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«Le vingt-cing Kislev [commencent] les jours de Hanouka», etc.: «car lorsque les Grecs entrerent
dans le Sanctuaire », etc.
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«Et lorsque la maison royale des Hasmonéens I’emporta sur eux et les vainquit, ils ne trouverent
qu’une seule fiole d’huile», etc. « ’année suivante, ils instituérent huit jours de féte, avec le Hallel

et ’action de grace.» Il nous faut comprendre la notion de Hallel et celle de I’action de grace.
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Il nous faut également comprendre pourquoi, a I’occasion de ce miracle, ils instituerent I’allu-
mage de lampes en souvenir du Temple, ou I’on trouva une seule fiole d’huile, etc., alors qu’ils
n’instituérent pas la méme chose pour les autres miracles.
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Et aussi: quel rapport les lampes ont-elles avec le Hallel et ’action de grace ? Or, ’explication est
qu’il est écrit: «Car une mitsva est une lampe et la Torah, une lumiére», etc. Cela se comprendra
apres avoir d’abord expliqué la notion de la Menorah du Saint Temple, dont nos Sages, de mémoire

bénie, ont dit: «Aurait-I1 donc besoin de sa lumieére ? », etc.
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Or, il est écrit : « Lorsqu’Aharon allumera les lampes au crépuscule, il fera briiler [I’encens] », et : «
Le matin, lorsqu’il préparera les lampes, il le fera briiler. » Car, pendant la nuit, il allumait les sept

lampes, et le lendemain, il en retirait les cendres et les préparait,
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et il n’allumait que la lampe occidentale, qui est la sixiéme lampe, par laquelle il commencait et

avec laquelle il terminait.
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L’explication est que les lampes sont les attributs émotionnels (midot) : « A Toi, Havaya, la gran-

deur et la puissance », etc. ; elles sont sept lampes, correspondant aux sept midot.
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Or, dans chaque attribut, il y a «I’'un en face de I’autre» : 'un dans la kelipa (I’écorce), I’autre dans
la sainteté ; et les attributs de la kelipa puisent leur nourriture dans la saintete.
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Par exemple, I’'amour dans la sainteté est attiré vers le bas, a travers I’enchainement descendant
des niveaux (hichtalchelout), [et devient] un désir charnel; de méme, de la crainte dans la sainteteé

[proviennent] une crainte mauvaise, la colére et autres choses semblables.
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Et il faut les raffiner et les transformer afin qu’elles s’intégrent a la sainteté supérieure, de sorte
que tous les attributs soient a D.ieu dans un état d’annulation de soi (bitoul) : «A Toi, Havaya, la
grandeur et la puissance», etc.
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Le raffinement s’opére par la 'Hokhma (sagesse), car «c’est par la 'Hokhma qu’ils sont raffinés»,
etc. La 'Hokhma est une lumiére destinée a éclairer les attributs et a les purifier.
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La nuit, qui est un temps d’obscurité, il fallait allumer les sept lampes, c’est-a-dire faire descendre
la lumiére de la 'Hokhma dans chaque attribut séparément,
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tandis que le jour, il suffisait d’allumer la sixiéme lampe, qui est le principal canal d’influence, et la

lumiére de la 'Hokhma se diffusait ainsi d’elle-méme dans tous les attributs.
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Or, il est question de «monde, année, Ame». De méme qu’Aharon faisait descendre la lumiére de

'Hokhma (sagesse) dans le monde, [dans] les sept niveaux et les attributs supérieurs qui se

trouvent dans ’ordre et la conduite du monde, il faisait aussi descendre la lumiére de 'Hokhma

dans les ames d’Israél,
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qui sont «ceux qui sortirent de la cuisse de Yaakov, soixante-dix ames», correspondant aux sept
lampes. Ils sont «ceux qui sortirent de la cuisse de Yaakov» : yud-ekev («talon»), c’est-a-dire le
yud, qui est 'Hokhma, descendue et poursuivant sa descente jusqu’au niveau du talon, a I’extrémi-

té des niveaux les plus bas.
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C’est [le sens de| «et sa main saisissait le talon d’Eisav» : car 17° («sa main») est forme des lettres de

