle, puis « élever », par une joie d’en haut ; la lumiére vient progressivement, des ténébres. 11
faut de « I’huile d’olive concassée » : écraser '’ame animale en se considérant comme un reste fait
naitre 'Hokhma, le bitoul dans lequel la lumiére demeure. La joie d’Aharon est un « élan » au-dela du
rideau, dans I’'unité inférieure. Son pouvoir vient des lettres de la Torah, qui nous parviennent par Mo-

ché, dont la Torah est un « retour a I'Un », I’'unité supérieure au-dela du temps.

PLAN

1 Les questions 11-2
Pourquoi I’huile destinée aux lampes d’Aharon est-elle apportée a Moché, et pourquoi la lampe de Moché
est-elle « perpétuelle », tandis que celle d’Aharon briile « du soir au matin » ? Aharon est le compagnon du
fiancé qui conduit les Ames a leur source.

2 La joie du compagnon du fiancé 13-4

Aharon appartient au « jour des noces » : une joie d’en haut, révélée dans les Ames, qui provient de la Lu-
miére infinie revétue dans les mitsvot, comme le suggeére le mot asher dans la bénédiction sur les mitsvot.
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Le Gan Eden et les mitsvot 15-7

Par les mitsvot, ’'homme faconne le Gan Eden ; si les plaisirs de ce monde, qui ne sont que des retombées
de la sainteté, sont si abondants, son délice est bien plus grand encore. Les mitsvot sont des lampes, et la

joie qu’elles procurent devrait dépasser tous les délices du Monde futur.

4 Rien que I’ceuvre de Ses mains

18-1

Les deux Gan Eden, avec tous leurs niveaux et leurs piliers, ne recoivent que le rayonnement de « I’ceuvre

de Ses mains ». Les mitsvot sont la lampe elle-méme, des réceptacles de Son essence ; la joie qu’elles pro-

curent dépasse donc « une abondance de tout ».

5 Disposer et élever

M2-13

Aharon, 'un des sept bergers, attire la joie en deux étapes : la contemplation personnelle et la joie d’en

haut, a laquelle préparent les Pessouké deZimra ; la lumiére vient « du soir au matin ».

6 L’huile d’olive concassée

M14-18

L'olive ameére représente le corps et 'ame animale ; la concasser en se considérant comme un reste

donne I’huile de 'Hokhma, le bitoul dans lequel la Lumiére infinie repose et demeure.

7 Au-dela du rideau

119-20

Havaya est I'unité supérieure, et Elokim le bouclier qui la dissimule ; la joie d’Aharon est I’élan de ’Ame

vers I'unité supérieure depuis I’extérieur du rideau, dans I'unité inférieure.

8 La Torah par Moché

121-23

Le pouvoir d’Aharon vient des lettres de la Torah, « de es les enfants d’Israél ». La Torah nous parvient

par Moché et est un « retour a I'Un », le bitoul de I’'unité supérieure, que ’on atteint en voyant la création

renouvelée a partir du néant.

9 Les réponses

124-25

Tetsavé signifie « joindre » : ’huile d’Israél va d’abord a Moché, et c’est de lui que vient le pouvoir d’Aha-

ron. La lumiére d’Aharon est « du soir au matin » ; celle de Moché est « perpétuelle », au-dela du temps.

NOTIONS CLES

Le compagnon du fiancé (chochevin) 1aviw
Le role d’Aharon : conduire les ames, la « fiancée », a
I'union avec leur source, qu’elles ne peuvent atteindre par

elles-mémes ; ce role appartient au « jour des noces ».

Lajoie de la mitsva m%n 2w annw

Une joie suscitée par la Lumiére infinie revétue dans les
mitsvot, qui devrait dépasser tous les délices du Monde
futur.

Rayonnement et lampe 1177718117

Les délices du Gan Eden ne sont que le rayonnement (ziv)
de I'ceuvre de D.ieu ; les mitsvot elles-mémes sont la

lampe, la source de ce rayonnement.
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L’annulation de soi (bitoul) "2

L'« huile » de 'Hokhma, produite en écrasant ’Ame ani-
male ; la Lumiére infinie ne repose et ne demeure que
dans celui qui est annulé.

Elan et retour 2127 X137

La joie d’Aharon est I’élan de ’ame vers D.ieu depuis I'ex-
térieur du rideau ; la Torah de Moché est un « retour a I'Un
», la révélation de I’'unité supérieure ici-bas.

L'unité supérieure et 'unité inférieure x5y x>
RNN RTION

L'unité supérieure (Havaya) : rien n’existe en dehors de
D.ieu. L'unité inférieure (Elokim) : le monde semble exis-
ter, mais il est rempli de Sa gloire.



Le rideau n>179

Le Nom Elokim, qui dissimule le Nom Havaya comme un
bouclier couvre le soleil.
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SECTION 1 - 1-2

Les questions
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«Et toi, tu ordonneras aux enfants d’Israél qu’ils te prennent», etc. «A Dextérieur du rideau qui re-
couvre le Témoignage, Aharon en disposera les lampes», etc.

Le maamar s’ouvre sur les deux versets concernant I’huile de 1a Menorah: Moché doit ordonner a Israél
d’apporter de ’huile d’olive pure «a toi», et Aharon doit disposer la lampe dans le Michkan, «a I’extérieur

du rideau qui recouvre le Témoignage », c’est-a-dire le rideau placé devant I’Arche.
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Il faut comprendre: puisque le commandement incombe a Aharon, qui doit disposer les lampes,
pourquoi D.ieu a-t-Il ordonné «qu’ils te prennent», ce qui implique qu’ils doivent apporter I’huile

a Moché?

La question est la suivante: disposer et allumer les lampes est la taiche d’Aharon; pourquoi I’huile doit-elle
donc étre apportée «a toi», a Moché ? Tout le maamar conduit a la réponse: le travail d’Aharon tire sa force
de Moché.
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De plus, dans le premier verset, a propos de «qu’ils te prennent», a Moche, il est écrit: « pour éle-
ver une lampe continuellement», tandis que, dans le second verset, a propos d’Aharon, il est seule-

ment écrit: «du soir jusqu’au matin».

Deuxiéme question: le premier verset, qui parle d’apporter I’huile a Moché, qualifie la lampe de «perpétuel-
le» (tamid), tandis que le second verset, qui parle d’Aharon, dit seulement «du soir jusqu’au matin». La ré-

ponse vient a la fin du maamar (paragraphe 25).
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Mais voici I’explication: Aharon est «le chouchvina de la Matrona [la Reine|», et la Matrona est la

source des ames d’Israél, car tout Israél, etc.

La réponse commence par une image kabbalistique : Aharon est «le chouchvina de la Matrona», la Reine. La
Matrona est la Chekhina, également appelée la Communauté d’Israél; elle est la source dont proviennent
toutes les ames d’Israél.
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Aharon est leur chouchvina, tout comme, a titre d’analogie, un marié et une mariée ont besoin
d’un chouchvina pour marcher avec eux, car ils ne peuvent marcher seuls, tant ils sont saisis de

pudeur, et ils ont besoin d’un soutien pour les soutenir.

Cette image est tirée d’un mariage : saisis de pudeur, le marié et la mariée ne peuvent se rendre seuls a leur
union; des chouchvinim les accompagnent et les soutiennent.
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De méme, pour que les Ames d’Israél soient incluses dans leur source, dans la Lumiere infinie (Or
Ein Sof), béni soit-I1, elles n’ont aucun pouvoir par elles-mémes; cela ne peut se faire que par le
niveau d’Aharon, qui est leur chouchvina.

De méme, les Ames ne peuvent, par leur propre pouvoir, s’élever pour étre incluses dans leur source, la Lu-
miére infinie. Aharon, en tant que leur chouchvina, leur apporte le soutien nécessaire pour parvenir a cette
union.

SECTION 2 - 13-4

La joie du compagnon du fiance
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Or, comme dans le cas des garcons d’honneur, a titre d’analogie, cela ne vaut qu’au moment du
mariage, car par la suite, on n’a plus besoin de garcons d’honneur.

Les garcons d’honneur ne sont nécessaires qu’au mariage lui-méme ; une fois le couple marié, personne
n’a besoin de les accompagner.
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De méme, le role de garcon d’honneur d’Aharon se situe au niveau de «au jour de ses noces et au
jour de la joie de son cceur». C’est une joie d’en haut qui se révele dans les ames d’Israél, afin de
réjouir leur cceur en D.ieu, qui réside au sein de leur Torah et de leur service, lesquels doivent étre
accomplis dans la joie, comme il est écrit: « Parce que tu n’as pas servi dans la joie », etc.
De méme, le role d’Aharon reléve du «jour des noces», le moment de ’'union décrit par le verset «au jour de
ses noces et au jour de la joie de son cceur». C’est une joie d’en haut, révélée dans les Ames, qui les réjouit en

D.ieu, lequel réside dans leur Torah et leur service ; or ce service doit étre joyeux, comme la Torah le souli-
gne: «Parce que tu n’as pas servi dans la joie.»
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Cette joie vient par I'intermédiaire d’Aharon, et c’est dans cette joie qu’il est le compagnon du ma-
rié. L’explication est que cette joie provient de la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, source
de vie et source de plaisirs, qui est revétue dans les mitsvot.

La joie qu’Aharon apporte est causée par la Lumiére infinie elle-méme, source de toute vie et de tout plaisir,
qui est revétue dans les mitsvot.
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Cela correspond aux mots « Qui (acher) nous a sanctifiés par Ses commandements » : acher ex-
prime un plaisir extrémement grand, jusqu’a la louange, comme dans « Par mon bonheur (be’o-
chri), les filles me diront heureuse (icherouni) », expression de joie et de louange devant I’abon-
dance du bien, etc.
Cela est suggéré dans la bénédiction récitée sur une mitsva, « acher kidechanou » (« Qui nous a sanctifiés
par Ses commandements ») : I’Admour Hazaken rapproche acher de ocher, le bonheur, comme dans les pa-

roles de Léa a la naissance d’Acher : « Par mon bonheur, les filles me diront heureuse. » Ce mot exprime la

joie et la louange devant I’abondance du bien.
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SECTION 3 - 15-7

Le Gan Eden et les mitsvot
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Comme il est écrit : « Et Il le placa dans le Gan Eden pour le cultiver et le garder » : « le cultiver »,
par les commandements positifs, car, par les mitsvot, on fait le Gan Eden, c’est-a-dire qu’on y fait
descendre le rayonnement de la Chekhina (la Présence divine), afin d’en jouir

Adam fut placé dans le Gan Eden « pour le cultiver et le garder », et '’Admour Hazaken interpréte « le culti-

ver » comme désignant les commandements positifs. Par les mitsvot, ’homme « fait » le Gan Eden : il y fait

descendre le rayonnement (ziv) de la Chekhina, dont les 4&mes jouissent la-bas.
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en lui, par les tsadikim, qui se délectent de D.ieu dans le Gan Eden, d’un délice merveilleux et sans
fin. C’est pourquoi ils dirent au sujet d’A’her : « Mieux vaut qu’il soit juge », etc.

Ce rayonnement est le délice des tsadikim dans le Gan Eden, un délice sans fin. Sa grandeur apparait dans
ce qui fut dit au sujet d’A’her, le Sage qui abandonna la voie de la Torah : mieux vaut qu’il soit jugé, puis qu’il
accéde au Monde futur.
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Car toutes les souffrances du Guéhinom valent la peine d’étre endurées pour recevoir le délice du
Monde futur. Et, comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie, au sujet de Rabbi Akiva : lorsqu’il
vit une grande ville d’idolatres, il rit et dit : « Si c’est ainsi pour ceux qui transgressent Sa volonteé, a
combien plus forte raison pour ceux qui accomplissent Sa volonté ! »
Le raisonnement est que toutes les souffrances du Guéhinom valent la peine d’étre supportées afin de rece-
voir le délice du Monde futur. La parole de Rabbi Akiva exprime la méme idée : voyant une grande ville

d’idolatres prospérer, il rit ; si ceux qui transgressent la volonté de D.ieu jouissent d’un tel bien, a combien
plus forte raison ceux qui accomplissent Sa volonté.
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C’est-a-dire : s’il existe tant de délices chez ceux qui sont au niveau de « ceux qui transgressent Sa
volonté », a savoir les plaisirs de ce monde, lesquels sont descendus et se sont matérialisés dans la
materialité de ce monde

L’Admour Hazaken explique la comparaison : « ceux qui transgressent Sa volonté » désigne les plaisirs de ce
monde, des délices qui sont descendus et se sont matérialisés.
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et dans sa matérialité, non par la voie de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout)
et de la descente des niveaux depuis la Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, niveau apres ni-
veau, comme les niveaux de sainteté, mais ils sont plutot tombeés de niveaux élevés de sainteté, par
une chute, « du haut d’un toit », etc.
Ils ne sont pas descendus selon un enchainement ordonné de niveaux, étape aprés étape, comme le fait la
sainteté ; ils sont tombés brusquement de niveaux élevés de sainteté, « du haut d’un toit [dans un profond

abime] ». Malgré cela, ils sont abondants, ce qui montre combien le délice qui descend selon I’ordre propre
a la sainteté est plus grand.
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C’est pourquoi ils sont appelés «ceux qui transgressent (ovrei) Sa volonté»: ils ont en effet passe
outre (he’evirou) au chemin. Et si, pour ceux qui transgressent Sa volonte, il y a tant de plaisir,
tombé lors du brisement des réceptacles (chevirat hakélim), a plus forte raison en est-il ainsi pour
«ceux qui font Savolonté »,

