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Explication du verset «Tu as ravi mon coeur »

Le service d’Israél fait de D.ieu, pour ainsi dire, un «cceur» : le
raffinement de ’Ame animale dans la priére, a 'image de
I’animal sur I’autel, éveille le Daat supérieur, qui connait sans
étre affecté et constitue la source du pardon (sovev kol almin), et
le fait descendre dans le Daat inférieur, qui donne vie aux

mondes (memalé kol almin).
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L’IDEE CENTRALE

Le service d’Israél fait de D.ieu, pour ainsi dire, un «cceur» : le raffinement de
I’ame animale dans la priere, a I'image de ’animal sur I’autel, éveille le Daat supé-
rieur, qui connait sans étre affecté et constitue la source du pardon (sovev kol al-
min), et le fait descendre dans le Daat inférieur, qui donne vie aux mondes (mema-

l1é kol almin).

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 «Tu as ravi Mon ceeur» (Cantique des Cantiques 4:9) aprés avoir posé un fonde-
ment. La lumiére physique descend de la lumiére spirituelle, de la 'Hokhma, a travers le 'Hessed et les
lettres de «Que la lumieére soit», mais seule une faible lueur y pénétre, tandis que I’essence rayonne
sur elle de I’extérieur. Il existe donc deux niveaux de Daat : le Daat inférieur se répand dans les attri-
buts émotionnels et les mondes (memalé), tandis que le Daat supérieur, issu de I'Infini, connait sans
étre affecté (sovev) ; il est la source du pardon, car D.ieu «voit la faute et n’en tient pas compte». Les
offrandes sont du «pain» pour les Séraphim : I’animal, issu des scories de Tohou, a une racine plus
élevée que les anges, et son raffinement les éléve au-dela de leurs limites. La priére accomplit la
méme chose pour I’Ame animale et donne a I’Ame divine un amour «de toute ta force». Ainsi, Israél
fait de D.ieu un «cceur» : ses deux cavités, I’esprit et le sang, représentent deux flux, éveillés par deux
amours, «ma sceur» venant de la 'Hokhma et «fiancée» de la Bina. « Tes yeux» sont le bitoul des érudits
dans les deux unités ; le «collier» est I’étude réguliére de la Torah du commerg¢ant. Une seconde lec-
ture distingue deux cceurs : Kéter et Mal'hout.

PLAN

1 L’intitulé M
Explication du verset «Tu as ravi Mon cceur ».

2 La lumieére spirituelle et la lumiére physique 12-3

La lumiére physique descend de la lumiére spirituelle de la 'Hokhma a travers le 'Hessed et les lettres de
«Que la lumiére soit», bien que le passage de I’esprit a la matiére reléve du pouvoir de D.ieu seul. Seule
une faible lueur s’y revét ; ’essence de la lumiére rayonne sur elle comme une lumiére environnante.
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3 Deux niveaux de Daat 14-10

«Un D.ieu des de’ot» : le Daat inférieur se répand dans les attributs et les mondes et est memalé ; le Daat
supérieur, issu de Kéter et de I'Infini, n’est pas affecté par ce qu’il connait et est sovev, source du pardon,
tandis que la récompense et la punition proviennent du niveau inférieur. A I’'image de la partie environ-
nante de I’Ame, le Daat supérieur donne vie au niveau inférieur, et les deux ne font qu’un ; il sera révélé
dans les temps futurs.

4 Les offrandes : le pain des Séraphim 1M1-13
Le Cohen, homme de 'Hessed, adoucit le feu. Les offrandes sont du «pain» pour les Séraphim : I’animal
physique provient des scories des réceptacles brisés de Tohou, dont la racine est plus élevée que celle des
anges, et son raffinement éléve les 'Hayot, le Trone et '«homme» qui s’y trouve au-dela des limites de
leurs réceptacles.

5 La priére et I’amour sans limite 114-17
La priére remplace les offrandes. L’amour de I’Ame divine est limité, et seul le raffinement de I’Ame ani-
male le conduit a «de toute ta force» (me’od), ce qui révele I'«chomme» (adam) sur le Trone. Les attributs
sont infinis en eux-mémes ; leurs limites viennent de leur inclusion mutuelle, comme les tentures étaient
mesurées «a la coudée ».

6 «Tu as ravi Mon cceur » : le cceur supérieur 118-22
De méme que la nourriture ajoute du sang au cceur, la priére ajoute de la vie a I'«cAdam» d’Atsilout, et Is-
raél fait de D.ieu un coeur pour tous les mondes. Ses deux cavités, I’esprit et le sang, sont le flux vers la
'"Hokhma et le flux vers les mondes inférieurs, éveillés par deux amours : «ma sceur», ’amour paisible

venant de la 'Hokhma, et «fiancée », ’amour ardent venant de la Bina.

7 Le sens simple : les deux ames 123

L’intellect de I’Ame divine est le « Daat supérieur» par rapport a celui de I’Ame animale, qui est I’Arbre de la
connaissance du bien et du mal. Lorsque la méditation dans la priére améne ’Ame animale a accepter cet
amour, le Daat supérieur d’en haut s’éveille, et «Il n’a pas vu de faute en Yaakov» ; les offrandes expient

ainsi les fautes.

8 «Un de tes yeux» et «un collier» 124-26
Les yeux sont les érudits, dont le bitoul reléve de 'unité supérieure et de I’'unité inférieure, les formes
écrite et lue de «un». Le collier est constitué des lettres de la Torah, inanimées et pourtant rayonnantes
de la Lumiére infinie : 1a Torah du commercant, fit-ce un seul chapitre le matin et le soir.

9 Une autre explication : le ceeur intérieur 127-29

Le ceeur intérieur est la ye'hida, la volonté supérieure de Kéter, au-dessus de la 'Hokhma, tandis que le
cceur extérieur est Mal'hout ; pourtant, ’essence de D.ieu est au-dessus méme de la volonté. L’éveil d’en
bas d’Israél fait descendre deux cceurs, Kéter supérieur et Mal'hout d’Atsilout, sovev et memalé, d’ou la

répétition de libavtini.
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NOTIONS CLES

La lumiére qui entoure tous les mondes et celle qui
les remplit 7729y 95 ®9nn1 1%y 95 2210

Memalé est la lumiere divine qui se revét dans chaque
monde selon sa mesure ; sovev est trop grande pour étre
contenue et rayonne sur les mondes de I’extérieur, leur
donnant vie. Le maamar les identifie au Daat inférieur et
au Daat supérieur, et montre qu’ils ne font qu’un.

Le Daat supérieur et le Daat inférieur nyT 11°%y ny71
1nnnn

Le Daat inférieur relie I'intellect aux attributs émotionnels
et se répand dans les mondes ; la récompense et la puni-
tion en proviennent. Le Daat supérieur, enraciné en Kéter
et dans I'Infini, connait sans étre affecté et est la source du
pardon et de la compassion.

Tohou et Tikoun 71p°n1 1710

Dans Tohou, la lumiére était grande et les réceptacles pe-
tits ; ils se brisérent donc et tomberent. Ce qui est tombé le
plus bas posséde la racine la plus élevée, ce qui explique
que ’animal physique et le pain puissent élever les anges
et nourrir ’homme.

«Mon pain, pour Mes feux» “wx? "nn?

Les offrandes sont du «pain» pour les Séraphim : raffiné
sur ’autel, I’animal physique éléve les anges jusqu’a leur
racine, au-dessus des réceptacles qui les limitent. La
priére, qui raffine ’dAme animale, accomplit aujourd’hui la
méme chose.
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De toute ta force 781 %22

Un amour sans limite, que I’ame divine n’atteint qu’en
raffinant I’ame animale. Adam (homme) contient les
lettres de me’od (force) : I'«chomme» sur le Tréne est réve-
1é par cet amour.

«Ma sceur» et «fiancée» 172 "nInx

Deux amours : «ma sceur», un amour paisible et constant
venant de la 'Hokhma, comme celui des «compagnons»
qui ne se séparent jamais ; et «fiancée», un amour ardent
venant de la Bina, dans lequel ’ame «expire», comme les
«bien-aimés» dont ’amour se manifeste a des moments
déterminés, comme dans la priere.

L'unité supérieure et 'unité inférieure x5y x7IM°
IRNND RTIAM

L'unité inférieure est le bitoul d’un étre qui existe mais
s’incline devant D.ieu ; l'unité supérieure est la
conscience qu’il n’y a rien en dehors de Lui. Elles sont les
formes écrite et lue de «un» dans «un de tes yeux».

Le coeur intérieur et le coeur extérieur 2777 N1n°in

257 nPnzm

Le cceeur extérieur, Mal'hout, est inférieur a 1a 'Hokhma et
en regoit son influx ; le cceur intérieur est la ye'hida, la vo-
lonté supérieure, enracinée en Kéter au-dessus de la
'Hokhma.
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SECTION 1 - 11

L’intitulé

21122% D108 By 1IR3

Explication du verset «Tu as ravi Mon cceur (libavtini).»

C’est le titre du discours: il explique le verset «Tu as ravi Mon cceur, ma sceur, [ma] fiancée» (Cantique des
Cantiques 4:9), ou D.ieu, le Bien-aimé, s’adresse a I’Assemblée d’Israél. Avant d’aborder le verset lui-méme,
I’Admour Hazaken pose d’abord les fondements des deux maniéres dont la lumiére de D.ieu se rapporte aux

mondes.

SECTION 2 - 112-3

La lumieére spirituelle et 1a lumiéere physique
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A présent, il faut d’abord expliquer la notion de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol
almin) et de la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin). En effet, on connait la no-
tion de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) : la force vitale descend et se pro-
longe de la spiritualité vers la matérialité. Ainsi, la lumiere qui fut créée le premier jour : une irra-
diation du niveau de la lumiere spirituelle fut attirée et descendit en elle, puis se déploya [étape
apres étape| jusqu’a devenir une lumiére matérielle.

Avant d’expliquer le verset, I’Admour Hazaken présente les deux modes de la lumiére divine : sovev, qui en-

toure les mondes de I’extérieur, et memalé, qui remplit chacun d’eux de l’intérieur. Il commence par I’hich-

talchelout, le processus par lequel une lumiére spirituelle descend par étapes jusqu’a devenir matérielle.

Son exemple est la lumiére créée le premier jour : une irradiation de la lumiére spirituelle qui descendit jus-
qu’a devenir la lumiére matérielle que nous voyons.
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(Ainsi, selon cette idée, « il n’est pas de brin d’herbe ici-bas qui n’ait un mazal (constellation) au-
dessus de lui, qui le frappe et lui dise : “Pousse !” » 1l s’ensuit que la croissance de I’herbe et des
fruits materiels provient du mazal supérieur, qui est spirituel ; et les mazalot recoivent des
soixante-dix princes, etc. De méme, selon ce modéle, I'irradiation de la lumiére spirituelle des-
cend et se prolonge jusqu’a pénétrer dans la lumiére matérielle.)
La parenthése illustre I’hichtalchelout par I’enseignement du Midrach selon lequel chaque brin d’herbe
possede un mazal, une constellation céleste, qui « le frappe et lui dit : “Pousse !” » La croissance matérielle a

donc une cause spirituelle, laquelle recoit elle-méme des soixante-dix « princes » angéliques préposés aux

nations. De méme, la lumiére matérielle descend de la lumiére spirituelle.
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C’est pourquoi la lumiére fut créée le premier jour de I’ceuvre de la Création, qui correspond au
niveau de I’attribut de 'Hessed (bonté) ; et la 'Hokhma (sagesse) est la source de 'Hessed, et elle
correspond au niveau de la lumiére. En effet, de méme que la lumiéere matérielle permet de voir
une chose, contrairement a I’obscurite,
La lumieére fut créée le premier jour parce que le premier des six jours correspond a 'Hessed, le premier des
six attributs émotionnels, et que la source de 'Hessed est la 'Hokhma, qui est elle-méme « lumiére ». La

comparaison commence ainsi : la lumiére matérielle permet a ’homme de voir ce qui se trouve 13, ce que
I’obscurité ne permet pas.
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de méme agit le niveau de la 'Hokhma dans la spiritualité : grace a la 'Hokhma, on voit et on saisit
la chose. (Voyez aussi ce qui est écrit ailleurs au sujet de la traversée de la mer des Joncs, a propos
de « Je lui ferai voir des merveilles », etc.)

La 'Hokhma accomplit pour I’esprit ce que la lumiére accomplit pour I’ceil : elle permet de « voir » et de sai-

sir une chose. La parenthése renvoie a un développement ailleurs, lié a la traversée de la mer, sur le verset :
« Comme aux jours de ta sortie du pays d’Egypte, Je lui ferai voir des merveilles » (Michée 7:15).
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La sottise est donc une obscurité qui ne saisit ni ne comprend rien, comme il est écrit : « Le sot
marche dans ’obscurité » ; mais « le sage a les yeux dans la téte », car il voit ce qui adviendra.
La sottise est semblable a I’obscurité : elle ne saisit rien. L’Ecclésiaste dit que le sot « marche dans I’obscuri-

té », tandis que le sage a « les yeux dans la téte » ; les Sages définissent ce dernier comme celui qui « voit ce

qui adviendra », qui anticipe les conséquences. La sagesse est donc une forme de vision, une lumiére.
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Il s’ensuit que la 'Hokhma est un niveau de lumiere spirituelle. De méme, le niveau de la Bina
(compréhension) est lui aussi un niveau de lumiére, car il permet de comprendre une chose a par-
tir d’une autre. Ainsi, par analogie, les niveaux de la '"Hokhma et de la Bina en haut sont un niveau
de lumiére,

La Bina est elle aussi lumieére, car elle est la faculté de comprendre une chose a partir d’une autre, de voir ce

qui découle d’une idée. Par analogie, la 'Hokhma et la Bina supérieures, parmi les Séfirot divines, sont elles

aussi « lumiére ».
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mais une lumiére spirituelle. L’hichtalchelout consiste en ce qu’une irradiation en émane et est at-
tirée, de sorte que la lumiére matérielle en vient a exister. Mais, assurément, le fait méme que le
mateériel vienne a exister a partir du spirituel dépasse I’hichtalchelout : cela reléve uniquement du
pouvoir du Saint béni soit-I1, qui est tout-puissant.
La 'Hokhma et la Bina supérieures sont une lumiere spirituelle, et I’hichtalchelout signifie qu’une irradia-
tion en émane et descend jusqu’a ce que la lumiére matérielle vienne a exister. Mais ’Admour Hazaken

ajoute que le passage méme du spirituel au matériel ne fait pas partie de cet enchainement graduel : aucune
descente par étapes ne peut transformer I’esprit en matiére ; seul le pouvoir omnipotent de D.ieu le peut.
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(Car « Il a commandeé, et ils furent créés » : ainsi la lumiere matérielle vient a exister a partir de la
'Hokhma. En revanche, du niveau méme de la 'Hokhma, bien qu’il s’agisse d’une lumiere spiri-
tuelle, la lumiere matérielle ne serait pas venue a exister. La matérialité n’a aucune commune me-
sure ni aucun rapport avec la spiritualité ; cela reléve uniquement du pouvoir du Saint béni soit-Il,
Lui seul.)
La parenthése explique que la lumiére matérielle provient de la 'Hokhma uniquement parce que D.ieu « a
commande, et ils furent créeés » (Psaumes 148:5). La 'Hokhma, aussi spirituelle soit-elle, ne pourrait a elle

seule produire la matiére, car le matériel et le spirituel n’ont aucune commune mesure ; cela reléve de

