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«Et Yosef rassembla tout I’argent »

L’amour de D.ieu caché dans chaque ame juive est la lumiére
primordiale mise en réserve pour les justes. Semée depuis
longtemps par Yosef, le «jardinier» de Mal'hout, elle n’a pas
besoin d’étre créée par la méditation, mais seulement dévoilée,
et sa racine est plus élevée que celle de tout amour produit par

I’'intellect.
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L’IDEE CENTRALE

L’amour de D.ieu caché dans chaque ame juive est la lumiere primordiale mise en
réserve pour les justes. Semée depuis longtemps par Yosef, le «jardinier» de Mal'-
hout, elle n’a pas besoin d’étre créée par la meéditation, mais seulement dévoilée,

et sa racine est plus élevée que celle de tout amour produit par I’intellect.

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

renvoient aux notes de la fin.

LE MAAMAR EN BREF

Le maamar rapproche le verset ou Yosef rassemble I’argent de I’Egypte et le fait entrer dans la maison
de Pharaon de I’enseignement des Sages selon lequel Yosef dissimula trois trésors, dont I’'un est en-
core mis en réserve pour les justes. Ce trésor est la lumiére primordiale, «semée pour les justes». Pour
I’expliquer, I’Alter Rebbe distingue deux amours de D.ieu. Le premier nait de la méditation sur la
grandeur de D.ieu et constitue une création nouvelle de I’intellect: I’ahavat olam. L’autre, ’amour ca-
ché inné dans I’ame divine, est seulement dévoilé par la méditation, selon I’expression: «Le vin entre,
le secret sort.» Une fois réveélé, il est ’ahavah rabbah, dont la racine est bien plus élevée. L’'image du
Zohar, ou la lumiére est semée dans un jardin par le tsadik qui en prend soin, fournit I’analogie : des
récoltes semées de nouveau, et des repousses qui surgissent sans semis a partir de graines anteé-
rieures. Le jardin est Mal'hout, la source des ames d’Israél, et son jardinier est Yosef, qui est Yessod.
Enfin, ’argent représente les chassadim: les trois tiers de 'Hessed sont les trois trésors, dont deux sont
dévoilés et le tiers supérieur demeure couvert jusqu’aux Temps futurs; tous sont amenés dans Mal'-

hout, la «xmaison de Pharaon».

PLAN

1 Les trésors cachés de Yosef 7
Le verset de I’argent rassemblé, les trois trésors que Yosef dissimula et la lumiére primordiale mise en ré-
serve pour les justes.

2 Deux amours 12-3
L’amour qui nait de la méditation est une création nouvelle de I'intellect; ’amour caché, inné dans ’ame
divine, est seulement tiré de sa dissimulation par la méditation.

3 L’amour caché est la lumiére primordiale 14

«Le vin entre, le secret sort»: 'amour caché, révélé sous la forme de I’ahavah rabbah, dépasse I’ahavat
olam; c’est la lumiére mise en réserve dans Yosef, Yessod, et semée par lui en chaque Juif.
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4 La lumiére semée dans le jardin

15-6

La lumiére semée par le tsadik-jardinier dans le Zohar; le jardin est Mal'hout, et son entretien est un tra-

vail d’affinement; sur terre, il y a les nouveaux semis et les repousses qui nourrissent le sol.

5 Semis et repousses dans les mondes supérieurs

17

Dans le jardin céleste, ’amour né de la méditation est un nouveau semis et ’amour caché est une repousse

dont la racine est plus élevée; tous deux proviennent de Yosef, le jardinier.

6 L’argent et les trois trésors

18

L’argent représente les chassadim: les trois tiers de 'Hessed sont les trois trésors, dont deux sont dévoilés et

le tiers supérieur est couvert jusqu’aux Temps futurs; tous sont amenés dans Mal'hout, la «maison de

Pharaon».

NOTIONS CLES

L’amour caché (ahavah mesuteres) n7n10m 7208
L’amour de D.ieu inné dans I’Ame divine, qui désire par
nature se fondre dans sa source. La méditation ne le crée
pas, mais le fait sortir de sa dissimulation ; une fois révélé,
il est ’ahavah rabbah.

L’amour né de la méditation (ahavat olam) 071y nanx
Lamour éveillé par la méditation sur la grandeur de
D.ieu: une «création nouvelle» de I'intellect, de rang infé-
rieur a 'amour caché, et comparé a une graine semée de

nouveau.

Ahavah rabbah («grand amour») 7137 127K

L’amour qui dépasse l'intellect, attiré par la «bonté abon-
dante»; c’est 'amour caché lorsqu’il est révélé, identifié
ici a la lumiére primordiale.

La lumiére primordiale (or kadma’ah) 827 718

La premiére lumiére, qui brilla d’'un bout a I'autre du
monde et fut mise en réserve pour les justes: «La lumiére
est semée pour les justes. »
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Les repousses (sefichin) 1°r1°50

Des plantes qui poussent sans avoir été semeées, a partir de
graines antérieures, et qui «nourrissent le sol»; elles illus-
trent ’'amour caché, qui n’est pas nouveau mais possede
une racine plus élevée.

Les chassadim couverts et dévoilés 0°0157 0°700
°9am

'Hessed est divisé en trois tiers: le tiers supérieur de-
meure couvert et les deux tiers inférieurs sont dévoilés. Le
maamar les interpréte comme les trois trésors de Yosef,
ainsi que comme I’ahavah rabbah et I’ahavat olam.

Yosef, le jardinier du jardin ®ni37 X131 ,p°7%7 707

Yosef le tsadik est Yessod, interprété comme yod et sod,
«secret». Par son intermédiaire, la lumiere est semée
dans Mal'hout, le jardin et la source des ames d’Israél, et
I’amour caché atteint chaque Juif.
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SECTION 1 - 11

Les trésors cachés de Yosef
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«Et Yossef rassembla tout I’argent qui se trouvait dans le pays d’Egypte, et Yossef apporta I’argent
dans la maison de Pharaon.» Nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: « Yossef mit en réserve trois
trésors. L'un fut révélé a Kora’h, 'un a Antoninus, et ’'un est gardé en réserve pour les justes dans
le Monde futur. »
Le maamar s’ouvre sur un verset relatif aux années de famine en Egypte: Yossef rassembla tout I’argent ver-
sé pour le blé et ’apporta dans le trésor de Pharaon. Le maamar lui associe ’enseignement du Talmud selon

lequel Yossef mit en réserve trois trésors; deux furent découverts, I’'un par Kora’h et ’autre par Antoninus,
tandis que le troisiéme attend les justes dans le Monde futur.
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Pour comprendre cela: il est écrit: « La lumiére est semée pour le juste», et I’on sait qu’il s’agit du
niveau de la lumiére primordiale (or kadma’ah), qui brillait d’une extrémité du monde a I’autre et
que le Saint béni soit-I1 mit en réserve pour les justes.

Pour expliquer le trésor caché, le maamar se tourne vers le verset «La lumiére est semée pour le juste».