Les plaisirs de ce monde sont appelés ovrei retsono, «ceux qui transgressent Sa volonté» (littéralement,
«passent au-dela de Sa volonté»), car ils «ont passeé outre au chemin»: ils ne sont pas descendus selon I’en-
chainement ordonné des niveaux, mais sont tombés. Leur plaisir est tombé lors du brisement des récep-
tacles (chevirat hakélim), récit kabbalistique de la chute d’étincelles de lumiére sainte dans les mondes
inférieurs.
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c’est-a-dire ce qui est faconné (assoui) et donné par la Volonté supréme, béni soit-I1, selon ’ordre
de la descente des niveaux de sainteté, dans le Gan Eden supérieur et inférieur; c’est le délice en
D.ieu, en qui se trouvent certainement un délice merveilleux et de nombreuses sortes de délices
sans fin, car Il est la source de lavie et la source des délices.
«Ceux qui font (0ossé) Sa volonté» s’entend comme ce qui est «faconné» (assoui) et donné par la Volonté su-
préme, selon la descente ordonnée de la sainteté dans le Gan Eden supérieur et inférieur. Ce délice est en

D.ieu Lui-méme, source de la vie et des délices; il est donc merveilleux et se décline en une infinité de

sortes.
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Or, ce plaisir découle des mitsvot. C’est pourquoi les mitsvot sont comparées a des lampes : de
méme que, lorsqu’on allume les lampes, la maison se remplit de lumiere et d’éclat,

Le plaisir du Gan Eden découle des mitsvot, ce qui explique qu’elles soient comparées a des lampes : une

lampe allumée emplit toute une maison de lumiére et d’éclat.
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de méme, I’accomplissement des mitsvot fait rayonner le Gan Eden, etc. C’est pourquoi il est écrit :
« Parce que tu n’as pas servi Havaya, ton D.ieu, dans la joie et la satisfaction du cceur, alors que tu
avais abondance de tout (merov kol). »

De méme, ’accomplissement d’'une mitsva emplit le Gan Eden de lumiére. C’est pourquoi la Torah répri-

mande ceux qui n’ont pas servi D.ieu « dans la joie et la satisfaction du cceur, merov kol », ce qui, au sens

simple, signifie « alors que tu avais abondance de tout ».

.07 77707 AW NPAR 9798 MIZNM (xan oxwa) 7MY 239N 0 90 21903 53 33 m ny

[C’est-a-dire,] davantage qu’« abondance de tout » : car « abondance de tout » désigne les plaisirs

du Monde futur, et les mitsvot doivent étre accomplies avec une joie qui les dépasse.

L’Admour Hazakéne interpréete merov kol comme « davantage qu’une abondance de tout » : « abondance de
tout » désigne tous les plaisirs du Monde futur, et la joie éprouvée dans les mitsvot elles-mémes doit les
dépasser.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/tetzaveh/1/ 10



TORAH OHR - PARSHAS TETZAVEH - MAAMAR 1 o) '|"?N npP" SR 212 DR LN R

SECTION 4 - 18-11

Rien que I’ceuvre de Ses mains
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Et cela [se produit] lorsqu’on prend a cceur que « dans les cieux au-dessus et sur la terre au-des-
sous, tout n’est que louange de I’ceuvre de Tes mains », etc.

Une joie qui dépasse celle de tout Gan Eden survient lorsqu’une personne médite les paroles : « dans les
cieux au-dessus et sur la terre au-dessous, tout n’est que louange de I’ceuvre de Tes mains ».
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Le sens est le suivant : « dans les cieux au-dessus » — c’est le Gan Eden supérieur ; « et sur la terre
au-dessous » — c’est le Gan Eden inférieur. La louange qui s’y trouve ne porte pas sur Toi ; ils ne

sont que le niveau de « I’ceuvre de Tes mains »,

« Les cieux au-dessus » désignent le Gan Eden supérieur, et « la terre au-dessous », le Gan Eden inférieur.
Tout ce quiy est loué n’est pas une louange de D.ieu Lui-méme, mais seulement de « ’ceuvre de Ses mains

».
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comme dans I’analogie d’une personne que I’on loue pour I’ceuvre de ses mains, parce qu’elle
écrit admirablement ou peint un beau tableau : cette louange ne touche ni a sa sagesse, ni a son
étre et a son essence.

A titre d’analogie, louer une personne pour sa belle écriture ou pour un beau tableau ne dit rien de sa sa-
gesse ni de son étre intérieur ; cela ne loue que ce que ses mains ont réaliseé.
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De méme, toute la louange et les éloges qui sont attirés dans le Gan Eden pour les ames, afin
qu’elles se délectent en D.ieu par leur compréhension et leur appréhension, cette louange n’est
pas [présente]

De méme, le délice et la louange que les 4mes connaissent dans le Gan Eden, lorsqu’elles appréhendent la
divinité par leur compréhension, sont de cette nature.
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sinon dans la seule transmission de I’ceuvre des mains du Saint béni soit-I1, grace a laquelle elles
ont compréehension et appréhension. C’est le rayonnement attiré des mitsvot, qui sont appelées

I’ceuvre des mains du Saint béni soit-II,

Seule « ’ceuvre des mains de D.ieu » est transmise aux Ames, ce qui leur permet de ’appréhender. Ce rayon-

nement provient des mitsvot, elles-mémes appelées « I’ceuvre des mains du Saint béni soit-11 ».
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car, par un éveil d’en bas, par ’accomplissement des mitsvot ici-bas, [se produit] un éveil d’en
haut : le Saint béni soit-I1 met les tefilin, le Saint béni soit-1l1 guérit les malades, bénit les années et
soutient les vivants avec bonté, etc.
Les mitsvot sont I’« ceuvre des mains » de D.ieu parce que, lorsque nous les accomplissons ici-bas — par un
éveil d’en bas —, D.ieu accomplit la méme chose en haut, par un éveil d’en haut. Ainsi, les Sages enseignent

que D.ieu Lui-méme met les tefilin ; et les prieres quotidiennes évoquent Celui qui guérit les malades, bénit

les années et soutient les vivants avec bonté.
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C’est de la que le rayonnement est attiré dans le Gan Eden, afin qu’elles se délectent en Havaya par
leur compreéhension et leur appréhension de cette transmission. (C’est la le sens de « le firmament
proclame I’ceuvre de Ses mains », car le Gan Eden est appelé « ’Académie du firmament ». Voir ce

qui est écrit dans I’explication de « Louez-Le dans le firmament de Sa puissance ».)

C’est de cette « action » divine qu’est attiré le rayonnement du Gan Eden, dont les Ames se délectent en I’ap-
préhendant. La parentheése relie cela au verset « le firmament proclame ’ceuvre de Ses mains » : le Gan Eden

est appelé « ’Académie du firmament », et ce qu’il révéle n’est que « I’ceuvre de Ses mains ».
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Et il existe, dans cette compréhension, de multiples degrés, les uns au-dessus des autres, avec de

multiples sortes de délices sans fin, car il existe de multiples sortes de Gan Eden, etc.

Cette appréhension comporte d’innombrables degrés, chacun supérieur au précédent ; il existe donc de
nombreuses sortes de Gan Eden, chacune avec son propre délice.
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Bien que les livres ne mentionnent que le Gan Eden inférieur et le Gan Eden supérieur, nos Sages,
de mémoire bénie, ont dit : « Les érudits en Torah ne connaissent pas de repos, ainsi qu’il est dit :
“Ils vont de force en force” », etc.

L’Alter Rebbe répond a une objection : les livres ne parlent que de deux niveaux, le Gan Eden inférieur et le

Gan Eden supérieur. Pourtant, les Sages ont dit que les érudits en Torah ne connaissent pas de repos, méme
dans le Monde futur, car ils « vont de force en force », s’élevant de niveau en niveau.
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A ce sujet, il est dit : « Car tout (kol) est dans les cieux et sur la terre », et le Targoum traduit : « qui
s’attache aux cieux et a la terre ». C’est 1a le sujet mentionné dans les livres : il y a un pilier dans le
Gan Eden, par lequel on monte du Gan Eden supérieur au Gan Eden inférieur ; car ce pilier relie le
Gan Eden supérieur au Gan Eden inférieur.
Le verset « Car tout (kol) est dans les cieux et sur la terre » est rendu par son Targoum, la traduction ara-
meéenne, par « qui s’attache aux cieux et a la terre » : kol est ce qui lie les deux ensemble. C’est, explique I’Al-
ter Rebbe, le pilier décrit dans les livres, qui se trouve dans le Gan Eden et relie le Gan Eden supérieur au
Gan Eden inférieur. Le texte imprimé dit qu’on monte par ce pilier « du Gan Eden supérieur au Gan Eden

inférieur », mais le Zohar et Torah Ohr lui-méme, en 100b, décrivent les &mes qui montent par ce pilier du
Gan Eden inférieur au Gan Eden supérieur.
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Il existe de nombreux niveaux de piliers pour de nombreux niveaux de tsadikim, chacun selon son
rang, ainsi que de nombreux niveaux d’ascension, toujours plus élevés, comme dans le cas des
cinquante mille jubilés : tout cela correspond a des niveaux d’ascension, etc.

Il existe de nombreux piliers de ce type, un pour chaque niveau de tsadikim, selon son rang, et de nom-

breuses ascensions, chacune dépassant la précédente, comme les « cinquante mille jubilés », expression dé-

signant une immense succession d’ascensions.
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Tout cela releve du rayonnement qui découle uniquement de I’ceuvre de Ses mains. Mais en I'Infi-
ni (Ein Sof) Lui-méme, béni soit-11, dans Son essence et Son étre, béni soit-11, « aucune pensée ne
peut Le saisir » ; les anges disent qu’ll est saint et sépare, etc.

Tous les plaisirs des deux Gan Eden ne sont que le rayonnement qui provient de « I’ceuvre de Ses mains ».

L’essence propre de D.ieu échappe a toute saisie : « aucune pensée ne peut Le saisir », et les anges Le quali-
fient de « saint », séparé d’eux.
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C’est pourquoi « les Ofanim s’élévent dans un grand tumulte », etc., car ils disent : « Ou se trouve le
lieu de Sa gloire ? » Mais les mitsvot elles-mémes sont le niveau de la lumiére de la lampe, d’ou dé-
coule le rayonnement.

C’est pourquoi les Ofanim, une catégorie d’anges, s’élévent « dans un grand tumulte » et demandent : « Ou

se trouve le lieu de Sa gloire ? » Ils ne peuvent pas Le saisir. Les mitsvot elles-mémes, en revanche, sont « la

lumiére de lalampe », dont le rayonnement du Gan Eden n’est que la lueur.

553 1991 .wnn 172 [0 rroike] DPRIRD 09937 197K 2N ROPAT 0°2aR *P1 DA 17T PR om
wnn ° %387 °1 219 2°05 Mivnan

Ils sont la source du rayonnement, car ils sont appelés «les membres du Roi», le niveau des

membres et des réceptacles pour la Lumiére infinie (Or Ein Sof) elle-méme, béni soit-Il. C’est

pourquoi, au sujet de toutes les mitsvot, il est écrit «devant D.ieu» —véritablement devant D.ieu,
Les mitsvot sont la source du rayonnement parce qu’elles sont appelées «les membres du Roi»: des

membres et des réceptacles par lesquels la Lumiére infinie elle-méme agit. C’est pourquoi il est dit de
chaque mitsva qu’elle est accomplie «devant D.ieu», véritablement en Sa présence.

210 TI%M WRn INITNRY IMNTY RIT WK 231X DMWY 01°71 PN32w .00 1N 231K IR R

comme il est écrit: «que Moi (Ano’hi) te prescris aujourd’hui»; car, au niveau de «aujourd’hui,
pour les accomplir», Anokhi («Moi») Lui-méme, c’est-a-dire Son essence et Son étre mémes, «te
prescrit», etc.

