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Comprendre la différence : a
Pessa'h, il est ecrit : « Vous offrirez
une offrande de feu, un holocauste »

La Torah énumere les offrandes de Pessa'h en placant ’icheh
(offrande de feu) avant I’ola (holocauste), et celles de Soukkot en
placant I’ola avant I’icheh, car I’icheh est I’amour ardent, plein
d’aspiration, qui s’éléve d’en bas et attire D.ieu vers le bas,
tandis que I’ola est ’amour caché de I’'unité absolue, qui «s’éléve
de lui-méme». A Soukkot et & Chemini Atséret, cet amour plus

profond vient en premier.
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L’IDEE CENTRALE

La Torah énumere les offrandes de Pessa'h en placant I'icheh (offrande de feu)
avant I’ola (holocauste), et celles de Soukkot en placant I’ola avant I’icheh, car
I'icheh est ’amour ardent, plein d’aspiration, qui s’éleve d’en bas et attire D.ieu
vers le bas, tandis que ’ola est I’amour caché de 'unité absolue, qui «s’éleve de
lui-méme». A Soukkot et 4 Chemini Atséret, cet amour plus profond vient en

premier.

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 demande pourquoi I’ordre de I’icheh et de I’ola différe entre Pessa'h et Soukkot. Le Nom
Havaya signifie que D.ieu contracte Son essence infinie ; pour attirer cette contraction, I’ame doit
d’abord annuler sa propre volonté. Cette ascension est ’icheh, «offrande de feu, parfum», et la des-
cente de D.ieu en réponse est le nijoa'h, «descendre d’un degré». Mais cet amour est une aspiration
ardente, et I’aspiration implique une distance. Plus profond est ’'amour caché en chaque dme juive,
une unité avec D.ieu semblable a I'unité d’'une personne avec sa propre vie, qui n’est pas ressentie
comme une émotion. Il se révele a Chemini Atséret par un influx venant d’en haut, qui devient inté-
rieur en ce jour, alors qu’il n’avait fait qu’entourer la personne durant Soukkot. Comme la pluie, qui
doit étre retenue dans les nuages et répartie en gouttes, cette bonté nécessite une retenue, d’ou le nom
d’Atséret. Lamour qu’elle révéle est ’ola, qui s’éléeve de lui-méme. L’'ola représente aussi I’amour
propre a ’ame divine, le cceur intérieur, la «source scellée» et ’amour «masculin» qui ne désire rien
d’autre que D.ieu. Les deux ordres unissent les deux cceurs, mais c’est I’élément qui vient en premier
qui domine ; ainsi, Soukkot, ou I’ola vient en premier, est plus élevé, et plus ’ascension est sublime,

plus sublime est la révélation qu’elle attire vers le bas.
PLAN

1 La question et le Nom Havaya M

Pourquoi ’ordre est-il icheh puis ola a Pessa'h, mais ola puis icheh a Soukkot ? I’annulation de soi en bas at-
tire la contraction de D.ieu dans le Nom Havaya (icheh, nijoa'h) ; mais I’amour ardent implique une distance,
contrairement a I’amour caché de I’unité, révélé a Chemini Atséret.
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2 La pluie : I'influx qui réveéle ’amour caché

12-3

Un influx venant d’en haut, qui entoure la personne a Soukkot et devient intérieur a Chemini Atséret, fait

émerger I'amour caché, comme la pluie fait croitre ce qui pousse dans la terre ; il doit étre retenu

(«Atséret») comme la pluie dans les nuages, et ’'amour qu’il révéle est I’ola, qui s’éléve de lui-méme.

3 L’ola avant I’icheh

14-5

Apres les fétes, le Nom Havaya est attiré a nouveau jusqu’a Pessa'h. L'ola s’éléve jusqu’au plus haut,

comme la flamme de la Ménora qui s’éléve d’elle-méme ; elle est ’amour propre a I’Ame divine, le coeur

intérieur, la «source scellée», le mem fermé, et ’amour «masculin» pour D.ieu Lui-méme.

4 L’élément qui vient en premier domine

f16-7

Les deux ordres unissent le cceur extérieur et le cceur intérieur, mais le premier élément domine, comme

dans les Noms entrelacés et dans mizmor et shir ; ainsi, ’ordre de Soukkot est plus élevé, et son ascension

sublime attire une révélation des profondeurs les plus cachées de D.ieu.

NOTIONS CLES

Icheh (offrande de feu) nwx

L’ascension d’en bas par I’amour ardent et I’annulation de
soi, qui affine en particulier le «feu» de I’ame animale ;
elle attire D.ieu vers le bas sous la forme du nijoa'h.

Ola (holocauste, «qui s’éléeve») 771y

L’amour caché et essentiel de I’Ame divine, qui s’éléve de
lui-méme dans une unité absolue avec D.ieu et se révéle a
Chemini Atséret.

Nijoa'h min:

Interprété comme apparenté a na'hat darga, «descendre
d’un degré» : la descente de D.ieu et Sa contraction dans
le Nom Havaya en réponse a I’ascension d’en bas.

L’amour caché nanion manx

L’amour latent en chaque ame juive : non pas une aspira-
tion a travers une distance, mais une unité avec D.ieu
semblable a celle que I’on a avec sa propre vie.
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Enveloppant et intérieur °»°31917°pn

A Soukkot, I'influx venant d’en haut entoure la personne ;
a Chemini Atséret, il pénétre en elle.

La puissance des pluies 0°nw31 N17121

La pluie est une bonté qui doit étre retenue et répartie en
gouttes ; de méme, I'influx de Soukkot nécessite une rete-
nue, d’ou le nom d’Atséret.

Le coeur extérieur et le coeur intérieur 177 n11%on
257 NP

L’émotion ressentie, par opposition au ceeur essentiel de
I’ame ; les deux ordres des offrandes les unissent, le pre-
mier élément venant en téte.
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SECTION 1 - 11

La question et le Nom Havaya
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Pour comprendre la différence : au sujet de Pessa’h, il est écrit : « Vous offrirez un sacrifice par le
feu (iché), un holocauste (ola), un parfum agréable (réa’h ni’hoa’h) a Havaya », tandis qu’au sujet
de Soukot, il est écrit : « un holocauste, un sacrifice par le feu ». Car
Le maamar commence par une question sur I’ordre des mots. Pour les sacrifices de Pessa’h, la Torah écrit
iché (« sacrifice par le feu ») avant ola (« holocauste »), tandis que pour Soukot (et Chemini Atseret), elle écrit

d’abord ola. Tout le maamar explique ce que représente chacun de ces termes dans le service de D.ieu et
pourquoi I’ordre change.
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voici : [le Nom| Havaya est le niveau de contraction et d’expansion, etc. Le youd est le niveau du
tsimtsoum (contraction), un simple point, car le youd est le niveau de la 'Hokhma supérieure
(sagesse).

Le Nom Havaya se lit lettre par lettre : le youd, minuscule point, représente la contraction, et les lettres qui

suivent représentent ’expansion. Le youd correspond a la 'Hokhma supérieure, premier « point » de I’intui-

tion avant son déploiement en détails.
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Et bien qu’elle soit appelée « la mer de la sagesse », elle n’est néanmoins qu’un simple rayonne-
ment par rapport a ce qui est au-dessus de la sagesse, au point d’étre considérée comme le niveau
d’Assiya (action), de la matérialité, etc.

La 'Hokhma est appelée « la mer de la sagesse » en raison de son immensité ; pourtant, comparée a ce qui la

dépasse — I’essence méme de D.ieu —, elle n’est qu’un faible rayonnement. A 'aune de D.ieu, la sagesse la
plus élevée et I’action physique la plus basse sont égales.

10K $79101 1o D5 RPN 1N1AEYY 101 2237 10 7a0R 7TIPI ROR 13K 7 013 RIT 199

C’est pourquoi elle est le niveau du youd, qui n’est qu’un petit point, etc., par rapport a Son étre et
a Son essence mémes, pour qui [la lumiére qui] remplit tous les mondes et [la lumiére qui] entoure
tous les mondes ne sont

Voila pourquoi la '"Hokhma est représentée par un simple youd, un petit point. Méme les deux grands modes

de lumiére divine — la lumiére qui remplit chaque monde de I'intérieur et celle qui entoure tous les mondes
de I’extérieur — sont infimes par rapport a I’essence de D.ieu.
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rien de plus que le niveau d’une seule pensée devant Lui. Et pour qu’ll se contracte Lui-méme,
pour ainsi dire, dans une telle mesure, il faut éveiller [en Lui] un éveil d’en bas, par ’annulation de
soi (bitoul) de la volonté des ames d’Israél, comme il est écrit : « En dehors de Toi, je ne désire rien
[sur terre] », etc. :
Tous les mondes réunis sont comparés a « une seule pensée » de D.ieu, une fraction infime de Lui. Pour que
D.ieu se contracte a ce point dans le Nom Havaya, quelque chose doit d’abord étre éveille d’en bas : le

peuple juif renonce a sa propre volonté, comme le dit le Psalmiste : « En dehors de Toi, je ne désire rien sur
terre. »
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afin que leur étre méme soit entiérement annulé, et qu’il n’y ait aucune autre volonté que celle de
D.ieu. Par cela, ils éveillent également une réponse d’en haut : qu’ll se contracte Lui-méme, pour
ainsi dire, afin de ne briller que sous la forme d’un rayonnement infime.