7% (yud), qui saisit le talon d’Eisav afin de ne pas lui conférer la force de se répandre et de régner,
mais seulement de le soumettre sous la sainteté et d’assujettir la sitra a’hra (I’autre cote).
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Et tel était le sens de ce qu’Aharon faisait descendre lorsqu’il allumait les lampes : faire descendre
le yud de Yaakov, la lumiére de 'THokhma (sagesse), jusqu’au niveau du talon, afin que méme les at-
tributs naturels de I’Ame animale s’élévent et s’integrent a la sainteté.
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Or, il est écrit: « Quand Aharon allume les lampes au crépuscule, il fera briiler I’encens», et de mé-

me: «Le matin, lorsqu’il prépare les lampes, il fera briiler I’encens. »
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[D’abord] «quand il allume», puis «il fera briler ’encens», et de méme le matin; comme il est in-

diqué dans I’ordre du service du Temple, la préparation de deux lampes précede I’encens.
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Pour comprendre la signification de 1’encens, qui venait apres I’allumage et la préparation de deux
lampes: la signification des lampes, comme cela a déja été expliqué plus haut, est I’élévation des
attributs qui étaient descendus et s’étaient enchainés dans la matérialité de I’ame animale, afin
qu’ils s’élévent et soient absorbés dans la sainteté. Mais I’encens correspond a I’élévation des
lettres — celles de la pensée, de la parole et de ’action — qui sont les vétements des attributs et re-

levent du niveau de I'inerte.
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Les lettres de sainteté sont appelées «la muraille de la fille de Sion», une muraille de pierres:
«deux pierres batissent deux maisons », etc., comme on le sait.
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Et comme il est expliqué ailleurs a propos du verset: « Grand est Havaya et tres loué dans la ville de

notre D.ieu»: quand est-11 appelé grand ? Lorsqu’ll est dans la ville de notre D.ieu, etc.
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Or, les lettres de la pensée, de la parole et de ’action qui sont tombées dans la matérialité, sous la
domination des kelipot et de la sitra a’hra, ne peuvent s’élever par le tirage vers le bas de la lu-
miere de 'Hokhma, car la lumiere de 'Hokhma ne se trouve que dans les attributs eux-mémes,

I’amour et la crainte, etc.,
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qui sont de nature spirituelle (voir ce qui est expliqué a propos de « Et [D.ieu] forma... », dans la
paracha de Bereishis). Mais les lettres dans leur matérialité ne peuvent s’élever que par I’encens,

car les épices de I’encens étaient des substances qui n’avaient absolument aucun gotit
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et ne relevent nullement de la catégorie des aliments ; elles sont donc du niveau de I’inerte. En les
briilant, on produit un parfum qui s’éléve vers le haut et ranime ’dme : « une offrande consumée
par le feu, un parfum agreable a Havaya ». Car, par le parfum, il y a nichoach (« agréable »), c’est-
a-dire une descente dans ’enchainement descendant, un tirage vers le bas du niveau de Havaya,

[dont] le youd [est] 'THokhma, etc.
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Or, tout cela se déroulait dans le Saint Temple, ou I’on offrait des sacrifices ; a présent, la priere
tient lieu de sacrifices. Il faut comprendre cela [dans le cadre de] la priére.
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Dans I’ordre du service du Temple, le sang du tamid (I’offrande quotidienne) précédait I’entretien
de deux lampes ; les lampes précédaient I’encens, et I’encens précédait les membres. Il s’ensuit
que le sang du tamid précédait les lampes et I’encens, tandis que les membres du tamid venaient
apres les lampes et ’encens.
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Cela s’éclairera par le service de D.ieu dans la priere. Car ’essentiel du service dans le Chema et

la priere consiste a livrer son ame dans le Chema.
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Or, il y a deux formes de sacrifice de soi (messirout néfech) : se livrer dans le mot « Un», et aimer
D.ieu «de toute son ame», c’est-a-dire «méme si D.ieu prend ton ame», etc. Pour comprendre ce

que sont ces deux formes de messirout néfech :
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Le sacrifice de soi dans «Un» se rapporte a ’ame divine, qui se trouve dans un état de véritable an-
nulation de soi (bitoul), ainsi qu’il est écrit : «Par lavie de Havaya, devant qui je me suis tenu.» L’é-
tat de station debout est une annulation de soi dans la Lumiére infinie (Or Ein Sof) elle-méme, béni

soit-1I1.
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Et le niveau de «de toute ton dme» signifie que I’Ame animale aussi doit se trouver dans un état
d’iskafya (soumission) et d’is'hapcha (transformation), etc.
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Car ce sacrifice de soi n’a pas lieu dans le niveau de « Un», mais dans celui de « Béni soit le nom de
la gloire de Son royaume», etc. Voici I’explication: comme on le sait, le niveau de la lumiére qui
remplit tous les mondes (memalé kol almin) et celui de la lumiere qui entoure tous les mondes (so-