Le verset «que Moi (Ano’hi) te prescris aujourd’hui» est compris au sens littéral: dans le domaine de «au-

jourd’hui, pour les accomplir», le temps de I’action, c’est Anokhi, «Moi», I’essence méme de D.ieu, qui pres-
crit. Celui qui commande Lui-méme est présent dans chaque mitsva.
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Dés lors, la joie dans I’accomplissement des mitsvot sera grande pour Elokim, c’est-a-dire pour la
Lumiére infinie elle-méme, béni soit-Il, qui y est revétue, a un degreé supérieur a «une abondance
de tout»; c’est-a-dire le niveau de kol («tout»), «qui tient aux cieux et a la terre». Et comme I’ont
dit nos Sages, de mémoire bénie: « Une heure est préférable », etc.
Par conséquent, la joie liée aux mitsvot devrait étre «grande pour Elokim », pour la Lumiére infinie quiy est
revétue et dissimulée, une joie bien supérieure a «une abondance de tout», au kol qui tient aux cieux et a la

terre, c’est-a-dire aux deux Gan Eden. Ainsi les Sages ont-ils dit: «Une heure [de techouva et de bonnes ac-
tions dans ce monde] vaut mieux que toute la vie du Monde futur. »

SECTION 5 - 112-13

Disposer et élever
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Or, la révélation de cette joie, issue de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, dans I’Ame d’une
personne, s’opeére par I'intermeédiaire d’Aharon, qui allume les lampes afin qu’il y ait le niveau de
lumiére et de joie. Car Aharon est I'un des sept bergers qui nourrissent I’ensemble des Ames d’Is-
raél et leur transmettent d’en haut, depuis la Lumiére infinie, béni soit-II.
Cette joie se révele dans I’Ame par I'intermédiaire d’Aharon, qui allume les lampes afin qu’il y ait «lumiére
et joie». Aharon est I'un des «sept bergers» qui, selon la tradition kabbalistique, sont Avraham, Yitzchak,

Yaakov, Moshe, Aharon, Yosef et David. Ils nourrissent I’ensemble des ames d’Israél et leur transmettent la
divinité depuis la Lumiére infinie.
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Aharon est le berger qui nourrit les ames d’Israél dans leur ensemble et leur attire le niveau de lu-
miere et de joie mentionné plus haut. Dans cette attraction, il y a deux niveaux: «il disposera les
lampes» et «quand Aharon élévera les lampes». «Il disposera»: qu’elles soient

En tant que berger, Aharon attire cette lumiére et cette joie vers toutes les ames. Cette attraction comporte

deux étapes, correspondant aux deux expressions: «il disposera les lampes» et «quand Aharon élévera les

lampes». La premiére, «disposer», est expliquée ici.
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disposées et gardées dans le cceur et I'ame de I’homme, lorsqu’il se souvient de Havaya, son D.ieu,
avec la profondeur de Daat (connaissance), depuis les profondeurs du cceur, au prix d’un effort de
I’ame, en contemplant la grandeur de D.ieu, autant que son ame peut le supporter. Et «quand
[Aharon] élévera», c’est

«Disposer» signifie établir I’amour dans le cceur et ’dAme d’une personne par son propre effort: contempler

profondément la grandeur de D.ieu, au prix d’un effort, autant que son 4me peut le supporter. La seconde

étape, «élever», est alors introduite.
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I’attraction de la joie qui vient d’en haut, pour élever I’ame et la lier au D.ieu vivant, qui est la Vie

de lavie, béni soit-Il, la source de la vie et la source des plaisirs, qui se trouve bien au-dela de I’en-

chainement descendant des mondes (hichtalchelout), au-dela de ce que son Ame peut supporter.
«Elever» désigne la joie qui vient d’en haut: elle éléve I’ame et la lie au D.ieu vivant, source de toute vie et de

tout plaisir, qui se trouve bien au-dela de ’enchainement descendant des mondes. Elle porte ’Ame au-dela

de ce qu’elle pourrait atteindre par ses propres capacités.
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C’est I’'amour de «de toute ta force», révelé dans le Chema. Et pour accomplir le Chema «de toute
ta force», les Sages ont institué les Pessouké dézimra avant celui-ci, afin que «les exaltations de
D.ieu soient dans leur gorge et une épée a deux tranchants dans leur main »,
Cet amour supérieur est celui de «de toute ta force» (bechol me’odecha), un amour sans limite, révélé dans
le Chema. Pour y parvenir, les Sages ont institué les Pessouké dézimra, les versets de louange récités avant

le Chema, afin que «les exaltations de D.ieu soient dans leur gorge et une épée a deux tranchants dans leur

main».
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car le moment de la priere est un moment de combat: il s’agit de préparer d’abord ’ame de
I’homme, afin de renforcer sa force contre ce qui I’entrave et lui fait obstacle, de I'intérieur comme

de ’extérieur.

La priére est un combat; les Pessouké dézimra préparent donc I’Ame a ’avance, en la fortifiant contre tous

les obstacles intérieurs et extérieurs qui la retiennent.
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Et c’est 1a le sens de «du soir au matin», car «d’abord les ténebres, puis la lumiére » : 1a lumiére et
lajoie en D.ieu éclairent peu a peu son Ame, a partir des ténebres, etc.

Voila pourquoi la lampe d’Aharon briile «du soir au matin»: comme le disent les Sages, «d’abord les té-
nebres, puis la lumiére». La lumiére et la joie en D.ieu se lévent progressivement dans ’dme, a partir des

ténébres.

SECTION 6 - 114-18

L’huile d’olive concassée

S50 TIND 1M WD TAwNn2 RNPKTII RPIT 5°N°ND N7 1awa X7 N30T DR IR PRI R
LDIMIRD ARWT 7791309 IWRAT 10

Mais Aaron n’allume les lampes qu’avec de I’huile d’olive pressée, comme I’enseigne la Michna : «
Il broie [les olives] et les met [dans le panier] », etc. ; « la premiére [huile] est destinée a la Ménora,

et le reste aux offrandes végetales. »

Aaron allume les lampes spécifiquement avec de I’« huile d’olive pressée ». La Michna décrit la fabrication
de I’huile la plus fine : les olives étaient broyées puis placées dans un panier, et cette premiére huile était

destinée a la Ménora, le reste aux offrandes végétales.
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L’explication est que I’olive a pour nature d’étre amere, comme le dit la colombe : « Que ma nour-

riture soit amére comme l’olive », etc.

L'olive est amére. Comme le rapportent les Sages, la colombe qui apporta a Noa'h une feuille d’olivier dit : «
Que ma nourriture soit amére comme 1’olive [mais qu’elle me soit donnée par Ta main]. » Le maamar va

maintenant expliquer ce que signifient cette amertume et le fait de broyer 1’olive dans le service de I’ame.
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Ils ont également dit dans la Guemara que I’olive fait oublier soixante-dix années d’étude, etc., car

elle reléve du monde de I’oubli, qui appartient au monde des kelipot (écorces).

La Guemara dit également que les olives font oublier a une personne soixante-dix années d’étude. L’oubli

reléve du « monde de I’oubli », le domaine des kelipot, ces écorces qui voilent la divinité.
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Il s’agit du corps et de I’ame animale, qui proviennent de Nogah et de la « peau du serpent » ; on
les broie jusqu’a en extraire de I’huile, qui est le niveau de 'Hokhma (sagesse).

L'« olive » chez ’homme, c’est son corps et son 4me animale, qui proviennent de Nogah, la kelipa ou le bien
et le mal sont mélés, ainsi que de la « peau du serpent ». En la broyant, en la soumettant, on en extrait son «
huile », qui est 'Hokhma.
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Car, comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie: « De méme que I’olive fait oublier soixante-dix
années d’étude, I’huile d’olive restitue soixante-dix années d’étude », etc.

Les Sages enseignent que, de méme que I’olive provoque 1’oubli, I’huile d’olive restitue soixante-dix années

d’étude: c’est le méme fruit qui, aprés avoir été broyé, donne I’huile qui rend la mémoire.
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Car 'Hokhma (sagesse) est la faculté de mémoire, comme il est écrit dans le passage de Kadech, qui
fait allusion a 'Hokhma: «et comme un souvenir entre tes yeux», etc. Ce broyage signifie se tenir
au niveau de la soumission (iskafya) de la sitra a'hra (I’autre co6té).

L’huile restitue la mémoire parce que 'Hokhma est la faculté de mémoire, comme I’évoque le passage des té-

filines Kadech, qui fait allusion a 'Hokhma et parle d’«un souvenir entre tes yeux». Le «broyage» qui produit

cette huile est I'iskafya, la soumission de la sitra a'hra.
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Par «le reste (cheérit) de Son héritage »: celui qui se fait comme des restes (chiraim). Cette qualité
soumet tous les désirs du coté opposeé, de sorte qu’il n’ait pour lui-méme aucun autre souhait ni
désir de jouir et de prendre plaisir aux plaisirs des hommes en ce monde, et qu’il ne les recherche
ni ne les poursuive aucunement.

Cette soumission s’opére par la qualité du «reste (cheérit) de Son héritage», que les Sages interprétent

comme le fait de se faire comme des chiraim, des restes. Une telle personne n’a aucun désir propre pour les

plaisirs de ce monde et ne les poursuit pas.
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Car, puisqu’il se fait comme des restes et un surplus dans le monde, comme si le monde n’avait

aucun besoin de lui, qu’a-t-il a faire avec le monde ? etc.

Puisqu’il se considére comme superflu, comme si le monde n’avait pas besoin de lui, il estime n’avoir rien a

faire avec le monde ni avec ses plaisirs.
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C’est pourquoi il ne désirera ni ce monde-ci ni le Monde a venir, comme il est écrit : « Qui ai-je

dans les cieux », etc. ; et comme il est écrit : « Le reste de Yaakov sera parmi les nations », etc. ;

Une telle personne ne désire ni ce monde-ci ni le Monde a venir, comme le dit le Psalmiste : « Qui ai-je dans
les cieux [si ce n’est Toi] ? » Le prophéte parle lui aussi du « reste de Yaakov... parmi les nations ».
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et il est écrit juste apres : « Ta main s’élévera contre tes adversaires, et tous tes ennemis seront re-
tranchés. » Car, au niveau du « reste de Yaakov », celui qui se considére comme un rebut les re-
tranche et élevera

Le verset suivant promet : « Ta main s’élévera contre tes adversaires, et tous tes ennemis seront retranchés.

» L’Admour Hazaken I’applique a I’ame : celui qui se situe au niveau du « reste » et se considére comme un
rebut triomphe de tout ce qui s’oppose a son service divin et le retranche.
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sa main contre ses adversaires, au niveau de « I’exaltation de D.ieu dans leur gorge », afin qu’il y
ait « une épée a deux tranchants dans leur main », par le dévoilement de I’exaltation de la Lumiére
infinie (Or Ein Sof) sur son ame. En revanche, au niveau du yesh [sentiment d’étre une entité inde-
pendante], « Moi et lui ne pouvons demeurer [ensemble] », etc.

Il triomphe par « I’exaltation de D.ieu dans leur gorge », c’est-a-dire par le dévoilement de I’exaltation de la

Lumiére infinie sur son 4me. Mais celui qui se sent comme une entité distincte (« yesh ») ne peut la recevoir
; a son sujet, D.ieu dit : « Moi et lui ne pouvons demeurer [ensemble]. »
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Et la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, ne repose et ne se révele qu’en celui qui est annule,

etc. C’est la le niveau de 'Hokhma (sagesse), qui est le niveau de I’huile, produite

La Lumiére infinie ne repose que sur celui qui est annulé (batel). Cette annulation de soi (bitoul) est la 'Ho-
khma, I’« huile » qui provient du broyage de 1’olive.
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par le broyage de I’olive : car I’huile est ce qui est attiré apres la meche et entierement consume et

briilé dans la lumiére qui s’attache a la méche, si bien qu’il n’en reste rien

A la différence de la meéche, I’huile est attirée vers la flamme et entiérement consumée dans la lumiére qui
s’attache a la méche, sans rien laisser derriere elle.
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(tandis qu’un peu de cendre reste de la meche). De méme, le niveau de 'Hokhma est celui de I’an-
nulation de soi (bitoul) : on est annulé et véritablement inclus dans la lumieére de la lampe de cette

mitsva, de sorte que la Lumiére infinie elle-méme, bénie soit-Il, se révele sur son dme.

La meéche, en revanche, laisse un peu de cendre. De méme, la 'Hokhma est une annulation de soi compléte :
on est entiéerement absorbé dans la lumiére de la mitsva, de sorte que la Lumiére infinie elle-méme se ré-

vele sur son Ame.
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Grace a cela, la Lumiére infinie, bénie soit-Il, qui est attirée par la mitsva, perdure dans son ame.
En revanche, sans le niveau de I’huile, la lumiére de la lampe ne peut se maintenir sur la seule

meche ; elle briile rapidement et s’éteint en un instant, etc.

Grace a cette annulation de soi, la Lumiére infinie attirée par la mitsva perdure dans I’Ame. Une meéche sans

huile flambe et s’éteint en un instant ; de méme, sans annulation de soi, la lumiére de la mitsva ne dure pas.
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SECTION 7 - 119-20

Au-dela du rideau
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Or, le service d’Aharon consistant a disposer les lampes et a les élever — c’est-a-dire le niveau de
la joie de la mitsva — se déroule «a I’extérieur du rideau du Témoignage ». Le sens du rideau est le

suivant : il est écrit : « Car Havaya Elokim est un soleil et un bouclier. »

Le service d’Aharon, qui consiste a disposer les lampes et a les élever, est la joie de la mitsva ; il se déroule
«a ’extérieur du rideau du Témoignage ». Pour expliquer le rideau, I’Alter Rebbe cite : « Car Havaya Elokim
est un soleil et un bouclier. »
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Cela signifie que le Nom Havaya exprime 1'unité supérieure (yi'houda ila'a) : «il n’y a rien en de-
hors de Lui» et «tout, devant Lui, est considéré comme rien», etc. ;

Le Nom Havaya représente I’'unité supérieure (yi'houda ila'a) : du point de vue de D.ieu, il n’y a rien en de-
hors de Lui, et tout est comme rien devant Lui.
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et le Nom Elokim est ce qui cache et dissimule, de sorte que le monde semble étre une existence,
une chose [en soi], etc. ; néanmoins, «toute la terre est remplie de Sa gloire », au niveau de I'unitée

inférieure (yi'houda tata'a).
Le Nom Elokim dissimule, de sorte que le monde semble exister comme une chose en soi ; néanmoins,
«toute la terre est remplie de Sa gloire». Reconnaitre D.ieu au sein d’un monde qui semble exister, c’est
I'unité inférieure (yi'houda tata'a).
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Or, le Nom Elokim est un bouclier pour le Nom Havaya, comme le bouclier que I’on fait pour le so-

leil, car il est impossible de regarder le soleil en raison de son éclat immense, etc.

