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Le Cantique des Cantiques, qui est de Salomon

Le peuple juif est I’épouse de D.ieu de deux manieres : par le
sacrifice de soi qui consume le moi, et par un amour ardent ou
subsiste un moi. Ces deux formes attirent deux «fianceés» : le
grand Nom de D.ieu revétu de la sagesse supréme de la Torah, et
la Torah ainsi que les mitsvot introduites dans les mondes
inferieurs. Lamour de D.ieu révele par leur intermédiaire
atteint Son essence méme ; c’est pourquoi il est «meilleur que le

vin», meilleur que toute révelation issue d’un voilement.
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L’IDEE CENTRALE

Le peuple juif est I’épouse de D.ieu de deux manieres : par le sacrifice de soi qui
consume le moi, et par un amour ardent ou subsiste un moi. Ces deux formes at-
tirent deux «fianceés» : le grand Nom de D.ieu revétu de la sagesse supréme de la
Torah, et 1a Torah ainsi que les mitsvot introduites dans les mondes inférieurs. L’a-
mour de D.ieu révéle par leur intermeédiaire atteint Son essence méme ; c’est
pourquoi il est «meilleur que le vin», meilleur que toute révelation issue d’un

voilement.

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 lit les premiers versets du Cantique des Cantiques comme les noces de D.ieu, le fiancé qui
«descend d’un degré», et d’Israél, Son épouse. Kalla, I’épouse, a deux sens : kilayon, étre consumée,
et kalsah, aspirer ardemment. Ces sens correspondent aux deux sacrifices de soi du Chema : au mot
«Un», ou la méditation sur I’'unité absolue de D.ieu annule entiérement le moi (I’'unité supérieure), et
dans «Tu aimeras... de toute ton Ame», ou un moi subsiste et aspire a étre absorbé (I’'unité inférieure).
«Béni soit le nom de la gloire de Son royaume » est prononcé entre les deux, car la royauté de D.ieu —
Son Nom Elokim, qui voile — est ce qui donne aux créatures un moi capable d’aimer. Ces deux épouses
attirent deux fiancés. Le premier est «Son grand Nom», la capacité de D.ieu a rayonner, qui se situe
au-dessus de I’enchainement des mondes et péneétre dans la Torah sous la forme de son «chant» et de
ses signes de cantillation, porteurs du plaisir de D.ieu. Le second fait pénétrer la Torah dans les
mondes inférieurs et dans les mitsvot physiques, dont les racines dans le monde de Tohu sont plus éle-
vées que ’homme. Le chant des mondes qui s’éléve d’en bas (le chant féminin, shirah) s’unit au chant
qui descend d’en haut (le chant masculin, shir), comme un baiser qui réveéle un amour intérieur. En-
fin, le vin représente une révélation apres le voilement, mais «ton amour» révele I’essence de D.ieu,

devant qui I’obscurité et la lumiére sont égales.

PLAN

1 Le fiancé, I'épouse et les deux sens de kalla 7

D.ieu est le fiancé qui descend dans la Torah, Israél est I’épouse ; kalla signifie a la fois étre consumée et aspi-
rer ardemment, ce qui correspond aux deux sacrifices de soi du Chema. La question est de savoir comment
I’amour peut suivre I’annulation totale de soi.
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Deux sacrifices de soi, deux unités

Le sacrifice de soi au mot «Un» consume toute volonté personnelle (I’'unité supérieure) ; ’amour de «de
toute ton &me» préserve un moi qui aspire a D.ieu. Cela est rendu possible par «Béni soit le nom», I'unité
inférieure, car Elokim, le voilement, est D.ieu Lui-méme. Il s’agit de la Chekhina supérieure et de la Che-

khina inférieure, les deux épouses du Cantique.

Son grand Nom et le chant de 1a Torah

Les deux épouses donnent naissance a deux fiancés. «Son grand Nom » est la capacité de D.ieu a rayonner,
au-dessus de ’enchainement des mondes ; les mondes ne vivent de cette capacité que par le tsimtsoum, de
sorte que D.ieu demeure inchangé. Elle se revét dans la Torah sous la forme de son chant et de ses signes,
le plaisir propre de D.ieu.

Le Cantique des Cantiques, qui est de Salomon

Les chants des mondes qui s’élévent (I’épouse) attirent le chant supérieur (le fiancé) ; «de Salomon » signi-
fie la paix, I'union des contraires, du donneur et du récepteur ; et «Qu’il me donne des baisers» désigne
I’amour intérieur qui contourne I’enchainement des mondes, comme dans «Le jour, Sa bonté ; la nuit, Son
chant».

Le second fiancé : 1a Torah et les mitsvot ici-bas

Le second fiancé fait pénétrer la Torah dans les mondes inférieurs et dans les mitsvot physiques, dont les
racines dans le monde de Tohu sont plus élevées que ’homme. Le sacrifice de soi attire le premier fiancé
et ’amour ardent, le second ; et toute révélation du fiancé nécessite d’abord la houppa enveloppante.

Meilleur que le vin
Le vin est une révélation aprés le voilement, comme dans la naissance, les semailles et le long exil qui
précede la révélation future ; mais ’'amour de D.ieu, attiré par la Torah et les mitsvot, révele Son essence,

pour laquelle I’obscurité et 1a lumiére sont identiques.
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NOTIONS CLES

Kalla (épouse) : étre consumeée et aspirer
ardemment °w231 7n%3 711770 — 117

Les deux sens d’«épouse» : le moi entiérement consumeé
en D.ieu, et un moi qui subsiste et aspire a étre absorbé en
Lui.

‘Hatan (fiancé) : ‘hat daraga X317 mn—inn

D.ieu en tant que fiancé est D.ieu qui «descend d’un de-
gré», faisant descendre Sa lumiére dans la Torah, puis
dans les mondes inférieurs.

Le sacrifice de soi (messirout néfech) au mot « Un»
et dans «de toute ton Ame» w1 9531 7RI WHI N17°0R
Les deux sacrifices de soi du Chema : I’annulation totale
de soi qui découle de la méditation sur I'unité de D.ieu, et
un amour ardent ou subsiste quelqu’un qui aime.
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L'unité supérieure et 'unité inférieure x5y X717
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«Ecoute, Israél» : rien n’existe en dehors de D.ieu. «Béni
soit le nom de Son royaume» : D.ieu présent au sein d’'un
monde qui semble exister, par Sa royauté.

La Chekhina supérieure et la Chekhina

inférieure TXNN KNIV ARDYY RNPOW

Les termes kabbalistiques désignant les deux niveaux de
I’épouse, les racines des deux sacrifices de soi.

Son grand Nom 217371 1w

Non pas I’essence de D.ieu, mais Sa capacité a rayonner,
au-dessus de I’enchainement des mondes ; elle ne donne
vie aux mondes que par le tsimtsoum, de sorte que D.ieu
Lui-méme ne change pas.



Le chant de la Torah et ses signes (ta’amim) X117
17017 "RYY ,RNMIIRT

Le niveau de la Torah qui dépasse sa sagesse révélée : le
plaisir de D.ieu en Lui-méme, revétu dans la 'Hokhma
supréme.

Shir et shirah 19w 1w

Le chant masculin qui descend d’en haut et le chant fémi-
nin qui s’éléve d’en bas ; le chant de I’épouse attire celui
du fiancé.
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Les baisers 1"p°w1

Un amour intérieur trop grand pour les mots ou pour tout
réceptacle, qui ne se révele qu’au moyen d’une grande
contraction ; ainsi, la lumiére de D.ieu atteint les mondes
par un saut, et non étape par étape.

Le vin conservé dans ses grappes 1°21y2 1mwni 1%

Une révélation apres le voilement : plus le voilement est
profond, plus la révélation est grande, comme lors du long
exil et de la rédemption future.
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SECTION 1 - 11

Le fiance, I’épouse et les deux sens de kalla
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«Le Cantique des cantiques, qui est de Salomon. Qu’il me donne les baisers de sa bouche, car tes
marques d’amour sont meilleures que le vin.» Or, on sait que le Saint béni soit-1I est appelé le fian-

cé (hatan).

Le maamar s’ouvre sur les deux premiers versets du Cantique des cantiques, qu’il expliquera expression
par expression. Il part d’'une idée familiére: le Cantique est un chant d’amour entre D.ieu, le fiance, et le
peuple juif, sa fiancée.
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La Communauté d’Israél (Knesset Israél) est appelée «fiancée» (kalla). Cela tient a la transmission
et au don de la Torah a Israél, comme I’ont dit nos Sages: «“Le jour de son mariage”: c’est le don
de la Torah.»

Le peuple juif dans son ensemble est appelé la fiancée de D.ieu, et le mariage est le don de la Torah au Sinai.
Les Sages comprennent le verset «le jour de son mariage» comme désignant ce jour ou D.ieu se donna a Is-
raél par la Torah.

X377 MM TN %5 7N19927 PP MIPIR A NP RIS 193 TN DR 1awnt 107
C’est pourquoi «celui qui réjouit le fiancé mérite la Torah, qui fut donnée avec cinq voix» (dans le
premier chapitre de Berakhot), car hatan [signifie] hat darga, «descendre d’un degré ».

Le Talmud enseigne que celui qui réjouit un fiancé mérite la Torah, qui fut donnée avec cing «voix». Le mot

hatan (fiancé) se lit hat darga, «descendre d’un degré »: le fiancé descend vers sa fiancée.
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C’est-a-dire la descente et la diffusion de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, afin qu’elle se
revéte dans la Torah. La Communauté d’Israél est la source des d4mes d’Israél; de méme, chaque
etincelle individuelle d’Israél est dans I’aspect d’une fiancée.

D.ieu en tant que fiancé signifie que la Lumiére infinie descend et se revét dans la Torah, afin de pouvoir

nous étre donnée. La fiancée est Knesset Israél, la racine collective de toutes les ames juives; chaque Juif,
«étincelle» de cette racine, est également une fiancée en ce sens.
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Or, kalla a deux significations. La premieére vient du terme kilayon, «consomption»: elle consume
et use tout, du mot kala, «consumé». (Comme dans «ma chair est consumeée [kala]») (Psaumes 73),

que le Targoum Yonatan traduit par «mon corps est épuisé »,

L’Admour Hazaken donne maintenant deux significations au mot kalla (fiancée), qui structureront tout le
maamar. La premiére vient de kilayon, «étre consumé, épuisé»: le verset «ma chair est consumée» est tra-

duit par le Targoum : «mon corps est épuisé ».
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c’est-a-dire un terme de consomption; de méme (Isaie 16:4). On peut également dire que kalla,
avec un pata’h, signifie dans ce sens. C’est aussi ce qu’enseigne le Zohar, dans la paracha A’harei

(folio 72), sur le verset «car elle est sa belle-fille (kallato) » : «I’achévement (chetsitsa)...», etc.

La méme idée de fin et de consomption apparait chez Isaie, et ’Admour Hazaken suggere que kalla, le mot
pour «fiancée », peut aussi porter ce sens. Sur le verset «car elle est sa belle-fille (kallato) », le Zohar lit le mot
comme «achévement» ou «complétion» (chetsitsa).
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Car le mot kala est un nom qui désigne I’action, comme rakka, zakka, dakka [«douce», «pure», «fi-

ne»|, et elle est appelée kalla parce qu’elle consume, etc.

Grammaticalement, kala est un nom désignant une action, comme les mots pour «douce», «pure» et «fine».

La fiancée tire donc son nom de ce qu’elle fait: elle consume, menant toute chose a son terme.
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On trouve aussi dans le Midrash Rabbah: «qu’ils furent consumes (nitkallu) ». La seconde [signifi-
cation] vient de «mon dme languit (kalsah)», etc. (Psaumes 84), c’est-a-dire le désir ardent de

I’ame de s’attacher a Sa lumiére et de s’y absorber, béni soit-II.

Le Midrash emploie également cette racine pour désigner la consomption. La seconde signification vient de

«mon ame languit (kalsah)» : le désir ardent de I’Ame de s’attacher a D.ieu et de s’absorber dans Sa lumiére.
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(Le Targoum Yonatan traduit ici: «mon dme désire [te’ivas]», expression qui désigne le désir ar-
dent, comme dans «ton désir ira vers ton mari», que le Targoum traduit par «te’uvtikh».) Voici
I’explication: dans la récitation du Chema, il existe deux aspects de sacrifice de soi (messirout
néfech).
La traduction du Targoum, «mon adme désire», confirme que kalsah signifie le désir ardent; c’est le méme
mot que le Targoum emploie pour le désir de ‘Hava envers son mari. L’Admour Hazaken se tourne ensuite

vers le Chema, ou il distingue deux formes de sacrifice de soi (messirout néfech), correspondant aux deux
sens de kalla.
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La premiére consiste a livrer son Aame au [mot] «Un». La seconde est «Tu aimeras... de toute ton
ame», méme s’Il prend ton ame, etc. Il faut comprendre ce qu’elles sont et quelle est leur
difféerence.

Le premier sacrifice de soi se situe au mot «Un» (E’had) du Chema, ou ’on décide de donner sa vie pour

I'unité de D.ieu. Le second se trouve dans «Tu aimeras D.ieu... de toute ton 4me», que la Michna explique
comme aimer D.ieu méme s’Il prend savie. Le maamar demandera en quoi ces deux formes différent.
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Il faut encore comprendre en quoi «Tu aimeras... de tout ton cceur» a sa place aprés ’aspect du
sacrifice de soi au mot «Un». Car, au sujet de ’amour, il est écrit a la fin de la paracha Nitsavim:
«aimer... car Il est tavie».

Une seconde question se pose: I’amour appartient a une personne vivante et sensible, comme le dit la To-

rah: «aimer... car Il est ta vie». Comment ’amour peut-il venir aprés un sacrifice de soi qui a déja renoncé a

lavie elle-méme ?
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Mais le sacrifice de soi consiste a rejeter sa vie, ce qui est une annulation de son existence méme
devant la Lumiére infinie, béni soit-Il. (Voir, dans la paracha Chemot, le discours commencant par
«Pour comprendre I’enseignement de nos Sages sur “car tes marques d’amour sont meilleures que

le vin” », et celui commencant par « ’homme est tenu de s’enivrer a Pourim ».)

Le sacrifice de soi au mot «Un» consiste a mettre entiéerement sa vie de coté, a annuler son existence méme

devant D.ieu. La parenthése renvoie a deux discours de Torah Ohr traitant de ce théme.
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Dés lors, comment, apres la qualité et le degré d’annulation de soi que représente le sacrifice au
mot « Un», peut-il y avoir place pour ’aspect «Tu aimeras», ou il existe quelqu’un qui aime ? Voici
I’explication:

La difficulté est formulée clairement: aprés ’annulation totale de soi, comment peut-il y avoir «Tu

aimeras», qui suppose un étre existant et aimant ? La réponse commence maintenant.
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le premier niveau, livrer son &me au mot « Un», découle de «Ecoute, Israél», etc. En effet, «écou-
te» (chema) signifie comprendre: il s’agit de méditer a la grandeur de I’Infini (Ein Sof), béni soit-II,
et a la maniére dont Il est Un,

Le sacrifice de soi au mot «Un» résulte de «Ecoute, Israél»: «écouter» signifie ici «comprendre » et découle

donc de la méditation sur la grandeur de D.ieu. On réfléchit a la maniére dont D.ieu est véritablement Un.
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comme avant la création du monde, sans le moindre changement, ainsi qu’il est écrit: «Moi, Ha-
vaya, Je n’ai pas changé», etc.; «Tu étais [le méme] avant que le monde fiit créé», etc.; «Je suis le

premier et Je suis le dernier, et en dehors de Moi il n’y a pas d’Elokim. »

D.ieu est Un aujourd’hui exactement comme avant la création : celle-ci n’a rien changé en Lui. Trois versets
et un passage de la priere I'affirment, jusqu’a «en dehors de Moi il n’y a pas d’Elokim ».
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Elokim signifie ce qui dissimule et cache, etc. Car devant Lui, béni soit-Il, il n’existe aucun voile
qui dissimule et cache; tout est considéré devant Lui comme rien, etc.

Elokim est le Nom de D.ieu associé a la dissimulation, le pouvoir qui voile D.ieu afin qu’un monde puisse
sembler exister. Mais, du point de vue de D.ieu, rien ne Le voile, car tout est considéré devant Lui comme

rien.

SECTION 2 - 112-3

Deux sacrifices de soi, deux unites
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En conséquence, «vous ne profanerez pas (te’halelou) Mon saint Nom», etc.: ne pas créer un es-
pace vide (makom halal), etc., ou quelque chose serait séparé de Lui, béni soit-Il, a D.ieu ne plaise.

Par conséquent, tous les désirs, le sentiment d’exister et le fait de vivre pour soi, etc., sont annulés.

Le verset «vous ne profanerez pas (te’halelou) Mon saint Nom» est lu comme «ne créez pas un halal, un es-
pace vide » ou quelque chose pourrait exister indépendamment de D.ieu. Celui qui saisit véritablement que

D.ieu est Un ne conserve aucune place pour ses désirs, son ego ou une vie centrée sur lui-méme.
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Tel est le sens de kilayon, «consomption»: consumer le fait de vivre pour soi, etc., de sorte que
tous ses désirs soient annulés et qu’il ne subsiste aucune volonté, sinon celle tournée vers Lui,

béni soit-11.

C’est le premier sens de kalla: la consomption. Le moi qui vit pour lui-méme est consumeé. Tous les désirs

personnels disparaissent et seule demeure la volonté de D.ieu.
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(C’est le sens de «ma chair et mon cceur sont consumeés», selon la traduction du Targoum Yonatan :
«mon corps est épuisé », et selon ce qui est dit dans le Zohar, paracha A’harei, cité plus haut: «I’a-
chévement (chetsitsa) du monde », ¢’est 1a consomption de tous les désirs.

Le verset «ma chair et mon ceeur sont consumés» ainsi que I’expression du Zohar «I’achévement du mon-

de» décrivent tous deux cela: la fin de tous les désirs propres.
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C’est dans le méme esprit que ce qui est expliqué ailleurs sur le verset «Lorsque tu sortiras»: le
point intérieur du cceur s’éleve et s’absorbe dans la Lumiére infinie, béni soit-I1, non seulement en
quittant ce monde, etc., mais méme le Gan Eden inférieur et supérieur, comme il est écrit: «Qui
ai-je au ciel ? », etc. ; «ma chair est consumée », etc.)

Ailleurs, ’Admour Hazaken explique que le point le plus intérieur du cceur s’éléve et s’absorbe dans la lu-

miére de D.ieu. Il ne désire alors plus rien: ni ce monde, ni méme le Gan Eden inférieur ou supérieur (le

paradis spirituel), comme le dit le roi David: « Qui ai-je au ciel ?... ma chair est consumée. »
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Le second niveau vient de «mon ame languit (kalsah)», expression qui désigne le désir ardent et
I’amour. C’est I’aspect de I’annulation de I’étre existant (bitoul hayech): il est un étre existant (et
non une consomption compléte de 1’étre, comme dans le premier niveau), mais il s’annule lui-
méme, voulant étre absorbé et annulé, etc.

Le second sens, le désir ardent, correspond a une autre forme d’annulation: la personne demeure un moi,
mais ce moi aspire a étre absorbé en D.ieu. L’ego n’est pas effacé; il se livre.
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C’est pourquoi nous intercalons entre les deux niveaux de sacrifice de soi mentionnés plus haut
«Béni soit le nom de la gloire de Son royaume a jamais», niveau de I'unité inférieure (yi’houda ta-
ta’a). Car tous les étres créés sont venus a I’existence, du néant a I’étre, a partir de Mal’hout (la
souveraineté), puisqu’il n’est pas de roi sans peuple; c’est la source de I’existence et de la force vi-
tale de toutes les créatures.

Voila pourquoi I’on récite «Béni soit le nom de la gloire de Son royaume » entre « Ecoute, Israél» et «Tu ai-

meras». Cette phrase représente 'unité inférieure: la royauté de D.ieu (Mal’hout) fait exister les créatures,

puisqu’un roi a besoin d’un peuple, et elle rend ainsi possible I’existence d’un moi capable d’aimer.
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Il est écrit: «et en dehors de Moi il n’y a pas d’Elokim » ; «en dehors de Moi» précisément, c’est-a-
dire hors de Lui, béni soit-Il, a D.ieu ne plaise. Mais Havaya Lui-méme est Elokim: «Je suis Ha-
vaya votre Elokim » ; Moi-méme, etc.,

«En dehors de Moi il n’y a pas d’Elokim » signifie qu’il n’existe aucun pouvoir de dissimulation en dehors de

D.ieu. La dissimulation, Elokim, est elle-méme Havaya: c’est D.ieu Lui-méme qui voile.