Cette lumiére est identifiée a la lumiére primordiale, la premiére lumiére, qui brillait d’'une extrémité du

monde a I’autre, jusqu’a ce que D.ieu la mette en réserve pour les justes.
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SECTION 2 - 112-3

Deux amours
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Le sens de cette mise en réserve s’éclairera [comme suit]. Dans le service de D.ieu, on trouve deux
aspects et deux niveaux dans I’amour de D.ieu. Le premier est le niveau de ’amour qui nait de la
contemplation de la grandeur de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-1l, et qui en découle :
lorsqu’une personne approfondit par son intellect la sublimité de Sa grandeur, qu’ll soit béni, il en
nait un éveil de désir ardent et de ferveur envers Lui, qu’Il soit béni,

Pour expliquer ce que signifie le fait que la lumiére ait été « mise en réserve », le maamar distingue deux

sortes d’amour pour D.ieu. Le premier nait de la contemplation : lorsqu’une personne medite profondeé-
ment sur la grandeur de la Lumiére infinie, le désir ardent et la ferveur envers D.ieu s’éveillent en elle.
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car « selon son intelligence, ’homme est loué », puisque les attributs émotionnels (midot) suivent
I'intellect et la contemplation. Cet amour reléve d’'une naissance nouvelle, qui se produit a nou-

veau par l'intellect et 1a contemplation.

Le verset « Selon son intelligence, ’homme est loué » étaye le principe selon lequel les émotions suivent
I'intellect. Puisque cet amour est suscité par la contemplation, il constitue une « naissance nouvelle » :

quelque chose qui n’existait pas auparavant chez la personne.
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Il existe un deuxiéme niveau d’amour, appelé ’amour caché (ahava messoutéret) : ’amour qui est
inscrit dans la nature innée de I’ame divine, laquelle désire par nature s’unir a I'Infini (Ein Sof),

béni soit-11, qui est sa source et sa racine.

Le deuxiéme amour est I’« amour caché », qui fait partie de la nature innée de I’ame divine. Puisque I'Infini

est la source et la racine de I’Ame, celle-ci désire par nature s’unir a Lui.
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Cependant, chez ’homme, cet amour se trouve dans un état de profond voilement et de grande dis-
simulation ; il ne se révele que par la contemplation, comme il est écrit dans le Tanya. Il s’ensuit
que, lorsqu’il se révele par la contemplation, il ne s’agit pas véritablement d’une nouvelle nais-

sance issue de l’intellect, comme si I’amour était né de celui-ci,

Chez ’homme, cet amour demeure profondément caché ; c’est la contemplation qui le fait apparaitre,
comme I’explique le Tanya. Ainsi, lorsqu’il se manifeste grace a la contemplation, I’intellect ne lui a pas

donné naissance.
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car cet amour était déja présent dans son ame des le commencement ; il était seulement cache, et

la contemplation I’a fait passer de la dissimulation a la révélation.

La preuve en est que I’amour était présent dans I’Ame dés le commencement, mais qu’il était caché. La

contemplation ne le crée pas : elle le fait seulement passer de la dissimulation a la révélation.

SECTION 3 - 14

L’amour caché est la lumiere primordiale
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Et tel est le sens de I’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie: «Le vin entre, le secret sort.»
L’explication: le «secret» (sod) désigne le niveau de ’amour caché mentionné plus haut, et sa sor-

tie au grand jour s’accomplit par la contemplation, appelée «vin», le vin de la Torah, etc.

L’enseignement de nos Sages, «Le vin entre, le secret sort», est lu comme une image de I’amour caché. Le

«secret» (sod) est 'amour caché, et le «vin» qui le fait sortir est la contemplation, appelée «vin de la Torah ».
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En vérite, la valeur et le rang de cet amour caché sont bien supérieurs au niveau de I’amour susci-
té par la contemplation mentionnée plus haut. Bien que celui-ci soit une naissance nouvelle, tan-
dis que celui-la ne soit pas une nouveauté compléte, sa racine est néanmoins plus élevée, etc.

Les deux amours sont ici comparés. L’amour suscité par la contemplation est véritablement nouveau, tandis

que ’amour caché ne fait que sortir de sa dissimulation ; pourtant, ce dernier est supérieur, car sa racine est

plus élevée.
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L’amour suscité par la contemplation est inférieur a lui en rang; toutefois, il n’est pas descendu
aussi bas que I’amour caché mentionné plus haut, etc.

L’amour contemplatif occupe un rang inférieur. Son seul avantage est qu’il n’est pas descendu aussi bas que

I’amour caché, qui, malgré sa racine élevée, est tombé dans une profonde dissimulation.
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(Comme il est écrit dans le Tanya: lorsque I’amour caché sort au grand jour, il est appelé ahava
rabba («grand amour»), qui est supérieur a ahavat olam («amour éternel»), issu du niveau de la
contemplation, etc. Voyez aussi ce qui est écrit plus loin, a propos du verset « ’Hakhlili», au sujet de
ahava rabba et de ahavat olam.)
Cette parenthése cite le Tanya: lorsqu’il est révélé, 'amour caché est appelé ahava rabba, «grand amour »,
supérieur a ahavat olam, ’amour qui nait de la contemplation. Elle renvoie également au maamar de Torah

Ohr consacré a la bénédiction de Yaakov a Yehouda, « 'Hakhlili einayim miyayin» (Genése 49:12), verset qui

évoque lui aussi le vin et ou ces deux amours sont examineés.
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Or, le niveau et le rang de Yossef le tsaddik supréme correspondent a I’amour caché ahava rabba,

présent dans chaque dme d’Israél et dont la racine est extrémement élevée. C’est la le niveau de

Yossef, qui correspond a Yessod (fondement), c’est-a-dire au niveau de youd et de sod (secret), etc.
L’amour caché est maintenant associé a Yossef, le «tsaddik supréme». Yossef correspond a Yessod (fonde-
ment), la Séfira que la Kabbale appelle «tsaddik », et son niveau est celui de ahava rabba caché, présent dans

chaque ame juive. Le mot Yessod se lit comme youd et sod, «secret», le méme «secret» que celui de ’lamour
cache.
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Et tel est le sens de «La lumiére est semée pour le juste»: il s’agit du niveau de la lumiére primor-
diale qu’ll a mise en réserve pour les justes. Cette lumiere primordiale correspond au niveau de
ahava rabba mentionné plus haut, qui est infiniment supérieur a celui de ahavat olam, également
appelée «lumiére ».