vev kol almin) sont tous deux appelés uniquement le niveau de « Mon Nom ».
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Comme le dit la formule: «Roi, loué et glorifié 4 jamais (adé ad), est Son grand Nom.» «A jamais»
désigne toutes les ascensions, de monde en monde, élévation apres élévation: le Monde futur, le
Jardin d’Eden supérieur, les jours du Machia’h et la Résurrection des morts, ainsi que les nom-

breuses myriades de myriades de mondes et de palais décrits dans le Zohar.
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En vérité, il y en a beaucoup plus, a I’infini, comme il est écrit : «Ses troupes sont sans nombre » ;
ses troupes sont les anges, qui constituent la dimension extérieure des mondes, et a plus forte rai-
son les ames, qui en constituent la dimension intérieure. Pourtant, tout cela ne releve que du ni-

veau de «Son Nom », le nom de la gloire de Son royaume.
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C’est comme dans I’analogie de I’extension du roi dans son pays : seul son nom se répand dans

toutes les provinces de son royaume, et non son essence ni son étre.
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De méme, pour ainsi parler, I’extension de la force vitale qui est tirée de la Lumiére infinie (Or Ein
Sof), béni soit-11, afin de donner vie a toutes les créatures et a ’Ame de tout étre vivant : cette exten-
sion et cette transmission vers le bas ne relévent que du niveau d’un «nom», qui n’est qu’un
rayonnement et une illumination, une simple extension ; c’est cela qu’on appelle la Lumieére infi-
nie (Or Ein Sof).

[12omx] AR °N° PPOR Y PRI 29N SNCIW KD R 0IR 9D KW 07 RIT WhAn 772 0UR MngYy Dax

212 DI°PIR %1 1AV 7Y

Mais I’essence méme de I’Infini (Ein Sof), béni soit-11, est élevée et sublime, car il est écrit : «Car
Moi, Havayah, Je n’ai pas changé» ; et il n’existe aucune comparaison possible avec Lui, béni soit-

I1, pas méme celle d’une goutte d’eau avec ’océan, etc.
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Or, ’ame, I’ame divine, parce qu’elle releve de la dimension intérieure des mondes, se tient dans
I’annulation de soi (bitoul) et s’inclut dans 'unité supérieure (yi'houda ila'a), béni soit-I1, devant la
Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-I1, elle-méme ; car la Lumiére infinie repose et rayonne sur
elle,
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et elle contemple et médite Sa grandeur, béni soit-1I1 : rien ne peut Lui étre comparé, et « Moi, Ha-

vaya, Je n’ai pas changé », etc.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayeishev/4/ 8

15



TORAH OHR - PARSHAS VAYEISHEV - MAAMAR 4 "9 b:snb 0°17° 101919 *19 7191177 *nY° 19‘?0:: "9

MIA2 NWANDAT [reenan woat) 37T MANMN MATAT 0 TY MATAN N7 MY nwna SaR
92T @O0 W32 S1YD ARTIW NN 10DY TINT 15701 29721 01 R NWAT MAN .wnn Snwan
78]

Mais, dans I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) et ’abaissement des niveaux,

jusqu’au terme des niveaux les plus bas, [c’est-a-dire le niveau] de I’ame animale revétue du corps

materiel proprement dit, le matériel constitue un écran qui sépare et dissocie [cela] de I'unité su-

périeure, car, aux yeux de chair, il apparait comme un étre et une entité distincte.
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Néanmoins, la descente de I’ame divine — qui n’est pas descendue pour elle-méme, car, méme
avant sa descente, elle se trouvait déja au niveau de « devant qui je me tenais », etc. — a pour objet
I’élévation de I’ame animale : faire rayonner sur elle une illumination issue de 'unité supérieure,

béni soit-11, afin qu’elle aussi puisse s’élever et s’inclure dans I’Or Ein Sof, béni soit-Il.
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Cette illumination et cette effusion proviennent du niveau de «Béni soit le Nom de la gloire de Son
regne a jamais».
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Autrement dit, par la méditation sur le fait que tout ce qui apparait comme un étre séparé n’est
rien d’autre qu’un rayonnement, le Nom de la gloire de Son régne, I’étre sera donc annulé (bitoul),

comme le rayonnement du soleil a I'intérieur du soleil, etc., comme cela est expliqué ailleurs.
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Or, lorsque I’ame animale s’éléve pour étre intégrée a la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II,
sa force est tres grande et abondante, car elle releve des baalei techouva [ceux qui reviennent], qui