L’annulation de soi dont il est question est totale : il n’y a pas d’autre volonté que celle de D.ieu. Cet efface-

ment de soi en bas éveille une contraction correspondante en haut, afin que la lumiére de D.ieu brille dans
une mesure trés réduite, que les mondes puissent recevoir.
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Car « I’esprit suscite 1’esprit et attire I’esprit », etc., afin qu’il y ait contraction et expansion, etc., ce
qui est appelé Havaya ; cela se produit par I’éveil d’en bas mentionné plus haut. (Voir aussi ce qui
est expliqué a ce sujet dans le maamar commencant par « Mais Havaya, ton D.ieu, ne voulut pas
écouter Bilam ».)

Le principe du Zohar, « I’esprit suscite I’esprit et attire I’esprit », signifie qu’un esprit éveillé en bas attire en

réponse un esprit d’en haut. La contraction et ’expansion qui en résultent constituent le Nom Havaya, et

sont suscitées par I’éveil humain d’en bas. La parenthése renvoie a un autre maamar sur le sujet.
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C’est la le sens de « un sacrifice par le feu, un parfum », etc. : c’est le niveau de 1’élévation de bas
en haut, par I’éveil d’en bas mentionné plus haut. Par cela se produit un éveil d’en haut, afin qu’il
y ait ni’hoa’h, terme apparenté a ne’hat darga (descendre d’un degré) : la descente de Son essence,
etc.,

Les mots du verset sont maintenant interprétés. « Sacrifice par le feu, parfum » (iché réa’h) désignent le

mouvement ascendant d’en bas ; ni’hoa’h (« agréable ») est rapproché de ’expression araméenne ne’hat
darga, « descendre d’un degré », et représente la descente en réponse de D.ieu.
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pour qu’ll se contracte Lui-méme dans le niveau du Nom Havaya. C’est la le sens de « ni’hoa’h a
Havaya », etc. Cela ressemble a I'image du parfum qui ranime I’ame : le parfum est senti d’en bas
et monte jusqu’au cerveau,

Cette descente consiste en ce que D.ieu se contracte Lui-méme dans le Nom Havaya, d’ou les mots du verset

« ni’hoa’h a Havaya ». L’analogie de I’odorat commence : le parfum est recu d’en bas et monte jusqu’au

cerveau.
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mais par cela I’Ame est restaurée et se répand dans le corps. De méme, par I’éveil d’en bas, de bas
en haut, appelé « un sacrifice par le feu, un parfum », se produit un flux d’en haut vers le bas, afin
qu’il y ait « ni’hoa’h a Havaya », etc. (Voir aussi ce qui est expliqué a ce sujet dans le maamar com-
mencant par « Tu as ravi mon cceeur, ma sceur, [ma] fiancée ».)

Pourtant, un bon parfum ranime la personne entiére ; ce renouveau se diffuse dans le corps. De méme,

I’élévation du sacrifice (« sacrifice par le feu, parfum ») suscite un flux descendant de lumiére divine (« ni’-

hoa’h a Havaya »).
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Mais tout cela n’est qu’un éveil d’en bas dans le mode de I’amour et des « flammes de feu », etc. Or
il est connu que ’amour est précisement a distance (voir a ce sujet le maamar commencant par «
Et tu sauras aujourd’hui »),

Une limite est maintenant posée. L’élévation décrite jusqu’ici est un amour ardent, plein d’aspiration, des «

flammes de feu » selon les mots du Cantique des Cantiques. Un tel amour implique une distance : on aspire

seulement a ce que ’on ne posséde pas encore.
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car envers soi-méme, on n’éprouve aucun amour, puisqu’on est dans un état d’unité compleéte
[avec soi-méme]. De méme, I’amour caché présent dans chaque 4me juive consiste a étre un avec
Lui, béni soit-Il, dans une unité absolue, non dans le mode de I’amour et du désir ardent, mais
dans le mode de

Une personne ne s’« aime » pas elle-méme dans le sens d’une aspiration, car elle est déja une avec elle-

méme. L’amour caché dans chaque 4me juive est de cette nature : non une aspiration a travers une sépara-

tion, mais une unité avec D.ieu aussi compléte que 'unité d’'une personne avec sa propre force vitale.
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I’'union d’une personne avec sa propre force vitale. (Comme il est expliqué dans le maamar com-
mencant par « Israél ne sera délivré que par la tsédaka », tel est le sens de « Havaya, ton D.ieu, cir-
concira [ton cceur] », etc., « afin d’aimer Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur et de toute ton ame,
pour le bien de tavie » ; c’est-a-dire, pour le bien

La parenthese cite une lettre du Tanya (Igueret Hakodech 4). Le verset « pour le bien de tavie » y signifie que
D.ieu est lavie méme de ’homme ; ’aimer revient donc a étre attaché a sa propre force vitale.
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du fait que D.ieu seul est toute ta vie. C’est pourquoi cet amour vient du plus profond du cceur, de
son point intérieur le plus intime. Voir également ce qui est expliqué au sujet de « Havaya, ton
D.ieu, circoncira ton cceur », dans le maamar commencant par « Vois, je place [devant vous] » ; voir
la-bas, a propos de ce quiy est dit : « et ’amour ne sera pas ressenti, car il est le point de I’essence
méme », etc.)

Puisque D.ieu est toute la vie de ’homme, cet amour vient du point le plus intime du cceur. Un maamar as-

socié (« Vois, je place devant vous ») ajoute que cet amour n’est méme pas ressenti comme un amour, car il

est le soi méme, et non une émotion que 1’on éprouve.
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Cela tient au fait qu’[Israél] « s’éleva en pensée », etc., et comme il est écrit : « Elle est unique »,
etc., car elle est unie dans une unité absolue. C’est 1a le sens de « ma parfaite » (tamati) : Rabbi Ya-
nai dit : « ma jumelle » (te’omati), dans Chir Hachirim Rabba.
Cette unité innée remonte au fait qu’Israél « s’éleva en pensée » de D.ieu avant la création, ainsi qu’au ver-
set « Elle est unique », qui parle du peuple juif aimé de D.ieu. Le Midrach interpréte « ma parfaite » (tamati)

comme « ma jumelle » (te’omati) : leur relation est une proximité égale et inséparable, comme celle de

jumeaux.
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Or la révélation de cet amour n’a lieu que le jour de Chemini Atseret, qui est le niveau de I’'union
du fiancé et de la fiancée, comme il est expliqué dans le maamar commencant par « La Torah que
[Moise] a prescrite ».

Cet amour le plus intime, caché durant le reste de I’année, n’est révélé que le jour de Chemini Atseret. La

féte est décrite comme I'union du fiancé et de la fiancée, D.ieu et le peuple juif, théme développé dans un
autre maamar.
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SECTION 2 - 112-3

La pluie : I'influx qui révele I’amour cache
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Le sens de cette union est d’étre uni a D.ieu dans une unité absolue, dans le mode de « aimer »,
etc., « pour le bien de tavie », comme expliqué plus haut.

L'« union » de Chemini Atseret est définie comme une unité compléete avec D.ieu : 'amour « pour le bien de
tavie » décrit dans le paragraphe précédent, ou D.ieu est lavie méme de ’homme.
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Cela signifie que faire passer de la dissimulation a la révélation ’amour caché mentionné plus
haut ne peut se produire que par une révelation et un flux d’en haut vers le bas, préalablement,
vers chaque ame ; et c’est par cela que I’on recoit le pouvoir de faire passer cet amour de la dissi-
mulation a la révélation. Ce flux se fait par le niveau de « sa droite m’étreint », durant tous les jours
de Soukot.

Une personne ne peut pas, a elle seule, faire surgir cet amour caché ; D.ieu doit d’abord révéler et faire des-

cendre une lumiére vers chaque Ame, lui donnant ainsi la force de révéler son amour. A Soukot, cela se fait
par « sa droite m’étreint », la droite représentant la bonté.
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Mais durant tous les jours de Soukot, cette lumiere est dans le mode du makif (rayonnement enve-
loppant), tandis que la révélation intérieure a lieu a Chemini Atseret. Cette révélation du flux des-
cendant est appelée « Il fait tomber la pluie ».

Durant Soukot, la lumiére est « enveloppante » (makif) : elle entoure la personne, comme la souka elle-

méme, sans pénétrer en elle. A Chemini Atseret, elle devient une révélation intérieure ; c’est a cela que fait
allusion la priére « Il fait tomber la pluie », récitée a partir de ce jour.
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Car, de méme que la pluie vient d’en haut pour humidifier la terre, permettant ainsi a la force de
croissance qui s’y trouve de passer de la dissimulation a la révélation, de sorte qu’elle « fait germer

et pousser, et donne la semence », etc.,

L’analogie est la suivante : la pluie ne crée pas la force de croissance ; elle humidifie la terre afin que le po-
tentiel quiy est déja caché se révele. Isaie décrit la pluie qui fait « germer et pousser » la terre.
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de méme, la révélation et le flux venant d’en haut vers chacun ont pour but de faire passer de la
dissimulation a la révelation I’amour caché dans chaque dme, afin qu’advienne une unité absolue
avec D.ieu. C’est pourquoi nous mentionnons la « puissance des pluies » a Chemini Atseret.