Elokim est un bouclier pour Havaya, comme un écran devant le soleil : celui-ci est trop éclatant pour qu’on

puisse le regarder, et le bouclier rend sa lumiére supportable.
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Et telle est la signification de « Le rideau séparera pour vous entre le Saint », etc. La se trouvent
I’arrangement des lampes et la joie de la mitsva, a I’extérieur du rideau, au niveau de ’'unité infe-

rieure (yi'houda tata'a), afin que «votre cceur s’élance » vers I’'unité supeérieure (yi'houda ila'a),

Le verset dit donc : « Le rideau séparera pour vous entre le Saint [et le Saint des Saints]. » A Iextérieur du ri-
deau, dans le domaine de 'unité inférieure, se trouvent I’arrangement des lampes et la joie de la mitsva, qui

font que «votre caeur s’élance » vers 'unité supérieure.
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car cette joie est, dans I’ame, le niveau du ratso (élan), suscité par la révélation méme de la Lu-
miere infinie (Or Ein Sof), béni soit-1I1, qui réside dans Ses mitsvot ; par cela, I’Ame aspire et languit
pour Lui seul, qu’ll soit béni, au niveau de « de toute ta force », dans la joie, qui est le niveau de « et

lorsqu’Aharon éléve », etc.

Cette joie est le ratso de ’Ame, son élan vers D.ieu, éveillé par la révélation de la Lumiere infinie qui se
trouve dans Ses mitsvot. L’ame aspire et languit pour Lui seul, « de toute ta force », dans la joie ; c’est cela, «
lorsqu’Aharon éléve » les lampes.

SECTION 8 - 1121-23

La Torah par Moche
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Mais ce pouvoir qu’a Aharon d’élever I’ame depuis I’extérieur du rideau, afin que s’y révele cet
amour qui est du niveau de I'Infini (Ein Sof), est visé par les mots : «statut éternel pour leurs géne-

rations, de la part des enfants d’Israél».

D’ou Aharon tient-il le pouvoir d’élever I’dAme, depuis ’extérieur du rideau, jusqu’a cet amour infini ? De ce
que le verset poursuit : «statut éternel pour leurs générations, de la part des enfants d’Israél».
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Cela signifie que «de la part de» désigne le niveau des lettres de la Torah, qui vont de alef a tav (et),
c’est-a-dire par I’étude de la Torah des enfants d’Israél : ’homme étudie et engage son cceur et son
ame dans les lettres qu’il prononce avec crainte et amour, car ces lettres ont «leur fondement dans
les montagnes saintes», dans la 'Hokhma supérieure.
Me’es se comprend comme «de et» : alef et tav, les premiére et derniére lettres, c’est-a-dire les lettres de la
Torah. Lorsqu’un Juif étudie et engage son coeur et son ame dans les paroles qu’il prononce avec crainte et

amour, il puise dans ces lettres, dont la racine se trouve dans la 'Hokhma supérieure, les «montagnes
saintes».
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C’est pourquoi la Torah est lumiére, car elle éclaire la lampe : la lampe de la mitsva est un récep-
tacle pour la lumiére de la Torah, et la Torah est la lumiére et la force vitale des mitsvot. Ce sont
elles [les lettres] qui engendrent le pouvoir

Ainsi, la Torah est la lumiére qui éclaire la lampe : la lampe de la mitsva est un réceptacle pour la lumiére de

la Torah, et la Torah est la lumiére et la force vitale des mitsvot. Les lettres de la Torah sont ce qui donne a
Aharon son pouvoir.
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pour qu’Aharon soit le garcon d’honneur, afin d’attirer la lumiére et la révélation de ’amour dans
I’ame de I’homme, et que celle-ci soit éclairée et remplie de la joie de la mitsva. En revanche, a
propos de ’homme ignorant (am ha’aretz), qui ne posséde pas le niveau de la 'Hokhma, nos Sages,
de mémoire bénie, ont dit : «Un homme ignorant ne peut étre un ‘hassid», etc.

Par ce pouvoir, Aharon tient le role du garcon d’honneur : il attire la lumiére et ’'amour dans ’ame, et lui

apporte la lumiére et la joie de la mitsva. Sans la 'Hokhma de la Torah, cela ne peut se produire, comme I’ont
dit les Sages : « Un homme ignorant ne peut étre un ‘hassid. »
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Cependant, l'attraction de la Torah ici-bas, au sein d’Israél, s’opére par le niveau de Moché,
comme I’écrit le Zohar a propos du verset : «Quel profit ’homme tire-t-il de tout son labeur auquel

il s’épuise sous le soleil ?» :

La Torah elle-méme parvient a Israél par le niveau de Moché, comme I’explique le Zohar a propos du verset
: «Quel profit ’homme tire-t-il de tout son labeur auquel il s’épuise sous le soleil ?»
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«Le labeur de la Torah est différent, car il se situe au-dessus du soleil. » C’est la que se trouve le ni-
veau de Moche, «lourd de bouche et lourd de langue », etc.

Le Zohar répond que le labeur de la Torah est différent, car il se situe «au-dessus du soleil», au-dessus du
niveau de «un soleil et un bouclier». C’est la que se tient Moché, lui qui était «lourd de bouche et lourd de

langue».
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Car I’étude de la Torah ne reléve pas de la joie de la mitsva, qui est du niveau de «ton cceur s’élan-

ce», a I’extérieur du rideau ;

L’étude de la Torah ne reléve pas du méme mode que la joie de la mitsva, qui correspond a I’élan du cceur, a
Pextérieur du rideau.
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elle reléve plutot du niveau du «retour vers 'Un» : par la Torah, Son unité, béni soit-Il, se révéle

ici-bas comme en haut, car la Torah est véritablement la parole de D.ieu.

L’étude de la Torah est le «retour vers 'Un» : par elle, I'unité de D.ieu se révele ici-bas comme en haut, car
la Torah est véritablement la parole de D.ieu. Alors que I’«élan» exprime I’aspiration de ’Ame vers le haut, le

«retour» est la révélation de I'unité supérieure ici-bas.
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Comme il est écrit : « Et Mes paroles que J’ai placées dans ta bouche » : Mes paroles, véritablement.
Nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « La Michna est une reine » : comme le roi lui-méme, car on
ne fait qu’un avec « la parole de D.ieu — c’est la halakha » : que la décision soit ainsi, comme si
cette décision était sortie de sa propre bouche.
La Torah est la parole méme de D.ieu, comme le dit le verset : « Mes paroles que J’ai placées dans ta bouche
» : véritablement Mes paroles. D’ou I’expression des Sages : « La Michna est une reine » : celui qui étudie ne

fait qu’un avec « la parole de D.ieu, qui est la halakha », comme si la décision était sortie de sa propre

bouche, a 'image d’un roi.
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Telle est la distinction et le rang de celui dont la Torah est I’occupation, comme Rabbi Chimon bar
Yo’hai et ses compagnons (c’est pourquoi ils sont dispensés de la priére : car la priére est le niveau
de I’'annulation de soi (bitoul), exprimée par les prosternations, et du prolongement de la Lumiére
infinie (Or Ein Sof), béni soit-1I ; ces prolongements s’operent également par 1’étude de la Torah).
C’est le niveau de ceux dont I’étude de la Torah est toute I’occupation, comme Rabbi Chimon bar Yo’hai et
ses compagnons. La parenthése explique pourquoi ils étaient dispensés de la priere : celle-ci suscite le bi-

toul, exprimeé par les prosternations, et attire la Lumieére infinie ; leur étude de la Torah accomplissait elle
aussi ces mémes effets.
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Et comme I’a dit Rabbi Chimon bar Yo’hai : « D’un seul lien, je suis lié », etc. : c’est le niveau de
I’annulation de soi dans la Lumiére infinie elle-méme, béni soit-I1, au niveau de I’unité supérieure
(yi’houda ila’a). C’est pourquoi nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « Et I’étude de la Torah équi-
vaut a toutes les autres mitsvot. »

Rabbi Chimon a dit : « D’un seul lien, je suis lié [au Saint béni soit-11] » : un bitoul complet dans la Lumiére

infinie, I’'unité supérieure. C’est pourquoi « I’étude de la Torah équivaut a toutes les autres mitsvot ».
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Or, pour atteindre ce niveau et ce rang d’annulation de soi, il est écrit : « Qu’ils prennent pour toi
de I’huile d’olive pure » : le niveau de 'Hokhma (sagesse), car « Qui est sage ? Celui qui voit ce qui
nait (hanolad) », c’est-a-dire ce qui nait du néant a I’existence.

Pour atteindre ce bitoul, il faut I'« huile d’olive pure » apportée a Moché, qui correspond a 'Hokhma. Les

Sages définissent le sage comme « celui qui voit ce qui nait » (hanolad), ce que ’Admour Hazaken interpréte
comme le fait de voir comment tout vient a I’existence continuellement, du néant a I’étre.
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Comme le dit la formule: «Lui qui, dans Sa bonté, renouvelle chaque jour, continuellement,
I’ceuvre de la Création », etc. Car le renouvellement du néant en quelque chose est continuel, etc.
La priére quotidienne dit que D.ieu «dans Sa bonté, renouvelle chaque jour, continuellement, I’ceuvre de la

Création» : la création a partir du néant, qui fait advenir quelque chose, se produit constamment, et non une
seule fois.
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Cela tient au fait que «Moi, Havaya, Je n’ai pas changé» et que «Tu es le méme avant que [le
monde] ne soit créé», etc.; le renouvellement qui fait qu’il y ait un yesh (quelque chose) n’est
qu’un simple reflet, etc.

Cela tient au fait que «Moi, Havaya, Je n’ai pas changé»: D.ieu est le méme aprés la Création qu’avant elle.

Ce qui est renouvelé pour que le monde existe n’est qu’un reflet de Sa lumiére, et non Son essence.
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C’est pourquoi le reflet doit étre renouvelé continuellement, afin qu’il ne soit pas entiérement an-
nulé dans I’existence, etc. Lorsque I’on prend cela a ceeur, on parvient au niveau de I’annulation
de soi (bitoul) devant Lui, béni soit-11; et «’esprit suscite I’esprit et attire I’esprit», etc.: I’annula-
tion de soi [devant] la Lumiére infinie (Or Ein Sof) elle-méme, béni soit-Il, sur son dme, dans
I’étude de la Torah, etc.
Puisqu’un reflet cesserait d’exister s’il n’était pas renouvelé, il doit I’étre a chaque instant. Celui qui prend
cela a ceeur parvient au bitoul devant D.ieu et, puisque «I’esprit suscite I’esprit et attire ’esprit», son bitoul

d’en bas attire d’en haut la Lumiére infinie elle-méme sur son dme, lorsqu’il étudie la Torah (les derniers
mots de I’hébreu sont elliptiques).
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Les réeponses
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Et voici le sens de «Et toi, tu ordonneras (tetsavé) aux enfants d’Israél»: tetsavé exprime I’'union
(tsavta) et I’attachement, par «qu’ils prennent pour toi de I’huile d’olive pure», au niveau de Mo-
ché, d’abord.

Le verset d’ouverture est a présent expliqué: tetsavé, «tu ordonneras», se comprend comme tsavta, «union»

et attachement. Israél est lié a Moché en apportant d’abord «de I’huile d’olive pure », ¢’est-a-dire leur 'Hokh-
ma et leur bitoul, au niveau de Moché.
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De la découle que «ce sera une loi perpétuelle de la part des enfants d’Israél»: les lettres de la To-
rah permettent a Aharon de disposer les lampes — le niveau de la joie de la mitsva —, car les lettres
de la Torah sont ce qui est attiré du niveau de Moché: «Et toi, tu ordonneras aux enfants d’Israél»,
etc.

De ce lien découle «une loi perpétuelle... de la part (me’et) des enfants d’Israél»: les lettres de la Torah

donnent a Aharon le pouvoir de disposer les lampes, c’est-a-dire la joie de la mitsva. Les lettres de la Torah

proviennent du niveau de Moché; ¢’est pourquoi le verset dit: «Et toi, tu ordonneras aux enfants d’Israél.»
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Or, au sujet du niveau d’Aharon, qui est celui de «ton cceur court», il est écrit: «du soir au matin»:
«d’abord I’obscurité, puis la lumiére ».

Cela répond a la deuxiéme question. Le niveau d’Aharon est celui de «ton caeur court», et a son sujet le ver-
set dit: «du soir au matin»: «d’abord I’obscurité, puis la lumiére » ; la lumiére se léve graduellement, dans le
temps.
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Mais au sujet du niveau de Moché, qui est celui du «retour vers I'Un» et de la révélation de Son
unité, béni soit-I1, au niveau de 'unité supérieure (yi'houda ila'a), il est écrit: « pour élever conti-
nuellement une lampe»: c’est la révélation de I’'unité supeérieure, qui dépasse le temps et devant
Lui, béni soit-11, «I’obscurité est comme la lumiére», car Il est Celui qui est égal et rend égal, etc.
Cela suffit a qui comprend.
Le niveau de Moché est celui du «retour vers I'Un», la révélation de 'unité supérieure; c’est pourquoi le
verset dit a son sujet: « pour élever continuellement une lampe » : une unité qui dépasse le temps, devant la-

quelle «I’obscurité est comme la lumiére». D.ieu est «Celui qui est égal et rend égal», et I’Admour Hazaken

laisse le reste a la compréhension du lecteur.