«attirent avec une force plus grande ».
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Car I’ame animale a été prise des Chayos sacrées [créatures vivantes| du Char. Et les Chayos

portent le Trone, et «une forme ayant I’apparence d’'un homme au-dessus de lui».
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«Et dans un grand tumulte, ils s’élévent. » Tel était le sens du sang du tamid [offrande perpétuelle],
[dont I’animal était abattu] «du c6té nord, devant Havaya»: les sacrifices portaient sur I’ame de
I’animal, afin de I’élever jusqu’a sa racine, d’ou elle avait été prise, le niveau de la face du beeuf

dans le Char.
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Le tamid faisait partie des offrandes tres saintes, qui sont abattues au nord: le niveau de Guevoura
(retenue), qui reléve de la gauche, le niveau du «grand tumulte». En outre, tsafona («du coté

nord») [est] tsafoun Hé, «le hé caché»,
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c’est-a-dire le niveau du hé final du Nom Havaya, qui est le niveau du voilement et du tsimtsoum
(contraction) de I'Infini (Ein Sof), béni soit-11; c’est de la que venait le tumulte.
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Tel est le sens de «du c6té nord, devant Havaya» : depuis le niveau du «c6té nord», qui est celui du
«grand tumulte », ils s’élévent et portent le Trone, la ressemblance ayant I’apparence d’'un homme,
au-dessus du niveau de ’homme; car leur racine vient du Monde de Tohou, «avant qu’aucun roi

ne régnat sur les enfants d’Israél ».
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Or, le Nom Havaya, [dont le] youd [est] 'Hokhma (sagesse), etc., est le niveau de I'homme ; tandis
que « dans un grand tumulte, ils s'élévent » au-dessus du niveau de 'homme. C'est la « devant Ha-

vaya » : la source du niveau de Havaya, d'ou provient I'émergence méme du niveau de Havaya.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayeishev/4/ 10
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Et de méme qu'ils offraient le sang du tamid [sacrifice perpétuel], provenant de 1'ame méme de
I'animal, ainsi la priere, a la place des sacrifices, est 1'élévation et 1'intégration de 1'Ame animale
qui se trouve en I'homme ; elle aussi s'effectue « dans un grand tumulte » : au niveau des flammes

de feu et de la ferveur, dans l'aspiration et la soif, etc.

172117912 NOWNT 973 112 NPAR YOwAN DIRAW 7A773 °Na 1701 YUWIN 1) DTR
C’est la le sens de «Tu sauves I’homme et la béte, Havaya» : Tu sauves la béte qui est en ’homme,
afin que le niveau de Havaya soit également attiré en elle.
L1997 XOR 2300 Bon 0990 c2 w0 293w L7225 902 913 RO NRT IR T INDE)
Cette soif et cette aspiration relevent du niveau de «de tout ton ceeur». Car le ceeur comporte deux
cavites : la cavité droite est remplie d’air et de souffle,
WX TI0° WY 292 115N 12 PN wWOITY 0T NP7 WO RIT DIw 07 KPR OvRnawn Hhm
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et la cavité gauche est remplie de sang, car «le sang est ’ame» ; la revi’it (mesure de volume) de
sang dont dépend I’ame a son siége dans le cceur, ou se trouvent I’élément du feu et la chaleur

naturelle.
"PL.«‘NH TINIAXY APIWNT 12w RIT QWY NN 1'1"1}7'? 251 ‘7;7 [D°awan] *22WA X7 °210W ¥T711D
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Comme on le sait, les lobes des poumons soufflent sur le coeur pour le refroidir de sa chaleur. C’est
la que se trouve le siege de I’aspiration divine et de la soif divine, qui tendent a s’élever et a s’inté-

grer dans la Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-II.

173 [0 pr 9x] OPRIR PWRAD M PRARY M7 0K M9 11 MPPaNm ARDYT o nR 1am
.0°1917 01O un®k

A présent, aprés cette élévation et cette inclusion, «I’esprit améne DPesprit et fait descendre
I’esprit» : afin de faire descendre ici-bas la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, «comme I’eau

[reflete] un visage en face d’un autre».