D.ieu seul.
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Néanmoins, on peut dire que la lumiére matérielle provient de 'Hokhma: c’est-a-dire que, depuis
le niveau de 'Hokhma, qui est une lumieére spirituelle, la lumiére matérielle descendit et fut ame-
née par la volonté de Celui qui est béni, le Tout-Puissant. Et c’est [le sens de] ce qui est écrit: « Tout
ce que

On peut donc dire a juste titre que la lumiére matérielle « provient» de 'Hokhma, en ce sens qu’elle descend

de 'Hokhma, a condition de comprendre que cela se produit par la volonté du Tout-Puissant. Un verset est

apporté a I’appui.
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Havaya deésira, Il le fit.» Et pourtant, «le monde fut créé par dix paroles», comme il est expliqué
ailleurs, dans I’explication du verset « Qu’on apporte un vétement royal». Le niveau de la volonté
supérieure et celui de sovev kol almin sont également appelés Daat supérieur, comme [il sera ex-
pliqué] plus loin, si D.ieu le veut.)
«Tout ce que Havaya désira, Il le fit» (Psalms 135:6) montre que tout dépend de la volonté de D.ieu; pour-
tant, la Michna dit que le monde fut créé «par dix paroles» (Avos 5:1), c’est-a-dire selon des étapes ordon-

nées. La parenthése précise que cette volonté supérieure, sovev kol almin, est également appelée « Daat su-
périeur», notion que le maamar expliquera plus loin.
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Or, c’est pourquoi la lumiére fut créée le premier jour: car I’amenée de ce rayonnement depuis le
niveau de 'Hokhma, afin qu’il descende et s’enveloppe dans la matérialite, s’effectue par I’attribut
de 'Hessed, qui provoque cette descente, comme il est écrit: « Fais descendre Ta bonte. »

Voici pourquoi la lumiére fut créée le premier jour: le rayonnement de 'Hokhma descend dans la matérialité

par l'intermédiaire de 'Hessed, ’attribut du don, qui entraine cette descente. Le verset «Fais descendre Ta
bonté» (Psalms 36:11) présente la bonté comme quelque chose que I’on fait descendre.
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Par 'Hessed, elle s’enveloppe dans les combinaisons des lettres de la parole « Que la lumiére soit»,
et c’est ainsi qu’elle s’enveloppe véritablement dans la lumiére matérielle. Car les lettres sont
celles qui portent et amenent le flux du haut vers le bas.

'Hessed fait entrer le rayonnement dans les lettres de la parole divine « Que la lumiére soit» (Genesis 1:3) et,

par leur intermédiaire, il pénétre dans la lumiére matérielle. Les lettres de la parole de D.ieu sont les véhi-

cules qui ameénent le flux du haut vers le bas.
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(Et voyez ce qui est écrit a propos du verset «Qu’on apporte un vétement royal», etc., «et le cheval
que [le roi] montait», etc.: c’est pourquoi les lettres sont appelées «chevaux», car elles portent la
personne, etc.)

La parentheése renvoie a ’explication du verset « Qu’on apporte un vétement royal... et le cheval que le roi

montait» (Esther 6:8). Les lettres y sont appelées «chevaux», car elles portent leur cavalier, comme un che-
val porte une personne.
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De méme, le deuxiéme jour, il y eut la parole «Qu’il y ait un firmament». Comme on le sait au sujet
des trois niveaux que sont la lumiére, I’eau et le firmament: la lumiére est 'Hokhma, et ’eau est
'Hessed, car I’eau descend d’un lieu éleve vers un lieu bas; c’est ’aspect de «Fais descendre Ta
bonté ».
Le deuxiéme jour suit le méme modéle, avec la parole «Qu’il y ait un firmament» (Genesis 1:6). La lumiére,
I’eau et le firmament correspondent a trois Séfirot: la lumiére est 'Hokhma, et I’eau est 'Hessed, car I’eau

s’écoule du haut vers le bas, comme la bonté descend vers ceux qui sont en bas, selon les mots «Fais des-

cendre Ta bonté ».
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Le firmament est le niveau de Guevoura. C’est pourquoi il fut créeé le deuxiéme jour: il s’agit de la
descente de la Guevoura spirituelle dans la matérialité, afin de «séparer les eaux d’avec les eaux»,

etc., également selon le modele expliqué plus haut a propos de la lumiére, etc.

Le firmament, qui divise et établit des limites, est Guevoura; il fut donc créé le deuxiéme jour, jour de Gue-
voura. La Guevoura spirituelle descend dans la matérialité sous la forme d’un firmament qui «sépare les
eaux d’avec les eaux», de la méme manieére que cela a été expliqué a propos de la lumiére.

Y MWAT TIRM2 W wIPNHY 77 .22M0 IRT RITW 7150 NI002n NOWRIN T TR 1
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Or, ce rayonnement qui est attiré du niveau de 'Hokhma (sagesse), qui est la lumieére spirituelle, [a
savoir] ce qui est effectivement revétu dans la lumiére physique par la parole «Que la lumiére

Soit»,

L’Alter Rebbe distingue maintenant deux facons dont la lumiére spirituelle se rapporte a la lumiére phy-
sique. La premiére est le rayonnement de 'Hokhma qui pénétre effectivement dans la lumiére physique par

la parole «Que la lumieére soit».

SAWAT TIRM 0132 NWAPNMI 19231 T ORI AW INRA 79V IR DINLYR VI VYR RO
DA X

n’est qu'une infime fraction de I’essence de la lumiére supérieure, puisque cette attraction vers le

bas est limitée et revétue dans le corps du luminaire physique, qui est limite.

Ce rayonnement n’est que la plus infime fraction de la lumiére supérieure, car tout ce qui pénétre dans

quelque chose de limité, comme le corps d’un luminaire physique, doit lui-méme devenir limité.
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Mais ’essence méme de la lumiére supérieure ne peut étre saisie ni limitée dans la lumiére physi-
que; néanmoins, elle brille sur celle-ci a la maniere d’'une lumiére enveloppante (makif).
L’essence de la lumiére supérieure ne peut absolument pas étre contenue dans la lumiére physique; pour-
tant, elle brille sur celle-ci d’en haut comme une lumiére makif, une lumiére «enveloppante». C’est le mo-
déele des deux types de lumiére divine: I'une revétue a I'intérieur (la lumiére qui remplit tous les mondes

(memalé kol almin)) et I’autre qui enveloppe depuis au-dela (la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev
kol almin)).

SECTION 3 - 14-10

Deux niveaux de Daat

2 WO 5D T P MIYT PR 93 2903 MANT Y7107 [prby b3 xomal Y707 1°3¥ MDD 973 121 M) 2
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2.A partir de 1a, on comprendra également dans son ensemble la notion de la lumiere qui remplit
tous les mondes (memalé kol almin) et de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol
almin). Car il est écrit : « Car Havaya est un D.ieu de diverses connaissances » : cela signifie qu’il
existe deux niveaux de Daat (connaissance). Le niveau du Daat supérieur (da’at elyon) provient du
niveau de I'Infini (Ein Sof) Lui-méme, et il est appelé sovev kol almin.
A partir de ce modéle, I’Admour Hazaken explique globalement sovev et memalé. Le verset « Car Havaya est
un D.ieu de diverses connaissances » (1 Samuel 2:3) emploie le pluriel — « diverses connaissances » —, qu’il

interprete comme désignant deux niveaux de Daat ; le Daat supérieur provient de I'Infini Lui-méme et cor-
respond a sovev kol almin.

555 11 710 waRN 9197 11°RW MINDIYT 9o DY 1199y 8 179y nyT Rl 197
C’est pourquoi il est appelé le Daat supérieur : « supérieur » signifie qu’il se situe au-dessus de
tous les mondes, car il ne peut absolument pas étre investi en eux.

Il est appelé « supérieur » parce qu’il se tient au-dessus de tous les mondes et ne peut absolument pas étre
investi en eux, a I'image de ’essence de la lumiére supérieure, qui ne peut pénétrer dans la lumiére
physique.
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(Voir le discours commencant par « Les chefs des tribus », au sujet du sens de la volonté supréme
et du Daat supérieur, qui ne peut étre investi, etc.) Quant au niveau du Daat inférieur (da’at tach-
ton), il correspond au niveau de memalé kol almin.

La parenthése renvoie au discours sur « Les chefs des tribus » (dans la paracha Matot), ou la volonté su-

préme et le Daat supérieur sont expliqués comme des niveaux qui ne peuvent étre investis. A I'inverse, le

Daat inférieur est memalé kol almin, la lumiére qui pénétre dans chaque monde.

A2 o] TPAM SN2 WA Wn 170 93 12w MIPDY MTR WY 1T (ewxaa o nvw) 2790 03
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Car les six jours de la Création correspondent aux six attributs émotionnels supérieurs (midot) ;
c’est en eux et par leur intermédiaire que le flux du niveau de 'Hokhma, Bina et Daat est attiré dans
les Dix Paroles, qui sont les lettres investies dans les mondes pour les faire advenir de néant a
existence.

Les six jours de la Création correspondent aux six attributs émotionnels supérieurs, de 'Hessed a Yessod.

Par leur intermédiaire, le flux provenant de I’intellect — 'Hokhma, Bina et Daat — est attiré dans les Dix Pa-

roles, dont les lettres sont investies dans les mondes et les font advenir du néant a I’existence.

R NYTI 00 NPT Y 1100 MDY MTAN2 1392 7no0 D02 Mwatnm 1ownnn nvna mam
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Or, l’attraction et I’investissement du niveau de 'Hokhma et de Bina dans les attributs émotionnels
supérieurs s’effectuent par le Daat, car c’est le Daat qui se répand et s’investit dans les attributs
émotionnels ; tel est le niveau du Daat inférieur. En revanche, 'Hokhma et Bina se situent au-des-
sus des attributs émotionnels, comme on le sait.

'Hokhma et Bina ne péneétrent pas directement dans les attributs émotionnels ; le Daat est la faculté qui se

répand dans les midot et relie I'intellect a ceux-ci. Ce Daat, qui péneétre dans les attributs, est le Daat
inférieur.
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(C’est pourquoi le Daat inférieur est appelé memalé kol almin ; c’est également pour cela qu’il est
expliqué dans I’Idra Rabba) (136a), a propos de « Par le Daat, les chambres seront remplies », que
du Daat se répandent « mille milliers de chambres », etc. En revanche, pour 'Hokhma et Bina, 'Ho-
khma ne se répand et ne s’étend que dans trente-deux sentiers, et Bina dans cinquante portes.
Voila pourquoi le Daat inférieur est memalé, la lumiére qui « remplit ». L’Idra Rabba interpréte « Par le Daat,

les chambres seront remplies » (Proverbes 24:4) comme signifiant que du Daat se répandent « mille milliers

de chambres », tandis que 'Hokhma ne s’étend que dans trente-deux sentiers et Bina dans cinquante portes.

MPPANMT %12°7 7wy 079 N2 DYaNM JwnI AN1A? MNAY M7 12992 2RI NyT 2R
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Mais le Daat se déploie en une multitude de niveaux différents, puisqu’il s’étend et se répand dans
les attributs émotionnels ; il en résulte une multitude de divisions, « chacun selon sa mesure »,
comme il est écrit : « Connu aux portes », etc. : « connu » précisément, car cela releve du niveau du
Daat.

Parce que le Daat se répand dans les nombreux midot, il se divise en d’innombrables niveaux, de sorte que

chacun recoit « selon sa mesure ». Ainsi, il est écrit : « Connu aux portes » (Proverbes 31:23) : le terme «

connu » (noda) est de la méme racine que Daat.

TN @RI MWD 11227 R12°7 2791 $7927 NPT AW PR RIM N0 NYT N2 110m
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Et c’est le niveau de la Daat inférieure. Elle est la source et I’Ame de la Daat [des mondes de] Béria,
Yetsira et Assiya ; et, a travers des myriades et des myriades de degrés de descente, la Daat qui se
trouve dans ’homme en découle et vient elle aussi a I’existence,

La Daat inférieure, faculté qui relie I'intellect aux attributs émotionnels, est la source et I'Ame de la Daat

dans les trois mondes inférieurs, Béria, Yetsira et Assiya. A travers d’innombrables degrés de descente,

méme la faculté humaine de Daat en découle.
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comme dans I'illustration de la descente et de lavenue a I’existence de la lumiére physique a partir
de la lumieére spirituelle, comme [cela a été expliqué] plus haut. Tout cela releve du niveau de la
Daat inférieure. Mais le niveau de la Daat supérieure n’est pas attiré ni ne se répand dans les attri-
buts émotionnels (midot) ; ¢’est le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol al-
min), car il reléve du niveau de Kéter (la Couronne).

Cela ressemble a la descente de la lumiére physique a partir de la lumiére spirituelle, expliquée plus haut.

Tout cela reléve de la Daat inférieure ; la Daat supérieure ne péneétre pas dans les attributs émotionnels. Elle

est donc sovev kol almin, enracinée en Kéter, le niveau qui se situe au-dela de l’intellect.

NTR2 LYDHNRT NI 1K1 090 01w D231 1KY OPR NN RITW 13900 11999 NPT 1019 IR0
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La Daat supérieure s’explique ainsi : elle provient du rayonnement de I’Infini (Ein Sof), qui n’est li-
mité par aucun réceptacle et n’est ni attiré ni réepandu dans les midot, car les réceptacles des mi-
dot ne peuvent pas le limiter. C’est pourquoi on I’appelle sovev kol almin : elle est de I’ordre d’une
lumiére enveloppante (makif), puisqu’elle n’est attirée méme pas dans les midot supérieures.

La Daat supérieure est un rayonnement de I'Infini qu’aucun réceptacle ne peut contenir ; méme les midot

supérieures d’Atsilout ne peuvent le recevoir. Comme il ne pénétre pas en elles, il se tient au-dessus d’elles

comme une lumiére enveloppante, d’ou son appellation sovev.

