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Traduction par Salomon Ouaknine

Explication de I'allusion sublime du «Mégalé Amoukot»

Les lettres finales des mots «n711ann "1 Y1 5x » forment le mot
«9"9°n » le Nassi qui était I'étincelle de Moshé Rabbénou ;
il a adjoint au nom de Hillel la lettre ‘Youd’

Notre Sidra, la Sidra de Behaalotécha, nous donne I’occasion
de méditer sur le commandement de 'allumage de la Ménorah
dans le Temple (Nombres, 8:1)' : Hashem parla a Moshé en
ces termes : «Parle a Aaron et dis-lui : Quand tu feras monter
les lampes, c’est vers le vis-a-vis de la face de la Ménora (7%
mnnn aa'ym) qu’éclaireront les sept lampes»

Commentaire de Rashi?: « Eclaireront 1 lampes » -
A raison de six sur les branches, trois da 'est dont les méches
étaient dirigées vers la flamme centrale, et de méme les trois
a l'ouest dont les méches étaient dirigées vers la flamme
centrale. Pourquoi ? Pour que I'on ne dise pas qu’ll a besoin

de sa lumiére

Il nous faut expliquer le fait que toutes les lampes devaient
faire face a la lampe centrale.

Il convient également d’expliquer le commentaire de
Rashi®: Pourquoi le chapitre relatif a la Ménora fait-il
immédiatement suite a celui relatif aux princes ? Parce que
Aaron, lorsqu’il a assisté a I'inauguration par les princes,
s’est affligé de ne pas avoir été avec eux, ni lui ni sa tribu. Le
Saint, béni soit-II, lui a alors déclaré : « Par ta vie ! Ta part
est plus grande que la leur ! Car c’est toi qui allumeras et
entretiendras les lampes».

Il nous faut expliquer dans quelle mesure le travail d’Aaron
consistant a «allumer et entretenir les lumiéres» était plus
grand que le travail de I'inauguration des Princes.
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Les lettres finales des mots «n71nn 10 Y11 5% »
(vers le vis-a-vis de la face de la Ménora)
forment le mot «5"9°n » (Hillel)

Nous commencerons par rapporter les paroles du «Mégalé
Amoukot» sur la Sidra Vaetchanan (Ofan 74), qui a écrit une
merveilleuse allusion concernant le commandement donné a
Aaron dans notre Sidra : « c’est vers le vis-a-vis de la face de
la Ménora (munn »mavmbR) qu’éclaireront les sept lampes «.
Il se réfere a ce que notre maitre, le Arizal, a révélé dans «Sha’ar
Haguilgoulim» (introduction 34 et 36), a savoir que les ames de
Moshé Rabbénou et de Hillel le Prince sont toutes deux issues
d’'une méme racine. C'est pourquoi, de méme que Moshé fut
roi sur Israél, ainsi Hillel fut prince sur Israél. Et de méme que
Moshé vécut 120 ans, ainsi Hillel vécut 120 ans. Et de méme
que Moshé Rabbénou fut le plus humble de tous les hommes,

ainsi Hillel fut le plus humble de tous les hommes.

Le Arizal poursuit et explique que cela a été alludé par Hashem
a Moshé lorsqu’il est monté au ciel pour recevoir la Torah, comme

nous l'apprenons dans le Talmud (Shabbat, 89a)*:

Lorsque Moshé est monté au ciel, il a trouvé Hashem en
train d’attacher des couronnes aux lettres [les ‘taguin’ qui
sont sur les lettres dans un Sefer Torah]. [Hashem] lui dit
: ‘Moshé, n’y a-t-il pas de paix dans ta ville ?’ [Pourquoi ne
dis-tu pas ‘Shalom’?] [Moshé] répondit devant Lui : ‘Y a-t-il
un serviteur qui donne le ‘Shalom’ a son Maitre ?” [Hashem]
lui dit : ‘Tu aurais dii M'aider’ [Rashi : «et dire : ‘Que ton
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ceuvre réussisse’»]. Immédiatement, [Moshé] dit a Hashem
(Nombres, 14:17) : ‘Et maintenant, que la force du Seigneur
soit grande, comme Tu l'as dit’»

Le Arizal explique que Hashem a fait allusion a Moshé en
disant «aty’y 1Y v » (Tu aurais dit M'aider), dont les initiales
forment le mot «%%n » (Hillel), que ce dernier était son étincelle
[avec I'aide de D.ieu, nous expliquerons ce sujet plus tard].