Cela explique le verset «La lumiére est semée pour le juste»: la lumiére semée est la lumiére primordiale

mise en réserve pour les justes, et cette lumiére est ahava rabba, ’amour caché. Ahavat olam est elle aussi
appelée «lumiére », mais elle est trés inférieure a la lumiére primordiale.
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(Car la lumiere correspond au niveau de 'Hessed (bonté), et il existe 'Hessed olam («bonté éternel-
le»), qui correspond a I’amour provenant de I’intellect; mais la lumiere primordiale correspond a
ahava rabba, qui est au-dessus de I’intellect et provient du niveau de «grande abondance de bon-
té» et de «Ma bonté ne s’éloignera pas de toi», etc.)
Cette remarque explique pourquoi ’amour est appelé lumiére : la lumiére correspond a 'Hessed, la bonté. A
chaque amour correspond une bonté de méme nom : ahavat olam, I’amour provenant de I'intellect, est 'Hes-
sed olam, «bonté éternelle», tandis que ahava rabba, la lumiére primordiale au-dessus de l'intellect, pro-

vient de rav 'Hessed, «grande abondance de bonté», et de 1a bonté qui, selon les paroles d’Isaie, «ne s’éloi-
gnera pas».
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Mais Il ’a mise en réserve pour les justes, au niveau de Yossef le tsaddik supréme; de lui est semé
en chacun d’Israél le niveau de I’amour mentionné plus haut. Celui-ci demeure toutefois caché,
dans un état de mise en réserve, de secret et de dissimulation; «le vin entre, le secret sort»,
comme indiqué plus haut.

D.ieu a mis cette lumiére en réserve pour les justes, au niveau de Yossef le tsaddik supréme, et c’est de Yos-

sef qu’elle est semée en chaque Juif sous la forme de ’amour caché. Parce qu’il est semé et mis en réserve,
cet amour demeure un «secret», qui ne sort que lorsque le «vin» de la contemplation entre.
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SECTION 4 - 115-6

La lumiére semeée dans le jardin
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Et selon cela, on comprendra également ce qui est écrit dans le Zohar, section Terouma (folio 166b
et folio 167a) : «Cette lumiére, le Saint béni soit-Il I'a semée dans Son Jardin d’Eden, par I'intermé-
diaire de ce tsadik, qui est le jardinier du jardin; il prit cette lumiére et la sema, d’un semis de véri-
té», etc.

Le passage du Zohar cité ici décrit la méme lumiére: D.ieu I’a semée dans Son Jardin d’Eden par I'intermé-

diaire de «ce tsadik», le jardinier, qui prit la lumiére et la sema comme un «semis de vérité». Comme le
maamar I’expliquera, le jardinier est Yossef le tsadik.
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«Et, en exil, le jardinier n’entre pas dans le jardin. Cette lumiere, qui est semée, produit constam-
ment des fruits et des especes, et se seme d’elle-méme comme au commencement. »

En exil, le jardinier n’entre pas dans le jardin ; pourtant, la lumiére semée continue de porter des fruits et de
se ressemer «comme au commencement». Le maamar fera de cette lumiére qui se séme elle-méme une

image de I’amour caché.
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La signification de «jardin» est la suivante: c’est le niveau de I’extension du kav (ligne de lumiére)
et du fil depuis la Mal'hout de I'Infini (Ein Sof), qui est le commencement du kav, jusqu’a son ter-
me ; tout cela est appelé «jardin», qui est le niveau de Mal'hout.

Le «jardin» est Mal'hout. Le kav, cette fine ligne de lumiére divine, ainsi que le «fil» qui s’étend avec lui,

commencent dans la Mal'hout de I'Infini, l’attribut de royauté au sein de la Lumiére infinie elle-méme;

toute la ligne, de son commencement a son terme, est appelée «jardin».
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(Voir Mikdash Melekh sur le Zohar, parachat Bo, folio 35a, au nom de Rabbi ‘Haim Vital, a propos
de I’explication de «avec un tsadik», etc., «qui sema dans le jardin», etc. Voir la-bas.)
Cette parentheése renvoie a Mikdash Melekh, un commentaire sur le Zohar, a propos d’un passage de la pa-
rachat Bo concernant «un tsadik qui sema dans le jardin». Comme le rapporte le Tséma’h Tsédek dans un
passage cité par une note de Kehot, Mikdash Melekh explique au nom de Rabbi ‘Haim Vital que ce tsadik est

le Yessod d’Adam Kadmon («I’Homme primordial», le niveau le plus élevé de ’ordre divin), qui séme dans

la Mal'hout cachée en lui.
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Et comme ’ont dit nos Sages, de mémoire bénie: « De méme que le jardin doit étre béché, arrosé et
taillé»; cela correspond au service du raffinement (birourim), qui s’accomplit par I’intermédiaire
de Yossef le tsadik.

Les Sages comparent la Communauté d’Israél (Knesset Israél) a un jardin qu’il faut bécher, arroser et tailler.
Cet entretien correspond au travail de raffinement (birourim): discerner le bien et I’élever. Il s’accomplit

par I'intermédiaire de Yossef le tsadik.
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Or, de méme que, dans la terre mateérielle, il existe deux sortes de croissance, la premiére étant
celle des récoltes semées chaque année, qui lévent et poussent;
Pour illustrer les deux amours, le maamar se tourne vers ’agriculture. La terre matérielle connait deux

sortes de croissance; la premiére est celle des récoltes que I’on séme chaque année et qui germent et

poussent.
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Et le second type est ce qu’on appelle les sefi’hin (les pousses spontanées), c’est-a-dire ce qui
pousse de soi-méme, sans avoir été semé cette fois, mais [provient] des semences qui y sont tom-
bées auparavant, etc. C’est ce qu’on appelle « les pousses spontanées de la terre, qui assurent la
subsistance de la terre », car la subsistance essentielle de la terre repose sur ces pousses.
Le second type de croissance est celui des sefi’hin, les pousses spontanées: des plantes qui poussent d’elles-
mémes, sans nouvelle semence, a partir de graines tombées dans le sol auparavant. L’expression ara-

méenne « les pousses spontanées de la terre assurent la subsistance de la terre » présente cette croissance
non semée comme la principale source de subsistance de la terre.
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SECTION 5 - 117

Semis et repousses dans les mondes supérieurs
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Ainsi, en haut également, dans la terre supérieure appelée «le jardin», on trouve ces deux aspects
et ces deux niveaux, a savoir les niveaux des flux qui y sont attirés par le mode de

I’ensemencement,

Les deux sortes de croissance existent également en haut, dans la «terre supérieure», le «jardin» qu’est
Mal'hout. La premiére est le flux divin attiré en elle par le mode de I’ensemencement.

AR 090 "1 925 YINIW 7117 119977 1000 PNan 12 09907 N2 w10 YT IR wUnd
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comme il est écrit: «La lumiere est semée», etc.; et il existe un niveau de ce qui y pousse comme
des repousses, c’est-a-dire a partir de ce qui avait déja été seme, etc. Quant aux repousses, bien

qu’il ne s’agisse pas véritablement d’une nouvelle création ni d’'un nouveau flux, mais seulement

L’ensemencement correspond au verset: «La lumiére est semée.» La seconde sorte est comparable aux re-
pousses, qui surgissent de ce qui a été semé depuis longtemps. Le maamar reconnait qu’il ne s’agit pas véri-
tablement d’une nouvelle création ni d’'un nouveau flux.

