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Tu as conquis mon cceur, ma sceur, ma fiancée

Le service d’Israél « soutient » D.ieu : les sacrifices, et désormais
la priére, élevent I’Ame vers la lumiére qui entoure tous les
mondes, tandis que la Torah et les mitsvot font descendre cette
lumiére dans les mondes, comme le pain unit I’Ame au corps.
Ainsi, I’Assemblée d’Israél fait de D.ieu, pour ainsi dire, un «
cceur » (libavtini) qui répand la Lumiere infinie dans tous les
mondes, par les deux amours de I’ame, le regard de ses « yeux »

et méme un chapitre de Torah.

DEDIE EN L'HONNEUR DE

5731 IIRDTINIY PAXS "1 927 R2IPRT 1IRAT 71290 WP
Le pére du Rabbi, Reb Lévi Its’hak

e LikuteiTorah.com

LA PARACHA "HASSIDIQUE

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/



L’IDEE CENTRALE

Le service d’Israél « soutient » D.ieu : les sacrifices, et désormais la priere, élévent
I’ame vers la lumiére qui entoure tous les mondes, tandis que la Torah et les mits-
vot font descendre cette lumiere dans les mondes, comme le pain unit I’Ame au
corps. Ainsi, I’Assemblée d’Israél fait de D.ieu, pour ainsi dire, un « cceur » (libav-
tini) qui répand la Lumiére infinie dans tous les mondes, par les deux amours de

I’ame, le regard de ses « yeux » et méme un chapitre de Torah.

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 explique le Cantique des cantiques 4:9, expression aprés expression, en partant de ’ensei-
gnement des Sages selon lequel Israél « soutient son Pére dans les cieux », et du verset qui appelle les
sacrifices le « pain » de D.ieu. Le sacrifice éléve I’ame animale de ’animal jusqu’a sa racine dans le
Char céleste, puis vers la Lumiére infinie, de sorte qu’un « parfum agreéable », c’est-a-dire une des-
cente, s’ensuit. La priére accomplit la méme chose pour I’Ame animale de ’homme : la méditation
dans le Chéma I’éléve, par ’annulation de la volonté, vers la lumiére qui entoure tous les mondes (so-
vev kol almin), et « Tu es béni » dans la Amida fait descendre cette lumiére dans la lumiére qui remplit
tous les mondes (memalé kol almin). Tel est le sens intérieur de la Sortie d’Egypte et du double Nom
dans le Chéma. La Torah et les mitsvot sont elles aussi du « pain » : a 'image des 248 membres, elles
sont des réceptacles dans lesquels s habille le sovev kol almin, dans 'Hokhma et dans 'Hessed, grice a
I’éveil d’en bas et au feu de ’amour. Libavtini : Israél fait de D.ieu un « cceur », par ’'amour caché de «
ma sceur » et 'amour ardent de « fiancée » ; « par I'un de tes yeux » désigne ’annulation de soi des
Sages dans I'unité supérieure et I’'unité inférieure ; « par un collier » désigne les lettres de la Torah,

dont méme un chapitre fait descendre I’Un.

PLAN

1 La question : le « pain » de D.ieu 7
Israél « soutient son Pére dans les cieux », et les sacrifices sont appelés le « pain » de D.ieu. Comment la
graisse et le sang d’un animal peuvent-ils étre le pain de D.ieu ?

2 L’élévation du sacrifice 12-5

L’ame de I’animal, enracinée dans la face du beeuf, s’éléve par le Char céleste et le 'Hessed supérieur jus-
qu’a la Lumiére infinie, de sorte qu’un « parfum agréable », une descente, s’ensuit. Comme le pain absorbé

par le corps, le sacrifice fait descendre la lumiére de D.ieu.
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La priére a la place des sacrifices 16-9

L’Ame animale de ’homme est élevée par la méditation dans le Chéma, jusqu’a ce qu’il ne désire rien
d’autre que D.ieu. La volonté (ratzon) peut n’étre qu’un assentiment ; le désir (chefetz) vient du plaisir
intérieur.

La lumiére qui remplit et celle qui entoure 110-12

Memalé kol almin pénétre dans les mondes niveau apres niveau ; sovev kol almin se rapporte également
a tous, si bien que méme la bénédiction d’une personne ordinaire le fait descendre. Caché a présent, il
est attiré aujourd’hui par ’annulation de la volonté dans le Chéma.

«Tu es béni » et 1a Sortie d’Egypte 1M3-16

Baroukh signifie a la fois recevoir la bénédiction et en étre la source ; la bénédiction est attirée dans « Toi
». L'Egypte correspond a4 memalé kol almin dans ses limites, la Sortie d’Egypte 4 la révélation de sovev
kol almin ; les doubles Noms dans « Je suis Havaya, ton D.ieu » et dans le Chéma désignent ces deux ni-
veaux, et le Chéma est la « nourriture » d’en haut.

La Torah comme « homme » et comme « pain » 117-23

Les 248 commandements positifs sont des réceptacles pour sovev kol almin, qu’ils font descendre dans
'Hokhma et 'Hessed par I’éveil d’en bas. Le pain doit étre « pour Mes offrandes consumées par le feu » ;
servir « de toute votre force » dépasse la mesure des anges ; I'annulation de soi du Cohen fait naitre les
deux cceurs, les pleurs et la joie.

« Tu as conquis mon cceur, ma sceur, ma fiancée » 124

Israél fait de D.ieu un « ceeur » qui répand la force vitale de deux maniéres ; ce qui le suscite, c¢’est 'amour
caché de « ma sceur » et ’'amour ardent de « fiancée ».

«Par I'un de tes yeux » 125-27

Le regard des Sages posé sur la gloire du Roi ; I’écriture be’achad et la lecture be’achas correspondent a
I'unité supérieure et a 'unité inférieure, qui toutes deux font naitre libavtini.

« Par un collier a ton cou » 128-31

Les lettres de la Torah sont des pierres précieuses enfilées sur la voix de I’étude ; méme un chapitre fait
descendre I'Un. Les halakhot sont les voies de D.ieu, destinées a étre révélées ici-bas dans les nouveaux
cieux et la nouvelle terre.

Résumé 132-33

Les points principaux sont repris briévement, avec des remarques sur les deux emplois du mot « pain ».

NOTIONS CLES

La lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol La lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol
almin) 7%y 95 2210 almin) 7715y 92 xonn

La lumiére de D.ieu dans son rapport égal a chaque ni- La lumieére de D.ieu qui pénétre dans chaque monde selon
veau, sans pénétrer les divisions des mondes. Cachée a sa capacité, niveau apres niveau ; limitée et circonscrite,
présent, elle est attirée par I’annulation de soi et sera reé- elle constitue le sens intérieur de « 'Egypte ».

vélée aux jours du Machia'h.
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Le pain (le'hem) on>

Ce qui unit la force vitale a son réceptacle. Les sacrifices,
la priére, la Torah et les mitsvot sont le « pain » de D.ieu :
ils font pénétrer Sa lumiére dans les mondes, comme le
pain maintient I’ame dans le corps.

Un parfum agréable (réa'h ni'hoa'h) mn°1 n>9
L’expression employée a propos des sacrifices ; ni'hoa'h
se lit comme ne'hout darga, une descente de niveau : ’élé-
vation a pour but de susciter une descente.

Volonté et désir (ratzon, chefetz) yam 1139

La volonté peut n’étre qu’un assentiment, méme obtenu
sous la contrainte ; le désir vient du plaisir intérieur du
ceceur. Le véritable désir n’appartient qu’a D.ieu.
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Baroukh 7172

A 1a fois « recevoir la bénédiction » et « en étre la source ».
Dans « Tu es béni », la lumiére qui entoure tous les
mondes est attirée dans « Toi », les lettres de la parole.

Ma sceur, ma fiancée (a'hoti, kalla) 1775 °ninx

Les deux amours de ’dAme : ’amour caché et naturel qui
lui est uni depuis sa naissance, et I’amour ardent qui nait
de la méditation.

L’'unité supérieure et I'unité inférieure (yi'houda
ila'a, yi'houda tata'a) 78NN K707 ARDY RTIN°

Deux formes d’annulation de soi : I'unité parfaite, « Ha-
vaya est Un » (be’achad), et I’existence qui s’annule, « Béni

soit le Nom de la gloire de Son royaume » (be’achas).
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SECTION 1 - 11

La question : le « pain » de D.ieu
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« Tu as ravi Mon cceur, ma sceur, [mon] épouse ; tu as ravi Mon cceur par I'un (be’achas) de tes
yeux » (be’achad est écrit, be’achas se lit), « par un collier (anak) de ton cou. » Or, nos Sages, de
mémoire bénie, ont dit : « Israél assurent la subsistance de leur Pére qui est au ciel. »
Le maamar s’ouvre sur le Cantique des Cantiques 4:9, ou le Bien-Aimé, D.ieu, s’adresse a son épouse, I’As-
semblée d’Israél. Dans ce verset, le mot signifiant « un », avant « de tes yeux », est écrit au masculin (be’a-

chad), mais se lit au féminin (be’achas) ; le maamar expliquera plus loin les deux formes. Il cite ensuite

I’énoncé étonnant des Sages selon lequel Israél « assurent la subsistance » de leur Pére qui est au ciel.
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L’explication est la suivante : il est écrit : « Mon offrande, Mon pain pour Mes sacrifices consumés
par le feu » ; les offrandes, dans lesquelles on offre la graisse et le sang de ’animal, sont appelées
le niveau de « pain » pour Lui, béni soit-Il, etc. Et cela est étonnant. Or, nos Sages, de mémoire bé-
nie, ont dit : « Iy a trois associés dans la formation d’une personne », etc.
Cet énoncé s’appuie sur le verset ou D.ieu appelle les offrandes « Mon pain » (Nombres 28:2). L’Alter Rebbe
s’étonne que la graisse et le sang d’un animal puissent étre appelés le « pain » de D.ieu, puis commence sa

réponse par I’enseignement talmudique selon lequel trois associés prennent part a la formation d’une per-
sonne : son pére, sa meére et le Saint béni soit-11, qui lui donne son dme.

SECTION 2 - 112-5

L’élevation du sacrifice
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Or, il enva de méme chez I’animal, a ceci prés que, chez ’homme, le Saint béni soit-11 dépose une
ame (nechama), car son ame est « une part de D.ieu d’en haut » ; tandis que, chez I’animal, I’ame
(néfech) est
A la suite de I’enseignement des « trois associés », I’Alter Rebbe indique que ’animal, lui aussi, posséde une
ame d’en haut, et pas seulement un corps issu de ses parents. La différence est que I’Ame de I’homme est «

une part de D.ieu d’en haut » (Job 31:2), tandis que celle de I’animal provient d’une source inférieure,

comme I’explique la partie suivante.
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issue du niveau de la face du beeuf dans le Char. Par I’offrande, la force vitale de I’Ame s’éléve et se

trouve incluse dans sa racine, parmi les Chayot saintes ; les Chayot portent le Trone, et « au-dessus

de la ressemblance du Trone, il y avait une ressemblance ayant ’apparence d’un homme », etc.
Dans la vision du Char par fizéchiel, les Chayot saintes (créatures vivantes) ont des faces d’homme, de lion,
de beeuf et d’aigle, et ’ame de I’animal a sa racine dans la face du beeuf. Lorsqu’un animal est offert en sa-

crifice, sa force vitale remonte a cette racine ; et puisque les Chayot portent le Trone, au-dessus duquel se
trouve la ressemblance d’'un homme, I’ascension se poursuit vers le haut a travers tout le Char.
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Et tous sont élevés, portés vers le haut et exaltés par le sacrifice, d’élévation en élévation, jusqu’au
sommet des sommets, jusqu’a la Lumiére infinie (Or Ein Sof) elle-méme, béni soit-11, afin qu’il y ait
«un parfum agréable» (rei’ach nichoach), [nichoach étant] un terme lié a nechout darga, «une des-
cente de niveau» ;
Par le sacrifice, tout le Char céleste — les 'Hayout, le Trone et I'« homme » qui se tient au-dessus — est éleve
de niveau en niveau, jusqu’a la Lumiére infinie elle-méme. Le but est le « parfum agréable » (rei’ach ni-

choach) attribué aux sacrifices ; ’Admour Hazaken rapproche nichoach de nechout, « descente » : I’éléva-
tion doit provoquer une descente.
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c’est-a-dire afin qu’il y ait un aspect de transmission d’en haut vers le bas, la mise en existence par
le Nom Havaya, contraction (tsimtsoum) et expansion, etc., et afin qu’en bas aussi soit révélée la
Lumiére infinie, béni soit-II.

La descente est une transmission de la divinité d’en haut vers le bas par le Nom Havaya, le Nom qui exprime

la mise en existence et qui opére par contraction, puis expansion. Son but est que la Lumiére infinie soit
également révélée en bas.
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Et cela se fait par I'intermédiaire du kohen qui offre [le sacrifice], lui qui est ’homme de 'Hessed
(bonté) et qui eleve I’ame animale de la béte sur I’autel, afin qu’elle soit incluse dans sa racine,
dans les 'Hayout saintes du Char ; de 1a, elle s’éleve toujours plus haut par I'intermediaire du Ko-
hen supérieur, qui est le 'Hessed supérieur.

Le Zohar, cité dans la note de Kehot, décrit le kohen (prétre) comme ’homme de 'Hessed, la bonté. 11 éléve

I’ame de I’animal sur I’autel jusqu’a sa racine dans les 'Hayout saintes ; au-dessus de lui se trouve un «Ko-

hen supérieur», le 'Hessed supérieur, qui poursuit cette élévation plus haut encore.
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Car il est un 'Hessed, et il est un 'Hessed qui est appelé «abondant en bonté» (rav 'Hessed), etc.,
jusqu’a ce que la force vitale retourne étre incluse dans la Lumieére infinie (Or Ein Sof) elle-méme,
béni soit-I1, afin qu’il y ait «une odeur agréable » et une émanation, etc.
En reprenant les termes du Zohar, I’Alter Rebbe distingue deux niveaux de 'Hessed : le 'Hessed ordinaire et
un 'Hessed supérieur appelé «abondant en bonté» (rav 'Hessed). Par I'intermédiaire de ce 'Hessed supé-

rieur, la force vitale retourne a la Lumiére infinie elle-méme ; c’est alors seulement que vient «1’odeur

agréable », I’émanation.
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C’est pourquoi les offrandes sont désignées sous le nom de «pain», comme le pain grace auquel
I’homme vit, par analogie: il est digéreé jusqu’a se transformer véritablement en sang et en chair, et
c’est ainsi qu’il fait pénétrer la force vitale de I’ame dans le corps.

Voila pourquoi les offrandes sont appelées «pain». Le pain est I’aliment essentiel «par lequel I’homme vit»

(Deutéronome 8:3): il est digéré jusqu’a devenir le sang et la chair mémes du corps, et ainsi il maintient

dans le corps la force vitale de I’ame.
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De méme, la force vitale qui s’éléve de I’offrande monte et s’inclut dans la Lumieére infinie (Or Ein
Sof) elle-méme, béni soit-Il, et par cela accomplit des délivrances, en faisant descendre ici-bas la
force vitale et la Lumiére infinie, béni soit-I1.

De la méme maniére, la force vitale qui s’éleéve de I’offrande est absorbée dans la Lumiére infinie elle-méme

et, par conséquent, D.ieu «accomplit des délivrances»: la force vitale et la Lumiére infinie sont attirées ici-

bas. L’offrande «nourrit» D.ieu en ce sens qu’elle fait pénétrer Sa lumiére dans le monde.

SECTION 3 - 16-9

La priéere a la place des sacrifices
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Or, nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « Les prieres furent instituées en correspondance avec
les sacrifices. » L’explication est que I’homme possede lui aussi une ame animale, dont la racine se
trouve dans le niveau des saintes ‘Hayot du Char céleste ; elle est descendue et s’est revétue dans
le corps physique.

Le Talmud enseigne que les priéres quotidiennes furent instituées en correspondance avec les sacrifices

quotidiens. L’Admour Hazaken explique que la raison en est que I’homme posséde lui aussi une 4me ani-
male, enracinée dans les saintes ‘Hayot, qui est descendue dans le corps physique.
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Il faut I’élever jusqu’a sa racine, puis de la toujours plus haut, etc. Cette élévation s’accomplit dans
le Chéma et ses bénédictions, par la contemplation, dans [la bénédiction] « Qui forme la lumiere »
(Yotser Or), de la maniére dont Lui, béni soit-Il, est véritablement Un.

A 'image de ’animal sur I’autel, cette 4me doit étre élevée jusqu’a sa racine et au-dela. Cela s’accomplit

dans le Chéma et ses bénédictions, par la contemplation, dans la bénédiction « Qui forme la lumiére » (Yot-
ser Or), de 1a maniére dont D.ieu est véritablement Un.
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Et « il n’est rien d’autre que Lui », car « tout est considéré comme neéant devant Lui », et rien ne
peut Lui étre comparé, béni soit-11, pas méme comme une goutte par rapport a ’océan, etc.

La meéditation se poursuit : « il n’est rien d’autre que Lui » (Deutéronome 4:35), et toute la création est
comme néant devant Lui. Il n’existe aucune comparaison entre D.ieu et le monde, pas méme celle, infime,

d’une goutte par rapport a I'océan.
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Dés lors, I’ame se consumera de désir et de soif de s’attacher a la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni
soit-11, jusqu’a ce qu’elle sorte de son fourreau, qui est la prison du corps, comme il est écrit : « Qui
ai-je au ciel ? Et avec Toi, je ne désire rien sur la terre. »

Une telle méditation éveille un désir si intense que I’Ame aspire a quitter son « fourreau », le corps, qui I’en-

ferme comme une prison, afin de s’attacher a D.ieu. Les paroles du Psalmiste expriment cela : il ne désire
rien au ciel ni sur la terre, si ce n’est D.ieu.
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Le sens de «Je désire» (chafats-ti) est qu’il existe le niveau de la volonté (ratsone) et le niveau du
deésir (chefets). La différence entre eux est que le terme «volonté» s’applique méme a ce que I’on
fait sous la contrainte, pourvu que la volonté y consente, ne serait-ce que par une simple
approbation.

L’Alter Rebbe explique a présent le mot chafats-ti, «Je désire», en distinguant la volonté (ratsone) du désir

(chefets). La volonté peut étre présente méme dans ce qu'une personne fait uniquement parce qu’elle y est

obligée: elle s’y résout, mais par une simple approbation.
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Méme si I’on contraint quelqu’un jusqu’a ce qu’il dise: «Je suis consentant», cela est appelé «vo-
lonté». Il n’en va pas ainsi du désir: celui-ci se situe dans la dimension intérieure du point de son
cceur, ou reéside le plaisir (taanoug) dont il jouit

La preuve en est la régle halakhique selon laquelle on peut contraindre une personne jusqu’a ce qu’elle di-

se: «Je suis consentant»; cela compte alors comme une volonté. Le désir est différent: il réside au point le

plus intérieur du cceur, ou se trouve le plaisir d’'une personne, car elle prend plaisir a ce qu’elle désire.
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dans la chose qu’il désire; c’est pourquoi il place tout son désir, tout son espoir et toute son aspira-
tion dans cette chose, car c’est cela qu’il désire et convoite, et c’est en cela que le plaisir lui est
agreéable.