Le «Mégalé Amoukot» ajoute en expliquant la fin de cette
déclaration : «Immédiatement, [Moshé] dit a Hashem : ‘Et
maintenant, que la force du Seigneur soit grande, comme
Tu l'as dit’». Car lorsque Moshé Rabbénou entendit que
Hillel le Prince serait son étincelle, il pria pour que Hashem
lui ajoute la lettre ‘Youd’ a son nom. Cela est alludé dans sa
priére : «’Et maintenant, que la force du Seigneur (*'11x)
soit grande (5727), comme Tu l'as dit’.» La valeur numérique
du nom « %"t » (Hillel) est égale a celle du Nom « »218» (65).
Moshé demanda que Hashem agrandisse le nom de « %9 » et
lui ajoute la lettre ‘Youd’ afin que son nom devienne « %"%»
orthographié avec un ‘Youd'. C’est la raison pour laquelle il est
transmis dans la Massorah (tradition) d’écrire la lettre ‘Youd’
du mot «¥1»dans le Sefer Torah avec un ‘Youd’ majuscule,
pour faire allusion au fait qu'il a prié qu’il soit grand - = -
pour agrandir le nom de Hillel avec la lettre ‘Youd'.

A partir de 13, le «Mégalé Amoukot» explique que Hashem a
exaucé la demande de Moshé Rabbénou et y fait allusion dans
la Torah, dans notre Sidra - les lettres finales de « ¥1a %'m Y
mmn» forment, a rebours, le nom «5%n » (Hillel) avec un
‘Youd'. 1l nous faut expliquerlaraison pourlaquelle Moshé a prié
pour que Hashem ajoute précisément la lettre ‘Youd’ au nom
de «%9m» (Hillel) et que son nom devienne « %%»m». Il nous faut
également comprendre quel estle lien entre le commandement
d’allumer les lumiéres «rmumn Y mYyR » (c’est vers le vis-a-vis
de la face de la Ménora) et I'allusion dans les lettres finales - le
nom «5"9t » qui était I'étincelle de Moshé Rabbénou.

L'explication sublime du «Ohev Yisraél»
concernant les couronnes que le Saint,
Béni Soit-ll, attache aux pénitents

J’ai pensé éclaircir ce sujet, conformément a une explication
sublime que nous trouvons dans le «Ohev Yisraél» du Rav de Apta,
de sainte mémoire (Likoutim Chadashim, s.v. «'mt =mR7»), sur
le passage du Talmud mentionné plus haut : « Lorsque Moshé
est monté au ciel, il a trouvé Hashem en train d’attacher des
couronnes aux lettres [les ‘taguin’ qui sont sur les lettres dans
un Sefer Torah]». Modestement, nous allons développer ses
saintes paroles en nous référant a un enseignement d’un autre

Shvilei Pinhas

passage du Talmud (Menachot, 29b)° : Rava a dit : «Sept
lettres ont besoin des trois ornements (taguin), et ce
sont les lettres «y"s t"xayw » (Shin, Ain, Teth, Noun, Zain,
Guimel, Tzadé) - Rashi explique® : « Trois petits taguin
sur chacune ».