RZ7P P77 w° 132 09K721 212 71973 NPAR 2792 °N20 1172 07K 7K 7°N0MY DXN3nY

qui contracte et dissimule la Lumiére infinie, béni soit-II, laquelle est sans limites, afin que les
créatures se manifestent comme des étres existants (yech). Comme I’escargot,
D.ieu Lui-méme contracte et dissimule Sa lumiere infinie afin que les créatures puissent apparaitre comme

des étres existants. Le Midrash évoque un animal semblable a I’escargot, dont la coquille se développe a

partir de son propre corps.
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dont le vétement vient de lui-méme et est en lui-méme. De ce niveau de «Béni soit le nom de la
gloire de Son royaume a jamais» découle « Tu aimeras», au niveau d’un moi existant, de quelqu’un
qui aime, etc.; tandis que 'unité supérieure (yi’houda ila’a) est le niveau de I’annulation véritable
de soi dans le sacrifice de soi.

Comme la coquille de cet animal, la dissimulation fait partie de D.ieu Lui-méme; elle n’est pas quelque

chose d’extérieur a Lui. De cette unité inférieure, « Béni soit le nom», découle I’amour de «Tu aimeras», ou

un moi réel aime ; I'unité supérieure du mot « Un» est I’annulation totale de soi.
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(Cela résout la question de savoir comment «Tu aimeras» peut avoir sa place apres le sacrifice de
soi au mot «Un»: grice a l'interruption par «Béni soit le nom de la gloire de Son royaume a
jamais». Voir ce qui est écrit sur ce sujet dans la paracha Vayéchev, dans le discours commencant
par «Le vingt-cinquiéme de Kislev», selon une approche quelque peu différente; celui qui com-
prend comprendra que tout cela s’éléve sur une méme tige.)
Cela répond a la question initiale: ’amour peut suivre le sacrifice au mot «Un» parce que «Béni soit le
nom» est récité entre les deux et rétablit un moi capable d’aimer. ’Admour Hazaken signale qu’il a expliqué

ce point difféeremment dans un discours de ‘Hanouka de Torah Ohr, mais que les deux explications
concordent.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/ 11
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Dans le langage de la Kabbale, ces deux niveaux sont appelés Chekhina supérieure (Chekhinta
Ila’a) et Chekhina inférieure (Chekhinta Tata’a), etc. Ce sont les deux aspects de la fiancée évoqués
dans le Cantique des cantiques; car tout le Cantique parle des deux aspects de la fiancée mention-
nés plus haut, comme on le sait,

En Kabbale, ces deux niveaux sont appelés Chekhina supérieure et Chekhina inférieure. Ce sont les deux
«fiancées» du Cantique des cantiques, qui traite tout entier de ces deux niveaux.

97171 195 11272 5y 117 7199 100 193w 212°07 097w DWW MR 0oYD °2 0D
car, a deux reprises, ’affection entre le fiancé et la fiancée est exprimée et répétée dans le Can-
tique des cantiques, ce qui fait allusion aux deux aspects de la fiancée mentionnés plus haut.

La preuve en est que le Cantique des cantiques décrit deux fois ’amour entre le fiancé et la fiancée, en allu-
sion aux deux sortes de fiancée.
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(Voir Pardes, Porte 8, chapitre 13, sur la Chekhina supérieure et 1a Chekhina inférieure; ainsi que
Zohar HaRakia, au début de la paracha Béréchit, a propos de ce qui est dit dans le Zohar: « Comme
larose..., etc., ainsi la Communauté d’Israél...», etc.)

L’Admour Hazaken renvoie au Pardes de Rabbi Moché Cordovero sur les deux Chekhina et a Zohar HaRakia,

commentaire du Zohar, a propos de I'image d’ouverture de celui-ci: «Comme la rose parmi les épines, ainsi
est la Communauté d’Israél. »
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Voir aussi ce qui est écrit sur le sens de la Communauté d’Israél plus loin, dans le discours com-
mencant par «Soixante reines», au nom de Michnat ‘Hassidim ; ainsi que dans la paracha Tetsavé,
dans le discours commencant par «Souviens-toi de ce qu’Amalek t’a fait», etc.; voir Sefer H.M.,
section 156. L’intention est partout la méme,

D’autres références suivent: un discours plus loin dans cet ouvrage sur «Soixante reines», citant Michnat

‘Hassidim ; un discours de Pourim sur Amalek dans Torah Ohr; et un ouvrage abrégé en Sefer H.M., que la
note Kehot identifie comme Hadras Melekh. Tous, dit-il, expriment la méme idée.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/ 12
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a savoir les deux degrés de I’'unité supérieure et de I’'unité inférieure. Voir encore ce qui est écrit
au sujet des deux aspects de la fiancée dans le discours commencant par «Je te fiancerai a Moi»,
dans la haftara de la paracha Bamidbar; il se peut qu’il s’agisse d’un sujet quelque peu différent,
comme il est écrit a la fin du discours commencant par « Car Tu es ma lampe », au sujet des généra-
tions anciennes et des générations tardives.)

Cette idée commune est celle de I'unité supérieure et de I'unité inférieure. Il ajoute un renvoi au discours

«Je te fiancerai a Moi», qui traite peut-étre d’'un couple quelque peu différent, comme les générations an-

ciennes et tardives abordées dans le discours sur « Car Tu es ma lampe ».

SECTION 3 - 14-5

Son grand Nom et le chant de la Torah
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2. Des deux aspects de la fiancée mentionnés plus haut découlent deux aspects du fiancé, chacun
étant une forme de «descente d’un degré» (hat darga). Tel est le sens de «lavoix de la jubilation des
fianceés sous leur dais nuptial» : le pluriel «fiancés» en implique deux. On comprendra cela a partir
de I’expression : «Roi, loué et glorifié a jamais soit Son grand Nom. »
La section 2 commence. De méme qu’il existe deux sortes de fiancée, il existe deux sortes de fianceé, deux
maniéres pour D.ieu de «descendre d’un degré» vers nous; le pluriel «fiancés» de la bénédiction nuptiale le

suggere. Pour les expliquer, ’Admour Hazaken se tourne vers une formule de la priére du matin Baroukh

Chéamar: «Roi, loué et glorifié a jamais soit Son grand Nom. »

RIT 71°7 09IYT K23 TROW TP DUIIRY 71 12270 TP 197 1P P17 O 171 1231 19K IR
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A premiére vue, on ne comprend pas ce que sont un grand nom et un petit nom. Il faut aussi com-
prendre I’enseignement de nos Sages: «Avant que le monde fit créé, Lui et Son Nom existaient
seuls.» Comment la notion de nom peut-elle s’appliquer avant la création du monde, alors qu’il
n’y avait encore personne pour L’appeler par Son Nom ?

L’expression «Son grand Nom» souléve deux questions: que peut signifier un grand ou un petit nom pour

D.ieu? Et les Sages disent qu’avant la création «Lui et Son Nom existaient seuls»; or un nom sert a appeler

quelqu’un, et avant la création, personne ne pouvait L’appeler.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/ 13
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On le comprendra a partir d’un fait connu: dans le Talmud et les Midrachim, D.ieu, béni soit-Il, est
appelé «le Saint béni soit-I1». Ils ont choisi ce nom plutot que d’autres noms et appellations, tels
que «Compatissant et Bienveillant», parce qu’il indique qu’ll est saint et séparé, etc.

Les Sages appellent généralement D.ieu «le Saint béni soit-1l», plutét que par des noms comme « Compatis-

sant», qui décrivent Sa maniére d’agir envers le monde. «Saint» (kadoch) signifie séparé: ce nom indique

que D.ieu dépasse toute chose.
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(Voir ce qui est écrit dans la paracha Mikets, dans I’explication du verset « Car auprés de Toi est la
source de vie», ainsi que plus loin, dans le premier discours sur «Allez et voyez».) Les émanations
et les revétements de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) au début de I’enchainement descendant des
mondes (hichtalchelout) ne sont pas davantage comparables a Lui qu’une goutte a I’ocean.

Méme la premiére lumiére que D.ieu fait descendre au sommet de I’enchainement des mondes n’est qu’une

goutte comparée a ’océan, lorsqu’on la mesure a Lui. La parenthése renvoie a d’autres discours sur le
méme théme.

DoDwnY AW KPR 272111 WITP N ININEY 0D 1D ¢24317INa POyt vy A7apn DURG I
1KY OW 13 XIAPI 491 IR 1IN0 290wnw 2w 0IRD 1702 watnn N YUK

Tel est le sens de ’enseignement de nos Sages: «Le Saint béni soit-1l est assis et s’occupe de
Torah», etc. Cela signifie que Son essence, béni soit-Il, est sainte et séparée, mais qu’ll «s’assied»
et s’abaisse pour se revétir dans la Torah, comme une personne assise qui abaisse sa stature. Cette
illumination est appelée le niveau de « Nom», et elle n’est qu’

L’'image des Sages, D.ieu «assis» et étudiant la Torah, signifie qu’ll s’abaisse, comme une personne qui de-

vient moins haute en s’asseyant, afin de se revétir dans la Torah. Ce qui descend ainsi n’est qu’une illumina-

tion, appelée Son « Nom ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/ 14
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un rayonnement et une illumination. (Le sens de «Avant que le monde fit créeé, Lui et Son Nom
existaient seuls» est la source, la racine et la capacité présentes dans I'Infini (Ein Sof), béni soit-II,
de réveler un rayonnement et une illumination a partir desquels les mondes pourraient étre créeés,
lorsque telle serait Sa volonté et Son désir.

Un nom, comme un rayon de lumiére, n’est pas I’essence, mais un rayonnement qui en émane. «Lui et Son

Nom» avant la création désigne la capacité en D.ieu de faire rayonner une telle lumiére, a partir de laquelle
les mondes seraient créés lorsqu’ll le voudrait.
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C’est comme le rayonnement du soleil contenu dans le luminaire, c’est-a-dire le soleil lui-méme.
Mais, dans ce qui est compare, la réalité est infiniment supérieure: le soleil rayonne sans I’avoir
choisi, tandis qu’en haut, le fait que le rayonnement émane et se révele correspond, par analogie,
au moment ou cela s’inscrit dans Sa volonté, etc. Dés lors, le rayonnement contenu en Lui
L’analogie est celle de la lumiére solaire encore contenue dans le soleil. Mais le soleil rayonne automatique-

ment, tandis que la lumiére de D.ieu n’émane que lorsqu’ll le veut; le rayonnement «contenu en Lui» est

donc une potentialité, non un écoulement automatique.
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deésigne la capacité présente en Lui, béni soit-11, de faire rayonner une lumiere, etc. Cette capacité
et ce pouvoir sont appelés Son Nom. Tel est le sens de «la puissance d’Ado-nai... par Ta grande
puissance». Son étre et Son essence ne relevent nullement de la catégorie du don et de I’émana-
tion; voir le discours commencant par « Vous vous tenez».

Cette capacité de faire rayonner est ce qu’on appelle Son Nom, le «pouvoir» dont parle Moché dans «Que la

puissance d’Ado-nai soit grande». Le nom est nécessaire parce que ’essence méme de D.ieu n’est nulle-

ment définie par le don ou le rayonnement.
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C’est pourquoi la force et l1a source de I’émanation sont appelées Son Nom, comme il est expliqué
ailleurs sur «Car aupres de Toi est la source de vie»: méme le niveau de la «source de vie» est ap-

pelé «aupres de Toi», comme une réalité secondaire et considérée comme rien, etc.)

La force et la source de tout ce qui émane de D.ieu ne sont donc que Son «Nom». Méme la «source de vie »
est appelée «aupres de Toi» : elle est secondaire a D.ieu et compte comme rien devant Lui.
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Tel est le sens de Son grand Nom, qui est au-dessus de I’enchainement descendant des mondes.

Son grand Nom est «loué et glorifié a jamais», au niveau de I’infini.

Son «grand Nom» est cette capacité qui se situe au-dessus de tout I’enchainement des mondes. Comme il
demeure dans I'Infini, il est «loué et glorifié a jamais» d’'une maniére infinie.
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Car Lui seul, béni soit-I1, est unique et Un, et I’essence de «Celui qui fait vivre les mondes» n’est

que I’aspect de Roi, etc.

La méme priére appelle D.ieu «unique, Celui qui fait vivre les mondes, Roi». Admour Hazaken comprend
que lavitalité des mondes provient uniquement de Son aspect de Roi, et non de Son essence.
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Car I’enchainement des mondes ne s’effectue pas selon le rapport de cause a effet, comme 1’ex-
pliquent les ouvrages; autrement, il y aurait, pour ainsi dire, un changement en Lui, puisque, dans

un rapport de cause a effet, la cause est modifiée par son émanation.

Les mondes ne procédent pas de D.ieu comme un effet procéde de sa cause. Dans un véritable rapport de
cause a effet, la cause est modifiée par ce qu’elle produit; or D.ieu ne change pas.
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Ainsi, par analogie, lorsqu’un maitre enseigne a son éléve, il doit nécessairement concentrer son
attention sur ce qu’il transmet, et son esprit n’est plus libre d’étudier des sujets et des idees

comme il I’était avant I’enseignement.

Le maitre en est ’exemple: lorsqu’il enseigne, son esprit est occupé par le niveau de son éléve et n’est plus
libre de poursuivre sa propre réflexion. Le don modifie celui qui donne.
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Mais pour Lui, béni soit-Il, «Tu es le méme avant que le monde fiit créeé et depuis que le monde fut
créé», sans aucun changement, a D.ieu ne plaise.

D.ieu, en revanche, est exactement le méme avant et aprés la création, comme I’affirme la priére «Tu es le
méme». La création ne peut donc pas étre un écoulement direct de Son essence.
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Cela tient a ce que la source de la force vitale des mondes provient uniquement de Son Nom, de
I’aspect de Mal’hout (souveraineté). (Voir aussi, au sujet de Son grand Nom, la paracha Chela’h,

sur le verset « Je [suis Havaya ton D.ieu] qui t’ai fait sortir du pays d’Egypte ».

Les mondes tirent leur force vitale uniquement de Son Nom, de Sa Mal’hout (royauté), et non de Son essen-

ce; ainsi, Il demeure inchangé. La parenthése renvoie a un autre discours sur «Son grand Nom ».
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Et dans la paracha Pin’has, le discours commencant par «Ordonne aux enfants d’Israél», etc., au
sujet de la valeur numeérique de chémo, «Son Nom», égale a celle de ratson, «volonté». Voir aussi

le commentaire sur «Voici les noms», etc.)

Autres renvois: un discours qui remarque que chémo, «Son Nom», et ratson, «volonté», ont la méme valeur
numérique, ce qui suggere que Son Nom est Sa volonté de créer. Un autre discours porte sur «Voici les

noms».
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En vérité, «Son Nom seul est exalté». I’émanation provenant de Son Nom ne s’effectue pas par un

rapport de cause a effet, car alors tout serait du niveau de I'Infini.

Le verset «Son Nom seul est exalté» indique que méme le Nom est au-dessus des mondes. Si ceux-ci en dé-
coulaient comme un effet de sa cause, ils seraient eux aussi infinis.
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L’émanation s’effectue plutot par le tsimtsoum (contraction) et par un saut, jusqu’a ce que seul un
niveau de ligne et de fil (kav) émane de Mal’hout de I’'Infini, puis viennent d’autres contractions et
dissimulations en nombre innombrable

La lumiére parvient plutét aux mondes par le tsimtsoum, une contraction, et par un «saut» qui franchit un

écart: seule une fine ligne (le kav) émane de Mal’hout de I'Infini. D’innombrables contractions et dissimula-
tions suivent.
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(voir le Livre des Beinonim, partie II, chapitre 9, dans la note), jusqu’a ce qu’un enchainement de
cause a effet puisse exister; comme on le sait au sujet de la lumiére qui entoure tous les mondes
(sovev kol almin) et de la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin), etc.

Ce n’est qu’apres ces contractions qu'un enchainement ordonné de causes et d’effets peut exister parmi les

mondes. Cela correspond a la distinction connue entre la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev) et

celle qui les remplit (memalé) ; la note du Tanya traite du méme point.
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Or, ce revétement et cette émanation de Son grand Nom, qui se revét dans la Torah — «Il s’assied et
s’occupe de Torah» — constituent le niveau du chant de la Torah (rinah deorayta), car «la Torah
eémane de 'Hokhma (sagesse) ».

Le premier fiancé est Son grand Nom qui descend pour se revétir dans la Torah, «s’asseoir et étudier». C’est

ce qu’on appelle le «chant de la Torah», qui va au-dela de l’affirmation du Zohar selon laquelle la Torah
émane de 'Hokhma (sagesse).
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«Emane» précisément: cela désigne le niveau réveélé de la Torah, qui provient de '"Hokhma. Mais la
lumiére supérieure par laquelle la Lumiére infinie, béni soit-1l, se revét dans la "Hokhma supé-
rieure, «sage,

Le Zohar dit que la Torah «émane» de 'Hokhma, ce qui ne concerne que la Torah révélée. La lumiére supé-

rieure par laquelle I'Infini se revét dans 'Hokhma reléve de D.ieu, «sage, mais non d’'une sagesse
connaissable ».
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mais non d’une sagesse connaissable », est le niveau des signes de cantillation (ta’amim) de la To-
rah et de son chant: zarka, makaf, chofar, etc. (Car les signes aussi sont comme des lettres, qui
constituent une émanation, comme on le sait au sujet des signes, des voyelles, des couronnes et
des lettres.)

Cette lumiére supérieure correspond aux signes de cantillation (ta’amim) de la Torah, a son «chant», dont

les noms comprennent zarka et chofar. Les signes sont eux aussi une sorte de lettres: la Kabbale distingue

quatre niveaux du texte de la Torah: signes, voyelles, couronnes et lettres.
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Mais ces lettres et émanations proviennent du plaisir supérieur, du niveau de «Car aupres de Toi
est la source de vie», qui est au-dessus méme de la "Hokhma supérieure, et, a plus forte raison, au-
dessus des lettres de la parole, qui émanent de 'Hokhma. Voici I’explication: de méme qu’il existe
des lettres de la parole et des lettres de la pensée,

Les signes sont des «lettres» provenant du plaisir supérieur de D.ieu, au-dessus de "Hokhma et, a plus forte

raison, des lettres de la parole. De méme qu’un homme a des lettres de parole et de pensée, il existe des «let-

tres» encore plus subtiles.
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il existe aussi des lettres incluses dans l'intellect, et méme au-dessus de l’intellect. Tel est le sens
des ta’amim ; ta’am signifie également «gotit agréable» et douceur. Ce sont des lettres et des éma-
nations du plaisir supérieur, du niveau du délice que le Roi éprouve en Lui-méme, comme il est
écrit: «J’étais aupres de Lui... délice.»

Il existe des «lettres» dans I'intellect et au-dessus de lui: ce sont les ta’amim, mot qui signifie également

«gott». Ils expriment le délice que D.ieu éprouve en Lui-méme, comme dit la Sagesse dans les Proverbes:

«J’étais aupres de Lui... délice.»
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De 1a, cette lumiére est amenée a se revétir dans la "Hokhma supérieure. Tel est le sens de «Je fais
mes délices de Ta Torah», comme il est expliqué ailleurs sur «J’étais aupres de Lui comme un
nourrisson», etc. Voir aussi ce qui est écrit sur le chant et les signes de cantillation de la Torah, a
propos de «Au bout de deux ans».

Ce délice se revét ensuite dans la 'Hokhma supérieure, d’ou le nom de délice de D.ieu donné a la Torah: «Je

fais mes délices de Ta Torah.» Les références renvoient a d’autres discours sur le chant et les signes de can-
tillation de la Torah.

TN DIPRA D MI TN PI0D BY 19727 RN AwADY SC.oNIK 1797 A2 7Y MINK A
S0 PR 973 I @0 1ML 0 #0TPn PP U1 W 1M INaN]

Voir également la paracha Emor, sur «Le kohen les balancera», et la paracha Vezot Haberakha, sur
le verset « Moché nous a ordonné la Torah », etc. Ailleurs, il est expliqué que tel est le sens de «II fut
Roi en Yechouroun», car on peut aussi comprendre Yechouroun comme apparenté a chir,
«chant».

D’autres références suivent, ainsi qu’une nouvelle idée: «II fut Roi en Yechouroun» peut étre lu en rappro-
chant Yechouroun de chir, «chant». Le chant de la Torah est donc lié a D.ieu en tant que Roi.
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De plus, comme un chant est circulaire, la fin d’'une mélodie est ancrée dans son commencement:
lorsque la mélodie s’achéve, son début se fait de nouveau entendre, etc. De méme en haut: les mé-
lodies et les signes de cantillation sont ’émanation méme de la lumiére qui entoure tous les
mondes (sovev kol almin), et cette émanation reléve de I’aspect de Roi, comme le dit la bénédic-
tion: «Béni sois-Tu, Havaya notre D.ieu, Roi du monde, qui nous a sanctifiés par Ses commande-
ments et nous a ordonné... ».)

Une mélodie est circulaire: sa fin raméne a son commencement. Ainsi, le chant de la Torah fait descendre la

lumieére qui entoure tous les mondes (sovev), et cela s’accomplit par Sa royauté, comme dans toute bénédic-

tion sur une mitsva: « Roi du monde, qui nous a sanctifiés par Ses commandements. »
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SECTION 4 - 116-8

Le Cantique des Cantiques, qui est de Salomon
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3. Tel est le sens de «Le Cantique des cantiques, qui est de Salomon». Le chant (chir) consiste en
une absorption par le mouvement de «course et retour» (ratso vachov); en haut, il correspond au
niveau de «toucher et ne pas toucher», etc.