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayeishev/4/ 1
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De méme que I’on se tient dans I’annulation de soi (bitoul), passant de I’étre au néant, ainsi est at-
tiré d’en haut, du néant a I’étre, afin qu’Or Ein Sof lui-méme, béni soit-Il, réside ici-bas comme en
haut.
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«Avec toute ton ame »: avec toutes les facultés de ’ame — la pensée, la parole et I’action. De plus,
chaque ame comprend nefesh [le niveau vital de ’Ame], ruach [le niveau spirituel] et neshamah [le
niveau intellectuel]. Et la partie principale de I’Ame est sa faculté intellectuelle, chacun selon sa
mesure: il y a des maitres de I’Ecriture, et des maitres de la Michna et du Talmud.
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Tel est le sens de I’allumage des lampes. Toutefois, a la tombée du soir, il allumait les sept lampes,
tandis que le matin, au moment de préparer deux lampes, il allumait la sixieme apres 1’avoir preé-

parée, puis allumait la septieme.
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Cela releve de l'idée de «la Torah est lumiere»: la lumiére de la Torah doit briller dans «de toute
ton Ame», c’est-a-dire dans ’Ame intellectuelle. De la, on parvient au niveau de «de toute ta
force», c’est-a-dire «avec tous tes biens», qui est le niveau de la tsedaka (charité), [ce qu’on ap-
pelle] simplement la «mitsva», une mitsva d’action.
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Comme on le sait, les mitsvot accomplies par des actes physiques relévent du niveau de I’encens,
qui est composé d’épices sans gofit et qui ne sont pas de la catégorie des aliments.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayeishev/4/ 12
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D'eux émane un parfum qui s'éléve vers le haut, afin de fortifier 1'intellect et de restaurer 1'ame.
Car la premieére révélation de 1'ame dans son ensemble se trouve dans l'intellect (mo'hin) de la
téte, et 1'effet du parfum est que 1'ame ne se retire pas de l'intellect, mais qu'elle revienne et se reé-

vele, passant de 1'occultation a la révélation.
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Ainsi en est-il des mitzvos, et leur expression géneérale et collective est la mitzvah de charite, a
propos de laquelle il est dit : «La charité éléve une nation» ; elle est élevée et monte toujours plus
haut. Il est également écrit : «Il s’est revétu de la charité comme d’une cotte de mailles, et d’'un
casque de salut sur Sa téte.»
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Une cotte de mailles est [faite] de nombreuses écailles. De méme, chaque piece, I'une apres
I’autre, s’ajoute pour former une somme considérable et devenir une cotte de mailles, qui est un

bouclier pour tous ceux qui s’y abritent.
Y2712 °N2 AwWYN .[xanx xvol] R”V0I HD”?PH e lveh N e Niedi7ytolalay 1A12 °12 Awyl ApT80 9
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De méme, la charité devient un bouclier et un refuge, afin que la kelipa (I’écorce) et la sitra a'hra

(I’autre coteé) ne regoivent aucune nourriture ; et elle devient un «casque de salut sur Sa téte ».
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L’explication de cela est la suivante : il est écrit : « Une couronne de gloire, ce sont les cheveux
blancs ; elle se trouve dans la voie de la charité. » De la charité vient le niveau de la « couronne de
gloire, cheveux blancs », qui est le niveau de la majesté du visage : « Que Havaya fasse luire Son vi-
sage », etc.,

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayeishev/4/ 13
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le niveau de la dimension intérieure (pnimiyout), c’est-a-dire le niveau des « choses cachées du
ceceur », I’'intériorité du cceur, qui s’unit a I'intellect comme « deux compagnons qui ne se séparent
jamais ». Car la dimension extérieure du cceur ne s’unit pas a I'intellect : celui-ci est en son pou-

voir pour comprendre et méditer la grandeur de I'Infini (Ein Sof), béni soit-II,

Wan NTARNM K27 2957 [nonean / neeein] A% DAR 1NN 9K 297 NIIROM (19 00 by ax1] DPDYR)
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Et pourtant, la dimension extérieure du coeur n’est pas sous la maitrise de ’homme ; mais la di-

mension intérieure (pnimiyout) du cceur s’unit véritablement a I’esprit. Et par la charité se dégage

un parfum qui restaure I’aAme et fait rayonner la révélation de I’esprit, afin qu’elle s’unisse au sein

de la dimension intérieure du cceur.