Notre maitre, Rabbi Chaim, le frére du Maharal de Prague,
de sainte mémoire, a expliqué dans «lgueret Hatiyoul» (fin
de la partie du Sod) pourquoi précisément ces sept lettres
parce que ces lettres « 1avyw
y"a» sont les mémes lettres que 1"ow 1"y ¥”3, qui sont trois
accusateurs ; « et les taguin qui sont sur elles sont comme
une épée et une lance pour s’en protéger »’.» Cela a été
magnifiquement expliqué dans les gloses «Tiyoul Bépardess»
du Gaon de Shmeloya, de sainte mémoire: le sens en est,
d’apres ce qu’'ont écrit les décisionnaires, que les taguin sur

nécessitent des taguin :

les lettres sont en forme de lettre « Zain », ce qui signifie que
les taguin sont considérés comme une «Kéli Zayin» (arme)
pour protéger Israél de ces trois Klipoth : y"a 1"y yow.

Selon cela, le «Ohev Yisraél» explique I'affirmation du
Talmud (Berachot, 34b)8 : «A I'endroit oil se tiennent les
pénitents, les justes parfaits ne peuvent se tenir». Voici
son commentaire’ :

Tout cela est une grande bonté de Sa part, béni soit
Son Nom, Lui qui prodigue la Bonté aux pénitents afin
qu'ils puisent leur vitalité du Monde Supérieur ou les
forces extérieures n’ont aucune prise, car jusqu’alors
leur vitalité était puisée de la source de I'impureté, que
le Miséricordieux nous en préserve... Mais lorsqu’il lui
est venu a l'esprit de se repentir réellement avec don
de soi, immédiatement sa vitalité se sépare des Klipoth.
Et c’est pour cela que le Saint, béni Soit-1I, a préparé les
mondes supérieurs, qui sont ces Taguin mentionnés plus
haut, pour qu’ils puisent puiser leur vitalité de la.

La réparation du pécheur par le repentir
vient uniquement de l'attribut de la Bonté

Nous allons introduire un autre grand principe : la
réparation que le pécheur peut obtenir par le repentir
vient uniquement de l'attribut de la Bonté, au-dela de la
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stricte ligne de la Rigueur (Din), ainsi qu’il a été institué de
réciter (priere du matin, Tachanoun du lundi et du jeudi)° :
« Recherchons nos voies et examinons-les, et retournons
vers Toi, car Ta droite est tendue pour recevoir ceux qui
reviennent ». De méme, nous disons dans la priére de la Neila
a Yom Kippour!! : « Tu tends la main aux transgresseurs et
Ta droite est tendue pour recevoir ceux qui reviennent ».
La source de cela se trouve dans les Pirké de Rabbi Eliézer
(chapitre 43)*2:
pour recevoir ceux qui reviennent chaque jour.»

«La droite du Saint, Béni Soit-1l, est tendue

C’est ce que nous avons appris dans le Talmud (Pessachim,
119b)®3:

Rabbi Shimon ben Lakish a dit, au nom de Rabbi Yéhouda
Néssia : que signifie (Ezéchiel 10:21) : « Et des mains (>1)
d’homme étaient sous leurs ailes » ? Il est écrit « 11» (sa
main), cela fait référence a la main du Saint, Béni Soit-II,
qui est étendue sous les ailes des Créatures (Chayot), afin
d’accepter les pénitents des revendications de I'attribut de
la Rigueur.

Il s’agit clairement ici de la main droite du Saint Béni Soit-II,
qui représente I'attribut de la Bonté, étendue pour recevoir les
pénitents. L'explication de cela se base sur ce que nous avons
appris dans le Talmud de Jérusalem (Maccot, 2 : 6)*:

Ils ont demandé a la Sagesse : Quel est le chdtiment du
pécheur ? Elle leur a répondu (Proverbes, 13:21) : « Le mal
poursuit les pécheurs ». Ils ont demandé a la Prophétie
: Quel est le chdtiment du pécheur ? Elle leur a répondu
(Ezéchiel, 18:4) : « L'dme qui péche, c’est elle qui mourra ».
IlIs ont demandé au Saint, Béni Soit-11 : Quel est le chdtiment
du pécheur ?. Il leur a répondu : Qu'il se repente et il lui sera
pardonné. C’est ce qui est écrit (Psaumes, 25:8) : « C’est
pourquoi Il enseigne aux pécheurs le chemin ». Il enseigne
aux pécheurs le chemin pour le repentir.