De méme, le flux divin venant d’en haut ne crée pas I’amour : il éveille celui qui est déja caché dans chaque
ame. Voila pourquoi la mention de la pluie dans la Amida commence a Chemini Atseret.
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#moaya
Or, de méme que la pluie ne peut descendre d’en haut jusqu’a la terre qu’apres avoir d’abord été
retenue et couverte par les nuages,

L’analogie de la pluie est développée : elle ne peut tomber directement sur la terre ; elle doit d’abord étre
rassemblée et retenue dans les nuages.
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et apreés s’étre également divisée en gouttes successives — raison pour laquelle on ’appelle « la
puissance des pluies », car elle descend avec puissance (guevoura) —, puisque I’eau est expansion,
et que le fait qu’elle soit retenue dans les nuages puis divisée en gouttes, etc.,

La pluie doit également étre divisée en gouttes distinctes. Voila pourquoi la liturgie parle de la « puissance

des pluies » (guevourot) : I’eau se répand naturellement avec libéralité (bonté), tandis que la retenir et la

mesurer en gouttes est un acte de retenue.
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releve du niveau des guevourot (retenues) et constitue le niveau de I'inclusion des guevourot dans
les 'Hassadim (bontés). (Voir aussi ce qui est expliqué dans le discours sur « La voix de mon bien-

aime » et sur « Il donnera la force a son roi ».) —

La retenue est donc intégrée a la bonté : c’est « I'inclusion des guevourot dans les 'Hassadim ». La paren-
thése renvoie a deux autres discours ou cette idée est développée.
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sans cela, elles ne pourraient descendre jusqu’a la terre pour I’humidifier et en faire surgir la force
de croissance qui y est cachée. De méme, la révélation et le flux de divinité venant d’en haut pen-
dant la féte de Soukot, qui reléve du 'Hessed (bonté) et de I’expansion, etc.,

Sans cette retenue, la pluie ne pourrait arroser la terre et faire surgir sa croissance cachée : elle inonderait
au lieu de nourrir. Le flux de divinité a Soukot, qui releve de la bonté et de I’expansion, fonctionne de
meéme.

98PN 29YNCW 171232 973 MIPDONM MUY RPD NIR RPR D71 NANI0NRT AR RORITY 0703
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ne peut faire surgir I’amour caché mentionné plus haut qu’en étant également intégrée a la Gue-
voura (retenue), de sorte que le flux soit d’abord différé et retenu.

Ce flux ne peut révéler I’amour caché que s’il est lui aussi associé a la retenue, d’abord différé et rassemblé
avant d’étre dispensé.
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C’est pourquoi ce jour est appelé Atseret, etc. : il correspond au niveau de la retenue du flux
(comme il est écrit dans Bamidbar Rabba, Nasso, chapitre 10, que ce terme vient de I’expression «
De grice, laisse-nous te retenir »), a I'image de la pluie d’abord couverte par les nuages, puis divi-
sée en gouttes, etc.

Voila pourquoi le jour est appelé Atseret, mot issu d’une racine signifiant « retenir ». Le Midrach relie ce

terme aux paroles de Manoah a I’ange : « De gréce, laisse-nous te retenir. » Cette retenue ressemble a la
pluie rassemblée dans les nuages puis distribuée goutte a goutte.
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Alors advient 'union, qui est la révélation de ’amour caché mentionné plus haut ; et ce niveau

d’amour est appelé ola (holocauste, [littéralement, « ce qui s’éleve »]),

C’est alors seulement que I'union advient : 'amour caché se révele. Cet amour est appelé ola, « ce qui
s’éleve », comme le terme désignant ’holocauste.
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car il s’éleve de lui-méme, vers le haut, dans le mode d’une unité absolue, puisque « la part de Ha-
vaya », etc., « elle est unique », etc. ; il n’est pas dans le mode de I’amour et des « flammes de feu »,
comme lors des autres fétes.

Il s’éléve de lui-méme, sans devoir étre allumé, car I’ame est « la part de D.ieu » et « unique » avec Lui. Il ne
s’agit pas de I’amour ardent et plein d’aspiration des autres fétes, qui suppose une distance.

SECTION 3 - 14-5

L’ola avant I’icheh
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C’est pourquoi nous disons : « un holocauste, un sacrifice par le feu », etc. Ensuite, nous attirons
de nouveau le Nom Havaya, nouvellement, jusqu’a la féte de Pessa’h ; car durant les six mois d’hi-
ver, il n’y a aucune féte, les trois fétes ayant toutes lieu en éte, etc.

Cela répond a la question d’ouverture. A Soukot et & Chemini Atseret, ola, 'amour qui s’éléve de lui-méme,

vient en premier. Jusqu’a Pessa’h, il n’y a ensuite aucune féte ; le Nom Havaya doit donc étre attiré de nou-
veau, et I’ordre de Pessa’h, iché en premier, inaugure cette nouvelle élévation d’en bas.

77T WrRYY A9YRR A9 DTRT M 1PIYR 1Y Ow R 0418 979 1ma IRy 1Ivn 1o
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Voir a propos de ola dans le Zohar III, au début de la paracha Tsav, ou le Ramaz fait remarquer le
sujet de I'esprit de ’'homme qui s’éléve vers le haut. Voir également ce qui est expliqué dans le
maamar commencant par « Ecoutez, 6 cieux », au sujet de « et I’esprit retourne a
Le Zohar, au début de la paracha Tsav, explique ola comme I’élévation de I’ame collective du peuple juif
(Knesset Israél), qui s’attache en haut dans le Monde futur ; le Ramaz, commentateur kabbalistique du Zo-

har, relie cela a I’esprit humain qui s’éléve. Un autre maamar traite de la méme idée a partir d’un verset de
Kohelet.
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D.ieu qui I’a donnée » ; on comprendra de la que cette élévation atteint les hauteurs les plus éle-
vées, le niveau de « jusqu’a ce que Ton peuple passe, Havaya ». Voir aussi ce qui est expliqué au
sujet de « Quand tu éleveras les lampes ».

Le verset dit que I’esprit « retourne a D.ieu qui I’a donné », a sa source méme. Cette source est le niveau de «

jusqu’a ce que Ton peuple passe, Havaya », que le maamar présente comme le sommet atteint par 1’éléva-
tion de ola. Un autre développement porte sur I’allumage de la Menora.
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Or iché signifie également éch H’ (« feu de D.ieu »). Voir le Zohar III, Pin'has (252b, fin de la co-
lonne), ainsi que ce qui est expliqué dans le maamar commencant par « Mon sacrifice, Mon pain »
et dans celui commencant par « Et cela vous servira de tsitsit », a propos de « c’est pourquoi elle
sera appelée femme (icha) », etc. Neanmoins, le niveau de ola est supérieur, comme expliqué plus
haut.

Le mot iché peut se décomposer en éch (« feu ») et la lettre hé, indiquant un feu divin. Le texte cite plusieurs

endroits ou cette interprétation est développée, notamment le jeu de mots sur icha (« femme ») dans la Ge-
nése. Il conclut néanmoins que ola est le niveau supérieur.

Nanew N2 NI ARDYT Cnaw 0 anhwn 91Ta 9w 7000 ImBYn 223 PR 177y waR)
219 1177 R CPAT NYITpaR DT TOORR 1

On peut peut-étre rapprocher cela de ce que nos Sages ont dit au sujet de « Quand tu éléveras » : «
Par ta vie, le tien est plus grand que le leur » ; autrement dit, I’élévation des lampes, le niveau
d’une flamme qui s’éleve d’elle-méme, est supérieure aux sacrifices appelés « sacrifice par le feu,
un parfum », etc.

Le Midrach, cité par Rachi, rapporte que lorsque Aharon fut attristé de ne pas participer aux sacrifices inau-

guraux des princes, D.ieu lui dit : « Par tavie, le tien est plus grand que le leur », car il allumerait la Menora.
Une flamme qui s’éléve d’elle-méme est ola ; elle dépasse donc les sacrifices appelés iché.
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Voir aussi ce qui est expliqué dans le maamar commencant par « Parce que tu n’as pas servi ». On
peut également dire que le niveau de iché, éch H’, consiste principalement a raffiner I’élément du
feu dans I’ame animale,

Apres avoir renvoyé a un autre maamar, le texte propose une seconde distinction : iché agit principalement

sur ’ame animale, en raffinant son « élément de feu », source de ses passions ardentes, et en orientant cette

chaleur vers D.ieu.
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tandis que ola provient de I’amour caché de I’ame divine elle-méme, le niveau de « la couronne
dont sa meére I’a couronné », niveau qui n’existe aucunement du coté opposé a la sainteté, méme
apres le raffinement, comme il est expliqué a la fin du maamar commencant par « Qu’ils apportent
un habit royal ».

A linverse, ola provient de I’amour caché propre a ’Ame divine, comparé a la « couronne » du Cantique des

Cantiques, un niveau qui dépasse les facultés ordinaires. Ce niveau n’a aucun équivalent du coté opposé a

la sainteté, méme apres le raffinement, car il n’a jamais eu besoin d’étre raffiné.
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On peut également relever, a propos de iché et de ola, le sujet des deux niveaux, la dimension exteé-
rieure (‘hitsoniyout) du ceeur et sa dimension intérieure (pnimiyout), mentionnées dans le maa-
mar commencant par « Vous puiserez de ’eau » ; elles correspondent aux deux niveaux de « fian-
cée » mentionnés dans le maamar commencant par « Chir Hachirim ».
On peut encore comprendre cette paire comme correspondant a la « dimension extérieure du cceur » — les
émotions ressenties sur lesquelles on peut travailler — et a sa « dimension intérieure » — le ceeur de ’ame.

D’autres maamarim décrivent ces deux niveaux comme deux aspects de la « fiancée », le peuple juif dans sa

relation avec D.ieu.
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Il est également dit dans le Raya Mehemna, paracha Pin'has, au méme endroit, que le bois de I’ola
représente I’Arbre de Vie et I’Arbre de la Connaissance. Si tel est le cas, le niveau de ola lui-méme
se trouve « au-dessus du bois », c’est-a-dire au-dessus méme du niveau de I’Arbre de Vie. Voir aus-
si ’explication de « au-dessus du bois » dans le maamar commencant par « Et tu sauras aujourd’-
hui ».