Parce qu’il y prend plaisir, il investit dans cette chose tout son désir et tout son espoir; elle devient le but en-

tier de ses aspirations. La volonté peut exister sans plaisir; le désir, lui, est une volonté qui procéde du

plaisir.
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C’est la [le sens de] «Et avec Toi, je ne désire rien sur terre»: je n’ai aucun désir ni plaisir pour les
affaires de ce monde, mais seulement une volonté qui s’exerce sous la contrainte,

Appliquée au verset, I’expression «avec Toi, je ne désire rien sur terre» signifie que le Psalmiste n’éprouve
aucun désir ni plaisir pour les affaires de ce monde. Il ne s’en occupe qu’au niveau de la volonté, comme

quelqu’un quiy est contraint.
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car «c’est contre ta volonté que tu vis»; et je ne désire rien d’autre que d’étre avec Toi, car «aupres
de Toi est la source de lavie» et 1a source des plaisirs. Il place tout son désir et tout son espoir dans
le fait de trouver son plaisir en D.ieu.

Comme le dit la Michna: «C’est contre ta volonté que tu vis»; la vie dans ce monde est acceptée, mais non

désirée. Son seul désir est d’étre «avec Toi», car D.ieu est «la source de lavie» et de tous les plaisirs; il place

donc tout son désir et tout son espoir dans le fait de trouver son plaisir en D.ieu.

T2 WY MWK DR 7197 7177 NNK 1PER ook 1R 17721 IR IR 71772 1187 YR 1IYn )
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(Voir également, au sujet du désir et de la volonté, le discours qui commence par «Je dors», celui
qui commence par «Et j’étais auprés de Lui comme un nourrisson», et celui qui commence par
«Souviens-toi de ce qu’Amalek t’a fait».

Cette parenthése renvoie a trois autres discours qui traitent de la différence entre le désir et la volonté: «Je

dors», plus loin dans ce livre; «Et j’étais aupres de Lui comme un nourrisson», dans Bamidbar; et «Sou-

viens-toi de ce qu’Amalek t’a fait», dans Torah Ohr.
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On peut dire que ce niveau correspond a 'incinération des portions sacrificielles (eimourim) des
offrandes, car la graisse provient du plaisir. Voir plus loin le discours qui commence par «Pour
comprendre la notion de la priere». Voir aussi, dans Shir HaShirim, le commentaire sur [le verset]
«A ma cavale».)

Le Rabbi Chnéour Zalman ajoute que ce niveau de désir pourrait étre représenté par I'incinération des

graisses sacrificielles (eimourim) sur I’autel, puisque la graisse provient du plaisir. Pour plus de détails, il

renvoie a un discours ultérieur sur la priére, ainsi qu’au discours sur «A ma cavale».

SECTION 4 - 110-12

La lumieére qui remplit et celle qui entoure

[y 53 Komn] YPOMM M2 QORI NINDIYT 9% 1172 07K IR NOWAN2 N2 02 WO YT 1A 2
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2. Or, on sait qu’il existe deux niveaux dans la descente de la Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni
soit-11, vers tous les mondes et les créatures : le niveau de la lumiére qui remplit tous les mondes
(memalé kol almin) et celui de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin). La lu-
miere qui remplit tous les mondes

Cette deuxiéme section commence par une distinction fondamentale. La lumiére de D.ieu atteint les

mondes de deux maniéres : comme la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin) et comme
celle qui les entoure (sovev kol almin).

0°OKRDMI MIAWIR 37X [mpo »a) 0772 D1RYD 19991 MIANTAN MPYHLNwM Mwabnn 977 1100
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se déploie par le vétement et I’enchainement descendant des niveaux (hichtalchelout), de cause a
effet, dans les dix Séfirot, puis dans les Ames et les anges, qui sont spirituels, et ensuite dans les
choses matérielles, etc. ;

La lumiére qui remplit les mondes y pénétre en s’y revétant progressivement, chaque niveau étant la cause

du suivant : d’abord dans les dix Séfirot, puis dans les 4mes et les anges, qui sont spirituels, et enfin dans les
choses matérielles.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/ 11
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car la force vitale se déploie dans chaque monde selon ce qu’il est. Il en résulte une multiplicité de
niveaux distincts, sans fin, et des mondes sans nombre, nombreux et differents les uns des autres,
etc.

Puisque chaque monde recoit la force vitale selon sa capacité propre, il en résulte une variété sans fin : des

niveaux sans fin et des mondes sans nombre. La formule fait écho a Cantique des Cantiques 6:8, « des jeunes
filles (alamos) sans nombre », comme si le mot était olamos, « des mondes ».

NP PR DINK DORI2IT MR DR TR 772 07K IR N1A D73 RITW 11°07 $7910 2 PaR
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Mais le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes signifie qu’elle aussi est force vitale et
Lumiére infinie, bénie soit-I1, qui donne vie aux mondes et aux créatures ; toutefois, la force vitale
ne se deploie pas par le vétement et I’enchainement descendant des niveaux, mais seulement en
les entourant et en les enveloppant d’en haut.

La lumiere enveloppante donne elle aussi vie aux mondes, mais sans y pénétrer niveau apres niveau. Elle
agit sur eux uniquement comme ce qui les entoure d’en haut.

0199y °R IR 0919 DR AP0 170N S22 RAw KPR N1 IR XITW D %P IX PN
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Et elle est appelée la lumiere enveloppante (Or Makif). Cela signifie qu’elle est lumiére et force vi-
tale, mais qu’elle se présente sous ’aspect d’une lumiére enveloppante et les entoure tous d’une
maniére égale, les étres supérieurs comme les étres inférieurs, sans distinction de niveaux ;

C’est pourquoi le sovev est appelé la « lumiére enveloppante » (Or Makif). C’est une véritable lumiére et une

véritable force vitale, mais comme elle ne pénétre pas dans les mondes, elle n’est pas divisée selon leurs ni-
veaux ; elle entoure de la méme manieére les étres les plus élevés et les plus bas.

%% MIRD 715w 17387 I NITAwA NN D1 R MIwnY MY 2°05 24ont1w KD 1 %R 0D
car il est écrit : « Moi, Havaya, Je n’ai pas changé. » Il est égal et rend égaux le petit et le grand, et
la spiritualité comme la matérialité sont égales devant Lui, « les ténébres sont comme la lumiére ».

Les paroles du prophete, « Moi, Havaya, Je n’ai pas changé » (Malachi 3:6), expriment cette relation im-
muable et égale. Pour cette lumiére, le petit et le grand, le spirituel et le matériel sont semblables, comme le
dit le Psalmiste : « les ténébres sont comme la lumiére » (Psalms 139:12).

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/ 12
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De la découle ce que nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « Que la bénédiction d’'une personne
ordinaire ne soit pas insignifiante a vos yeux » ; car, depuis le niveau de la lumiére qui entoure tous
les mondes (sovev kol almin), méme une personne ordinaire peut faire descendre [cette lumiere],
etc.

Cela éclaire ’enseignement du Talmud de ne pas tenir pour insignifiante la bénédiction d’'une personne or-

dinaire. Puisque la lumiére enveloppante se rapporte de maniére égale a tous, méme une personne ordi-

naire peut la faire descendre.
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Or, le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) est actuellement dans un
état de dissimulation, car elle ne se révele que dans les jours du Machia’h, ou I’on verra «ceil a
il », etc. ; mais a présent, nous sommes dans la situation de «aujourd’hui, pour les accomplir»,
afin d’attirer cette révélation future, comme on le sait.

Aujourd’hui, la lumiére qui entoure tous les mondes est cachée ; elle ne se révélera que dans les jours du

Machia’h, lorsque, comme le dit Isaie, on verra «ceil a eeil». A présent, c’est le temps de «aujourd’hui, pour
les accomplir», le temps du service qui attire cette révélation future.

17257 TIY PRI R RITW PR 1297 103 TR P ynw nxetpaw] WURAY TIX0 D100 N2 7Y 110
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Cela se fait par le niveau de I’annulation de soi (bitoul) de la volonté dans le Chema, au mot «Un»
(e’had), lorsqu’on prend a cceur qu’ll est Un et qu’«il n’est rien d’autre que Lui», comme mention-
né plus haut ; ainsi, son ame aspirera a s’attacher a Lui, béni soit-Il, a la Lumiére infinie (Or Ein
Sof) méme, béni soit-11,

Cette attraction s’opere par I’annulation de sa volonté dans le Chema, au mot « Un» (e’had), lorsqu’on prend

a ceeur que D.ieu est Un et qu’il n’existe rien d’autre que Lui. Cette méditation fait aspirer I’Ame a s’attacher
ala Lumiére infinie méme.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/ 13
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et il n’aura aucune autre volonté. Alors, la force vitale s’éléve et est incluse dans la Lumiére infinie,
béni soit-I1, qui entoure tous les mondes, et qui se situe au-dela de I’enveloppement dans les li-

mites des mondes selon I’ordre de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout).

Lorsqu’une personne n’a aucune autre volonté, sa force vitale s’éléve et est incluse dans la lumiére qui en-
toure tous les mondes, au-dela de I’ordre selon lequel la lumiére s’enveloppe dans les mondes. Cette éléva-
tion prépare la descente décrite ensuite.

SECTION 5 - 113-16

« Tu es béni » et 1a Sortie d’Egypte
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De la sont attirées la force vitale et la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, dans la priére de la
Amida, selon I’aspect de «Béni sois-Tu» (Baroukh Ata), afin que la Lumiére infinie, béni soit-Il, soit

«bénie» (baroukh) et attirée vers le bas, etc. Or, le mot baroukh a deux interprétations.

A partir de la lumiére qui entoure, atteinte dans le Chéma, la lumiére et la force vitale de D.ieu sont attirées
vers le bas dans la Amida, dont les bénédictions commencent par « Béni sois-Tu». Le mot baroukh, «béni»,

exprime cette attraction vers le bas, et I’Admour Hazaken reléve qu’il a deux sens.
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La premiére interpreétation est celle du verset: «Et le roi Chlomo [sera] béni»; le mot a alors un

sens passif: il recoit 1a bénédiction qui est attirée sur lui depuis un lieu plus éleve.

Dans le premier sens, baroukh est passif, comme dans le verset «Et le roi Chlomo sera béni» (I Kings 2:45):

celui qui est «béni» recoit une bénédiction qui lui vient d’une source supérieure.

0N PR RITW 2IPR YD ROX DYD1 11w 119K 15 1130 DI 119 M

Le second sens apparait dans « compatissant et gracieux » (ra'houm ve'hanoun), etc. : ce n’est pas

une forme passive, mais un terme désignant une source ; Il est la source de la compassion.

Dans le second sens, baroukh s’entend comme ra'houm, « compatissant » : il ne désigne pas celui qui recoit
la compassion, mais sa source. Ainsi, baroukh peut désigner la source de la bénédiction.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/ 14
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Il en va de méme pour « Béni sois-Tu » dans la priére : cette expression a deux interprétations, et
toutes deux sont vraies. Par I’éveil d’en bas (it’arouta diléta), lorsque la force vitale est incluse dans
la Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, une bénédiction est attirée depuis la Source des béné-
dictions, qui est la Lumiére infinie, béni soit-Il, qui entoure tous les mondes (sovev kol almin),
etc.,

Les deux sens sont vrais pour « Béni sois-Tu » dans la priére. Par notre éveil d’en bas, lorsque la force vitale

est incluse dans la Lumiére infinie, une bénédiction est attirée depuis la Source des bénédictions, la lumiéere
qui entoure tous les mondes elle-méme.
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veéritablement, dans le niveau de A-T-H (Atah, « Toi ») : ce sont les lettres depuis alef jusqu’a tav,
ainsi que les cinq points d’articulation de la bouche. Il s’agit d’attirer le niveau de la lumiere qui
entoure tous les mondes (sovev) dans celui de la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé),
afin que, dans le niveau de memalé également, se révele la lumiéere qui entoure tous les mondes.
Cette bénédiction est attirée dans Atah, « Toi », dont les lettres représentent toutes les lettres depuis alef jus-
qu’a tav, ainsi que les cinq points de la bouche ou se forme la parole (hei signifie cinq). Attirer la bénédiction

dans « Toi », c’est donc attirer la lumiére qui entoure tous les mondes dans la lumiére qui remplit tous les

mondes, afin que sovev se réveéle au sein de memalé.
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Tel est le sens de la sortie d’Egypte (Mitsrayim) : le niveau de la lumiere qui remplit tous les
mondes (memalé kol almin) est appelé Mitsrayim, car il correspond a I’enchainement descendant
des niveaux (hichtalchelout), avec une multitude de divisions différentes ; chaque niveau a une li-
mite et une restriction (metsar).

La sortie d’Egypte est comprise ici en ces termes. Mitsrayim, l’Egypte, est lié a metsar, « restriction » : la lu-

miére qui remplit les mondes descend a travers de nombreux niveaux, et chacun est délimité et limite.
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Mais les prolongements de la révélation du niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (so-
vev kol almin) sont appelés sortie d’Egypte, car il s’agit de la résidence effective de la Lumiére infi-

nie (Or Ein Sof), béni soit-I1, qui est bien telle que son nom I’indique : elle est sans fin (Ein Sof).

Sortir d’Egypte, c’est la révélation de la lumiére qui entoure les mondes, la résidence de la Lumiére infinie

elle-méme, qui, fidéle a son nom Ein Sof, « sans fin », n’a absolument aucune limite.

213937 912 0287 KX PRI RIT 590 11002 71903 1wD1 By 0TRA TPwnRn
Lorsqu’'un homme attire dans son ame la révélation de ce niveau, c’est comme s’il sortait
d’Egypte, du niveau de I’étroitesse (meitzar), etc.

Chaque fois qu’un homme attire cette révélation dans sa propre ame, c’est comme s’il quittait l’Egypte,

I’état d’étroitesse.
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C’est pourquoi [le verset] dit deux fois: « Je suis Havaya, votre D.ieu»: «Je suis Havaya, votre D.ieu,
quivous ai fait sortir du pays d’Egypte », etc., puis répete: « Je suis Havaya, votre D.ieu.»

Cela explique pourquoi le dernier verset du passage des tsitsit dit deux fois: «Je suis Havaya, votre D.ieu»
(Nombres 15:41) : une fois avant «qui vous ai fait sortir du pays d’figypte », et une fois apres.
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Le sens de «Havaya, votre D.ieu (Elokeikhem)» est la révélation du niveau de la lumiére qui en-
toure tous les mondes (sovev kol almin), jusqu’a ce que le niveau de Havaya devienne celui d’Elo-
kim, etc., comme cela est expliqué ailleurs.

«Havaya, votre D.ieu» signifie que Havaya, la lumiére qui entoure les mondes, se révéele jusqu’a devenir

«votre Elokim», le Nom de D.ieu tel qu’ll mesure et limite Sa lumiére pour les mondes. La note de Kehot

renvoie aux discours de la paracha de Chélah ou cela est expliqué.
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Ily a en cela deux niveaux: la lumiére qui entoure tous les mondes et ’attraction de la révélation
dans le niveau de la lumiere qui remplit tous les mondes (memalé kol almin). C’est pourquoi [le
verset] le dit également deux fois: « Havaya, notre D.ieu, Havaya est Un.»

Le verset comprend donc deux niveaux: la lumiére qui entoure les mondes elle-méme, et son attraction

dans la lumiére qui les remplit. Le méme Nom répété apparait dans le Chéma: «Havaya, notre D.ieu, Ha-

vaya est Un» (Deutéronome 6:4).
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«Havaya, notre D.ieu» est le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes elle-méme. (Il s’agit
de I'union d’Abba et Imma ('Hokhma et Bina): cette attraction de cette révélation est appelée le ni-
veau de la lumiére qui entoure tous les mondes, avant d’étre encore attirée dans le niveau de la lu-
miere qui remplit tous les mondes; car Abba et Imma sont également appelés «les choses cachées
appartiennent a Havaya, notre D.ieu», le monde caché (alma de’iskasya) ;

«Havaya, notre D.ieu» est la lumiére qui entoure les mondes elle-méme. En termes kabbalistiques, il s’agit

de 'union d’Abba et Imma, 'Hokhma et Bina, qui appartiennent encore au monde caché; c’est pourquoi ils

sont appelés «les choses cachées» qui appartiennent a Havaya, notre D.ieu (Deutéronome 29:28).
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et 'Hokhma (sagesse) se trouve également au-dessus de I'intellect qui peut étre saisi et compris,
etc., comme cela est expliqué ailleurs au sujet du sens et de la nature de I’intellect (mo'hin) d’Ab-
ba; Bina (compréhension), elle aussi, est un niveau de lumiere enveloppante, et elle est également
incluse et unie a 'Hokhma, etc.;

'Hokhma se situe au-dela de tout intellect qui puisse étre saisi, comme cela est expliqué ailleurs a propos

des mo'hin d’Abba. Bina, elle aussi, bien qu’elle soit compréhension, est une lumiére enveloppante et est

unie a 'Hokhma ; toutes deux appartiennent donc au niveau de sovev.
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et lattraction de la lumiére qui entoure tous les mondes, lorsqu’elle se révele dans la lumiére qui
remplit tous les mondes, est appelée I'union de Zeir Anpin et de Noukva. Ces deux attractions sont
également les deux interprétations du mot baroukh. Tel est le sens de «le Saint béni soit-I1» (HaKa-
dosh Baroukh Hou): «Saint» désigne la lumiére qui entoure tous les mondes elle-méme; «béni
soit-11» désigne la Source de toute bénédiction, et c’est ’attraction de Kéter (la Couronne) vers 'Ho-
khma et Bina, le monde caché.

Lorsque la lumiére qui entoure les mondes se révele au sein de la lumiére qui les remplit, c’est 'union de

Zeir Anpin et de Noukva. Ces deux attractions correspondent aux deux sens de baroukh et expliquent le nom

«le Saint béni soit-11»: «Saint» désigne sovev lui-méme, et «béni» désigne la source de la bénédiction, atti-

rée de Kéter vers 'Hokhma et Bina.
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Et baroukh désigne également ce qui est attiré dans le niveau de la lumiére qui remplit tous les
mondes, dans le niveau de Atah («Toi»), etc. Voyez également ce qui est écrit a ce sujet dans le dis-
cours qui commence par «Si la tache blanche était apparue d’abord», etc. Il est possible de dire
que ces deux attractions correspondent au Daat supérieur et au Daat inférieur, expliqués plus loin,
dans I’explication (Biour);

«Béni» désigne également D’attraction supplémentaire dans memalé, jusqu’a «Toi». L’Alter Rebbe suggére

que ces deux attractions pourraient correspondre au Daat supérieur et au Daat inférieur, expliqués plus loin
dans le Biour (le discours explicatif).

TIR22 WPAYY 19 MITA [Ar21 meona] 27102 TPWRN AN NYTY (Ar2 aon) 270 9301 11999 NYT 0D
¥ (DONRM 177 71772110 NPT PN2°2 17397 xawe 2] 9732 IR 19920 19 97y

car le Daat supérieur unit 'Hokhma et Bina, et le Daat inférieur les fait passer de 'Hokhma et Bina
aux attributs émotionnels (midot), etc. Voyez aussi ce qui est écrit dans I’explication sur [le verset]
«Ainsi bénirez-vous les enfants d’Israél», au sujet des deux niveaux de Daat, etc., et dans le dis-
cours commencant par «Armez-vous parmivous».