Il semble donc explicite que, du point de vue de la stricte
regle de la Rigueur, ni la Sagesse ni la Prophétie n’ont trouvé de
réparation pour le pécheur par le repentir. C’est le Saint Béni
Soit-1l qui a procuré aux pécheurs une réparation par I'attribut
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de la Bonté, au-dela de la stricte ligne de la Rigueur. Selon ce qui
a été expliqué dans les paroles du «Ohev Yisraél», nous avons
appris que la raison en est que par les péchés, nous portons
atteinte aux lettres y”a raoyw a cause des trois accusateurs :
1w, 1"y et y"a. Cependant, le Saint, Béni Soit-Il, fait parvenir
sur les lettres y”ar"aoyw une grande lumiere issue des taguin
(couronnes) qui sont sur ces lettres, lumiére sur laquelle les
forces extérieures n’ont aucune emprise.

Introduisons également un grand Chidoush que nous
trouvons dans le «Kédoushat Lévi» (Likoutim s.v. «2w 'y 1w
w7 »), concernant la raison pour laquelle, la plupart du temps,
la Halacha est conforme a I'Ecole de Hillel et non a I'Ecole de
Shammai. Il se référe au commentaire de Rashi sur le premier
verset de la Torah (Genése, 1:1)*° : « Au début, il Lui vint a
l'idée de créer le monde avec l'attribut de la Rigueur, mais
Il vit que le monde ne pourrait pas subsister, alors Il a
précédé l'attribut de la Miséricorde et I'a associé a 'attribut
de la Rigueur ». C’est pourquoi, dans ce monde, la Halacha
est conforme a I’'Ecole de Hillel, dont l'attribut est la Grace, et
non a I’Ecole de Shammai, dont 'attribut est le Jugement. Il est
également écrit (Psaumes 89:3)'¢: «Car J'ai dit : un monde de
Bonté sera bdti.» Cependant, dans le monde a venir, lorsque
le penchant au mal sera annulé du monde, nous mériterons
tout le bien méme émanant de l'attribut de la Rigueur. C'est
pourquoi la Halacha sera alors conforme a I'Ecole de Shammai,
dont l'attribut est la Rigueur.

Le Saint, Béni Soit-l1l, a demandé a Moshé
d’établir la Halacha selon Hillel, dont I’Attribut
est la Bonté, afin qu’il y ait une réparation pour
le pécheur par le repentir

Poursuivons et expliquons les paroles des Sages et leurs
énigmes concernant l'affirmation du Talmud mentionnée
précédemment, ainsi que l'allusion sublime de notre maitre
le Arizal: « Lorsque Moshé est monté au ciel, il a trouvé
Hashem en train d’attacher des couronnes aux lettres »
- 11 il attachait les couronnes aux sept lettres y”a raopw, afin
d’attirer une lumiére d’'un lieu supérieur pour protéger les
pénitents des trois Klipoth 1"vw, 1"y, "2 qui les dominaient au
moment de la faute. « [Hashem] lui dit : ‘Moshé, n’y a-t-il pas
de paix dans ta ville ?” [Pourquoi ne dis-tu pas ‘Shalom’?]
[Moshé] répondit devant Lui : ‘Y a-t-il un serviteur qui
donne le ‘Shalom’ a son Maitre ?’ [Hashem] lui dit : ‘Tu
aurais dii M’aider’ (»»ty% 1% 11n1). Rashi commente : et dire :
‘Que ton ceuvre réussisse’». Le Arizal explique que Hashem a
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fait allusion a Moshé en disant «»ry'y 1% v » (Tu aurais di
M’aider), dont les initiales forment le mot «%%n » (Hillel) qui
était I’étincelle de Moshé Rabbénou.