95 .0°92°R7 925 N1R Pwnn 250w 1157 L2237 9% 25057 F7apn .27 1wS N0 1A I
.0%3 NX 71°171 7R 2°N5 77

C’est la le sens de «L’huile et I’encens réjouissent le ceeur» : il s’agit du Saint béni soit-11, comme il
est écrit : «Le Rocher de mon cceur.» Car, de méme que le ceeur transmet la force vitale a tous les

membres, ainsi est-il écrit : «Et Tu leur donnes vie a tous. »

219 19BR Y PR 173 07K IR NOR0I 12 110017 NIPRID MDA N2 13700 A9 nnne

La joie du ceeur est la révélation de la dimension intérieure (pnimiyout), c’est-a-dire de la dimen-

sion intérieure de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, a laquelle rien n’est comparable, etc.
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Et par la tsedaka, qui est ’annulation de I’étre dans le néant, car on donne la vie de son ame, fruit
de son labeur, un influx est attiré d’en haut, du néant véritable vers I’étre : il s’agit précisément de

la dimension intérieure de la Lumiere infinie, béni soit-I1.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayeishev/4/ 14
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C’est 1a le niveau de «faire la volonté de ’'Omniprésent (Makom)». Car la volonté est sujette au
changement, et il est écrit: « Moi, Havaya, Je n’ai pas changeé.»
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Mais Israél fait la volonté de ’'Omniprésent, [faisant en sorte que] Sa volonté, béni soit-I1, s’étende
dans la dimension du lieu: il s’agit des mitsvot, qui sont Sa volonté, béni soit-Il, revétue d’actions

physiques, dans I’espace et le temps.
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Les 613 mitsvot de la Torah et les sept mitsvot rabbiniques sont 620 piliers de lumiére, a I'image
d’un pilier qui relie le haut et le bas : la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, dans sa dimen-
sion intérieure (pnimiyout), qui se situe bien au-dela des limites des mondes, réside et se revét
sous forme de volonté dans les 613 mitsvot de la Torah et les sept mitsvot rabbiniques, lesquelles

sont revétues de matérialite.
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C’est pourquoi I’acte de charité est appelé le «casque du salut (yeshuah) ». Car yeshuah vient de la
méme racine que « Havaya se tourna (vayisha) vers Hevel», etc., c’est-a-dire qu’ll se tourna vers sa
priére: autrement dit, [la charité] ameéne le Saint béni soit-1l a se tourner Lui-méme, dans toute Sa

gloire, pour faire descendre la révélation de Son essence et de Son étre mémes.
533 2°1575 0°19 N7 A2 712°W NARDNT PR XA P01 (370) yrs] YPUD pRANR T MP0N
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Cette révélation se divise en 370 lumieéres, et elle est 1a source de «la gloire des cheveux blancs», la
majesté du visage ; comme il est écrit au sujet des Cohanim: «Tu leur feras des coiffes, pour I’hon-
neur et la gloire» : les coiffes, qui sont le «casque du salut», descendent pour devenir la «gloire des

cheveux blancs» et 1a majesté du visage.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayeishev/4/ 15
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C’est 1a «une chevelure blanche est une couronne de gloire », et tout cela «se trouve dans la voie de
la charité»: car de la charité nait le «casque du salut», afin de faire descendre la majesté du visage
— «Que Havaya fasse rayonner Sa face» —, le niveau de la dimension intérieure (pnimiyout),
comme expliqué plus haut. Puis [vient] le niveau des membres, car, dans les sacrifices, il y avait

deux éléments: le sang et la graisse.
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Le sang précede les lampes et 1'encens ; il correspond au niveau de « de tout ton cceur » ; et les
membres, qui sont la graisse, venaient apres les lampes et 1'encens.
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L'explication est que la graisse correspond au niveau du plaisir, comme nous le voyons : celui qui
vit dans le plaisir a beaucoup de graisse.
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C'est-a-dire que « toute la graisse est pour le Nom Havaya » : il faut se délecter en D.ieu, dans la
joie et la gaieté du ceeur, plus que de 1'abondance de toute chose,
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et ne prendre aucun autre plaisir, absolument. Par cela, « ces paroles que Je te prescris », etc., [se-
ront sur ton ceeur] ; et « Moi-méme », Je te prescris, etc., afin que, par cela, la douceur de la Torah

soit a ses yeux, etc.
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Nous en venons maintenant a expliquer la question de Chanukah, [et] pourquoi nous bénissons en
disant: «allumer la lampe de Chanukah» ; et quelle est la question de la consécration (chanukah)

de I’autel et de la consécration de la Maison.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayeishev/4/ 16
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Il est écrit: « Eduque (chanoch) un jeune selon sa voie»; c’est-a-dire que lorsqu’on veut lui ensei-