5719 RITY 9012 M23 WYY 717°0° 7991 12 w0 1Y PR 0PV 10w nn D1T0a na RIw
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d’une croissance a partir de ce qui était caché dans la terre, elle posseéde néanmoins une qualité
supérieure: sa racine est extrémement élevée. C’est ce qui a été expliqué plus haut au sujet de

I’amour caché lorsqu’il se révele: bien qu’il ne s’agisse pas d’une nouvelle création

Pourtant, les repousses ont un avantage particulier: leur racine est extrémement élevée. Il en a été dit de
méme de I’amour caché, qui lui non plus n’est pas nouvellement créé lorsqu’il se révéle.

1°1Y 7T NANI0AT 73R 793 N2 N0 9N MAd AW 179y MANANnn 779130 73R 19
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comme I’amour engendré par la contemplation, sa racine est néanmoins plus élevée, etc. La réve-

lation de ’amour caché est I’aspect des repousses que la terre fait pousser d’elle-méme.

Bien qu’il ne soit pas une nouvelle création, comme ’amour engendré par la contemplation, I’amour caché

a une racine plus élevée. Sa révélation est la repousse que la terre fait pousser d’elle-méme.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayigash/2/ 11
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Et «il est semé de lui-méme », c’est-a-dire a partir de cet amour méme qui y avait déja été seme et
qui était cache, etc. C’est la le niveau de «La lumiere est semeée », etc.

L’expression du Zohar «il est semé de lui-méme » désigne I’amour semé depuis longtemps dans I’Ame, ou il
demeurait caché. C’est la «lumiére semée» pour les justes.

Dwno K17 02V NIAR °PAT MANANATR NOWHR DT 7RI 2R NPPORT w13 925 YInw)
(w772 °wIY QOYINY Ay

(Il avait déja été semé dans I’ame divine ; mais I’amour engendré par la contemplation et qui en
découle, appelé ahavat olam, est, dans I’analogie, comme I’ensemencement effectué a présent, de

nouveatu.)

Cette parenthése compléte I’analogie: I’amour caché a été semé depuis longtemps dans I’4me divine, tandis
que I’ahavat olam, ’amour engendré par la contemplation, est comparable a une semence nouvellement

semeée.

D7 122 IR TN 1INAY RNIAT R °PAY PUTRM A0 Nan K17 297 19K MR Myt 99
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Et tous les ensemencements de ces amours proviennent du niveau de Yossef le tsadik, appelé «le
jardinier du jardin», par qui la lumiére est attirée dans le niveau de Mal'hout (souveraineté), appe-

1é «le jardin» (qui est la source des ames d’Israél).

Tous ces ensemencements proviennent de Yossef le tsadik, le «jardinier du jardin», par qui la lumiére est at-
tirée dans Mal'hout, le «jardin». Mal'hout est la source des ames d’Israél; ce qui y est semé atteint donc
chaque ame juive.

SECTION 6 - 118

L’argent et les trois trésors

57151 PPTEM A0 NIM22 270°Own1 DPIOW 0°TOM 1A KITW M3 03T P NX 01 BPY™ 1°1¥ 1N
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Et tel est le sens de «Yossef rassembla tout I’argent», etc.: il s’agit du niveau des bontés
(Hassadim), qui sont toutes attirées au niveau de Yossef le juste, comme [nous I’avons expliqué]
plus haut a propos de la lumiére primordiale qu’Il réserva aux justes,

Le maamar revient au verset qui I’ouvre. «L’argent» rassemblé par Yossef désigne les "Hassadim, les bontés

divines — en Kabbale, I’argent correspond au 'Hessed —, qui sont toutes attirées par I'intermédiaire de Yos-

sef le juste, tout comme la lumiére primordiale fut réservée aux justes a son niveau.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayigash/2/ 12
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qui est attirée au niveau de Yossef, appelé le juste supréme; il est le «jardinier du jardin», de qui
est attire le niveau de I’amour caché mentionné plus haut, en chaque membre d’Israél.
Yossef est appelé le «juste supréme»: comme 1’explique le Likkutei Torah sur Re’eh, il relie celui qui donne

en haut a celui qui recoit en bas et attire le flux vers le bas. Il est le «jardinier du jardin» et, par son intermé-
diaire, ’amour caché est attiré dans chaque dme juive.

WHW 1719 1N 570 PR RITW RODANRT X1PYY RNA3PIT N10PAN N2 XIT Y19 1002 K27 N
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Et tel est le sens de «il ’'amena dans la maison de Pharaon»: il s’agit du niveau de Mal'hout (souve-
raineté), appelé «le jardin» et «le monde révélé» (alma d’isgalya), qui est la source des ames d’Is-
raél. Tel est le sens des «trois trésors que Yossef cacha», etc.

La «maison de Pharaon», ou Yossef apporta I’argent, désigne Mal'hout, appelée «le jardin» et «le monde ré-

vélé» — par opposition a Bina, le «monde caché» —, source des Ames d’Israél. Le maamar se tourne ainsi

vers I’explication des trois trésors que Yossef cacha.

WORW 1100 19P1D 3D PRANN (172w Tonm K12 0°ownan nPan) TOMY 9P 2R 22092 3170 AN
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Car il est connu, d’apreés les écrits de I’Arizal, que le "Hessed — celui des cinq "Hassadim attirés
dans le Zeir Anpin et le 'Hessed qui se trouve dans Tiferet — se divise en trois articulations
(perakin): le tiers supérieur est dans un état de dissimulation et de retrait, et est appelé «'Hassa-
dim couverts» ("Hassadim me’houssim), tandis que les deux tiers sont révélés.
Selon I’Arizal, le "Hessed — ici, les cinq 'Hassadim attirés dans le Zeir Anpin, la configuration des six Séfirot
émotionnelles, ainsi que le "Hessed qui se trouve en Tiferet — comporte trois «articulations», ou tiers. Le

tiers supérieur demeure caché et est appelé « 'Hassadim couverts», tandis que les deux tiers inférieurs sont
révélés.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayigash/2/ 13
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Tel est le sens des trois trésors mentionnés plus haut, dont deux furent révélés: ils correspondent
aux deux tiers qui sont révélés. Quant au tiers supérieur, qui est le niveau de la 'Hokhma, de la
Bina et de la Daat qui s’y trouvent, il est couvert et caché, et sera réveéle aux justes dans le Monde
futur,

Les trois trésors correspondent a ces trois tiers. Les deux tiers révélés sont les deux trésors qui furent dévoi-

1és, tandis que le tiers supérieur — I’«intellect» du *Hessed, c’est-a-dire sa 'Hokhma, sa Bina et sa Daat — de-

meure couvert jusqu’a ce qu’il soit révélé aux justes dans le Monde futur.
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comme il est écrit: «La lumiere est semée pour le juste.» Tel est le sujet du niveau de la lumiere
primordiale qu’ll réserva aux justes, etc. Et Yossef cacha tout cela, car il est le niveau de Yessod
(fondement), dans lequel sont attires les "Hassadim mentionnés plus haut.

Ce tiers supérieur caché est la «lumiére semée pour le juste», la lumiére primordiale. Yossef «cacha» tout
cela, car il est Yessod, le canal par lequel les "Hassadim sont attirés.