Le Raya Mehemna, une section du Zohar, dit que le bois sur lequel briile ola représente 1’Arbre de Vie et

I’Arbre de la Connaissance. Puisque ola se trouve « au-dessus du bois » — comme Isaac sur I’autel —, elle at-

teint un niveau supérieur méme a I’Arbre de Vie.
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Voir encore a propos de ola dans le Zohar III (258b). Voir également ce qui est expliqué dans le
maamar commencant par « Le huitieme jour, il renvoya », a propos de « Alors la jeune fille se re-

jouira dans la danse » : le niveau de az (« alors »), qui est le niveau de kédem (« avant »), etc.

Un autre maamar, sur le huitieme jour (Chemini Atseret), comprend « Alors (az) la jeune fille se réjouira »
comme une allusion a ce qui est « antérieur » (kédem), un niveau qui précede le monde et le transcende.

C’est de 1a que provient I’amour de ola.
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C’est 1a le sens de « Jardin clos », etc., « source close, fontaine scellée » (dans Chir Hachirim, cha-
pitre 4, 13) : il s’agit du niveau de « vous ne vous égarerez pas a la suite de votre cceur », etc.,

Ce niveau pur et antérieur est un « jardin clos [...] une fontaine scellée » : un amour fermé a tout ce qui lui
est étranger. Concrétement, cela signifie « vous ne vous égarerez pas a la suite de votre cceur », le comman-
dement de ne pas suivre des désirs qui éloignent de D.ieu. (Le verset est 4:12 dans la numérotation courante
; le texte cite 4:13.)
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afin de ne pas étre, a D.ieu ne plaise, dans I’état d’une prostituée. Voir le Zohar III, Emor (89a), sur
« et pour sa sceur, la jeune fille », etc. C’est également le sens du mem fermeé, comme il est expliqueé

la-bas, dans la paracha A’haré (62b) : « le mem fermeé », etc.,

S’égarer est assimilé a la prostitution : se livrer a ce qui ne nous appartient pas. Le Zohar relie cette qualité
scellée a la jeune fille du Lévitique et au mem fermé (final), lettre dont la forme est un carré clos.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shemini-atzeres/8/ 15



LIKKUTEI TORAH - SHEMINI ATZERES - MAAMAR 8 ik} ,'[‘?137 AWR QN33 2°N2 10227 wABAN '[’:!ﬂ'?...

M2 w232 MwabnT 787 200018000 NPPIvY X12m) 1ND WUw 13977 IMND 071 03 .OINN YN

« une fontaine scellée ». Car le mem ouvert signifie qu’il existe une ouverture par laquelle les
forces extérieures peuvent tirer leur nourriture, du fait qu’elles s’investissent dans I’ame animale.
Le mem ouvert, dont la forme comporte une bréche, représente un état ou s’ouvre un passage permettant

aux forces extérieures (kelipa) de tirer leur nourriture. Cette ouverture apparait parce que I’Ame divine est
investie dans I’ame animale.
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En revanche, le mem fermé signifie : « lorsque I’obscurité est soumise a la lumiére ». Voir aussi ce
qui est expliqué dans le maamar commencant par « Lorsque tu sortiras », sur le sens de « contre
tes ennemis » : ’ennemi n’y a ni pouvoir ni prise.

Le mem fermé représente 1’état ou I’obscurité est soumise a la lumiére, sans qu’aucune breche subsiste. Un

autre maamar interpréte de méme « contre tes ennemis » : a ce niveau, ’ennemi ne trouve aucun point

d’appui.
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Or, en étant dans le mode de « vous ne vous égarerez pas », etc., on parviendra au niveau de « afin
que vous vous souveniez » (tizkerou), c’est-a-dire a I’état de males (zé’harim), comme il est expli-
qué ailleurs.

En ne s’égarant pas, on parvient a « afin que vous vous souveniez » (tizkerou), interprété a partir de la racine

zakhar, « méle ». Dans I'usage du maamar, « méle » et « femelle » désignent deux modes d’amour, comme

I’expliquent les lignes suivantes.
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C’est également le sens de ola, dont il est écrit : « Il I’offrira, un méle sans défaut. » Voir a ce sujet le
Zohar I (Vayé’hi, 246a, fin de la colonne). Cela correspond a ce qui est expliqué ailleurs, dans le
maamar commencant par « Je me réjouirai grandement » : lorsque ’amour vise a recevoir une reé-
compense, niveau de I’amour de soi, il est appelé féeminin, comme dans I’expression « les femmes
ont ’esprit leger » ;

Le sacrifice ola doit étre « un méle sans défaut ». Un autre maamar définit le mode « féminin » comme un

amour qui recherche une récompense, un amour finalement tourné vers soi, et cite I’expression talmudique

rapporteée ici.
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tandis que le niveau masculin est le grand amour pour Son étre et Son essence mémes, béni soit-
I1, comme il est écrit : « En dehors de Toi, je ne désire rien » ; voir la-bas. C’est 1a le sens de ola, qui

s’éleve aux hauteurs les plus élevées, comme expliqué plus haut.

Le mode « masculin » est le grand amour de I’étre méme de D.ieu, qui ne désire rien d’autre que Lui : « En
dehors de Toi, je ne désire rien. » Cet amour désintéressé est ola, qui s’éléve jusqu’aux plus hautes sphéres.

SECTION 4 - 16-7

L’élement qui vient en premier domine
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Or, ce qui est dit des deux niveaux, a savoir iché ola ou ola iché, signifie que ces deux niveaux sont

réunis, comme il est expliqué ailleurs au sujet de « unis nos cceurs pour aimer ».

Les deux ordres, iché ola et ola iché, signifient que les deux types d’amour sont réunis. La priére du matin «
unis nos ceeurs pour aimer » est comprise de la méme maniére : le pluriel « ceeurs » désigne deux cceurs de-
venant un.
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Il s’agit de I’'union des deux niveaux du cceur, sa dimension extérieure et sa dimension intérieure,
de sorte que la dimension extérieure soit incluse dans la dimension intérieure. Dans le maamar
commencant par « Qui peut compter la poussiére de Yaakov ».

Les deux niveaux sont le cceur extérieur et le cceur intérieur. Les unir signifie que 1’émotion ressentie du

cceur extérieur s’absorbe dans I'unité essentielle du cceur intérieur avec D.ieu. Un autre maamar développe
ce point.
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Il en va de méme pour « vous offrirez un sacrifice par le feu, un holocauste » ou « vous offrirez un
holocauste, un sacrifice par le feu » : il s’agit d’unir les deux cceurs. Voir le Zohar I, Vayéchev
(183b, fin de la colonne), a propos du sens de « elle est jointe a elle » ; c’est également le sens de «
unis nos coeurs ».

Les deux ordres des sacrifices expriment tous deux cette union des « deux cceurs ». L'interprétation par le

Zohar de « jointe ensemble » — a propos de Jérusalem dans les Psaumes — exprime la méme idée : deux élé-
ments réunis en un.
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Néanmoins, le niveau de « vous offrirez un holocauste, un sacrifice par le feu » est supérieur. En ef-
fet, puisque le niveau de ola vient en premier, il est ici le principe dominant, et le niveau de iche
s’y trouve inclus et annulé ; il n’en est pas ainsi du niveau de iché ola.

Les deux ordres ne sont pourtant pas équivalents. Ce qui vient en premier est dominant ; ainsi, dans ola iche

(Soukot), I’amour intérieur conduit et ’amour extérieur s’absorbe en lui, tandis que dans iché ola (Pessa’h),

c’est I’effort extérieur qui conduit.
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Comme il est expliqué dans un contexte analogue ailleurs, au sujet de la différence entre I’entrela-
cement d’Ado-nai dans Havaya et celui de Havaya dans Ado-nai: la premiére lettre est celle qui
prédomine, etc. Voir également ce qui est expliqué a ce sujet dans le maamar commencant par
«Reviens, 0 Israél».

Dans la Kabbala, les lettres de deux Noms peuvent étre entrelacées, en alternant d’un Nom a l’autre. Le

maamar cite la régle selon laquelle le Nom dont la premiére lettre apparait en premier prédomine, et ’ap-
plique a isheh et olah.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shemini-atzeres/8/ 18



LIKKUTEI TORAH - SHEMINI ATZERES - MAAMAR 8 ik} ,'[‘?137 AWR QN33 2°N2 10227 wABAN '[’:!ﬂ'?...

DYDY NIP°IDY PPN MM °2 573 OAW TPW M 1°IY3 1392 27 07 N3T A7N0 wre
TM° OI°IW 0°720N07 DONYEY 1MRY 2193 TR 93 K1

Voir également ce qui est expliqué dans un contexte analogue au sujet du niveau de «et unis notre
cceur» (lev beinu), a propos de mizmor (psaume) et shir (chant), qui sont également deux niveaux,

extérieur et intérieur; parfois chacun est dit separément, et parfois tous deux sont réunis.

Le méme schéma apparait dans «unis notre cceur», lu comme deux mots, lev beinu, ainsi que dans le
couple mizmor et shir, deux formes de louange, 'une extérieure et ’autre intérieure. Parfois chacune appa-

rait seule, et parfois elles apparaissent ensemble.

N9 9w 1A 7772 7 1Y I W 0ORYDY W I IR 0Oy 912010 11y oM
77 . noan

De méme, lorsqu’ils sont réunis, on dit parfois « mizmor shir» et parfois «shir mizmor». Voir a ce

sujet le maamar commencant par « Psaume, chant pour I’'inauguration de la Maison ».