7Y V237 XD WrR1 QPR BYaN1 RPW R 21200 KDY IR R (00 Z02vx) @70 Ty T 1
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On comprendra cela a la lumiéere de ce qui est écrit (Job 11) : « Il voit 'iniquité et ne la considere
pas » : cela signifie qu’Il n’est pas poussé a se venger. De méme, il est écrit : « Il n’a pas vu d’iniqui-
té en Yaakov » ; cela ne veut pas dire qu’ll n’a pas regardé et n’a rien vu du tout,

A titre d’illustration, I’Admour Hazaken cite Job : D.ieu « voit I’iniquité et ne la considére pas », c’est-a-dire

qu’ll la voit, mais n’est pas poussé a se venger. De méme, « Il n’a pas vu d’iniquité en Yaakov » (Nombres
23:21) ne signifie pas que D.ieu ne voit pas du tout le péché.
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mais, comme I’explique Rachi, qu’ll ne les scrute pas pour examiner de preés leur iniquité et leurs
mefaits. C’est également en ce sens qu’il faut comprendre « Il voit I’iniquité et ne la considéere pas
»e

Rachi explique que D.ieu ne scrute pas de pres les péchés d’Israél. Le péché est bien connu, mais cette

connaissance ne se répand pas en une réaction ; c’est également le sens de « Il voit 'iniquité et ne la consi-

dére pas ».
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(Mais pourquoi en est-il ainsi ? Certes, a propos de « Il n’a pas vu d’iniquité en Yaakov », etc., la
raison est donnée : « car Havaya, son D.ieu, est avec lui » ; et voir ce qui est écrit au sujet du verset
« Mais Havaya, ton D.ieu, ne voulut pas écouter Bilam » ;
La parenthese souléve une question. Le verset concernant Yaakov donne sa propre raison : « Havaya, son
D.ieu, est avec lui ». D.ieu passe outre les péchés d’Israél en raison de Sa proximité avec eux ; le texte ren-

voie également a son explication de « Mais Havaya, ton D.ieu, ne voulut pas écouter Bilam » (Deutéronome
23:6).
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mais, dans le cas de « Il voit I'iniquité et ne la considere pas », ou il n’est pas précisé « en Yaakov »,
on ne peut pas invoquer la raison donnée plus haut. De plus, il est écrit : « Car Tu rétribues chacun
selon ses actes. »

Mais le verset de Job ne mentionne pas Yaakov ; cette raison ne s’applique donc pas. De plus, I’Ecriture dit

que D.ieu rétribue chacun selon ses actes (Psaumes 62:13). Comment peut-on alors dire qu’ll voit 'iniquité

sansy réagir ?
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Cela concerne plut6t I’essence de la Lumieére infinie (Or Ein Sof), a un niveau que la faute n’atteint
aucunement. Ainsi, bien qu’« Il voie I'iniquité », rien n’en découle néanmoins pour éveiller les mi-
dot d’Atsilout a rétribuer le malfaiteur selon sa méchanceté.)
La réponse est que le verset de Job parle de I’essence de la Lumiére infinie, un niveau que la faute n’atteint
aucunement. La, bien que I’iniquité soit vue, rien ne découle de cette vision pour éveiller les attributs émo-

tionnels d’Atsilout a rétribuer le malfaiteur selon sa méchanceté ; la rétribution reléve d’un niveau infé-
rieur, comme le paragraphe I’explique ensuite.
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Et c’est comme il est écrit: «Si tu es juste, que Lui donnes-tu?», etc., et: «Tes yeux sont trop purs
pour voir le mal»: Sa vision du mal ne produit en Lui aucune impression ni aucun émoi, car «le lé-
zard se saisit avec ses mains», etc. Et c’est de la que provient la source du pardon et de la compas-
sion: « Efface par Ta grande compassion», etc.
Ainsi est-il écrit: «Si tu es juste, que Lui donnes-tu?» (Job 35:7), et: «Tes yeux sont trop purs pour voir le
mal» (Habacuc 1:13): face a ’essence, le mal qui est vu ne laisse aucune trace et ne suscite aucune réaction.
Le texte cite également, dans ce contexte, «le lézard se saisit avec ses mains» (Proverbes 30:28). De ce ni-

veau, que la souillure du péché n’atteint pas, viennent le pardon et la compassion, comme dans la supplica-
tion: «Efface par Ta grande compassion. »
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Et c’est ce que I’on appelle le Daat supérieur, qui ne se prolonge ni ne se déploie pour s’investir
dans les midot du Monde d’Atsilout (Emanation) ; car les midot relévent de I’émoi, ce qui n’est pas
le cas de Lui, béni soit-Il, dont il est dit: «Moi, Havaya, Je n’ai pas change.»

Ce niveau, qui ne péneétre pas dans les attributs émotionnels d’Atsilout, est le Daat supérieur. Les attributs

sont par nature des réactions, suscitées par ce qu’ils percoivent, tandis qu’au sujet de D.ieu Lui-méme il est
dit: «Moi, Havaya, Je n’ai pas changé» (Malachie 3:6).
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Et la récompense et la punition proviennent du niveau du Daat qui se déploie et se trouve limité
par les midot. (Voyez aussi ce qui est écrit dans I’explication du verset «Je suis noire»; ce qui est
écrit ici permettra de mieux le comprendre encore.) Et de méme, a titre de comparaison, il existe
aussi ici-bas un intellect mr (mo'hin degadlout) et un intellect immature (mo'hin dekatnout):

I'intellect immature, a titre de comparaison, c’est...

La récompense et la punition proviennent du Daat inférieur, qui se déploie dans les attributs et se trouve li-
mité par eux. La parenthese renvoie a I’explication de «Je suis noire» (Cantique des Cantiques 1:5), que ce

passage aide a éclairer; suit alors une comparaison avec I’esprit humain, qui peut étre miir ou immature.

P9 0°10P 0972772 ooy PR 19121 A%PNNY OYINMT 1% TAI RIW 700 TR? Pyann 1wup nd
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comme un petit enfant, qui est vivement ému par tout ce qui va contre sa volonté, se met en colere,
s’emporte et pleure, méme pour des choses insignifiantes, des lors qu’elles sont contraires a sa vo-

lonteé, fiit-ce pour quelque chose de peu de chose qui va contre sa volonté.

Un petit enfant est contrarié par tout ce qui va contre sa volonté, méme par une chose insignifiante: il se met
en colére, s’emporte et pleure.
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Et cela vient de ce que son Daat est dans un état de petitesse; il se déploie donc aussitot dans les

midot, et il ne peut se maitriser de facon a ne pas étre ému.

Cela vient de ce que son Daat est petit: tout ce qu’il connait se déploie aussitot dans ses émotions, et il ne
peut se retenir de réagir.
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En revanche, avec l'intellect miir, I’adulte peut contenir dans son esprit méme une chose qui va

contre savolonté et, malgré cela, ne pas se mettre en colére du tout.

Un adulte doté d’un esprit mir peut garder a I’esprit une chose qui va contre sa volonté sans se mettre en
colére du tout.
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Et cela tient a la grandeur de son Daat: I’émoi des midot ne s’en trouve alors pas suscité avec au-
tant d’intensité. Il existe a cet égard de nombreux degrés distincts, les uns supérieurs aux autres.
La grandeur de son Daat empéche ce qu’il connait de se déverser aussi fortement dans ses émotions. Il

existe de nombreux degrés en cela, les uns supérieurs aux autres; cette comparaison fait allusion au Daat

supérieur évoqué plus haut, qui connait tout sans étre ému du tout.
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Plus le Daat est large, plus il est difficile de se mettre en colére, comme I’ont dit nos Sages, de mé-
moire bénie : « Il existe quatre types de tempérament (déot) », etc., « difficile a mettre en colére »,
etc.

Plus le Daat d’une personne est large, plus il lui est difficile de se mettre en colére. La Michna énumere «

quatre types de tempérament », parmi lesquels celui qui est « difficile 2 mettre en colére » (Avos 5:11) ; le

mot désignant les tempéraments, déot, est le pluriel de Daat.
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Nous voyons donc que cela dépend du Daat. Nous trouvons également cela au sujet de Hillel, dans
la Guemara, au deuxiéme chapitre de [traité] Chabbat : « Et Hillel ne se mettra pas en colére », etc.
La patience dépend donc de ’ampleur du Daat. Le Talmud raconte qu’'un homme tenta en vain de provo-

quer Hillel ; celui-ci lui dit qu’il valait mieux qu’il perde son pari : « et Hillel ne se mettra pas en colére »
(Chabbos 31a).
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De méme, comme on le sait également au sujet du « Pére compatissant » : « Pére » désigne la
source de 'Hokhma (sagesse), d’ou émanent la compassion et le pardon ; la punition, elle, n’émane
que du niveau de 'Hokhma, de Bina et de Daat lorsqu’ils s’habillent dans les attributs émotionnels
(midot), etc.

De méme, D.ieu est appelé « le Pére compatissant ». « Pére » représente la source de 'Hokhma, d’ou dé-

coulent la compassion et le pardon ; la punition ne découle de l’intellect que lorsqu’il s’habille dans les attri-
buts émotionnels.
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(Comme cela est également expliqué a propos du verset : « Je suis venu dans mon jardin, ma sceur,
[ma] fiancée » ; voir aussi ce qui est écrit dans I'Idra Rabba) (128b). C’est ce qu’ils disent : « L’An-

cien, Son Daat est caché », etc. : Il n’est ému par rien.

La parenthése renvoie a I’explication de « Je suis venu dans mon jardin, ma sceur, [ma] fiancée » (Chant des
Cantiques 5:1), ainsi qu’a I'Idra Rabba, qui dit de I’Ancien des Jours : « Son Daat est caché » : Il n’est ému par

rien.
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C’est pourquoi ce niveau est appelé le cerveau caché (Mo’ha Stima’a) ; en revanche, chez Zeir An-
pin (les attributs émotionnels), « Son cerveau se déploie et se manifeste », etc., car le Daat infé-

rieur s’épanche et s’habille dans les midot.

C’est pourquoi le cerveau de I’Ancien des Jours est appelé Mo’ha Stima’a, le cerveau caché. A propos de Zeir
Anpin, la configuration des attributs émotionnels, I’'Idra dit que le cerveau « se déploie et se manifeste », car

le Daat inférieur s’introduit alors dans les attributs.

xmn] 0”10 DY R°DAT RMIAP DYW RPN >3 199X [xeeno xmnan] 07AR WY 119y NyT PaR
15 “0oNRM 1857 7Y 7IR°22 MY 2 VPRI [xnono

Mais le Daat supérieur a sa racine dans le Mo’ha Stima’a, et méme dans le niveau de I’Avira (I’« air
») qui se trouve au-dessus de la membrane couvrant le Mo’ha Stima’a, comme cela est expliqué

dans la paracha Matos, dans I’explication du verset « Armez-vous parmi vous », etc.

Le Daat supérieur a sa racine dans le Mo’ha Stima’a, et méme plus haut, dans I’Avira, I« air » au-dessus de
la membrane qui couvre le cerveau caché. Cela est traité dans la paracha Matos, dans I’explication de « Ar-

mez-vous parmivous » (Nombres 31:3).
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Il est dit que dans le niveau de I’Avira se révele le Daat d’Atik Yomin, comme cela est expliqué en
détail dans le livre Mevo She’arim, Sha’ar 3, partie 2, chapitre 3.

Le Mevo She’arim du Ari zal explique en détail que le Daat d’Atik Yomin, le niveau intérieur de Kéter, se ré-

vele dans I’Avira. Le Daat supérieur remonte ainsi jusqu’au sommet méme de Kéter.
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Cela est également mentionné brievement dans Etz Chaim, Sha’ar Arich Anpin, au début du cha-
pitre 4. Il s’ensuit que le Daat supérieur est a juste titre appelé la lumieére qui entoure tous les
mondes (sovev kol almin), car sa racine est plus élevée encore que le niveau des sept Séfirot infé-
rieures d’Atik Yomin. Voyez aussi ce qui est écrit a ce sujet plus loin, dans la paracha Vayera, sur le
verset « Je vais descendre maintenant», dans la glose.
Etz Chaim mentionne également cela briévement, dans le portail d’Arich Anpin. Le Daat supérieur est donc
a juste titre appelé sovev kol almin, car sa racine se situe au-dessus méme des sept Séfirot inférieures d’Atik

Yomin. Le texte renvoie aussi a une glose de Torah Ohr, paracha Vayera, sur «Je vais descendre maintenant»

(Geneése 18:21), qui traite plus avant des deux niveaux de Daat.
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Et [au sujet de] Bilam, qui se vantait de « connaitre le Daat supérieur », voyez ce qui est écrit a ce su-
jet dans le Likkutei Torah de I’Arizal, paracha Balak, dans le passage commencant par «La ques-
tion de Balak et Bilam». Néanmoins, le Daat qui se répand et se trouve limité dans les attributs
emotionnels (midot) recoit sa force vitale du Daat supérieur, qui est la Lumieére infinie (Or Ein Sof).
En passant, le texte note que Bilam se vantait de « connaitre le Daat supérieur» (Nombres 24:16), expression
qui désigne précisément le Daat supérieur, et renvoie a ce sujet au Likkutei Torah de I’Arizal sur la paracha

Balak. Il ajoute ensuite que, bien que le Daat inférieur soit limité dans les attributs, il recoit sa force vitale du
Daat supérieur, la Lumiére infinie.
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Etvoici le sens de [I’affirmation] selon laquelle le Daat supérieur est également appelé une lumiéere
enveloppante (Or Makif) et la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) : la lumiére
enveloppante est elle aussi une lumiére qui donne la vie ; c’est-a-dire que le niveau du Daat supé-
rieur est la lumieére qui donne lavie au Daat inférieur.

Cela explique pourquoi le Daat supérieur est appelé une lumiére enveloppante : un Or Makif n’est ni distant

ni inactif, car il donne lavie. Le Daat supérieur est la lumiére qui donne la vie au Daat inférieur.
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Car, puisque le Daat qui se répand dans les attributs émotionnels (midot) est le niveau d’une lu-
miere intérieure (Or Pnimi), et qu’il est saisi et revétu dans le réceptacle qui le limite, il aurait eu
une limite et une fin, si bien qu’a un moment donne il se serait épuisé et aurait cessé, puisqu’il est
saisi dans le réceptacle, etc.

Le Daat inférieur est une lumiére intérieure (Or Pnimi), contenue dans le réceptacle qui le limite. Tout ce
qui est contenu dans un réceptacle fini aurait, de lui-méme, une limite et finirait par s’éteindre.
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Mais, parce que le Daat supérieur, qui est le niveau de I'Infini (Ein Sof), brille constamment dans le
niveau du Daat inférieur, il le soutient par la, comme il est écrit : « A Toi, Havaya, appartiennent la
grandeur et la puissance », etc.,

Il ne perdure que parce que le Daat supérieur, un niveau de I’Infini, y brille constamment et le soutient. Le

verset « A Toi, Havaya, appartiennent la grandeur et la puissance » (I Chronicles 29:11) est cité a I’appui.
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car les niveaux de grandeur et de puissance, qui sont les six extrémités (vav ketzavos) issues du
Daat inférieur, sont dans I’état de « A Toi, Havaya », car le rayonnement de la Lumiére infinie (Or
Ein Sof) est en elles, et « Lui, Ses forces vitales et Ses réceptacles sont un ».
La grandeur et la puissance, c’est-a-dire 'Hessed et Guevoura, sont a la téte des six attributs émotionnels is-
sus du Daat inférieur ; le verset dit qu’ils sont « a Toi, Havaya », car la Lumiére infinie brille en eux. Comme

le dit le Tikkunei Zohar : « Lui, Ses forces vitales et Ses réceptacles sont un » ; ainsi, ce qui se trouve dans les
réceptacles n’est pas séparé de I’Infini.
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Et de méme pour I’ame de I’homme : « Tu I’as insufflée en moi, et Tu la préserves en moi. » « Tu
I’as insufflée en moi » désigne la partie de I’ame qui est revétue dans le corps, car I’ame tout en-
tiére n’est pas revétue dans le corps : seule une émanation de celle-ci y pénetre.

On retrouve la méme structure dans I’Ame humaine. La bénédiction du matin dit : « Tu I’as insufflée en moi,

et Tu la préserves en moi » ; « Tu I’as insufflée en moi » désigne la partie de I’Ame qui est revétue dans le
corps, puisque seule une émanation de I’ame pénétre dans le corps.
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La partie essentielle de ’ame se trouve dans la catégorie de I’enveloppant (makif) et n’est pas reveé-
tue dans le réceptacle du corps. Pourtant, c’est bien cela qui est désigné par « et Tu la préserves en
moi » : grace au makif, ’'aAme qui réside a I'intérieur est maintenue en vie, et c’est ainsi qu’elle est
préservée en moi.