55 NR 7917 KPP N DI YUY 97N 12 07 297101 290107 07017 573 PPAR) 1700 YT
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Comme le savent ceux qui connaissent la sagesse cachée (yod’ei hen). (On peut aussi dire que les
’Hassadim couverts et révélés correspondent aux niveaux de ’amour sublime (ahava rabba) et de
I’amour éternel (ahavat olam) mentionnés plus haut. Tel est le sens de « Yossef rassembla tout I’ar-
gent» : aussi bien les 'Hassadim couverts que les révélés.
L’expression «comme le savent ceux qui connaissent la sagesse cachée» indique qu’il s’agit d’un enseigne-
ment kabbalistique. Une seconde interprétation est proposée entre parenthéses: les 'Hassadim couverts

correspondent a I’amour sublime, I’amour caché, et les "Hassadim révélés a I’amour éternel ; Yossef rassem-

bla donc «tout I’argent », les deux sortes de 'Hassadim.
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Et il apporta le tout dans la maison de Pharaon, car ils sont révélés par I’'union du Zeir Anpin et de
la Noukva (le féeminin / Mal'hout). On peut aussi dire que « Pharaon» (Paroh) vient du terme peria
(dévoilement), car c’est par le peria que les trois articulations du "Hessed sont révélées, comme il
est mentionné dans Etz Chaim ; tout cela ne fait qu’un.) Et voyez ce qui est écrit dans le Zohar sur
Balak (folio 204),

Tous les 'Hassadim sont apportés dans la «maison de Pharaon», Mal'hout, ou ils sont révélés par I’'union du
Zeir Anpin et de la Noukva, les attributs émotionnels et Mal'hout. Une seconde interprétation rapproche
«Pharaon» (Paroh) de peria, «dévoilement» : selon Etz Chaim, c’est par ce dévoilement que les trois articu-
lations du 'Hessed sont révélées. Les deux interprétations reviennent au méme. Le texte renvoie ensuite au
Zohar sur Balak a propos du «matin de Yossef».
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Au sujet du «matin de Yossef», il est également expliqué la que la lumiére primordiale mentionnée

plus haut se déploie au niveau de Yossef, et que David lui prépara un dais nuptial.

Le Zohar y parle de deux «matins», celui d’Avraham et celui de Yossef. Le rayonnement du matin de Yossef
s’étendit «d’une extrémité du monde a I’autre », les mots employés plus haut pour la lumiére primordiale,
au point que les mondes inférieurs ne pouvaient le supporter. David, qui représente Mal'hout, construisit
donc un dais nuptial (houppa) pour le couvrir et permettre aux mondes inférieurs de le supporter. Une note
de Kehot suggeére que le texte fait peut-étre référence a un passage imprimé dans les Biurei HaZohar du
Rabbi Dovber, le Rabbi intermédiaire.
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comme il est écrit: «Au matin, je disposerai [cela] pour Toi et je guetterai.» Tel est le sens de: «Yos-
sef rassembla l’argent et I’apporta dans la maison de Pharaon.» Et celui qui comprend
comprendra.
Le Zohar interpréte ainsi le verset de David: «le matin» est celui de Yossef, «je disposerai» signifie qu’il ar-
range sa lumiére, et va’atsapeh, habituellement traduit par «je guetterai», se lit «je recouvrirai», comme
I’Arche fut recouverte d’or. Et c’est 13, dit le texte, que « Yossef rassembla I’argent et ’apporta dans la maison

de Pharaon»: la lumiére rassemblée en Yossef est amenée dans Mal'hout, point que le texte laisse a «celui
qui comprend ».
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Et voyez ce qui est écrit ailleurs au sujet [du verset]: «Et que Ta droite, du dedans de Ton sein, les
consume»: il s’agit de la révelation des 'Hassadim, qui sortent de leur enveloppe, le Yessod
d’Imma, etc. On peut également dire que «I’argent trouvé dans le pays d’Egypte » désigne les 'Has-
sadim couverts, et que «dans le pays de Canaan» désigne les 'Hassadim dévoilés.
Le verset «Ta droite, du dedans de Ton sein» est expliqué ailleurs comme la révélation des 'Hassadim, la
«droite» de D.ieu, hors de leur enveloppe, le Yessod d’Imma, c’est-a-dire de Bina, qui les renferme. Selon

une derniére interprétation, I’argent «dans le pays d’Eg’ypte » désigne les 'Hassadim couverts, tandis que
I’argent «dans le pays de Canaan», dans les mots qui suivent du verset, désigne les 'Hassadim dévoilés.

DANS LA AVODA

Une personne n’a pas besoin de créer de toutes piéces son amour pour D.ieu. ’amour caché est déja semé
dans son ame divine, et la méditation, le «vin» de la Torah, fait sortir ce «secret» au grand jour ; ’amour qui
apparait ainsi atteint un niveau supérieur a celui auquel I'intellect seul donne naissance.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi ’amour caché, que la méditation ne fait que dévoiler, est-il considéré comme supérieur a
I’amour que la méditation fait effectivement naitre ?

2. En quel sens I’'amour caché, malgré sa racine plus élevée, est-il «descendu» plus bas que ’amour né de la
méditation ?

3. Qu’ajoute I’analogie des repousses a I’expression «Le vin entre, le secret sort» ?

4. Pourquoi Yosef, qui est Yessod, est-il le «jardinier» par I'intermédiaire duquel ’'amour caché est semé en
chaque Juif?

5. Comment l'interprétation de I’argent comme les chassadim couverts et dévoilés relie-t-elle le verset d’ou-
verture aux trois trésors cachés?
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PARAGRAPHE 1
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Une autre transcription (hanachah) de ce maamar y est
publiée, dans une section d’'un maamar consacré aux
fréres de Yossef.

LA NOTE DE KEHOT
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Pendant la famine, Yosef rassembla tout I’argent qui se
trouvait en Egypte et en Canaan en paiement du blé, et le
fit entrer dans la maison de Pharaon. Le maamar inter-
preéte I'« argent » comme les bontés divines ("hassadim) at-
tirées par 'intermédiaire de Yosef.
Genesis 47:1477:1”1 N°wWR12
33 1932 PRI DMIRPIND KW A0IT23NK 0P LR
Y72 0°2 AP2T7NK Q01 K271 0213V DNTIWNR
Et Joseph recueillit tout I’argent qui se trouvait au pays
d’Egypte et au pays de Canaan, pour le blé qu’ils achetaient
; et Joseph apporta I’argent dans la maison de Pharaon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
L1011 DPwRN2

3 nOY PALI NPANLE WO

Le Talmud dit que Yosef cacha trois trésors en Egypte :
I’'un fut révélé a Korach, I'un a Antoninus, et I’'un est mis
en réserve pour les justes dans le monde futur. Le maamar
les interprétera comme les trois composantes du "Hessed.