DANS LA AVODA

Accomplir les mitsvot avec une joie supérieure a tous les délices du Monde futur, en sachant que I’essence
méme de D.ieu y est revétue ; « disposer » cet amour par une profonde contemplation de la grandeur de
D.ieu, en se préparant dans les Pessouké deZimra au combat de la priére ; « concasser I’olive » en se consi-
dérant comme un reste, sans désirer les plaisirs de ce monde, afin que la lumiére de la mitsva demeure ; et
étudier la Torah avec crainte et amour, en prenant a cceur que le monde est renouvelé a partir du néant a

chaque instant, ce qui suscite le bitoul et attire la Lumiére infinie sur I'’Ame.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi un compagnon du fiancé est-il nécessaire uniquement le jour des noces, et que nous apprend
cela sur le role d’Aharon dans le service de I’ame ?

2. Si tout le Gan Eden n’est que « I’ceuvre de Ses mains », pourquoi la joie d’accomplir une mitsva dans ce
monde devrait-elle dépasser ses délices ?

3. Comment le fait de se considérer comme un « reste » produit-il 'Hokhma, '« huile » dans laquelle la lu-
mieére de la mitsva demeure ?

4. Quelle différence y a-t-il entre « ton cceur s’élance » (Aharon) et « retour a 'Un » (Moché), et pourquoi le
pouvoir d’Aharon dépend-il de Moché ?

5. Pourquoi la lampe d’Aharon briile-t-elle « du soir au matin », tandis que celle de Moché est « perpétuelle »
?
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PARAGRAPHE 1
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Ce maamar est également imprimé dans I’édition de Lem-
berg de Torah Ohr, en 8c, et la transcription par le Mitte-
ler Rebbe de son explication (biour) est imprimée plus
loin dans Torah Ohr, en 110a; elle expose les racines des
idées de ce maamar, en commencant par Aharon, «le gar-
¢on d’honneur de la Matrona», qui éléve les étincelles
déchues.
LA NOTE DE KEHOT
.10’y 1°DPN 12”n0a R”ATR PrD Nnin LA LN Iyany® X*N2 03 09T
P79 0213 YD XD LR L, 1pD 02T RPN PO NMAIA-TIRCA
KRR 1”7) R ,p NPWRI2 1R m%9% 0°aPR1 MAYna LY IR
LRRPIYR Y MIZN N7AIR2 09713827 MINAT QY ARN"A .7831? 1°°%n (701N
19922 1Y MAAT MEP AYPIRY LLOPIR Y 11X8°P A0PI'R 'Y MAyn
7019 VW °Y 270 NINW R7ATR "I0ARD 02 7 7177 JUIA°Y M AXA°Y
L nRn By

XN NNy

Le verset d’ouverture de la paracha Tetsavé : Moché doit
ordonner aux enfants d’Israél de lui apporter de I’huile
d’olive pure, concassée pour I’éclairage, « afin d’élever
une lampe en permanence ». Le maamar demande pour-
quoi I’huile doit étre apportée a Moché.
Exodus 27:20°2:1"> mnw
TIRR2 PN T TRY 9R NPN PRI 1308 MIN 10K
T0R 3 NPYT?
Et tu ordonneras aux enfants d’Israél de t’apporter de
I’huile pure d’olive, concassée pour I'éclairage, afin de faire
briler continuellement une lampe.

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

2,1 mnw

TR INPN

La Guemara interprete « a toi » comme signifiant : « a toi,
et non a Moi ; Je n’ai pas besoin de sa lumiére ». Selon la
note de Kehot, Or HaTorah cite ce passage pour préciser
la question du maamar.

Menachot 86b:5-7"1-"11:2 170 minin

527 MR N7 MR PPRR NPT SRS 712 DX IR (2,79 XIp)
71982 APY :7PI% IR TIRD KD 9 RDY PRR Canna 92 bt
N9 7792 %I 797OKD KD IYOR 7 ANR RP2IT 7 IRK 21772 77Im
UMLK 0°DIPw "1°0 NP2 WYY (7,1 K 0°997) 7% IR KD

7% 7AR 11IRR KD [PInan] 2Ry [2°1927] 1PRIPY RN
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)

TR ANR 7Y NTYR DY AWK NER YInn

Aharon et ses fils disposent la lampe dans la Tente de la
Rencontre, a I'extérieur du rideau qui recouvre le Témoi-

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/tetzaveh/1/

gnage, « du soir au matin ». Puisque la lampe reléve de la
tache d’Aharon, la question se pose.

Exodus 27:21x75:1"5 mnw

279R 112 IR IR 7Y n'gyg"?y AWK NIIBY YINn Tyin PaRa
PXT° °12 NXn onTT? 093y npn U va% IRty

Dans la tente de la Rencontre, en dehors du voile qui est de-

vant le Témoignage, Aaron et ses fils le disposeront pour

qu’il briile du soir au matin devant D.ieu. Ce sera une loi

perpétuelle pour leurs générations, de la part des enfants

d’Israél.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Or HaTorah cite la Guemara (Menachos 86b): «“a toi”: et
non a Moi; Je n’ai pas besoin de sa lumiere», puis de-
mande comment elle peut étre «a toi», alors que les
lampes relévent d’Aharon et non de Moché. La note ren-
voie également a p. 1575.
LA NOTE DE KEHOT
RPN RO27T RPDPI’R Y N7IIRD L7790 NITATY 2790 AR °D 2”10 IRT
RO PR IWPY LT3 IR IR KD D KDY 7U0R 27y 1797 mmanT vre”
IYPIVR Y QW IR L7wRR 89 1IARD 70w 700, 700R

PARAGRAPHE 2

6

La note de Kehot renvoie a Leviticus 24:2 pour ces mots.
Leviticus 24:2°2:775 Xp"
N3 oy WRH? NN Y M IRY TER NP PRI *327NK 1%
)
« Ordonne aux enfants d’Israél qu’ils t’apportent de 1’huile
pure d’olives concassées, pour I’éclairage, afin de faire brii-

ler continuellement une lampe.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

%0 1 mPyne

Le premier verset, qui parle d’apporter I’huile a Moché,
qualifie la lampe de «perpétuelle» (tamid).

Exodus 27:20°2:1"> mnw

TIRE? MON2 T A WY TR NP PR 232TNK 3N 20K

:TnR 3 NPYI?

Et tu ordonneras aux enfants d’Israél de t’apporter de

I’huile pure d’olive, concassée pour I'éclairage, afin de faire

briler continuellement une lampe.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le deuxiéme verset, au sujet d’Aharon, dit seulement «du
soir au matin», sans « perpétuellement» ; la différence est
expliquée a la fin du maamar.

Exodus 27:21x73:1"3 nnw

299R I IR IR 7Y n'[ycl"?y R n;‘wg’; anm Iyin ’?[IN;
PXT° °12 NXR onaT? 09Iy npn U v1% IpamTy

Dans la tente de la Rencontre, en dehors du voile qui est de-

vant le Témoignage, Aaron et ses fils le disposeront pour

qu’il briile du soir au matin devant D.ieu. Ce sera une loi

perpétuelle pour leurs générations, de la part des enfants

d’Israél.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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En 32b (Miketz), Aharon, «le chouchvina de la Matrona»,
est I'un des sept bergers qui dispensent la divinité a la
Communauté d’Israél, afin que les dmes brilent d’un
amour qui s’éléve de lui-méme comme une flamme.
LA NOTE DE KEHOT
TRIN JOPIR Y NPIRD .OWD 221 R 0P PR IRT .2 ,20 9Oy 1o
1PRAANNT 2 TR 2727 VYD DTAWITN PRI RSN RV Iy
STITT RV TIT YT 10 0 2-PRINW3

1N RIT 1R

La note renvoie le lecteur a Or HaTorah sur Bamidbar, p.
9, au sujet d’Aharon en tant que chouchvina.
LA NOTE DE KEHOT
.Y 927128 MR Y

PARAGRAPHE 3
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La note renvoie a un discours de Likkutei Sichos, vol. 22,
sur ce point: les garcons d’honneur ne sont nécessaires
qu’au moment du mariage.
LA NOTE DE KEHOT
.62°Y 2751 WP X

122 nraw Qa1 NN o2

« Sortez et regardez, filles de Tsion, le roi Chlomo, la cou-
ronne dont sa meére 1’a couronné au jour de ses noces et au
jour de la joie de son cceur. » Le maamar applique « au jour
de ses noces » au moment ou le garcon d’honneur est né-
cessaire. (La note de Kehot indique 3:8.)

Song of Songs 3:11x7:’) 0*°wi 1w

O3 X 1PTIIRYY MUY3 TP TyR3 1Y NII3 APRT MmN
:12% nank 021 inann

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

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

au jour de la joie de son cceur.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Sortez et regardez, filles de Tsion, le roi Chlomo, la cou-
ronne dont sa mére I’a couronné au jour de ses noces et au
jour de la joie de son cceur. » Le maamar applique « au jour
de ses noces » au moment ou le garcon d’honneur est né-
cessaire. (La note de Kehot indique 3:8.)
Song of Songs 3:11X™:) 0*°Wwi 1w
o2 nx 1P7npYY mpya mPw apna TiY N3 APRT MIR3
:12% noni o121 inann
Sortez, filles de Sion, et contemplez le roi Salomon, et la
couronne dont sa mére I’a couronné au jour de ses noces et

au jour de la joie de son cceur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Dans les gloses sur ce maamar dans Or HaTorah, la lecon
est «une joie de mitsva» (simchah shel mitzvah) au lieu de
«une joie d’en haut» (simchah shel ma’alah).
LA NOTE DE KEHOT
LTIRN DWW SAT TR DY MINAT 1PTIRa

N7aY XD WX nnn

Dans les remontrances, les malédictions surviennent «
parce que vous n’avez pas servi Havaya, votre D.ieu, dans
la joie et I’allégresse du cceur ». Cela montre que 1I’étude
de la Torah et le service doivent étre accomplis dans la
joie.
Deuteronomy 28:471"12:1”2 0°127
:9D 291 227 20 AR PR NTNR NT2YRY WK Nan
parce que tu n’as pas servi D.ieu, ton D.ieu, avec joie et avec
allégresse de cceur, en raison de I’abondance de toutes
choses ;

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

1,12 0"137
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Les paroles de Léa lorsque Zilpa donna naissance a un fils,
qu’elle nomma Acher. Le mot signifie ici bonheur et
louange, et le maamar comprend dans le méme sens le «
acher » de la bénédiction prononcée sur les mitsvot.

Genesis 30:132>:"2 n"wx12
YR INYTNR RIPM D912 "1WR °D UKD KD IMRM
Et Léa dit : «Je suis heureuse ! car les filles me diront heu-

reuse.» Et elle lui donna le nom d’Aser.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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D.ieu placa Adam dans le Gan Eden «pour le cultiver et le
garder». Le maamar interpreéte «pour le cultiver» comme
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désignant les commandements positifs, par lesquels une
personne faconne le Gan Eden.

Genesis 2:15170:’2 N°wR12
SAIRY AT2YP TTYIIIR NN DIRT NN DR N IR
Et D.ieu prit ’homme et le placa dans le jardin d’Eden pour

le cultiver et le garder.

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

0,2 PRI
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En 5d (Bereishis), Adam fut placé dans le Gan Eden « pour
le cultiver », c’est-a-dire pour accomplir les 248 comman-
dements positifs et faire descendre la Lumiére infinie
dans le Gan Eden ; grice a I’abondance de lumiére révé-
lée, les étincelles saintes tombées dans le mal s’éléve-
raient d’elles-mémes, sans combat.
LA NOTE DE KEHOT
7,090 o
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Likkutei Torah explique que le rayonnement du Gan Eden
supérieur est attiré par la Torah, et celui du Gan Eden in-
férieur, par ’accomplissement des mitsvot : « le cultiver »
désigne les commandements positifs et « le garder », les
interdictions ; Adam se trouvait dans le Gan Eden infé-
rieur, sur terre.
LA NOTE DE KEHOT
207K Y NP’ NPTIRA 1519K2 RN .2 0 now p ﬂ”w'? 03 IR9
Ry

1997997 2vIn

A la mort d’Aher, on dit de lui: « Mieux vaut qu’il soit jugé
et qu’il accéde au Monde futur.» Le maamar cite cette pa-
role pour montrer que le plaisir du Monde futur vaut
toutes les souffrances.
Chagigah 15b:3°3:2 70 maan
SD77 DRT REPY? K21, AP0 170 KD 20K KT AWRI N3 03
— *I°2 "DXT K7y K91 ,RI7TIN2 pOYT DIWR — TR TR KY
SORT RAPYD NP1 AOTORT 2vIn RD v37 MR .KUNT DI
KWW 720 PXR *377 MWD My 23 .113pn 1O PYNY Py o
NRT A°72RR

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

7,0 o8% IR .2, AN

12137 WY 79 1187 Ayt ox

Entendant de loin le tumulte de Rome, les Sages pleu-
rérent et Rabbi Akiva rit: «S’il en est ainsi pour ceux qui
transgressent Sa volonté, combien plus en est-il ainsi pour
ceux qui accomplissent Sa volonté!» Le maamar s’appuie

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/tetzaveh/1/
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sur cet épisode pour comparer les plaisirs déchus de ce
monde au plaisir du Gan Eden.
Makkot 24b:1-2°2-’R:2 772 M12n
72 13937 1209 T s >N T3P <17 Vo 12233 X9 wNa
,072017°%7 1991y 197 NAR OYR W .1NI) 1D NAR Py 119%7 wiy?
INT D220 TP WA 10D LTI IR DORIND T ATy 172
PISH RIPY °3M 1217127007 07U IR "W TR NN REY oY
?0°292 OAR M) 2197 :O7? UK ?P0In AR M) 01on :iP 1NN
1577 DRIV VYT PN 29RT MM” 92 :IN2Y Dipn :47 1K
1771921 K91 32
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) B A
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La note de Kehot renvoie le lecteur a Torah Ohr 15d pour
la source de la parole de Rabbi Akiva.
LA NOTE DE KEHOT
7,00 97y 1o

77 RI3OND 17701 77T

En lisant dans les Lamentations le verset «Il a précipité du
ciel a la terre», Rebbi laissa le rouleau lui tomber des
mains et dit: «D’un toit élevé dans une fosse profonde.»
Le maamar reprend cette expression pour évoquer la
chute brutale des plaisirs depuis les niveaux de sainteteé.
Chagigah 5b:16-171>-1"1:2 1 f2°an
N2102 ’NEI? RN °3 7”32 MR R nirp 990 LRI MO "1
NP27 D7 RWRD WK AT M 91 — PN Dnwn pRwr
XINT? Jon %3 KOTIRD VP HRY N XM I 20 KXOpRY
PV B PIPN PN RIT BTV RIVI KRR WY KO
37 X7 %27 AP? MK LRI 022°Y T9RMI KD 1137 RIP RIK
DX 272PK) KIX PR AMINCPI2 21910 KD ,NR 200
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Au sens simple, le verset reproche de servir D.ieu sans
joie «alors que vous aviez en abondance tout ce qu’il fal-
lait». Le maamar comprend merov kol comme signifiant
«plus qu'une abondance de tout»: 1a joie dans les mitsvot
doit dépasser tous les délices du Monde futur.