Le Daat supérieur lie 'Hokhma et Bina, tandis que le Daat inférieur les fait descendre dans les attributs émo-

tionnels. La parenthése se termine par des références a deux autres discours traitant des deux niveaux de
Daat.
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Et «Havaya est Un», c’est lorsqu’ll vient a se révéler au niveau de la lumiére qui remplit tous les
mondes (memalé kol almin) ; c’est le niveau de 'unité supérieure (yi'houda ila'a). Car «Béni soit le
Nom de la gloire de Son royaume a jamais» est le niveau de I'unité inférieure (yi'houda tata'a),
comme on le sait.

«Havaya est Un» désigne la révélation au sein de memalé, le niveau appelé I'unité supérieure (yi'houda

ila'a), ou le monde n’est rien devant D.ieu. La phrase qui suit, « Béni soit le Nom de la gloire de Son royaume

ajamais», correspond a I’'unité inférieure (yi'houda tata'a).
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Tel est le sens de I’enseignement selon lequel les priéres furent instituées en correspondance avec
les sacrifices: de méme que les sacrifices sont appelés «pain», il est dit du Chema: «J’ai mangeé
mon rayon de miel avec mon miel», car il se produit, pour ainsi dire, un niveau de consommation
en haut;

C’est pourquoi la priére tient lieu des sacrifices. De méme que les sacrifices sont du «pain», le verset «J’ai

mangé mon rayon de miel avec mon miel» (Cantique des Cantiques 5:1) est dit a propos du Chema: ily a,
pour ainsi dire, en haut, une «consommation ».
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c’est-a-dire le niveau de ’annulation de soi (bitoul) et de I’inclusion de I’Ame dans la Lumiére infi-
nie (Or Ein Sof), béni soit-11, qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), afin de faire descendre
la force vitale et la révélation de la Lumiere infinie, béni soit-I1, dans le niveau de la lumiere qui
remplit tous les mondes (memalé kol almin).

Cette «consommation» est I’annulation de soi de I’Ame et son inclusion dans la lumiére qui entoure tous les

mondes. Comme la nourriture, elle fait alors descendre la force vitale et la révélation de la Lumiére infinie
dans memalé.
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La Torah comme « homme » et comme « pain »
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3. Mais a présent, nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « Le monde repose sur trois choses : sur
la Torah, sur le service [du Temple] », etc. Or, le service désigne les sacrifices, auxquels corres-
pond la priére, etc. Cependant, expliquons la question de la Torah :

Cette troisiéme section aborde la Torah. La Michna enseigne que le monde repose sur trois choses : la To-

rah, le service [du Temple] et les actes de bonté. Le service consistait en les sacrifices ; il est aujourd’hui
remplacé par la priére, dont I’explication a déja été donnée. Il reste a expliquer la Torah.
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Il est écrit : « Ceci est la Torah : un homme (adam) », ce qui désigne le niveau de I’« homme » au-
dessus de la ressemblance du Trone, « une ressemblance semblable a ’apparence d’un homme »,
etc. ;

Le verset « Ceci est la Torah : un homme » (Nombres 19:14), qui, selon son sens littéral, introduit la loi

concernant un homme qui meurt dans une tente, est interprété comme enseignant que la Torah est «

homme » : I’« homme » au-dessus du Tréne dans la vision d’Ezéchiel.
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c’est-a-dire le niveau des 248 membres, correspondant aux 248 commandements positifs, etc. Au-
trement dit, de méme que les membres sont des réceptacles et une demeure pour la force vitale ti-
rée de I’ame, qui se répand et se répartit dans chaque membre selon

Les 248 commandements positifs de 1a Torah correspondent aux 248 membres du corps, enseignement que

la note de Kehot rattache aux Tikouné Zohar. Chaque membre est un réceptacle pour la force vitale de I’dme

et la recoit selon sa nature propre.
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son tempérament et sa nature, de méme les mitsvot sont des réceptacles et une demeure pour la
résidence de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, qui entoure tous les mondes (sovev kol al-
min), et qui repose et se revét véritablement en elles selon une répartition de I'influx, chaque mits-
va selon son niveau.

De méme, chaque mitsva est un réceptacle pour la lumiére qui entoure les mondes, laquelle y repose et s’y
revét véritablement. La lumiére se répartit entre les mitsvot, chacune la recevant selon son niveau.
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Et toutes les effusions proviennent du niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol
almin), qui reléve de I’annulation de soi (bitoul) dans la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II :
car toutes les matiéres de la Torah et des mitsvot, qui sont revétues de réalités physiques — Ze-
raim, Moed, etc. —

Toutes ces effusions proviennent du sovev, qui reléve de I’annulation de soi, du bitoul, dans la Lumiére infi-

nie. C’est pourquoi la Torah et les mitsvot sont revétues de réalités physiques, comme le montrent les ordres

de la Michna : Zeraim (’agriculture), Moéd (les fétes) et les autres.
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les teroumot et les dimes, les sacrifices, etc., qui concernent des choses relevant de la kelipa noga,
etc., ont pour but d’y faire descendre la Lumiére infinie, béni soit-1l, afin que le yesh (« quelque
chose ») de la kelipa noga soit annulé et inclus dans la lumieére de D.ieu et dans Sa sainteté.
Les teroumot, les dimes et les sacrifices concernent des choses physiques relevant de la kelipa noga,
I’écorce qui contient a la fois le bien et le mal. Leur but est de faire descendre la Lumiére infinie dans ces

choses, afin que leur sentiment d’existence indépendante (yesh) soit annulé et inclus dans la lumiére et la
sainteté de D.ieu.
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Et les commandements négatifs servent a séparer le mal, etc. C’est pourquoi la Torah est appelée
«pain», comme il est écrit: «Venez, mangez de mon pain», etc. — comme le pain grice auquel

I’homme vit. Car, bien que la force vitale essentielle soit

Les commandements négatifs, en revanche, séparent le mal. Parce que la Torah fait descendre lavie, elle est
appelée «pain», comme le dit la Sagesse : «Venez, mangez de mon pain» (Proverbes 9:5).
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issue uniquement de I’ame vitale, le pain ne fait que maintenir I’existence, afin que I’ame ne quitte
pas le corps; il est seulement ce qui relie effectivement la force vitale de I’ame au corps, car «le
pain soutient le cceur de ’homme » ;

La comparaison est exacte. La vie elle-méme vient de I’ame vitale, et non du pain; le pain empéche seule-

ment I’Ame de quitter le corps et la relie a celui-ci, comme le dit le Psalmiste: «le pain soutient le cceur de
I’homme» (Psaumes 104:15).
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néanmoins, la force vitale de I’ame descend et son lien avec le corps se maintient grace a I’action
du pain, car le pain est ce qui produit et fait descendre la force vitale. Il n’en va pas ainsi des autres
sortes d’aliments et de boissons: elles procurent du plaisir; mais ce qui fait principalement des-
cendre la force vitale, c’est le pain.

Pourtant, le lien de I’ame avec le corps est dii au pain; c’est pourquoi le pain est ’aliment de base qui fait
descendre la vie, tandis que les autres aliments et boissons n’ajoutent que du plaisir. De méme, dit le para-
graphe suivant, la Torah et les mitsvot font descendre la lumiére de D.ieu dans les mondes.
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Ainsi, la Torah et les mitsvot sont elles aussi ce qui provoque la descente de la Lumiére infinie (Or
Ein Sof), béni soit-Il, qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), laquelle n’est « nullement de
ces attributs » et est appelée « Maitre des mondes » (Ribbon Almin), au-dessus du niveau des
mondes, afin d’étre revétue dans le niveau des mondes et qu’on puisse dire : « Tu es sage », etc. ;
Comme le pain, la Torah et les mitsvot font descendre la lumiére qui entoure les mondes jusque dans les
mondes. Selon les termes de la priere d’Elie dans le Tikkunei Zohar, cette lumiére n’est « nullement de ces

attributs » et est le « Maitre des mondes », au-dessus d’eux ; par la Torah et les mitsvot, elle est revétue dans
les mondes, de sorte qu’on puisse dire d’elle : « Tu es sage. »
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par la Torah, la Lumiére infinie, béni soit-11, descend et se revét dans 'Hokhma (sagesse) ; et les
mitsvot ont pour expression générale et collective le niveau de la charité et de la bonté : [par elles,]
la Lumiére infinie descend et se revét dans le 'Hessed (bonté), comme on le sait a propos de « un
monde sera bati par la bonté » : la bonté doit étre batie, etc., ainsi qu’il est expliqué ailleurs, dans
Shir HaShirim, dans le discours commencant par « A ma cavale ».
La Torah fait descendre la Lumiére infinie dans 'Hokhma, la sagesse. Les mitsvot, dont I’expression géné-
rale et collective est la charité et la bonté, la font descendre dans le 'Hessed ; tel est le sens de « un monde

sera bati par la bonté » (Psaumes 89:3) : 1a bonté dans les mondes doit étre batie, comme I’explique le dis-
cours « A ma cavale ».
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Car, pour que la Lumiére infinie soit revétue dans les attributs — « A Toi, Havaya, la grandeur et la
puissance », etc. —, « la chose dépend de I’éveil d’en bas » : « qui nous a sanctifiés par Ses comman-
dements », etc.
Pour que la Lumiére infinie soit revétue dans les attributs divins énumérés dans le verset « A Toi, Havaya, la
grandeur et la puissance » (I Chronicles 29:11), un éveil d’en bas est nécessaire, comme le dit le Zohar. Les

mots de la bénédiction récitée sur une mitsva, « qui nous a sanctifiés par Ses commandements », indiquent

que les mitsvot constituent cet éveil.
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Tel est [le sens de] «Mon offrande, Mon pain, pour Mes sacrifices consumeés par le feu»: le niveau
du pain, qui est celui de I’annulation du yesh («quelque chose») dans le ayin («néant»), afin d’atti-
rer ici-bas la révélation de la Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, s’accomplit par I’offrande,
«un sacrifice consumeé par le feu, une odeur agréable a Havaya».
A présent, le verset «Mon offrande, Mon pain, pour Mes sacrifices consumés par le feu» peut étre lu dans
son intégralité. Le « pain» est ’annulation du yesh dans le ayin, du soi dans le néant, qui attire ici-bas la ré-

vélation de la Lumiére infinie; dans le Temple, cela s’accomplissait par ’offrande, «un sacrifice consumé

par le feu, une odeur agréable a Havaya».
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Et par la priére, qui correspond aux offrandes: «J’ai mangé mon rayon de miel avec mon miel»,
etc. (Voir aussi ce qui est écrit sur le sens de « Mon offrande, Mon pain» dans le discours qui com-
mence par «Ordonne aux enfants d’Israél: Mon offrande », etc., et comment cela fait allusion a I’at-
traction qui s’opere par I’étude de la Torah et a I’élévation qui s’opere par I’offrande, etc. ; voir la-
bas.)
Aujourd’hui, cela s’accomplit par la priere, qui correspond aux offrandes, comme dans «J’ai mangé mon
rayon de miel avec mon miel». La parenthése renvoie au discours sur «Ordonne aux enfants d’Israél: Mon

offrande», ou le verset est interprété comme faisant allusion a la fois a I’attraction qui s’opére par I’étude de
la Torah et a I’élévation qui s’opére par I’offrande.
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Mais le niveau de «Mon pain» doit étre « pour Mes sacrifices consumés par le feu» (le’ichai) : le ni-
veau des «flammes de feu» et de I’ardeur enflammeée de I’ame dans le Chéma, lorsque I’on éléve
I’ame animale pour qu’elle soit incluse dans la Lumiére infinie, béni soit-Il. Et tout niveau de
«flammes de feu» provient de I’élévation de I’ame animale et de sa transformation, etc., car elle
s’éleve comme une flamme, a la maniére des Séraphins, etc.
Mais le «pain» doit étre « pour Mes sacrifices consumés par le feu»: il doit s’accompagner de ’ardeur en-
flammée de I’Ame dans le Chéma, de ses «flammes de feu», lorsqu’on éléve I’Ame animale vers la Lumiére

infinie. Ce feu vient précisément de la transformation de I’aAme animale; celle-ci s’éléve alors comme une
flamme, a la maniére des Séraphins, les anges «briilants».
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Et les 'Hayout portent le Trone et tremblent d’effroi devant le Trone, comme on le trouve dans le
Tanna Devei Eliyahu: un ange ne dit «Saint» que trois fois dans toute la journée, car lorsqu’il dit
«Saint» une fois, il est annulé hors de I’existence, et son Ame ne lui revient qu’au bout de quatre
heures; il en va de méme la deuxiéme fois.

Les 'Hayout qui portent le Trone tremblent devant lui. Le Tanna Devei Eliyahu enseigne qu’un ange ne dit

«Saint» que trois fois par jour: chaque fois, il est si bouleversé qu’il cesse d’exister, et son &me ne lui revient

qu’au bout de quatre heures.
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Il s’ensuit qu’il dit «Saint» trois fois pendant les douze heures du jour. Pourtant, grande et consideé-
rable est la puissance de I’élévation et de I’annulation de soi (bitoul) de I’Ame d’Israél, supérieure a
celle des anges.

Trois fois en douze heures signifie une fois toutes les quatre heures. Pourtant, ’élévation et ’annulation de
soi d’'une ame juive sont plus grandes et plus puissantes que celles des anges.
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Car les 'Hayout portent le Trone, et sur le Trone se trouve «une apparence semblable a celle d’'un
homme, au-dessus»; le niveau de I’«homme» sur le Trone n’est attiré vers le bas et revétu qu’une
fois réveélé le niveau de «de toute ta force» (be’hol me’odé’ha).

La raison en est que les 'Hayout ne font que porter le Trone, tandis que I’«homme» qui se trouve sur le

Trone est au-dessus d’elles. Cet «homme » n’est attiré vers le bas et revétu dans les mondes inférieurs que

lorsque le niveau de «de toute ta force» (be’hol me’odé’ha) se révele dans le service d’une personne.
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(Voir la paracha Vayéchev, dans le discours commencant par «Ainsi parle...», au sujet du sens de
«Je te donnerai des lieux ou marcher parmi ceux qui se tiennent debout»); car adam («homme »)
est formeé des lettres de me’od («force»). C’est la le niveau de «de toute ta force », pour chacun se-
lon son propre niveau:
La parenthése renvoie a un discours de Torah Ohr dans la paracha Vayéchev, sur le verset «Je te donnerai
des lieux ou marcher parmi ceux qui se tiennent debout» (Zacharie 3:7). Les mots adam, «homme», et

me’od, «force», sont formés des mémes lettres, et «de toute ta force» signifie que chacun agit selon son

propre niveau.

NP TPYnn ANATR "2 wol D35 190 TR P NRY 1wD1 PINw CTon nPynk nxy RITw 170
OTR RDOT PYW DX >nan

selon ce qu’il est lui-méme, au-dela de ce que son 4me peut supporter; c’est 1a ce qu’on appelle
son me’od, pour chaque ame selon son niveau. [Cela] attire une force vitale depuis le niveau de
I’«homme » sur le Trone. Adam

Me’od signifie aller au-dela de soi: servir avec plus que ce que son Ame peut supporter, chaque 4me a son

propre niveau. Un tel service attire une force vitale depuis I’«chomme » sur le Trone.
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est le niveau de alef-dam («sang»): «car le sang, c’est ’ame», et [c’est] la force vitale attirée depuis
le niveau d’Adam, c’est-a-dire du niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol al-
min) vers celui de la lumiere qui remplit tous les mondes (memalé kol almin).

Adam se lit lui-méme alef-dam: 1a lettre alef avec dam, «sang». Le sang est I’ame et la force vitale, comme le

dit le verset: «car le sang, c’est ’ame» (Deutéronome 12:23); cette force vitale provient du niveau de

I’«chomme », ¢’est-a-dire de la lumiére qui entoure tous les mondes et passe a la lumiére qui les remplit.
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Et voyez ce qui est écrit au sujet du aleph, a propos du verset «Et Il appela Moché », etc. Mais tout
cela s’accomplit par I'intermédiaire du cohen qui offre le sacrifice, etc.;

Le texte renvoie a son exposé sur le aleph du verset «Et Il appela (vayikra) Moché» (Lévitique 1:1), dont le
aleph est écrit en petit, en lien avec le aleph de adam mentionné précédemment. Mais toute cette élévation,

poursuit I’Alter Rebbe, s’opére par I'intermédiaire du cohen qui apporte le sacrifice.
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et c’est le niveau d’Aharon, «et que sommes-nous (mah)», qui est le niveau de Moché et d’Aharon,
etc.: le niveau de ’annulation de soi (bitoul) dans la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, le ni-
veau de I'unité supérieure (yi'houda ila'a) et le niveau de I'unité inférieure (yi'houda tata'a), etc.;

c’est par la que la Lumiére infinie, béni soit-Il, est attirée d’en haut

Dans I’ame, le cohen correspond a la qualité d’Aharon qui, avec Moché, dit: «Et que sommes-nous ?»: une
annulation compléte devant la Lumiére infinie, dans I’'unité supérieure comme dans 1’unité inférieure. Par
ce bitoul, la Lumiére infinie est attirée d’en haut vers le bas.
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jusqu’en bas également, dans le niveau de «Tu es sage» et dans celui de «A Toi, Havaya, la gran-
deur et la force». De la vient la transformation de ’Ame animale et de ses forces, afin d’accomplir
«Tu aimeras de tout ton cceeur (levavcha)», «avec tes deux inclinations»: c’est-a-dire qu’il ait deux

niveaux de cceur (levavot).

Cette lumiére est attirée dans 'Hokhma, «Tu es sage », et dans les attributs, «A Toi, Havaya, la grandeur et la
force». Il en résulte la transformation de I’ame animale, afin que I’on aime D.ieu «de tout son cceur (levav-

cha)», ce que la Michna interprete par «avec tes deux inclinations» : il faut avoir deux cceurs.
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Le premier est destiné a I’amour, a ce que son Ame aspire a Lui et s’attache a Lui; le second, a sou-

mettre le mauvais penchant, a assujettir la sitra a'hra (I’autre coteé) et a la transformer, etc.

Le premier cceur est celui de ’amour: I’aspiration de ’Ame a s’attacher a D.ieu. Le second soumet le mau-

vais penchant, assujettissant d’abord la sitra a'hra, puis la transformant.

[x7won] *BOM 9R2°72 RYOPN MTA NI°03 07 1M (12 7wy 0] 27Y0 270PT MIIN IWID 212 19)
NMI9P7 R°7 292 RT RI00OM "R2°93 RPN 531 7'RT

(Voyez aussi le Zohar, parachat Terouma, folio 162, fin du coté b.) Ce sont les niveaux de «La joie
est ancrée dans mon cceur de ce cote, et les pleurs sont ancrés dans mon cceur de ’autre cote.»