gner quelque chose, et qu’il en est encore éloigné, il faut ’éeduquer.
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L’éducation se fait au moyen des nombreux cadeaux qu’on lui donne. Mais il est écrit: «J’étais un
jeune homme (na'ar)»; [les Sages] ont dit que le Prince du Monde a prononcé [ce verset], c’est-a-
dire que la force vitale qui se répand dans tous les mondes, a chacun selon sa mesure, se trouve au
niveau d’un jeune homme.
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Comme il est écrit: «Et il était un jeune homme aupres des fils de Bilha», etc.; [et] «le nom de la
plus jeune était Rachel» : hei ketanah, «un petit hé», le niveau de Mal'hout (souveraineté), le he fi-
nal du Nom Havaya, afin que «Sa royauté domine sur tout». Pour faire venir les créatures a I’exis-
tence, du néant a I’étre, elle se situe au niveau du «petit», car elle reléve du niveau des bornes et
des limites.
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Par rapport a I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, qui, comme Son nom l'indique, n’a pas de fin, etc.,
toute la force vitale, considérée dans son expression générale et collective, est appelée «petitesse »,
car elle n’est en rien comparable a Lui, béni soit-Il. C’est pourquoi il est écrit: « Comment Yaakov
pourra-t-il tenir debout, puisqu’il est petit ? »
11 121 2123 912 99 ©° 517 7102 I8P WRI2 3P WO ANRMY %P0 DR %P 1 10720 2py° 0D
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Car Yaakov est la barre qui s’étend d’une extrémité a ’autre; et puisqu’elle a une extrémité en

haut et une autre en bas, elle a une limite et est donc petite par rapport a I'Infini, béni soit-I1.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayeishev/4/ 17

35

36



TORAH OHR - PARSHAS VAYEISHEV - MAAMAR 4 "9 b:snb 0°17° 101919 *19 7191177 *nY° 19‘?0:: "9

TP MATAT 71977 0°1ARY NAYPY NI TUANT 0T NP WK 173 (70 pr ] OPRIR IWRIR 2T
brilia)

Pour faire descendre la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, elle-méme, au moyen des sacri-

fices (le sang du tamid [offrande perpétuelle], les lampes, I’encens et les membres), I’autel était

trop petit pour la contenir [la Lumiere].
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C’est pourquoi les princes offrirent de nombreux présents pour la dédicace de I'autel, afin de
consacrer I’autel ; leur don dépassait ce qu’on y offrait chaque jour, «un agneau», etc., qui était of-

fert avec les fonds communs de tout Israél.
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Les princes, parce qu’ils se trouvaient a un niveau supérieur au reste de la communauté d’Israél,
offrirent un présent considérable pour I'inauguration de I’autel: des bassins d’argent, des tau-
reaux, des agneaux et des boucs,
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afin que les sacrifices d’Israél aient la force d’attirer la lumiére, «la chose de chaque jour en son
jour», dans les sacrifices de chaque jour.
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Il en fut de méme pour les lumiéres de Hanouka, a I’époque des Hachmonéens: les Grecs ne cher-
cherent pas a s’en prendre a eux, mais seulement a «leur faire oublier Ta Torah et les faire trans-
gresser», etc.; comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie (Bereishis Rabbah, sections 16 et 44):

ils dirent « Ecrivez sur la corne du beeuf», etc.
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Explication: tous les idolatres ont une ame animale issue du visage du beeuf, mais ils recoivent du
niveau des déchets et des scories, du niveau des cornes et des sabots, des scories et des déchets,
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qui ne s’élevent pas et ne s’intéegrent pas dans la sainteté du visage du beeuf dans le Char, [les
‘Hayot (créatures vivantes)] qui portent le Trone et la ressemblance d’'un homme qui se trouve au-
dessus de lui; car cette force [n’existe] que dans I’ame divine, issue du niveau de I’homme sur le

Trone.
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Et I’ame animale [d’Israél] reléve du niveau de ’homme parmi les 'Hayout [étres vivants] du Char:
«les quatre avaient une seule apparence», «I’apparence de leurs visages était celle d’un homme ».
Ils ont donc le pouvoir de faire descendre la Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, elle-méme.
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Les Grecs enviaient Israél et voulaient qu’Israél aussi écrive sur la corne du taureau, afin qu’ils re-
coivent du niveau des cornes et des sabots, comme indiqué plus haut, et ne soient pas absorbés

dans la sainteté de ’Homme supérieur.
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Tel est [le sens de| «vous n’avez aucune part», etc. Les enfants d’Israél étaient faibles et peu nom-

breux a cette époque ; pourtant, ils donneérent leur vie pour la sanctification du Nom.
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Et, par la force du sacrifice de soi (messirout néfech), ils eurent le pouvoir de faire descendre a
nouveau la lumiéere de la Torah. Cette descente reléve du niveau de Hanouka (inauguration), du
niveau d’un don abondant: la descente du «casque du salut», afin qu’il devienne la «couronne de

gloire, les cheveux blancs», etc.
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Tel est le sens du Hallel (louange) et de I’action de grace. En effet, hallel signifie louange, mais