La partie essentielle de I’ame demeure au-dessus, sous forme de makif, et n’est jamais contenue dans le

corps. Pourtant, c’est cette partie enveloppante qui « la préserve en moi » : elle maintient en vie I’ame inté-

rieure, comme le Daat supérieur soutient le Daat inférieur.
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Ainsi comprendra-t-on également les deux niveaux de Daat mentionnés plus haut : le Daat infé-
rieur est I’Ame des attributs émotionnels supérieurs (midot) et s’habille dans leur dimension inté-
rieure (pnimiyout) ; le Daat supérieur est le niveau de «et Toi, Tu la gardes», etc. C’est la le sens de
«Car Havaya est un D.ieu de connaissances» : ces deux niveaux de Daat sont unis ensemble.
L’analogie de I’ame s’applique aux deux niveaux de Daat : le Daat inférieur est I'ame qui réside au sein des
attributs supérieurs, comme la partie de I'ame «insufflée» dans le corps ; le Daat supérieur est comme I’dime

enveloppante qui «la garde». Le pluriel «connaissances» dans «un D.ieu de connaissances» enseigne que

ces deux niveaux sont unis.
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Ainsi, on ne doit pas s’imaginer qu’ils sont deux niveaux séparés I'un de ’autre : I’'un s’habille
dans les attributs émotionnels et dans les mondes, tandis que le Daat supérieur n’est saisi dans au-

cun réceptacle ; [le verset] nous enseigne néanmoins qu’ils sont

Puisque I'un s’habille dans les attributs et dans les mondes, tandis que I’autre n’est retenu par aucun récep-
tacle, on pourrait penser qu’il s’agit de deux choses distinctes. Le verset vient nous enseigner le contraire.
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veéritablement une seule et méme chose : le Daat supérieur, le niveau de la lumiére qui entoure
tous les mondes (sovev kol almin), brille constamment dans le Daat inférieur et dans la lumiere qui
remplit tous les mondes (memalé kol almin), et tout ne fait qu’un. (Comme cela est expliqué plus
haut au sujet de Pessa’h, a propos de « Havaya notre D.ieu nous a fait sortir».) Et comme il est écrit
dans Etz Chaim, la lumiére enveloppante (makif) brille dans la lumiére intérieure (pnimi), etc.

Ils ne font véritablement qu’un, car le Daat supérieur, sovev, brille constamment au sein du Daat inférieur

et de memalé. Le texte renvoie a son exposé antérieur sur Pessa’h et sur « Havaya notre D.ieu nous a fait
sortir», ainsi qu’a Etz Chaim, qui enseigne que la lumiére enveloppante brille dans la lumiére intérieure.
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Tout cela vaut a présent ; mais, dans le Temps a venir, il y aura une révelation de sovev kol almin :

autrement dit, le niveau du Daat supérieur brillera et sera amené a se manifester de facon vérita-

blement révélée.

A présent, sovev ne brille que depuis I’au-dela, comme une lumiére enveloppante (makif). Dans le Temps a
venir, il sera révélé, et le Daat supérieur lui-méme brillera ouvertement.
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Cela sera possible parce que «l’esprit d’'impureté sera 6té de la terre» et que «Il engloutira la

mort», etc. ; alors, il sera possible de recevoir cette révélation.

Cela sera possible parce que «1’esprit d’impureté» sera 6té de la terre (Zacharie 13:2) et que la mort sera en-
gloutie (Isaie 25:8). Une fois disparues les forces qui voilent, le monde pourra recevoir cette révélation.
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(Comme on le comprend des paroles de 1’Arizal dans Mevo She’arim, a cet endroit : dans le Temps
a venir, la révélation proviendra du niveau du Daat d’Atik Yomin, et c’est ainsi que s’accomplira
«la terre sera remplie de connaissance» (de’ah). Car, par rapport au niveau de sovev kol almin, il
n’y a aucune distinction, et le haut et le bas sont égaux. Voir ce qui est écrit dans le discours com-
mencant par «Et tu sauras en ce jour», ainsi que ce qui est écrit au sujet du verset «Tes dents sont
comme un troupeau de brebis», etc.)

Cette parenthese cite le Mevo She’arim de I’Arizal : la révélation future proviendra du Daat d’Atik Yomin,

accomplissant «la terre sera remplie de connaissance» (Isaie 11:9). Puisque sovev se rapporte de la méme

maniére a tous les niveaux, le haut et le bas sont égaux a son égard ; sa révélation pourra donc remplir toute

la terre. Le texte renvoie également aux discours sur «Et tu sauras en ce jour» et «Tes dents sont comme un

troupeau de brebis».

SECTION 4 - 111-13

Les offrandes : le pain des Séraphim
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3. A présent, nous allons aborder la question des sacrifices — comment ils opérent et permettent le
dévoilement de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin). C’est précisément le ko-
hen qui les offre, et il est écrit : « Le kohen y fera briiler du bois, matin apres matin. »

La troisiéme section se tourne vers les sacrifices et demande comment ils attirent et révelent sovev kol al-

min. Elle commence par un détail : c’est le kohen en particulier qui offre les sacrifices, et 1a Torah ordonne

que « le kohen y fasse briiler du bois, matin aprés matin » (Lévitique 6:5).
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Mais cela tient a la nécessité d’adoucir les Guevourot (rigueurs) ; cet adoucissement s’opeére par le
kohen, homme de 'Hessed (bonté), qui s’occupe d’allumer le feu, afin que son intention soit em-
preinte de compassion et de bonte.

Le kohen entretient le feu de I’autel parce que le feu est une force de Guevoura, de jugement, et qu’il faut '«

adoucir », ’atténuer, par le 'Hessed. Le kohen est ’homme de 'Hessed ; il allume le feu avec une intention

de compassion et de bonté.
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C’est pourquoi cela avait lieu précisément le matin, au moment ou le 'Hessed s’éveille, comme il
est écrit a ce sujet dans le Zohar, Parachat Tsav (27b) : « Le kohen disposera le feu dessus, matin
apres matin », etc., « afin d’adoucir le monde et d’adoucir les jugements », comme I’explique le Ra-
maz a cet endroit.

C’est pourquoi le bois était disposé le matin, au moment ou le 'Hessed s’éveille. Le Zohar sur la Parachat

Tsav dit que le kohen dispose le feu chaque matin « afin d’adoucir le monde et d’adoucir les jugements », et
le Ramaz, Rabbi Moshe Zacuto, I’explique a cet endroit.
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Mais cela ne concerne que la disposition de deux biiches. (On peut dire que ces deux biiches cor-
respondent a deux formes d’adoucissement des Guevourot : la premiére est la lumiére du 'Hessed
dans le réceptacle de la Guevoura (retenue) ; la seconde, la lumiére de la Guevoura dans le récep-
tacle du 'Hessed, comme le mentionne le Ramaz a cet endroit. Ailleurs, il est expliqué

Cela concerne toutefois uniquement les deux biiches disposées par le kohen. La parenthése suggére que les

deux biiches correspondent a deux maniéres d’adoucir la rigueur : la lumiére du 'Hessed placée dans un ré-

ceptacle de Guevoura, et la lumiére de la Guevoura placée dans un réceptacle de 'Hessed.
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la signification de ces deux niveaux : il s’agit du Nom de quarante-deux dans le premier para-
graphe du Chema, et du Nom de soixante-douze dans le paragraphe « Et il arrivera, si vous écoutez
attentivement », etc. Voir aussi le Zohar, Parachat Bechala'h, 98b.) Mais les sacrifices — les deux
agneaux quotidiens et les sacrifices supplémentaires (moussafim) — répondent a une intention et a
une finalité différentes.
Ces deux aspects sont expliqués ailleurs comme le Nom de quarante-deux dans le premier paragraphe du
Chema, et le Nom de soixante-douze dans le second paragraphe. Les sacrifices eux-mémes — les deux

agneaux quotidiens et les sacrifices supplémentaires — ont une autre finalité, que le maamar va maintenant

expliquer.
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C’est ce qui est écrit : « Mon sacrifice, Mon pain, pour Mes feux (le’ichai) » : « pour Mes feux » dé-
signe Mes feux (ichim), qui sont les Séraphins, toujours dans un état de « flammes ardentes » ; les
sacrifices sont le pain de ces feux. Pour I’expliquer, il faut d’abord introduire la question du Tohou

(chaos) et du Tikoun (rectification). Car

Leur finalité est exprimée par le verset : « Mon sacrifice, Mon pain, pour Mes feux » (Nombres 28:2). « Mes
feux » désigne les Séraphins, les anges de feu, qui sont toujours comme des « flammes ardentes » ; les sacri-
fices sont leur pain. Pour I’expliquer, le Rabbi Alter Rebbe introduit d’abord le Tohou et le Tikoun, deux

ordres de lumiére et de réceptacles divins.

19011 172w 1971 MIRT AR 97977 19910 RPW 7R 0995 PATA IR (o) 2T ATNT N33 1A

)
dans le niveau du Tohou, la lumiére était grande et les réceptacles petits, de sorte qu’ils ne pou-
vaient pas contenir la lumiére ; ils se brisérent donc et tombérent. Et I’explication est

Dans le monde du Tohou (chaos), la lumiére était trop intense pour les petits réceptacles, qui ne pouvaient

la contenir ; ils se brisérent donc et tombeérent. C’est la « brisure des réceptacles ».
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que la lumiére est I’émanation de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), attirée dans les mondes afin d’y
former les niveaux de 'Hokhma (sagesse), de 'Hessed, etc.

La lumiére désigne ici la Lumieére infinie attirée dans les mondes afin d’y prendre la forme des Séfirot, telles
que 'Hokhma et 'Hessed.
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Les réceptacles sont 'Hokhma, 'Hessed et les autres attributs émotionnels (midot), qui recoivent et
limitent la lumiere. Cette lumiére, attirée vers le niveau des midot, était si intense que les midot —
'Hessed, Guevoura et Tiferet, etc. — ne pouvaient en venir a I’existence.

Les réceptacles sont les Séfirot elles-mémes, les formes qui regoivent et limitent la lumiére. Dans Tohou, la

lumiére attirée vers les attributs émotionnels était si intense que ces attributs — 'Hessed, Guevoura, Tiferet

et les autres — ne pouvaient prendre forme a partir d’elle.
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C’est pourquoi les réceptacles se briserent et tombérent dans Béria, Yetsira et Assiya. Apres le bi-
rour (raffinement), des anges en émanerent : Mikhaél et Gavriel, la face du lion et la face du tau-
reau, dont la puissance est grande et redoutable. C’est d’eux que provient

Les réceptacles se briserent donc et tombeérent dans les mondes inférieurs de Béria, Yetsira et Assiya. Apres

leur raffinement, les grands anges Mikhaél et Gavriel en émanérent ; ils sont la face du lion et la face du tau-
reau dans lavision du Char céleste d’Ezéchiel.
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la force vitale méme des animaux domestiques, des bétes sauvages et des oiseaux physiques de ce
monde. Car, de méme qu’il y a trois associés dans la formation d’un étre humain, il en va de méme
pour un animal ; mais chez I’étre humain, le Saint béni soit-Il place une 4me (néchama), tandis
que chez I’animal, ’ame (néfech) est attirée des 'Hayot du Char céleste.
La force vitale de ces anges parvient aux animaux domestiques, aux bétes sauvages et aux oiseaux phy-
siques de ce monde. De méme qu’un étre humain a trois associés — son pere, sa mére et D.ieu —, il en va

ainsi pour un animal ; mais I’Ame de I’étre humain est donnée par D.ieu, tandis que celle de ’animal est atti-
rée des 'Hayot, les « créatures vivantes » du Char céleste.

25 WO MW °1D nan KIT NN DO wH 7125713w 10K 23D nan RIT Nnn 9 wel oo
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Car I’ame de toutes les bétes sauvages provient du niveau de la face du lion dans le Char céleste ;
I’ame de tous les animaux domestiques, du niveau de la face du taureau ; et ’ame de tous les oi-

seaux, du niveau de la face de I’aigle.

Chaque espéce de créature a sa racine dans 'une des faces du Char céleste : les bétes sauvages dans la face

du lion, les animaux domestiques dans la face du taureau, et les oiseaux dans la face de I’aigle.
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Cependant, les animaux domestiques, les bétes sauvages et les oiseaux physiques proviennent du
niveau des scories qui n’ont pas encore été raffinées. Lorsque la graisse et le sang sont offerts sur
I’autel et s’élevent dans le feu d’en haut, une méme élévation est eveillée la-haut, a tous les

niveaux,

Mais les animaux physiques proviennent des scories, les éléments des réceptacles brisés qui n’ont pas en-
core été raffinés. Lorsque leur graisse et leur sang sont offerts sur ’autel et s’élévent dans le feu céleste, une

élévation correspondante est éveillée a tous les niveaux supérieurs.
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jusqu’a donner puissance et force aux 'Hayot saintes, afin qu’elles portent et soient portées avec le
Trone, et s’élevent de Beéria, Yetsira et Assiya jusqu’a la source de leur racine dans le Monde de To-

hou, ou les lumieéres sont abondantes. Cela se fait par le niveau du kohen.

Cela donne force et puissance aux 'Hayot saintes, qui portent le Trone et sont elles-mémes portées avec lui,
afin qu’elles s’élévent de Béria, Yetsira et Assiya jusqu’a leur racine dans le Monde de Tohou, ot les lumiéres

sont abondantes. Cette élévation s’accomplit par ’intermédiaire du kohen.
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Car, de méme qu’en bas I’élévation de la force vitale de I’animal s’effectue par le kohen, I’homme
de 'Hessed, qui représente « la droite qui rapproche » et I’éléve la-haut, de méme, la-haut, le Ko-

hen est 'Hessed.

En bas, le kohen, ’homme de 'Hessed, éléve la force vitale de ’animal, comme la droite — 'Hessed — « rap-
proche ». La-haut aussi, le Kohen est 'Hessed, I’attribut supérieur qui éléve les anges.
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Mais il y a un 'Hessed et un autre 'Hessed, c’est-a-dire un 'Hessed intérieur et un 'Hessed exteé-
rieur. Or, le niveau du 'Hessed intérieur, celui de « grande bonté » (rav 'Hessed), est le Kohen su-
préme, qui se situe au-dessus du Monde d’Atsilout (Emanation).