Les pleurs sont I’amertume

Le texte renvoie au Zohar (2:162b), puis cite un autre passage du Zohar: «La joie est ancrée dans mon coeur
de ce coté, et les pleurs de I’autre coté. » Ces pleurs sont une amertume, décrite dans la suite.
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au sujet de son ame, qui est descendue de son rang et de son degré, [la ou] «Israél s’éleva dans la
pensée», et a été revétue du corps physique, tres éloigné de la Lumiére infinie, béni soit-Il. Un
écran séparateur fait qu’il apparait comme un yesh («quelque chose») et comme une entité dis-
tincte a part entiéere.

Les pleurs expriment ’'amertume au sujet de ’ame, qui provient de la source la plus élevée, «Israél s’éleva

dans la pensée », mais est descendue pour étre revétue d’un corps physique. Le corps est éloigné de la Lu-
miére infinie et lui fait écran, de sorte que la personne se considére comme une entité distincte.
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Et la joie, de I’autre coté: car méme ici-bas, dans les choses physiques, la Lumiére infinie, béni
soit-I1, est attirée et revétue dans la Torah et les mitsvot, elles-mémes revétues de réalités physi-
ques: les préelevements agricoles, la tsedaka, etc. C’est pourquoi il exultera et se réjouira grande-
ment en D.ieu, qui réside dans Sa Torah et Ses mitsvot.

La joie vient de ’autre c6té: méme ici-bas, dans les choses physiques, la Lumiére infinie est revétue dans la

Torah et les mitsvot, elles-mémes revétues de réalités physiques, comme les prélévements agricoles et la
tsedaka. On peut donc se réjouir grandement en D.ieu, qui réside dans Sa Torah et Ses mitsvot.

mw1] 977 NIM32 1AW 02NRw3 0037193 19WRIY MXNnT O 0937 YD #1Pwiya DRI naws 1
212 RT190T M0 [oa9n

C’est le sens de «Qu’Israél se réjouisse en ses Créateurs» (be’osav), au pluriel: il s’agit des mitsvot,
qui sont attirées dans des réalités physiques, lesquelles relevent du domaine public (reshout hara-
bim), les «montagnes de la séparation », etc.

C’est pourquoi le verset dit: « Qu’Israél se réjouisse en ses Créateurs» (Psaumes 149:2), au pluriel: les «créa-

teurs» désignent les mitsvot, attirées dans des réalités physiques. Celles-ci appartiennent au «domaine pu-
blic», le domaine de la multiplicité, appelé «montagnes de la séparation ».
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« Tu as conquis mon cceur, ma sceur, ma fiancee »
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4. Etvoici [le sens de] «Tu as ravi mon ceeur» (libavtini) : le Saint béni soit-I1 dit a I’Assemblée d’Is-
raél (Knesset Israél): libavtini; c’est-a-dire que c’est toi qui Me fais, pour ainsi dire, étre dans I’état

d’un ceoeur (lev).

La quatriéme section explique le premier mot du verset. Libavtini est formé sur lev, «cceur»: D.ieu dit a
I’Assemblée d’Israél qu’elle Le fait, pour ainsi dire, étre un «cceur».
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L’explication est que le cceur est le siege du sang, qui est ’ame et la force vitale de tout le corps. En
effet, la nourriture est digérée et devient du sang; le foie prend la plus grande partie du sang et en-

voie le meilleur au cceur, et «le cceur distribue a tous les membres ».

Le cceur est le siége du sang, qui porte lavie de I’Ame a tout le corps. La nourriture devient du sang, le foie
en prend la plus grande partie et en envoie le meilleur au cceur; de la, «le cceur distribue a tous les
membres».
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Il en est de méme en haut, pour ainsi dire: par le niveau du «pain» et de «J’ai mangé mon rayon
de miel avec mon miel», le Saint béni soit-Il en vient a étre dans I’état d’un coeur, afin de faire des-
cendre la force vitale et la lumiére

Il en est de méme en haut: par le «pain» et le fait de «manger» dans «J’ai mangé mon rayon de miel avec
mon miel», D.ieu devient, pour ainsi dire, un «coeur» qui envoie la force vitale.
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de I'Infini (Ein Sof), béni soit-I1, qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), vers la lumiere qui
remplit tous les mondes (memalé kol almin). Et libavtini: deux niveaux de cceurs (levavot) ; ce sont
deux niveaux de transmission de la force vitale: le niveau de «Tu es sage» et celui de «A Toi, Ha-
vaya, la grandeur et la puissance», etc.

Ce «ceeur» fait descendre la lumiére qui entoure tous les mondes dans la lumiére qui les remplit. Le mot li-

bavtini, comme levav, se comprend comme «deux cceurs»: deux formes de transmission, I’une vers 'Hokh-

ma, «Tu es sage», et ’autre vers les attributs, «A Toi, Havaya, la grandeur et la puissance ».
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(Et voyez ce qui est écrit a propos [du verset] «Le Cantique des Cantiques», au sujet des deux ni-
veaux de «fiancé », etc.; ces deux transmissions correspondent a «Lui et Ses forces vitales sont un»
et a «Lui et Ses réceptacles» (ihou vegarmohi) ; voyez Etz Chaim, Sha’ar 41, chapitre 7.) [Cela] est
transmis par la Torah et les mitsvot, qui sont le niveau du «pain».
La parenthése relie les deux transmissions aux deux niveaux de «fiancé» exposés dans le maamar introduc-
tif sur Shir HaShirim, ainsi qu’aux expressions «Lui et Ses forces vitales sont un» et «Lui et Ses

réceptacles», dont le texte indique qu’elles sont expliquées dans Etz Chaim. Toutes deux sont transmises par

la Torah et les mitsvot, le « pain».
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Car, par un éveil d’en bas, vient un éveil d’en haut. «Il établit un témoignage en Yaakov et placa
une Torah en Israél», et il est écrit: «que ’homme accomplira», etc.: c’est ’homme qui accomplit
la Torah et les mitsvot au niveau du «pain», par ’annulation du yesh («quelque chose»), etc.

Cela dépend de nous: un éveil d’en bas entraine un éveil d’en haut. D.ieu a placé la Torah en Israél

(Psaumes 78:5), et les mitsvot sont celles «que I’homme accomplira» (Lévitique 18:5): ¢’est ’homme qui en
fait du «pain» en annulant son yesh, son sentiment d’étre quelque chose.
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Et, a propos du contraire, il est dit: «qui ne maintiendra pas», etc. En elles et par elles sont trans-
mis la force vitale et la Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, ainsi que les transmissions du ni-

veau du coeur.

A propos du cas contraire, la Torah dit: « Maudit soit celui qui ne maintient pas [les paroles de cette Torah]»
(Deutéronome 27:26). Par la Torah et les mitsvot adviennent la force vitale, la Lumiére infinie et les trans-

missions du «cceur ».
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Et ce sont deux niveaux de transmission, qui sont 'Hessed et Guevoura, I’eau et le feu, dans les
deux demeures du cceur: la cavité droite et la cavité gauche, etc. (Voyez aussi le commentaire du

Ramaz sur le Zohar, Parachat Emor, folio 93, c6té b, a propos [du verset] «Mon cceur t’a dit».)

Les deux transmissions sont 'Hessed et Guevoura, I’eau et le feu, qui résident dans les cavités droite et
gauche du cceur. Le texte renvoie au commentaire du Ramaz sur le Zohar, a propos du verset « Mon cceur t’a
dit» (Psaumes 27:8).
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Mais ce qui provoque cette descente, le verset I’explique par les mots: «Ma sceur, [ma] fiancée»,
c’est-a-dire deux niveaux: celui de « Ma sceur» (achoti) et celui de «fiancée» (kala).

Ce qui provoque cette descente est indiqué par les mots suivants du verset: «Ma sceur, [ma] fiancée»: il

s’agit de deux niveaux d’amour dans I’ame.
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Achoti («Ma sceur») est apparenté a I’expression «jonction alexandrine» (ihoui), qui désigne la pa-
renté et ’amour constamment ancreés dans I’ame depuis la naissance, mais qui demeurent cachés
et doivent encore étre réveéleés, etc.

Achoti, «Ma sceur», est apparenté a ihoui, une sorte de jonction que le Talmud appelle «jonction alexandri-

ne». Cela représente I’amour naturel, uni en permanence a I’Ame depuis la naissance, bien qu’il soit caché
et doive étre tiré de sa dissimulation.
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Et le niveau de kala («fiancée») est celui de «mon 4me se languit» (kalsa nafchi), qui correspond
aux «flammes de feu» de I’amour suscité par la contemplation: «Bina est le ceeur », etc.

Kala, «fiancée», est apparenté a kalsa, «se languit», comme dans «mon ame aspire et se languit» (Psaumes
84:3). C’est ’amour ardent suscité par la contemplation, car «Bina (compréhension) est le coeur».
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Et ce sont la les niveaux de la pensée et de la parole, le monde caché (alma de’iskasya) et le monde
révelé (alma de’isgalya): car le niveau de I’amour naturel caché releve du monde caché et corres-

pond au niveau des «deux compagnons », etc. ; et le niveau de kala est celui du monde révélé.

Ces deux amours sont la pensée et la parole, le monde caché et le monde révélé. L’amour naturel caché re-
léve du monde caché, du niveau des «deux compagnons»; ’amour ardent de la fiancée reléve du monde

réveélé.
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(Voir le Zohar, dans I'ldra Zouta) (folio 290, co6té b). On peut dire que ces deux niveaux sont aussi
ceux de la Chekhina supérieure (Chekhinta ila’a) et de la Chekhina inférieure (Chekhinta tata’a),
expliquées dans le discours intitulé «Le Cantique des cantiques» ; voir la-bas. Voir également ce
qui est écrit dans la paracha Behar, dans le discours intitulé « Lorsque vous entrerez dans le pays»,
au sujet de « Ouvre-Moi, ma sceur».

Le texte renvoie a I'Ildra Zouta du Zohar et suggére que ces deux niveaux sont également ceux de la Chekhi-

na supérieure et de la Chekhina inférieure, expliquées dans le discours «Le Cantique des cantiques». Il ren-

voie aussi au discours de la paracha Behar sur « Ouvre-Moi, ma sceur ».

SECTION 8 - 125-27

« Par I'un de tes yeux »
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« Tu as ravi Mon cceur par un seul (be’achad) de tes yeux » : be’achad est écrit, be’achas se lit. L’ex-

plication est que « tes yeux » sont « les yeux de la communauté », les sages, etc.

A présent, la phrase suivante : « par un seul de tes yeux ». Les « yeux » de la communauté d’Israél sont ses
sages, que la Torah appelle « les yeux de la communauté » (Nombres 15:24).

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/ 32

25



LIKKUTEI TORAH « SHIR HASHIRIM - MAAMAR 22 95 *NINK °1n2a%

M1 0°95N0MW 0°31 A3 110 .0°11° I 1°I¥01 RIPMT KIP 2 RMPINOR NN RIT 1197 0
219 TMN0MY 10K 1PAIyNM 133 7oRn ma

Et le niveau de 'Hokhma (sagesse) est celui du « regard porté sur la gloire du Roi », comme dans
I’expression « tes yeux sont des colombes » : a I'image d’un couple de colombes qui se regardent

constamment et trouvent plaisir et délice dans leur vision et leur contemplation, etc.

'Hokhma, la sagesse, est le « regard porté sur la gloire du Roi », et ’expression « tes yeux sont des colombes »
la décrit : les colombes se regardent constamment et y trouvent leur délice.
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Ainsi en va-t-il également de la voie du service divin propre au niveau des sages et des « yeux de
I’assemblée », qui marchent devant D.ieu : ils contemplent constamment la gloire du Roi et voient
« le précieux éclat de la grandeur » du Créateur du commencement, afin de demeurer toujours
dans un état d’annulation de soi (bitoul), etc.

Le service des sages, les « yeux » de la communauté, qui marchent devant D.ieu, consiste a contempler

constamment la gloire du Roi et a voir « le précieux éclat de Sa grandeur ». Cette contemplation les main-

tient toujours dans un état de bitoul, d’annulation de soi.
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Ily a en cela deux niveaux. Le premier découle de I'unité supérieure (yi'houda ila'a) : Lui, béni
soit-I1, est véritablement Un, et « tout devant Lui est considéré comme rien ».

Ce bitoul revét deux formes. La premiére découle de I'unité supérieure : D.ieu est véritablement Un, et tout

est comme rien devant Lui.
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Il est donc constamment dans un état d’annulation de soi (bitoul) dans la Lumiére infinie méme

(Or Ein Sof), béni soit-1I1, dans I’état d’ayin («néant»), etc. Et la seconde [forme procede] de 'unité

inférieure (yi'houda tata'a) : « Béni soit le Nom de la gloire de Son royaume a jamais», comment...
De l'unité supérieure découle un bitoul dans lequel on est ayin, «néant», au sein de la Lumiére infinie

méme. La seconde forme découle de I'unité inférieure, exprimée par «Béni soit le Nom de la gloire de Son

royaume a jamais».
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Lui, béni soit-Il, est le Roi du monde, et toute la force vitale du monde, qui apparait comme un
yesh tangible («quelque chose»), n’existe que sous la forme d’un roi, et «Son royaume est un

royaume de tous les mondes », etc.

L'unité inférieure voit D.ieu comme le Roi du monde: la force vitale du monde, qui apparait comme une
existence tangible, reléve de Son régne de Roi, comme le dit le verset: « Ton royaume est un royaume de tous

les mondes» (Psaumes 145:13).
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Et c’est 1a le niveau de I’annulation du yesh en ayin: autrement dit, il est un yesh et, néanmoins, il

est annulé, etc. Tel est le but de la venue a I’existence du yesh a partir de I’ayin :

Il s’agit de ’annulation du yesh en ayin: on demeure un étre existant, tout en s’effacant devant D.ieu. C’est

13, dit ’Alter Rebbe, le but méme de la création de quelque chose a partir du néant.
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afin que le yesh soit annulé, etc. Et ces deux niveaux correspondent a ce qui est écrit be’achad et se
lit be’achas: car be’achad releve de 1'unité supérieure (yi'houda ila'a),

La création existe afin que le yesh soit annulé. Les deux formes de bitoul correspondent aux deux formes du

mot dans le verset : be’achad, écrit au masculin, désigne 'unité supérieure.
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car 13, 'annulation consiste a étre véritablement un: «Lui et Ses forces vitales sont un», etc. (Et
c’est 1a le sens de «Avraham était un»; voir aussi ce qui est écrit ailleurs au sujet de «les yeux de
I’homme ne sont jamais rassasiés», dans le discours qui commence par «Je dors».)

Dans I'unité supérieure, le bitoul est une unité compléte: «Lui et Ses forces vitales sont un.» La parenthese

relie cela a «Avraham était un» (Ezéchiel 33:24) et 4 la discussion sur «les yeux de ’homme ne sont jamais

rassasiés» (Proverbes 27:20), dans le discours «Je dors».
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Be’achas reléve de I’'unité inférieure : qu’il y ait un état de yesh et que le yesh soit annulé, etc. Achas
est une forme féminine: le niveau de Noukva (le féeminin), qui recoit de echad («un»), etc.

Be’achas, lu au féminin, désigne I’'unité inférieure: il y a un yesh, et celui-ci est annulé. La forme féminine

convient a Noukva, le féminin récepteur, qui recoit de echad, le «un» masculin.
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Et I'intention principale de ce verset est que, par le niveau de «tes yeux», c’est-a-dire le niveau de
la contemplation de la gloire du Roi, que ce soit dans le niveau de echad, autrement dit le niveau

de l'unité supérieure, ou...

Le point principal du verset concerne les «yeux», la contemplation de la gloire du Roi. Cette contemplation
peut prendre la forme de echad, ’'unité supérieure, ou, comme l’indique la partie suivante, celle de achas.
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dans le niveau de achas, qui est 'unité inférieure, se réalise libavtini, I’effusion du niveau du
cceur: afin que soit attirée la force vitale de la Lumiére infinie, béni soit-I1, qui remplit tous les

mondes (memalé kol almin) et entoure tous les mondes (sovev kol almin).

Dans les deux cas, cela réalise libavtini, I’effusion du «caeur»: la force vitale de la Lumiére infinie, a la fois
la lumiére qui remplit les mondes et celle qui les entoure, est attirée vers le bas.

SECTION 9 - 128-31

« Par un collier a ton cou »
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5. «Avec un (be’achad) collier (anak) de ton cou.» Or, un anak est un ornement fait de pierres pre-
cieuses et de perles, percées et suspendues a un fil autour du cou. Les pierres précieuses et les
perles appartiennent au regne inanimeé,

La cinquiéme section explique la derniére expression: «avec un collier de ton cou». Un anak est un collier

de pierres précieuses et de perles, percées et enfilées sur un fil. Les pierres et les perles appartiennent au
régne inanimé, le niveau le plus bas de la création.
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mais elles sont précieuses et brillantes, et il convient de s’en parer. De méme, par analogie, les
lettres de la Torah sont appelées «pierres», comme il est écrit dans le Sefer Yetsira: « Deux pierres
construisent», etc.

Pourtant, elles sont précieuses et rayonnantes, propres a servir de parure, et les lettres de la Torah leur res-

semblent. Le Sefer Yetsira appelle les lettres des «pierres», comme dans «deux pierres construisent deux
maisons»: deux lettres forment deux combinaisons.
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Elles brillent de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) qui se prolonge en elles depuis le niveau de la lu-
mieére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), bien au-dela des limites des mondes; celle-ci
se prolonge précisément tres bas, car «leur commencement est enfoncé dans leur fin», preécise-
ment. Elles sont percées et creuses, afin qu’un fil et un prolongement passent a travers elles: le ni-
veau de lavoix: «Lavoix est la voix de Yaakov.» La voix (kol)
Les lettres brillent de la Lumiére infinie du sovev, qui se situe bien au-dessus des mondes, tout en atteignant
précisément les niveaux les plus bas, comme le dit le Sefer Yetsira: «leur commencement est enfoncé dans

leur fin». A I'image de pierres percées, les lettres sont creuses, afin qu’un «fil», un prolongement, les traver-

se: lavoix, comme dans «La voix est 1a voix de Yaakov» (Geneése 27:22).
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est un prolongement, et cela est appelé «ton cou avec des rangées de perles» (charuzim): un enfi-
lage de I’Ecriture a la Michna, etc. Voyez aussi ce qui est écrit a ce sujet a la fin du discours com-
mencant par «Tes joues sont belles avec des rangées d’ornements. »

La voix est un prolongement, et le verset I’appelle «ton cou avec des rangées de perles» (Chir Hachirim

1:10): les paroles de Torah sont enfilées les unes a la suite des autres, de I'Ecriture 2 la Michna, comme des
perles sur un fil. Le texte renvoie a la fin du discours sur ce verset pour plus de détails.
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C’est pourquoi on les appelle le niveau d’un collier et d’'un ornement, dont on se pare et dans le-
quel on trouve son plaisir : car la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, qui entoure tous les

mondes (sovev kol almin) et qui est « élevée et exaltée », « réside » en eux.

C’est pourquoi les lettres sont appelées un collier et un ornement dont on se pare avec plaisir : la lumiéere
qui entoure tous les mondes, qui est « élevée et exaltée » (Isaie 57,15), réside en elles.
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Et « avec un » signifie que méme un seul chapitre et une seule halakha produisent le niveau de li-
bavtini, qui est le niveau de la révélation de I’attraction de la force vitale, comme mentionné plus
haut.