Deuteronomy 28:471"1:11”2 0°727

parce que tu n’as pas servi D.ieu, ton D.ieu, avec joie et avec
allégresse de cceur, en raison de I’abondance de toutes
choses ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le Tanya, chapitre 26, cite « Parce que tu n’as pas servi
Havaya, ton D.ieu, dans la joie » et fait référence a I'inter-
prétation bien connue de ce verset par I’Arizal ; Kehot
note que l'interprétation du maamar, « davantage qu’une
abondance de tout », suit cette interprétation.

LA NOTE DE KEHOT
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La Guemara demande : « D’ou savons-nous que le Saint
béni soit-I1 met les tefillin ? » Le maamar la cite comme
exemple de I’éveil d’en haut qui répond a I’accomplisse-
ment de nos mitsvot ici-bas.
Berakhot 6a:17-181"-1>:X "1 11272
AT TN WATRAY I PO 220 WY LRTY 27 72 17K °21 WK
i — "rpea” NY PN AR T YAV MR 1Rn Mo
P27R0 APK — "RY PN MIN DT WK 00T nRY LN
2107 Ry 1 NIy
Rav Avin bar Rav Adda dit au nom de Rabbi Isaac : D’ou sait-
on que le Saint, béni soit-Il, met les tefilin ? Car il est dit : «
D.ieu a juré par Sa droite et par le bras de Sa force » (Is. 62,
8). « Par Sa droite » désigne la Torah, comme il est dit : « A
Sa droite, une loi de feu pour eux » (Deut. 33, 2) ; « le bras de
Sa force » désigne les tefilin, comme il est dit : « ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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Dans Or HaTorah, le passage commencant par « C’est la le
sens de “le firmament proclame I’ceuvre de Ses mains” »
est signalé comme une glose (hagahah).
LA NOTE DE KEHOT
LA T DTIP 77080 ANPIR Y NUTIRD

YOI TN 1T Awym
« Les cieux racontent la gloire de D.ieu, et le firmament
proclame I’ceuvre de Ses mains. » Puisque le Gan Eden est

appelé « I’Académie du Firmament », ce qu’il proclame
n’est que « ’ceuvre de Ses mains ».

Psalms 19:2°2:v”> 0°%°1n
YO TR 1T pYm) PRTTI2D 090n DNl
Les cieux racontent la gloire de D.ieu, et le firmament an-

nonce ’ceuvre de Ses mains ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Kehot suggere que le renvoi « voir ce qui est écrit dans
I’explication de “Louez-Le dans le firmament de Sa puis-
sance” » désigne le discours qui s’ouvre sur ces mots dans
le Siddur.
LA NOTE DE KEHOT
.7 ,1D 17702 M A7T? 1D R

MY YOPIR 1M

« Louez D.ieu dans Son sanctuaire ; louez-Le dans le fir-
mament de Sa puissance. » La parenthése renvoie a une
explication de ce verset donnée ailleurs.
Psalms 150:1°X:1”p 0°2°1n
Y ¥7p712 1M1 WP PRTIPPT ApPhn

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/tetzaveh/1/

31

32

19 T75R 11P7 PRAYS 212 X RN ANR

Alléluia ! Louez D.ieu dans Son sanctuaire ; louez-Le dans le
firmament de Sa puissance.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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« Les érudits de la Torah n’ont pas de repos, ni dans ce
monde ni dans le Monde a venir, comme il est dit : “Ils
vont de force en force.” » Le maamar en déduit qu’il existe
de nombreux niveaux de Gan Eden, les uns au-dessus des
autres.

Berakhot 64a:12-132°-2:X 7°0 M372
X? [MIR 077 PX 0020 CTRPA 27 08 TR 12 XN 37 K
DR IRT? 270 9R omn 1097 R ,Xam 0Piva K91 Mo obiva
027 0700 *THPR XPA 227 TN YN *31 WK U182 7PN
JT012 0I9Y 271 °0 27?1712 9917 nRIY ,071y3 DI
R. Hiyya b. Ashe dit au nom de Rab[3] : Les disciples des
sages ne connaissent le repos ni dans ce monde ni dans le
monde a venir, ainsi qu’il est dit : « Ils vont de force en force
; chacun d’eux parait devant D.ieu en Sion. » R. Eleazar dit
au nom de R. Hannina : Les disciples des sages accroissent

la paix dans le monde, ainsi qu’il est dit : « Et tous tes en-
fants seront instruits par D.ieu ; et grande sera la paix de tes

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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« Ils vont de force en force ; [chacun] parait devant D.ieu
en Tsion. » Les Sages s’appuient sur ce verset pour établir
I’ascension sans fin des érudits de la Torah.

Psalms 84:8°1:775 0°2°11n
7782 DOPPRDR IR 2O0RR o 1992
Ils 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
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
LR ,0D R-0°1°1 °927

PINDY DoAwa B0 %2

Tiré de la bénédiction de David: «A Toi, D.ieu, la gran-
deur et la puissance... car tout ce qui est dans les cieux et
sur la terre [est a Toi].» Le maamar cite sa traduction ara-
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méenne: «qui tient aux cieux et a la terre», faisant de kol
le lien entre les deux.
I Chronicles 29:11x:1”3 X 0°2°77 °727
YN D03 933 TN MSIT NNENT ARAM NPT M A
WXT? 937 Ripanmm 17w 77
A Toi, D.ieu, la grandeur, la puissance, la gloire, la victoire
et la majesté ; car tout ce qui est au ciel et sur la terre est a
Toi ; a Toi, D.ieu, le royaume, et Tu es élevé comme chef au-
dessus de tout.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

059202 01w 1Ay

En 7c (Bereishis), I’Alter Rebbe explique que le pilier
entre le Gan Eden inférieur et le Gan Eden supérieur cor-
respond a I’annulation de soi : pour accéder a une percep-
tion plus élevée, ’ame doit d’abord renoncer a son senti-
ment de soi et a la perception qu’elle avait auparavant.
LA NOTE DE KEHOT
L,T9095 130 IR LKLY 9171 7R LR L,R0 20D 1R 2, 1ape
2,P P

Y732 TRy

Le Zohar décrit une colonne qui se dresse au milieu du
Jardin, par laquelle les Ames s’élévent en passant par une
ouverture dans le firmament. Le maamar la désigne
comme la colonne qui relie le Gan Eden inférieur au Gan
Eden supérieur.

Zohar, Vayakhel 24:316-3257”5w-1"0w:7"2 '?Fh?’1 Malyitaiaiale]

Le fleuve céleste fait surgir les &mes qui s’envolent vers le
Jardin ; le fleuve inférieur, dans le Jardin terrestre, édifie au
contraire les Ames et les prépare et les rend aptes a jouir de
ces rayonnements, puis a monter ainsi au Paradis céleste
par 'ouverture centrale du firmament et par la colonne qui
se dresse au centre du Paradis inférieur. Cette colonne est
enveloppée de nuage, de fumée et d’éclairs lumineux ; le
nuage et la fumée ’entourent de ’extérieur afin de voiler
ceux qui montent au Paradis supérieur, ...

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

Y722 TRy

Le Zohar, dans Vayechi, parle également d’'une colonne
aux trois couleurs, appelée «le fondement du mont Sion»,
par laquelle I’ame s’éléve. Kehot la cite avec le passage ci-
dessus comme source de la colonne du Gan Eden.
Zohar, Vayechi 21:171-23:182279p:272-R”Yp:X”3 °1°) 7717 190
R. Juda dit : « Pendant sept jours, ’ame va et vient de sa mai-
son a sa tombe, et de sa tombe a sa maison, pleurant le
corps, comme il est écrit : “Sa chair souffre pour lui, et son
ame se lamente pour lui” (Job 14, 22), et elle s’afflige en
voyant la tristesse dans la maison. Nous avons appris
qu’apres sept jours le corps commence a se décomposer, et
I’ame va a sa place. Elle entre dans la caverne de Makhpéla,
ou il lui est permis d’entrer jusqu’a ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Likkutei Torah, Korach explique les ascensions des
mondes par les « cinquante mille jubilés » comme une ré-
vélation toujours plus grande de la lumiére intérieure
dans les réceptacles : le Gan Eden inférieur est un récep-
tacle pour le rayonnement de la Lumieére infinie, tandis
que le Gan Eden supérieur accueille un plaisir bien plus
grand.
LA NOTE DE KEHOT
23,217y 1P 0P A

PARAGRAPHE 10

39

ND°DN awnn noR
Tiré de la priére d’Eliyahou au début du Tikkunei Zohar : «
Tu es le plus élevé de tout ce qui est éleveé, le plus caché de
tout ce qui est caché ; aucune pensée ne peut Te saisir en
aucune maniére. » Le maamar applique ces paroles a ’es-
sence méme de D.ieu, par opposition au rayonnement
que recoit le Gan Eden.
Tikkunei Zohar 17a:10-1227->:X 1> 97171 *1pn
mawnn nv% N0 B3 By KRN0 PROPY 93 By kDY X naR
Wy NS P LPNIPN WY NPPEXT X NIX .59 93 Xo%an
RINRT AP LORANR XPT 1PReN0 PRy 112 RATARD 11000
'[177 PYPT RIT NIRY LRWI °12m (RPPDONR K1) NRPDONR NN
1’5}{73 1°721 112 70 WOIBRT IR 53 .xa51 naRT 1730 .11'7 oM
.12 WMBR 19RD 100 WNNR LAY
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
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« Et ces paroles que Je t’ordonne aujourd’hui seront sur
ton cceur. » Le maamar interpréte Anokhi (« Je ») comme
I’essence méme de D.ieu, qui ordonne chaque mitsva.
Deuteronomy 6:6:"1 0°127
71227723 0PI T I WK 7PN 01T T
Et ces paroles que je t'ordonne aujourd’hui seront sur ton
coeur ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT

71 778 MAXR

N YW a0

« Mieux vaut une heure de techouva et de bonnes actions
dans ce monde que toute la vie du monde a venir. » Cette
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citation étaye I’affirmation selon laquelle la joie de la mits-
va dépasse tous les délices du Gan Eden.

Pirkei Avot 4:171:*7 MaR mawn
,Ma n?iy; 07230 D°YMY 72N NOR Ay 197 ,niR 10 RN
Dam ,R27 0?1Y2 M1 NIIp DY NAR YW 7D K37 0PIy 00 Do
M7 0337 0
1l disait : une heure de repentir et de bonnes actions en ce
monde vaut mieux que toute la vie du monde a venir ; et une
heure de quiétude dans le monde a venir vaut mieux que
toute lavie de ce monde.

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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43

44

45

46

M7 DR IR MRy

« Lorsqu’Aharon éléve les lampes au crépuscule, il fera
briller [I’encens]. » Le maamar comprend « élever »
comme la joie d’en haut qui éléve I’ame.
Exodus 30:8'1:"% mnw
178 TR MR NITUR? D2IYT PR NITNR TON moya;
:02°07TY
Et lorsque Aaron allumera les lampes au crépuscule, il le
fera briler, encens perpétuel devant D.ieu, dans toutes vos
générations.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

=87 952 nanR

« Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton Ame et de toute ta force. » « De toute ta force » désigne
I’amour qui dépasse la mesure propre de I’Ame.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STTRR222 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)

011732 PR Mne

« Les louanges de D.ieu dans leur gorge, et une épée a
deux tranchants dans leur main. » Prononcée dans les Pe-
souké Dézimra, cette phrase décrit la préparation au Che-
ma a la fois comme louange et comme combat.