évoque aussi I’expression «lorsque Sa lampe brillait (b'hilo) », etc. : une illumination sous forme

de réveélation.
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Et I’'un découle de I’autre : car les louanges par lesquelles on loue une personne pour les vertus et
les qualités qu’elle possede éveillent en elle ces vertus et ces qualités, afin qu’elles sortent de leur
état caché et se révelent.
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C’est 1a le sens de «Hallelouya»: que le Nom Yah sorte de la dissimulation pour se révéler, afin que
se manifeste le niveau du yud, 'Hokhma (sagesse), etc., qui vient d’au-dessus de 'Hokhma.
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Car 'Hokhma est koach mah («la force de Mah»), et Mah a la valeur numeérique d’adam

(«homme ») ; la transmission vers le bas du niveau de ’'homme sur le Trone provient du niveau tres

supérieur, bien au-dessus du niveau de I’homme: la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II, elle-

méme. Par cela advient le Nom Yah, «deux compagnons qui ne se séparent jamais ».
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Et ensuite: «Louez le Nom Havaya»: que 'Hokhma soit attirée vers les attributs, afin que ceux-ci

aussi soient dans I’état d’annulation de soi (bitoul) : «A Toi, Havaya, la grandeur», etc.
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Mais toute cette louange et cet hommage, qui font passer de la dissimulation a la révélation, s’ac-
complissent par les «serviteurs de Havaya», semblables a des serviteurs qui acceptent sur eux le

joug de la royauté céleste, conformément a «tu devras assurément établir [un roi sur toi] », etc.
21 53 9125 0IX 2°°0W N1973 IRND M2 RO TOWRM M nawm D90 N Xha wrno

12937 DR 0Dy 1Ownm 19920 Pna R

Comme cela est expliqué ailleurs, ce niveau de louange et d’hommage, ainsi que cette transmis-
sion vers le bas, correspond au niveau des cent bénédictions qu’une personne est tenue de réciter
chaque jour; il s’agit du niveau de la bénédiction et de la transmission vers le bas, de la dissimula-

tion a la révelation.
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C'est ainsi que «Que le Nom Havaya soit béni dés maintenant et a jamais.» « Dés maintenant» : de-
puis le commencement du temps, qui se situe au niveau de Sa souverainete, béni soit-Il, car c'est
alors que la notion de temps s'applique: «[D.ieu] est Roi, [D.ieu] était Roi», etc., comme il est ex-
pliqué ailleurs.
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«Et a jamais»: qu'il soit attiré vers le bas et se répande jusqu'au terme de tous les niveaux, afin

qu'il y ait une révelation de la divinite, etc.
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Tout cela releve du niveau du Hallel et du Hallelouya, qui font passer de I’occultation a la révéla-
tion. Mais la reconnaissance (hodaah) reléve du «retour», car il doit y avoir un mouvement d’«élan

et de retour».
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En haut, cela est appelé «parvenir et ne pas parvenir». Car, en vérité, la Lumiére infinie (Or Ein

Sof), béni soit-11, n’est pas réellement révelée a I'’époque actuelle, mais seulement dans le Temps a

venir : «la gloire de Havaya se révélera», «car ceil a ceil», etc.,
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tandis qu’a présent, la révélation n’a lieu que sous la forme de «La voix de mon bien-aimé
frappe», «Je dors, mais mon cceur est éveillé», etc. ; et, depuis la destruction du Temple saint, le

Saint béni soit-Il n’a dans Son monde que les quatre coudées de la halachah, etc.
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De 1a découle le niveau de la reconnaissance et de I’annulation de soi (bitoul) devant la Lumiére
infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, qui est attirée dans Sa Torah et Son service : «Et Mes paroles que
J’ai mises dans ta bouche», «Et J’ai mis Mes paroles dans ta bouche», « Je suis la Mishnah qui parle

dans ta bouche », etc.
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