«Avec un » signifie que méme un seul chapitre ou une seule halakha étudiés dans la Torah produisent libav-
tini, la révélation de la force vitale attirée vers le bas, décrite plus haut.
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Comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie: « Méme un chapitre le matin et un chapitre le soir»,
etc. Cela permet de comprendre la formulation «et un chapitre le soir», etc., car il aurait di dire:

«et un second chapitre ».

Le Talmud enseigne que méme celui qui n’étudie qu’un chapitre le matin et un chapitre le soir accomplit le
verset: «Ce livre de la Torah ne quittera pas ta bouche.» Le Rabbi Chnéour Zalman reléve qu’il aurait di

étre dit: «un chapitre le matin et un second chapitre le soir».
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Mais cela signifie «un chapitre» en ce sens que, par ce chapitre qu’il étudie, le niveau de «Un»

sera attiré vers le bas: il s’agit de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) elle-méme, béni soit-I1.

La réponse est que «un» décrit I’effet du chapitre: par le chapitre que I’on étudie, le niveau de «Un», la Lu-
miere infinie elle-méme, est attiré vers le bas.
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C’est ce qu’ont dit nos Sages, de mémoire bénie: «Quiconque étudie les halakhot chaque jour est
assureé d’étre un fils du Monde futur, comme il est dit: “Les voies du monde sont a Lui.” »
Cette méme idée éclaire un enseignement de Tanna Devei Eliyahou cité dans le Talmud: celui qui étudie les

halakhot chaque jour est assuré d’avoir une part dans le Monde futur, car le verset dit: halikhot olam lo, «les

voies du monde sont a Lui» (Habakkuk 3:6).
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«Ne lis pas halikhot (voies), mais halakhot.» Car les halakhot sont un cheminement et un déploie-
ment depuis la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-11, qui entoure tous les mondes (sovev kol al-
min), de monde en monde. C’est 1a le sens de «les voies du monde sont a Lui»: ce sont Ses voies
dans le monde.

Les Sages lisent halikhot, «voies», comme halakhot, «lois». L’Alter Rebbe explique que chaque halakha est

un «cheminement», un déploiement de la lumiére qui entoure tous les mondes de monde en monde; les ha-

lakhot sont ainsi les voies mémes de D.ieu dans le monde.
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C’est pourquoi ils ont dit: «il est assuré d’étre un fils du Monde futur» ; c’est-a-dire qu’il nait et se
deéploie depuis le niveau du Monde futur, le monde caché (alma de’iskasya), etc., car «la se trouve
la retraite de Sa puissance », du niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes.

Ainsi, celui qui étudie ces lois est un «fils du Monde futur»: il nait de ce niveau et en émane, celui du monde

caché ou, selon les paroles du prophéte, «se trouve la retraite de Sa puissance» (Habakkuk 3:4): la lumiére

qui entoure tous les mondes.
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Toutefois, a présent, en ce temps, elle est cachée et se trouve dans I’état de semence: «La lumiére
est semeée pour le juste.» Mais dans le Temps futur, Il fait germer les délivrances; c’est pourquoi ils
ont dit: «Les justes sont destinés a entendre prononcer devant eux “Saint”. »

Pour I'instant, cette lumiére est cachée comme une semence: «La lumiére est semée pour le juste» (Psalms

97:11). A ’avenir, elle germera et se révélera; c’est pourquoi le Talmud dit que «Saint» sera prononcé de-

vant les justes, comme on le prononce devant D.ieu.
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C’est-a-dire que la Lumieére infinie, béni soit-Il, se révélera précisément en bas; alors s’accompli-
ra le verset: «Car de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre que Je fais...», etc.,

Alors, la Lumiére infinie se révélera précisément en bas, accomplissant les paroles d’Isaie au sujet des

«nouveaux cieux et de la nouvelle terre» (Isaiah 66:22).
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de sorte que les cieux et la terre ne seront plus matériels, dissimulant et cachant la lumiere de
D.ieu, qui est la Lumiere infinie, béni soit-I1, qui entoure tous les mondes, ainsi que Sa sainteté;
mais il y aura plutot de «nouveaux cieux», etc., afin que le niveau de la Lumiere infinie, béni soit-
I1, qui entoure tous les mondes, soit révélé en bas.

Les nouveaux cieux et la nouvelle terre ne seront plus matériels au point de cacher la lumiére de D.ieu, la

lumiére qui entoure tous les mondes et Sa sainteté. Au contraire, la lumiére qui entoure tous les mondes se

révélera en bas.

SECTION 10 - 132-33

Résume
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Résumé. « Israél pourvoient a la subsistance », comme il est écrit : « Mon offrande, Mon pain. »
C’est-a-dire que, par 'offrande, I’Ame de I’animal s’éléve jusqu’a sa racine, la face du beeuf, et, par
1a, « les ‘Hayot portent », etc.

Le maamar s’achéve par un résumé de ses idées. Premiérement : Israél « soutiennent » D.ieu par les of-

frandes, Son « pain » : ’ame de I’animal s’éléve jusqu’a sa racine, dans la face du beeuf, parmi les ‘Hayot qui
portent le Trone.
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Il s’accomplit ainsi une élévation jusqu’aux hauteurs les plus élevées, jusqu’a ce que, par la,
vienne ensuite « une odeur agréable pour Havaya » : c’est-a-dire ne’hout darga, une descente de

niveau, et une effusion. Tel est le sens du pain.

L’élévation atteint le niveau le plus élevé, puis vient « une odeur agréable pour Havaya », nichoa’h étant
compris comme ne’hout, une descente et une effusion. C’est ce qui fait de I’offrande du « pain ».
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Et maintenant, la priére tient lieu des offrandes : I’élévation de I’ame animale au moyen de la
contemplation dans le Chéma et ses bénédictions, « Vrai et ferme » (Emet Véyatsiv), etc., « aimeé et
précieux », etc., selon le sens de « Avec Toi, je ne désire rien ».

Aujourd’hui, la priére tient lieu des offrandes. Elle éléve ’Ame animale au moyen de la contemplation dans

le Chéma et ses bénédictions, notamment la bénédiction « Vrai et ferme » (Emet Véyatsiv), avec ses mots «

aimé et précieux », jusqu’a ne désirer que D.ieu, comme dans « Avec Toi, je ne désire rien ».
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Et le sens de « un parfum agréable pour Havaya » : il existe deux niveaux, la lumiére qui entoure
tous les mondes (sovev kol almin) et la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin) ; et
« aujourd’hui, pour les accomplir » : faire descendre de la lumiére qui entoure tous les mondes,
afin que, dans le monde futur, ce soit « eeil a il », etc. ;

Le « parfum agréable pour Havaya » s’explique par les deux niveaux, sovev et memalé. Notre service actuel,

« aujourd’hui, pour les accomplir », fait descendre de sovev et prépare la révélation future, lorsque 1’on ver-

ra « ceil a ceil ».
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Et cela se fait par I’élévation et ’annulation de la volonté, grace auxquelles la force vitale s’éleve
dans la lumiére qui entoure tous les mondes, puis vient la descente. Il y a 1a deux niveaux : les
deux Noms Havaya du premier verset du Chéma, le niveau de la lumiere qui entoure tous les
mondes, et la descente de la lumiere qui entoure tous les mondes dans la lumiere qui remplit tous
les mondes.

Cela se produit par I’élévation et I’annulation de la volonté, qui font monter la force vitale dans sovev, puis

par la descente. Les deux Noms Havaya du premier verset du Chéma correspondent a ces deux niveaux : so-

vev en soi et sa descente dans memalé.
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Et c’est 1a « un parfum agreéable pour Havaya ». C’est aussi « Béni sois-Tu, Havaya » dans la Che-
mone Esreé : une descente depuis la Source des bénédictions, qui est bénie en essence, jusqu’au ni-

veau de Atah (« Toi »). « Mon offrande » : c’est 1a « J’ai mangé mon rayon de miel », etc.

La descente est exprimeée par « Béni sois-Tu, Havaya » dans la Chemone Esré : depuis la Source des bénédic-
tions, bénie en essence, jusqu’a « Toi ». C’est le sens de « Mon offrande » et de « J’ai mangé mon rayon de

miel ».
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Mais nos Sages, de mémoire bénie, ont enseigné : « Le monde repose sur trois choses : la Torah, le
service [du Temple] et les actes de bonté (guemilout hassadim) » (voir la fin du discours commen-

cant par « Moi », dans la section de Tsitsit). Le service a été expliqué : ce sont les offrandes.

Le résumé se tourne ensuite vers les trois piliers du monde : 1a Torah, le service et les actes de bonté, avec

un renvoi a un discours sur le passage de Tsitsit. Le service — les offrandes — a déja été expliqué.
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Mais au sujet de la Torah, il est écrit : « Ceci est la Torah : un homme (adam) » : les 248 commande-
ments positifs, les 248 membres, sont des descentes depuis la lumiere qui entoure tous les mondes

vers le niveau de « semblable a I’apparence d’'un homme ».

La Torah est « homme » : ses 248 commandements positifs sont les 248 membres, qui font descendre la lu-
miére environnante dans « ’apparence d’'un homme » sur le Trone.
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(Voir le discours commencant par « “Souviens-toi” et “Garde” furent prononcés en une seule pa-
role », ou il est expliqué que I’on fait descendre du niveau de « car Il n’est pas un homme » au ni-
veau de « ’homme » ; ou bien, selon ce qui est écrit dans le Mikdash Melekh sur Michpatim) (folio
122, coté a) : « homme » désigne Arikh Anpin, « semblable a I’apparence d’'un homme » désigne
Zeir Anpin. C’est pourquoi elle est appelée « pain ».
Le résumé propose deux lectures. La premiére, tirée du discours sur « Souviens-toi » et « Garde » prononcés
en une seule parole, indique que la Torah fait descendre du niveau dont il est dit « Il n’est pas un homme » (I
Samuel 15:29) vers le niveau de « ’homme ». Selon I’autre lecture, fondée sur le Mikdash Melekh, « homme »

désigne Arikh Anpin et « semblable a ’apparence d’un homme » désigne Zeir Anpin. C’est pourquoi la Torah
est appelée « pain ».

S5oy5T R WPy 19 70A% IRYAN 025NN 1Py "UTIAR APER TR 27 IR 910 wrRy)
»M3 AnD 973 7N IA8Y 12900 WRA TI0° NPT (s v 970 QAR P MDY [Axan) *Hl
19 9217 NYT NP0 10 1w NPI0 09901

(Et voir ce qui est écrit a la fin de I’explication sur [le verset] « Et j’étais aupres de Lui comme un
nourrisson », au sujet de « De vos lieux d’habitation, vous apporterez du pain », etc. Voir la-bas.
Quant a ce qui a été expliqué plus haut, que les offrandes sont appelées « pain », on peut dire que
les offrandes correspondent a I’élément du feu : I’offrande elle-méme ; et la Torah est également «
pain », au niveau des libations, de la farine fine et de I’huile, etc. La farine fine est Daat, qui unit,
etc.

La parenthése renvoie a la fin de I’explication sur « Et j’étais aupres de Lui comme un nourrisson », a propos

du verset « De vos lieux d’habitation, vous apporterez du pain » (Lévitique 23:17). Elle concilie ensuite les

deux emplois du mot « pain » : les offrandes correspondent a I’élément du feu, tandis que la Torah est « pain
» en tant que libations de farine fine et d’huile ; 1a farine fine représente Daat, qui unit.
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la descente de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) dans 'Hokhma et 'Hessed, etc. Mais le pain doit étre «
Mon pain pour Mes offrandes consumeées par le feu » : « des flammes ardentes ». « De toute ta force
» : meod est forme des lettres de adam, alef-dam. Et tout cela se fait par I'intermédiaire du kohen,
Aharon : « et que sommes-nous ? » « De tout ton cceur » : dans les pleurs et la joie.) (Le versement
duvin dans les chissin, comme il est écrit dans la paracha Chelah au sujet des libations.)
Le « pain » de la Torah fait descendre la Lumiére infinie dans 'Hokhma et 'Hessed, mais il doit étre « pour
Mes offrandes consumeées par le feu », avec les « flammes ardentes » de I’ame. Le récapitulatif rappelle « de
toute ta force », meod formé des lettres de adam, le kohen et le « que sommes-nous ? » d’Aharon, ainsi que

les pleurs et la joie des deux cceurs. Il s’achéve par une remarque sur les libations de vin versées dans les
chissin, les conduits sous I’autel.

DANS LA AVODA

Dans la priere, élevez I’Ame animale par la méditation dans le Chéma, jusqu’a ne rien désirer d’autre que
D.ieu, et ne vous occupez des affaires du monde que dans la mesure ou la nécessité ’exige. Servez « de
toute votre force », au-dela de votre propre mesure, avec un amour qui briile comme des « flammes de feu »,
en tenant ensemble les pleurs sur la descente de I’ame dans le corps et la joie que D.ieu réside dans Sa To-
rah et Ses mitsvot. Etudiez aussi la Torah chaque jour, car méme un chapitre le matin et un le soir font des-

cendre I’Un.

QUESTIONS A DISCUTER

1. En quel sens un sacrifice animal, ou la priére d’une personne, peut-il étre appelé le « pain » de D.ieu ?

Comment la comparaison avec le pain, qui unit I’Ame au corps, répond-elle a la question ?

2. Quelle est la différence entre la volonté (ratzon) et le désir (chefetz), et que signifie le fait de n’aborder les
affaires du monde que par la volonté ?

3. Pourquoi la Sortie d’ﬁgypte représente-t-elle la révélation de la lumiére qui entoure tous les mondes au

sein de la lumiére qui remplit tous les mondes ?

4. Comment I’écriture be’achad et la lecture be’achas correspondent-elles a deux formes d’annulation de soi
?

5. Pourquoi le Talmud dit-il « un chapitre le soir » plutét que « un deuxiéme chapitre », et que nous enseigne
la réponse sur chaque acte d’étude de la Torah ?
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PARAGRAPHE 1

« Tu as ravi mon cceur, ma sceur, [mon] épouse ; tu as ravi
mon cceur par un seul de tes yeux, par un seul collier de
ton cou. » Tout le maamar explique ce verset, expression
par expression.
Song of Songs 4:9°v:’7 0w W
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Tu as ravi mon cceeur, ma sceur, mon épouse ; tu as ravi mon
cceur par un seul de tes regards, par un seul joyau de ton
collier.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Ordonne aux enfants d’Israél et dis-leur : Mon offrande,
Mon pain, pour Mes sacrifices consumés par le feu, Mon
agréable parfum, vous veillerez a Me les offrir au temps
fixé. » Le verset appelle les offrandes le « pain » de D.ieu ;
c’est le point de départ de la question du maamar.
Numbers 28:2°2:1”5 712713
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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 I’offrir en
son temps fixé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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«Ily atrois associés dans la formation d’une personne : le
Saint béni soit-I1, son pére et sa mére. » Le pére et la mére
donnent le corps, et D.ieu donne I’esprit et I’ame ; I’Alter
Rebbe applique ensuite cela également a I’dme de
I’animal.
Niddah 31a:9°:x 8”2 7172
SRR, PIRYLRIT T2 WITRE — DTN U PRI AYRY (1137 119
,ﬂTZ?Nﬁ;T? nim ,0°179%) ,0°7°1 ,mD¥2 137373127 ,1;1’?[! ¥7II VAR
N0 L,NYRY Y 7Y Ry ,07IR Nyt R pyav '[;T?ﬂx
7RI, 0710 002 TR M7 12 101 R 02 WITR 7YY
.23m AP 07230 9P LD AT LR NYnY 1y
William Davids'on,'VocaIized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 2

« Et quelle est la part de D.ieu d’en haut? » La ‘Hassidout
comprend cette expression comme décrivant I’dme juive
elle-méme, « une part de D.ieu d’en haut ».
Job 31:2°2:x7% 21K
1071 > PN Pynn AieR pon am
Car quelle serait ma part de D.ieu d’en haut, et mon héri-
tage du Tout-Puissant depuis les hauteurs ?

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/

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

il bl

Dans la vision d’Ezéchiel, chacune des ‘Hayot a un visage
d’homme, un visage de lion a droite, un visage de beeuf a
gauche et un visage d’aigle. L’ame animale prend racine
dans le visage du beeuf.

Ezekiel 1:10”:x Hxrptn®
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Quant a l’aspect de leurs visages, chacun avait un visage

d’homme ; tous les quatre avaient un visage de lion du coté

droit ; tous les quatre avaient un visage de beeuf du coté

gauche ; et tous les quatre avaient aussi un visage d’aigle.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Et au-dessus de la ressemblance du Trone, il y avait une
ressemblance ayant ’apparence d’un homme au-dessus
de lui. » '« homme » sur le Trone désigne le niveau vers
lequel conduit I’élévation de I’offrande.
Ezekiel 1:26175:°R Pxptn°
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Et au-dessus du firmament qui était au-dessus de leurs
tétes, il y avait une ressemblance de trone, ayant I’aspect
d’une pierre de saphir ; et, au-dessus de cette ressemblance
de trone, en haut, il y avait une ressemblance ayant I’appa-

rence d’un homme assis dessus.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 4

7
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Source de Kehot pour la description du kohen comme
homme de 'Hessed. I’Admour Hazaken s’appuie sur cette
source pour établir un paralléle entre le kohen d’en bas et
le 'Hessed supréme d’en haut.

Zohar, Nasso 13:137-15:14577np:170-1"9p:3” Rw1 77171 190
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Le Zohar distingue un 'Hessed d’un autre, une bonté infé-
rieure et une bonté supérieure. ’Admour Hazaken identi-
fie la bonté supérieure a «abondant en bonté», le Kohen
supréme.

Zohar, Vayechi 21:171-23:182275p:272-R”Yp:X”2 °1°) 7717 190

PARAGRAPHE 5

9

« ...que I’'homme ne vit pas seulement de pain... » L’Ad-
mour Hazaken reprend cette expression pour désigner le
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pain comme ce qui entretient la vie de ’homme.
Deuteronomy 8:3°2:’11 0°7127
TYR7 TN NYT) KDY AYTIRY WK 1IN 7PN A3 YN
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11 ’a humilié, II t’a laissé souffrir de la faim et t’a nourri de
la manne, que tu ne connaissais pas et que tes péres ne
connaissaient pas, afin de te faire savoir que I’homme ne vit
pas seulement de pain, mais de tout ce qui sort de la bouche
de D.ieu, ’homme vit.

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

PARAGRAPHE 6

10
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Rabbi Yehoshoua ben Lévi: «Les priéres ont été instituées
en correspondance avec les offrandes quotidiennes (temi-
din).» Le Rabbi Chnéour Zalman déduit de cela que la
priére accomplit intérieurement ce que I’offrande accom-
plissait sur I’autel.