Pesachim 119a:11-1227-x":X v™°p 0°1oD
NNX 0713732 A9 1R NivINYR TRV X1 (12) KN 227 K
a3 naxy L,019”MeK 12 DHJ’;W;}S? ﬂ?zn; naxy ,I'I'[P'? ﬂ?{m;
1IynY °27 90K ,7iNyT? 1PPYa? MY wiy? K37 Tny? 00prTs?
WK DPT PD DX (MRIY) Jmp PY MYy W owph 12
X123 ATRYRY DX U A2 AL NyeR 23 M 70N
T3 N°2 NANADY 7 9135 NITIR NIRD WHY YiREn 17 027 0K
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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« La lumiére est semée pour le juste, et la joie pour ceux
qui ont le ceeur droit. » Le maamar interpréte la lumiére «

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayigash/2/

semée » comme la lumiére primordiale mise en réserve
pour les justes.

Psalms 97:11x”:17% 0°2°1n
MR 2278071 TSR ¥R
La lumiére est semée pour le juste, et la joie pour ceux qui

ont le ceeur droit.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a cette page du Zohar sur Teru-
mah au sujet de la lumiére primordiale (Or Kadma’ah).
Elle fait partie du développement du Zohar sur la lumiére
« semée pour le juste », que le maamar cite au paragraphe
5.

Zohar II, 166b2 ,10p 27mt
LA NOTE DE KEHOT
R, 1972 ™% AR .2 ,70p 2701 IR
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a ce passage du Zohar au sujet
de la premiére lumiére qui brillait « d’'un bout du monde a
I’autre ». Le maamar emploie cette expression pour dé-
crire la lumiére primordiale avant qu’elle ne soit mise en
réserve.

Zohar, Bereshit 70:139-1481"np-0"2p:’y N°WKRI2 7M1 790

Et D.ieu vit la lumiére et la sépara. Rabbi Isaac dit : « Cela si-
gnifie, comme nous I’avons expliqué, qu’ll prévit les ceuvres
des méchants et mit la lumiére en réserve. » Rabbi Abba dit :
« I1vit son éclat resplendir d’un bout du monde a I’autre et
conclut qu’il valait mieux la mettre en réserve, afin que les
pécheurs n’en tirent pas profit. »

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

PARAGRAPHE 2
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Selon la note, cette distinction entre deux niveaux
d’amour pour D.ieuy est expliquée.
LA NOTE DE KEHOT
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9 WOR 22 oW v

« Un homme est loué selon son intelligence. » Le maamar
s’appuie sur ce verset pour montrer que les émotions
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d’une personne suivent sa compréhension.
Proverbs 12:8°1:27 ">wn
2% 1717 227MYN wOR-PPD 9oon?
Un homme est loué selon son intelligence, mais celui dont
le jugement est dévoyé sera mépriseé.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 3

10 N°1n2 w’nd

Le chapitre 44 du Tanya évoque un amour de D.ieu caché
dans chaque ame juive, recu en héritage des Patriarches.
LA NOTE DE KEHOT
Rial

" 'wai2

Dans I’écriture du Tséma’h Tsédek lui-méme, on lit 1213,
« dans son dme », alors que le texte imprimé porte I’abré-
viation *w212.
LA NOTE DE KEHOT
W21 ¥R PN21A2

PARAGRAPHE 4
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Le Talmud enseigne que lorsque le vin entre, les secrets
sortent. Le maamar comprend le «vin» comme la contem-
plation et le «secret» comme I’amour caché qu’elle fait
emerger.
Eruvin 65a:19-20°3-10"°:X 7170 1°217°Y
"2 0O3RY DOYAW NYT 42 W2 — 93702 2@ P2 XM 37 MmN
N$2 — 172 0123 .NTNIK D°Y3W3 10°) PTI0M ,NPNIK D°Y303 10°)
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U3 T2IRY 9% 107 nRIY ,D’yt?j?
William Davidson, Vocalized Aramaic '(CC—BY‘—NC)
Sanhedrin 38a:3-4’7-"2:X 117 1777110
227 X730 °27 92 TR 27037 1Pon 0nR 0°%ip 212 :077 0N
DUYAW2 0% PTI0™ LNPNIR DWW 0% P TPy Y O
s PR LR2PIY IR IR RTOT 27 MK LTI0 R¥Y - 172 0101 .NNIR
nyan Sy n TPYRY” 122007 RR AN 72 %7 WIT (RTON 27 MK
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... 12227 M23 7391 10RTS NYPa 0TI
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

Zohar III, 39ax ,0> 2t
LA NOTE DE KEHOT
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Le Tanya, chapitre 43, distingue une crainte inférieure,
«extérieure », qui vient de la contemplation de la grandeur
de D.ieu en tant qu’ll remplit tous les mondes, d’une

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayigash/2/
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crainte supérieure, intérieure, qui vient de la divinité in-
térieure présente dans les mondes; il établit ensuite la
méme hiérarchie entre deux amours: ahava rabba, un
amour de plaisir qui vient d’en haut comme un don, et
ahavat olam, qui nait de la contemplation.
Tanya, Likkutei Amarim 43:60°1n8 *0I1p°% ;WX pon ,X°In
i3
,"0P3y N2OX™ *N27 1A0K” NINTR DY 12 03 W2 20X LI
JP9NR TPAYT NITPY XM ,PD7IYN2 NN KO - VI3 AN
3 Py $7H32 TN DY KATY m MO NP2 MRV TN
TARY AWK 0R WO? UOR PP 39777 :17297001010nian
S DRT - AWK 79700 1217 :2IN2Y inD 7017 PWOR” NRAP]
MR *2 31 730 AP AT WHN K LIRTT DT 223 5y
... TR TR 0797 ,MIP78K N man Ko7 it

Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Le maamar cite ici le Tanya pour enseigner que I’'amour
caché, une fois révélé, est appelé ahava rabba et se situe
au-dessus de ahavat olam, P'amour qui nait de la
contemplation.
LA NOTE DE KEHOT
R alo)

zaar T4 Anlinii
«La lumiére est semée pour le juste.» Le maamar identifie
a présent cette lumiére semée a 1'ahavah rabbah caché,
conservé en Yosef et semé en chaque Juif.
Psalms 97:11x”:17% 0°2°1n
Mt 22779791 PUTEY Y1 TN
La lumiére est semée pour le juste, et la joie pour ceux qui

ont le ceeur droit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La note renvoie a ce passage au sujet du niveau de Yossef
comme ahava rabba caché et de la lumiére mise en ré-
serve pour les justes.
LA NOTE DE KEHOT
.32°y 0°737°2 MR IR

wIn° K2 NN 2T0Mm

«Car les montagnes peuvent s'éloigner et les collines étre
déplacées, mais Ma bonté ne s'éloignera pas de toi.» Le
maamar voit dans cette bonté infaillible la source de 1'aha-
vah rabbah, I'amour qui dépasse l'intellect.
Isaiah 54:10™:7717°yw°
A W”mj’?@ AR STOM 1WA NIYAIM WA 0°7a0 03
07 R VAN KD MNIPY
Car les montagnes s’éloigneront et les collines seront
ébranlées, mais Ma bonté ne s’éloignera pas de toi, et Mon
alliance de paix ne sera pas ébranlée, dit D.ieu, qui a com-
passion de toi.