Selon ce qui a été dit, on peut expliquer cela de la maniere
suivante : il est connu que depuis que le Saint Béni Soit-Il a
donné la Torah a Israél sur le mont Sinai, toutes les Halachot
sont établies uniquement par les Sages d’Israél ici-bas, dans ce
monde. Comme nous le trouvons dans le Talmud (Baba Metzia,
59b), lorsqu’une voix céleste déclara que la Halacha était
conforme a l'opinion de Rabbi Eliézer, contrairement a l'avis
des Sages'’ :

Rabbi Yéhoshoua se leva et dit (Deutéronome, 30:12) :
« Elle n’est pas dans les cieux » ! Que signifie « Elle n’est pas
dans les cieux » ? Rabbi Yirmeya a dit : La Torah a déja été
donnée sur le mont Sinai. Nous ne prétons pas attention a
une voix céleste, car Tu as déja écrit sur le mont Sinai dans
la Torah (Exode, 23:2) : « Apreés la majorité, tu inclineras ».
Rabbi Nathan rencontra Elie et lui dit : « Que faisait le
Saint Béni Soit-Il a ce moment-la ? » Il lui répondit : « Il
souriait et disait : « Mes enfants M’ont vaincu, Mes enfants
M’ont vaincu ! ».

Désormais, nos yeux s’éclaireront pour comprendre la
profondeur des paroles du Arizal, qui explique ce que le Saint
Béni Soit-lladitaMoshé : «arySrYnvn » (Tuauraisdit M'aider),
dont les initiales forment le mot «5%n » (Hillel). Le Saint Béni
Soit-Il a attaché des couronnes aux lettres y”a rayw, afin de
montrer par cela qu’il y a une réparation pour les pécheurs par
le repentir. Cette réparation, comme expliqué, n’est possible
que par l'attribut de la Bonté au-dela de la stricte ligne de la
Rigueur. C'est pourquoi le Saint Béni Soit-11 a demandé a Moshé
Rabbénou, qui était Son émissaire pour transmettre la Torah
a Israél, «aryy 7% mm» (Tu aurais dii M'aider) - les initiales
forment le mot « Hillel », qui était I'étincelle de Moshé. Il fallait
que Moshé ceuvre pour établir la Halacha selon Hillel, dont
I'attribut est la Bonté, et par cela, il y a une réparation pour le
pécheur par le repentir.

Explication du «Mégalé Amoukot» : Moshé
a prié pour ajouter la lettre «Youd» au nom
de Hillel = « ¥"9n» est devenu «%"9'n »

Poursuivons et expliquons la fin du passage susmentionné
du Talmud : «Immédiatement, [Moshé] dit a Hashem : ‘Et
maintenant, que la force du Seigneur soit grande, comme
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Tu I'as dit’». Le «Mégalé Amoukot» explique que lorsque Moshé
Rabbénou entendit que Hillel le Prince serait son étincelle, il
pria pour que Hashem ajoute la lettre «Youd» a son nom. Cette
«’Et
maintenant, que la force du Seigneur soit grande (>7x),

idée est suggérée dans la priere de Moshé Rabbénou :

comme Tu l'as dit «, car la valeur numérique du nom « %"%:»
(Hillel) est égale a celle du Nom «aR» (Ado-nai). Moshé
demanda a Hashem d’agrandir le nom de «»"n » (Hillel) et d'y
ajouter la lettre «Youd» pour que son nom soit «5"71 » avec
un «Youd». C’est pourquoi la tradition nous a été transmise
d’écrire la lettre «Youd» du mot «>a» en grande taille dans le
Sefer Torah, pour faire allusion a I'agrandissement du nom de
« Y9m» par I'ajout du «Youd».