La section 3 revient au verset d’ouverture et I’examine mot a mot. Le chant est décrit comme une «course et

un retour» (ratso vachov), I’élan de I’ame vers le haut puis son retour; en haut, son équivalent est «toucher

et ne pas toucher», une lumieére qui atteint son réceptacle sansy étre contenue.
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(Voir dans Etz ‘Haim que le niveau de «toucher et ne pas toucher» émane de la bouche d’Adam
Kadmon, correspondant aux lumiéres des ta’amim d’Adam Kadmon, etc.; tel est le sens de
«chant...», etc., «des baisers de sa bouche». Voir aussi ce qui est écrit sur I’émanation relevant du
niveau de «toucher et ne pas toucher», dans I’explication de «leurs départs selon leurs étapes»,
etc., ou le sujet est traité.)

Etz ‘Haim, I’ouvrage principal de I’Ari zal, rattache «toucher et ne pas toucher» a la «bouche» d’Adam Kad-

mon, niveau primordial qui précéde les mondes, et a ses lumiéres appelées ta’amim, terme désignant aussi
les signes de cantillation de la Torah. Cela relie «chant» aux «baisers de sa bouche» du verset.

N2YN? NvPRn W NI9N2 N3 WOW AuRPY 099w 0°93pN 1nRnw DY D 00w P 1N

Tel est le sens de «Cantique des cantiques»: le chant dont les chants inférieurs recoivent leur vita-

lite, car il existe plusieurs niveaux de chant s’élevant d’en bas vers le haut.

«Cantique des cantiques» désigne le chant dont tous les chants inférieurs recoivent. De nombreux chants
s’élévent d’en bas vers le haut; tous tirent leur vitalité de lui.
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Car la source des créatures, qui leur donne vie et les fait venir du néant a I’étre — I’aspect de Mal’-
hout d’Atsilout — s’éléve et s’absorbe dans annulation de soi (bitoul) en son Emanateur, béni soit-
I1, dans le mouvement de chant, «course et retour». Cela se poursuit méme apres son revétement
dans Béria, Yetsira et Assiya,

Le premier chant ascendant est celui de Mal’hout d’Atsilout, la source qui fait exister les créatures; elle

s’éléve et se fond en son Emanateur. Le méme mouvement de montée et de retour se poursuit lorsqu’elle
péneétre les mondes inférieurs de Béria, Yetsira et Assiya.
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car les élévations des mondes qui s’élévent et s’absorbent, etc., sont appelées le niveau du chant,
comme la meélodie d’'un musicien, avec des notes qui montent et descendent, s’élevant et retom-

bant. 11 existe une multitude de formes d’élévation, sans fin ni mesure ; toutes relévent du chant.

Toute élévation des mondes est un «chant», comme une meélodie dont les notes montent et descendent. Ces
élévations sont innombrables et sont toutes des chants.
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Tel est le sens de I’enseignement : « Tous ceux qui ont un chant sortent avec un chant et sont entrai-
neés par un chant», etc. (Voir ce qui est écrit sur « Psaume, chant pour la dédicace de la Maison» et
sur «Le nom de son frére était Youval».)

La Michna dit que «tous ceux qui ont un chant sortent avec un chant» (a propos des animaux et de leurs

harnachements le Chabbat). ’Admour Hazaken l’interprete ainsi: tous les étres se mettent en mouvement
et sont entrainés par le chant. Deux autres discours sur le chant sont cités.
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Tous ces chants qui s’élévent d’en bas vers le haut sont appelés chira, avec un hé, forme féminine,
comme dans «ce chant (hachira hazot)»: I’aspect de la fiancée. De I’aspect de la fiancée émane
I’aspect de la joie du fianceé, du caché vers le révélé: «qui réjouit le fiancé avec la fiancée ».

Les chants qui s’élévent d’en bas sont appelés chira, forme féminine, comme dans «ce chant» a la mer: ils

sont la fiancée. Le chant de la fiancée fait sortir la joie du fiancé de sa dissimulation pour la révéler, comme

le dit 1a bénédiction nuptiale : «qui réjouit le fiancé avec la fiancée ».
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C’est-a-dire par I'intermédiaire de la fiancée: par le niveau de chira, avec un hé, aspect de la fian-
cée, le chant supérieur (chir), aspect masculin, est amené. (Voir le Zohar, paracha Vayelekh, folios
284b et 285a.)

Le chant de la fiancée (chira, féminin) fait descendre le chant supérieur (chir, masculin). Le Zohar, dans

Vayélekh, est cité a propos de cette distinction.

T1°9Y A1y NI°M2 RNPTIRT 731797 7700 200 21737 N N10Man P10 07K IR NOWnT R
"71N32 wabnn®

Il s’agit de I’émanation de la Lumieére infinie qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), prove-
nant de Son grand Nom:: les signes de cantillation et le chant de la Torah, le niveau du plaisir supé-
rieur, qui se revét dans la Torah.

Le chant supérieur, masculin, est 1a lumiére qui entoure tous les mondes, émanant de Son grand Nom. Il est
le «chant» et les signes de cantillation de la Torah, le délice de D.ieu qui se revét dans la Torah: le premier
fiancé de la section 2.
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(Voir au sujet du Cantique des cantiques le Midrash Rabbah, a la fin du commentaire sur le verset
«Le Cantique des cantiques»; Zohar II, 48b, 132a, 143a-b, 144a-b, 145b; Zohar I1I, 74b, 284b.)

Reférences au Midrash et a plusieurs passages du Zohar qui traitent du Cantique des cantiques.
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(On peut peut-étre expliquer que Yisrael, dans « Ecoute, Israél», signifie chir El, «chant de D.ieu»,
car les ames d’Israél comprennent un aspect de chant et un aspect de chants; voir plus loin I’expli-
cation de «Allez et voyez», et Zohar I, Vayé’hi (folio 245). Voir ce qui a été dit plus haut au sujet de
Yechouroun, ainsi que dans la paracha Balak, sur «Il n’a pas vu d’iniquité en Israél», etc.)

L’Admour Hazaken suggeére que Yisrael peut se lire chir El, «chant de D.ieu», car les ames juives

contiennent a la fois le chant supérieur et les chants inférieurs. Les Tikounei Zohar proposent la méme lec-
ture, et d’autres discours sont cités.
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«Qui est a Chlomo» (asher liChlomo) : comme dans «I1 fait régner la paix dans Ses hauteurs» : Mi-
khaél, prince de I’eau, et Gavriel, prince du feu, deux opposés, etc.

«Qui est a Chlomo» (liChlomo) se lit comme «de paix» (shalom). Le Midrach dit que D.ieu «fait régner la
paix dans Ses hauteurs» entre Mikhaél, ’ange de I’eau, et Gavriel, ’ange du feu, deux opposés.
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De méme, il doit y avoir réunion et inclusion mutuelle de deux opposés, du bas vers le haut et du
haut vers le bas. Car Lui, béni soit-Il, est saint et sépare, sans commune mesure, etc., [mais seule-
ment] comme une goutte par rapport a I’océan, etc.

De la méme maniére, le Cantique réunit deux opposés: les mondes qui s’élévent d’en bas et la lumiére de

D.ieu qui descend d’en haut. Ils sont opposés, car D.ieu transcende absolument les mondes, qui sont

comme une goutte comparée a I’océan.
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Et les mondes sont au niveau de I’existence séparée (yéch). Pour que la Lumiére infinie (Or Ein
Sof) puisse se revétir dans cette goutte, qui est absolument sans commune mesure, etc., il faut né-
cessairement que soit attiré un plaisir supérieur, qu’ll prenne plaisir a faire descendre la goutte,
etc.

Les mondes se ressentent comme séparés de D.ieu et, a Ses yeux, ils sont comme une goutte aupres de

I’océan. Pour que la lumiére infinie de D.ieu pénétre une chose si minuscule, I1 doit prendre plaisir a le
faire.
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Ce plaisir est le chant, d’ou procede la paix (shalom), le lien du donneur avec le récepteur, etc. Ain-

si, il y aura «qui est a Chlomo (liChlomo) ».

Ce plaisir est le «chant» et il produit la «paix», le lien entre le donneur d’en haut et le récepteur d’en bas.
C’est le sens de «qui est a Chlomo (liChlomo) » : de paix.
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Car le mot liChlomo inclut ensemble le masculin et le féminin: Chlomo, avec un ‘holam [signifie]
«le Roi a qui appartient la paix», ce qui est I’écoulement de la goutte masculine.

Le nom Chlomo contient a la fois le masculin et le féminin. Lu avec sa voyelle, il évoque «le Roi a qui appar-
tient la paix» (comme le Talmud interpréte ce nom dans le Cantique des Cantiques); cela désigne la goutte
masculine, le flux venant d’en haut.
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Et Chlomo, avec un hé final, indique aussi la forme féminine: le niveau de I’élévation d’en bas vers
le haut. Par leur réunion, une union supérieure se reéalise et un chant est attiré vers les chants.

Voir, au sujet de Chlomo, le Ramaz (folio 176b).

Ecrit avec un hé final, marque du féminin, Chlomo évoque aussi 1’élévation venant d’en bas. Ensemble, ils
forment une union en haut, par laquelle le chant est attiré vers les chants; le Ramaz, un kabbaliste, est cité a
ce sujet.
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La cause de tout cela est ce qui est écrit: «Qu’il me donne les baisers de sa bouche». Car lattrac-
tion de Son grand Nom au niveau du chant et des notes est appelée le niveau des baisers: la révéla-

tion de I’amour intérieur, comme I’amour d’un pére

Ce qui rend cela possible, c’est «Qu’il me donne les baisers de sa bouche». La descente du grand Nom de
D.ieu sous forme de chant est appelée un baiser: la révélation de I’amour intérieur, comme I’amour d’un
peére pour son fils unique.
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pour son fils unique. En raison de I'immense abondance de cet amour, dont I’intérieur est incruste
d’amour comme un feu ardent, il ne peut passer du potentiel a ’acte et se révéler que par une
grande contraction, en se contractant dans le souffle de 1a bouche et le souffle de Sa bouche.

Cet amour est si intense, pareil a un feu ardent, qu’il ne peut se manifester ouvertement que par une grande

contraction: dans le souffle d’un baiser. Il est trop puissant pour recevoir une expression plus compléte.
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Bien que ce soit un acte physique, c’est néanmoins précisément par lui que se révele I'intériorité
de ’amour, qui ne se revét dans aucun autre réceptacle, pas méme dans les lettres de la parole,
etc. (Voir ce qui est écrit a ce sujet dans le maamar commencant par «Si seulement tu étais pour
moi comme un frére... je embrasserais», etc.)

Un baiser est un acte physique, et pourtant il révele précisément ’amour le plus intérieur, car cet amour ne

peut tenir dans aucun autre réceptacle, pas méme dans les mots. Un autre maamar, sur «je t’embrasserais »,
traite de ce sujet.

TYDWIT 7OV NI°M22 710 PR IR MWIASNM NI9ANT NP M 1Ry A9 DR ANt 0
MSYSNWIT N1°M22 RO 73°50) 29°7 N1°M33 RO 11N

De méme, ce désir ardent et ce plaisir supérieur, que la Lumiére infinie se révele et se revéte au
niveau de la goutte, et dans le don de la Torah, procedent par un saut et un bond, et non selon I’en-
chainement descendant des mondes (hichtalchelout),

De la méme maniére, le désir ardent et le plaisir de D.ieu de révéler Sa lumieére infinie dans la minuscule

«goutte» des mondes, et par I'intermédiaire de la Torah, ne se déploient pas étape par étape. Ils procédent
par un «bond» qui saute I’enchainement graduel des mondes.
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mais par une grande contraction : «assis et s’occupant de la Torah », etc. ; «Son grand Nom est loué
et glorifié a jamais».

Cela se réalise par une grande contraction, D.ieu «assis» et s’occupant de la Torah. C’est le sens de «Son
grand Nom est loué et glorifié a jamais».
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C’est le sens de «Le jour, D.ieu ordonne Sa bonté, et la nuit, Son chant est avec moi». «Le jour»:
par I’étude de la Torah a laquelle s’adonne Israél, une bonté supérieure est attirée chaque jour, le

niveau du don d’en haut vers le bas; comme I’ont dit nos Sages dans le chapitre Lifnei Eideihen
(folio 3b):

Le verset «Le jour, D.ieu ordonne Sa bonté, et la nuit, Son chant est avec moi» décrit les deux directions. Le
jour, par I’étude de la Torah du peuple juif, la bonté de D.ieu s’écoule vers le bas; le Talmud décrit la journée

de D.ieu.
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«Durant les trois premiéres heures, le Saint béni soit-1I est assis et s’occupe de la Torah ; durant les
deuxiemes, Il est assis et juge; durant les troisiemes, Il est assis et nourrit», etc.; c’est le revéte-
ment de la Lumiére infinie dans le don.

Le Talmud divise la journée de D.ieu en trois périodes: I’étude de la Torah, le jugement et la subsistance du
monde. Chacune est la Lumiére infinie revétue dans une forme de don.
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(C’est-a-dire que «assis et s’occupant de la Torah» désigne I’attraction des mo’hin — ‘Hokhma,
Bina et Daat; «durant les deuxiemes, Il est assis et juge» désigne le niveau de ‘Hessed, Guevoura et
Tiferet; et «durant les troisiémes heures, Il est assis et nourrit» désigne le niveau de Netsa’h, Hod
et Yessod, car il est connu que Netsa’h et Hod sont appelés « Mon pain, dans Mon pain». Voir le Zo-
har, Parshas Pinchas

Les trois périodes correspondent aux trois triades des Séfirot: I’étude de la Torah reléve de I’intellect (‘Hokh-

ma, Bina, Daat); le jugement, des attributs émotionnels (‘Hessed, Guevoura, Tiferet); et la subsistance, de
Netsa’h, Hod et Yessod. Netsa’h et Hod sont appelés « pain», comme dans « mangez de Mon pain».
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(folio 217b), au sujet de «et le pain soutient le ceeur de I’homme»: «ce pain que les cieux (she’ha-
kim) broient», etc., lesquels sont Netsa’h et Hod. Voir aussi ce qui est écrit dans Iggeres HaKodesh,

dans le maamar commencant par

Le Zohar appelle «meules» célestes (she’hakim) broyant ce pain Netsa’h et Hod. Une lettre de 1'Iggeres Ha-
Kodesh du Tanya est également citée.

TR ORI PYRD aunn CToooxDAn PY ORI Ny T a9°%a Sax Braxehmy Swn ank
15 1701 °17 M1%° OnI° 01°2 PRIY° N1ownn

«Pour comprendre la parabole et I’allégorie.») Mais «la nuit, Son chant est avec moi» désigne le
chant des anges, qui s’éléve d’en bas vers le haut et vient apres I’attraction opérée par Israél durant

le jour: «Le jour, D.ieu ordonne Sa bonté », etc.

«La nuit, Son chant est avec moi» désigne le chant des anges, qui s’éléve d’en bas vers le haut. Il vient apres,
et grice a, ce qu’Israél a attiré durant le jour.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/ 27



LIKKUTEI TORAH - SHIR HASHIRIM - MAAMAR 1 52 311°8 Mpowin 11pw° aNPWS WK DU ...

957 NI°MA T NDOIND 1D KDY D 2°N5 199 HTID 1M TN Iy RIT CIP 10w 2°ND 170w
RPN

Et le mot shirah est écrit, tandis que shiro se lit: cela désigne I’'union de Zeir Anpin et de Noukva,
comme indiqué plus haut. C’est pourquoi il est écrit pihu, «sa bouche», et non piv, avec un hé sup-

plémentaire : le niveau du masculin et du féminin.

Le texte écrit du verset porte shirah (féminin), tandis qu’il se lit shiro (masculin), ce qui évoque 'union de
Zeir Anpin et de Noukva, du masculin et du féminin. De méme, «sa bouche» dans notre verset s’écrit pihu,

avec un hé supplémentaire, ce qui évoque les deux.

SECTION 5 - 19-11

Le second fiance : 1a Torah et les mitsvot ici-bas
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4. Or, tout cela releve du niveau du premier fiance, «descendre d’un degré»: I'attraction de la Lu-
miere infinie (Or Ein Sof) pour qu’elle se revéte dans la Torah, la ‘Hokhma supérieure, «sage, mais
non d’une sagesse connaissable », etc.

La section 4 désigne tout ce qui a été décrit jusqu’ici comme le premier fiancé: la lumiére infinie de D.ieu

qui descend dans la Torah telle qu’elle existe dans la ‘Hokhma supérieure. Cette ‘Hokhma appartient encore

a D.ieu Lui-méme: Il est «sage, mais non d’une sagesse connaissable ».
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Le niveau du second fiancé est celui ou la Lumiére infinie, béni soit-11, ayant déja éte attirée et re-
vétue dans la Torah, descend aussi plus bas, dans [les mondes de] Béria, Yetsira et Assiya: «Il éta-
blit un témoignage en Yaakov et institua une Torah en Israél»

Le second fiancé marque une descente supplémentaire: la lumiére déja présente dans la Torah poursuit sa

descente dans les mondes inférieurs de Béria, Yetsira et Assiya. Le verset «Il institua une Torah en Israél»

décrit 1a Torah placée en bas, parmi le peuple.
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(Voir aussi Likkutei Torah sur les Psaumes, section 78, a propos de ce verset), afin que la Lumiére
infinie se révele en bas comme en haut, et que le plaisir supérieur soit également attire vers le bas,
dans la Torah et les mitsvot de Béria, Yetsira et Assiya.

Le but est que la lumiére de D.ieu se révele en bas comme en haut. Son plaisir réside alors méme dans la
Torah et les mitsvot telles qu’elles sont pratiquées dans les mondes inférieurs.
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C’est le sens de ce que nos Sages ont dit: «La Torah a précédé de deux mille ans la création du
monde.» Cela signifie que «deux mille» (alpayim) évoque «Je t’enseignerai (a’alef’ha) la ‘Hokhma,
Je t’enseignerai la Bina»; car, au commencement, la premiére attraction de la Torah procede de
Son grand Nom vers la ‘Hokhma et la Bina.

Le Midrach dit que la Torah existait «deux mille ans» avant le monde. L’Admour Hazaken interpréte al-

payim, «deux mille», a partir de deux formes de a’alef’ha, «Je t’enseignerai»: la sagesse et la compréhen-
sion, ‘Hokhma et Bina, premiére demeure de la Torah.
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Cela constitue le niveau du premier fiancé, la premiere «descente»; ensuite, le niveau du second
fiancé est celui ou la Torah est attirée des deux «milliers» mentionnés plus haut dans le monde, au
niveau des attributs émotionnels (midot) de Zeir Anpin

Le premier fiancé introduit la Torah dans la ‘Hokhma et la Bina; le second I’attire de 1a dans les attributs

émotionnels (midot) de Zeir Anpin, le niveau en rapport avec le monde. C’est I’étape qui mene vers le
monde.
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(Voir ce qui est écrit dans le maamar commencant par «Les cieux sont Mon trone », dans I’explica-
tion de «Je serai sanctifié au milieu des enfants d’Israél» dans Parshas Emor, dans le maamar
commencant par «La lumiére de la lune sera», etc., dans Parshas Tzav, et dans I’explication de « Je
me reéjouirai avec joie», au sujet de «comme un fiancé se pare de splendeur»): il s’agit de la Torah
attirée vers le bas, dans Béria, Yetsira et Assiya.

Plusieurs maamarim sont cités, notamment un sur le verset « comme un fiancé se pare de splendeur». L'idée

est que le second fiancé correspond a la descente de la Torah dans les mondes inférieurs.
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C’est le sens de «qui nous a sanctifiés par Ses commandements»: le plaisir supérieur est attiré
dans Ses commandements et dans la Torah, car la Torah n’est rien d’autre que I’interprétation et
I’explication des commandements.

La bénediction récitée sur une mitsva dit: «qui nous a sanctifiés par Ses commandements». Cela signifie

que le plaisir de D.ieu est attiré dans les mitsvot et dans la Torah, puisque la Torah est essentiellement I’ex-
plication des mitsvot.
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Or, au sujet des mitsvot, il est dit: «que ’homme accomplira et par lesquelles il vivra». Cela signi-
fie que I’homme les fait devenir des mitsvot, comme il est écrit: «et vous les accomplirez (osam) » ;
il est écrit atem, «vous». Ensuite: «et par lesquelles il vivra»: il recoit d’elles une force vitale, car
elles sont au-dessus du niveau de ’homme.