Lorsqu’ils apparaissent ensemble, les Psaumes disent parfois « mizmor shir» et parfois «shir mizmor»; se-

lon la régle énoncée, ’ordre indique lequel des deux prédomine.

(27y 1177110 ” mnap 5127 7 Y 1°Iyn R”y 0 78’]'1 RAP2 279 2711 1°90)
(Voir le Zohar III, au début de la paracha Vayikra, page 5a, au sujet de « Chant, psaume des fils de
Korah», etc., ainsi que page 56b.)

Au début de Vayikra, le Zohar commente « Chant, psaume des fils de Korah » — ou shir vient en premier —, et

le texte renvoie également a la page 56b.

POY ORIV TOWNITT 7N TR 1172V N3 RIT ARDYAN WK 1M D70 17132 970 1310 T
13 973 R I02 mI° 0o

De méme, on comprendra aussi ce qui précede. Or, lorsque 1’élévation est d’un niveau tres éleve,

la descente qui en résulte, «un parfum agréable pour Havaya», est elle aussi d’un niveau...

Appliqué aux offrandes, cela signifie que plus I’élévation d’en bas est élevée, plus le flux divin qu’elle sus-
cite I’est également: «un parfum agréable pour Havaya». I’amour de I’olah a Chemini Atséret suscite donc
un flux provenant d’un niveau trés élevé.
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...tres éleve. Cela ressemble a ce qui est expliqué ailleurs au sujet du sens de «Des profondeurs je
T’appelle, Havaya»: le niveau de «des profondeurs» est celui de «II fit des ténebres Son refuge »,
«le plus cache de tout ce qui est caché»; et c’est de la que «je T’appelle», afin que se révele le ni-
veau de Havaya.

«Des profondeurs je T’ appelle », dit le psalmiste, est interprété comme un appel provenant du niveau le plus

profond et le plus caché de D.ieu: «Il fit des ténébres Son refuge », Lui qui est «caché au-dela de tout ce qui

est caché». L’appel lancé de la suscite la révélation du Nom Havaya, et c’est ainsi que s’achéve le maamar.

DANS LA AVODA

L’annulation de soi — mettre de coté toute volonté autre que celle de D.ieu — constitue 1’éveil d’en bas qui
attire la lumiére de D.ieu vers le bas. Au-dela de I’amour ardent, une personne doit révéler I’amour caché
qui est une unité avec D.ieu, comme avec sa propre vie, le garder «scellé» en ne s’égarant pas a la suite de
son cceur, et aimer D.ieu Lui-méme plutét que pour obtenir une quelconque récompense, en laissant le

coeur extérieur se fondre dans le cceur intérieur.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi ’amour ressenti comme une aspiration implique-t-il une distance, et quel type d’amour n’en

implique pas ?

2. Comment ’analogie de la pluie retenue dans les nuages et répartie en gouttes explique-t-elle le nom d’At-
séret ?

3. Qu’est-ce qui distingue I'icheh de I’ola dans chacune des interprétations du maamar : I’Ame animale et

I’ame divine, le ceeur extérieur et le cceur intérieur, le féminin et le masculin ?
4. Pourquoi I’ordre des mots (ola icheh ou icheh ola) détermine-t-il quel niveau est le plus élevé ?

5. Pourquoi est-ce seulement apreés les fétes, de Chemini Atséret a Pessa'h, que le Nom Havaya doit étre atti-

ré «a nouveau» ?
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SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1

1 abh K Lt

La note indique que ce maamar y a également été impri-
mé, sans les gloses.

LA NOTE DE KEHOT

TPIRN MITIR AR A% °Y DORPI — TR 9972KR72 °02 0871 Minan Kk

T0-5aN07 Nvwna TR M nRE NN

2 21y WK AN

Les sacrifices de Pessa’h : « Vous offrirez un sacrifice par
le feu, un holocauste a D.ieu. » Le maamar oppose cet
ordre des mots a celui de Soukot.

Numbers 28:19v":172 72712

D33 M3 TR 2K 0730 1p312 819 2 1Y MEK DN
027 T ORRN MY 13

7. mais vous présenterez une offrande consumeée par le feu,

un holocauste pour D.ieu : deux jeunes taureaux, un bélier

et sept agneaux d’un an ; ils seront pour vous sans défaut ;

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

LRI WPID 2w°R XY — 131 0918 1P A9 MWK 2°ND Ov .00 ,n0 9aTRa
L[5] .(27¥1,137) 2Ty .00 R MmN 17 19K N 03 IR

3 AWK 7719 2°N5 Moo

Les sacrifices du premier jour de Soukot : « Vous offrirez
un holocauste, un sacrifice par le feu, un parfum agréable
a D.ieu », avec ola en premier.

Numbers 29:1327:1”2 72712
LA NOTE DE KEHOT
A% .30, 727

4 YR 1Y 2°N5 N1

Le méme ordre apparait pour le sacrifice de Chemini Atse-
ret, jour que le maamar entreprend ensuite d’expliquer.
Numbers 29:3612:173 7212
Y32 DO TR DX TR 78 72 AM°I 071 AWK 77y Onapm
OB My3Y
mais vous offrirez un holocauste, une offrande consumée
par le feu, d’agréable odeur pour D.ieu : un taureau, un bé-

lier et sept agneaux d’un an, sans défaut ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

5 $7r o na N

Dictionnaire kabbalistique classé par termes ; la note ren-
voie a I’entrée sur la lettre youd, ou est exposée son asso-
ciation avec la 'Hokhma.
LA NOTE DE KEHOT
ANDIN2 770 Y2 U IR

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shemini-atzeres/8/

10

“n8Dn RY Ry
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
19,3y 07900

99 PWRARY M9 51K M9
La note de Kehot renvoie a Zohar II, 162b pour ces mots.
Zohar I1, 162b2 ,20p 27mt

LA NOTE DE KEHOT
3l et .(3,2°) ©°7927°0 .2 ,20p 2°m

199 JPWRRY 7197 2K M1

Le Zohar enseigne qu’un esprit éveillé en bas suscite et at-
tire un esprit d’en haut ; ici, cela explique comment I’an-
nulation humaine de soi provoque la contraction de soi de
D.ieu.

Zohar, Terumah 66:669-67811yN-Y”01N:10 11170, 790

« De toute ton ame » — le mot « toute » comprend tous les as-
pects de I’Ame, a savoir néfech, rouah et nechama. Quant a «
de tous tes biens », ceux-ci ont également divers aspects,
chacun différent des autres. Le véritable amour du Saint,
béni soit-1l, consiste précisément a Lui remettre toutes nos
facultés et possessions affectives, intellectuelles et maté-
rielles, et a I’aimer. Si I’on demandait : comment un homme
peut-il L’aimer avec le mauvais penchant ? Le mauvais pen-
chant n’est-il pas le séducteur qui empéche ’homme de ...

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

AN NP1 UTa

Ce maamar demande pourquoi il est si remarquable que
D.ieu n’ait pas écouté Bilam et ait transformé la malédic-
tion en bénédiction ; il décrit les accusateurs d’en haut
qui cherchent les fautes d’Israél.
LA NOTE DE KEHOT
2,12 Py oM

N7 mna

L’expression talmudique « descendre d’un degré » (a pro-
pos du choix d’une épouse) ; le maamar s’en sert pour
comprendre ni’hoa’h comme une descente de D.ieu.
Yevamot 63a:10-11x">-":X 3”0 N2’
J20RNR — 1332 PRIYT 3W IR K7 PRV .7UBUR XY D
PO .KDIPX 2D NAIT PUMI KDIK P03 1R KPP IS
XD NIAYTID PR RIIAR T2 YPR 027 WY LRI 02 RIT
oniae MYl 001 RO MKW PRI Phawa KPR DRiyy
2101 °MRA NIR PRA TR PANR :2°NN 7 0NININ A0

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

.X,20 N2° AR7
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14
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16

195 NN 122 1772

Ce maamar explique comment les sacrifices sont appelés
le « pain » de D.ieu : la force vitale de I’animal s’éléve par
le sacrifice et rejoint sa racine, montant de niveau en ni-
veau jusqu’a la Lumiére infinie.
LA NOTE DE KEHOT
AL v mpb

WN "2WI AN

« Ses flammes sont des flammes de feu » : image de
I’amour ardent et plein d’aspiration, que le maamar op-

pose a ’'amour caché de I'unité.

Song of Songs 8:6":’11 0°°w W

YR N20X N MyTD AYinrty onind 9277%y onind wk
SNITPY UK “BYT BT ARIR PINYD

Place-moi comme un sceau sur ton ceeur, comme un sceau

sur ton bras ; car I’amour est fort comme la mort, la jalousie

cruelle comme le tombeau ; ses éclats sont des éclats de feu,

une flamme de D.ieu.