On peut expliquer ceci en se fondant sur ce que nous avons
appris dans le Talmud (Erouvin, 13b)*®:

Pendant trois ans, I'Ecole de Shammai et I’Ecole de Hillel
se sont disputées. Les uns disaient : ‘La Halacha est comme
nous, et les autres disaient : ‘La Halacha est comme nous.’
Une voix céleste sortit et dit : ‘Ceux-ci et ceux-la sont les
paroles du Elokim vivant, mais la Halacha est selon I'Ecole
de Hillel’ [Le Talmud pose la question :] ‘Puisque ceux-ci et
ceux-la sont les paroles du Elokim vivant, pourquoi I'Ecole
de Hillel a-t-elle mérité que la Halacha soit établie selon
elle ?’ [Elle répond :] ‘Parce qu'ils étaient doux et humbles,
et qu’ils enseignaient leurs propres paroles et les paroles
de I’Ecole de Shammai, et de plus, ils faisaient précéder les
paroles de I'Ecole de Shammai a leurs propres paroles...
pour t'enseigner que quiconque s’abaisse, Hashem I’éléve,
et quiconque s’éléve, Hashem I'abaisse.’

I est clair que la raison pour laquelle I'Ecole de Hillel a
mérité que la Halacha soit établie selon eux est due ala grandeur
de leur humilité. On peut expliquer le lien entre 'humilité de
I'’Ecole de Hillel et le fait qu’ils aient mérité que la Halacha soit
selon eux, en se basant sur le fait connu que I'humilité est une
condition primordiale pour l'acquisition de la Torah, comme
nous l'avons appris dans le Talmud (Sota, 5a)'? : « Rabbi Yossef
a dit : ‘Une personne doit toujours apprendre de la sagesse
de son Créateur [Rashi : ‘aimer '’humilité’], car Hashem a
laissé toutes les montagnes et les collines et a fait résider Sa
Présence sur le Mont Sinai.’ »
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Nous avons également appris dans le Talmud (Taanit, 7a)?:
Pourquoi les paroles de Torah sont-elles comparées a l'eau ?
Car il est écrit (Isaie, 55:1) : « O vous tous qui avez soif, venez
aux eaux », pour te dire que, tout comme l'eau délaisse les
lieux élevés et va vers les lieux bas, de méme, les paroles de
Torah ne subsistent qu’en celui dont I'esprit est humble.

Ilestaussidéclaré dansle Talmud (Pessachim, 66b)?!: «Quiconque
s’enorgueillit, s’il est sage, sa sagesse lui est retirée.»

Poursuivons avec une nouvelle explication pour éclaircir
d’ou Moshé Rabbénou a pris la lettre «Youd» qu'’il a ajoutée au
nom de «5%1 ». Cela se fonde sur ce qui est expliqué dans le
Midrash (Shemot Rabba, 47:6) concernant Moshé Rabbénou?? :
Alors qu'il écrivait avec un calame, il en resta (de I'encre)
un peu et il le passa sur sa téte, et de la lui sont venues les
rayons de gloire, comme il est dit (Exode, 34:29) : « Et Moshé
ne savait pas que la peau de son visage brillait ».

Le «Ohr Hachaim» Hakadosh (Ki Tissa, ad loc.) explique
I'intention du Midrash :lorsque Moshé Rabbénou futcommandé
d’écrire dans la Torah (Nombres, 12:3)?3 : «<Et 'homme Moshé
était trés humble», Moshé, dans la grandeur de son humilité, a
omis la lettre «Youd» du mot «1y « (anav, humble) et a écrit «
uy» (ano) sans «Youd».

Selon cela, il semble que Moshé Rabbénou ait pris la lettre
«Youd» qu’il avait omise du mot «my «, et l'ait ajoutée au
nom de «%%1 » pour que cela devienne «%%1 « avec un «Youd».
L'explication a cela est que la lettre «Youd», étant la plus petite
de toutes les lettres, symbolise 'humilité. C'est pourquoi Moshé
a écrit le mot «uy » sans le «Youd» pour indiquer qu’il n’était
pas aussi humble. Et pour cette raison, Moshé a prié pour
qu'Hashem ajoute ce «Youd» qu’il avait omis du mot «y » au
nom de «5%», qui était I'étincelle de Moshé, afin que lui aussi
soit modeste et humble comme lui. Par cela, la Halacha sera
établie selon lui, car sa qualité était la Bonté, et par ce mérite,
il y aura une réparation pour les pécheurs par le repentir.