Le verset «que I’homme accomplira et par lesquelles il vivra» comporte deux étapes. D’abord, ’homme

«fait» les mitsvot, en lisant «les accomplir» (osam) comme «vous» (atem), comme s’il les créait; ensuite, il
«vit par elles», recevant d’elles lavie, car leur racine est plus élevée que lui.
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Car toutes les mitsvot portent sur des choses matérielles: le cédrat, la soukka, les tsitsit et les sacri-
fices provenant d’animaux, du gros et du petit bétail ; et la racine
Chaque mitsva implique un objet matériel: un cédrat, une soukka, des tsitsit ou des animaux offerts sur

I’autel. I’Admour Hazaken explique maintenant pourquoi ces choses physiques ont en réalité une racine
plus élevée que ’homme.
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de I’animal provient du niveau de Tohou, «avant qu’un roi ne régnat sur les enfants d’Israél», etc.,
au-dessus du niveau d’Adam, comme 1’ont dit nos Sages: «Méme le moustique t’a précédé » ; mais
il est tombé en bas lors du brisement [le texte imprime porte «dans le chant»].
Dans la Kabbala, le monde de Tohou («chaos») exista avant le monde ordonné et se brisa; la liste des rois
d’Edom dans la Torah, «avant qu’un roi ne régnat sur Israél», y fait allusion. Les animaux ont leur racine

dans Tohou, au-dessus d’Adam, comme le dit le Talmud: «méme le moustique t’a précédé»; mais ils tom-
bérent trés bas lorsque Tohou se brisa.
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Ce qui pouvait étre raffiné et inclus dans la sainteté devint des anges, Mikhaél et Gavriel, etc.; ce
qui ne pouvait étre raffiné tomba toujours plus bas, jusqu’a devenir, dans le Monde d’Assiya (Ac-

tion), le gros et le petit bétail physiques, ainsi que tout ce qui est fait sous le soleil.

Lorsque Tohou se brisa, les fragments qui pouvaient étre raffinés devinrent des anges, comme Mikhaél et
Gavriel. Ceux qui ne pouvaient étre raffinés tombérent jusqu’en bas et devinrent les animaux physiques et

tout ce qui existe dans notre monde matériel.

11217217 %22 "/‘37 1229p 27p TIL.»'S??JW (MO NI°na 1PeNn nisna Wmn Qw) QIRT 070 77371
Et par ’homme (le Nom Ma, le niveau du Tikoun, le niveau de la ‘Hokhma), qui éléve et offre son
sacrifice sur I’autel,

L’homme représente le Tikoun, le monde ordonné, et le Nom divin Ma qui lui est associé a la ‘Hokhma.

Lorsqu’il offre un animal sur ’autel, il I’éléve.
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«Voici la loi de ’animal»: il s’éléve vers sa source et sa racine dans le Monde de Tohou, au-dessus
du niveau d’Adam, de sorte que I’homme recoit d’eux une force vitale et «vit par elles», etc.

L’expression «voici la loi de I’animal» est lue comme décrivant I’élévation de I’animal vers sa racine dans
Tohou, qui est plus élevée que ’'homme. C’est pourquoi ’homme recoit ensuite la vie des sacrifices et «vit

par eux».
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Il en va de méme pour toutes les mitsvot: les tsitsit sont en laine matérielle, les tefillin en parche-
min, etc. Il en va aussi ainsi: en bas, c’est ’homme qui les fait devenir une mitsva, afin que la Lu-

mieére infinie soit attirée en elles.

Il en va de méme pour toutes les mitsvot, comme les tsitsit en laine et les tefillin en parchemin. En bas,

I’homme transforme I’objet en une mitsva qui porte la lumiére de D.ieu.
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Mais, en haut, la vertu des mitsvot est élevée et trés sublime, car les 613 mitsvot de la Torah et les
sept mitsvot des Sages constituent 620 piliers, comme un pilier qui relie le haut et le bas. C’est le
sens de ce qui est écrit: « Derriere et devant, Tu m’as forme », etc.

En haut, cependant, les mitsvot occupent une place bien plus élevée. Les 613 mitsvot de la Torah et les sept

mitsvot rabbiniques forment 620 «piliers» reliant le ciel et la terre, et « Derriére et devant, Tu m’as formé»

évoque cette relation dans les deux sens.
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Or, attraction des deux fiancés mentionnés plus haut, afin qu’ils «descendent d’un degreé », se fait
par les deux niveaux de la fiancée: «qui réjouit le fiancé avec la fiancée ».

Les deux fiancés, les deux descentes de D.ieu, sont suscités par les deux fiancées. C’est le sens de «qui ré-

jouit le fiancé avec la fiancée » : 1a réponse de la fiancée appelle le fiancé a descendre.
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Car le premier niveau de fiancée, celui du sacrifice de soi et de I’extinction, suscite un éveil d’en
haut: attraction de la Lumiére infinie, de Son grand Nom, afin qu’elle se revéte dans la Torah, la
‘Hokhma supérieure, «et la sagesse vient de rien», etc.

La premiére fiancée, le sacrifice de soi qui consume le moi, attire le grand Nom de D.ieu dans la Torah en

tant que ‘Hokhma supérieure. Le verset «la sagesse vient de rien (ayin)» relie la ‘Hokhma a I’annulation de

soi: le premier fiance.
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Et du second niveau de fiancée, «mon adme languit», etc., le niveau de «celui qui aime», etc.,
comme indiqué plus haut, provient I’attraction de la ‘Hokhma supérieure afin qu’elle se revéte
aussi dans la Torah et les mitsvot de Béria, Yetsira et Assiya. (Voir ce qui est écrit dans le maamar
commencant par «Tu as ravi mon cceeur, ma sceur, [ma] fiancée».)

La seconde fiancée, le désir ardent d’une personne qui existe encore et qui aime, attire la ‘Hokhma plus bas,

dans la Torah et les mitsvot des mondes inférieurs: c’est le second fiancé. Un autre maamar, sur «Tu as ravi

mon cceur, ma sceur, fiancée », est cité.
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C’est pourquoi, apreés «Tu aimeras... de toute ton Ame », il est écrit: «Et ces paroles que Je [Ano’hi
vous ordonne] seront», etc.: Celui qui est Anokhi vous ordonne, etc.; «et tu en parleras».

C’est pourquoi le Chema poursuit, aprés «Tu aimeras... de toute ton 4me», par «ces paroles que Je t’or-
donne... et tu en parleras». Anokhi, «Moi», est interprété comme désignant I’essence méme de D.ieu:
I’amour de la seconde fiancée fait entrer les propres paroles de D.ieu dans la parole de ’homme.
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C’est comme dans I’expression: «Je suis la Michna qui parle dans ta bouche», etc., et comme il est
écrit: «J’ai mis Mes paroles dans ta bouche»: Mes paroles mémes. C’est le sens de «Maskil
d’Eitan», etc.

Un enseignement kabbalistique fait dire a la Michna elle-méme: «Je suis la Michna qui parle dans ta

bouche», et Isaie dit: «J’ai mis Mes paroles dans ta bouche»: les paroles mémes de D.ieu. Le titre du
Psaume, « Maskil d’Eitan », va maintenant étre explique.
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Cela signifie que Eitan, et etanim, «les forts», désignent les Tannaim, qui, par I’étude de la Torah,
attirent le niveau de maskil, c’est-a-dire la ‘Hokhma supérieure, afin qu’il descende dans le monde
par le niveau de ‘Hessed (bonteé).

Le Zohar lit Eitan comme etanim, «les forts», désignant les Tannaim, les sages de la Michna. Par leur étude

de la Torah, ils attirent le maskil, la ‘Hokhma supérieure, dans le monde par 'intermédiaire de ‘Hessed
(bonté).
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C’est le sens de «Je chanterai a jamais les bontés de D.ieu» (olam): le niveau du chant et du plaisir,
le chant de la Torah, est attiré dans le monde (olam). C’est cela, une demeure dans les mondes
inférieurs.

Le verset suivant, «Je chanterai a jamais les bontés de D.ieu» (olam), est interprété comme I’attraction dans

le monde (olam) du chant et du plaisir de la Torah. Tel est le but ultime: établir une demeure pour D.ieu
dans les mondes inférieurs.
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Or, pour que le niveau du fiancé se révele, il faut d’abord le niveau de la ‘houppa et de I’envelop-
pement (makif), I’attraction de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) ; ensuite,

la révélation est attirée au niveau de la dimension intérieure du fiancé.

Avant que le fiancé se réveéle lors d’un mariage, il y a la ‘houppa, le dais qui entoure le couple. De méme,
avant que la lumiére de D.ieu pénétre a I'intérieur, il faut d’abord une lumiére enveloppante, la lumiére qui
entoure tous les mondes (sovev).
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C’est le sens de «Et a 'ombre de Ma main, Je t’ai abrité»: le niveau de la ‘houppa. Et «la joie des
fiancés» vient «de leurs dais», du niveau de I’enveloppement, etc. (Voir ce qui est écrit au sujet de
la ‘houppa dans le maamar commencant par «Car sur toute la gloire, il y aura un dais», dans celui
commencant par « Moise nous a ordonné la Torah », etc., a propos de «Ama jument parmi les chars
de Pharaon», ainsi que dans le maamar commencant par «Les yeux de tous se tournent vers Toi».)
«A I'ombre de Ma main, Je t’ai abrité» décrit ce dais, et la bénédiction nuptiale «la joie venant de leurs dais»

indique que la joie du fiancé provient de la lumiére enveloppante. Plusieurs maamarim sur la ‘houppa sont

cités.

SECTION 6 - 112-16

Meilleur que le vin
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«Car ton amour est meilleur que le vin.» Nos Sages ont dit: «Aucun ceil n’a vu»: il s’agit du vin

préserve dans ses grappes depuis les six jours de la Création.

Le maamar se tourne maintenant vers la suite du verset: «ton amour est meilleur que le vin». Les Sages
disent que la récompense qu’aucun il n’avue est le vin préservé dans ses grappes depuis la Création.
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Et il est écrit: « Mon vin qui réjouit Elokim », etc.: « Nous apprenons de 1la qu’on ne chante que sur
le vin», etc. L’explication est que le vin, dans les grappes, y est entierement contenu, puis sort de la

dissimulation pour se révéler.

Le Talmud déduit de « Mon vin qui réjouit Elokim» que le chant des Lévites dans le Temple ne s’accompagne
que de vin. Le vin est caché dans le raisin, puis en sort et se révele: il représente le pouvoir de faire appa-

raitre ce qui était caché.
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C’est pourquoi «quand le vin entre, le secret sort», etc., et «le vin réjouit», etc. : faire passer du ca-

che au devoilé. Et tout ce qui était davantage caché et dissimule,

Le Talmud dit: «Quand le vin entre, le secret sort» : le vin fait paraitre au grand jour ce qui était cache. L’Al-
ter Rebbe ajoute un principe: plus une chose était profondément cachée, plus sa révélation ultérieure sera
intense.
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sa révelation ultérieure est d’autant plus intense; et rien ne se révéle qui n’ait d’abord été cache,

comme I’enfant qui était dissimulé dans le ventre de sa mere, etc.

Rien ne se révele qui n’ait d’abord été caché. Ainsi, I’enfant est d’abord caché dans le ventre de sa mére.
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Il en va de méme pour les semailles: la graine doit étre enfouie et recouverte, puis se déecomposer
dans la terre; et plus elle est enfouie et se décompose dans le sol, plus la récolte grandit ensuite,

avec un accroissement et une abondance de bénédiction.

Une graine doit étre enfouie dans la terre et s’y décomposer avant de germer. Plus elle est cachée et se dé-
compose, plus la récolte est abondante.
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De méme, tous les exils sont le niveau du caché: «Nous n’avons pas vu nos signes», etc. Et comme
devait avoir lieu une révélation «face a face» lors du Don de la Torah, afin de recevoir la Torah de-

voilée, il suffisait

L’exil aussi est une dissimulation, lorsque «nous n’avons pas vu nos signes». Avant le Sinai, ou D.ieu se ré-
véla «face a face» pour donner la Torah dévoilée, une période de dissimulation plus courte suffisait.

TRINT ORYYY N1 1RAN° DPYLW *8D RIT NIPAT NI9YIR DY RN 0w 177 NI abyna
(7w DR 0oPYX 7277 71770 XORY D2 W)

d’une dissimulation et d’un exil de 210 ans auparavant. Et si I’exil actuel est si long, c’est parce
qu’aux temps futurs seront révélées la dimension intérieure et les ta’amim de la Torah. (Voir ce
qui est écrit dans la paracha Vaéra, a la fin du discours commencant par «Et Elokim parla a
Moché».)

Lexil d’Egypte dura 210 ans, ce qui suffit 4 la révélation de la Torah dévoilée. L'exil actuel est bien plus long,

car la reveélation a venir sera bien plus grande: celle de la dimension intérieure de la Torah et de ses
ta’amim.

MMM 02NYA 271 092 2°90W M NPAAR APTRN 070 BYY TTRIIwe monsn nIpTs Yt vrnd
1901 Eywn e T My

Comme il est écrit: «Il seme des actes de charité, Il fait germer des délivrances»: par la charité, en
ravivant I’esprit des humbles au moyen d’argent et d’or matériels, Il fait germer des délivrances;
le terme [est lie a] «et D.ieu se tourna (vayicha) », etc.:

La priére du matin appelle D.ieu «Celui qui seme des actes de charité et fait germer des délivrances». La
charité donnée sous forme d’argent matériel est «semée» comme une graine, et yeshuot, «délivrances», est

rapproché de vayicha, «et D.ieu se tourna vers», un terme évoquant I’attention et la lumiére divines.

Wrna 09I N0 NIMM2 X7 2°PPR 00 DOPRR T Anwa 100 1Ay I 741 Y 1P

la révelation des 370 lumieres (sha’a). Tel est le sens de «le vin qui réjouit Elokim », car Elokim est

le niveau du caché et de la dissimulation, comme il est écrit:

Yeshuot est rapproché de yesh sha, «ily a 370», les 370 lumiéres de la Kabbale qui seront révélées. Cela ex-
plique «le vin qui réjouit Elokim » : Elokim est le Nom associé a la dissimulation.
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«Car Havaya Elokim est un soleil et un bouclier»: le Nom Elokim est le niveau d’un bouclier et
d’un fourreau, qui cachent et dissimulent, de sorte que [le monde] semble étre une réalité existant
par elle-méme. Et lorsqu’il sort du caché pour se révéler, alors la joie est grande pour Elokim
précisément.

«Havaya Elokim est un soleil et un bouclier»: Elokim est comme un bouclier ou un fourreau qui tamise le

soleil (Havaya), de sorte que le monde peut sembler exister par lui-méme. Lorsque cette dissimulation de-
vient révélation, la joie est précisément celle d’Elokim, Celui qui a dissimulé.

5172 900 0PYT NITMA RIT 172332 9RIWHT P71 10 1°RT°D T 77110 10 TI0 R 170 0191 9N
7% 3 78 RnRA KD 1Y 07K N1°M22 7107 X2 TONYR 10T MPhANY NOWRD2 R0 nwwn

Tel est le sens de «quand le vin entre, le secret (sod) sort», etc.: «Le secret de Havaya est pour ceux
qui Le craignent», etc. Et le vin gardé dans ses raisins depuis les six jours de la Création est le ni-
veau d’une grande dissimulation et d’'un profond secret; car la révélation qui aura lieu aux temps
futurs sera au niveau de I’Infini: «nul ceil ne I’avu», etc.

Le «secret» que le vin fait sortir est «le secret de Havaya», la divinité cachée. Le vin conservé dans ses rai-

sins depuis la Création releve de la dissimulation la plus profonde et contient donc la plus grande révéla-
tion: la révélation infinie des temps futurs, que «nul ceil n’avue».

N1°133 R 7199 737 R 2902 0NN No9a 1Ay 1772 2700 192193 I 170 1PIvn 103
219 77713 1903 0y mbwhnwn

Voir aussi, au sujet du vin conservé dans ses raisins depuis les six jours de la Création, le discours
commencant par «Le sujet de la bénédiction du zimoun», a la fin. Mais tout cela releve du niveau
de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout), du caché et du dévoilé, du niveau du
vin, etc.

Un autre discours sur le vin conservé est cité. Mais le vin, malgré la profondeur de sa dissimulation et la

grandeur de sa révélation, appartient encore a I’enchainement ordonné des mondes, ou le caché et le dévoi-
1é sont deux étapes.
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Mais «ton amour» (dode'ha) est au-dessus de I’enchainement descendant des mondes, au-dessus
méme du niveau du caché, au-dessus du niveau de la lumiére qui entoure [tous les mondes] (so-
vev) et de [la lumiere qui] remplit [tous les mondes] (memalé); car il n’y a aucune comparaison,

etc. Il est saint et séparé, et « pour Lui, les ténébres sont comme la lumiére ».

«Ton amour» (dode'ha) est plus élevé encore: au-dessus de I’enchainement des mondes et de la dissimula-
tion elle-méme, au-dessus de la lumiére qui entoure les mondes comme de celle qui les habite. Pour D.ieu,
«les ténébres sont comme la lumiére »: le caché et le dévoilé ne font aucune différence.

TOMNNRY TIIRD A9OERM OORZW MO unk Awn1 A 00 901 10D abYan qwnIws ) D
82995° W 09Y 119122 IR 7Y

C’est-a-dire que lorsque le caché est ameneé au dévoilement, cela est considéré ici-bas comme une
sortie des ténebres vers la lumiere; car, au début, lorsque la lumiére était au niveau du cache, «les

ténebres couvrent»,

De notre point de vue, la révélation qui suit la dissimulation ressemble a un passage des ténebres a la lu-
miére. Au début, «les ténébres couvrent» la lumiére.

N AMNRY 1o0P DAR DOPORD 19173 AW 07N DT 9IR IRT 730 21900 010 B

et, par le dévoilement, «ils ont vu une grande lumieére»; il y a alors une grande joie pour Elokim.
Mais devant Lui, devant Son essence, qu’ll soit béni,

Alors, «ils ont vu une grande lumiére», et il y a une grande joie pour Elokim, le Nom associé a la dissimula-
tion. Mais cette joie appartient a notre perspective, non a I’essence de D.ieu.

TR IORT APYR 11°0Y NI TONR IROWANN IR DT ARANNY qWAn Y MY 71903 X 11T
219 PTOR RMOIR MMM K NN

cette lumiere et cette révélation sont égales aux ténebres qui les précédaient; car «toutes les lu-
miéres s’assombrissent devant Lui», et le Kéter supérieur, «bien qu’il soit une lumiére claire, une
lumiére parfaitement limpide, est noir», etc.

Devant Son essence, cette lumiére elle-méme n’est pas plus éclatante que les ténébres qui la précédaient.

Comme le dit le Tikkouné Zohar, méme Kéter, la lumiere la plus élevée et la plus pure, est «noir» devant

Lui.
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Tel est le sens de «car ton amour est meilleur»: la réveélation du niveau de Son étre et de Son es-
sence, qui est attirée par la Torah et les mitsvot, le niveau du «Cantique des cantiques», etc., la ré-
veélation de Son grand Nom, etc. :

«Car ton amour est meilleur» désigne la révelation de I’essence méme de D.ieu, attirée par la Torah et les
mitsvot. C’est le « Cantique des cantiques», Son grand Nom évoqué précédemment.

127 "By 027y PIY2 CNWWa 0 DNARYY 77T M0 A T8N 1772 wURI] M0 1R 0O I
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il est «meilleur que le vin», etc. [Voir ce qui est écrit dans le discours commencant par «Cette mat-
sa», etc., et dans le discours commencant par «Vous puiserez de I’eau avec joie », au sujet de «Les
paroles des Sages me sont plus chéres que le vin de la Torah»; et voir ce qui est écrit dans le dis-
cours commencant par «Je chanterai pour D.ieu,

Cet amour est «meilleur que le vin»: il dépasse méme la plus grande révélation au sein des mondes. Suivent

des références a d’autres discours, dont un enseignement selon lequel les paroles des Sages sont plus cheres
a D.ieu que «le vin de la Torah ».

TAM MR 72 POPTY RDT TV 7772 UMY N0 AIRA IR 0D 092 MIRPDIT IR WIT°92 N2 IR 0
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car Il est éleve au-dessus de ce qui est éleve», au sujet de I’explication de « Maitre des merveilles»
et de celle de «car Il est elevé au-dessus de ce qui est eleve», etc. ; ainsi que ce qui est écrit dans le
discours commencant par «Jusqu’a ce qu’on ne distingue plus entre “maudit soit Haman” et “béni
soit Mordekhai” », au sujet de I’explication et du sens de «la parabole de I’Ancien» (hakadmoni):
D’autres discours sont cités: I’'un sur le Cantique de la mer et «car Il est élevé au-dessus de ce qui est

élevér, lautre sur la maxime de Pourim relative a I'ivresse qui empéche de distinguer entre «maudit soit
Haman » et «béni soit Mordekhai». Le dernier explique «la parabole de I’Ancien ».

1PI¥3 7,%0 RWI NWIDIY 2079w 9°W2 N1292 PPTIT 00210 5 PPIYR TV 1731 10 01y W 11T
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«I’Ancien du monde », etc. Voir aussi, au sujet de «car ton amour est meilleur », le Midrach Rabbah
sur le Cantique des cantiques et la paracha Nasso, chapitre 14, a propos de «Le septiéme jour, le

prince»

«L’Ancien» s’entend comme «1I’Ancien du monde», D.ieu Lui-méme. Des sources midrachiques sur «ton
amour est meilleur» sont également citées.
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(Zohar II, 12b, 94b, 95a, 150a). Et au sujet de «Qu’il me donne des baisers», voir le Midrach Rab-
bah sur le Cantique des cantiques et la paracha Ki Tissa, chapitre 41; Zohar I, 44b, 70a, 137a; II,
124b, 120b, 147b, 256b; I1I, 287a.]