18



TORAH OHR - PARSHAS VAYIGASH - MAAMAR 2

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

2Ty

PARAGRAPHE 5

18 N123 92 BRY KD Nnaa

Le Zohar enseigne que, de méme qu’un jardin doit étre
gardé, sarclé, arrosé et élagué, ainsi la Communauté d’Is-
raél (Knesset Israél) doit-elle étre entretenue. Le maamar
interprete cet entretien comme le travail de raffinement
accompli par I'intermédiaire de Yossef.

Zohar I1, 4ax ,7 2°m

LA NOTE DE KEHOT

Y971 DR .15"?{1 oNN .PANNY 2973 %789 IR LK ,T 27 R

o081 .2 ,15 v WX ,N1 0°2%2 ﬂ”WPL)J LN1D%R2 QW INRANY LREW
Rl
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Le Tséma’h Tsédek explique que, puisque le kav s’étend
depuis la Mal'hout de I'Infini, le travail du service divin
consiste a attirer une lumiére supplémentaire depuis la
Lumiére infinie, a partir d’'un niveau supérieur au kav,
par litkafya (la soumission de la sitra a'hra) et par «é-
carte-toi du mal et fais le bien».
LA NOTE DE KEHOT
TPwnT? RO ITIAYT 7Y OURT 9N Nan wnl Xi paw cavT
N°DINR Y 119 ,3pnn oynbw M5y nan 07K TIRM IR NOOIN
NN Y °2 770 373 MR — 10 By

20 RN awa. . RPpRay

Le Tséma’h Tsédek cite le méme passage: le Zohar sur Bo
(35a) parle d’«un tsadik unique qui sema dans le jardin en
secret». Mikdash Melekh y explique, au nom de Rabbi
‘Haim Vital, que ce tsadik est le Yessod d’Adam Kadmon,
qui séme dans le jardin, c’est-a-dire la Mal'hout cachée en
lui.
LA NOTE DE KEHOT
RN°KRY ,17°02 RN1A2 Y17 1D P78 7N2 R*Y 797 X2 °9 M3 7n”
Bna RN YT PURT TI0Y 1% PUIX TN YMAN QWA QW nrpnl
0NNy 27970 2739 MR — 71912 nebyan

21 NN2A2 ¥I17 .10 P98 N2

Le Zohar sur Bo parle d’«un tsadik qui sema dans le
jardin», dans la dissimulation. Comme le cite le Tséma’h
Tsédek, le Mikdach Mélekh explique au nom de Rabbi
‘Haim Vital que ce tsadik est le Yessod d’Adam Kadmon,
qui séme dans la Mal’hout cachée en lui.

Zohar, Bo 3:55-70y-1173:"3 X2 ,717117 7890

22 737 1 DU

Le Zohar enseigne que, de méme qu’un jardin doit étre
gardé, sarclé, arrosé et élagué, ainsi la Communauté d’Is-
raél (Knesset Israél) doit-elle étre entretenue. Le maamar

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayigash/2/
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interprete cet entretien comme le travail de raffinement
accompli par I'intermédiaire de Yossef.

Zohar I1, 4ax ,7 2°m
LA NOTE DE KEHOT
DRI 0L mMIpwaRY ATV MRwY 0% A AT AR K L,T 2701 AR

23 | Le Zohar sur Terouma enseigne que D.ieu sema cette lu-
miére dans Son Jardin d’Eden par l'intermédiaire du tsa-
dik, le jardinier, qui la sema comme une «semence de vé-
rité» ; et bien que, durant ’exil, le jardinier n’entre pas
dans le jardin, la lumiére, constamment semée, continue
de porter des fruits et de se semer elle-méme comme au
début. Le maamar fonde sur ce passage son image de la
semence et de la croissance qui s’ensuit.

Zohar, Terumah 74:734-76:742-75wn:7"y 1m0 ,AmM0 990
2’nwn:ay

C’est cette lumiére que le Saint, béni soit-1l, sema dans le
Jardin d’Eden ; et, par l'intermédiaire du Juste, qui est le
jardinier du Jardin, Il la disposa en rangées. Il la prit et la
sema comme semence de vérité en rangées dans le Jardin,
ou elle grandit, se multiplia et porta des fruits qui ont nourri
le monde, comme il est écrit : «Une lumiére est semée pour
le juste» (Psaumes 97:11).

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

PARAGRAPHE 6

24 1°11°20 *Pan
Le Likkutei Torah sur Soukkot enseigne que, dans la
priére, il faut éveiller ’amour naturel du cceur, hérité du
'Hessed d’Avraham, a I'image du feu venu d’en haut qui
consumait les offrandes sur I’autel extérieur.

LA NOTE DE KEHOT
0°M°901 1°2¥2” 1RDD 1787 T,y M0 N™pL2a 17w 110 D712 IRANI

710 112 PR2wT RMA 1Ay M

PARAGRAPHE 7

25 ¥ N

« La lumiére est semée pour le juste. » Le maamar ap-
plique le terme « semée » a la fois aux flux attirés dans le
jardin supérieur et a 'amour caché semé depuis long-
temps dans I’ame.

Psalms 97:11x7:17% 0°21n
IRl 2278091 T3P ¥ IR
La lumiére est semée pour le juste, et la joie pour ceux qui

ont le ceeur droit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Selon la note, ce passage sur ’amour cachéy est cité.
LA NOTE DE KEHOT
.30 °Y 2779 XIP7 1PN RN
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PARAGRAPHE 8
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Le Likkutei Torah sur Re’eh enseigne que toute I'attrac-
tion vers le bas et la révélation de la divinité dans les étres
créés s’operent par I'intermédiaire de I’Ame de Yossef, le
«juste supréme», qui relie celui qui donne a celui qui re-
coit et attire le flux d’en haut vers le bas, tandis que Binya-
min, le «juste inférieur», éléve les étres créés vers le haut.
LA NOTE DE KEHOT
Y X1 0°X1232 MPRR 1273 Mownan 2aw 1270 27,79 AR N7pta
.0V NRwa

A0 PPRL NPANLL VI

Le Talmud dit que Yossef cacha trois trésors : I'un fut ré-
vélé a Kora’h, I’'un a Antonin, et I’'un est mis en réserve
pour les justes dans le Monde futur. Ici, ils correspondent
aux trois tiers du 'Hessed, le tiers supérieur étant couvert
jusqu’au Monde futur.
Pesachim 119a:11-122™-8":X v™p 0°1o2
X 071803 AR TRV NiPYinYR Wow X (13) KB 237 K
M3 NOXY L01T7I0K 12 0MNILIND APAN1 NARY LmIpR 17an:
1ynY 27 IR ,7INy7? 1PPYa? MY wiy? X3P Tny? 0opTs?
WK WP D3 XY COMRIY) Mp YW ey T oswtpb 12
1931 Y ITRYRY DX Y 3 A1 YRR 231 s e
13 172 Ninnon 7 Ni12% NiTIR NiRD WO viRtn 17 027 0K
RTP3T 72773 *TPPpR TP ,mp PY
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PUTED 31T N

« La lumiére est semée pour les justes. » Ici, la lumiére se-
mée est le tiers supérieur et couvert du 'Hessed, la lu-
miére primordiale mise en réserve pour les justes.