Aaron Hacohen allume les sept
branches de la Ménorah pour illuminer
les couronnes des sept lettres Y"1 1"10vw.

Poursuivons et expliquons ce que Hashem a dit a Aaron
Hacohen pour le réconforter, car il était dégu de n’avoir pas
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eu de part dans I'inauguration des princes : «Par ta vie ! Ta
part est plus grande que la leur ! Car c’est toi qui allumeras
et entretiendras les lampes ». Ceci est basé sur ce que nous
avons appris dans la Mishna (Pirkei Avot, 1:12)%*:

Hillel disait : Sois parmi les disciples dAaron, aimant
la paix et poursuivant la paix, aimant les créatures et les
rapprochant de la Torah.

Rabbénou Ovadia de Bartenora explique au nom des Avot
de Rabbi Nathan (12 :3)%:

Et comment rapprochait-il les gens vers la Torah ? Quand
il était au courant qu’un individu avait commis une faute, il se
liait d’amitié avec lui et le saluait avec un sourire. Cet individu
avait honte. Il se disait: Si ce Tzadik était seulement au courant
de mes mauvaises actions, il serait certainement resté loin
de moi. Par conséquent, il revenait sur le droit chemin. C’est
ainsi que le prophéte atteste le concernant (Malachie, 2 :6) :
« il a cheminé devant Moi en paix et en droiture, et beaucoup,
par lui, sont revenus de la faute »

J’aimerai proposer une nouvelle idée avec crainte et amour :
c’est pour cette raison qu’Aaron Hacohen a mérité qu’'Hashem lui
confie, a lui et a ses descendants, le commandement d’allumer
les sept lampes de la Ménorah. Le but était de faire descendre,
par cet acte, la grande lumiere des couronnes ornementales sur
les sept lettres y”a v 2upw pour les pénitents, afin qu’ils méritent
une vitalité nouvelle émanant d'un monde supérieur ou les
forces extérieures n’ont aucune emprise sur eux.

C’est pourquoi Hashem a commandé a Moshé de dire a
Aaron : « Quand tu feras monter les lampes « - quand tu
allumeras les lampes pour élever les ames d’Israél, dont il est
dit (Proverbes, 20:27)% : « L'dme de 'homme est une lampe
divine « - afin de les amener au repentir, « c’est vers le vis-a-
vis de la face de la Ménora (annn »1aYmYR) qu’éclaireront
les sept lampes « - tu devras avoir lintention de faire
descendre une grande lumiére depuis le monde supérieur
des couronnes sur les sept lettres y”a 1 1opw, sur lesquelles les

forces extérieures n’ont aucune emprise.

L'on peut dire que c’est pour cette raison que le feu avec
lequel on allume les sept lampes a trois couleurs. Comme
nous l'avons appris dans le Talmud (Berachot, 52b), ouI'Ecole
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de Hillel dit a I'Ecole de Shammai la raison pour laquelle on
prononce labénédiction surlabougie ala fin du Shabbat «Boré
Me’orei HaEsh» (qui crée les lumiéres du feu) au pluriel,
est que?’ «il y a beaucoup de lumiéres dans le feu.» Rashi
«Une flamme rouge, blanche et verddtre.» 11
«Et
dans ces trois couleurs brille la lampe qui est la lampe de

a expliqué?® :
en est de méme dans le Tikounei Zohar (Tikoun 52b)? :

Hashem, I'dme de ’'homme... qui sont blanc, rouge, vert.»
Nous avons donc trois couleurs dans le feu, correspondant
aux trois couronnes qui se trouvent sur chacune des sept
lettres y”a rauyw.