Il existe deux niveaux de 'Hessed, comme le dit le Zohar : un 'Hessed intérieur et un 'Hessed extérieur. Le

'Hessed intérieur, « grande bonté », est le Kohen supréme, au-dessus d’Atsilout.
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(Voir ce qui est écrit dans la paracha Tetsavé a propos du verset «Tu feras des vétements sacreés»,
ainsi que dans Pri Etz Chaim, Sha’ar 12, chapitre 8 ; voir aussi le Zohar, au début de la paracha Yi-
tro, 67b, au sujet de «Il y a un Roi en haut», etc., «et au-dessous de Lui, il y a un kohen», etc., ainsi
que le commentaire du Ramaz a cet endroit.)
Cette parenthése donne des références : le discours sur «Tu feras des vétements sacrés» (Exode 28:2) dans la
paracha Tetsavé ; Pri Etz Chaim ; et le Zohar au début de Yitro, qui dit qu’au-dessous du Roi supréme se

trouve un Kohen, la lumiére primordiale du c6té droit, qui Le sert, ainsi que le commentaire du Ramaz a cet
endroit.
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C’est lui qui éléve les anges de Béria, Yetsira et Assiya jusqu’a leur racine mentionnée plus haut ;
ceux-ci portent le Trone et élévent aussi «la ressemblance, ’apparence d’'un homme» qui se
trouve sur le Trone, de sorte qu’ait lieu une élévation depuis Atsilout, ou les réceptacles sont nom-
breux, vers [le niveau] au-dessus d’Atsilout, ot les lumiéres sont nombreuses.
Ce Kohen supréme éléve les anges des trois mondes inférieurs jusqu’a leur racine dans le Tohou. En portant
le Trone, ils élévent aussi «la ressemblance, ’apparence d’un homme » qui se trouve sur lui (Ezéchiel 1:26),

de sorte que I’élévation aille d’Atsilout, ou prédominent les réceptacles, au niveau au-dessus d’Atsilout, ou

prédominent les lumiéres.
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Tel est le sens de «Les Séraphins se tenaient au-dessus de Lui» : pour ainsi dire, ils élevent le ni-
veau de I’«chomme» sur le Trone. Car tel est le sens d’un char : comme le cheval qui porte son ca-
valier vers un lieu ou celui-ci ne pourrait aller par lui-méme.

Cela explique «Les Séraphins se tenaient au-dessus de Lui» (Isaie 6:2) : pour ainsi dire, ils élévent I’«hom-

me» sur le Trone. C’est cela, un char : comme un cheval qui porte son cavalier la ou il ne pourrait aller de

lui-méme.
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Tel est le sens de ce qui est dit au sujet des offrandes : «Mon pain, pour Mes feux.» Cela signifie
que, de méme que le pain fait vivre ’homme — bien que le niveau de ’homme soit supérieur au
pain, car il est un étre doté d’intellect, tandis que le pain reléve du végetal —, le pain et la nourri-
ture lui donnent néanmoins la vie ;

Voici le sens de « Mon pain» : ’homme vit du pain, bien qu’il lui soit largement supérieur, étant un étre doté
d’intellect, alors que le pain n’est qu'une plante. Ce qui est inférieur soutient ce qui est supérieur.
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et cela parce que leur racine est plus élevee que la sienne. Car il est dit de ’homme : « Tu m’as for-
mé derriéere et devant» : «derriére» dans I’ceuvre de la Création, etc., car les regnes minéral, végeé-
tal et animal ’ont précédeé, puisqu’ils relevent du monde du Tohou, qui est plus élevé que le
monde du Tikoun.

Cela tient au fait que la racine des choses inférieures est plus élevée. Il est écrit au sujet de ’homme : «Tu

m’as formé derriére et devant» (Psaumes 139:5) : 'homme a été créé apres les régnes minéral, végétal et
animal, car ils proviennent du Tohou, qui est plus élevé que le Tikoun.
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C’est pourquoi ils sont descendus plus bas, a la suite du brisement des réceptacles. Ainsi, ce qui est
extrait du pain par la digestion, dans I’estomac et le foie, a la force de devenir une force vitale pour

I’homme et d’unir I’ame au corps.

Comme leur racine était plus élevée, ils sont tombés plus bas lors du brisement des réceptacles. C’est pour-
quoi la partie du pain assimilée par la digestion a le pouvoir de maintenir ’homme en vie et de relier son
ame a son corps.
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Tel est le sens de « Car I’homme vit de tout ce qui sort (motsa) de la bouche de Havaya» : motsa si-

gnifie une source, comme dans «une source (motsa) d’eau»,

Tel est le sens de «I’homme vit de tout ce qui sort de la bouche de Havaya» (Deutéronome 8:3). «Sort» (mot-

sa) signifie une source, comme une source est I’origine d’ou jaillit I’eau.
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c’est-a-dire la source et la racine de «la bouche de Havaya», qui est au-dessus d’Atsilout, etc., pre-
sente dans le pain, etc. De méme, les offrandes sont appelées «Mon pain, pour Mes feux» : «Mes

feux» désigne les Séraphins, qui viennent apres le raffinement,

L’homme vit de la source de «la bouche de Havaya», au-dessus d’Atsilout, qui est présente dans le pain. De
méme, les offrandes sont le « pain» des Séraphins, des anges issus de ce qui a déja été raffiné.
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C’est-a-dire qu’ils sont dans un état d’annulation de soi (bitoul) : le bitoul de Michaél se manifeste
dans I’amour et ’aspiration de I’ame a s’éteindre, et celui de Gavriel dans la crainte — « ils
tremblent de peur devant le Trone », etc. Néanmoins, ils restent dans un état de limitation, car les
anges aussi possedent des lumiéres et des réceptacles, et les réceptacles imposent des limites.

Ces anges sont dans un état d’annulation de soi : Michaél par ’'amour et I’aspiration de I’ame a s’éteindre en

D.ieu, Gavriel par la crainte, tremblant devant le Trone. Pourtant, ils demeurent limités, car les anges aussi
possédent des lumiéres et des réceptacles, et les réceptacles imposent des limites.
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C’est pourquoi le « Saint » qu’ils prononcent suscite en eux I’extase de I’ame pendant quatre
heures, et pas davantage ; ensuite, ils doivent prononcer une seconde fois « Saint », afin d’éveiller
de nouveau I’amour, I’extase de ’ame et le bitoul, etc. C’est pourquoi, au cours des douze heures

du jour, ils prononcent trois fois « Saint ».

En raison de cette limite, chaque fois que les anges prononcent « Saint », I’extase qu’ils éprouvent ne dure
que quatre heures ; ils doivent ensuite prononcer de nouveau « Saint » pour la raviver. Ainsi, au cours des
douze heures du jour, ils le prononcent trois fois.
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Et donc, [concernant] I’offrande, dans laquelle on offre I’animal matériel, qui, avant le raffinement,

se trouvait a un niveau tres inférieur a celui des anges, déja raffinés :

L’offrande est un animal matériel, issu de ce qui n’avait pas encore été raffiné et qui se situe trés au-dessous

des anges, raffinés depuis longtemps.
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I’animal matériel est lui aussi le niveau de « Mon pain pour Mes feux», qui sont les anges, les Séra-
phins, parce qu’il est raffiné sur ’autel ; c’est-a-dire qu’il provoque I’élévation des anges vers leur

source et leur racine, qui relevent du Monde de Tohou, au-dessus des réceptacles limitants.

Pourtant, c’est cet animal qui devient le «pain» des Séraphins: raffiné sur I’autel, il éléve les anges jusqu’a
leur source dans le Monde de Tohou, au-dessus des réceptacles qui les limitent.

AN VR 591 19%W DTRAN AN MIAX WIWIAY °07 RITW QIR DR 7000 WA DnPaw TV
Et de méme que le pain matériel donne vie a ’homme parce que sa racine est plus élevée que celle
de I’homme, ce qui explique qu’il soit tombé plus bas,

L’analogie du pain est reprise : le pain nourrit ’homme parce que sa racine est plus élevée que la sienne, et

c’est pourquoi il est tombé plus bas.
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il en va ainsi des animaux matériels, qui proviennent du niveau des déchets qui n’ont pas été raffi-
nés : a leur racine, ce niveau a été pris du Monde du Tohou, d’un niveau supérieur a la racine des

‘Hayot du Char elles-mémes.

De méme, les animaux matériels, qui proviennent des déchets non raffinés : leur racine dans le Monde du

Tohou est plus élevée encore que la racine des ‘Hayot du Char, les anges qui portent le Trone.
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C’est donc précisément eux qui sont tombés plus bas, comme on le sait par I’analogie d’'un mur
qui s’écroule : plus le point de départ est éleve, plus bas il tombe. Ainsi, lorsqu’ils sont raffinés, ils
deviennent le niveau du pain et de la force vitale pour le niveau de «Mes feux», c’est-a-dire les Sé-
rafim, etc.

C’est pourquoi ils sont tombés si bas, comme un mur qui, tombant de plus haut, atteint un point plus bas.
Une fois raffinés, ils deviennent le «pain» et la force vitale des Sérafim.
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La priére et I’amour sans limite
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Et maintenant, la priere tient lieu d’offrandes. Car I’ame divine, bien qu’elle n’ait pas besoin de
rectification (tikoun), a néanmoins un amour limité, puisqu’elle provient d’'un niveau de

limitation.

Aujourd’hui, la priére prend la place des offrandes. L’Ame divine n’a pas besoin de rectification, mais son
amour pour D.ieu reste limité, car elle provient d’un niveau de limitation.
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Car méme le Monde de Béria (Création), d’ou est tiré le niveau de nechama, est limité ; a plus forte
raison le roua’h, qui est tiré de Yetsira, et la néfech, d’Assiya.

Méme le Monde de Béria, d’ou provient la nechama, le plus élevé de ces niveaux de I’Ame, est limité ; a plus
forte raison le roua’h, issu de Yetsira, et la néfech, issue d’Assiya.
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Et ’ame ne peut atteindre le niveau de «de toute ta force» (me’odekha), sans limite, que par le raf-
finement de I’ame animale précisément, qui précede le raffinement et dont la racine reléve de To-

hou, etc.

L’ame ne peut atteindre un amour «de toute ta force» (Deutéronome 6:5), un amour sans limite, qu’en raffi-
nant ’Ame animale qui, comme I’animal offert en sacrifice, provient de ce qui précéde le raffinement et a sa

racine dans Tohou.
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Cela suit I’explication donnée plus haut de « Mon pain pour Mes feux», a propos des offrandes, etc.
Tel est le sens de «un parfum agréable pour Havaya»: le parfum (réa’h) est une élévation d’en bas

vers le haut, comme un parfum qui monte et ranime I’ame;

Cela suit I’explication de « Mon pain pour Mes feux». Les offrandes sont «un parfum agréable pour Havaya»,

et le parfum (réa’h) représente une élévation d’en bas: une senteur monte et ranime une personne.
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et cela correspond au niveau du Chéma. Par ce biais vient ensuite le nichoah, [c’est-a-dire] ne’hout
darga, «une descente de niveau», afin de faire descendre d’en haut vers le bas, «pour Havaya».
Cela correspond au niveau de la Chemoné Essré: «Béni sois-Tu, Havaya», la descente de la Lu-

mieére infinie (Or Ein Sof) ici-bas.

Dans la priére, cette élévation est le Chéma. Vient ensuite le nichoah, interprété comme ne’hout darga, une
descente: la descente de la lumiére de D.ieu d’en haut. C’est la Chemoneé Essré, dont les bénédictions, « Béni

sois-Tu, Havaya», font descendre la Lumiére infinie.
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De méme, la Torah correspond au niveau de la descente de la Lumiére infinie. C’est le sens de:
«Le monde repose sur trois choses: la Torah, le service (avoda) et les actes de bonté»; I’avoda cor-

respond a une élévation, tandis que la Torah et les actes de bonté correspondent a des descentes.

La Torah, elle aussi, fait descendre la Lumieére infinie. Ainsi, les trois piliers du monde énoncés dans la
Michna (Avot 1:2) se répartissent entre I’élévation — le service de la priére — et la descente, représentée par
la Torah et les actes de bonté.
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4. Or, il est expliqué plus haut, dans le texte principal, combien est grande et abondante la force de

I’élévation et de I’annulation de soi (bitoul) de I’ame en Israél, davantage que chez les anges, etc.,

La quatriéme section renvoie au discours principal, qui expliquait que 1’élévation et I’annulation de soi
d’une Ame juive sont supérieures a celles des anges.
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car le niveau de «I’homme» sur le Trone ne fut attiré et révélé qu’une fois révelé le niveau de «de

toute ta force (me’odekha)», car adam (homme) est composé des mémes lettres que me’od (force).

«L’homme» sur le Trone ne se révele que lorsque I’Ame atteint le niveau de «de toute ta force » (me’odekha),
car le mot adam (homme) est composé des mémes lettres que me’od (force).
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L’explication est la suivante: si I'influence des attributs émotionnels (midot) est limitée, ce n’est

pas parce que les Séfirot et les midot elles-mémes seraient limitées,

Pourquoi le flux des attributs est-il limité ? Ce n’est pas parce que les Séfirot et les attributs seraient limités

en eux-meémes.
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car il n’en est pas ainsi: les dix Séfirot sont infinies. C’est plutot I'influence des midot qui est limi-
tée, en raison de la combinaison et de I’'inclusion mutuelle de 'Hessed (bonté) dans Guevoura (re-

tenue) et de Guevoura dans 'Hessed.

En realite, les dix Seéfirot sont infinies. La limite provient de leur combinaison: 'Hessed est inclus dans Gue-
voura, et Guevoura dans 'Hessed ; chacun restreint I’autre.
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Par conséquent, bien que le niveau de 'Hessed, en lui-méme, soit infini et qu’il se serait déploye

sans fin,

'Hessed, en lui-méme, est infini et se serait déployé sans fin.
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il y a cependant un niveau qui s’y oppose: le niveau de Guevoura, qui le contracte et empéche

'Hessed de se déployer sans limite, etc., afin qu’Il ait «dit a Son monde: “Assez!”»

Mais Guevoura, son opposé, le contracte et 'empéche de se déployer sans limite. C’est pourquoi les Sages

disent qu’au moment de la création, D.ieu «dit 2 Son monde: “Assez!” ».
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Et c’est 1a le sens de ce qui est écrit au sujet des tentures du Michkan : « quatre par la coudée », «

vingt-huit par la coudée », et non pas « quatre coudées », « vingt-huit coudées » ;

Cela ressort des tentures du Michkan : la Torah les mesure « vingt-huit par la coudée » et « quatre par la cou-
dée » (Exodus 26:2), et non simplement « vingt-huit coudées » et « quatre coudées ».
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mais les tentures, en elles-mémes, sont dans un état d’absence de limite ; il n’y a que le niveau de
la coudée, qui mesure et restreint : jusqu’ici sera le 'Hessed (bonté), et jusqu’ici la Guevoura
(retenue).

La formulation suggere que les tentures sont en elles-mémes sans limite, et que c’est la coudée, la mesure,
qui les délimite, en disant : « jusqu’ici le 'Hessed, jusqu’ici la Guevoura ».

597) STIPD D A WPIRIY TLORPINNAW AN IR TR P 1AV KA MR P22 1wy Y
X"y

C’est ainsi qu’elles devinrent le niveau des midot (mesures), et c’est la le sens de la ligne de me-

sure et de la canne a mesurer d’Ye’hezkel, comme il est écrit dans le Zohar, Parachat Pekoudei
(233a).

Par cette mesure, elles devinrent des midot, terme qui signifie a la fois « attributs » et « mesures ». La canne
a mesurer d’Ye’hezkel (Ezekiel 40:3) et la ligne de mesure expriment la méme idée, comme I’explique le Zo-
har sur Pekoudei.
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Et c’est pourquoi le niveau d’adam est véritablement le niveau de meod, et pourtant il est appelé
adam. (Voyez aussi ce qui est écrit dans Parachat Yitro, dans le discours commencant par « Com-
prendre I’explication de “Les Patriarches sont veritablement le char” », ou il est écrit : « Et il faut
comprendre : le Nom Mah (45) n’est-il pas... », etc., « mais en vérité, I'un dépend de I’autre », etc. ;
Ainsi, le niveau d’adam est, en essence, meod, I’illimité, bien qu’il soit appelé adam, une forme mesurée. La
parenthése renvoie a Torah Ohr, Parachat Yitro, ou le Nom Mah, dont la valeur numeérique est 45, égale a

celle d’adam, désigne ’annulation de soi ; le texte demande comment ce Nom peut étre appelé adam, une
forme de trois lignes réunies, et répond que « I'un dépend de ’autre ».
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et de la se comprendra également le sens d’adam formé des lettres de meod, d’'une autre manieére :
pour former ce niveau d’adam, de sorte qu’il soit dans un état d’inclusion mutuelle, etc., il faut un
influx venant du niveau méme de meod, qui est sans limite et qui est attiré dans le niveau d’adam,

etc. Voyez la-bas. Et cela se réalise par « de toute ta force » dans le Chema, etc.)