Psalms 97:11x”:17% 0°2°1n
MR 29791 POTE? Y X
La lumiére est semée pour le juste, et la joie pour ceux qui

ont le ceeur droit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La note suggeére que la référence du texte au Zohar sur Ba-
lak (folio 204) pourrait viser un passage imprimé dans cet
ouvrage.

LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar, dans la section Balak, parle du « matin de Yossef
», dont le rayonnement se répandit d’une extrémité du
monde a ’autre, au point que les mondes inférieurs ne
purent le supporter, et de David, qui fit un dais pour le
couvrir. Il interpréte va’atzapeh dans « Le matin, je dispo-
serai [ma priére] devant Toi, et je veillerai » comme signi-
fiant « je recouvrirai ». Le maamar le cite pour montrer

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayigash/2/
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que la lumiére primordiale est attirée par I'intermédiaire
de Yossef et recue dans Mal'hout.

Zohar, Balak 33:354-34:3633°0w:77%-7"1w:3"% P22 977 190
Ainsi se formeérent des degrés, et les lumiéres furent enve-
loppées les unes dans les autres jusqu’a atteindre ce « matin
de Joseph », qui servait de substrat a toutes les lumiéres su-
périeures. Et puisque toutes les lumiéres supérieures
convergent vers lui, son éclat se répand d’un bout du monde
a l'autre, si bien que les mondes inférieurs ne peuvent le
supporter. David vint donc et prépara cette lampe comme
un voile pour ce « matin de Joseph », afin de préserver les
mondes inférieurs ; ¢’est pourquoi il dit : ...

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

7DENRY 7% TN P2

Verset de David : « Le matin, je disposerai [ma priere] de-
vant Toi, et je veillerai. » Suivant le Zohar, le maamar 1'in-
terpréte comme signifiant que David prépare une couver-
ture pour « le matin de Yossef », la lumiére primordiale.

Psalms 5:4"7:’71 0°7°1n
:MIEERY T27TIYR P2 *Pip yuwn 1p2 0
D.ieu, le matin, Tu entendras ma voix ; le matin, je dispose-

rai ma priere devant Toi et j’attendrai.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Yossef rassembla tout I’argent trouvé en Egypte et en Ca-
naan en paiement du grain, puis le porta dans la maison
de Pharaon. Le maamar interpréte I’argent comme les
'Hassadim, couverts et révélés, et la maison de Pharaon
comme Mal'hout.

Genesis 47:1477:1”1 N°WRI2

32 1932 PRI DMIRPIND KW A0IT23NK 0P LR
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EtIJoseph recueillit tout I’argent qui se trouvait au pays

d’Egypte et au pays de Canaan, pour le blé qu’ils achetaient

; et Joseph apporta I’argent dans la maison de Pharaon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

195 Pon 2Tpn TR Y
Le psalmiste demande pourquoi D.ieu retire Sa main
droite dans Son sein. Suivant ’explication qu’en donne le
Likkutei Torah, le maamar interpréte la main droite
comme les 'Hassadim, qui doivent étre révélés de sous
leur couverture.

Psalms 74:11x7>:77y 0°2°7n
1122 AR°0 270 AW 9T, UN Moy
Pourquoi retires-Tu Ta main, méme Ta droite ? Sors-la de

Ton sein et détruis-les.

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

R¥M1 2 ,3°WNN 1 710 W NPMRG LT L,0° 92T 0Pk X0 LTy 00Pan
DWRIT AR P2 WP LR (RPN A0 BRRM A7TR TIRP) IRp
>y a1 PR 09YIR P71 NOWNIN NAAR WU W AT XOM Pownn
112°2 W™ .70 K7 1% DI2AW P NAMOA N %3 AW I 1K1 2o

20



TORAH OHR - PARSHAS VAYIGASH - MAAMAR 2

Wil S ,0°7°80 N1 YU N2 NI PN DY paRa nhynb 1vx
1701 10 ANT R IR PPIED I MR AN PUIRA A0V R Y
¥781 P00 Ponnn TONw 1AL 1NN °A (03T 95 DX A0 LY

o7y oA

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayigash/2/

0131 PR32 KEMIT QO3 25 N [0 VPY...

21



LikuteiTorah.com
LA PARACHA "HASSIDIQUE

A propos de cette édition

Cette édition contient le texte hébreu, la traduction francaise, nos explications et les notes.

The Hebrew text of Torah Ohr: © Kehot Publication Society, via Sefaria, CC BY-NC 4.0; formatting adapted.

Notre traduction francaise, faite a partir de notre traduction anglaise de I’hébreu, sans les notes de Kehot : CC BY 4.0.
Nos explications, avec la présentation, les questions et la page pour les enfants : CC BY-NC 4.0.

The notes: Kehot’s marei mekomos (“Sources and References”, including the Rebbe’s notes) © Kehot Publication Society, via
Sefaria, CC BY-NC 4.0; formatting adapted; our notes on them: CC BY-NC 4.0.

Sources citées, via Sefaria: Miqra according to the Masorah (CC-BY-SA); The Holy Scriptures: A New Translation (JPS 1917)
(Public Domain); William Davidson Edition - Vocalized Aramaic (CC-BY-NC); The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public
Domain); Kehot Publication Society (CC-BY-NC).

Cette édition dans son ensemble : CC BY-NC 4.0. Elle peut étre copiée, imprimée et partagée librement, en citant Kehot Pu-

blication Society et likuteitorah.com ; elle ne peut pas étre vendue. https://creativecommons.org/licenses/by-nc/4.0/

La traduction francaise a été faite a partir de I’édition anglaise de likuteitorah.com avec I’aide de I’'IA (openai/gpt-6-luna-
pro:batch), 'hébreu en regard pour vérification ; elle n’a pas encore été relue par un éditeur humain. Vérifiez sur I’hébreu

tout ce qui est important.

Le Rabbi a demandé que les maamarim de la paracha de la semaine, la « Paracha ’hassidique », soient étudiés pendant cette
semaine, répartis sur ses sept jours (Sichah of Shabbos Parshas Vayakhel 5725 - Toras Menachem vol. 42, pp. 306-309). Pour-
quoi I’étudier, et les bénédictions du Rabbi : likuteitorah.com/about/the-chassidishe-parsha/

Un projet gratuit et non commercial ; rien n’est vendu ici. Sans lien avec Kehot, Sefaria ou la Bibliothéque de Loubavitch. ©

likuteitorah.com

Depuis likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayigash/2/

DEDIE EN L'HONNEUR DE

58T TANDTINIY PRS® 1D 927 D2IpRT 1INAT 71207 v
Le pére du Rabbi, Reb Lévi Its’hak

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayigash/2/ 22