Une liste de passages du Zohar et du Midrach sur «ton amour» et «Qu’il me donne des baisers» clot le
maamar.

DANS LA AVODA

Dans le Chema, ’homme traverse les deux formes d’épouse : au mot «Un», en méditant sur le fait que tout,
devant D.ieu, est comme néant et en renongant a tout désir personnel ; puis, par «Béni soit le nom», il re-
vient en tant que moi qui aime D.ieu et aspire a Lui, et introduit cet amour dans I’étude de la Torah («tu en
parleras») et dans les mitsvot physiques, notamment la tsedaka donnée avec de I’argent réel. C’est ainsi que
la lumiére de D.ieu est attirée vers le bas, d’abord dans la Torah, puis dans le monde, afin de Lui faire une

demeure ici-bas.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi I’'amour de «de toute ton 4me» a-t-il besoin d’étre précédé par « Béni soit le nom de Son royau-

me», et que nous apprend cela sur la place du moi propre de ’homme dans le service de D.ieu ?

2. Quelle est la différence entre I’essence de D.ieu et «Son grand Nom», et pourquoi le maamar insiste-t-il
sur le fait que les mondes ne procédent pas de D.ieu selon un rapport de cause a effet ?

3. Comment les chants des mondes qui s’élévent (shirah) font-ils descendre le chant d’en haut (shir) ?

Qu’est-ce qui, dans lavie d’une personne, pourrait étre un «chant d’en bas» ?

4. Pourquoi le baiser, acte physique, est-il une meilleure image que la parole pour exprimer I'amour inté-
rieur que D.ieu révele par la Torah ?

5. Si la profondeur du voilement mesure la grandeur de la révélation, comment le maamar comprend-il la
durée du présent exil ?
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Notes

PARAGRAPHE 1

o9WR Y
Une autre transcription de ce méme maamar, conservée
de la main du Tséma’h Tsédek; la note la signale comme
version paralléle du texte.
LA NOTE DE KEHOT
72 DAYN AR LXYER PUI PUON01AN 0871 R”YpN ©n¥A02 NANR Anan
rabl 90N MEN WA RXNI R Y0 .1 ,0° 9OYD 0213 MYn2 IR
IR ROP ARTID R Y 271 0°21N0 — TR P9ARN2 LMIANR MNAT oy RN
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=k ik
Le verset d’ouverture du Cantique des cantiques, expliqué
dans ce maamar.
Song of Songs 1:1'X:’R 01w "W
:NPY? WK 00Wn Y
Le Cantique des cantiques, de Salomon.

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

XL,R WY

Le deuxiéme verset; ses «baisers» et «tes marques
d’amour sont meilleures que le vin» sont expliqués dans
la seconde moitié du maamar.
Song of Songs 1:2°2:°R 07°wn 1w
771 P77 00230700 3D NPT C1pY?
Qu'il me baise des baisers de sa bouche — car ton amour est

meilleur que le vin.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

mos owa NP1 5701
Le Tséma’h Tsédek y rapporte que la Communauté d’Is-
raél est appelée fiancée, au nom du Midrash Rabbah a la
fin de la paracha Vaét’hanan.
LA NOTE DE KEHOT
JANNRY 5”0 M127 Qw2 7T X222 N°PN°2°Y 1770 Mnw N”MRa

n”n atannnnora

«Le jour de son mariage et le jour de la joie de son cceur.»
Les Sages comprennent le mariage comme le don de la
Torah.
Song of Songs 3:11x7:’) 0*°wi 1w
o2 iR PILyY My MHPY Tona 1Py N ArKm AN
:12% nank 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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/

au jour de la joie de son cceur.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

LA NOTE DE KEHOT
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Le Talmud enseigne que celui qui réjouit un fiancé mérite
la Torah, donnée avec cinq «voix», correspondant aux
cinqg occurrences du mot «voix» dans la bénédiction
nuptiale.
Berakhot 6b:30'7:2"1 n1572
Ny 17IA7 123 17 12 YWIn 237 N 73700 on dnnn oy
ri7p 17 P31 NivR2 CEPwa ol o Ry L nivip mynn2
DORRRTY % 9 PP 01 AN 19IW PR 900 DY 122 13y 0o
S92y
S’il le félicite, quelle est sa récompense ? Rabbi Yehoshoua
ben Lévi dit : Il est digne de la Torah, qui fut donnée au mi-
lieu de cinq « voix », comme il est dit : « Et il arriva, le troi-
siéme jour, au matin, qu’il y eut des tonnerres et des éclairs,
et une épaisse nuée sur la montagne, et le son du chofar
était trés puissant... Et le son du chofar allait en s’amplifiant
; Moise parlait, et D.ieu lui répondait par une voix » (Ex.
19:16 et suiv.).

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

non2T prea

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

20

N7 mnnn

L’enseignement talmudique «descends d’un degré (hat
darga) et prends une épouse»; ’Admour Hazaken com-
prend hatan, fiancé, comme celui qui descend d’un degré.
Yevamot 63ax 370 nn2°
LA NOTE DE KEHOT
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Y21 790 MW NPMIRD WYY NAR 0210390 CIww oW wham 2oy RN
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Développements supplémentaires sur les deux sens de
kalla.
LA NOTE DE KEHOT
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«Ma chair et mon coeur sont consumés (kala).» Premier
sens de kalla: étre consumé.

Psalms 73:26173:3”y 0°7°71n
02157 DP PP "33 NS *3371 MY 17
Ma chair et mon coeur défaillent ; mais D.ieu est le rocher

de mon cceur et ma part pour toujours.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

1N 23NT

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

LA NOTE DE KEHOT
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«Mon ame languit, oui, elle se consume apreés les parvis
de D.ieu.» Second sens de kalla: le désir ardent de I’Ame.

Psalms 84:3'2:772 0°2°1n
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Mon ame languit et défaille apreés les parvis de D.ieu ; mon
cceur et ma chair chantent de joie au D.ieu vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PaTo waa npwn

Le Tséma’h Tsédek demande : Mal’hout d’Atsilout est I'une
des dix Séfirot, qui sont la divinité elle-méme; comment
peut-elle aspirer a étre absorbée dans la Lumiére infinie,
pas plus qu’'un pied n’aspire a la téte ?
LA NOTE DE KEHOT
1w 07y NNAR R PERT IR v hid R@IPI R°21 vIAN Y n5w N7mINa
M3 OPRIRD WHIT MYITS PN M TPY PR ORI ,wnn mpoR
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«Ton désir ira vers ton mari»; le Targoum emploie le
méme mot pour ce désir que pour «mon adme languit»,
établissant le second sens, celui du désir ardent.

Genesis 3:16170:’3 NPWR2

“OXY 0213 *TPR 33Y2 M LY N2 1270 WY AWRTIR
:q;'bxp’m RIT 9NN YR

Et 11 dit a la femme : « J’augmenterai grandement ta souf-

france et tes douleurs ; dans la douleur tu enfanteras des

enfants ; ton désir se portera vers ton mari, et il dominera

sur toi. »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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170n P22 WO wUpa
Les deux premiers versets du Chema, «ficoute, Israél» et
«Béni soit le nom», y sont appelés les deux «mains» et
identifiés a 'unité supérieure et a I'unité inférieure, qui
requiérent I'intention du cceur.
LA NOTE DE KEHOT
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TIN2 WD oN®

Développement paralléle du sacrifice de soi dans le
Chema.
LA NOTE DE KEHOT
W”PRAyw n”ya (K700 ™K 7V 171 .71 727N 770 R72WA7 0™Y IR7
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Le deuxiéme verset du premier paragraphe du Chema,
source de la seconde forme de sacrifice de soi.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STTRRP2 TUDI22N 72357222 TRK 1 NX NI

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La Michna explique «de toute ton ame» par «méme s’Il
prend ton ame»; c’est la seconde forme de sacrifice de
soi.
Mishnah Berakhot 9:5’17:°b mM372 m1wn
2921 .37 730 210 12 TR "W 7237 92 TTRR P03 L.
MK 1327 72900 922,778 9221 .9w01 N Pvi RI APER ,qUD)
TR TRR2 §2 17in N A7 7T RINY ATy 1T 222 ,TRn P03
YT 13 TAD 1190 KITY NI Y T2 KT DX O P XD
29Y P INTIDN ioymd iopna 12 Y 01 XY 0w IR
nion2 *pnin 92 .anm Ppn ARt LKTIER uRy X9 1
.o TR OIR P, WTRRA YT
On doit bénir [D.ieu] pour le mal comme on bénit pour le
bien, ainsi qu’il est dit : « Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de
tout ton cceur, de toute ton Ame et de toute ta force » (Deuté-
ronome 6:5). « De tout ton cceur » : avec tes deux penchants,
le mauvais penchant aussi bien que le bon penchant. « De
toute ton ame » : méme s’Il t’6te la vie. « De toute ta force » :

avec tout ton argent. Autre explication : « De toute ta ...

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)

o1 NI %9 10 ARy

«Aimer Havaya ton D.ieu... car Il est ta vie»: ’lamour ap-
partient 4 une personne vivante, ce qui rend plus aigué la
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21

22

23

24

question de la maniére dont ’amour peut suivre le sacri-
fice de soi.
Deuteronomy 30:20°3:"2 0°127
TR TIRY TN 23 437MRIT 1903 YRR PRON TN M2ND
NN? P97 PRY? DIIANT PNR? 7 YIU3 WK TIRT2Y 2w
77
aimer D.ieu, ton D.ieu, écouter Sa voix et t’attacher a Lui ;
car Il est tavie et la longueur de tes jours, afin que tu habites
dans le pays que D.ieu a juré a tes péres, a Abraham, a Isaac
et a Jacob, de leur donner.

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

0% o

TPTIT BP9V 90 27y PUIING 1A 1712

Le discours que le texte cite lui-méme sur le sacrifice de
soi et «tes marques d’amour sont meilleures que le vin».
LA NOTE DE KEHOT
.XL,A1R™MN

N171D3 102 WIR 21 177

Le discours de Pourim que le texte cite lui-méme sur le
sacrifice de soi.
LA NOTE DE KEHOT
.2,U8 RN

LRI YR

« Ecoute, Israél... Havaya est Un»: source du premier sa-
crifice de soi, au mot «Un».
Deuteronomy 6:4°7:1 0°727
:1X Havayah 11°p%% Havayah X7 ynw
ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

mIan Nwhn yRw
La note de Kehot renvoie a I Samuel 3:1 pour ces mots.
I Samuel 3: 1K X PR0w
1 Havayah=273 *% *19% Havayah-n¥ nwn 2xmv 9y1m
72110 PR 007 0032 )
Et le jeune Samuel servait D.ieu devant Eli. La parole de
D.ieu était rare en ces jours-la ; les visions n’étaient pas

fréquentes.

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

X LAR-DRIAY IR

MPIW R N AN
«Moi, Havaya, Je n’ai pas changé»: la création n’entraine
aucun changement en D.ieu.
Malachi 3:6"1:°1 "2Kk7n
:00°72 K2 23712 OAKRY "NPY K7 °7 71K 03
Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous

n’avez pas été consumes.

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/
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52 311°8 Mpowin 11pw° aNPWS WK DU ...
21,3 °9R5n

OPON TR TTYRARY . L PIWNT PN

D.ieu est le premier et le dernier, et rien en dehors de Lui
ne Le voile; le maamar comprend ici «Elokim» comme le
pouvoir de dissimulation.

Isaiah 44:6":7"n 71°yw°

TR VIR TR CIX NIRDE T I9KN PRIPTIZR M mKReD
DRPR TR TTy7Im

Ainsi parle D.ieu, le roi d’Israél et son Rédempteur, D.ieu

des armeées : Je suis le premier et Je suis le dernier, et il n’y

a pas de D.ieu en dehors de Moi.

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

AT Sy

2w KPS 17 NP1

Le Zohar enseigne que tout est considéré devant Lui
comme rien; devant D.ieu, il n’existe aucune dissimula-
tion véritable.

Zohar, Introduction 20:188-22:199-n72p:’> nnIpn AT 790
v”XpP:270
Le type véritable est celui qui améne ’lhomme a craindre
son Maitre, car Il est le souverain puissant, le rocher et le
fondement de tous les mondes, devant qui tout ce qui existe
n’est rien, comme il est dit : « Et tous les habitants de la
terre ne sont rien » (Dan. 4:32), et a placer son objectif en ce
lieu appelé yir’a (crainte).
The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
Un autre verset ou la racine kala signifie arriver a son
terme, confirmant le sens de consomption.
Isaiah 16:4"7:1"0 1°yw°
T FI'?; YT DER™D TTIV "18n ih’? 00T 2RIM M7 72 1NN
QglinpiaRelapRlei
Que mes exilés demeurent chez toi ; quant a Moab, sois
pour lui un abri face au dévastateur. Car I’extorsion a pris
fin, le pillage a cessé, ceux qui piétinaient ont été extermi-
nés du pays ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 2

28

"wTR OW NN 9PRN XD

«Vous ne profanerez pas Mon saint Nom»; I’Admour Ha-
zaken lit «profaner» (hiloul) comme créer un halal, un
espace séparé de D.ieu.

Leviticus 22:3227%:273 X9p™

DIWTRR I 2K *32 TN YT VTR DYNN 1790 X9
Et vous ne profanerez pas Mon saint nom, mais Je serai
sanctifié au milieu des enfants d’Israél : Je suis D.ieu, qui

vous sanctifie,

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

.29 ,20 X"
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30

31

32

33

34

92291 PN 1195

«Ma chair et mon cceur sont consumés»: la consomption
de tous les désirs propres.
Psalms 73:267172:3”y 0°5°11n
0717 DP2R PP "33 22371 TN 1722
Ma chair et mon coeur défaillent ; mais D.ieu est le rocher

de mon cceur et ma part pour toujours.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

oo nwash on
«Qui ai-je au ciel, sinon Toi?»: I’dme ne désire rien
d’autre que D.ieu, pas méme le Gan Eden.
Psalms 73:25{172:27y 02710
PIR2 NIDIND oY) DY 0
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)
LA NOTE DE KEHOT

.719,3y %910

NI oma hnowaa
Il explique qu’aprés «Un», l'unité supérieure ou rien
d’autre n’existe véritablement, « Tu aimeras», avec un su-
jet qui aime, serait impossible sans «Béni soit le nom»,
I'unité inférieure récitée entre les deux.
LA NOTE DE KEHOT
RITW TR AR IR 7R3N (2 ,07P)) KD PI9 79DN0 M3n wawa
nanxy »na 99 ks XD 10 wnn 927 0w Y PPRY PR R™110° N2
M2 RITW 07°N2°3 MKW 79Nowa N2 7Y KPR MR on w° °naa
Rt akalnid

oy X92 79n PRY
L’Admour Hazaken y explique que, selon le Zohar, «E-
coute, Israél» est I'unité supérieure et « Béni soit le nom»
I’unité inférieure.
Tanya, Sha’ar HaYichud 7:2°2:t IR TI0°0 W39 ;70 P‘?f‘l ,R°1n
,7120° NoPn MPana 9awa Xam 0Piva NX"12 nvPonm o ..
0127 07Y ninniy” 1wen - “0yY ¥ATD "0y X2 PR PRT
0713 32 17 A9°DK 19K "D ,77m0 nPynn 0°pin1 0vn 0719
,0727 07 Dy 19°0K 191,077y *N2on” oY 700 KD - TRn 0037
279m N7 - RPNT - 70y 2127

Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT

90 YWY W TN pry LB AP 2w N2 .78 19IRAT 2 0N 0
.78 R77 PR YT 7D 271 RPN LR

oy X92 9n PRY

L'une des sources indiquées par la note Kehot pour «il
n’est pas de roi sans peuple»; I’Admour Hazaken l'’em-
ploie pour expliquer pourquoi Mal’hout fait exister les
créatures.

Rabbeinu Bahya, Bereshit 38:30°7:177 n°wx12 ,n2 1121

La note de Kehot renvoie a Zohar, Achrei Mot 46:282 pour

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/
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23 17°D MPPwan 1IPY° 7RdwD WK 00w ...

ces mots.

Zohar, Achrei Mot 46:2822757:1”1 N1 *InX 711 7120

La note de Kehot renvoie a Zohar, Achrei Mot 44:259 pour
ces mots.

Zohar, Achrei Mot 44:2591717:771 M °7NX 3711 190

PARAGRAPHE 3

36

37

38

«En dehors de Moi il n’y a pas d’Elokim»: aucune dissi-
mulation n’existe en dehors de D.ieu; la dissimulation Lui
appartient.
Isaiah 44:6":7"n 71°yw°
TR CIRY PWRY IR NIRIY T OAPRN PRAUIPn ChonKtd
:0P2R TR VTY7m
Ainsi parle D.ieu, le roi d’Israél et son Rédempteur, D.ieu
des armeées : Je suis le premier et Je suis le dernier, et il n’y

a pas de D.ieu en dehors de Moi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

21 92191 PWI2PT RBAP 17T
Image du Midrash d’un animal dont le vétement est fait de
son propre corps; I’Admour Hazaken I’emploie pour la
dissimulation que D.ieu opére sur Lui-méme.
Bereshit Rabbah 21:5’1:872 1127 n°wKk12
IPRIY ,PRPI230 MR 1327 LTAR CAOI9PRR U0 DR ynw ...
TP TPwI2RT RENP 177D ,0°7a0 W2 AR WK 13T (0 DR23T)
,0IPn Bw amnthwn nma mromn Ly nR W’P'? 74 Iy k)
7712 7 AR 0 CaeDn wewnn M2 1 opt (2 1317) nRaw
ARy 17125 19 XD T AR L171292 17 RD M .0Ipnn 18 0phn
71 OYL oYL XD AT AR TPPRD (MR RIPAM 037 Owa 19572 7an
27 OW3aT°912 7377 1PNYT RO .M DYL DIY0D MR 10 KD AR
L. TP TAT DD IART 1A
Rabbi Papus exposa : « Voici que ’homme est devenu
comme 'un de nous » — comme I'un des anges de service.
Rabbi Akiva lui dit : « Assez, Papus. » Il lui dit : « Comment
expliques-tu alors : “Voici que ’homme est devenu comme
I'un de nous” ? » Il lui répondit : « Le Saint, béni soit-I1, lui a
donné deux voies, la voie de la vie et la voie de la mort, et il
en a choisi une autre pour lui-méme. est interprété comme
“de lui”. ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
LA NOTE DE KEHOT

1,83 972

2MINW °n W° 122 NaANY

Il explique que «Tu aimeras Havaya ton Elokim» signifie
faire descendre la révélation que Havaya est Elokim.
LA NOTE DE KEHOT
21973 9112 TN PPRRTR” TR (R ,07P) R\ P2 19aN0 Mg wwa
21973 51w PPRRR M AR N2ARY N 2°PRRT RIT M0 NP MIpoR
MPow "Wl IN93 NwR 3w 7195 N2 1N 110 P9R T Iun M 2
719 2MIRY 0 w0 1TV WO Maa KN woln
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40

41

42

43

N3P NN 19182 19002 1752 7Ta

La maniére quelque peu différente: «de toute ton 4me»
désigne la la soumission et la transformation de I’Ame ani-
male, sacrifice de soi qui se situe non au mot «Un», mais a
«Béni soit le nom».
LA NOTE DE KEHOT
R™DINK 1123 *>17 2711 N2 DA 13°°7 w23 297” °0 0wl .2 ,03 R™N
2”19 1M5%n M0 ow N2 °naa ROX TMNI 727K 1 1°0MW 19 RIDINKI
7377 IROW RN NOWR Y 7NN NN LPP Y 170N BP0 AR
MNA12NAAN TwRI 3TN 2D RPIT TR RIT N OM22 TIXAM 170m1” 1Paya
TARD WD 0N? PIY2 VOWR ‘Y3 DWY NP0 np K917 PR TNN2
NT°0M I AR 170n %D X Lqwel P51 By mr w7 mawna am”
WPy, NN RY TRy N1R 130T 18N

TRNN . . IRDYY NN

11 explique que la racine du sacrifice de soi au mot «Un»
(I'unité supérieure) chez chaque Juif est appelée Chekhi-
na supérieure, et que la racine de ’amour ardent «de
toute ton dme» (I'unité inférieure) est appelée Chekhina
inférieure, qui réside parmi les étres inférieurs et dont les
Ames juives recoivent leur vitalité.
LA NOTE DE KEHOT
mn] 2,09 .[7,8p f7in] LR L,1Ip L[T,p 17IN] R LTIp) own .(m”%n) vn
9] (2 ,Ap) eyt (2,3 .8,10) R L([ TR M) 2 ,a3p LR LR
502 »mw wawm PR nT” av 798017 MI¥N WIwa IR0 AR
D"?JP?: QWnw 0°11NnN2 0w 11°0W °pl 2731 37010 na BRAwR R
»Man RITW TR 9710 119901 1707 °nad wAwm Mpnm PRI N
mboa qwal 552 nNanRY A wawm MNPnm Ry RN1OW P yne
WY NIRRT ,ARNN RN1°OW *RI D700 Nan RN apwm wein
W7 170N M2 °2 MW IR N1°Y Nw DMK .LAN°Y 2770

TRNN RNPOWY ARPYY KNPOW

L'un des passages du Zohar indiqués par la note Kehot au
sujet de la Chekhina supérieure et inférieure.