De 13, les lettres d’adam et de meod se comprennent d’une autre maniére : pour former cet adam, ou les at-
tributs sont inclus les uns dans les autres, il faut un influx venant de meod méme, ’illimité. Dans le service

de ’homme, cela se réalise par ’amour de D.ieu « de toute ta force » dans le Chema.

SECTION 6 - 118-22

«Tu as ravi Mon cceur » : le coeur supérieur
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Et voici [le sens de] «Tu as ravi Mon cceur (libavtini)»: le Saint béni soit-11 dit a ’Assemblée d’Is-
raél: « Vous faites de Moi un cceur.» Car toute la force vitale, la subsistance et la nourriture de tous

les membres d’'une personne, ainsi que du corps dans son ensemble, dépendent du cceur et en

proviennent;

Nous en venons maintenant au verset lui-méme: par «Tu as ravi Mon ceeur» (libavtini), D.ieu dit a I’Assem-
blée d’Israél: «Vous faites de Moi un ceeur.» Dans le corps, la vie et la nourriture de chaque membre dé-
pendent du cceur et en proviennent.
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car le ceeur est le siege de I’ame vitale, comme il est écrit: «Car le sang, c’est I’ame»; c’est dans le

sang qui se trouve dans le ceeur que ’ame vitale est liée et revétue.

Le cceur est le siege de I’ame vitale, celle qui anime le corps, comme il est écrit: «Car le sang, c’est 'Ame»
(Deutéronome 12:23) ; I’ame vitale est liée au sang qui se trouve dans le cceur.
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Et le cceur est ce qui distribue la force vitale et le sang a tous les membres. Mais d’ou vient le sang

qui se trouve dans le cceur ? Il ne provient pas de lui-méme seulement,

Le ceeur distribue la vie et le sang a tous les membres. Mais son sang ne provient pas de lui-méme
seulement.
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car, de lui-méme, il ne contient qu’une réviit (un quart de log) de sang, ce qui ne suffit pas pour
que le sang se répande et circule dans tous les membres;

A lui seul, le ceeur ne contient qu’une réviit, une petite mesure de sang, ce qui ne suffirait pas a le faire cir-
culer dans tout le corps.
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mais du sang y est continuellement ajouté par I'intermédiaire des aliments que mange ’homme,
qui sont digeres jusqu’a se transformer en sang; le foie prend la majeure partie du sang ainsi que

les déchets, et envoie au cceur ce qu’il y a de meilleur.

Du sang y est continuellement ajouté a partir des aliments, qui sont digérés jusqu’a se transformer en sang;
le foie prend la majeure partie du sang et les déchets, et n’envoie au cceur que le meilleur.
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Ainsi en va-t-il de ce que représente ’analogie : par I’élévation de I’Ame animale dans « le service
du cceur, qui est la priére », appelée « Mon pain, pour Mes feux », s’opeére ’effusion de la force vi-
tale au niveau du cceur.

De méme, dans les mondes supérieurs, I’élévation de I’ame animale dans la priére, « le service du cceur »,

appelée « Mon pain, pour Mes feux », attire la force vitale de D.ieu au niveau du « ceeur » supérieur.
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C’est-a-dire que, par les raffineries opérées dans Béria, Yetsira et Assiya, dont la racine provient du
Monde du Tohu, lumiére et force vitale s’ajoutent a ’Adam du Monde d’Atsilout (Emanation) ; et,
par la, la diffusion de la force vitale se répand de lui dans les mondes. Voyez ce qui est écrit a ce su-
jet sur le verset « Je dors, mais mon cceur est éveillé ». Et tel est [le sens de] « Tu m’as ravi le cceur »
: « Tu fais de Moi un cceur. »
Les raffineries des trois mondes inférieurs, dont la racine se trouve dans le Tohu, ajoutent lumiére et force
vitale a I'« Adam » d’Atsilout, de méme que la nourriture ajoute du sang au cceur ; de 1a, lavie se répand dans
tous les mondes. Le texte renvoie également a son explication de « Je dors, mais mon cceur est éveillé »

(Cantique des Cantiques 5:2). « Tu m’as ravi le ceeur » signifie ainsi que, par la priére, Israél fait de D.ieu un
cceur qui donne lavie a tous.
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Or, dans le ceeur, il y a deux cavités : la cavité droite et la cavité gauche. La cavité gauche est le
siege du sang, tandis que la cavité droite est remplie d’air et d’esprit (roua'h), qui constitue le

principal [siege] de I’esprit de vie.

Le maamar explique maintenant « Tu as ravi Mon cceur » a partir de la structure du ceeur. Celui-ci comporte
deux cavités : la gauche contient le sang, et la droite est remplie d’air et d’esprit, siége principal de « ’esprit
de vie ».
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Car le sang, a lui seul, ne pourrait se répandre et circuler dans tous les membres sans I’esprit de
vie qui le transporte. Et I’esprit de vie a encore une autre fonction : il atteint le cerveau et relie le

cerveau au cceur, car le sang ne circule pas dans le cerveau ;

Le sang ne peut pas circuler seul dans le corps ; c’est ’esprit de vie qui le transporte. Cet esprit s’éléve éga-

lement jusqu’au cerveau et le relie au cceur, puisque le sang ne circule pas dans le cerveau.
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seuls I’air et ’esprit de vie qui se trouvent dans le ceeur relient le coeur au cerveau ; puis, du cer-
veau, ils retournent au ceeur, comme on le sait. De méme, dans les reéalités supérieures, « Tu as

ravi Mon cceur » (libavtini) désigne les deux aspects qui se trouvent dans le cceur,

Seul ’esprit qui se trouve dans le cceur relie celui-ci au cerveau, puis revient du cerveau au cceur. De
méme, dans les réalités supérieures, libavtini désigne deux aspects du coeur supérieur.
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la cavite droite et la cavité gauche. Cela signifie que la force vitale qui est attirée et se réepand d’At-
silout vers Béria, Yetsira et Assiya, afin de donner vie aux ames et aux anges, correspond a la diffu-
sion du

Les cavités droite et gauche représentent deux flux de vie divine. La vie qui se répand d’Atsilout vers Béria,

Yetsira et Assiya, donnant vie aux 4mes et aux anges, correspond au sang qui se répand de la cavité gauche
vers les membres.
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force vitale depuis la cavité gauche vers tous les membres du corps ; tandis que lattraction de la
lumiére et de la force vitale depuis I’essence de I’Infini (Ein Sof), béni soit-Il, qui n’appartient nul-
lement a la catégorie des Séfirot, fait advenir la 'Hokhma (sagesse) du Monde d’Atsilout (Emana-
tion), « Tu es sage », etc.,

L’autre flux provient de I’essence de I'Infini, qui transcende toutes les Séfirot, et fait advenir la 'Hokhma

d’Atsilout. Le « Tu es sage » du Tikkunei Zohar, suivi de la précision qu’il ne s’agit pas d’une sagesse connue,
exprime qu’ll est sage tout en transcendant la Séfira de la sagesse.
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correspond a la diffusion et a I’attraction de la force vitale depuis la cavité droite du cceur, qui est
remplie d’esprit et dont 'influence atteint également le cerveau. Ainsi en est-il de I’attraction qui
fait advenir le niveau de la 'Hokhma, etc.

Ce flux correspond a I’esprit de la cavité droite, qui s’éléve jusqu’au cerveau : ’attraction depuis I'Infini qui
fait advenir la '"Hokhma constitue I’« esprit » du cceur supérieur.
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(Voyez le commentaire du Ramaz sur le Zohar, Parshas Emor) (93b), a propos de [ce verset] : « A

Toi mon ceeur a dit : “Cherchez Ma face” », etc.,

La parenthése renvoie au commentaire du Ramaz sur le Zohar de Parshas Emor, ou est développé le verset «
A Toi mon ceeur a dit : “Cherchez Ma face” » (Psaumes 27:8).
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ou il traite longuement du cceur et explique que la lumiére d’Abba brille dans la cavité droite du
ceeur, ou se trouve I’esprit de vie, tandis qu’Imma brille dans la cavité gauche, ou se trouve le

sang, etc.

Le Ramaz y traite longuement du cceur : la lumiere d’Abba ('"Hokhma) brille dans la cavité droite, ou se
trouve I’esprit de vie, et Imma (Bina) brille dans la cavité gauche, ou se trouve le sang.
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Et la dimension intérieure du cceur est la dimension intérieure de [Noms] Av (72) et Sag (63), etc. Il
I’écrit également dans la paracha Pin’has (au folio 221). Ainsi, a la lumiére de cela, on comprend
ce qui a été écrit : la force vitale qui se répand d’Atsilout pour donner vie au Monde de Béria pro-
vient du niveau de la cavité gauche du cceur, c’est-a-dire,

I1 ajoute que la dimension intérieure du coeur est la dimension intérieure des Noms divins Av (72) et Sag

(63), et il dit la méme chose dans la paracha Pin’has. Cela confirme ce qui a été dit : la vie qui se répand
d’Atsilout a Béria provient de la cavité gauche.
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car « Imma niche dans le Trone » ; mais Atsilout est le niveau de 'Hokhma (sagesse) en géneéral, qui

correspond au niveau de la cavité droite, etc.

C’est parce que « Imma niche dans le Trone » : Bina, la cavité gauche, rayonne dans Béria, le Monde du
Trone. Atsilout dans son ensemble est 'Hokhma, la cavité droite.
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Et cela est appelé ruach (esprit), comme il est écrit dans Etz Chaim, chaar mo’hin de-tsélem, cha-
pitre 5, ou il écrit au nom de Sefer Yetsira que 'Hokhma est appelée « I’esprit du D.ieu vivant ».
Voyez aussi ce qui est écrit au sujet de ruach a propos du verset : « Le nombre des enfants d’Israél
sera comme le sable de la mer. »

Le flux qui fait advenir 'Hokhma est appelé ruach, esprit, comme I'indique Etz Chaim au nom de Sefer Yetsi-

ra, qui appelle 'Hokhma « I’esprit du D.ieu vivant ». Le texte renvoie également a son explication de ruach a
propos de « Le nombre des enfants d’Israél sera comme le sable de la mer » (Osée 2:1).
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Autre explication, a la lumiére de ce qui est écrit dans la paracha Mikets, dans le discours com-
mencant par « La lampe de Hanouka », etc. : « afin que la mezouza soit a droite », etc. Il s’agit de
I’idee selon laquelle avir (air) devient or (lumiere) par I’ajout d’un youd : la lumiére de la lampe

rayonne parce qu’il y a de l’air autour de la lumiére, etc. Voir la-bas.

Une autre explication s’appuie sur le discours sur la lampe de Hanouka dans la paracha Mikets : avir (air)
devient or (lumiére) par I’ajout d’un youd, et la lumiére d’une lampe ne peut rayonner que parce qu’ily a de
I’air autour d’elle.
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Il en ressort que la lumieére, qui est le niveau de 'Hokhma comme expliqué plus haut, recoit du ni-

veau de I'air, qui est le niveau de Kéter (la Couronne), etc. ; et I’air, c’est ruach.

Ainsi, la lumiere, 'Hokhma, recoit de « ’air », qui est Kéter, le niveau qui lui est supérieur ; et I’air, c’est
ruach, I’esprit.
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C’est pourquoi le flux venant de I’Infini (Ein Sof), béni soit-Il, pour faire advenir 'Hokhma est appe-
1é ruach, qui émane de la cavité droite du cceur. Et ces deux flux de libavtini passent par les deux
niveaux « ma sceur » et « ma fiancée »,

C’est pourquoi le flux venant de I'Infini qui fait advenir 'Hokhma est appelé « esprit », provenant de la cavité

droite du cceur céleste. Les deux flux de libavtini sont suscités par les deux appellations du verset : « ma

sceur » et « ma fiancée ».
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qui sont deux amours. « Ma sceur » est un amour qui découle du niveau de 'Hokhma : « ma sceur,
ma compagne », « deux compagnons qui ne se séparent jamais », etc.
Il s’agit de deux formes d’amour. « Ma sceur » est un amour qui découle de 'Hokhma, comme dans « ma

sceur, ma compagne » (Cantique des Cantiques 5:2), qui rappelle la formule du Zohar : « deux compagnons

qui ne se séparent jamais ».
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C’est un amour paisible, selon I’expression : « Les paroles des sages s’entendent dans le calme » ;
et c’est le niveau de I’amour naturel, qui provient du niveau de 'Hokhma, comme il est écrit dans
Sefer Shel Beinonim. Par la, on suscite et on attire le flux de la force vitale dans les émanés, appelé
ruach. (Tel est le sens de : « Dis a 'Hokhma : “Tu es ma sceur.” »)

Cet amour est paisible, comme dans « Les paroles des sages s’entendent dans le calme » (Ecclésiaste 9:17) ;

c’est 'amour naturel de I’ame divine, qui provient de 'Hokhma, comme 1’explique le Tanya. Il attire le «

souffle », 1a force vitale des émanés, comme dans « Dis a 'Hokhma : “Tu es ma sceur” » (Proverbes 7:4).
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Et «la mariée » désigne le niveau d’un amour semblable a des flammes de feu, «mon ame défaille »,
qui reléve de Bina (compréhension), «le cceur»; par cela, la Lumiére infinie (Or Ein Sof) est attirée
dans Béria, Yetsira et Assiya. Cela se fait par les attributs émotionnels (midot): «A Toi, Havaya, la
grandeur», etc.

«La mariée» (kalla) désigne ’amour ardent dans lequel «mon adme défaille» (kalsah, Psaumes 84:3); il pro-

vient de Bina, appelée «le caeur». Par cet amour, la Lumieére infinie est attirée dans Béria, Yetsira et Assiya,

par l'intermédiaire des attributs émotionnels: «A Toi, Havaya, la grandeur. »
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5. Ces deux niveaux d’amour sont également ce qu’évoque le verset «Je suis venu dans mon
jardin», etc., a propos de la difference entre les «compagnons» et les «bien-aimés»: le niveau des
«compagnons» est celui de ceux qui ne se séparent jamais, car leur amour est constant,

La cinquiéme section relie les deux amours au maamar sur «Je suis venu dans mon jardin» (Cantique des

Cantiques 5,1), qui distingue les «compagnons» (ré¢’im) des «bien-aimés» (dodim). Les compagnons ne se

séparent jamais ; leur amour est constant.
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et c’est pourquoi les «flammes de feu» et la soif ne s’y appliquent pas; c’est le niveau de ceux dont
la Torah est ’occupation, etc. Les «bien-aimés», quant a eux, sont ceux dont I’amour se manifeste
par intermittence, a des moments détermineés, lorsqu’on éveille cet amour, comme au moment de
la priere et dans des circonstances analogues; c’est pourquoi cet amour comporte la soif et I’élé-
ment du feu, etc.