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

01°7 Ny 7”72

La note indique I’emplacement du maamar que le texte
cite a propos du principe selon lequel ’amour est précisé-
ment « a distance ».
LA NOTE DE KEHOT
JANNRY D Boyh

1PPRAI PRI 1N 11T

La lettre commencant par « Israél ne sera délivré que par
la tsédaka » comprend « pour le bien de ta vie » comme un
amour venant du point le plus intime du cceur, car D.ieu
est lavie méme de ’homme.
LA NOTE DE KEHOT
L7790 PR

521N N7 7772

Ce passage distingue la dimension extérieure du ceeur de
son point intérieur, ou 'amour se révéle si pleinement
qu’il devient une annulation de soi absolue et n’est plus
ressenti comme de ’amour.
LA NOTE DE KEHOT
1,17 AR D YR

N1 NAR
« Elle est unique, ma colombe, ma parfaite » : appliqué a

I'unité parfaite du peuple juif avec D.ieu.
Song of Songs 6:9'0: 07w 1Y
Ni12 JIRT ARTPPY K0T 772 ARKY? RO NOX CNRD °NI X0 NOR
:MI9971 DOWI2°D) NIDYn MAwRN
Ma colombe, mon innocente, est unique ; elle est la seule de
sa meére, ’élue de celle qui I’a enfantée. Les filles I'ont vue et
I’ont dite heureuse ; les reines et les concubines aussi, et

elles I'ont louée.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Ma sceur, ma bien-aimée, ma colombe, ma parfaite » (ta-
mati) : le mot que le Midrach interpréte comme « ma ju-
melle ».
Song of Songs 5:2°2:’71 0w W
NN >3 >y "ANK N2 pRiT T PP 1y 2271 MY "
(T *0°0 *niRNp PYeKyR wNTY
Je dors, mais mon cceur veille ; écoute ! mon bien-aimé
frappe : « Ouvre-moi, ma sceur, mon amour, ma colombe,
mon innocente ; car ma téte est couverte de rosée, mes
boucles, des gouttes de la nuit. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

127 wrnwa

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.[5] .([2,2] 7729)

129 W”AWa SNRIND 92K °X1° %29 NN

Rabbi Yanai interpréte tamati comme te’omati, « ma ju-

melle » : D.ieu et Israél sont inséparables comme des ju-

meaux. ’Admour Hazaken s’en sert pour décrire I’'amour
caché de 'unité absolue.
Shir HaShirim Rabbah 5:3°3:’17 127 0°7°wi "0
vwa? NYTi NinnaY men 19O 1N °27 0K ,°NIN3 X CAuYD
0% *ImR 101 2271 RPN 27 ,°NIND IR CALYD ALK DX W27
,B°P1T3 DYA27 *3¢ Dn LY PRIE? YUT 8112 07 MY
,0°2293 NTi2y 13w 0220 DX CRENT .MoPn vAax nann via?
°2 2y A% ,0°2213 NTI2y2 "IN 0IPR INIR DY pIRY N nyTd
D 10 711 931 ,RID 72 KIX 27 90K I R 9T N2W 7T 10
... NP i

«J’ai 6té ma tunique ; comment la remettrais-je ? J’ai lavé

mes pieds ; comment les salirais-je ? Mon bien-aimé a passé
sa main par I'ouverture, et mon étre s’est ému pour lui »
(Cantique des Cantiques 5:3-4). « J’ai 6té ma tunique » —
Rabbi Yohanan dit : méme le plus simple des simples sait se
déshabiller et s’habiller, et tu dis : « J’ai 6té ma tunique » ?
Rabbi Hanina et Rabbi Yohanan disent : le jour ou le mé-
chant Nabuchodonosor attaqua Israél, il leur 6ta deux ...
Midrash Rabbah -- TE (Public Domain) « The Sefaria Midrash Rabbah, 2022

(cc-BY)
mx N 772

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT

ST9RIR TR TpY

« En dehors de Toi, je ne désire rien sur terre » : ’Admour
Hazaken s’en sert comme modele de I’annulation com-
pléte de sa propre volonté.

Psalms 73:257172:3"y 0°9°1n
PR "NIDOTRD A0y DMWY "0
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Qui ai-je dans les cieux, sinon Toi ? Et aupres de Toi, je ne
désire rien sur la terre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

22 w1521 722% D22 PPRR T AR TANRD 12 PRRNR I o

o ynb

La promesse que D.ieu circoncira le ceeur afin d’aimer «

... pour le bien de ta vie » ; elle est comprise comme
I’amour de D.ieu, qui est lavie méme de ’homme.

Deuteronomy 30:6":’7 0°127

"9 PRYK TN MIAX? AN 229NKY 1237°NN TRRN N om

T 19N AWRIT0D 7227

Et D.ieu circoncira ton cceur et le coeur de ta descendance,

afin que tu aimes D.ieu de tout ton cceur et de toute ton

ame, pour que tuvives.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 2

23 SIPann 139"

« Sa gauche est sous ma téte, et sa droite m’étreint » : ici,
la droite, la bonté, représente le flux de Soukot.

Song of Songs 2:61:’2 0°7°Wi1 W

21P20R 4177 “WRA? Nan ioRnY
Que sa main gauche soit sous ma téte, et que sa droite
m’étreigne.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

Rk ghig

24 Y110 REM 1T
La pluie arrose la terre « et la fait germer et pousser, et
donne la semence » : modéle d’un flux d’en haut qui ré-
véle un potentiel caché.

Isaiah 55:10:7”1171°yWw°
MITTOR °D N X7 MY DMWWDTIR YpWm oY TV K2 2

23K BI2) Y2 YN ATRIM ATAM PRI IN
Car de méme que la pluie et la neige descendent du ciel et
n’y retournent pas, mais arrosent la terre, la font produire et
germer, et donnent de la semence au semeur et du pain a
celui qui mange ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

L, ywe

25 XUYRWI QONAWI NIN12A PO
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
.2,M1”09N0 MR ¥
26 2w N172A

La note indique que le Siddour explique a cet endroit
pourquoi les pluies sont appelées « guevourot » (puis-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shemini-atzeres/8/
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sance, retenue), bien qu’elles soient une bénédiction ;
c’est la question abordée au paragraphe suivant.
LA NOTE DE KEHOT
WYy 1292 17 Donwan XD Mm1aa o°RIpP1 mm% AR2N1 7 ,X0 7702

PARAGRAPHE 3

27 0°2y2 nPAN 0oAWAN D°05NNY Q°A0yNNY 7Y R”D

La note indique que ce point — la pluie doit d’abord étre
retenue et couverte par les nuages — est expliqué dans le
Siddour.
LA NOTE DE KEHOT
.X,20 T7°02 RN

28 0% PRV 97NN PRI
Ce passage interprete « Il fait tomber la pluie » comme un
flux descendant comparable a 'union du fiancé et de la
fiancée ; il explique qu’il doit étre précédé de la « 'houppa
», une élévation de la Torah écrite et de la Torah orale.

LA NOTE DE KEHOT
REW Y R7IROAPY RATR O0RD WK ,I8 'IDP]? hhal

29 D°RWA N1T122 KR

Le Talmud explique que la pluie est mentionnée dans la
bénédiction des « guevourot » (la puissance de D.ieu) ; le
maamar comprend cette puissance comme la retenue qui
retient et mesure la pluie.

Taanit 2a:1-2°2-"R:X ’2 N°1yn

TIWRIT 230 0% IR YOPR 227 707003 NI1123 177D NRRD

*27 92 MR a0 PY nRT 23 on miR Yty van an by

73N KT MY 302 APPR 10D KON DMWY PRY PRI 3UI

2w Pt KPR PINYD Snmy KD CIX AR YR 027 1P my
199310 R 07997 719 DX 12 0K .iN1iy2 *0w3n 7°1im man

William Davi'dson, VOCaIized Aramaic (CC-BY-NC)

LA NOTE DE KEHOT

mAm 2°wn 777 .2 ,17 X™N .2 ,2° 13n0RY 970 5995 IR R ,2 N°1yn

.1'?’}{1 %y 270N 1”02 QWA M

30 297012 N11123 N1PPONT PN RIM

La note cite Or HaTorah : la plupart des pluies sur-
viennent aprés le tonnerre, qui reléeve des guevourot, bien
qu’il existe aussi une « pluie de générosité » sans
tonnerre.

LA NOTE DE KEHOT

9710 NM23 N2 onw 9NN DORYT Y 0OX2 DORwAT 1 7Y '[3771”

R LR ,RPP X 77D MT2I0 D 17K — 710 0oy K92 MaTI owa v°

90y nbwa o oa

31 137%% Ny 1M 2P

Ce passage explique que lorsque le Nom Havaya est attiré
dans Zeir Anpin, le 'Hessed prédomine parmi les attributs
émotionnels et la retenue s’intégre a lui (« inclure la
gauche dans la droite »), de sorte que les forces du juge-
ment soient annulées.
LA NOTE DE KEHOT
7,719 RWw3 D 9yo
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D.ieu créa un moule distinct pour chaque goutte de pluie,
de peur que deux gouttes issues d’un seul moule ne ra-
vagent la terre : c’est le fondement des mots « sans cela,
elles ne pourraient descendre jusqu’a la terre ».

Bava Batra 16ax t”v X7n2 X22
LA NOTE DE KEHOT
R,V 272K

33 MRIET 1D DR 710 RO%IT

Un développement paralléle sur la pluie qui fait surgir la
force de croissance cachée dans la terre.
LA NOTE DE KEHOT
1PNy now3a s N”MIR XD

34 5”0 NW1 nan2

Le Midrach sur Nasso, cité par le texte lui-méme, associe
le terme Atseret a cette idée de « retenir ».

Bamidbar Rabbah 10 1127 92722

35 IMIN R 798y
Manoah dit a I’ange : « De grace, laisse-nous te retenir » ;
ce mot montre qu’Atseret signifie « retenir ».