Psalms 149:67:0"np 0°2°1n

:07°2 N1°9°8 27 029732 58 ninnia
Que les louanges élevées de D.ieu soient dans leur bouche,
et une épée a deux tranchants dans leur main ;

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

.1,0np a°onn
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La note de Kehot renvoie a Zohar I1I, 243a pour ces mots.

Zohar III, 243aR ,2n7 »°m
LA NOTE DE KEHOT
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Kehot renvoie a ce passage pour I'idée que la priére est un
combat ; le Zohar y parle du combat (kerava) de la priére.

Zohar, Pinchas
2”8pn:1a

85:572-87:582-27ypn:1”s onin M 120

P2 TYI 27y

Aharon dispose la lampe « du soir jusqu’au matin » ; le
maamar y voit la lumiére qui émerge progressivement des
ténebres.
Exodus 27:21x75:1"5 mnw
279R I IR IR 7Y n'gya"?y WX n;ﬁ@‘; I Tyin '?{IN;
2X17 °12 NXn onaiT? 093y npn Ut v1% ARty
Dans la tente de la Rencontre, en dehors du voile qui est de-
vant le Témoignage, Aaron et ses fils le disposeront pour
qu’il briile du soir au matin devant D.ieu. Ce sera une loi
perpétuelle pour leurs générations, de la part des enfants
d’Israél.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

N172 9771 K9IWn Xw°92

Ala question de savoir pourquoi les chevres marchent de-
vant les moutons, la Guemara répond : « Comme lors de la
création du monde : d’abord les ténébres, puis la lumiére.
» Le maamar applique cet ordre au service de ’ame.
Shabbat 77b:8°11:2 1y naw
AP MR UK T KW 1300 TY RRYY KR AP? MK ...
>I7 RBYD ONM .XTITI TN RO RYOIIT 09I DU N2
137000 K77 %371 17709 — MNP 1IN 37 71770an "3 170
073 DIRT DIWN 2APN123 0 RPN KDYV K1 L7790 — 110
13727 Y1 PRIRD TITT DR 2N RPN KTIN Ky K
732

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Le verset exige « de I'huile d’olive pure, broyée (katis),
pour I’éclairage ». Le maamar demande ce que signifie ce
broyage.
Exodus 27:202:1”2 mnw
“iRE2 N3 TNV TRY TR M) XY 33T MIN ADK)
:TnR 3 NPYT?
Et tu ordonneras aux enfants d’Israél de t’apporter de
I’huile pure d’olive, concassée pour I’éclairage, afin de faire

briler continuellement une lampe.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)

5o 1IN0 1M wms

La Michna décrit trois pressées de I’olive : I'huile prove-
nant des olives broyées puis placées dans un panier est la
premiére ; viennent ensuite les huiles pressées a I'aide
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d’une poutre et moulues. La premiere est destinée a la
Ménorah, et les autres aux offrandes de farine.
Menachot 86a:8-11x"-":X 172 Mnin
I P00 TIND IMN WMoY AT WRI2 A0 IR0 N
TR AT M AP WY [UA] PwRT M PO M2°a0 MmN
ARWM MNP NWRAT CWIHY MY I M0 W M 0°3aR3
mnanb

Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT
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La colombe qui revint auprés de Noa’h avec une feuille
d’olivier dit : « Que ma nourriture soit amére comme une
olive, mais donnée par Ta main, plutét que douce comme
le miel et dépendante de la chair et du sang. » Le maamar
la cite a propos de ’amertume de I’olive.
Eruvin 18b:157°1:2 17> 1217y
— "PD2 W N7 APY NI NIT R YN 12 IR 031 0K
nint P ,n‘;ﬁy '?'(Z? 12937 NI 2 WiTRD "1pP M MoK
a2 72 '[?ﬁ'?m w272 PRINR 1P ’7)5] L7772 PPI0M 17D IR
RN D77 2397707 DN 2PN ,"IR” KT N30T

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a Horayot 12b pour ces mots.

Horayot 12b2 27> 1"
LA NOTE DE KEHOT
TP 1P IR 2,20 N

54 I 0y Bw AR n nown N

Rabbi Yo'hanan a dit : « De méme que ’olive fait oublier

soixante-dix années d’étude, I’huile d’olive restitue

soixante-dix années d’étude. » (La note de Kehot indique
12b.)

Horayot 13b:3-4’7-2:2 2> N0

DY Jan "2 WRT 0P 277 AP YUron nt mwa g

DY TIRPR °Wn N1 IRY 72 ,MY DYIY Y TnPR oY Ny

:RI IWRT LRI APY IUTOR DY 172 NI MY oYY
ARl R gtely

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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La déclaration de Rabbi Yo'hanan, citée intégralement :
I’huile d’olive restitue ce que 1'olive fait oublier. Le maa-
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mar explique pourquoi : I’huile est la 'Hokhma, la faculté
de mémoire.
Horayot 13b:3-4"7-"3:2 3> n1" 111
ows :qi 221 WRT L1 0277 ApP $hon Lt e a7
29 TmPR YR M MY 79 MY DOYIY By Tinbn 0awn noy
XY VT KIT? APY IU0R SDRYI 172 DAY Y ovyaw
PRE A7 RN
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

119217 17 N7 721 %D

Dans I’explication (biour) de ce maamar, a la fin de 110d,
I’huile pressée de 1'olive broyée est 'Hokhma, la «faculté
de mémoire» de la lumiére d’Abba: I'oubli provient du
bris des réceptacles et, puisqu’il n’y a pas eu de bris dans
'Hokhma, elle restitue ce qui a été oublié.
LA NOTE DE KEHOT
A7 LK AR WU .DOWITD B0 NMPY LTY0 L0 TR IR

%Y P2 19T

Extrait de la section Kadech, I'un des passages des téfi-

lines : « Et cela sera pour vous un signe sur votre main et
un souvenir entre vos yeux. » Le maamar relie le « souve-
nir » de cette section, qui fait allusion a la 'Hokhma, a la
'Hokhma en tant que faculté de mémoire.

Exodus 13:9°0:3 mnw

*2 D2 °1 NN MR 1R Y 12 1A 7770y iKY 77 1

D773 T NI ARY T2

Ce sera pour toi un signe sur ta main et un souvenir entre

tes yeux, afin que l'enseignement de D.ieu soit dans ta

bouche ; car c’est par une main forte que D.ieu t’a fait sortir

d’Egypte.

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

LA NOTE DE KEHOT
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« Qui est un D.ieu comme Toi, qui pardonne la faute et
passe sur la transgression pour le reste de Son héritage. »
(La note de Kehot indique 7:8.)
Micah 7:181:1 19°n
TY? PR NP NUIRYD YwRTRY 933 1Y RE1 3N PRR
:N177 700 YR iBK
Qui est un D.ieu comme Toi, qui pardonne l’iniquité et
passe sur la transgression du reste de Son héritage ? Il ne
garde pas éternellement Sa colére, car Il prend plaisir a la
bonté.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
Rosh Hashanah 17a:15-161"0-1"0:X 1 71w WX
A AP YPPY? XED 21 Py ,wN YUiT 277 A2 RN 1
M ,M2APK A107 XA AP INP2T 377 TR K0Py AP WUPNT
ST LIR TP MY 2N0N KD AP 1MWK LAY XDB 27 77027
R? — M2 0opin KPY 2OKRIT X TI02 WiTRD A7 MK ,MI
— 1y X1 ’D’? Ret'17i) 5y 23 1Y R 0RIY ,AT02 1IPR
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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« Qui ai-je dans les cieux [si ce n’est Toi] ? Et, aupres de
Toi, je ne désire rien sur la terre. » Cela exprime le désir
de ne vouloir ni ce monde ni le Monde a venir, mais seule-
ment D.ieu.
Psalms 73:257773:3”y 0°2°71n
{PINI "RIDORD 0y DY o
Qui ai-je dans les cieux, sinon Toi ? Et aupres de Toi, je ne
désire rien sur la terre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Le reste de Yaakov sera parmi les nations, au milieu de
nombreux peuples, comme un lion parmi les bétes de la
forét. » Le maamar interpréte « reste » (cheérit) comme
désignant celui qui se fait semblable a un reste (chiraim).

Micah 5:7°177 19°n

T°223 72 1IR3 MRD 0°27 0°RY 2P2 07132 2PYY NUIRY 1M
7R T ) 0T 1278 MWK TNy

Et le reste de Jacob sera parmi les nations, au milieu de

nombreux peuples, comme un lion parmi les bétes de la fo-

rét, comme un jeune lion parmi les troupeaux de brebis,

qui, s’il passe, foule aux pieds et déchire, et nul ne délivre.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le verset suivant : « Ta main s’élévera sur tes adversaires,
et tous tes ennemis seront retranchés. » Dans le maamar,
les adversaires sont ce qui fait obstacle a ’ame ; ils sont
vaincus par I’effacement de soi.
Micah 5:8°1:’71 191
M2 IR TP AT B
Que Ta main s’éléve au-dessus de Tes adversaires, et que
tous Tes ennemis soient retranchés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

011732 PR N

« Les exaltations de D.ieu dans leur gorge, et une épée a
deux tranchants dans leur main. » Ici, I’épée est la révéla-
tion de la grandeur sublime de D.ieu dans I’ame, qui re-
tranche ses adversaires.

Psalms 149:61:0"np 0°%°11n

:07°2 Ni"9°D 3N 039732 PX ninmin
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Que les louanges élevées de D.ieu soient dans leur bouche,
et une épée a deux tranchants dans leur main ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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A propos de toute personne qui a I’esprit hautain, le Saint
béni soit-Il dit : « Moi et lui ne pouvons demeurer en-
semble dans le monde. » Le maamar applique cela a celui
qui se trouve au niveau du yéch, qui se ressent comme
une « chose » séparée.
Sotah 5a:1477°:X °171 Y10
MR M7 MB3 12 WY TR 0D :RIPIW I RWAPKY ,RTON 27 MK
IWPR” MRIY ,07IY2 T 199107 RITY IR PR KIT 102 WiTRR
5R PPIR KD ANR 227 2073 0oy A3 NORER ANIR ATy Tnea
7909 *BORK A2 “INNT KRR 79X K2 IAR” KPR ,PINR” *pR
ZNPRER NI YT 002 ’JT???;” MRV L3I0
William Davidson, Vocalized A'ramaic (CC-BY-NC)
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Cette remarque entre parenthéses, selon laquelle la
meéche laisse un peu de cendre, se trouve également dans
le manuscrit des maamarim de 1’Alter Rebbe.
LA NOTE DE KEHOT
JAPITINR 9NRM 9”002 02 RX¥NI AT 200
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Cette explication du rideau est citée dans Yahel Or sur le
Psaume 84, le psaume de «Car Havaya Elokim est un so-
leil et un bouclier».
LA NOTE DE KEHOT
RPN *RRPA 1IRT .3°Y 0”90 177021 .RY Y T8 20D IR DA Ram
.RDI27Y N3787 1°2¥2 7OV °Y IRD
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« Car Havaya Elokim est un soleil et un bouclier ; D.ieu
accorde grace et gloire. » Le maamar interpréte Havaya
comme le « soleil » et Elokim comme le « bouclier » qui le
couvre.
Psalms 84:1227°:775 0°%°11n
10702 022777 2307an? K *711R7 79291 17 DOR9K °1 14 vt °3
Car D.ieu est un soleil et un bouclier ; D.ieu accorde grace
et gloire ; il ne refuse aucun bien a ceux qui marchent dans
lintégrité.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.2°, 79 0°%nn
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«I1t’a été donné de voir, afin que tu saches que Havaya est
D.ieu ; il n’y a rien d’autre que Lui. » Le maamar s’appuie
sur ce verset pour définir I'unité supérieure.
Deuteronomy 4:3571”9:’7 0°727
17251 T3y 1K D°PPRT KT T °2 NYT? DRI AN
Cela t’a été montré, afin que tu saches que D.ieu, Lui, est
D.ieu; il n’y en a pas d’autre que Lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

17120 PN B2 X%

L’appel des séraphins : « Saint, saint, saint... toute la terre
est remplie de Sa gloire. » Le maamar s’appuie sur ces pa-
roles pour définir I'unité inférieure : la gloire de D.ieu
remplit un monde qui semble exister par lui-méme.

Isaiah 6:3%2:1 717 yw°

?1}53"?; R"??; NIRIY N WITR WITR WATR MR MUK LRI
97922

Et 'un criait a I’autre, disant : « Saint, saint, saint est D.ieu

des armées ; toute la terre est remplie de sa gloire. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

WRYS Y 1A% 13

En 12a (Le'h Le'ha), le méme verset est expliqué : si le so-
leil n’était pas dans son fourreau, on ne pourrait suppor-
ter sa grande lumiére ; le fourreau est le bouclier qui nous
permet de la supporter.
LA NOTE DE KEHOT
.7197°Y 17010 wnna LK ,2° DY XA
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« Le rideau séparera pour vous le Saint du Saint des saints.
» Le maamar situe a I’extérieur de celui-ci les lampes
d’Aharon et la joie de la mitsva, dans le domaine de I'unité
inférieure.

Exodus 26:33377:1"3 mnw
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Tu suspendras le voile sous les agrafes, et tu introduiras la,

derriére le voile, I’arche du témoignage ; le voile séparera

pour vous le lieu saint du Trés-Saint.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Si ton ceeur court, retourne a I’endroit, car ainsi est-il dit
: “Les 'Hayot couraient et revenaient.” » Le maamar dé-
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signe la joie d’Aharon par « ton ceeur court », et le niveau
de Moché par « retourne vers I’Un ».