Un amour constant ne comporte ni flammes de feu ni soif; il appartient a ceux dont I’étude de la Torah est

toute I'occupation. Les bien-aimés aiment a des moments déterminés, lorsqu’ils éveillent leur amour,

comme pendant la priére; cet amour comporte la soif et I'élément du feu.
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On comprend donc bien que, par le niveau de « Ma sceur», on éveille et attire une lumiére d’un ni-

veau supérieur. Voir le Zohar sur Vayikra (112a)

Il est donc logique que «Ma sceur», I’amour constant issu de la 'Hokhma, éveille et attire une lumiére d’un

niveau supérieur a celui de ’amour ardent de la «fiancée ». Le texte renvoie le lecteur au Zohar sur Vayikra.
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sur «Ma sceur», ainsi que le Zohar, Parachat Emor (folio 100b). Voir également ce qui est écrit sur
le verset «Le Cantique des Cantiques» au sujet de la Chekhina supérieure et de la Chekhina infe-
rieure, ainsi que ce qui est écrit sur le verset « Vous offrirez un holocauste, une offrande consumeée

par le feu», etc.

Il est également fait référence au Zohar sur Emor, qui interpréte «Elle est ma sceur, fille de mon pére»
comme ’'union qui procede d’Abba, la 'Hokhma; a son maamar sur «Le Cantique des Cantiques», consacreé
a la Chekhina supérieure et a la Chekhina inférieure; ainsi qu’a son maamar sur «Vous offrirez un holo-

causte, une offrande consumée par le feu».
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On peut aussi expliquer que ces deux amours proviennent des deux niveaux de Daat (connais-
sance): car le Daat supérieur unit et relie la 'Hokhma (sagesse) et la Bina (compréhension) ;
Une autre explication: les deux amours proviennent des deux niveaux de Daat. Le Daat supérieur unit la

'Hokhma et la Bina.
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c’est pourquoi, par son intermédiaire, se trouve attiré I’amour du niveau de «Ma sceur», qui reléve

de la 'Hokhma, comme I’écrit le Zohar a propos de «Dis a la 'Hokhma: “Tu es ma sceur.” »

L’amour de «Ma sceur», qui reléve de la 'Hokhma, en découle donc, comme le Zohar interpreéte «Dis a la
'"Hokhma: “Tu es ma sceur.” »
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Le Daat inférieur relie et attire le déploiement de I’intellect dans les attributs émotionnels (midot);

de la découle le second niveau d’amour, celui de «mon dme défaille », etc.

Le Daat inférieur relie I'intellect aux attributs émotionnels et I'y déploie; il donne ainsi naissance au second

amour, «mon ame défaille », I’amour de la «fiancée ».
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De méme, le Ramaz explique, dans le Raaya Mehemna, Parachat Shoftim (275a), ce que sont les
«parois de son cceur»: les forces présentes dans les deux cavités du cceur, qui sont le 'Hessed
(bonté) et la Guevoura (retenue), provenant du Daat. Comme il est écrit a ce sujet ailleurs, dans le

passage mentionné plus haut.

Le Ramaz explique ainsi que les «parois de son cceur» du Raaya Mehemna sont les forces présentes dans les
deux cavités du ceeur, le 'Hessed et la Guevoura, qui proviennent du Daat.
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Et I'on peut dire que le niveau de la « profondeur du cceur » a sa racine dans le Daat supérieur ;
c’est la le sens de « Ma sceur ». Voir aussi ce qui est écrit au sujet de « Ma sceur » a propos du verset

« Et la terre se reposera », « la terre fut annulée », etc.

« La profondeur du cceeur », son point le plus intérieur, peut avoir sa racine dans le Daat supérieur ; c’est 1a «
Ma sceur ». Le texte renvoie a son discours sur « Et la terre se reposera » (Lévitique 25:2), ou « Ma sceur » est

expliqué.
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Voir aussi ce qui est écrit au sujet du Daat supérieur dans I’ame, dans I’explication du verset « Des

eaux abondantes ne peuvent éteindre I’amour », etc.

Il renvoie également a son explication de « Des eaux abondantes ne peuvent éteindre I’amour » (Cantique
des Cantiques 8:7), concernant le Daat supérieur dans I’Ame.
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C’est pourquoi, par ces deux niveaux, la lumiere qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) est
attirée dans la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin), comme expliqué plus haut

au sujet de « Car Havaya est un D.ieu des Daat », etc. : en vérité, tout est un.

Par ces deux amours, le sovev est attiré dans le memalé, comme expliqué plus haut a propos de « Car Ha-
vaya est un D.ieu des Daat » : les deux niveaux de Daat, comme les deux lumiéres, ne font en vérité qu’un.
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Le sens simple : les deux ames
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Or, tout cela reléve du Daat supérieur et du Daat inférieur dans ’ame divine. Mais on peut aussi
I’expliquer selon son sens simple : méme I’amour suscité par le Daat inférieur de I’ame divine
éveille et attire d’en haut, depuis le niveau du Daat supérieur, qui est celui de la lumiére qui en-
toure tous les mondes (sovev kol almin).

Jusqu’a présent, les deux niveaux de Daat se trouvaient tous deux dans ’Ame divine. Voici maintenant une

lecture plus simple : méme I’amour suscité par le Daat inférieur de I’ame divine éveille le Daat supérieur
d’en haut, sovev kol almin.
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Cela tient au fait que ’homme possede également une Ame animale, qui est elle aussi une ame in-

tellective, mais qui se laisse entrainer vers la matérialité, car elle provient de la kelipa noga.

L’homme posséde également une 4me animale, qui est elle aussi une 4me intellective, mais dont I’intellect
se laisse entrainer vers les choses matérielles, puisqu’elle provient de la kelipa noga, I« écorce translucide »

ou le bien et le mal sont mélés.
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Mais I’essence de I’ame divine est une ame intellective, qui contemple et saisit constamment la Lu-
miére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, et n’a pas d’autre objet de réflexion. Voyez aussi ce qui est
écrit a ce sujet dans le discours qui commence par « Celui qui siege dans les hauteurs », etc.

A I'inverse, I’ame divine est essentiellement un intellect tourné vers D.ieu : elle contemple et saisit constam-

ment la Lumiére infinie et n’a pas d’autre intérét. Le texte renvoie au discours consacré a « Celui qui siege

dans les hauteurs » (Psaumes 113:5).
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C’est pourquoi tout niveau de Daat de I’ame divine est assurément appelé Daat supérieur par rap-
port au Daat et a I'intellect humains provenant de I’ame animale de ’homme, qui réfléchit a la ma-
terialité de ce monde et la saisit,

Ainsi, tout niveau de Daat dans I’ame divine est un « Daat supérieur » par rapport a I'intellect humain de
I’Ame animale, qui saisit les choses matérielles de ce monde.
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et elle peut également comprendre la divinité ; car ’Ame animale est composée de bien et de mal.
11 est possible que ce soit la le sens de I’Arbre de Vie et de I’Arbre de la connaissance du bien et du
mal : ’Arbre de la connaissance du bien et du mal correspond au Daat de I’Ame animale, tandis
que I’Arbre de Vie correspond au Daat et a la 'Hokhma (sagesse) de I’ame divine, etc.

L’ame animale peut elle aussi comprendre la divinité, car elle est un mélange de bien et de mal. L’Admour

Hazaken suggeére que cela correspond a I’Arbre de la connaissance du bien et du mal, tandis que le Daat et
la 'Hokhma de I’Ame divine correspondent a I’Arbre de Vie.
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Bien qu’il soit expliqué ailleurs que le niveau de I’Arbre de la connaissance s’applique également a
I’ame divine, comme cela est écrit au sujet du verset « ramassant du bois », néanmoins, celle-ci
n’est absolument pas appelée, a D.ieu ne plaise, I’Arbre de la connaissance du bien et du mal,
comme cela est écrit dans le Pardes, a I’entrée « Etz » (arbre).

Ailleurs, a propos de I’homme qui ramassa du bois pendant Chabbat (Nombres 15:32), il est dit que I’Arbre

de la connaissance s’applique aussi a I’ame divine ; toutefois, I’Ame divine n’est jamais appelée « Arbre de la
connaissance du bien et du mal », comme l'indique le Pardes a I’entrée « arbre ».
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Mais I’Arbre de la connaissance du bien et du mal proprement dit est essentiellement la kelipa
noga, d’ou provient ’ame animale. Voyez aussi a ce sujet le discours qui commence par « Dans le
Raaya Mehemna, Parachat Nasso : “Et les sages resplendiront” », etc.

Le véritable Arbre de la connaissance du bien et du mal est la kelipa noga, source de I’Ame animale. Le texte

renvoie au discours sur le « Et les sages resplendiront » du Raaya Mehemna (Daniel 12:3), que la note de Ke-
hot identifie comme Igueret Hakodech 26 dans le Tanya.
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Or, lorsque I’homme fait prévaloir le 'Hokhma, la Bina et le Daat de I’ame divine sur I'intellect de
I’ame animale, en approfondissant son intellect et sa pensée dans la contemplation de la grandeur
de I’Ein Sof, béni soit-11, durant le Chema et la priere, alors le Daat et I’intellect de ’Ame animale
s’annulent et s’integrent au Daat de I’ame divine ;

Lorsqu’un homme laisse I’intellect de son 4me divine prévaloir sur celui de son 4me animale et contemple

la grandeur de D.ieu pendant le Chema et la priére, I’esprit de I’Ame animale s’annule et s’absorbe dans le
Daat de I’ame divine.
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Et alors, les attributs émotionnels (midot) engendrés par l'intellect physique et [orientés] vers les
désirs de ce monde seront eux aussi annulés devant les attributs engendrés par le Daat de ’Ame
divine, qui aspire a s’attacher a Lui, béni soit-I1, par I’attachement, le désir ardent et ’aspiration,
selon I’aspect de « Ma sceur» ou celui de «I’épouse », «xmon ame languit», etc.

Les émotions de ’Ame animale, engendrées par I’intellect physique et orientées vers les désirs de ce monde,

sont alors elles aussi absorbées dans celles de ’ame divine, qui aspire a s’attacher a D.ieu, que ce soit par
I’amour paisible de «Ma sceur» ou par ’amour ardent de «1’épouse ».
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Il s’ensuit que la priére, qui est le raffinement de I’Ame animale, entraine I’annulation et 1’éléva-
tion du Daat inférieur en ’homme vers le Daat supérieur, qui est le raffinement et I’'union de
I’Arbre de la connaissance avec I’Arbre de vie.

La priére, qui raffine I’ame animale, éléve ainsi le Daat inférieur de ’homme vers le Daat supérieur: I’Arbre
de la connaissance est raffiné et uni a I’Arbre de vie.
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C’est pourquoi, par cela, on éveille et I’on attire également d’en haut un influx du Daat supérieur,
qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), vers le Daat inférieur et la lumiere qui remplit tous
les mondes (memalé kol almin), parfois également appelés I’Arbre de vie et I’Arbre de la connais-
sance. De méme, il est enseigné que le bon penchant et le mauvais penchant ont leur racine dans
les deux cavités du cceur de Zeir Anpin, comme I’explique le Ramaz sur la paracha Emor (93), cité
plus haut.

En réponse, le Daat supérieur d’en haut, sovev, est attiré dans le Daat inférieur, memalé, que I’on appelle

aussi parfois I’Arbre de vie et I’Arbre de la connaissance. Le Ramaz situe de méme les racines des bons et

des mauvais penchants dans les deux cavités du cceur de Zeir Anpin.
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Et c’est le sens de ce qui est écrit: «Il n’a pas vu d’iniquité en Yaakov», etc. Et pourquoi cela? «Car
Havaya, son D.ieu, est avec lui»: c’est-a-dire que ’homme attire la divinité dans son 4me, de sorte
que l’intellect et les attributs de ’Ame animale, appelés I’Arbre de la connaissance du bien et du
mal,

Cela explique: «Il n’a pas vu d’iniquité en Yaakov», et la raison qui en est donnée: «Havaya, son D.ieu, est

avec lui» (Nombres 23:21). D.ieu est «avec lui» lorsqu’un homme attire la divinité dans son Ame, de sorte

que lintellect et les émotions de son Ame animale, I’Arbre de la connaissance, cédent le pas.
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sont annulés devant I'intellect et les attributs de ’Ame divine, appelés I’Arbre de vie, que I’annula-
tion se fasse selon I’aspect de «Ma sceur» ou selon celui de «I’épouse ». Dans tous les cas, il s’agit
de ’annulation de ’ame animale et de son inclusion dans I’ame divine, de sorte que l'intellect et
les attributs de I’ame animale approuvent eux aussi cet amour.

Lintellect et les émotions de I’Ame animale cédent devant ceux de I’Ame divine, I’Arbre de vie, que ce soit

par ’'amour de «Ma sceur» ou celui de «I’épouse». Dans les deux cas, I’Ame animale est annulée et incluse

dans I’ame divine, jusqu’a ce qu’elle aussi approuve cet amour.
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C’est pourquoi, par cela, on éveille d’en haut le niveau du Daat supérieur, qui est au-dessus, dans
I'Infini, béni soit-I1, et qui est I’aspect de sovev kol almin; les attributs qui en découlent sont «a-
bondants en bonté», le 'Hessed intérieur. Par cela, «Il n’a pas vu d’iniquité en Yaakov », etc.

Cela éveille le Daat supérieur dans I'Infini, sovev, ainsi que les attributs qui en découlent: «abondants en

bonté», le 'Hessed intérieur. C’est de la que vient: «Il n’a pas vu d’iniquité en Yaakov»: le Daat supérieur

voit sans étre poussé a punir.
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Car une petite chose d’en bas éveille beaucoup d’en haut, comme il est écrit dans le Sefer Shel Bei-
nonim, partie III (fin du chapitre 12). C’est pourquoi les sacrifices expient. Et c’est le sens de: «Tu
as captivé mon cceur, ma sceur, [mon] épouse. »

Un petit effort d’en bas éveille beaucoup d’en haut, comme I’explique le Tanya a la fin d’Igueret HaTechou-

va. C’est pourquoi les sacrifices expient, et c’est le sens de: «Tu as captivé mon ceeur, ma sceur, [mon]

épouse.»
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«Un de tes yeux» et «un collier»
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6. «Tu as conquis Mon cceur par I'un (be’achas) de tes yeux.» Il est écrit be’achad. «Tes yeux» sont
«les yeux de I’assemblée», ceux dont la Torah est I’occupation, et qui se trouvent dans I’état de
«contempler la gloire du Roi». Mais il existe en eux deux niveaux.