Judges 13:15770:2" DWW

D71y *73 20 Ny NI KITTIEYI T NP T TN
Et Manoach dit a I’ange de D.ieu : « Je te prie de nous per-
mettre de te retenir, afin que nous préparions pour toi un

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

36 791 Owa RPN 120K Nna

Ce maamar renvoie a ce passage méme (« ce niveau est
appelé ola, car il s’éléve de lui-méme »).
LA NOTE DE KEHOT
NL,AR NN ‘?’57‘? hhel

37 1 porw "

« Car la part de D.ieu est Son peuple » : I’Ame juive comme
partie de D.ieu, ce qui explique que son amour s’éléve de
lui-méme.
Deuteronomy 32:9'0:2”% 0°137
:in’2m3 921 3Py iy Havayah pion »3
Car la part de D.ieu est Son peuple ; Jacob, le lot de Son
héritage.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
38 N1 RAN
«Elle est unique » : 'unité parfaite de I'’aAme avec D.ieu.
Song of Songs 6:9°'0: 07w 1Y
N2 mRY Fllj'g‘?i’? N7 172 FI?;N'? R NAR "nRD Sn1 X°0 NnX
1997171 D°W12°DY NiDPn MAwRN
Ma colombe, mon innocente, est unique ; elle est la seule de
sa mere, ’élue de celle qui I’a enfantée. Les filles I’ont vue et

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shemini-atzeres/8/
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I’ont dite heureuse ; les reines et les concubines aussi, et
elles ’ont louée.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

39 WN "DWIY NAAN

L’amour ardent des autres fétes, opposé a I’amour qui
s’éléve de lui-méme a Chemini Atseret.
Song of Songs 8:6":’1 01w W
YR 20X NPd My™D AYirty onind 7297%y onind mw
NPT UK “BYT BT ARIR PINYD
Place-moi comme un sceau sur ton cceur, comme un sceau
sur ton bras ; car ’amour est fort comme la mort, la jalousie
cruelle comme le tombeau ; ses éclats sont des éclats de feu,

une flamme de D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 4

40 1% 9”9 a”ma
La note cite Or HaTorah, qui rapporte le Zohar (Tsav 26a) :
ola est I’élévation et I’attachement de Knesset Israél en
haut, dans le Monde futur ; elle cite aussi le commentaire
du Ramaz, qui y voit I’esprit humain s’élevant vers le haut.

LA NOTE DE KEHOT

133 71977 APIATY RPOYD 90I3T 17°WRY 170 19 ORI 1PN RYY 17T

— ”rPynd X7 1990 0TRT MA 1739 9w AT 921,10 YNRT X2y
.1‘?*&1 SNIR Y X7ynw N”MR

M 18 71 30T TR AR 1O

Le Zohar, au début de Tsav : ola est I’élévation et I’attache-
ment de Knesset Israél en haut, ainsi que son union dans
le Monde futur.

Zohar, Vayikra 65:435-66:445-7"2n:170 RIp”™ A0 990
=l Hige]
42 DoRWR 1I%INA 7772

La note indique ’emplacement du maamar « Ecoutez, 6
cieux », cité a propos de « et ’esprit retourne a D.ieu qui
I’a donné ».
LA NOTE DE KEHOT
APIRT 27 oYY

43 TINI WK QYRR PR 21N mam

« Et ’esprit retourne a D.ieu qui ’a donné » : le retour de
I’ame a sa source, employé ici pour I’élévation de ola.

Ecclesiastes 12:7°1:27> nonp
:INI YR DORPRATPR R M MY PINGTPY 10y 20

Et la poussiére retournera a la terre, comme elle était, et
I’esprit retournera a D.ieu, qui I’a donné.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

44 =T Ry M2 Ty

« Jusqu’a ce que Ton peuple passe, D.ieu » : désigne ici le
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45

46

47

48

49

niveau tres élevé qu’atteint ola.

Exodus 15:161v:1"t mnw

Ry T2YTTY TIRD WT I PTA2 0D nRcR oPPy YeEn
:1°2p 170y 72y>-7y Havayah

La terreur et I’effroi s’abattirent sur eux ; par la grandeur de

Ton bras, ils demeurérent immobiles comme une pierre,

jusqu’a ce que passe Ton peuple, D.ieu, jusqu’a ce que passe

le peuple que Tu as acquis.

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

N3 AR MYeya
« Quand tu éleveras les lampes » : I’allumage de la Meno-
ra, dont la flamme s’éléve d’elle-méme.
Numbers 8:2°2:’1 72712
mim7 "2 PINTOR NNINTNR ANPYNR PRR AR TIONTOR 13T
:NiN30 NYIW 1R?
«Parle a Aaron et dis-lui : Lorsque tu allumeras les lampes,

les sept lampes éclaireront devant le candélabre.»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

2790 2”177 OMID A7

Développement dans Or HaTorah sur le passage du Zohar
dans Pin'has concernant iché comme « feu de D.ieu ».
LA NOTE DE KEHOT

YR Y OMID N7MIR ART

A 2337p NN

« Mon sacrifice, Mon pain, pour Mes sacrifices par le feu »
: premiers mots d’un autre maamar cité ici au sujet de
iché.
Numbers 28:2°2:11”3 72712
M3 07 "WRY 002 137708 DI2X 01K 2K 270N 3
7yin2 %% PR YR
Ordonne aux enfants d’Israél et dis-leur : Mon offrande, Ma
nourriture pour les sacrifices consumés par le feu,
d’agréable odeur pour Moi, vous veillerez a Me loffrir en
son temps fixé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

negox oo o

Premiers mots d’un autre maamar cité pour 'interpréta-
tion de iché.
Numbers 15:39175:1"t 12712
BOX DO*RY1 1 Nige-P37NR DNIAN K BPRT NYs? 037 MM
DN D3 BORTIPY DY >IN 02337 >IN NDTRD)
Elle sera pour vous une frange, afin que vous la regardiez et
vous rappeliez tous les commandements de D.ieu, et que
vous les accomplissiez ; afin que vous ne suiviez pas votre
ceeur ni vos yeux, qui vous entrainent a vous égarer ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

YR KDY NNTD

« Celle-ci sera appelée femme (icha) » : jeu de mots reliant

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shemini-atzeres/8/

50

51

177 191y WK QN3P 2°05 10DAT WA 1ab...

icha etiché a éch (feu).
Genesis 2:23272:°2 nPwR12
2 MWK K12 NNT? 13 T3 "BEYR DY DYRT NNT DT MR
NN WK
Et ’'homme dit : « Cette fois, c’est ’os de mes os et la chair
de ma chair ; elle sera appelée Femme, car elle a été prise

de ’homme. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

anbwn 21T 9w N
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
mdyna o el

anbwn P17 9w 1N

Rachi, citant le Midrach, rapporte qu’Aharon apprit que
I’allumage des lampes était supérieur aux sacrifices des
princes ; ’Admour Hazaken applique cela a ola, supérieur
aiché.
Rashi on Numbers 8:2:1°X:’2:’1 72703 %y >" w1
By 20N°p31 Nws? MY nwip nowe mey .Inbyna
DRy M KPP NPT WS AWPN ORI N TN MNUIY
,07Pwn NPT APY 970 172p0 19 IR ,ivaw XY X XD 102
(RMIMIN »¥) NINZT IR 2°0m PP T NORY
« Lorsque tu allumeras [les lampes] » — Pourquoi la section
traitant du candélabre est-elle placée a coté de celle qui
traite des offrandes des princes ? Lorsqu’Aaron vit les of-
frandes de dédicace des princes, il fut contrarié, car ni lui ni
sa tribu n’avaient pris part a la dédicace. Alors D.ieu, béni
soit-Il, lui dit : « Par ta vie ! Ta part est plus importante que
la leur, car c’est toi qui allumeras et disposeras les lampes »
(cf. Midrach Tan’houma, Behaalotekha, 5 ;
Nahmanide).

voir aussi

Pentateuch with Rashi's commentary by M. Rosenbaum and A.M. Silber-
mann -- corrected vocalization (Public Domain) - Pentateuch with Rashi's
commentary by M. Rosenbaum and A.M. Silbermann, 1929-1934 (Public
Domain)

PARAGRAPHE 5

52

MR Y TUYY TavYa

« La couronne dont sa mére 1’a couronné » : image d’un
niveau au-dela des facultés ordinaires, source de I’amour

de ola.
Song of Songs 3:11X™:) 0*°Wwi 1w
o2 nx 1P7npyY npy mPw apna TiY N3 APRT MIN%
:12% nont 021 inann
Sortez, filles de Sion, et contemplez le roi Salomon, et la
couronne dont sa mére I’a couronné au jour de ses noces et

au jour de la joie de son cceur.

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

KO awrnw
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53

54

55

56

57

58

2o8Y° bynn

Isaac fut placé sur I’autel « au-dessus du bois » : ici, cela
signifie que ola dépasse I’Arbre de Vie et I’Arbre de la

Connaissance.
Genesis 22:9°0:272 N°WR12
2MINR OT12K O 1271 D°P2RT 127ImK WX DipRaToR XN
Pymn 0AMITPY AR ORN 33 prthY TRy DURYITAR TN
1078y
Ils arrivérent au lieu que D.ieu lui avait indiqué ; Abraham y
batit I’autel, disposa le bois, lia Isaac, son fils, et le posa sur

I’autel, au-dessus du bois.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

(C2ammT) m2

La note indique que le passage du Zohar enseigne que le
niveau de ola est semblable a un «jardin clos », et renvoie
a son développement dans Or HaTorah.
LA NOTE DE KEHOT
JIP’R Y ONAD ° NIRRT R 127y 791y naT

Aow S1wn oA n7Ta

Ce maamar explique que la descente de I’ame vise une
élévation supérieure, atteinte par la techouva, qui « pré-
céda le monde », et qu’a Chemini Atseret cette puissance
apporte la joie de Sim’hat Torah, I'union de la Torah écrite
et de la Torah orale.
LA NOTE DE KEHOT
2,19 yh

mow "W o2

« Le huitiéme jour, il renvoya le peuple » : premiers mots

du maamar de Chemini Atseret cité ici.