Berakhot 26b:4-5’11-"7:2 173 nN1372
12 YWY °27 .031pR NIAR NiPOR MR R 9372 %09 271,
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11 a été rapporté : Rabbi Yossé fils de Rabbi Hanina a dit : Les
Patriarches instituérent les priéres. Rabbi Yehochoua ben
Lévi a dit : Les priéres furent instituées en correspondance
avec les sacrifices perpétuels. Un enseignement concorde
avec les deux. Un enseignement concorde avec Rabbi Yossé
fils de Rabbi Hanina : Abraham institua la priére du matin,
comme il est dit : « Et Abraham se leva de bon matin pour
aller a I’endroit ou il s’était tenu » (Gen. 19:27) — « se tenir »
signifie prier, ...

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

Zohar III, 28ba ,no 2m
LA NOTE DE KEHOT
.2,0p.3,09 3m .2 ,19 M2

PARAGRAPHE 7

"

«Il ’a été montré, afin que tu saches que Havaya est D.ieu
; il n’y a rien d’autre que Lui. » I’Alter Rebbe applique ce
verset a la méditation du Chema selon laquelle D.ieu est
véritablement Un.

Deuteronomy 4:357”2:"7 0°127
172%n 73y 1K 0°PPRT KT T 02 NYT? DRI AN

Cela t’a été montré, afin que tu saches que D.ieu, Lui, est
D.ieu; il n’y en a pas d’autre que Lui.

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/
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« Qui ai-je dans les cieux ? Et avec Toi, je ne désire rien sur
la terre. » Les paragraphes suivants expliquent le mot «
désire » (hafatsti) dans le verset.

Psalms 73:25772:2"y 0°9°1n
{PIN2 RYDNRY 0¥ DY 297N
Qui ai-je dans les cieux, sinon Toi ? Et auprés de Toi, je ne

désire rien sur la terre.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 8

13

14

15

16
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Les explications du Tsemach Tsédek sur les mitsvot, aux-

quelles la note renvoie pour distinguer lavolonté du désir.
LA NOTE DE KEHOT
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Le Rambam statue qu’un homme que le tribunal peut
contraindre a divorcer est battu « jusqu’a ce qu’il dise :
“J’y consens” », et que le divorce est valide, car sa volonté
véritable est de faire ce qui est juste. La note de Kehot cite
ce passage pour montrer que le consentement obtenu
sous la contrainte est lui aussi appelé volonté.

Mishneh Torah, Divorce 2:20°2:°2 1"w17°3 M%7 ,7710 13wn
"7 N°3 W7 137 K21 IRWR DX w37 INIR 1°DI9Y 1ni) T on
2N27) %2R 1337 ROY TY INIX o0 11 2221 Dipn P22 PRI PY
DRI 11 ARy 19 1KY 0UI3Y 3T OX 12) WD L3 KIM) V3T
AW LD YARY TY 07U T2 PRI ANIR R0 99 iR
177 2R9°W 1031 1T 2PRIT 2N9W 7Y 30N 1%y 0"10YT OXY
T°2 1°2 0"93Y 772 1°2 DUR NI MW 71 03 P2 KD AR 510D v)
co PIDIR PRY OXTE?
Torat Emet 363 (Public Domain)
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La note renvoie a cette responsa, qui décrit le désir
comme résidant au point intérieur du cceur, siege du
plaisir.
LA NOTE DE KEHOT
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La note déduit de ce passage que méme une volonté issue
de la contrainte est appelée volonté. Elle ajoute que cela
ne contredit pas le Rambam (Lois du divorce, fin du ch. 2),
qui qualifie un tel consentement de volonté et de désir vé-
ritables de la personne: puisqu’elle pense ne le vouloir
qu’a cause de la contrainte et dit néanmoins «Je suis
consentant», il est établi que cela aussi est appelé volonté.
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 9
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« Malgré toi, tu as été formé, malgré toi, tu es né, malgré
toi, tu vis... » ’Admour Hazaken applique ces paroles au
rapport d’'une personne a lavie dans le monde matériel.

Pirkei Avot 4:22275:*7 max mwn
Yo7 1372 0onm NN oonpm L mng 0vTiP IR on Nan
R ,1°2m70 R ,R7320 KI898 XN ,OR NINY 57'[1?!'?1 y"ﬁﬂ’?
%107 TRY X7 702 .ﬁ'f'? 0y R LT 2¥2 NI LTY R LITE
9w Panw 1o mpn K91 ,0°1D Riwn KDY ,mow XYY 09 KD
;17 0ian m3 PRI 7737 A0 PXY iawnn 0Y oY ¥y
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11 disait : ceux qui sont nés doivent mourir, ceux qui sont
morts doivent revenir a la vie, et ceux qui sont revenus a la
vie doivent étre jugés ; afin que ’homme sache, fasse savoir
et comprenne qu’ll est D.ieu, qu’ll est celui qui concoit,
qu’ll est le créateur, qu’ll est celui qui discerne, qu’ll est le
juge, qu’ll est le témoin, qu’ll est I’accusateur, et qu’ll
convoquera au jugement. Béni soit-Il, devant Qui il n’y a ni
iniquité, ni oubli, ni partialité, ni acceptation de pots-de-
vin, car tout ...

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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« Car aupres de Toi est la source de la vie ; dans Ta lu-
miére, nous voyons la lumiére. » L’Admour Hazaken s’ap-
puie sur ces paroles pour expliquer pourquoi le désir du
Psalmiste porte uniquement sur « aupres de Toi ».

Psalms 36:10”:1"% 0°2°1n
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Car aupres de Toi est 1a source de la vie ; a Ta lumiére nous

voyons la lumiére.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Dans ce discours, la volonté consiste a vouloir quelque
chose sans que cela procéde d’un désir véritable, méme
lorsqu’on y est contraint jusqu’a dire: «Je le veux»; le dé-
sir, lui, est 1a volonté véritable, qui nait de la satisfaction et
du plaisir que procure une chose.
LA NOTE DE KEHOT
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Le discours sur «Et j’étais aupres de Lui comme un nour-
risson» explique comment I’étude de la Torah, appelée

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/
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«pain», apporte la compréhension, et comment elle en-
traine ensuite le dévoilement de la joie et du plaisir
(sha’ashouim).
Numbers 18:1°X:1”> 727722
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Et D.ieu dit a Aaron : « Toi, tes fils et la maison de ton pére
avec toi, vous porterez la faute liée au sanctuaire ; et toi et
tes fils avec toi, vous porterez la faute liée a votre sacerdoce.
»

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La, D.ieu est appelé la source de la vie et la source des
plaisirs: il faut L’aimer comme une personne aime sa
propre vie, et trouver son plaisir en Lui, la source des
plaisirs.
LA NOTE DE KEHOT
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Ce discours compare Israél au cheval paré du char royal:
les ornements ne sont pas destinés au cheval, mais au ca-
valier, qui y trouve son plaisir; ainsi, D.ieu trouve-t-Il Son
plaisir a travers Son « Char».
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 10
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« Il y a soixante reines, quatre-vingts concubines et des
jeunes filles (alamos) sans nombre. » L’Alter Rebbe re-
prend cette expression et la lit olamos, « mondes ».
Song of Songs 6:8°11:" 01w W
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I y a soixante reines, quatre-vingts concubines et des
jeunes filles sans nombre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 11
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« Car Moi, Havaya, Je n’ai pas changé ; et vous, enfants de
Yaakov, vous n’avez pas été consumés. » L'Admour Haza-
ken y voit le rapport égal et immuable de la lumiére qui
entoure tous les mondes avec chaque niveau.

Malachi 3:61:3 °387n
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Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous
n’avez pas été consumes.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Méme les ténébres ne sont pas obscures pour Toi, et la
nuit resplendit comme le jour ; les ténébres sont comme la
lumiére. » Devant D.ieu, la lumiére et les ténébres sont
semblables.
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) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Rabbi Yichmaél, le Grand Prétre, bénit D.ieu dans le Saint
des Saints, et D.ieu lui « fit un signe de téte » ; le Talmud
en conclut qu’il ne faut pas tenir pour négligeable la bé-
nédiction d’une personne ordinaire. I’Admour Hazaken
explique d’ou une telle bénédiction tire sa puissance.

Berakhot 7a:4°7:X *t N1572
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11 est enseigné : Rabbi Ishmaél ben Elisha dit : Une fois, j'en-
trai [dans le Saint des Saints] pour offrir I’encens dans la
partie la plus intérieure du Sanctuaire, et je vis Okteriel,
Yah, D.ieu des armées, assis sur un trone élevé et sublime.
11 me dit : « Ishmaél, mon fils, bénis-moi. » Je répondis : «
Puisse-t-il étre Ta volonté que Ta miséricorde soumette Ta
colére ; et que Ta miséricorde I’emporte sur Tes attributs,
afin que Tu traites Tes enfants avec miséricorde et que, pour

eux, Tu ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 12
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« ...car ceil a ceil ils verront, lorsque Havaya reviendra a
Sion. » I’Alter Rebbe applique ce verset a la révélation ma-
nifeste de la lumiére enveloppante a I’époque du
Machia’h.

Isaiah 52:8'1:27117°yw°
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likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/
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Ecoute ! Tes guetteurs élévent la voix, ensemble ils chantent
; car ils verront, face a face, D.ieu revenir a Sion.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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« Tu observeras le commandement, les statuts et les or-
donnances que je t'ordonne aujourd’hui, pour les accom-
plir. » Dans I'usage 'hassidique, « aujourd’hui, pour les ac-
complir » signifie que le présent est le temps du service, et
que la révélation viendra plus tard.

Deuteronomy 7:11x”°:t 0°727
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Tu observeras donc le commandement, les statuts et les or-

donnances que je te prescris aujourd’hui, afin de les

accomplir.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La note renvoie a Or HaTorah, a cet endroit, au sujet de
I’annulation de lavolonté dans le Chema.
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 13
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Ce maamar explique que Kadoch correspond au niveau de
sovev kol almin et Baroukh a celui de memalé kol almin,
et donne les deux sens de baroukh: celui qui a été béni,
comme dans «Et le roi Chlomo sera béni», et la source des
bénédictions, qui bénit tout.
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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« Et le roi Chlomo sera béni, et le trone de David sera éta-
bli devant Havaya pour toujours. » Ici, baroukh est au pas-
sif : celui qui recoit une bénédiction.
1 Kings 2:457":2 X 02371
:079YTY 11 2197 1991 N97 71T KD M2 NPT 97Rm
But king Solomon shall be blessed, and the throne of David
shall be established before the L-RD for ever.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 16
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« Je suis Havaya, votre D.ieu, qui vous ai fait sortir du pays
d’ﬁgypte pour étre votre D.ieu ; Je suis Havaya, votre
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34

35
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37

D.ieu. » Le verset nomme D.ieu deux fois, et ’Admour Ha-
zaken comprend ces deux occurrences comme sovev kol
almin et son déploiement dans memalé kol almin.

Numbers 15:41871:1"0 72712
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Je suis D.ieu, ton D.ieu, qui t’ai fait sortir du pays d’Egypte
pour étre ton D.ieu : Je suis D.ieu, ton D.ieu.»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note renvoie au développement du Mitteler Rebbe sur
le Chéma, a cet endroit, au sujet du Nom répété dans « Ha-
vaya, notre D.ieu, Havaya est Un».
LA NOTE DE KEHOT
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La page 28d se trouve dans la paracha d’A’harei (la men-
tion «Behar» dans la note ne correspond pas a cette page).
A propos de «Son vétement était blanc comme la neige », il
y est dit que les treize mesures de la barbe sont des véte-
ments qui couvrent Abba et Imma d’Atsilout; c’est pour-
quoi Abba et Imma, les lettres youd-hé, sont appelés «les
choses cachées appartiennent a Havaya».
LA NOTE DE KEHOT
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« Les choses cachées appartiennent a Havaya, notre D.ieu,
et les choses révélées a nous et a nos enfants pour tou-
jours. » Dans la Kabbale, les « choses cachées » sont Abba
et Imma, 'Hokhma et Bina.

Deuteronomy 29:28n1172:1”5 0°727
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Les choses cachées appartiennent a D.ieu, notre D.ieu ;

mais les choses révélées nous appartiennent, a nous et a nos

enfants, a jamais, afin que nous accomplissions toutes les

paroles de cette loi.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Dans le discours de Tsav sur «Cette matsa que nous man-
geons», les mo'hin d’Abba — 'Hokhma, qui «provient du
ayin» — sont expliqués comme ce qui ne peut étre saisi,
bien au-dela de Bina et de la compréhension: la Lumiére
infinie, que nulle pensée ne peut saisir, s’y révele, tandis
que les mo'hin d’Imma sont une révélation par la

compréhension.

LA NOTE DE KEHOT
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Ce discours, consacré au désaccord de ’Académie céleste
au sujet du cas ou «la tache blanche était apparue
d’abord», commence par expliquer le nom que les Sages
donnent a D.ieu: «le Saint béni soit-Il». Kadosh désigne
sovev, et Baroukh, memalé.
LA NOTE DE KEHOT
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« Que des hommes d’entre vous s’arment pour I’armée... »
Le verset ouvre le discours auquel la parentheése fait réefé-
rence, au sujet des deux niveaux de Daat.
Numbers 31:3’3:872 72712
1773729 P KIE2 DOWIN DINKR ISP MRD DYTTON YR 13T
77R2°N"NBRI NN?
Et Moché parla au peuple, en disant : « Armez parmi vous
des hommes pour la guerre, afin qu’ils marchent contre Mi-
dian et exécutent la vengeance de D.ieu contre Midian.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

2y° SNDON WP BY N1 0

« Je suis entré dans mon jardin, ma sceur, ma fiancée ; j’ai
cueilli ma myrrhe avec mes aromates ; j’ai mangé mon
rayon de miel avec mon miel... » Ce verset est appliqué au
Chema comme au « repas » d’En Haut correspondant aux
sacrifices.
Zohar III, 226ax ,107 2’m
Song of Songs 5:1°X:’11 0°7°Wi1 W
W27y VY7 CAPIN npaTDy "IN NI AP NNX 17 nX3
10797 1YY INY 07y 129K 237070y ° "Ny
Je suis venu dans mon jardin, ma sceur, mon épouse ; j’ai re-
cueilli ma myrrhe avec mes aromates ; j’ai mangé mon
rayon de miel avec mon miel ; j’ai bu mon vin avec mon lait.
Mangez, amis ; buvez, oui, buvez abondamment, bien-
aimeés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
KL, WAY WK 07 27°mM

N”12 W7D 1D BOpYR onab n na
La, a propos de «Je suis Havaya, votre D.ieu», la sortie
d’Egypte et de ses limites est expliquée comme une attrac-
tion qui méne a «étre votre D.ieu (Elokim)» : Elokim est le
niveau de la contraction, par laquelle le plaisir du Gan
Eden est attiré.

LA NOTE DE KEHOT
ST9ORY 2,1 .790RY 4,1 TR R Uy IR

AN T APON N

« Ecoute, Israél : Havaya est notre D.ieu, Havaya est Un. »
Ici aussi, le Nom apparait deux fois ; ces deux occurrences
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sont comprises comme désignant les mémes deux
niveaux.
Deuteronomy 6:4°7:1 0°727
17X Havayah 11°7%% Havayah 2R ynu
ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.

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

.7,107M27
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.2 L, MR

Ty 0PIy oot e By

Chimon le Juste : « Le monde repose sur trois choses : la
Torah, le service [du Temple] et les actes de bonté. » Le
maamar a expliqué le service et aborde maintenant la
Torah.

Pirkei Avot 1:2°2°R M2 mawn

YR By IR 0 R LAPITIT NOID TR M7 PR Pynw
107700 MPn3 PY1 171297 P¥1 17IRT By, iy o7iva 00137

Siméon le Juste fut 'un des derniers membres de la Grande

Assemblée. 11 disait : le monde repose sur trois choses : la

Torah, le service du Temple et la pratique des actes de piété.

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

QTN 79900 DN

« Voici la loi (Torah) : un homme qui meurt dans une
tente... » Selon une lecture homilétique, la Torah elle-
meéme est « ’homme », I’« homme » sur le Trone.

Numbers 19:1477°:% 92712
DIR2 WRPD PORTPR K2779D DiR2 MnTD IR 73R NNG
{01 NPV XY
Voici la loi : lorsqu’un homme meurt dans une tente, qui-
conque entre dans la tente, et tout ce qui s’y trouve, sera im-
pur pendant sept jours.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
11 Samuel 7:19v:t 2 PX W
PIMTRY? TTWTNP2OR D3 3TN N 3R PIY2 NN T qopm
237X ORI N7IR RN
Et cela était encore peu de chose a Tes yeux, 6 D.ieu ; Tu as
aussi parlé de la maison de Ton serviteur pour un avenir
lointain ; et cela encore a la maniére des grands hommes, 6
D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.(v7,1 2-PRINW) DTRA DTN NRN P10 K221 R7YPNA .77 ,0° 1273

0N NP M7

« ...une ressemblance ayant ’apparence d’'un homme au-
dessus d’elle. » La Torah est identifiée a cet « homme » sur

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/
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le Trone.

Ezekiel 1:26172:°R Pxptn°

AT 5Y1 KDI MINT 1700712 XTND QWRI2Y WK Y2717 Dynm
STPYRPM 7Y DR AXIRD MY XEAT

Et au-dessus du firmament qui était au-dessus de leurs

tétes, il y avait une ressemblance de trone, ayant I’aspect

d’une pierre de saphir ; et, au-dessus de cette ressemblance

de trone, en haut, il y avait une ressemblance ayant I’appa-

rence d’un homme assis dessus.

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

7R M7RA 1PIaR 1o

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.2’nvn nRa
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La Sagesse appelle : « Venez, mangez de mon pain et bu-
vez du vin que j’ai mélangé. » L'invitation de la Sagesse est
interprétée comme celle de la Torah, qui est donc appelée
«pain ».

Proverbs 9:5°71:0 *2wn

©NI9% 1773 INWY 1172 M7 197
« Venez, mangez de mon pain et buvez du vin que j’ai
meélangé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

QTN oM PRy anbi

« ...que I'homme ne vit pas seulement de pain... » Le pain
est ’exemple de ce qui entretient la vie.

Deuteronomy 8:3°2:’11 0°127

1927 TNIX NYT? X2 AYTIRD WK 1IN TPIRN 79T 9N

02 n7eD K¥INTPD70Y *3 DRT M0 1727 anpaby XY 23 7yTin
Hayiol

11 t’a humilié, II t’a laissé souffrir de la faim et t’a nourri de
la manne, que tu ne connaissais pas et que tes peres ne
connaissaient pas, afin de te faire savoir que I’homme ne vit
pas seulement de pain, mais de tout ce qui sort de la bouche
de D.ieu, I’homme vit.

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

TY0° WIIN 227 an®

« ...et le pain soutient le cceur de ’homme. » Le pain sou-
tient, en reliant ’ame au corps, plutot que d’étre la source
de lavie.
Psalms 104:15170:77p o°%°1n
1907 WAIR"I27 ONP) YD 0°38 IR0 WhIRTI2Y Mo
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) - IPS 1917 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 20
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54

55
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Extrait de la priére d’Elie (Pata’h Eliyahou) : D.ieu conduit

le monde par le jugement et la miséricorde, « mais non
que Tu possédes une justice connue, qui est le jugement,
ni une loi connue, qui est la miséricorde, ni aucune de ces
qualités. » ’Admour Hazaken applique cela a la lumiére
qui entoure, laquelle est au-dessus des attributs dans les-
quels elle se revét.