Zohar, Bereshit 83:235-86:248-1"%7:3"0 n°wx71 ,AmMA 1890
n7na:7a

De méme, nous pouvons interpréter les mots « les cieux et
la terre » comme signifiant que la Chekhina supérieure et la
Chekhina inférieure s’uniront dans I'union du masculin et
du féminin ; cela a déja été expliqué, comme 1’ont fait re-
marquer les compagnons».

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

ANAN NN°OWY . . 7% 17w 07722
1l cite le Pardes, au nom des Tikounim, selon lequel la
Chekhina supérieure est Bina et la Chekhina inférieure
Mal’hout.
LA NOTE DE KEHOT
NNI1°OWT D "N QW32 3”70 1 YW 077192” VNN °Y 1 71D WUAY 7R
.79m 91 RIT IRND RN 1273 R AR

DNOWNRA2 279 PO M

Explication du passage de Zohar HaRakia cité ici.
LA NOTE DE KEHOT
ST9OR11DPN Y 2 710 BRI IPMINDD L2y A70pN BPR0A IRANI
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23 17°D MPPwan 1IPY° 7RdwD WK 00w ...

5”12 MIN . . DPWRA2 277 OPAn M

11 ajoute que la rose est Mal’hout d’Atsilout, la Noukva de
Zeir Anpin, tandis que la Communauté d’Israél, appelée
«la fiancée de Moché », est intérieure a Zeir Anpin et se re-
vét dans la Mal’hout extérieure.
LA NOTE DE KEHOT
R”IT °P11 P3RT n X1 mwwT” °01 LAN Y 1 770 WUAw N7IIR2
Nwabnm XM KT IN2 NPRIDa KOM Twn 19D P Ki PRI NoI
¥ 3719 X789 IR M91IRI RN YRR M LUANRenn ona
797K 1PN

5”10 IR M2 M an

Ouverture du Zohar: «Comme la rose parmi les épines,
ainsi est la Communauté d’Israél. »
Zohar, Introduction 1:1-2:4°7:’2-°R R 71NTPI 7017 790
1Ce chapitre, exposé préliminaire de Gen. 1, sert a intro-
duire le lecteur dans le cercle de R. Siméon et de ses col-
légues, et a lui donner une idée de I’'ampleur et de la nature
de leurs discussions. Il est quelque peu plus discursif et fan-
taisiste que le corps principal du Zohar. Rabbi Hizkiah ou-
vrit son discours par le texte : « Comme un lis parmi les
épines », etc. (Cant. 2, 2). « Que symbolise le lis ? demanda-
t-il. 11 symbolise la Communauté d’Israél. De méme que le
lis parmi ...

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

non mnn oY 17T

L’Admour Hazaken explique qu’aujourd’hui, parce que
I’enchainement descendant des mondes découle du «fleu-
ve» a travers de nombreux tsimtsoumim, les créatures
semblent séparées; a I’avenir, I’essence de la «source»
sera révélée en bas et I'unité régnera ici-bas comme en
haut.
LA NOTE DE KEHOT
A, 00 wrnw mp

PRAY TP WY TWR NN 191 7772

Le discours cité dans le texte pour le sens de la Commu-
nauté d’Israél.
LA NOTE DE KEHOT
.2,79 RN

11 °0 R0 !
La note Kehot identifie I’'ouvrage abrégé comme Hadras
Melekh; Or HaTorah le cite comme disant que la Commu-
nauté d’Israél est Bina, non pas littéralement Bina, mais
en ce sens que telle est I’essence de la question.
LA NOTE DE KEHOT
13771 97197 DU VAN Y 3 770 WU NTING PRy .79 N7 9003
Wy 7027 W 1Pty RIT 7D ROR whn 302 70T PR YT,
ANWD2 PIRDY
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°5 TPNWARI 1772
Le jour et la nuit y sont Zeir Anpin et Noukva.
Numbers 8:2°2:’1 72722
M7 239 PR NN ANPYA2 PER [IENY TIIRDR 2T
:NI30 NYaY 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) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.2,1 72 »yb

991 7NN %2 7”70

L’Admour Hazaken distingue deux amours suggérés par
le Nom Havaya: un amour venant d’en haut, don recu, et
un amour né dans I’dme qui médite sur la grandeur de
D.ieu; ce sont les deux «couleurs» d’une flamme.
LA NOTE DE KEHOT
X LRP PPR RN

DOPON NI . LN

«Havaya est Elokim»: le Nom de la révélation et le Nom
de la dissimulation sont un.

Deuteronomy 4:39v”%:*7 0°127

“2¥) Py DmY2 DPURT KT T 03 923777K NUM oD AYT)
Y TR NOnn IR

Sache donc aujourd’hui et prends-le a ceeur : D.ieu est D.ieu

dans les cieux en haut et sur la terre en bas ; il n’y en a pas

d’autre.

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

MY ORT? NIPW) X Y 270 0°2IND — IR INRRD 0D LT 0737
,DOP9R T 1ARY WRY N7 011 (IRDT AMRRTY AN 10 MRp
2921 1 RWIADT RINAP PPTID M, WA NIRT °NORY 1ann 1
.0°1INMN3 71777 19 NP MIRNI 3 71931 PR3 NNANT MR M
w1 52 72X M KIM WU P2 OPAR NP RIT N°PON0 Dankl
NPT LMK 1 WO NP IMPYRD Mnw aRDH X237 20 npwn
Y R TI0 WUAw NN TPV R LYY LwDIn mPD Nwhn 190 0l

0

PARAGRAPHE 4

52

N7 mn na

Le Tséma’h Tsédek cite I’expression talmudique «des-
cendre d’un degré» de Yevamot 63a comme source de hat
darga.
LA NOTE DE KEHOT
M T 770 MY DMK — YRINT NN RTY 2707 OUYan papa nony”
07y topna

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/
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23 17°D MPPwan 1IPY° 7RdwD WK 00w ...

N7 nn na

«Descends d’un degré et prends une épouse»; le fiancé
est celui qui descend d’un degré.

Yevamot 63ax 370 nin°

anDIm} 2oann nPhsn vp

Texte de la septiéme bénédiction nuptiale, qui parle de «la
jubilation des fiancés sous leur dais nuptial»; le pluriel
suggere deux fiancés.

Ketubot 8a:67:X °n n121n>
00 AR i K13 X ,0PI9E 970 PO SN 0K T

IR MY 02T MR 72X, M0 L0013, 170
A 2ip) 1 PP 00%7 nivInD TN CIY3 YRw AphR

YRR 0MYN onEInk 0N nivORn PP %D K 1nn Bip
P27 DY 10 MR 7 AN 102,000

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
ynwn "n

11 explique pourquoi le mot «fiancés» en implique deux.
LA NOTE DE KEHOT
7Y RN A0 PID 9NN M vl

ANIEMY 2R o

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
SNRY 7172 0092

PARAGRAPHE 5

57

58

7292 1MW RO YU RPW 7Y

La note renvoie a cet endroit pour une analyse précise de
la formulation de cet enseignement.
LA NOTE DE KEHOT
PAYIIRIA YVP .ANDANA A7OWR ARTPA I VA PIT IR 47D R7TD
%9y (273wN NREIT) v”OIN »NURda

7292 1MW NI O ORI N21 NP Ty

«Avant que le monde fiit créé, il n’y avait que le Saint béni
soit-11 et Son grand Nom»; le maamar demande comment
un «Nom» peut exister avant qu’il y ait quelqu’un pour le
prononcer.
Pirkei DeRabbi Eliezer 3:2-3'3-°2:’3 71y°%X 277 °p19
T9YY ,72%2 PITAT W RN TIN2 WITRT 177,029 K121 KDY 1Y
M K21 P39? D7y DX LM MW 0PIV NN K127 13wl
1% 3 RIAY PR ?hmiT 270 mn? Swn vwn iy
iR ,PREIN 1PRIIM 1’13“‘10? 7IR2 ©vInn R OX ,i'?g/‘ D’ﬂ_t;'?@
o7 K21 079y X 1I97 vUNT RN TIN2 WiTRa 79 ,ni1a% vonnn
X121 K9 7Y X2 01T YU INWAT DR RIIT TY TRIY
,'ﬁ:;[l ROY,1TY 1N ,DBU’.}I ,u'ﬁjﬂ Hi) ﬂ’?m ,D’?WCI
Avant que le monde ne fiit créé, seul le Saint, béni soit-II,
existait avec Son Nom, et la pensée de créer le monde naquit

en Lui. Il commenca a tracer devant Lui (les fondations du)
monde, mais celui-ci ne tenait pas. On proposa une para-
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bole : 4 quoi cela ressemble-t-il ? A un roi qui souhaite se
batir un palais. S’il n’avait pas tracé dans la terre ses fonda-
tions, ses sorties et ses entrées, il ne commencerait pas a
batir. De méme, le Saint, béni soit-Il, tracait devant Lui (les

Pirke DeRabbi Eliezer, Sefaria Vocalized Edition (Public Domain) « Pirke de
Rabbi Eliezer, trans. Rabbi Gerald Friedlander, London, 1916 (Public Domain)

59 172P7 QWA D°WATR2Y RRA2 K9P

Dans Tazria, ’Admour Hazaken entreprend d’expliquer
pourquoi les Sages appellent le Créateur «le Saint béni
soit-I1», a propos de I’Académie céleste et du pouvoir de
I’étude de Torah des Sages.
LA NOTE DE KEHOT
ow .27 P72 APANT MEN wawa LA, TmbYna 1,20 ¥Utn 9y R
WP Y NIy 2P0 SR Y OMID NIRRT WK ,R‘?P .2 ,p R,
1770 PUIAR LTOORY

60 0°°11 91PR 1Y °2 27y 7IN°22

Explication de «Car aupreés de Toi est la source de vie» que
le texte cite lui-méme.
LA NOTE DE KEHOT
2,72 XN

61 TIONTY RS L L TP

Premier discours sur «Allez et voyez», plus loin dans Shir
HaShirim, cité par le texte.
LA NOTE DE KEHOT
2,89 17

62 19302 POy AW 7”apn

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.2,7.2,A°YN 9Py 1707 9”RTN2

63 19902 PO AW 1”apn

Le Talmud décrit la «journée» de D.ieu: pendant les trois
premiéres heures, Il s’assied et étudie la Torah. I’Admour
Hazaken comprend «s’asseoir» comme S’abaisser dans la
Torah.
Avodah Zarah 3b:7°1:2°3 191 1712y
wHY 07 M7 MYY 7Y DAY 27 M T 27 0K KT 20K
171 2V — NP ,MIN2 PRIYY W XIT 7112 WiTRD — NIWRIN
RDIN THIY — 117793 02y >IN IRITY 1°2 L3710 0PIy P2 nX
;DRI RO 2y 20 1710
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) ' '

64 QW ’°12°P2 1T 7IRM

Ce passagey est cité.
LA NOTE DE KEHOT
90N Y 107 NPIR KA

65 2190 W

\

Développement paralléle de la «capacité» de I'Infini a
rayonner.

LA NOTE DE KEHOT
.1200°Y 1078 NPMIR KPP Y D°1°1Y NI LK ,1‘?|7 T°N1%1 777 IR

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/

23 17°D MPPwan 1IPY° 7RdwD WK 00w ...

66 D17 o2

«Par Ta grande puissance»: le pouvoir qui constitue Son
grand Nom.

Deuteronomy 9:29v72:° 0°7127
03 AN 2730 032 ORI WK 0201 T2y O
Pourtant, ils sont Ton peuple et Ton héritage, que Tu as fait

sortir par Ta grande puissance et par Ton bras étendu».

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

.03, 0"M3T

67 0°282 QNN 7”72

Discours cité par le texte au sujet de ’essence de D.ieu,
qui ne reléve pas de la catégorie du don.
LA NOTE DE KEHOT
A, e Py

68 0°°11 91PN 91y 52 922 K”Nn2 w»nd)

L’Admour Hazaken explique qu'un Nom ou attribut divin
tel que la Chekhina ne désigne pas I'attribut lui-méme,
mais la lumiére de I'Infini qui s’y revét, en citant le Par-
des; ’essence est en elle-méme absolument simple et ne
comporte aucun des attributs.
LA NOTE DE KEHOT
T ,R1RIPM Y RN

69 59113 MW WO PSP 19sya 9D

Maamar ultérieur dans Shir HaShirim, sur «Soixante rei-
nes», qui revient a I'idée qu’une cause est modifiée par
son effet.
LA NOTE DE KEHOT
.2,m P IR

70 DITAT W . L AR nan PRI

Le Tséma’h Tsédek renvoie a ce passage et reléve qu’il ex-
plique que cette réalité est aussi appelée «Son grand
Nom».
LA NOTE DE KEHOT
MY 2”1 °pan amw n owy” ]NJ‘? 19°%71 709 °Y X 770 wrAw n”MKR2a
T

71 "IN D7y MW p2

Dans Shelach, plusieurs Noms sacrés relévent de la lu-
miére qui remplit tous les mondes, tandis que Son grand
Nom se situe méme au-dessus de la lumiére qui entoure

tous les mondes.

LA NOTE DE KEHOT
»M3 07w DWITPR MRw 725 w2 %D RN DWT 3 N0 09w D YYD
NIMIPR M2 Y7010 han 03 AvYRbw T RIT P17 1w ax yronn
707 °Y R 770 wrAw NUMIRDY LA L,RR 02D n”wp‘vb 0x ¥”%7 P 178N
L7727 K37 R XD IR WMWY w737 IRDD 18N

72 5”12 NN 1% 7772 ON1°2 '8

Le discours sur «Ordonne aux enfants d’Israél», au sujet
des offrandes quotidiennes et des priéres instituées a leur
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73

74

75

76

77

78

79

place, ou est discutée I’équivalence numérique de chémo
et ratson.
LA NOTE DE KEHOT
.,y onn e Py

9”12 NN Y
Verset ouvrant le discours de Pin’has cité au sujet de lava-
leur de chémo égale a ratson.
Numbers 28:2°2:117 72772
M3 0 "WRY 002 137708 DI2X 01eK) 2K 270y 3
1719103 % 2P 1mwn
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)

11589 %3 1w

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Pri Etz Chaim.
LA NOTE DE KEHOT
.[5] .mo20 WP W n*YD

R ToNY 279

Le discours sur «Voici les noms» y est imprimé.
LA NOTE DE KEHOT
03 AR LRI T LU RTIN IRTY LIPORY AP Y MR NPMR2 09T
79NNy 100 NPMR

mnw 79N
Verset d’un autre discours cité au sujet du Nom de D.ieu.
Exodus 1: XX mnw
R 021 WX 3PY? NN AROIRR 0OK2T PRI 212 Ning APR)
VOICI les noms des fils d’Israél qui vinrent en Egypte avec

Jacob ; chacun vint avec sa famille :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

«Son Nom seul est exalté»: méme Son Nom est au-dessus
des mondes.
Psalms 148:13x7:1”np o°%°n
DY PIRTPY 1730 1729 Nt 231700 °n owtnR A0
Qu’ils louent le nom de D.ieu, car seul Son nom est exalté ;

Sa gloire est au-dessus de la terre et du ciel.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

La note de Kehot renvoie a Song of Songs 6:8 pour ces
mots.
Song of Songs 6:8°11:" 01w W
1207 1K NiNPY1 D°W12°B 0°1nYA NioYn nT 0wy
I y a soixante reines, quatre-vingts concubines et des
jeunes filles sans nombre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
D17a7 MR

Développement supplémentaire sur «Son grand Nom».
LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/

80

81

82

83

84

85

86

23 17°D MPPwan 1IPY° 7RdwD WK 00w ...
2PN’y T T70 MY DMK ART

TN wabnne .. mwabnn mam

Ce passage y est cité, avec I'ajout que «Son grand Nom »
est le Nom supérieur Havaya, au-dessus de la division des
signes; tel est le sens de «le Saint béni soit-11».

LA NOTE DE KEHOT

51737 1w »n” $R°071721 R Y0 NN — N2 NN NRN 7772 RN

WPy .. 7AR 1AV 11777 RAYD PR PYRDw R2OYDT N0 0w 11701
1O1IR2

NP2 15ma XY 290

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

NY”7° "mona XY 0°on

Pata’h Eliyahou: D.ieu est «sage, mais non d’une sagesse
connaissable»; la lumiére supérieure a 'Hokhma qui se
revét en elle.

Tikkunei Zohar 17ax 1> 9717 °13pn

[= R} ly Wy by ]

Les signes de la Torah y sont expliqués en détail.
LA NOTE DE KEHOT
.12 7°¥0 17N N2131 NRT 7772 121982 AR2N]

0™n PR Y 93
«Car auprés de Toi est la source de vie»: méme la source
de vie n’est qu’«aupreés» de D.ieu, secondaire a Lui.

Psalms 36:107:1"% 0°2°11n

£IRTTIND TR 00 PR YD

Car aupres de Toi est la source de la vie ; a Ta lumiére nous

voyons la lumiére.

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

LA NOTE DE KEHOT
RV R-Lrhll

2OYIWYR TPENR NN
La Torah, en tant que Sagesse, dit: «J’étais auprés de
Lui... délice»; les signes de cantillation de la Torah pro-
viennent du délice de D.ieu.
Proverbs 8:30°7:’1 “own
:Ny~22 1397 Npnipn 01 OV DYIWYY MK TINK 123K 10X
Alors j’étais aupres de Lui, comme un enfant élevé ; chaque
jour, j’étais Sa joie, jouant sans cesse devant Lui,

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

2 ,nobwn
SAYWYW 9NN

«Je fais mes délices de Ta Torah»: la Torah comme récep-
tacle du délice de D.ieu.

Psalms 119:70°y:0°p 0°%°11n
PRYYYY IN7IN °IX 037 2702 UIY
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87

88

89

90

91

Leur cceur est épais comme la graisse, mais je prends plaisir
a Taloi.

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

LA NOTE DE KEHOT

.y ,0°p 0°%nn

0°n° o NIW YRR oM
Verset ouvrant le discours cité par I’Admour Hazaken sur
le chant et les signes de cantillation de la Torah.
Genesis 41:T'R:X"1 N°wRI2
2P T MM D2 YYD D DY YR )
Et il arriva, au bout de deux années entiéres, que Pharaon

eut un songe : voici, il se tenait preés du fleuve.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

anIN 37 PIm

Verset ouvrant un discours de la paracha Emor, cité a pro-
pos du méme théeme.
Leviticus 23:203:373 RIp"
WP 0°33 °3¢-y 1 *307 191N 0°7227 DN 7Y DOR 17137 701
R ne v
Et le prétre les balancera avec le pain des prémices en of-
frande balancée devant D.ieu, avec les deux agneaux ; ils se-

ront saints pour D.ieu, pour le prétre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

T%n 1Iwe2 o

«I1 fut Roi en Yechouroun»; Yechouroun est rapproché de
chir, «chant», reliant le chant de la Torah a la royauté de
D.ieu.

Deuteronomy 33:5°7:377 0°727
2K "0W TN DY YR AORNA2 TP 1L 1
Etily eut un roi en Yeshouroun, lorsque les chefs du peuple

se rassemblérent, toutes les tribus d’Israél ensemble.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

*IN 1D

«Que la puissance d’Ado-nai soit grande»: le «pouvoir»
de D.ieu de rayonner est Son Nom.
Numbers 14:171>:77> 7272
NRY AN27 WK IR 1D N;'b’_r.}? nny
Et maintenant, je t’en prie, que la puissance de D.ieu soit
grande, comme tu I’as dit, en disant :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
17,7792

NpPR1°onn RNMIN

«La Torah émane de 'Hokhma»; I’Admour Hazaken in-
siste sur «émane» afin de montrer que cela désigne seule-
ment le niveau révélé de la Torah.
Zohar II, 121ax ,x2p 2”mt
LA NOTE DE KEHOT
LN ,71D 0w AR LK ,ROP 27

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/

92

23 17°D MPPwan 1IPY° 7RdwD WK 00w ...

