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Au début de notre Paracha il est dit : « Je
me suis dévoilé a Avraham, a lts’hak et a
Yaacov par le Nom E-| Cha-dai, et Mon Nom
Avayé (Youd-Hé-Vav-Hé), Je ne leur ai pas
fait connaitre. De méme, parle aux enfants
d’Israél : Je suis Avayé... », ceci demande
une explication.

D’aprés ces versets, le Saint béni soit-ll s'est
dévoilé aux Patriarches par le nom « E-l Cha-
dai », et non par le Nom Avayé, puis, par la
suite, |l se dévoilera aux enfants d'Israél par le
Nom Avayé.

Comment donc le terme « La’hen (de

méme) », qui signifie 'implication et la consé-
quence, convient-il dans ce verset ? Or, on
comprend exactement le contraire, a savoir,
que les enfants d’Israél atteindront un stade
complétement nouveau qui n'a pas été ré-
vélé aux Patriarches.

Plus encore, le début de la Paracha montre le
niveau des enfants d'lsraél qui mériteront le dé-
voilement du Nom Avayé. Et pourtant le nom de
la Paracha est « Vaéra (Je me suis dévoilé) »
qui conceme les Patriarches 1?

On explique dans les commentaires de la Has-
sidout, que le Nom Avayé (le Nom explicite, le
niveau de divinité qui se tient au-dessus du
monde) s'est dévoilé au moment du don de la
Torah. C'est pour cela que les Patriarches, qui
ont vécu auparavant, n'ont pas connu ce dévoi-
lement, mais seulement celui de E-| Cha-dai.
Contrairement aux enfants d'lsraél qui vont
vivre le don de la Torah et le dévoilement du
Nom Avayé.

Et méme si la jonction entre les mondes supé-
rieurs et les mondes inférieurs (qui est la nou-
veauté du don de la Torah), a débuté lors de la
circoncision en temps que Mitsva sur un mem-
bre du corps d'Avraham notre pére (qui était un
char, véhicule de la Divinité) : a) Les fiangailles
d'Isthak et de Rivka (I'unification entre les
Noms de D.ieu Mah et Ban), sont le but ultime
de 'accomplissement de la Torah et des Mitsvot
dans ce monde, la manifestation de la Sainteté
dans ce monde.

b) Tout ceci intervient par l'intermédiaire d'Elié-
zer, le serviteur d'Avraham. Eliézer, au sujet du-
quel Avraham a déclaré : « Mon fils est béni et
toi tu es maudit et le béni ne peut s'attacher au
maudit ». Et c'est justement Eliézer qu'Avraham
choisit pour faire la connection entre lis’hak et
Rivka, afin de pratiquer la « conversion de I'obs-
curité en lumiére et de I'amertume en douceur »
car grace a cette opération, peut naitre la jonc-
tion entre les mondes supérieurs et les mondes
inférieurs dans les sommets de la perfection.

La force des Patriarches

C'est donc le fait que « Je me suis dévoilé a
Avraham...par le Nom E-| Cha-dai » concerne
principalement la Mitsva de la Mila (circonci-
sion) par laquelle est née la possibilité du don
de la Torah. Ce qui inclut le début du dévoile-
ment du Nom Avayé qui appartient au don de la
Torah (la Mila étant le dévoilement de la « Lu-
miére qui se tient au-dessus de toute limite »
contrairement au reste du monde, qui lui, ne
supporte pas ce dévoilement). Plus précisé-
ment : la nouveauté du don de la Torah ne
concerne pas juste un attrait du Haut vers le
bas, mais surtout, le dévoilement de I'Essence.
Car grace au fait que I'on pratique une attraction
du Haut vers le bas, on dévoile alors 'Essence
qui n'est ni limitée, ni définie par aucun facteur
extérieur, et de ce fait, se dévoile en tout endroit.
Ainsi, par la Mitsva de la Mila qui a été pratiquée
par les Patriarches, I'Essence s’est donc dé-
voilée dans le plus bas niveau des mondes
inférieurs, mais le voile était trop opaque pour
que I'Essence y soit reconnaissable. En fait, la
puissance d'attraction de I'Essence ne nous
vient que par l'intermédiaire des Patriarches. Car
le travail des enfants, aprées le don de la Torah,
ne fut possible que dans les limites et contraintes
qu'offrait le monde. Mais le travail des Avoth, les
Péres fut du niveau de I'Essence de I'ame (le
don de soi) et c'est par cette force que le travail
des enfants fut rendu possible.