Tikkunei Zohar 17b:5-7°1-"1:2 1 97171 *11pN

IPRT YU VBN IR LT IPRT RYT PIR P MORT RD DR

Sy pon NwINNM Ny *27 0P 5P M1 PR Don R ann

770 5y 10 171 ARPAY (77 2°7°NKR K1) 72 DR XMW K17 T

7Ny 27 Op Y0 Y w1 72 0wk ARPAD 1w 2°7nR R9T N

131 23T 72177 2 77 R 1D
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

by 1129
La priere d’Elie s’ouvre ainsi : « Maitre des mondes, Tu es
Un, mais non d’unité numérique. » Ce titre exprime le fait
que D.ieu est au-dessus des mondes.
Tikkunei Zohar 17a:9-118”>-"0:R > 9171 *1pn
R NIR 12w KDY 7RI NIRT PRDY 1127 AR POR 1N
92 XD°BN TAWnD 070 R0 B0 DY XnnD PRYY 9 By axby
RATIRD .77°00 9@y 1172 137791 .°1pN Wy NRERT RIT NIR 590
NRPDONR TN .0ANRT PRPYY PPANR RDT Prono prby 1na
K3 %137 (R*>0ONKX R”1)

Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

m12° Ton oY

« Car j’ai dit : un monde de bonté sera édifié (olam ‘hessed
yibané). » L'Admour Hazaken y lit que la bonté elle-méme
doit étre édifiée, par les mitsvot de charité et de bonté.

Psalms 89:3°3:0”5 0°7°71n
1073 AN 190 TRY 133 TON DI AN
Car j’ai dit : « Pour toujours la bonté est édifiée ; dans les

cieux mémes, Tu établis Ta fidélité. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

°noIok 7Ta wrawa

La, il est dit qu’Israél fait descendre la force vitale et la Lu-
miére infinie, depuis la lumiére qui entoure tous les
mondes jusqu’a la lumiére qui remplit tous les mondes,
afin qu’« un monde soit béti par la bonté » grace a la Torah
et aux mitsvot, tout comme la nourriture relie I’ame au
corps.
LA NOTE DE KEHOT
22, y0

T2 TR T P

« A Toi, Havaya, appartiennent la grandeur et la puis-
sance, la splendeur, la victoire et la majesté... » Le verset

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/
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énumere les attributs de D.ieu, les Séfirot, dans lesquels la
Lumiére infinie est revétue.
I Chronicles 29:11x:1”3 X 0°2°71 °727
PN D3 237D TIAT) ST NIRRT AN Ty N A
{WXT? 937 Ripanmm 17w 77
A Toi, D.ieu, la grandeur, la puissance, la gloire, la victoire
et la majesté ; car tout ce qui est au ciel et sur la terre est a
Toi ; a Toi, D.ieu, le royaume, et Tu es élevé comme chef au-
dessus de tout.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
N7 L,UIRPTT

Nn?n NYon nePTYnNa
La note de Kehot renvoie a Zohar I, 235a pour ces mots.

Zohar I, 235ax ,777 X"m
LA NOTE DE KEHOT
WXL, RO

NnD» RYPN NPSTYNNG
Source de Kehot pour le principe selon lequel « la chose
dépend de I'éveil d’en bas ». Ici, cela signifie que la lu-
miere se revét dans les attributs par les mitsvot que nous

accomplissons.

Zohar, Vayechi 53:517-528170pn-1""pn:1"1 1,71 7120
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« Mon offrande, Mon pain, pour Mes offrandes consumées
par le feu, Mon agréable parfum... » Les mots sont mainte-
nant lus a leur tour: « pain » comme bitoul, « pour Mes of-
frandes consumées par le feu » comme I’ardeur brilante
de ’ame.
Numbers 28:2°2:1”5 72712
M) 077 WY A2 2129R°NK DIPK NIBK) DX *327nK %
A79in2 ¥% a7 1nYn
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 I’offrir en
son temps fixé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

"WaT @Y "My TNYON

« J’ai mangé mon rayon de miel avec mon miel. » La «
consommation » évoquée plus haut, qui précéde cette
produit ce que les offrandes produisaient
autrefois.

priére,

Song of Songs 5:1°X:’11 0°7°Wi W

"W27°DY *1y? "NYIK *HY3Dy i MR AP NNK 1Y NK3
:0°797 3170W) AN 0°y7 390K *2P0-0y 217 NNy

Je suis venu dans mon jardin, ma sceur, mon épouse ; j’ai re-

cueilli ma myrrhe avec mes aromates ; j’ai mangé mon
rayon de miel avec mon miel ; j’ai bu mon vin avec mon lait.
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60

61

62

Mangez, amis ; buvez, oui, buvez abondamment, bien-
aimés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
NI wnw

5”12 NN 1% 71772

Ce discours, consacré a «Ordonne aux enfants d’Israél...
Mon offrande, Mon pain, pour Mes sacrifices consumés
par le feu», interpréte la répétition de «et dis-leur»
comme désignant a la fois les offrandes apportées lorsque
le Temple était debout et la priére instituée pour toutes les
générations en remplacement des offrandes quotidien-
nes; il demande comment la priére peut leur
correspondre.
LA NOTE DE KEHOT

9°RY 3,1y oman op Boyh

WN W
« ...ses éclairs sont des éclairs de feu, une flamme de
D.ieu. » L’expression décrit ardeur briilante de 'amour
dans le Chéma.
Song of Songs 8:6":’11 01w "W
YR 20X NMd MyTD AYinrty onind 9277%y onind Cwvw
SNITPY UK BYT BT ARIR PINYD
Place-moi comme un sceau sur ton ceeur, comme un sceau
sur ton bras ; car I’amour est fort comme la mort, la jalousie
cruelle comme le tombeau ; ses éclats sont des éclats de feu,
une flamme de D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

La note de Kehot renvoie a Leviticus 6:14-16 pour ces
mots.
Leviticus 6:14-161"0-7"°:1 Rp”
PR O°N2 NN °PDR MININ NI TEyn mwa namoy
Mo DYIYPN ANK APy VI3 NN DURI 1T 12 0nvm)
:22XN K2 700 9793 173 Nnanea1 wpn 9093
Sur une plaque, elle sera préparée avec de I’huile ; lors-
qu’elle en sera imbibée, tu ’'apporteras ; en morceaux, tu
présenteras 'offrande végétale en agréable odeur a D.ieu.
Le prétre oint parmi ses fils pour lui succéder la présentera
; c’est une prescription perpétuelle : elle sera entiérement
consumée pour D.ieu. Toute offrande végétale d’un prétre

sera entiérement consumée ; elle ne sera pas mangée.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 22
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« Et tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur, de
toute ton ame et de toute ta force (me’odecha). » Servir «
de toute sa force », au-dela de ses limites, fait descendre «
I’homme » sur le Trone.

Deuteronomy 6:5°77:" 0°7127

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/
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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)

QUMY 12 22990 7R NN

« ...et Je te donnerai des lieux oi marcher parmi ceux qui
se tiennent ici. » Il s’agit du verset du discours de Torah
Ohr auquel renvoie la parenthése.
Zechariah 3:711 o701
AAX"DI) YN NVRTRTNK OX) 720 *27T20K NIKIZ T TN
DUTRYI 172 0°9%0R 17 CRNN I0TNR TMwn 0N CN°2hy 110
(PR
« Ainsi parle D.ieu des armées : Si tu marches dans Mes
voies, si tu gardes Mon ordre, si tu juges aussi Ma maison et
gardes aussi Mes parvis, Je te donnerai libre accés parmi
ceux qui se tiennent ici. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

TINR NNIN N7 QTR

Le Midrach lit « trés (me’od) bon », en Genése 1:31,
comme « ’homme (adam) est bon » : me’od, c’est adam.
Kehot indique cette source pour établir I'identité des deux
mots.
Bereshit Rabbah 8:5'1:’1 127 n"wx12
WY1 MWK DTR NR NRIP 772p0 KW YW N0 27 IR
DR :0MIR DAR NN MMAM L0 0°n°3 NAwn PORPn
NNRY 701 (72 0Y9RN) 22057 X KT L,K12% 00K DAY R0
NRRY 07701 DM RITW ,RI2% IR TOM PWI DIPWY PIR WD)
NPT Y RITW LRI IR PR LOMIPR 1100 ,R127 DR MR
2RI N2 VTP WY AR LALYR 021597 ,R72° DR IR DY
nnR TPwm (7 9R°17) 27037 RIT KT LPIRD 19°5wm nnR Dol
TNR 7R 1DoMPIYR NAY :A7apn 2180 NAwn C3RDR 1IMR LAIR
... T2¥N 295w 770379 0°05N A
Rabbi Simon dit : Lorsque le Saint, béni soit-Il, entreprit de
créer le premier homme, les anges du service se divisérent
en diverses factions et divers groupes. Certains disaient : «
Qu’il ne soit pas créé », et d’autres disaient : « Qu’il soit créé
». C’est ce qui est écrit : « La bonté et la vérité se sont ren-
contrées ; la justice et la paix se sont embrassées » (Psaumes
85:11). La Bonteé dit : « Qu’il soit créé, car il accomplit des
actes de bonté. » La ...

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

w”pY 2798 19N — 1991 7,9 KMIN .0w 1720 P'wned L, n7 172
.292°y oW ’0 17un

waIn K1 Q77

« ...car le sang est I’ame, et tu ne mangeras pas I’ame avec
la chair. » Le dam, « sang », dans adam, est I’ame et la
force vitale.

Deuteronomy 12:23273:2” 0°727
"oy w37 PORNTKD) W7 NI 077 °3 077 YOR AP P
il
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Seulement, sois fermement résolu a ne pas manger le sang,
car le sang, c’est lavie ; et tu ne mangeras pas la vie avec la
chair.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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67

68

69

70

R PR RIpM

« Il appela Moché, et Havaya lui parla depuis la Tente d’as-
signation... » Le texte renvoie a son explication de la lettre
alef de ce verset.

Leviticus 1: 'R’ Xp™

IR TYIN PIRD VPR 1 1271 TYNTOR R
Et D.ieu appela Moise, et lui parla depuis la tente d’assigna-
tion, en disant :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

922% 922 nanNy

« Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur... » Ici, «
ton cceur » est compris comme désignant deux cceurs.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STTRR22 TUDI22N 72257222 TRK 1 DX 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)

9°9%° °23 722 b2

« De tout ton cceur : avec tes deux inclinations, I'inclina-
tion au bien et I'inclination au mal. » L’Alter Rebbe I'inter-
préte comme désignant les deux « cceurs » : Pamour et la
soumission de I'inclination au mal.

Mishnah Berakhot 9:5°71:’ n1272 mawn

0°7127) NIV L7299 DY 7120 KITY 0wD nyI7 Py 717127 07X 200
7327 222 .7TRR 2221 WD) 221 7237 222 RO 7 DX DI O
NX i1 R APOR LAwD1 9021 .y7 1371 2iv 7303 ,700% w2
TN TR 923 ,TTXD 292 MK 13T .A3inn 232 ,ATRR 2331 .7YD

727 777 0327 X2 .D°WIRA WP 1°3 TAID 119n XY N 9y

w5 123027 002
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 ceeur, 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)

ma2ak a2 1e nen

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Etz Chaim.
LA NOTE DE KEHOT
27D, 1Y

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/
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« La joie réside dans mon cceur d’un coté, et les pleurs ré-
sident dans mon cceur de I’autre. » Kehot donne ce pas-
sage et Zohar 3:75a ; I’Alter Rebbe I’applique aux deux
ceeurs.

Zohar 11, 255ax ,117 27mt

Zohar III, 75ax ,1y »°m
LA NOTE DE KEHOT
XLV AT LR L7 20m

mawnna oy PR

Parmi les choses qui précédérent la création, Israél «
s’éleva en pensée » pour étre créé. La source de I’Ame est
ce niveau supréme ; c’est pourquoi sa descente dans le
corps est un motif de pleurs.

Bereshit Rabbah 1:4"7:°X 1129 n°wX12

:(2 ,3% ©°91N) 2°N57 1AM TAIA RO V13T MOWRI VAP R ...
LW BW MY wIpnm N°21 DRIWM MART .73 IRD R0D 1017
0°21y5” :(° ,0 YWIT) MRIY A1 MART MRIATP "awnna 1Y
MIp NTY NI :(2,7Y 0°9NN) MR PIn RIS 7NN 1273
0197 TI33 RDI” :(2° ,D M) MR Pan wIpRn N3 CoTp
MW 777 (7,3 D°21N) TNRIY AN Mwn DY MY R NYRID
AR MR XYL 9372 72X 027 Y[ NI wnw "9 a oyh
,OW) AYYI AMRY 71791 00 0703”7 (2,3 OW) INRIY 1wnn

«Au commencement, D.ieu créa» — six choses précédeérent
la création du monde ; certaines furent [réellement] créées,
et D.ieu envisagea d’en créer certaines autres, [sans toute-
fois les créer effectivement]. La Torah et le Trone de Gloire
furent créés. La Torah, d’ou le déduit-on ? Comme il est dit :
«D.ieu m’a créée au commencement de Sa voie » (Proverbes
8:22). Le Trone de Gloire, d’ou le déduit-on ? « Ton tréne est
établi depuis les temps anciens, [Tu es depuis I’éternité] »
(Psaumes 93:2). Les patriarches, Israél, le Temple ...

Wikisource Bereshit Rabbah (CC-BY-SA) - The Sefaria Midrash Rabbah,
2022 (CC-BY)
LA NOTE DE KEHOT
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« Qu’Israél se réjouisse en ses Créateurs ; que les enfants
de Tsion exultent en leur Roi. » Le pluriel « Créateurs » est
interprété comme désignant les mitsvot, dans lesquelles
D.ieu réside.

Psalms 149:2°2:v"np 0°7°1n
:027R2 9270 11832 Y2 PR M
Qu’Israél se réjouisse en son Créateur ; que les enfants de

Sion soient dans I’allégresse en leur Roi.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 24
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« Le cceur distribue a tous les membres. » Kehot renvoie a
ce Zohar pour expliquer que le cceur fait circuler dans
tout le corps la force vitale du sang.
Zohar III, 161b2 ,x0p 1t
LA NOTE DE KEHOT
.2 ,R0p A7t IR

75 QWA PW 27y WUy
Le maamar introductif de Shir HaShirim explique que le
Saint béni soit-I1 est appelé le fiancé (hatan) et I'’Assem-
blée d’Israél la fiancée (kalla), en raison de la transmis-
sion de la Torah a Israél; hatan se comprend comme has

darga, une descente de niveau.

LA NOTE DE KEHOT

XX DY

76 Y7HTYNR NPDTYNN
La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
.[9] .(2,2%) 2717 .(X , ™77 R ,7TP7 LK ,TOP LR ,11D) ROM

77 apy*a My op»

«I1 établit un témoignage en Yaakov et plaga une Torah en
Israél, qu’ll ordonna a nos péres de faire connaitre a leurs
enfants. » La Torah fut donnée a Israél afin d’étre accom-
plie par leurs actes.

Psalms 78:5'7:11"y 0°2°1n

DY*TIT? APDIARTNR MI WK PR3 DY 79I 3pya Mty op
: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) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

.1,ny ooonn

78 QTN QNIN AWy WK
« Vous garderez Mes statuts et Mes lois, qu’un homme ac-
complira et par lesquels il vivra. » C’est ’homme qui ac-
complit les mitsvot et qui, ainsi, en fait du « pain ».

Leviticus 18:5°77:1” Xp7
IR 072 °7) DR 0NN 7YY WK CL2wRTIRY "OpTNY 0nIRe
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) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

1,1 XD

79 %% N2 WK

« Maudit soit celui qui ne soutiendra pas les paroles de
cette Torah pour les accomplir. » C’est le contraire de ce-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/
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lui qui accomplit les mitsvot.

Deuteronomy 27:26172:1”3 0°7127

52 K1 0Nk NIRY? NRTTTTIIAT *7277NR 0°p KD AWK 1R
2K Y7

Cursed be he that confirmeth not the words of this law to do

them. And all the people shall say: Amen.’
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

229 TN 9

« Mon cceur te dit : “Cherchez Ma face” ; Ta face, Havaya,
je la rechercherai. » Le verset auquel se rapporte le com-
mentaire du Ramaz.

Psalms 27:81:1"> 0°%°1n
“WPIK M TN *3D WR2 227 MWK 77
A ton sujet, mon cceur a dit : « Cherchez ma face » ; ta face,

D.ieu, je la chercherai.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

225 TN 10

La référence donnée par le texte lui-méme : le Zohar, dans
Parshas Emor, folio 93, coté b, ainsi que le commentaire
du Ramaz a cet endroit sur ce verset.

Zohar, Emor 22:95-24:10477p:772-177%:2”2 917K ,77171 190

Does this mean that each exists separately? No, for it says,
“And there was evening and there was morning one day”.
This shows that there is no day without night and no night
without day, and on account of their interlocking they are
called one. Similarly the Holy One, blessed be He, and the
Community of Israel are called one when together, but not
when parted; and so now that the Community of Israel is in
exile, she is, as it were, not called one, and will only be
called ...

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

199 MInR

La note indique que ce discours est cité dans les marei
mekomos du discours de la parachat Behar, 39c.
LA NOTE DE KEHOT
7713 3,09 91270 DY PRl L25 1Y 40°Y 37N PR IR

#71027R MR (IWRR TNINN

Dans les lois relatives a la déchirure d’un vétement en pé-
riode de deuil, le Talmud mentionne la « couture alexan-
drine » (ichui alexandri), une sorte de raccommodage.
L’Admour Hazaken dérive achoti de ichui, « couture ».
Moed Katan 26b:8-9'0-"11:2 173 1vp 1311
.'('?’ID‘? R ¥ yIIp — ‘lﬂ‘lﬂk_{ nnn LeaN nn LNk nn ,1P2R Nn
¥R ARY IR DY LIAN ¥IR 121D DY iR 7N2 12 AT O
T3 27 0K 7RPYY R LARKRY PR VIR 2y 12°0in PRY ’5'? ,TOR
-NBOINI 1KY *B7 :pN%> 72

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

3,02 91278 2oy R .20 P
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« Mon ame languit et méme se consume (kalsah) pour les

parvis de Havaya. » Kallah, « fiancée », se lit kalsah, le lan-
guissement de ’ame.
Psalms 84:3°3:770 0°2°11n

272K 2% 1337 1 °27 °N ningn? we) AN?I70 19023

Mon 4me languit et défaille aprés les parvis de D.ieu ; mon

ceeur et ma chair chantent de joie au D.ieu vivant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

Nab 02

Tiré de la priére d’Elie : « Bina est le ceeur, et c’est par elle
que le ceeur comprend. » La méditation dans Bina em-
brase I’amour dans le cceur.