«Moché nous a ordonné la Torah» : verset du discours cité
dans Vezot Haberakha.
Deuteronomy 33:4°7:3"7 0127
3Py NPIR AYIN AYh 177mE 1R
Moshé nous a prescrit une loi, héritage de I’assemblée de
Yaakov.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 6

93

94

95

96

97

98

Le verset expliqué mot a mot dans cette section.
Song of Songs 1: 'R:’X 07w °w
PP WK 0°YN Y

Le Cantique des cantiques, de Salomon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

«Les ‘hayot couraient et revenaient»: mouvement d’éléva-
tion et de retour qui définit le chant.
Ezekiel 1:147728 2Rptr>
:P127 XN 237 RI¥T NiOm
FEt les étres vivants allaient et revenaient, semblables a
I’éclat d’un éclair.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

"R KDY VR A NI

Le Tséma’h Tsédek renvoie a ce passage et explique qu’il
s’agit du chant propre de D.ieu, du haut vers le bas: le
Cantique des cantiques est le chant supérieur, le chant de
la Torah avec ses signes de cantillation, par lequel la Lu-
miére infinie se revét dans 'Hokhma; les chants ascen-
dants d’en bas en recoivent leur vitalité.
LA NOTE DE KEHOT
mapn bw Pw amw 0% U 2 ,pNn 1770 MOWRI2 N7MNG
RN™IIRT RIIT RITW 1192917 °W 13700 0P 2w D) .on? aoynbne
TROM2 07K MWAPNT NIPTR qwRl 070 DY 0aw 1O 19w Apn Xpt
7Y 113 Pyt nunbnw 0vwn 0vvapn 7 1w nam

% Py O

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
9] .ovmpy e wen awy (YT 17T 2707) YARCY Y

DPY0N? DRI 1PAY TINC22

Explication de «leurs départs selon leurs étapes», citée
par le texte a propos de «toucher et ne pas toucher».
LA NOTE DE KEHOT
.mwn’n 92y5

DI YOR? OREIN

Verset des étapes dans le désert, sur lequel repose le dis-
cours cité a propos de «toucher et ne pas toucher».

Numbers 33:2°2:37% 72712
oTPyoR APRY M CDTPY DPyom? OR¥INTAR wn 2RO
:DPRYIN?
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Et Moshé écrivit leurs départs, étape par étape, sur ’ordre
de D.ieu ; et voici leurs étapes lors de leurs départs.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

99 Towa DOREY W VPya b

Regle de la Michna selon laquelle les animaux peuvent
sortir le Chabbat avec leur harnachement («chant»); I’Ad-
mour Hazaken la comprend comme signifiant que tous les
étres sortent et sont entrainés par le chant.
Shabbat 51b:8-10-"11:2 X1 naw
122100 17778 TR PV TOURN YW PRIT TWD 22y2 P9
RDPRI T30 72 72 731 MW 27DUNI ARRY OND M3 1pipna
AT WY — RN DTNV XINDT Xupi2 nwn
NPTDT 7302 RI? X2

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

.2 ,X1naw

100 %21 N21AR P Nt 27y

La note Kehot suggeére, avec réserve, que c’est peut-étre le
discours visé; le passage traite d’'un niveau au-dessus de
la volonté, «I’enveloppement de ’enveloppement», donc
également au-dessus de la compréhension et de la volonté
propres a ’homme.
LA NOTE DE KEHOT
7 ,7¥7 13930 YW NT°0 .A7Y0 LU 7137202 PUYY 0OTIND AN VAN
PR

101 D27 N1 9% 7
Verset d’un discours cité sur le chant.
Psalms 30:1°X:"7 0°2°1n
TTT? N7270 N2I0~PY inm
Psaume ; chant pour la dédicace de la Maison ; de David.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
102 D29 AR WY DU

Discours sur Youval, pére de la musique, cité au sujet du
chant.
LA NOTE DE KEHOT
LT R7Y NPMIRDY ALY RN AR

103 B20 1N ot

Youval, «pére de tous ceux qui jouent de la lyre et de la
flite » ; verset d’un discours sur la musique.

Genesis 4:21X72:’T N°wX12
23191 1912 ER-P3 2R 700 K17 923 AR OYY
Le nom de son frére était Yubal ; il fut le pére de tous ceux
qui jouent de la harpe et du chalumeau.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
104 NN 9w

«Alors Moché et les enfants d’Israél chantérent ce chant

(chira)»: forme féminine du chant, chant ascendant de la

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/

23 17°D MPPwan 1IPY° 7RdwD WK 00w ...

fiancée.
Exodus 15:1°X:V"v mnw
1mR" Havayah% NNto mpwo-ny HxI0 12 awnmews w
:0°2 17 12271 010 783 1IR3™3 Havayah? 770K 1aR?
Alors Moise et les enfants d’Israél chantérent ce cantique a
D.ieu et dirent : Je chanterai a D.ieu, car Il s’est élevé ; le
cheval et son cavalier, Il les a précipités dans la mer.

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

X0 Mnw

105 M2 W7Aw 1°Iyn 193

La formulation du Midrash auquel il est fait référence est
reproduite a cet endroit.
LA NOTE DE KEHOT
.'['lTZf?ﬂ PNYINCY WrOw N7NIR2

106 11392 299%WR W Payn 1O
Commentaires du Midrash sur le verset «Le Cantique des
cantiques», auxquels ’Admour Hazaken renvoie.

Shir HaShirim Rabbah 1:10-11x">-"’R 1137 0°9°wi1 9°W
MR LWURY WOT NP RIPIN °27 0o A I8N YIm noan ...
,0R2 T2 K3, 7313 A 9037 703 T2 15MY 0038 *3
.0°N37 19X ,2M 73R .0OR°23T PR 0PN TIRIR LTIRT
.ima%0n n';??_ﬂ mann TI‘;??_: , D2V Y 1,003 ﬂﬁ’lQ; oy
«Tes joues sont belles avec leurs parures, ton cou avec ses
colliers» (Cantique des Cantiques 1:10). «Tes joues sont
belles» : de méme que ces joues furent créées uniquement
pour la parole, ainsi Moshé et Aharon furent créés unique-
ment pour la parole ; «avec des parures [batorim]», avec
deux Torah, I’écrite et I’orale. Autre interprétation : bato-
rim, de nombreuses Torah ; c’est ce qui est écrit : «Voici la
loi [tora] de I’holocauste» (Lévitique 6:2) ; «voici la loi [tora]
de I'offrande végétale» (Lévitique 6:7) ; «voici la loi [tora] ...
Midrash Rabbah -- TE (Public Domain) « The Sefaria Midrash Rabbah, 2022

(cc-BY)
107 BoN W PN yRw

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

LA NOTE DE KEHOT
yaw o0 1RD w3 R (X ,713,°°N) w1 O .(R”YD ,3) "N NnTpna Yy
.[3] .1 7R R PR 0 DRI

108 BN W PN YR

La note Kehot montre que les Tikounei Zohar lisent Yisrael
comme chir El, «chant de D.ieu», comme le fait ici I’Ad-
mour Hazaken.
Tikkunei Zohar 25a:5-71-"1:X 71”2 97171 *1pn
NTIY K”1) .RT RDOYIARI °IPRT 1 DRI AN DR IR
RIDT RITA D7R 70* ORI YR 10 IR I (RNPYSRRT
27 91K IPPR Op 0777030 PP DR YRWRY 111712 220D 7R NNt
732 71235 PEXDEN 11170 193 NPYP0 YR T3 ORTIA .72 7N 1
MI3 M3 7770 710 PR TY TR0 DY RPPO SR TNawIm 7w
L1325 %y NO%y nXY 2oy
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Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

109 N Payn Ywn

Le passage explique «Louez D.ieu dans Sa sainteté»
comme la sainteté située au-dessus de toute émanation;
de 13, 1a lumiére et la vitalité descendent a travers de nom-
breux voiles et contractions, «ligne apres ligne», afin que
les mondes puissent les recevoir.
LA NOTE DE KEHOT
.X 71 0°2%3°D 27y IR9

110 DRIW 2 PRy IR KDY
Verset du discours de Balak cité a la fin du paragraphe.
Numbers 23:21872:37 12712
nYIM iy PRPR T PRI Dny IRITRYY 3Py 1IN vanRD
42791
Il n’a pas aperc¢u d’iniquité en Yaakov, ni vu de perversité en
Israél ; D.ieu, son D.ieu, est avec lui, et I’acclamation du Roi

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

111 | La note de Kehot renvoie a Zohar, Vayeilech 3:17-5:27
pour ces mots.
Zohar, Vayeilech 3:17-5:27173:77-172:°) "|‘?’1 L, 720
112 | La note de Kehot renvoie a Song of Songs 4:2 pour ces
mots.
Song of Songs 4:2°2:7 0w W
PX M721 NiwKm: 0P3Y ATV W2YY NIRRT VYD 1Y
073
Tes dents sont comme un troupeau de brebis, toutes sem-
blables, qui remontent du lavoir ; chacune a sa compagne,

et aucune ne manque parmi elles.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 7

113 bR R

Ce passage y est cité avec d’autres gloses.
LA NOTE DE KEHOT
27y MANR NIAAT QY NI °Y K 772 RIP N7NIRD R 7T yup

14 PR1Ra oY ey

«Il fait régner la paix dans Ses hauteurs»: le verset que le
Midrach explique comme évoquant la paix entre les anges
du feu et de I’eau.
Job 25:2°2:7175 2%
2PniTna oiY ny uy 1o bwnn
La domination et la crainte sont aupres de Lui ; Il établit la

paix dans Ses hauteurs.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

115 0% Pw W PRI 1R o ey

Le Midrach rapporte que Mikhaél est de neige (eau) et Ga-
vriel de feu, mais qu’ils ne se nuisent pas, car D.ieu fait

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/

23 17°D MPPwan 1IPY° 7RdwD WK 00w ...

régner la paix entre eux.

Bamidbar Rabbah 12:8'1:27 127 12713
LA NOTE DE KEHOT

) i A T ) T T = T O B - T e £

PARAGRAPHE 8

16 12 W MY 1PRW 1T v

Un passage d’ici y est cité, avec une glose expliquant que
la «goutte» désigne la goutte des eaux masculines (mayin
doukhrin), le flux venant d’en haut.
LA NOTE DE KEHOT
57m7)” (N9 AT @0 WY 017 7Y K 7 RIP N7ITIND X2 1RO YUp
(77 naw

"7 7195y A1y NoWwRT NPT 199

Une glose y renvoie au second maamar sur «A ma
jument», chapitre 2 (42a), au sujet du plaisir supérieur.

LA NOTE DE KEHOT

277 27D "IWh "NDID? 1772 °Y)” AT W0 137 °Y K 710 RIPP NUMIRA

(10 119y MAYNT AN 79 22 R

18 M B3PI 15T

Une glose y renvoie au Zohar, Acharei 59b, sur «des freres
demeurant ensemble (gam yachad) ».
LA NOTE DE KEHOT
270 27¥ U717 PINR D A Y)” AT WO VI Y R 770 RAPY NUMIRA
(10 02 0ONR N2W 0OY1 Y 20 R

e M 02PN 0T

La glose d’Or HaTorah renvoie au Zohar sur «qu’il est
bon... que des fréres demeurent ensemble (gam yachad)»
pour I'union du masculin et du féminin.

Zohar, Achrei Mot 9:58-67170-1171:") N1 *NX ,3717 7190

Il a été enseigné au nom de R. Yossé : Un jour, le peuple
mangquait de pluie, et ’on envoya une délégation aupres de
R. Shimon, R. Yessé, R. Hizkiyah et des autres Compagnons.
R. Shimon s’apprétait a rendre visite a R. Pinhas ben Yair,
avec son fils R. Eléazar. En les voyant, il s’exclama : « “Can-
tique des montées. Voici, qu’il est bon et agréable pour des
fréres d’habiter ensemble dans 'unité !” (Ps. 133:1). L'ex-
pression “dans I'unité”, dit-il, désigne les Chérubins.
Lorsque leurs visages étaient tournés ’'un vers ...

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

120 Wow DIPwIw Ton . . b

Long examen des sources halakhiques (le Talmud dans
Shevuos, le Rambam, les Tosafos, ’Agudah) concernant la
question de savoir si Chlomo, dans le Cantique des Can-
tiques, est un Nom saint qu’il est interdit d’effacer; ’Agu-
dah statue que chaque Chlomo y est saint, a I’exception de
«les mille sont a toi, Chlomo».

LA NOTE DE KEHOT

27y 17797 MYAwT TU0 RIM” PN 20y R 975 WA N”NIR2 1319R2

v 9 N7 *onn 178 07anIn B7 ,1’7T27 DYPwaw "nk Pw 00N oWl

PR NINY °1 1720 1R 577 1753 v ,1°°12°011 AIRWD RI7 "7 0201
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77 R?Y 277 0107 PO MADINAR X2 17Y7 00 112 97 1PNl
LRI PRI DI NN 1139900 777y DIPwT 9707 Ann XD Anyn ROR
570 TR D731 PRI 1K WA 112w 10 13 *RT 87171277 19 OX
PRI WP 0OPWA Pwa NRA aabw B3 9Uh 770 D mTyn nyaw

Wy — 970y nnbw 7R APRA M PN RNl

121 ow P TR 07TINa Rt

Le Talmud enseigne que chaque occurrence de «Chlomo »
dans le Cantique des Cantiques est sainte et désigne «le
Roi a qui appartient la paix».
Shevuot 35b:16-171>-1v:1 7177 MY
;190 DiPWIY om? Y WP - 0OPWR PW2 1INRT TAntY” 9D
DN Ty MY - "y T A2 ~39 P w12 s vn
invn a7 Rty m AR ,07RIR w7 1127 - 7P DR D’jm'?
{ORVIY TR KT KPR 17N 292N RP) - MR 00 maPwy
P 127 I KO K7 NPy RIPWR 70 KPWRT XIS
ng D17 DMRW”XYPTT RMOYRY - "My 77 PR %197
... R RIND N PRI ;RYINT RMI7NT - 78
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

122 ow 2P TR 07PN TRt

Le Rambam statue que Chlomo, dans le Cantique des Can-
tiques, est une appellation sainte, comme les autres noms
descriptifs de D.ieu.

Mishneh Torah, Foundations of the Torah 6:9,779n mwn
0 AN P70 MR

WP NI232 0°RD Ninwn 99 .51 13°n3 00K Ningn v ...
TR YA PNIDT INWD RIT VT WP DOPWI W2 Ry nnbw o
D1 HR2172 MR K290 92 UMby 97 APRD” (20 1 ovvwn vw)
ARYD KIT T VRPN TP RIPR MIRY (17 2 DROIT) M 7an

HEseteh!
Tous les Noms mentionnés a propos d’Abraham sont sacrés
; méme celui-ci : « D.ieu, mon D.ieu, sij’ai maintenant trou-
vé grace » (Gen. 18:3), est sacré. Tous les noms mentionnés
a propos de Lot sont profanes, sauf celui-ci : « Non, D.ieu, je
T’en prie ; voici, si ton serviteur a maintenant trouvé grace »
(ibid. 19:18). Tous les Noms mentionnés a propos de Guibéa
de Benjamin (Jug. 20) sont sacrés. Tous les noms mention-
nés a propos de Micha (ibid. 17) sont profanes. Tous les
Noms mentionnés a propos ...

Torat Emet 363 (Public Domain) « Mishnah Torah, Yod ha-hazakah, trans. by
Simon Glazer, 1927 (Public Domain)

123 T2 R aNY . . ORIN2 Rbw 0D

Le Tséma’h Tsédek note que, dans le verset «attachant son
anon a la vigne», le hé de iroh, prononcé avec un ‘holam,
évoque lui aussi 'union.
LA NOTE DE KEHOT
5w R 71779 1937 TI0IX P02 DAY 17¥1 07°Y K 719 RIPM N7MINA
1IN Ma% 573t 0N Ty

124 11°2 MPowan "1pw°

«Qu’il me donne les baisers de sa bouche»: I’amour inté-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/

23 17°D MPPwan 1IPY° 7RdwD WK 00w ...

rieur qui dépasse I’enchainement des mondes.
Song of Songs 1:2°2:°X 0w W
7R PTT D020 IR NP "3
Qu'il me baise des baisers de sa bouche — car ton amour est

meilleur que le vin.

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

=08 9 7adnig

125 Tam° w712

Le maamar sur le baiser cité dans le texte.
LA NOTE DE KEHOT
IRINI QWY” AP0 QWY LTD Y K 7D wrAW DMK AR LT, R™MIND

WY "0°%52 Mwabnn nan neynow oUTpya onan ownn e

126 PN 12 °% fND 9an°on
«Si seulement tu étais pour moi comme un freére... je t'em-
brasserais» : le verset d'un maamar sur le baiser.

Song of Songs 8:1°X:’11 0°7°wn 1w

2 MNP D3 TRYN TIND IR 2K TG P 72 M2 T
Oh ! si tu étais mon frére, nourri aux seins de ma mere ! Si je
te trouvais dehors, je t’embrasserais ; et nul ne me
mépriserait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

127 170m 0 MY anY
La bonté attirée le jour et le chant qui s’éléve la nuit: les
deux directions de I'union.

Psalms 42:9'0:2"n 0°2°1n
71 PR 1700 "1y 7Y 12°P21 im0 ' M ond
Le jour, D.ieu commandera Sa bonté, et la nuit, Son chant

sera avec moi, une priere au D.ieu de mavie.

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

0P °Y IR 7110 R7 .0 ,an 0°9nn

128 | Les trois périodes de la journée de D.ieu selon le Talmud,
que ’Admour Hazaken met en correspondance avec les
trois triades des Séfirot.

Avodah Zarah 3b:7°1:2°1 77t 01T2y

oY 077 17 NIYY MY 0°AY 137 IR TN 37 0K KT 21X

171 23 — NI L1702 POIYY AW RIT T2 BATRR — NINYRAT

XD TRIY — 17722 0PIy 20NIY ARIY 117 L1710 0P3Y o nX
,0°RI17 XD 7Y 20 1A

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) ' '

129 YRR ORIN MIWadNT Iy RN

La note renvoie a cet endroit a la signification du fait que
D.ieu soit «assis».
LA NOTE DE KEHOT
L12°W° 1°1¥2 2,8 77PN 990 AR7
130 nn?a !N

«Venez, mangez de Mon pain»: Netsa’h et Hod sont appe-
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1és pain.
Proverbs 9:571:'0 *2wn
D307 1722 1N *223 12 157
« Venez, mangez de mon pain et buvez du vin que j'ai
mélangé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

131 TY0° WIIR 22% AN

«Le pain soutient le cceur de ’homme » ; le Zohar explique
que ce pain est broyé par les meules célestes, Netsa’h et
Hod.

Psalms 104:157"0:7”p 0°2°1n

7Y WIIN"327 D7) 19w 0730 DI w2y My 1)
Et le vin qui réjouit le ceeur de I’'homme, faisant rayonner
son visage plus que I'huile, et le pain qui soutient le coeur de

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

132 13m0 PR 12an 1772 PUIANa

La lettre citée dans le texte au sujet des Séfirot de Netsa’h,
Hod et Yessod.
LA NOTE DE KEHOT
O POV — B DD ¥IPTRa AR Y D

133 QOORDMN W . . T T9vPa ban

La note de Kehot cite I’ange qui dit a Yaakov que ’aube est
venue et que c’est le moment de chanter, soulevant la
question du moment ot les anges chantent.
Chullin 91b2 R 1711
LA NOTE DE KEHOT
199 52 D7Y 2 KX 1P RONAD WP RPWAIAD 1780 100 Y IR P02
WY T I It YA N

PARAGRAPHE 9

134 Y amIyap .. M M
Ce passage y est reproduit.

LA NOTE DE KEHOT
NN’ Y PAPM D TN NN PRI 1t Yup

135 apyoa M7y opn

«II établit un témoignage en Yaakov et institua une Torah
en Israél»: la Torah placée en bas parmi le peuple, le se-
cond fiancé.

Psalms 78:5°7:1”y 0°7°11n

DY>7in? 1PNIARTNNR M3 WK PXIR°2 o 77Im 2Py Ny opn
:071°127

Car Il établit un témoignage en Jacob et institua une loi en

Israél, qu’ll ordonna a nos péres de faire connaitre a leurs

enfants ;

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

.1,y o°onn

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/

23 17°D MPPwan 1IPY° 7RdwD WK 00w ...

136 TN AT . L AW 00N

Le Midrach selon lequel la Torah précéda le monde de
deux mille ans; le texte I'interpreéte ici comme la premiére
demeure de la Torah dans la ‘Hokhma et la Bina.
Midrash Tehillim 90:4'7:"% 0°%°1n w27
MY RIPI AP WD WA WA 1IN0 12 RTITY 227 MR K 137
Wpan ORI 791 AWK "7T71 99D WP OR WORM 11 DOPORT WK
IR WH 215930 99 AR 11790 AWOR (70 D 12T13) IR 0pn
21 AW o amp (19-12 0 aw) m7apn®
OYW (Public Domain)
Bereshit Rabbah 8:2°2:°11 17127 n°wx12
279KV 11 NP IWRID TY 101 Cwnn B tRw v bw avn ...
WOPR 12 NYAY 527 NRT 12091y v an1ab mTpw ,n1int kD
1N3T RIT KT L,OPW Dw N3P AN ANTR Maw 0°E0R v
APR RIT N2 WITHA P M AR TR IR IR (77 VPwn)
>In NYTY DRI LM0 20K 01D Y2 001w 9K D :2°N5T7 00w
9% PR AR PaR ,091 Dw an12% 0TIp AR Ny Inn A Ty
12 OWINYOR M PR UPY DTR DO "1 (D 2PR) ROK ,WINT? poy
... PR TR0 91733 :RKR XD

Rav Hama bar Hanina commenca : « Sais-tu cela depuis [les
temps les plus anciens ?] » (Job 20:4). Rav Hama bar Hanina
dit : Cela ressemble a une ville qui recevait ses provisions
par l'intermédiaire de conducteurs d’4nes. Ils se deman-
daient les uns aux autres : « Quel est aujourd’hui le prix du
grain dans la province ? » Ceux du vendredi interrogeaient
ceux du jeudi ; ceux du jeudi, ceux du mercredi ; ceux du
mercredi, ceux du mardi ; ceux du mardi, ceux du lundi ;
ceux ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)

Vayikra Rabbah 19:1'X:0”° 727 X7p7

Zohar I1, 49ar ,un 2°m
LA NOTE DE KEHOT
bt e e/ I 9/ o i R QR (> i i P R o 2 i e B 'S 0°%1n W IR

mwnn 1N 270 °uNP 272 ARM K ,0IP WK ,NOP AT R ,R0pP WK ,un
.36y ,(01°01P)

137 MnRon qEPRN

«Je t’enseignerai (a’alef’ha) la ‘Hokhma»; la racine d’al-
payim, «deux mille», est interprétée comme les deux en-
seignements, ‘Hokhma et Bina.