« Car c’est toi qui allumeras et entretiendras
les lampes » pour leur apporter une vitalité
nouvelle émanant du monde supérieur

Il est merveilleux d’expliquer a partir de la I'allusion du
«Mégalé Amoukot» dans le verset « it aymbx» - leslettres
finales forment le mot «5"9t ». Référons-nous a l'explication
du «Noam Elimelech» selon laquelle I'allumage des sept lampes
dans le Temple correspond aux sept bergers : Avraham,
Yitzchak, Yaacov, Moshé, Aaron, Yossef et David. Ainsi, la
lampe centrale, qui est la quatrieme, correspond a Moshé
Rabbénou qui nous a donné la Torah Ecrite. Son étincelle dans
la Torah Orale, dont la Halacha est établie selon lui, était Hillel
le Prince, dont la qualité était la Bonté.

C’est ce que Hashem a dit a Aaron : « Quand tu feras
monter les lampes « - pour réparer les ames d’Israél que
tu rapproches de leur Pere céleste par le repentir, «c’est
vers le vis-a-vis de la face de la Ménora qu’éclaireront les
sept lampes». Tu feras descendre sur elles les couronnes
ornementales sur les sept lettres y”a t"awyw.Tu auras I'intention
d’orienter toutes les lampes « vers le vis-a-vis de la face de la
Ménora (numnaabmbR)» - les lettres finales formant «5"9»,
car lalampe centrale correspond a Moshé Rabbénou et a Hillel,
qui était son étincelle, dont la qualité était la Bonté. La Halakha
est établie selon eux car ils étaient tous deux plus humbles que
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n'importe quel homme. Grace a la qualité de la Bonté, il y a une
réparation pour les pénitents, leur faisant descendre la lumiére
des couronnes depuis le monde supérieur.

De cette maniére, nous expliquerons pourquoi Hashem
a dit a Aaron pour le réconforter, alors qu’il était décu de
ne pas avoir eu de part dans I'inauguration des princes : «
Par ta vie ! Ta part est plus grande que la leur ! Car c’est
toi qui allumeras et entretiendras les lampes». En effet,
lorsque nous réfléchissons, nous voyons que les princes ont
offert des sacrifices lors de I'inauguration de I'Autel, afin de
préparer une expiation pour les pécheurs par l'offrande des
sacrifices. Comme I'a expliqué le Ramban (Lévitique, 1:9) la

raison des sacrifices?® :

Pour que 'homme, en faisant tout cela, pense qu'il a
péché contre son D.ieu avec son corps et son dme, et qu'’il eut
fallu que son sang soit versé et son corps briilé, n’était-ce
la Bonté du Créateur qui a pris un substitut. Le sacrifice a
expié, de tel sorte que son sang soit a la place de son sang,
son dme a la place de I'dme.

Cependant, Aaron Hacohen, dans le service d’allumage
des sept lampes de la Ménorah, a fait descendre sur les
pénitents les lumieres des couronnes qui se trouvent sur les
sept lettres y”a royw, qui avaient été endommagées par les
péchés des impies et sur lesquelles les trois Klipoth y”a 1"y 10w
avaient dominé. Parce qu’Aaron a fait descendre les lumiéres
des couronnes sur ces sept lettres, les pénitents ont regu
une vitalité nouvelle sur laquelle les forces extérieures n'ont
aucune emprise. C'est pourquoi Hashem a dit a Aaron : «» Par
tavie! Ta part est plus grande que la leur « - la vitalité que tu
donnes aux lampes des ames des pénitents est plus grande que
le service des sacrifices offerts par les princes - «Car c’est toi
qui allumeras et entretiendras les lampes «, car tu allumes
et prépares leur vitalité a partir d’'une lumiere supérieure sur

laquelle les forces extérieures n’ont aucune emprise.
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