Tikkunei Zohar 17a:17-19v”°-172:X 1> 977 *1pn

7OR DY1 .an 250 121 X3P 7102 a0 7AW R 7RO Rmn
.Ma%1 N5 PR PPy N5 A°PPR Y MIAnoaT* 2°nD 1N
R”1) "9BNT RNDPIAP PRI LNPINR NPWRIAN AR MNR* 7000
IR WPRT RP IRT RP T IR 1On* (099N nan KT RNOpIp
R .(MDIXT R®1) DI MWPINTI RIRT VPR TR LMPORR

PPW R 290K KI9RD PwRT
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

NIDANNT . . NTOINNT N9y

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.91 .(2,09) 2701 (2,73 K ,23p R ,1°) K2

NYDANNRT N2DY NDONNRT DY

Kehot cite ce passage parmi plusieurs passages du Zohar
concernant le couple « le monde caché » et « le monde ré-
véleé ».
Zohar, Bereshit 6:60-7:70°y:1-"0:") N°WRI2 ,7717 190
TO ONE PLACE: so called because it is here that the whole of
the upper World is linked into one. It is written: The L-rd
(Tetragrammaton) is one and his name is One (Zech. 14, 9).
Two unifications are here indicated, one of the upper World
in its grades, and one of the lower World in its grades. The
unification of the upper World is consummated at this point.
The Life of Worlds was there firmly based, and through its
unity the upper World was bound together, and therefore it

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

La note de Kehot renvoie a Song of Songs 4:9 pour ces
mots.

Song of Songs 4:9°v:’7 0°°W1 W

STINIER PIY TORD TIYR NN *3N237 mY2 NNy %Nz’
Tu as ravi mon cceeur, ma sceur, mon épouse ; tu as ravi mon
cceeur par un seul de tes regards, par un seul joyau de ton

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/
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>MnR * °nnD
« Je dors, mais mon cceur est éveillé ; la voix de mon bien-
aimé frappe : “Ouvre-moi, ma sceur, ma bien-aimée...” »

Le verset du discours de Behar auquel le texte fait
référence.

Song of Songs 5:2°2:"11 0>°Wwi W

"IN "N Py NNK *77nne pRiT T Yip Ay 227 My N
777 2007 *NIRYp PUTKPRI WNIY

Je dors, mais mon cceur veille ; écoute ! mon bien-aimé

frappe : « QOuvre-moi, ma sceur, mon amour, ma colombe,

mon innocente ; car ma téte est couverte de rosée, mes

boucles, des gouttes de la nuit. »

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

PARAGRAPHE 25
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« Si cela a été fait par inadvertance, a I'insu des yeux de
I’assemblée... » Les dirigeants et les sages sont appelés les
yeux de I’assemblée.

Numbers 15:24773:1”0 72712

TN 1P2712 12 MY WY 1AW ANtpyI TIYT PR O W
:NBT? TOR 0AY-YRI vOYHD 19011 INMIMI AT 0Nl 177 YR

alors, si cela est fait par erreur par I’assemblée, et que cela

soit caché a ses yeux, toute I’assemblée offrira un jeune tau-

reau en holocauste, en parfum agréable a D.ieu —avec son

offrande végétale et sa libation, selon la régle—, ainsi qu’un

bouc en sacrifice pour le péché.

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

°non [Ty 1%y

Les «yeux » y sont expliqués comme désignant I’attraction

et le rayonnement de la lumiére de 'Hokhma ; c’est pour-

quoi les sages sont appelés « les yeux de la communauté ».
LA NOTE DE KEHOT

ST YW 1YY 2”321 2,7 1ANNRY S5 (7 ,OP) 77 °0 PURAR XA

N7 MTpPan

PARAGRAPHE 26

92
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« ... lorsqu’il montra les richesses de son royaume glo-
rieux et I’éclat précieux de sa grandeur. » Cela est dit du
festin d’Assuérus ; ici, ces mots décrivent la contempla-
tion de la grandeur de D.ieu.

Esther 1:4°7-°R 10X

0°27 oo in?a‘r; nIRan P NXY im:‘?r_: 7922 WYNX inXkI12
:01> NRMY 01Ny

lorsqu’il montra les richesses de son royaume glorieux et

I’éclat de sa majesté souveraine pendant de nombreux jours,

cent quatre-vingts jours.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 27
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« Ton royaume est un royaume de tous les mondes, et Ton

empire s’étend a chaque génération. » L'unité inférieure

voit I’existence du monde comme la royauté de D.ieu.
Psalms 145:133:7”np 0°2°1n

9T 997222 ANPWHM 0ONPY-23 NISYR ANDn

Ton royaume est un royaume pour tous les siécles, et ta do-
mination demeure a travers toutes les générations.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

7ayawn XY 0INA oY

« ...et les yeux de ’homme ne sont jamais rassasiés. »
Dans le discours « Je dors », le verset est compris comme
le regard constant, jamais rassasié, porté sur la gloire du
Roi.
Proverbs 27:20°3:173 “5wn
:MIyatrn XD 07R7 "9 Mayan XS IR PIRY
Le séjour des morts et la destruction ne sont jamais rassa-
siés ; ainsi les yeux de ’homme ne sont jamais rassasiés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

WS 71N 1772

La, «les yeux de ’homme ne sont jamais rassasiés» est in-
terprété au sujet d’Avraham, «le grand parmi les géants»,
qui allait constamment de niveau en niveau, son amour
pour D.ieu ne cessant jamais; ainsi, ’homme doit se trou-
ver dans un état de contemplation constante de la gloire
du Roi.
LA NOTE DE KEHOT
PO 17102 R7TIN P79 NN AR LA, T2 1apb

092K ™7 N

« Avraham était un, et il hérita du pays. » Le texte relie le
fait qu’Avraham soit « un » au bitoul de I'unité supérieure.

Ezekiel 33:24772:37% 5xpi>

20 TR K DRR PRI MNP PR M v2Y DTN
YN PIRT 7301137 027 UKL PIRT R TN 07N

Fils de 'homme, ceux qui habitent ces lieux désolés du pays

d’Israél disent : « Abraham était seul, et il a hérité du pays ;

nous sommes nombreux, c’est a nous que le pays a été don-

né en héritage. »

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

19,35 BRp?

PARAGRAPHE 28
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« ... avec un collier a ton cou. » Derniére expression du

verset d’ouverture, expliquée ici.
Song of Songs 4:9°v:’7 0w W
INEN PIY TARD IYR NARI 10227 122 °NNK *10227

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/
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Tu as ravi mon cceeur, ma sceur, mon épouse ; tu as ravi mon
cceeur par un seul de tes regards, par un seul joyau de ton
collier.

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

N2 0°12K °2 5702

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
L7221 K ,RD R”IN2 9R2AN1 .7°un 778

NaNa o°IaN’a

« Deux pierres construisent deux maisons, trois en
construisent six... » Le Sefer Yetsira appelle les lettres des
« pierres » et leurs combinaisons des « maisons ». Kehot le
cite au chapitre 4, michna 16 ; dans I’édition de Sefaria, il
s’agit de 4:12.
Sefer Yetzirah 4:1237°:*7 17°%° 100
mMN2 whw .0°na "aw M3 0°1aK SN 1973 TR0 MYIEd yaw
RR M2 wnan .0°N2 02wy AYy2IR N2 YaIR .0°N2 aww
Nwn N2 yaw .0°02 02wy NIRR Yaw 11112 ww .0°N2 00w
D13° 7197 PRY T WM KT 790K XM .0°N3 0°Y2IX) 009K
RN 0912 022313 AYAW 17 99K LYIMWD 12130 KA 1KY 1270
% VAW MAWA 000 T 1 PRI LOPTRYD PR ORNAw 1129 2015 1A
ART 2P "W D°1IR PN 0°1°Y SN WHI2 DOIYw Iyawy .NPwRI2
99°9% .MIYY Yawy MmN YAy 0oyepa ayaw ppni na Lem

... 2Y°2w 23N
Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain)

19102 151N PIva

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
IR K7D 0w

19102 1N%NN Pyl

« Dix Séfirot sans substance : leur fin est enchassée dans
leur commencement, et leur commencement dans leur
fin, comme une flamme attachée a un charbon. » La lu-
miére la plus élevée atteint précisément le niveau le plus
bas.

Sefer Yetzirah 1:7°1:’X 717°%° 190
nambws 19302 NN 1NPAN2 1990 TIP3 R 92 MT°ED Ty
D10 INR 17 AR 21991 1w 17 PRI 0 1TIRY NPNA2 1R

La dizaine de I’existence a partir du néant a sa fin liée a son
commencement et son commencement lié a sa fin, tout
comme la flamme est unie au charbon ardent ; car D.ieu est
un et il n’y en a pas un second, et avant un, que compteras-
tu?

Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain) - Sefer Yezirah, trans. by Isidor
Kalisch. New York, 1877 (Public Domain)

Py 2 pn

« La voix est la voix de Yaakov, et les mains sont les mains
d’Essav. » Ici, la voix est le « fil » et I'influx qui se pro-
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longent a travers les lettres.

Genesis 27:22272:1") n"wX12

T DT APy NP PP MaRRY AN YR PN 2Py Uan
Ay

Et Jacob s’approcha d’Isaac, son pére ; celui-ci le toucha et

dit :

mains d’Esaii. »

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

« La voix est la voix de Jacob, mais les mains sont les

0°11912 7INI®

« Tes joues sont belles avec des rangées de bijoux, ton cou
avec des colliers de perles. » Les colliers de perles sont les
paroles de Torah enfilées les unes a la suite des autres.

Song of Songs 1:107:’X D*wi Y

;DI TINIE OIN2 T N
Tes joues sont belles avec leurs rangées de perles, ton cou
avec ses colliers.

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

0°7102 771 1IN 77T

La, «ton cou» désigne la voix et le prolongement d’en haut
vers le bas qui perce les pierres précieuses, les lettres re-
vétues de matérialité; les «rangées de perles» sont le fil
qui traverse toute la chaine descendante.
LA NOTE DE KEHOT
3,00 Y0
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« Car ainsi parle Celui qui est élevé et exalté, qui demeure
éternellement... » La lumiére exaltée « demeure » dans les
lettres de la Torah.

Isaiah 57:1570:1"17°yw°

RIT"NXY 119WR WiTR1 iR RY WITRY TY 1% Ripa) 0 K D 73
:0°RD7 27 NI°Na?Y 0°9DW M0 NN Mo

Car ainsi parle le Trés-Haut et Sublime, qui demeure éter-

nellement et dont le nom est saint : J’habite dans le lieu éle-

vé et saint, et aussi avec celui qui a l’esprit contrit et

humble, afin de ranimer I’esprit des humbles et de ranimer

le cceur des contrits.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 30
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Rabbi Ami: méme si une personne n’a étudié qu’un cha-
pitre le matin et un chapitre le soir, elle a accompli «Ce
livre de la Torah ne s’éloignera pas de ta bouche.» L'Ad-
mour Hazaken interpréte «un» comme désignant I'Un qui
est attiré vers le bas par chaque chapitre.

Menachot 99b:16-171"-1"1:2 v”8 NINIA

P79 KPR DR 7w X2 19°0K Timb1 5010 7 Bw 191270 JhR 7 InR

(NR) wI> XD (7, YWI°) MR 0P N°37Y TR PADY N™Nw TnR

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/22/
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270K SM° 12 PIYRW 227 DIYR 1M1 227 ANK T9Dn M 100 190
1927 wIn° KD 0D NP2 NN Ynw NP KOR DI RIP KD
ny °193 1IMIRD MIER MK K271 PINA MY 123 1MWK 70K

jahl

Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT
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Le méme enseignement de Tanna Devei Eliyahou, ici sans
les mots «chaque jour».
Megillah 28b:16-1817"-1"0:2 1”3 72711
TRT ROPR R 2P0 0,227 0K Y WYRURT %2 K73 AP MY
07 N2°W NIRIT 1P°DRY 1Y PY 17707 17 PRIY° niaa XY oo
,NioPn MIiwa P2 YR 27 Kan .0%R1 Y2 1°PY niaw 97703
PR PR 712 091y NiovH” nRIY X327 0PIV 12 KIAY §° nvamn
:71127 310 .”NioPn” RPK "nixvhn”
1l répondit : « Je préférerais que tu m’enseignes quelque
chose. Dans ce cas, apprends de moi cette déclaration de R.
Zera : Les filles d’Israél furent strictes envers elles-mémes,
si bien que, méme si elles voyaient [sur leurs vétements] une
tache de sang pas plus grande qu’un grain de moutarde,
elles attendaient sept jours purs [avant de prendre un bain

« Qui-

conque répéte les halakhot a ’assurance du monde a venir,

rituel]. » Il fut enseigné dans la maison d’Eliyahu :

comme il est dit : “Ses chemins [halikhot] ...
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)

0" 952 mabn 1wt B

Tanna Devei Eliyahou: «Celui qui étudie les halakhot
chaque jour a ’assurance d’étre un fils du Monde futur,
comme il est dit: “Les voies du monde sont a Lui”; ne lisez
pas halikhot, mais halakhot.»
Megillah 25b:11-1227°-X87>:2 717 12730
™ — 1D 23y NyR APR .03AN KPR W 2Ny nwyn
NI TSSJL)R 12 ﬁ}UQW °27 ,RAn .”ﬂgﬁﬁ N7V 7Y ”ﬂT{i’D 1@&51_”
TIOR WY 1WA T9ARY ,1PRINWN2 UM DIR RT 0ivY
ZT 2397 R UK WMIPPURY R 1R 10D 1YY
Le second récit du veau est lu, mais non traduit. Quel est le
second récit du veau ? Depuis « Et Moise dit » jusqu’a « Et
Moise vit ». Il a été enseigné : Lhomme doit toujours veiller
a bien formuler ses réponses, car, a partir de la réponse
qu’Aaron fit 4 Moise, les hérétiques qui niaient D.ieu purent
nier [D.ieu], comme il est dit : « Je I'ai jeté au feu, et ce veau
en est sorti » (Exode 32:24).
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Daf Shevui (CCO)
Niddah 73a:15-161"v-1"0:X 27y 172
09Iy 12 KINY 37 Mv2n 03> 922 niokn Maiwa LD PN 037 KN
.Nio%n KPR *ni>vhn” »pn o %1% 071y nisvhn” anRIv Xan
T NP M2 KPYPDY NRIN 723 11T

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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«...Jes collines éternelles s’inclinérent; Ses voies sont
éternelles (halikhot olam lo).» A comprendre comme:
«Les voies du monde sont a Lui»: les halakhot sont Ses
voies dans le monde.

Habakkuk 3:6":3 p1pan

091y Niyay MY TYTT0 IRIBAT 0793 IR AR PR 7T TRY
:1% 093y ni>von

11 s’arréte et fait trembler la terre ; il regarde et fait frémir

les nations. Les montagnes éternelles sont brisées en mor-

ceaux, les collines anciennes s’inclinent ; ses voies sont de-

puis les temps anciens.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

110 a2y Ty O Y7101 172 0K IR oW n9%on

Or HaTorah suggére que «de monde en monde» peut se
comprendre a la lumiére de Likkutei Torah, a la fin du dis-
cours commengcant par «Au jour de Chemini Atséret... Ke-
nishin», a propos de «enveloppé de lumiére comme d’un
vétement» : la Torah est un vétement qui relie un monde a
I’autre.

LA NOTE DE KEHOT

IR TVIY PIYA 7Y RPYRWE 013 1770 N7IPD2 IRANW 1Y 97ARY”

X 773 771 0PMR — 702 Y1 07190 92017 w122 Xo0 1NN anbws
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«...des rayons jaillissent de Sa main, et la se dissimule Sa
puissance.» Le monde caché, ou la lumiére qui entoure
tous les mondes est dissimulée.
Habakkuk 3:4°7:°3 p1pan
:TY 1920 DY 39 3770 0231 2R DRI AN
Et une clarté apparait comme la lumiére ; des rayons sortent

de ses flancs, et 1a se cache sa puissance.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

12 PUTED Y1 N

«La lumiére est semée pour le juste, et la joie pour les
coeurs droits.» Comme une semence, la lumiére est ca-
chée a présent et germera a I’avenir.
Psalms 97:11x”:17% 0°2°1n
AR 22707 PSR Y IR
La lumiére est semée pour le juste, et la joie pour ceux qui
ont le ceeur droit.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Rabbi Elazar: «Il est destiné aux justes que I’on proclame
“Saint” devant eux, comme on le proclame devant le Saint
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béni soit-I1.» Admour Hazaken y voit la révélation future

de la Lumieére infinie spécifiquement ici-bas.
Bava Batra 75b:3-4"7-"3:2 17y X7n2 X22
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Rabbi Shmuel bar Nahmani dit au nom de Rabbi Yohanan :
Trois sont appelés du nom du Saint : les justes, le Messie et
Jérusalem. Les justes, comme nous I’avons dit plus haut. Le
Messie, ainsi qu’il est écrit : « ...et voici le nom dont on I’ap-
pellera : D.ieu est notre justice » (Jérémie 23:6). Jérusalem,
ainsi qu’il est écrit : « Tout autour, cela fait dix-huit mille ; et
lg nom de la ville a partir de ce jour sera : “D.ieu est 1a” »
(Ezéchiel 48:35).

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Rabbi Mike Feuer, Jeru-
salem Anthology (CC-BY)

LA NOTE DE KEHOT
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«Car de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre
que Je fais subsisteront devant Moi, dit Havaya, ainsi sub-
sisteront votre descendance et votre nom.» A I’avenir, les
cieux et la terre ne dissimuleront plus la lumiére de D.ieu.
Isaiah 66:222375:170 171°yw°
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Car, de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre
que Je ferai subsisteront devant Moi, dit D.ieu, ainsi subsis-
teront votre descendance et votre nom.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Vous garderez le commandement, les statuts et les or-
donnances que Je vous prescris aujourd’hui, afin de les ac-
complir. » Le présent est le temps du service qui attire
vers le bas la révélation future.

Deuteronomy 7:11x”°:t 0°727
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Tu observeras donc le commandement, les statuts et les or-

donnances que je te prescris aujourd’hui, afin de les

accomplir.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La fin de ce discours parle des « trois choses mentionnées
plus haut », par lesquelles le niveau ot « le Saint béni soit-
1l incline la téte » est attiré ici-bas ; I’explication qui le suit
commence a cet endroit.
LA NOTE DE KEHOT
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« ... car Il n’est pas un homme pour se raviser. » Le niveau
qui est au-dessus de I’« homme », d’ou la Torah attire vers
le bas dans le niveau de '« homme ».

I Samuel 15:29175:1" R RN
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Et la Gloire d’Israél ne mentira ni ne se repentira, car Il

n’est pas un homme pour se repentir. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

TIAR 19RN OTINY D7V 7IN°2 710

Le passage final de cette explication note que lechem, «
pain », a la valeur numérique de mazla, relie cela a « Je
prends plaisir a Ta Torah » et énumeére les endroits ou le
Zohar parle de « Et j’étais auprés de Lui comme un nour-
risson ».
LA NOTE DE KEHOT
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« De vos demeures, vous apporterez du pain pour une of-
frande de balancement, deux pains... » L'offrande de Cha-
vouot, évoquée a la fin de I’explication a laquelle le texte
renvoie.

Leviticus 23:171°:272 Rp™
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Vous apporterez de vos demeures deux pains de préléve-

ment, faits de deux dixiémes d’épha ; ils seront de fleur de
farine, cuits avec du levain, comme prémices pour D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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