1 Kings 8:66170:’n1 X 02371

DR DN 1977 TPRATNK 1993 DYINK NPV Py o
iy PR iT2Y TITP N Y WK 23w By 27 22im

Le huitiéme jour, il renvoya le peuple ; ils bénirent le roi et

s’en allerent dans leurs tentes, joyeux et le cceur heureux de

tout le bien que D.ieu avait fait a David, Son serviteur, et a

Israél, Son peuple.

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

DINM YR P11 P3N0 A
« Jardin clos, ma sceur, ma fiancée ; source close, fontaine
scellée » : image d’'un amour fermé a tout ce qui est
étranger.
Song of Songs 4:1227°:7 077w W
:DINT PYR 2191 93 77 "NAR MW
Un jardin clos, ma sceur, mon épouse ; une source close,
une fontaine scellée.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

05227 "X 17NN X

« Vous ne vous égarerez pas a la suite de votre ceeur et de
vos yeux, qui vous entrainent a vous égarer » : expression

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shemini-atzeres/8/
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60

61

62

63

64

177 191y WK QN3P 2°05 10DAT WA 1ab...

concrete de la « fontaine scellée ».
Numbers 15:39v77:10 1272
onk ony1 N NitnTPITNR 0RaM ANK ORI N3°X? 027 1M
DI 23 BOXIYX DPY XY 03227 N 1IN
Elle sera pour vous une frange, afin que vous la regardiez et
vous rappeliez tous les commandements de D.ieu, et que
vous les accomplissiez ; afin que vous ne suiviez pas votre

ceeur ni vos yeux, qui vous entrainent a vous égarer ;

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

.07 10 9272

(X ©7B) MR AP

Le Zohar sur « et pour sa sceur, la jeune fille », cité par le
texte a propos de I’état scellé.

Zohar, Emor 3:12-6:22273:"1-271 717K ,1717 190

2N NN

Le verset concernant la sceur vierge du Cohen, que le Zo-
har interpréte.

Leviticus 21:3°2:872 Rp™
N AP YUK INYIRY WK PR 123p0 17IN20 INNR?Y

et pour sa sceur, une vierge, qui lui est proche et qui n’a pas
eu de mari ; pour elle, il peut se rendre impur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

mnINg 0”n (27Y 2707) SINN B2 WUWRD

Le Zohar dans A’haré a propos du mem fermé et de la «
fontaine scellée ».

Zohar, Achrei Mot 19:118-20:124-1p:1™ N *INX 7711 790
92
D°318°1 NPPI°T K121 AND WOW 110 ImnD ove

Passage paralléle dans Likkutei Torah auquel renvoie la
note pour I'idée d’une ouverture par laquelle les forces
extérieures tirent leur nourriture.
LA NOTE DE KEHOT
SAITUR Y YR NPMIK .2 ,2 9270200 PUyh R

TANN By

« Lorsque tu sortiras en guerre contre tes ennemis » :
compris comme un niveau ot I’ennemi n’a aucune prise.

Deuteronomy 21:10:X”2 0127

Lorsque tu sortiras en guerre contre tes ennemis, et que

D.ieu, ton D.ieu, les livrera entre tes mains, et que tu les

emmeneras en captivité,

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

« Afin que vous vous souveniez (tizkerou) et accomplissiez
tous Mes commandements » : interprété a partir de zakhar
(« male »).

Numbers 15:40°2:170 72722
PPN DWTP DN NIERTP2"NK DO 12N 1927
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afin que vous vous souveniez de tous Mes commandements
et les accomplissiez, et que vous soyez saints pour votre
D.ieu.

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

65 112°9p° @°an 9ot
Ola doit étre « un male sans défaut » : fondement du lien
entre ola et le mode « masculin » de I’amour.

Leviticus 1:107°k Xp™

Donn 3 APY? DT R 003wanTI 113R INETTIRTON
23°

Et si son offrande provient du troupeau, des brebis ou des

chévres, pour un holocauste, il offrira un méle sans défaut.

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

2R RPN

66 (N”YD 1”177 °1™1) R7AT I o

La note cite le Zohar tel qu’il est rapporté la-bas : « le
monde supérieur est le monde du masculin [...] d’ou le sa-
vons-nous ? De ola », et précise qu’Or HaTorah le déve-
loppe longuement.
LA NOTE DE KEHOT
YW N7MIR — 713 71230 1211 113 1R RITT RPDY AR RnbyT”
LND%AR2 WY RONRY

67 (N”YD 1”177 °11"1) KA I 1o
Le Zohar : le monde supérieur est le monde du masculin,
comme l’enseigne le sacrifice ola.

Zohar, Vayechi 72:752-73:761-273wn:2°y °n™ ,Amin 780
R”0WN:A"y
68 WOWN W 1772

La note indique I’emplacement du maamar « Je me réjoui-
rai grandement », cité a propos des modes « masculin » et
« féminin » de ’amour.
LA NOTE DE KEHOT
Bigaiisllrid b

69 msp 1nyT oo
Expression talmudique citée ici pour décrire le mode « fé-
minin » de ’amour, qui recherche une récompense.

Kiddushin 80b:5-6"-"1:2°0 Pw17°p

Ry 17773 D17 10T DO RIN TR 23T K30 2RDY0 KD R

TN T TR 7 DORYREY 227 DIwH 0 227 M8 20n 0
SRR T2 TR 007 727 RV - I

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

.2,0 PRTD

70 Sn8DM R 7Ry

« En dehors de Toi, je ne désire rien sur terre » : le mode «
masculin » de I’'amour, dirigé vers D.ieu Lui-méme.

Psalms 73:257172:3"y 0°9°1n
{PIX2 "RYDNR? 1Y DY 29N

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shemini-atzeres/8/

177 191y WK QN3P 2°05 10DAT WA 1ab...

Qui ai-je dans les cieux, sinon Toi ? Et aupres de Toi, je ne
désire rien sur la terre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 6

7 1122% "

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
PanwT wrp nana

72 apy” Y an N

« Qui peut compter la poussiére de Yaakov » : premiers
mots d’'un maamar sur 'union du cceur extérieur et du
ceceur intérieur.
Numbers 23:10:375 72712
>N 0°Y? NiR "W Nan YXI? Y277NKR 30m1 29y 19y 13n M
A3 NN
Qui a compté la poussiére de Jacob, ou dénombré la des-
cendance d’Israél ? Que je meure de la mort des justes, et

que ma fin soit comme la sienne !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

73 TWN T anapm

L’ordre de Soukot, oti ola vient en premier, que le maamar
définit comme le niveau supérieur.

Numbers 29:133”°:1”3 72712
PR Ty AYPY Tp2312 019 N2 APl M7 AER 1Y anapm
P DR Y 1Y 13YI2 033 oY

et vous présenterez un holocauste, une offrande consumée
par le feu, d’agréable odeur pour D.ieu : treize jeunes tau-
reaux, deux béliers, quatorze agneaux d’un an ; ils seront
sans défaut ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

74 (27y0 272PT) AW R 1N

Le Zohar dans Vayéchev, a propos de I’expression « jointe
», cité pour la fusion de deux niveaux en un.

Zohar, Vayeshev 10:102-12:11227°p:27°-2"p:" 2w 7717 190

75 ¥ T any

« Jérusalem, batie comme une ville unie en elle-méme » :
expression que le Zohar interpréte, appliquée a I'union
des deux cceurs.

Psalms 122:3°3:273p 0°%°1n

A7 H?'Hj;i:ﬂg' PYI 12120 D'?Tg'ﬁ?
Jérusalem, batie comme une ville parfaitement unie ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 7

76 BRI 1AW

«Reviens, 0 Israél»: les premiers mots d’'un maamar sur
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77

78

79

80

81

I’entrelacement des Noms.
Hosea 14:2°2:7” ywin
Y2 D702 73 TRIR M T 2R N
Reviens, Israél, a D.ieu ton D.ieu, car tu as trébuché dans
ton iniquité.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

%21 N21AR W MRt

«Psaume, chant pour I'inauguration de la Maison»: un
exemple de mizmor précédant shir, et les premiers mots
d’un maamar cité ici.

Psalms 30:1°x:7 0°%°11n
TTT? N7270 N2I0~°Y inm

Psaume ; chant pour la dédicace de la Maison ; de David.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

N9 1 7 RIP™ 279 2°m 19
Le Zohar, au début de Vayikra, au sujet de « Chant, psaume

des fils de Korah».

Zohar, Vayikra 3:41-6:51X71:1-R”1:2 RAp™) 710 7800

mmp 2322 1 Y
«Chant, psaume des fils de Korah»: un exemple de shir
précédant mizmor.
Psalms 48:1°X:11" 0°2°1n
MIP127 T Y

Cantique ; psaume des fils de Coré.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

TPNNAP DopnyRn
«Des profondeurs je T’appelle, D.ieu»: interprété comme
un appel provenant du niveau le plus profond et le plus
caché.
Psalms 130:1°x:%”p 0°%°1n
PNRYR DoRRYRn NivyRT Y
Cantique des degrés. Des profondeurs, je T’ai appelé, D.ieu.

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

.X,5%p o°%nn

19n0 qwn nw°

«Il fit des ténébres Son refuge»: image du niveau le plus
dissimulé de D.ieu.

Psalms 18:1227>:1”> 0°°11n
:D’pfj[lf o2y n77g'n:_>rp‘r3 1n;p 1’Jjﬁ3’;!§ hJjD WWT'I'DW’
11 fit des ténébres Sa retraite, de Son pavillon tout autour de

Lui ; ténébres d’eaux, nuées épaisses des cieux.

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

.2 ,moonn

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shemini-atzeres/8/
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