Job 33:3337%:3% 21K
1IR30 TPRKY WINA 2TYRY ANK PRTON
Sinon, écoute-moi ; tais-toi, et je t’enseignerai la sagesse.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
138 =Rl S ahin i Falaiadyi=]

Une discussion paralléle sur les deux fianceés.
LA NOTE DE KEHOT
117y Mnw n”mKR AR9
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139 QINT QNN AWy WK

«Que I'homme accomplira et par lesquelles il vivra»:
I’homme fait les mitsvot, puis recoit d’elles lavie.
Leviticus 18:5°77:1”° Rp™
IR 073 °M) DR DR TPY IR "WIWRTNRY "OpITNN 0NN
Havayah
Vous garderez donc Mes statuts et Mes lois, que I’homme

mettra en pratique et par lesquels il vivra : Je suis D.ieu.

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

1,1 RPN

140 2°N2 QNN MmN answy

«Et vous les accomplirez»; les Sages lisent osam, «les»,
comme atem, «vous», comme si ’homme faisait les
mitsvot.
Leviticus 26:3°3:1”2 X1p"
:DJ]R nnvwm 'H?:WI‘I ’Dﬁ;?_:'mf'g 13'?13 ’DPU;'DR
Si vous marchez selon Mes statuts, gardez Mes commande-

ments et les accomplissez ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Zohar III, 113ax ,2°p »’m
LA NOTE DE KEHOT

LXL0P A7 L,10 RPN

M N onn apnw anasm

Une explication paralléle de «et par lesquelles il vivra»
comme désignant lavie recue des mitsvot.
LA NOTE DE KEHOT
.1?¥D 0°1 7772 82 XD

142 BN 212 9n on 1k

«Avant qu’un roi ne régnat sur les enfants d’Israél»: les
rois d’Edom, que la Kabbala interpréte comme le monde
de Tohou.
Genesis 36:31x”7:1"% n"wx12
X7 337 T2 2197 DT TN 1370 UK D3P 17N
Et voici les rois qui régneérent dans le pays d’Edom, avant
qu’un roi régnét sur les enfants d’Israél.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

143 TP WiN® e
L’homme fut créé en dernier afin que, s’il s’enorgueillit,
on puisse lui dire: « M&me le moustique t’a précédé»; ici,
les animaux ont leur racine plus haut que ’homme.

Sanhedrin 38a:1337:x " 1°17110

:0IR Do) 1 KDY 27 23Em) ,N2W 373 K123 DTN 11327 1)

ORY 08 727 .PWRII Apyna X0 N2 WiTpae 2 1o amw

SN 2T OWRID ARYRD TRTR AR % IR 1YY YT oun
T MIERY 032 >T2

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

X ,1 1970

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/

23 17°D MPPwan 1IPY° 7RdwD WK 00w ...

PARAGRAPHE 10

144 (Mdna. . R aw)

La note établit que cette parenthése est de I’Admour Haza-
ken lui-méme, puisqu’elle figure dans son manuscrit du
maamar, sans les gloses du Tséma’h Tsédek.
LA NOTE DE KEHOT
LXPRITI MINAT 222 IITRM IMRHM P N52 03 KNI T30

145 72T NN NN

«Voici la loi de I’animal»; a lire comme I’élévation de
I’animal par le sacrifice.
Leviticus 11:4617:8" Xp7

©D1"2071 D2 nipnhn 1Pnn Wl YD1 NI Andan nain NN

PINTPY NETEn

Telle est la loi concernant la béte, ’oiseau, tout étre vivant

qui se meut dans les eaux et toute créature qui grouille sur

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

146 TRy "IN

Une autre discussion des 620 piliers, des 613 mitsvot de la
Torah et des sept mitsvot rabbiniques.
LA NOTE DE KEHOT
[o] .27en (2 ,t) smpna 57y

147 510X QTPY AN

«Derriére et devant, Tu m’as formé»: le Midrach y voit
I’homme créé a la fois en dernier et en premier; ici, le
rapport réciproque entre les mitsvot en haut et en bas.
Psalms 139:5°7:0”%p 0°2°1n
:1282 7Y NYN1 1073 0T IR
Tu m’as entouré par derriére et par devant, et Tu as posé Ta
main sur moi.

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

.11,0%p 0°%nn

148 1°Rn oM

«Et la sagesse, d’ou (me’ayin) sera-t-elle trouvée ?» est lu
comme «la sagesse vient de rien»: la ‘Hokhma et I’annula-
tion de soi.
Job 28:1227:1175 2R
7372 DIP 7] 7K R¥RN TR a0m
Mais la sagesse, ou la trouver ? Et ou se trouve le lieu de
I’intelligence ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

149 Twa1 952 nanNy
L’amour de «de toute ton 4me» : la seconde fiancée.
Deuteronomy 6:5°77:1 0°127

STTRR222 TUDI22N 72257222 TROK 1 DX NI

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.1,10727

150 TPRT B9927T M
L’amour de «de toute ton &me»: la seconde fiancée.
Deuteronomy 6:6":"1 0°7127
7227723 DT T I WK 7PN 01T T
Et ces paroles que je t’ordonne aujourd’hui seront sur ton

coeur ;

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

.1,10°27

151 9°22 N27N NAWNRN "IN

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
L7221 .RAP B DO TR

152 9°22 9927 DOWKY

«J’ai mis Mes paroles dans ta bouche»: les propres pa-
roles de D.ieu dans la bouche de celui qui étudie la Torah.

Isaiah 51:1610:RX"1177°yW°

MR YIX TOYR) DY YuI? o3 T P¥: P2 "137 Do)
TIANTRY TPEY

Et J’ai mis Mes paroles dans ta bouche, et Je t’ai couvert de

I’ombre de Ma main, afin de planter les cieux, de poser les

fondements de la terre, et de dire a Sion : « Tu es Mon
peuple ».

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

LA NOTE DE KEHOT

0 L,R1 Y

153 1NORD Poown
«Maskil d’Eitan»: maskil est interprété comme la ‘Hokh-
ma supérieure, Eitan comme les Tannaim.

Psalms 89:1°X:v”0 0°7°1n
PIRT 1K? 2720
Maskil d’Ethan I’Ezrahite.

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

X, 0°%n

154 0°NaN O 2°AN°KR

Linterprétation du Zohar de Eitan, «fort», comme dési-
gnant les Tannaim.

Zohar 11, 110b2 ,°p 27t
LA NOTE DE KEHOT
AU Y MR 'D N7IRD 719K A8 .2 ,°p 27t

155 TR Y’ vTon

«Je chanterai a jamais les bontés de D.ieu»: le chant et le
plaisir sont attirés dans le monde par la bonté.

Psalms 89:2°2:0”0 0°%°1n
D3 ANIMK Y7TIR 9T 77 1R 073y °n Ton

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/

23 17°D MPPwan 1IPY° 7RdwD WK 00w ...

Je chanterai a jamais les bontés de D.ieu ; de génération en
génération, je ferai connaitre de ma bouche Ta fidélité.

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

.2,v0 0°%1n

PARAGRAPHE 11

156 T°n°05 77 By
«A l'ombre de Ma main, Je tai abrité»: le dais
enveloppant.

Isaiah 51:161"v:X”117°y"

TNK?Y IR TOP) DY Y037 TOPe3 T P¥; TR 13T oY)
TIANTRY 1187

Et J’ai mis Mes paroles dans ta bouche, et Je t’ai couvert de

I’ombre de Ma main, afin de planter les cieux, de poser les

fondements de la terre, et de dire a Sion : « Tu es Mon

peuple ».

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

0 ,R1ywe

157 MM 7120 Pa By 0o

«Car sur toute la gloire, il y aura un dais»: le verset d’'un
maamar sur la ‘houppa.

Isaiah 4:5'7:7 71°yw°
YR A TP OnP 1y AxIPRTeYY 1R 1onen Py m XD
18N Th2270270Y °3 NPT 1Y
Et D.ieu créera sur toute I’habitation du mont Sion et sur ses
assemblées une nuée et une fumée le jour, et I’éclat d’un feu
flamboyant la nuit ; car sur toute la gloire il y aura un dais.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
158 7y18 52572 5N
Le verset d’un autre maamar sur la ‘houppa.
Song of Songs 1:9°0:’R 0w 1w
IRy TIPRT 1¥72 *2372 *Nog?

Je t’ai comparée, 6 mon amour, a une jument parmi les
chars du Pharaon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

159 12w PR Py
Le verset d’un autre maamar cité au sujet de la ‘houppa.
Psalms 145:1570:77p 0°2°1n
:iRY2 0P8N 0777101 TAKY 20 PIR POy
Les yeux de tous espérent en Toi, et Tu leur donnes leur

nourriture en temps voulu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 12

160 197 PPTIT 2220 %5

La seconde moitié du verset, qui est maintenant
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161

162

163

expliquée.
Song of Songs 1:2°2:°X 0w W
T PTT D20 IR NP "3
Qu'il me baise des baisers de sa bouche — car ton amour est

meilleur que le vin.

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

.2, UUnw

275w 1°21Y3 AW 10 M ANR KD Y

«Aucun ceil n’a vu, 6 D.ieu, hormis Toi»: la récompense
cachée du monde futur.
Isaiah 64:3°:77°0 11°yw°
Tpy? NP PR ANRIRD Y AIRD RP ynwtRY 0pivm
A9-1amn?
Et ce que, depuis les temps anciens, les hommes n’ont pas
entendu ni percu de leur oreille, ce que I’ceil n’a pasvu : un
D.ieu en dehors de Toi, qui agit pour celui qui espére en
Lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
Berakhot 34b:24-25775-773:2 7% n1972
VYD TR 177 7L 7 12 YTIN 231 MY PANKTY K 1Y KD
AYPY X9y Ty T 0K 23901 12 PRIMY 231 OURI2 R N
133 2777 120 IR DX T0KA RRY .72 D3 1Y 93
Que signifie « aucun eeil n’a vu », etc. ? Rabbi Yehoshoua
ben Lévi dit : Cela désigne le vin préservé dans le raisin de-
puis les six jours de la création. Rabbi Chmouel bar Nahma-
ni dit : Cela désigne I'Eden, sur lequel I’ceil d’aucune créa-
ture ne s’est posé. Peut-étre demanderas-tu : Ou était donc
Adam ? Dans le Jardin.

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.2,7% Mo"a .3 ,70 Py

2OPYN MRwnR W

«Mon vin qui réjouit Elokim et les hommes» : le vin réjouit
Elokim, Celui qui est caché.

Judges 9:1337:v DowoWw

:07%Y70Y 317
Et la vigne leur dit : « Abandonnerais-je mon vin, qui réjouit
D.ieu et les hommes, pour aller dominer sur les arbres ? »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
LR 1w e Doy R L0 L0 DD

A7°W 2°9RIN PR

La note renvoie a I’ouverture de ce maamar au sujet du
chant qui accompagne le vin.
LA NOTE DE KEHOT
1775 N°wWRI2 7R L[3] R 37YRwT 0172 777709 L(R ,m2) Mmo12
PRYI M2 OOYAN A PN TY XN MR Rd MY ¥R apnn
™2 R D’P’?N 3 DOPRR MAwAT AN AR 1370 °Y 17p °D NUMINA
.D’P'?N Owa 0 °2 191K IRINY w7y "9y Nonn
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Le Talmud déduit de ce verset qu’on ne chante que sur le
vin.
Berakhot 35a:32:x 7177 n1572
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11 faut assurément enseigner ainsi : premiérement, le Misé-
ricordieux déclare que [le propriétaire] doit le racheter puis
le manger ; deuxiémement, seules les choses sur lesquelles
on doit entonner un « chant de louange » nécessitent un ra-
chat, mais si elles ne requiérent pas de « chant de louange »,
le rachat est inutile ! Cela correspond a la déclaration de R.
Samuel bar Nahmani au nom de R. Jonathan, qui dit : [non
traduit] D’ou savons-nous que nous ne chantons un « chant

de louange » que surle ...
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.

Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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L’affirmation du Talmud selon laquelle le vin est contenu
dans le raisin: il est caché, puis révéleé.
Pesachim 33b:5°7:2 377 0°’non
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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«Quand le vin entre, le secret sort»: le vin fait paraitre au
grand jour ce qui était caché.
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Zohar I1I, 39ax ,v2 »m

LA NOTE DE KEHOT
R,V 27X 9 P7TII0 LR, T0 1Y
10 N¥° 1% D121

La méme maxime, avec la remarque que la valeur numé-
rique de yayin, «vin», est égale a celle de sod, «secret»
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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«Et le vin réjouit le cceur de ’hommenx: la joie de la
révélation.

Psalms 104:15170:77p 0°2°1n
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Et le vin qui réjouit le ceeur de I’'homme, faisant rayonner
son visage plus que I’huile, et le pain qui soutient le cceur de
I’homme.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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«Nous n’avons pas vu nos signes»: l’exil comme
dissimulation.

Psalms 74:9°0:7°y 0°2°11n
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Nous ne voyons pas nos signes ; il n’y a plus de prophéte ;

nul parmi nous ne sait jusqu’a quand.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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Le Midrach au sujet des 210 années de Iexil d’Egypte.
Bamidbar Rabbah 13:2075:3" 127 12713
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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Cette version développe davantage: les mitsvot des-
cendent dans des éléments physiques cachés tels que la
soucca et le loulav, qui sont des «plantes»; ’homme en
fait une mitsva et, puisque toute mitsva est appelée chari-
té, cette semence dans la matérialité fait germer des
délivrances.
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«Et D.ieu se tourna (vayicha) vers Hével et son offrande»;
rapproché de yeshuot.
Genesis 4:4°7:"7 N°wX"2
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Et Abel, lui aussi, apporta des premiers-nés de son troupeau
et de leur graisse. Et D.ieu porta Son regard sur Abel et sur
son offrande ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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7,7 DPUR92

174 T Y

Variante textuelle: cette transcription lit «375 lumiéres»
(sha’ah nehorin) au lieu de 370.
LA NOTE DE KEHOT
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Ce passagey est cité.
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«Havaya Elokim est un soleil et un bouclier»: Elokim est
le bouclier qui tamise la lumiére de Havaya.
Psalms 84:1227°:775 0°%°11n
Hagalgko! D’D':?}'I'_? 2iv-yan’ RN Ry TN m n’,'z‘?:g I3 WY 03
Car D.ieu est un soleil et un bouclier ; D.ieu accorde grace
et gloire ; il ne refuse aucun bien a ceux qui marchent dans
lintégrité.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le passage y est cité; «le secret de Havaya» y est expliqué
comme signifiant que le Saint béni soit-1I est caché et ré-
vélé, selon le Zohar, A'harei 73a.
LA NOTE DE KEHOT
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«Nul il ne I’'avu»: la révélation infinie des temps futurs.
Isaiah 64:3°3:770 7°yw°
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Et ce que, depuis les temps anciens, les hommes n’ont pas
entendu ni percu de leur oreille, ce que I’eeil n’a pas vu : un
D.ieu en dehors de Toi, qui agit pour celui qui espére en
Lui.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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«Le secret de Havaya est pour ceux qui Le craignent»: la
divinité cachée que le vin fait sortir.
Psalms 25:147*:7173 0°%°11n
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Le conseil de D.ieu est avec ceux qui Le craignent, et Son al-

liance leur est révélée.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le discours sur la bénédiction du zimoun auquel le texte
renvoie au sujet du vin conservé.
LA NOTE DE KEHOT
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«Les ténébres sont comme la lumiére» devant D.ieu: le

caché et le dévoilé Lui sont égaux.
Psalms 139:1227°:07%p 0°%°1n
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Méme les ténébres ne sont pas trop obscures pour Toi ; la
nuit brille comme le jour, les ténebres sont comme la
lumiére.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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«Car voici que les ténébres couvriront la terre»: la dissi-
mulation qui précéde la révélation.
Isaiah 60:2°2:°0 1771°yw”°
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Car voici, les ténébres couvriront la terre, et I’obscurité, les
peuples ; mais sur toi D.ieu se lévera, et Sa gloire paraitra

sur toi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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«Le peuple qui marche dans les ténébres a vu une grande
lumiére» : la révélation qui succéde a la dissimulation.

Isaiah 9:1°X:"v 1°yw°
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Le peuple qui marchait dans les ténébres a vu une grande
lumiére ; sur ceux qui habitaient le pays de ’'ombre de la
mort, la lumiére a resplendi.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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Les Tikkounim enseignent que Kéter, bien qu’étant une
lumiére claire et parfaitement limpide, est noir devant la
Cause des causes.
Tikkunei Zohar 135b:1°X:2 772p 2717 *1pn
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Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
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«Car ton amour est meilleur que le vin»: 'amour qui ré-
véle ’essence de D.ieu.

Song of Songs 1:2°2:R 0°7°w1 "W
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Qu'il me baise des baisers de sa bouche — car ton amour est
meilleur que le vin.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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«Vous puiserez de I’eau avec joie»: le verset cité dans un
discours.

Isaiah 12:33:2 1°yw°
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Etvous puiserez avec joie de I’eau aux sources du salut.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le Talmud interpréte «ton amour est meilleur que le vin»
ainsi: les paroles des Sages sont plus chéres que le vin de
la Torah.
Avodah Zarah 35a:6":X 179 171 13y
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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«Je chanterai pour D.ieu, car Il est élevé au-dessus de ce
qui est élevé»: le verset cité dans un discours.
Exodus 15:7°X:7"0 mnw
1mR" Havayah® nNto npwo-ny »xI%° 3 mwnmews w
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Alors Moise et les enfants d’Israél chantérent ce cantique a
D.ieu et dirent : Je chanterai a D.ieu, car Il s’est élevé ; le

cheval et son cavalier, Il les a précipités dans la mer.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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L’Alter Rebbe y explique «I’Ancien» comme «I’Ancien du
monde», la Lumiére infinie elle-méme.
LA NOTE DE KEHOT
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L’enseignement de Pourim sur le fait de boire jusqu’a ne
plus distinguer entre «maudit soit Haman» et «béni soit
Mordekhai» ; titre d’un discours cité.
Megillah 7b:7-811-"1:2 't 12731
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Rava dit : 1l est obligatoire de s’enivrer [de vin] a Pourim au
point de ne plus pouvoir distinguer entre « maudit soit Ha-
man » et « béni soit Mordekhai ». Rabbah et R. Zera se
réunirent pour un festin de Pourim. Ils s’enivrérent, et Rab-
bah se leva et trancha la gorge de R. Zera. Le lendemain, il
pria pour lui et le ranima. L’année suivante, il lui dit : « Le
maitre viendra-t-il, afin que nous célébrions ensemble le
festin de Pourim ? » Il répondit : « Un ...
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)
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Le Midrach sur «Qu’il me donne des baisers» et «ton
amour est meilleur que le vin».

Shir HaShirim Rabbah 1:9°v:°x 127 0>°win 7w
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«A une jument parmi les chars de Pharaon, je tiai comparée,
mon amour» (Cantique des Cantiques 1:9). «A une jument

parmi les chars de Pharaon», expliqua Rabbi Papis : «Il est
d’un seul avis, et qui peut Lui répondre ?» (Job 23:13). Lui

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/1/
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seul juge toutes les créatures, et I'on ne saurait contester les
paroles de Celui qui parla et le monde vint a I’existence.
Rabbi Akiva lui dit : «Assez, Papis ! On ne saurait contester
les paroles de Celui qui parla et le monde vint a I’existence,

car ...
Midrash Rabbah -- TE (Public Domain) « The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
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«Le septiéme jour, le prince»: le verset a propos duquel le
Midrach, dans Nasso, commente «ton amour est
meilleur».

Numbers 7:481”n:°t 72713
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Le septieme jour, Elishama, fils d’Ammihoud, prince des fils
d’EphraIm :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le Tséma'h Tsédek note que, dans ce passage du Zohar,
«Qu’il me donne des baisers» est interprété comme une
référence a la résurrection des morts.
LA NOTE DE KEHOT
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Ce passage cite le Zohar dans Terouma (146b), selon le-
quel «Qu’il me donne des baisers» désigne le caché, ainsi
que le Mikdash Melekh, qui explique qu’Arikh Anpin em-
brasse par I'intermédiaire de Zeir Anpin.
LA NOTE DE KEHOT
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