Sefer Yetzirah 1:8°1:’ 717°%° 100
2w 2% 77 ORI 7797 9291 92797 778 0172 Anha N17eD ey
:N12 0751 711927 93 .2 RIZT 1R TR 70w opn

Quant au nombre dix des sphéres de I’existence a partir du
néant, garde ta langue de parler de cela et ton esprit d’y re-
fléchir ; et si ta bouche te pousse a en parler et ton coeur a'y
penser, retourne-toi ! ainsi qu’il est écrit : « Et les étres vi-
vants couraient et revenaient » (Ezéchiel 1, 14), et c’est sur
cela que fut conclue ’alliance.

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

8% 9o

« Tu aimeras Havaya, ton D.ieu... de toute ta force » :
I’amour sans limites dans lequel I’Ame aspire a D.ieu seul.

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)
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Le verset se termine ainsi : « un statut éternel pour leurs
générations, de la part des enfants d’Israél ». Le maamar
interpréte me’éts (« de la part de ») comme renvoyant aux
lettres alef-tav, les lettres de la Torah.
Exodus 27:21x75:1"5 mnw
2797 1732 IR IR Y0 n‘gya'by R n:wp? I Iyin ’?-‘INZ
2X717 °12 NXn onaiT? 093y npn Ut v1% IRty
Dans la tente de la Rencontre, en dehors du voile qui est de-
vant le Témoignage, Aaron et ses fils le disposeront pour
qu’il briile du soir au matin devant D.ieu. Ce sera une loi
perpétuelle pour leurs générations, de la part des enfants
d’Israél.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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En 36c (Miketz), et (alef-tav) est également interprété
comme désignant les lettres de la Torah, de alef a tav, dans
le verset « Car Tu éclaires ma lampe» : la Torah et les mits-
vot illuminent les ténébres du corps et de I’Ame animale,
qui empéchent I’'amour de D.ieu de rayonner.
LA NOTE DE KEHOT
23,09 797°0 03 IRTY LIRDD 7URR R L)Y OMID NMIpa LA R By R
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« Ses fondements sont sur les montagnes saintes. » Le
maamar applique cela aux lettres de la Torah, enracinées
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dans la 'Hokhma supérieure.
Psalms 87:1'X:1"2 0°°n
WTP™7772 INTI0Y 7Y Nintn m1pe1a?
Psaume des fils de Coré ; cantique. Son fondement est sur

les montagnes saintes.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.71 278 MAR

0m 17y K9

« Un homme grossier ne craint pas le péché, et un igno-
rant ne peut étre pieux. » Le maamar cite ce verset pour
montrer que, sans la 'Hokhma de la Torah, ’amour de
D.ieu ne peut étre attiré dans ’Ame.
Pirkei Avot 2:5°77:2 Max 1iwn
19237 K21, 700 YIRT 0Y K21 KO0 KV M3 PRI W7 K0
PR DipR .07 TIN03 1317 23 K21, T2 11901 XY T
:2R NP PTAYT ,0°WIR
11 avait coutume de dire : Le rustre ne craint pas le péché, et
I’ignorant n’est pas pieux ; le timide ne peut apprendre, et
I’'impatient ne peut enseigner ; celui qui s’occupe trop des
affaires ne deviendra pas sage. La ou il n’y a pas d’hommes,
efforce-toi d’étre un homme.

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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En 56d (Vaera), le méme Zohar est cité : le labeur de la To-
rah est «au-dessus du soleil», ce que I’Alter Rebbe ex-
plique comme étant trés au-dessus du niveau de «un so-
leil et un bouclier : Havaya Elokim» ; c’est pourquoi
I’étude de la Torah équivaut a toutes les mitsvot.
LA NOTE DE KEHOT
.OWD 271 7,01 990 DA AR .2 ,A07 00 D

WRWT NN DRyew 19ny 252 IR 1N

« Quel profit 'homme tire-t-il de toute sa peine, pour la-
quelle il peine sous le soleil ? » Le Zohar répond que le la-
beur de la Torah se situe au-dessus du soleil.
Ecclesiastes 1:3'3:°8 n?mp
WRYD NOA PhynY Tonym23 DIX? i
Quel profit ’'homme retire-t-il de tout son labeur dont il se

fatigue sous le soleil ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le Zohar, sur Vayechi, commente la question de Kohelet :
le labeur de la Torah est différent, car il se situe au-dessus
du soleil. Le maamar situe a ce niveau celui de Moché.

Zohar, Vayechi 31:283-32:29477%1:272-3"91:X"7 °11"1 77171 120
Rabbi Chimone dit encore : « Quant aux paroles de Salomon
: “Quel profit ’'homme tire-t-il de tout son labeur ?” (Eccl. 1,

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/tetzaveh/1/
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3), elles ne s’appliquent pas au labeur de I’étude de la To-
rah, car la déclaration est précisée par les mots “ou il peine
sous le soleil”, et I’étude de la Torah est au-dessus du soleil.
» Rabbi Hiya dit : « L’étude de la Torah poursuivie a des fins
mondaines est également considérée comme “sous le
soleil”, puisqu’elle ne s’éléve pas dans les hauteurs. » Rabbi
Eléazar ...

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Les paroles de Moché au buisson ardent : « J’ai la bouche
lourde et la langue lourde. » Le maamar les relie au niveau
de Moché, « au-dessus du soleil ».
Exodus 4:10":7 mnw
D3 PinAn D3 IR 0137 YOR KD C1IR 2 CMTOR Awn RN
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Et Moché dit 4 D.ieu : «O D.ieu, je ne suis pas un homme de
paroles, ni auparavant, ni depuis que Tu as parlé a Ton ser-

viteur ; car je suis lent a parler et ma langue est pesante».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 22

82

83

84

9°D2 "NNAY WK 2T

« Mon esprit qui est sur toi et Mes paroles que J’ai placées
dans ta bouche ne quitteront pas ta bouche. » Le maamar
comprend « Mes paroles » au sens littéral : les paroles de
Torah qu’une personne prononce sont les paroles mémes
de D.ieu.

Isaiah 59:21x”2:0"1171°yW°

D2 MWK 13T TPY K W T V2 DK *N"12 NN
02337731 TNYR T RK YT YL OB AP 08m 00 WK

Et quant a moi, voici mon alliance avec eux, dit D.ieu : mon

esprit qui est sur toi, et mes paroles que j’ai mises dans ta

bouche, ne s’éloigneront pas de ta bouche, ni de la bouche

de ta descendance, ni de la bouche de la descendance de ta

descendance, dit D.ieu, dés maintenant et a jamais.

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

LR, 03 Py

NN29n N2

En 49b (Shemos), I’Admour Hazaken explique pourquoi la
Michna est comparée a une reine, en rapport avec l'inter-
prétation des Sages de « Ily a soixante reines » comme dé-
signant les soixante traités.
LA NOTE DE KEHOT
.2, 2% XY
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A propos du verset « IIs iront ¢a et 1a pour chercher la pa-
role de D.ieu et ne la trouveront pas », la Guemara dit : «

38



TORAH OHR - PARSHAS TETZAVEH - MAAMAR 1

“La parole de D.ieu” : c’est la halakha. » Ainsi, celui qui
étudie la halakha s’unit a la parole de D.ieu.

Shabbat 138b:11-1227-x":1 1*%p naw

K1 LIRI2D 9 — 2T PRI M — N 127,107 T — 7 12T

DY 123 PNy OWR ATy TnK 77N 127 NR Wpa? wuiv?
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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La note renvoie a Shaarei Orah, dans son portail consacré
a Pourim, pour la parole de Rabbi Chimon : « D’un seul
lien, je suis lié ».
Zohar III, 288ar ,no7 »’mt
LA NOTE DE KEHOT
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Dans I'Ildra Zouta, Rabbi Chimon bar Yo’hai dit : « Tous les
jours ou j’ai été lié a ce monde, j’ai été lié au Saint béni
soit-I1 d’un seul lien. » Le maamar qualifie cela d’annula-
tion de soi (bitoul) compléte dans la Lumiére infinie.

Zohar, Idra Zuta 1:29-4:371”5:’7-073’K R0 RITRT 7717 790

87 0910 7235 n7m

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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La Michna énumeére les mitsvot dont une personne re-
cueille les fruits dans ce monde, tandis que le principal
demeure pour le Monde futur, puis conclut : « et ’étude de
la Torah leur équivaut a toutes. »
Mishnah Peah 1:1°R:’R XD 11w
M PRIM ,0°752m L,ARDT LYY 0P PRY 07127 19K
M7 0%1¥3 10°NiID IR DTNV 07127 19K .17iR Tmbny ,0vTon
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Voici les choses qui n’ont pas de mesure déterminée : les
coins [du champ] ; les prémices ; [les offrandes apportées]
lors de la présentation [au Temple aux trois fétes de péleri-
nage] ; la pratique des ceuvres de justice ; et I’étude de la To-
rah. Voici les choses dont ’homme jouit des fruits en ce
monde, tandis que le capital lui reste dans le monde a venir :
honorer son pére et sa mére ; la pratique des ceuvres de jus-
tice ; faire la paix entre une personne et son ...
Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
89 Tt 0 TR PR P

Le verset d’ouverture, une nouvelle fois : I'huile pure
d’olive apportée a Moché est désormais identifiée a '"Hokh-

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/tetzaveh/1/
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ma, lavoie de I’annulation de soi.
Exodus 27:20°2:1"> mnw
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Et tu ordonneras aux enfants d’Israél de t’apporter de
I’huile pure d’olive, concassée pour I’éclairage, afin de faire
briiler continuellement une lampe.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Dans un dialogue rapporté par la Guemara : « Qui est ap-
pelé sage ? » « Celui qui voit ce qui nait (hanolad). » Le
maamar y voit la capacité de percevoir comment toute

chose nait du néant.

Tamid 32a:7°'::X 272 7°nn
DX 7RI - 007 PR :AP? MK 70790 MIPNn PR 077 InK
232357 - 7923 17PK 12 10K 27923 2P0 TR 007 R L1780
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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« Car Moi, Havaya, Je n’ai pas changé. » D.ieu est le méme
aprés la Création qu’avant celle-ci ; la Création n’est
qu’une lueur de Sa lumieére.
Malachi 3:6:3 °3x7n
:00°72 K2 23712 DAY "NPY K7 °7 71K 3
Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous
n’avez pas été consumeés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le Zohar enseigne que tout dépend du désir : « I’esprit at-
tire I’esprit et fait venir I’esprit ». Le maamar I’applique
ainsi : ’annulation de soi attire la Lumiére infinie sur
I’ame.
Zohar 11, 162ax ,20p 2”m
LA NOTE DE KEHOT
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Le verset d’ouverture du maamar, a présent expliqué : tet-
zaveh signifie unir (tsavta), le lien d’Israél avec Moché par
I’« huile d’olive pure » de 'Hokhma et du bitoul.
Exodus 27:202:1"2 mnw
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Et tu ordonneras aux enfants d’Israél de t’apporter de
I’huile pure d’olive, concassée pour I’éclairage, afin de faire
briiler continuellement une lampe.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Or HaTorah, comme I'indique la note, relie cette interpré-
tation a I’enseignement des Sages, au premier chapitre de
Berachos (6b), selon lequel le monde entier n’a été créeé
que «pour accompagner (letsave) celui-ci»; il renvoie a ce
maamar ainsi qu’au discours «Tsaav et korbani» dans Lik-
kutei Torah.
LA NOTE DE KEHOT
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« Une loi éternelle... de la part des enfants d’Israél » : les
lettres de la Torah, qui émanent de Moché et donnent a
Aharon sa force.
Exodus 27:21x”5:1”5 ninw
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Dans la tente de la Rencontre, en dehors du voile qui est de-
vant le Témoignage, Aaron et ses fils le disposeront pour
qu’il briile du soir au matin devant D.ieu. Ce sera une loi
perpétuelle pour leurs générations, de la part des enfants
d’Israél.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La lampe d’Aharon briile « du soir jusqu’au matin », dans
le temps, la lumiére venant apres I’obscurité.
Exodus 27:21X872:1”2 mnw
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Dans la tente de la Rencontre, en dehors du voile qui est de-
vant le Témoignage, Aaron et ses fils le disposeront pour
qu’il briile du soir au matin devant D.ieu. Ce sera une loi
perpétuelle pour leurs générations, de la part des enfants
d’Israél.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« D’abord I’obscurité, puis la lumiére » : I’ordre de la Créa-
tion, que la Guemara donne comme raison pour laquelle
les chévres marchent avant les brebis.

Shabbat 77b:87:3 " N3
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Le verset de Moché parle d’une lampe « perpétuelle » :
I’'unité supérieure, au-dela du temps.

Exodus 27:202:1"2 mnw
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Et tu ordonneras aux enfants d’Israél de t’apporter de

I’huile pure d’olive, concassée pour I’éclairage, afin de faire

briler continuellement une lampe.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Méme I’obscurité n’est pas sombre pour Toi, et la nuit
brille comme le jour ; I’'obscurité est comme la lumiere. »
Devant D.ieu, ’obscurité et la lumiére sont identiques.

Psalms 139:1227:17%p 0°%°11n
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Méme les ténébres ne sont pas trop obscures pour Toi ; la
nuit brille comme le jour, les ténébres sont comme la

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