Le don de la Torah est ce que I'on nomme « le
mariage entre I'assemblée d'Israél et le Saint
béni soit-ll » et lors d'un mariage participent
tous les parents et grands-parents, sur trois gé-
nérations, de méme que ceux qui se trouvent
déja dans le monde de la vérité : - Le travail des
enfants se fait donc par la force des Patriarches
- La force des Avoth (I'Essence) se dévoile
grace a l'attraction vers le bas effectuée par le
travail des enfants.

Le Nom « Avayé »

Le verset : « Et par Mon Nom Avayé, Je ne me
suis pas fait connaitre », indique le niveau qui
précede le don de la Torah dans ce qu'il s'intégre
dans le niveau qui succéde au don de la Torah.
Or, la Torah est éternelle et a priori : puisque
des milliers d’années se sont écoulées de-
puis que s’est dévoilé le Nom Avayé lors du
don de la Torah, en quoi ce verset peut-il bien
concerner notre actualité ?

Méme si lors du don de la Torah, il y a eut le dé-
voilement du Nom Avayé comme il a été dit :

« Vous saurez que Je suis Avayé », et puisqu'il
est dit au sujet du monde futur : « Et Avayé sera
pour moi Elokim, D.ieu (1) », cela signifie que le
niveau d’Avayé viendra d'un niveau bien supé-

rieur a ce qu'll a été jusqu'ici. Alors, le Nom
Avayé ne sera que du niveau d’Elokim (D.ieu).
Se dévoilera alors, un Nom Avayé bien plus
élevé que le précédent : «le principe de dévoile-
ment de Son Grand Nom (2)».

Ce qui implique que méme le niveau qui suit le
don de la Torah, sera pour nous comme « par
Mon Nom Avayé, Je ne me suis pas fait connai-
tre » en rapport au dévoilement du Nom Avayé
du monde futur ol le degré du don de la Torah
sera totalement transcendé « Une nouvelle
Torah sortira de Moi (3) ». Alors interviendra la
perfection du mariage de I'assemblée d'Israél
avec le Saint béni soit-ll, comme ['ont dit nos
Sages (4) : « Ce monde-ci a été les fiangailles...
I'époque messianique sera /e Mariage ».

Notre travail a nous, les enfants

Les trois Parachiot, Chemot, Vaéra et Bo sont
trois grandes périodes : avant le don de la
Torah, le don de la Torah et le monde futur. La
Parachat Chemot dans laquelle on parle de I'es-
clavage d'Egypte, le « creuset de fer », qui est
la préparation au don de la Torah, la Parachat
Vaéra « Annonce aux enfants d'lsraél que Je
suis Avayé... et vous saurez que Je suis

Avayé », le dévoilement qui intervint lors du don
de la Torah et la Parachat Bo, « Viens vers Pha-
raon », « celui par qui sont dévoilées et proje-
tées toutes les lumiéres », le niveau et la
situation du monde futur.

Préparer Youd Chevat

Et I'on doit surtout se préparer a organiser la
réunion du 10 Chevat qui se fera bien entendu
avec la participation du Baal HaHilloula, le
prince de notre génération a notre téte, avec
Moché et Aharon, car immédiatement, ce Chab-
bat Vaéra, avant méme que nous ne lisions la
Parachat Bo, tous les enfants d'Israél sortent de
I'exil, « avec nos jeunes, nos vieux... nos fils et
nos filles (comme nous le lirons a Min'ha), et
dans le langage du Midrach, « Reuven et Shi-
mon sortent », la montée des enfants d’Israél
de I'exil vers la Guéoula, la délivrance vérita-
ble et compléte, de méme que la montée des
enfants d’Israél vers le niveau des Pa-
triarches, I'Essence des Juifs lorsqu’ils sont
unis avec son Essence qu’ll soit béni, et de
niveau en niveau, vers l'infini, comme il est écrit
(6) « ils monteront de force en force pour voir
D.ieu a Tsion », dans le troisiéme Temple, le
Temple triple, « Le Temple, mon Seigneur, que
Tu as préparé de Tes mains (7) ».

Notes : 1/ Vayetsé 28.21 2/ Torah Or Chemot 3/ Isaie
51.4 - Vayikra Rabba 13.3 4/ Chemot Rabba 15 5/
Rachi 6/ Psaumes 84-8 7/ Bechala’h 15-17
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