La sixiéme section aborde les mots suivants: «Tu as conquis Mon cceur par I’'un de tes yeux.» Le mot «un»

est écrit be’achad (au masculin) et se lit be’achas (au féminin). «Tes yeux» sont «les yeux de ’assemblée »,

les érudits dont la Torah est I’occupation et qui contemplent constamment «la gloire du Roi».
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Le premier consiste en I’annulation de soi (bitoul) de I'unité inférieure (yi’houda tata’a), I’annula-
tion de I'«étre» (yech): il est un étre, mais il s’annule et se prosterne. Le second est le niveau de
I'unité supérieure (yi’houda ila’a), selon lequel il n’y a véritablement rien en dehors de Lui; c’est
l1a I’annulation véritable. Ce sont les deux niveaux exprimés par « Notre Pére, notre Roi».
Leur annulation de soi comporte deux niveaux. L’unité inférieure (yi’houda tata’a) est I’annulation d’un étre
qui continue d’exister, mais se prosterne devant D.ieu; 'unité supérieure (yi’houda ila’a) est la conscience

qu’«il n’y a rien en dehors de Lui» (Deuteronomy 4:35), le bitoul véritable. Ce sont les deux niveaux expri-
més par «Notre Péere, notre Roi».
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C’est la le sens de be’achad et be’achas: 'unité supérieure est le niveau de be’achad, la forme
écrite, le monde de la pensée, qui est le monde caché; 'unité inférieure est be’achas, la forme lue,
le monde de la parole, le monde révelé. Chacun de ces deux niveaux suscite en quelque sorte «Tu
as conquis Mon cceur».

La forme écrite be’achad correspond a I'unité supérieure, au monde de la pensée, le monde caché; la forme

lue be’achas correspond a l'unité inférieure, au monde de la parole, le monde révélé. Par chacun de ces

deux niveaux, Israél suscite « Tu as conquis Mon cceur ».
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«Avec un seul collier (anak) a ton cou. » Un anak est un ornement fait de pierres précieuses et de
perles, qui sont inanimées et qui pourtant brillent et sont belles pour s’en parer. Ainsi, « Mal’hout
(souveraineté) est la bouche ; nous I’appelons la Torah orale » : le niveau des lettres de la parole,
qui sont du niveau de I'inerte, « deux pierres construisent », etc.
Ensuite : « avec un seul collier a ton cou ». Un collier est fait de pierres précieuses et de perles, des objets
sans vie qui pourtant brillent et parent celui qui les porte. De méme, Mal’hout, que les Tikouné Zohar ap-

pellent « la bouche » et « la Torah orale », est constituée des lettres de la parole, qui sont comme des pierres

inertes ; le Séfer Yetsira appelle les lettres des « pierres » (« deux pierres construisent deux maisons »).
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Et pourtant, la Lumiére infinie (Or Ein Sof), la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol al-
min), est attirée en elles ; elles sont ainsi du niveau des « colliers pour ta gorge », car elles pro-
viennent de la lumiére supréme. Voyez aussi ce qui a été écrit plus haut au sujet du verset « ton cou
orné de rangs de perles ».

Pourtant, la lumiére infinie qui entoure tous les mondes, le sovev kol almin, est attirée dans ces lettres, de

sorte qu’elles sont des « colliers pour ta gorge » (Proverbes 1:9), illuminées par une lumiére d’en haut. Le

texte renvoie a son explication de « ton cou orné de rangs de perles » (Chant des Cantiques 1:10).
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Et le verset, dans son ensemble, [dit] : « Tu as captivé Mon cceur », a la fois selon I’aspect de « ma
sceur » et celui de « fiancée », qui se manifestent au moment de la priere, et selon I’aspect de « tes
yeux », qui est I’annulation de soi (bitoul) durant toute la journée, celle des « yeux de ’assemblée »
; et le niveau du collier est...

Pour résumer le verset : Israél captive le coeur de D.ieu par les amours de « ma sceur » et de « fiancée », res-
senties dans la priére, ainsi que par « tes yeux », I’annulation de soi constante des érudits.
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le niveau des lettres de la Torah pour les hommes d’affaires, qui ne peuvent pas demeurer dans
I’annulation de soi durant toute la journée ; alors, méme « un chapitre le matin et un chapitre le
soir », etc. Et c’est la « avec un seul collier », etc., comme mentionné plus haut.

Le « collier » désigne I’étude de la Torah de ceux qui se consacrent aux affaires et ne peuvent demeurer dans

I’annulation de soi toute la journée ; pour eux, méme un chapitre le matin et un chapitre le soir comptent,

comme I’enseigne le Talmud, et cela aussi est « avec un seul collier ».

SECTION 9 - 127-29

Une autre explication : le coeur intérieur
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On peut encore expliquer libavtini dans un style quelque peu différent, en s’appuyant sur ce qui a
éte expliqué dans le discours commencant par « Qui a compte la poussiere de Yaakov», a propos de
«unifie mon ceeur»: la dimension intérieure (pnimiyout) du cceur est le niveau de ye’hida, qui est
supérieur méme a 'Hokhma, Bina et Daat ;
Une seconde explication, légerement différente, de libavtini s’appuie sur le discours consacré a «Qui a
compte la poussiere de Yaakov» (Nombres 23,10) et sur I’expression «unifie mon cceur» (Psaumes 86,11). La

dimension intérieure du ceeur est ye’hida, le niveau le plus élevé et «unique» de ’Ame, supérieur méme a
son intellect.
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et c’est la le sujet de la volonté supérieure, le niveau de Keéter (la Couronne). Dans cette méme
perspective, il est également expliqué ailleurs, a propos du verset «En ce jour-la, un grand chofar
sera sonné», que «la Torah émane de 'Hokhma», que «la Torah est liée au Saint béni soit-I1», et
que le Saint béni soit-11 est appelé «le Rocher de mon cceur ».

Cette dimension intérieure du ceeur correspond a la volonté supérieure, Kéter. Le discours sur «un grand

chofar sera sonné» (Isaie 27,13) I’explique de fagon analogue: la Torah vient de 'Hokhma, mais elle est liée a
D.ieu Lui-méme, qui est appelé «le Rocher de mon cceur» (Psaumes 73,26).
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Cela signifie que la dimension intérieure du cceur est au-dessus de 'Hokhma ; car le cceur est le ni-
veau de Mal'hout (souveraineté), situé au-dessous de 'Hokhma, comme il est écrit dans le Zohar,
paracha Chela’h (161b) et paracha Terouma (128b): il s’agit du niveau de la dimension extérieure
(‘hitsoniyout) du cceur.

Ainsi, la dimension intérieure du cceur est au-dessus de 'Hokhma. Lorsque le Zohar parle du ceeur comme
de Mal'hout, au-dessous de 'Hokhma, il s’agit de la dimension extérieure du cceur.
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Il est également connu que Mal'hout a sa racine en Kéter ; c’est 1a le sens de «Ou se trouve le lieu
de Sa gloire ?» Car Mal'hout est appelée kavod (gloire), dont la valeur numeérique est trente-deux
(lamed-bet), comme les [trente-deux] sentiers de 'Hokhma ; et c’est également le sens de lev
(coeur, lamed-bet).

On sait que Mal'hout a sa racine en Kéter: c’est le sens de «Ou se trouve le lieu de Sa gloire ? » Mal'hout est

appelée kavod (gloire), dont la valeur numérique, 32, est celle de lev (cceur) et des trente-deux sentiers de
'Hokhma.
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C’est la le sujet des trente-deux [occurrences du] Nom Elokim dans le récit de la Création, dont la
racine provient de la kavod supérieure, les trente-deux sentiers de la 'Hokhma supérieure, comme

il est écrit dans le Pardes, a I’entrée «Lev ».

Les trente-deux occurrences du Nom Elokim dans le récit de la Création ont leur racine dans la kavod supé-
rieure, les trente-deux sentiers de la 'Hokhma supérieure, comme I’explique le Pardes a I’entrée «Lev».
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Et « Ou est le lieu de Sa gloire ? » désigne la racine et la source de Mal'hout (souveraineté) en Kéter
(la Couronne); c’est le niveau de « ayeh » (« ou? »), qui ne peut étre appréhende, etc. C’est la le
sens de la pensée primordiale: il s’éleva dans [Sa] pensée qu’ll serait Roi sur un peuple. C’est la le
sens de « Ta royauté est une royauté de tous les mondes ».

« Ou est le lieu de Sa gloire ? » désigne la racine de Mal'hout en Kéter. Cette racine est appelée « ayeh », «

ou? », car elle ne peut étre appréhendée; elle est la pensée primordiale, la premiére « pensée » de D.ieu
d’étre Roi sur un peuple. Ainsi, « Ta royauté est une royauté de tous les mondes » (Psaumes 145:13).
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C’est pourquoi ce niveau est appelé la dimension intérieure (pnimiyout) du cceur, car le « ceeur »
deésigne la pensée et la volonté. A son sujet, il est dit: « mais mon cceur est éveillé », comme il est
écrit dans I’Idra (129b), qu’au sujet d’Arich Anpin il est dit: « Voici, Il ne sommeille pas », etc.

Cette racine est appelée la dimension intérieure du ceeur, car le « ceeur » désigne ici la pensée et la volonté.

A son sujet, il est dit: « mais mon cceur est éveillé » (Cantique des Cantiques 5:2), comme le dit I'Idra au sujet
d’Arich Anpin: « Voici, Il ne sommeille pas » (Psaumes 121:4).
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Cependant, Son essence, béni soit-1Il, est infiniment au-dessus méme du niveau de la volonté,
comme cela est expliqué ailleurs, dans le maamar qui commence par « Sortez et contemplez »:
I’attraction de Kéter est appelée, dans les mondes supérieurs, « I’annulation de la volonté » (bitoul
ratson), etc. Car Lui, béni soit-Il, est élevé et sublime au-dessus de cette volonté, comme il est
écrit: « Si tu es juste, que [Lui donnes-tu] ? », etc.

Pourtant, ’essence de D.ieu est infiniment au-dessus méme de cette volonté. Dans le maamar sur « Sortez et

contemplez » (Cantique des Cantiques 3:11), l’attraction de Kéter est appelée « I’annulation de la volonté »,
car Il est élevé au-dessus de cette volonté, comme dans: « Si tu es juste, que Lui donnes-tu? » (Job 35:7).
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Et ce qui provoque cette émanation est I’éveil d’en bas dans I’étude de la Torah, selon I’aspect de
I’annulation de la volonté, etc. ; voir la-bas. C’est la le sens de « Tu as ravi Mon cceur (libavtini) » : «
C’est toi qui Me fais étre dans I’état d’un cceur. » Cela se fait par I’éveil d’en bas de « Ma sceur, [Ma]
fiancée », etc.

Ce qui fait descendre ce niveau est un éveil d’en bas : I’étude de la Torah avec « ’annulation de la volonté »,

comme cela est expliqué dans ce maamar. C’est 1a le sens de libavtini, « Tu Me fais étre un cceur », par I’éveil

de « Ma sceur, [Ma] fiancée. »
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par lequel est suscité d’en haut un éveil correspondant a deux niveaux de cceur : Kéter Elyon (la
Couronne supréme), qui est la source de I’émergence d’Atsilout, et la Mal'hout d’Atsilout, qui se
tient en face du coeur de Zeir Anpin et est la source de I’éemergence de Béria, Yetsira et Assiya ; ce
sont le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin) et celui de la lumiére
qui remplit tous les mondes (memalé kol almin).

Cela suscite d’en haut deux niveaux de cceur : Kéter Elyon, la source d’Atsilout, et la Mal'hout d’Atsilout, qui

se tient en face du cceur de Zeir Anpin et est la source des mondes inférieurs. Ce sont sovev kol almin et me-
malé kol almin.
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C’est pourquoi « Tu as ravi Mon cceur » est dit deux fois dans ce verset. Et c’est 1a le sens de : «
Comme dans I’eau le visage répond au visage, ainsi le cceur de ’homme répond a ’homme » : « le
ceeur de ’homme » désigne Arikh Anpin ; « a 'homme » désigne Zeir Anpin (les attributs
émotionnels).

C’est pourquoi libavtini apparait deux fois dans le verset. Les Proverbes disent : « Comme dans I’eau le vi-

sage répond au visage, ainsi le cceur de ’homme répond a I’homme » (Proverbs 27:19) : le premier « homme
» désigne Arikh Anpin, et le second Zeir Anpin.
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Il s’agit donc des deux niveaux de cceur mentionnés ci-dessus, car la Mal'hout recoit du cceur de
Zeir Anpin. Voir le Zohar sur Terumah (end of 146b), ainsi que ce qui est écrit a la fin de Parshas
Bereishis, dans le maamar commencant par « Sortez et contemplez », au sujet de « et le jour ou son

ceeur fut dans la joie ».

11 s’agit des deux cceurs décrits ci-dessus, puisque la Mal'hout recoit du cceur de Zeir Anpin. Le texte ren-
voie au Zohar sur Terumah et au maamar « Sortez et contemplez » a la fin de Parshas Bereishis, au sujet du «
jour ou son cceur fut dans la joie » (Song of Songs 3:11).

DANS LA AVODA

La priére est le service qui prend la place des offrandes : en méditant sur la grandeur de D.ieu dans le Che-
ma et dans la priére, une personne fait prévaloir I’intellect de son 4me divine sur celui de son 4me animale,
jusqu’a ce que lintellect et les émotions de I’Ame animale acceptent eux aussi d’aimer D.ieu, que ce soit de
I’amour paisible de «ma sceur» ou de ’amour ardent de la «fiancée ». Ce faible effort d’en bas éveille le Daat
supérieur d’en haut, le 'Hessed intérieur qui «n’a pas vu de faute en Yaakov». Ceux dont la Torah est I’occu-
pation servent par un bitoul constant ; une personne accaparée par les affaires, qui ne peut étre en bitoul
toute la journée, devrait fixer au moins un chapitre de Torah le matin et un le soir, et les lettres de cette To-
rah sont le «collier» qui ravit le cceur de D.ieu. L’étude de la Torah accompagnée de ’annulation de sa

propre volonté fait descendre le cceur intérieur d’en haut.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi le maamar dit-il que le passage méme du spirituel au physique est «au-dessus de I’hichtalche-

lout», et comment cela faconne-t-il I'image de I’essence de la lumiére qui rayonne sur ce qu’elle crée ?

2. Comment I’analogie de l’intellect miir et de l’intellect immature explique-t-elle le Daat supérieur, qui
«voit la faute et n’en tient pas compte» ?

3. Pourquoi I’animal physique sur I’autel, ainsi que le pain sur la table d’une personne, peuvent-ils élever ou

nourrir des étres qui leur sont supérieurs ?

4. Quelle est la différence entre I’amour de «ma sceur» et celui de la «fiancée », et a quels types de service le
maamar rattache-t-il chacun ?

5. Dans le sens simple du passage, comment le raffinement de I’Ame animale dans la priére entraine-t-il le

pardon : «Il n’a pas vu de faute en Yaakov» ?

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/ 58



LIKKUTEI TORAH « SHIR HASHIRIM - MAAMAR 23

1n22% P108 By IR

SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1
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« 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. » Le discours conduit a ce verset et ’explique
phrase par phrase dans ses sections ultérieures.

Song of Songs 4:9°0:’7 0°°W1 W
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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)

PARAGRAPHE 2
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Cet enseignement a été cité plus tot dans cet ouvrage.
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Rabbi Simon a dit : « Il n’est pas un brin d’herbe qui n’ait
dans le firmament un mazal qui le frappe et lui dit :

“Pousse !” » L'Alter Rebbe s’en sert pour illustrer
comment le physique recoit sa croissance d’'une cause

spirituelle, image de I’hichtalchelout.
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Bar Sira dit : D.ieu a fait pousser de la terre des remédes
dont le médecin guérit la blessure et avec lesquels le phar-
macien prépare ses compositions. 38:4. Rabbi Shimon dit :
11 n’est pas une seule brin d’herbe qui n’ait dans le firma-
ment une constellation qui le frappe et lui dise : « Pousse ! »
C’est ce qui est écrit : « Connais-tu les lois des cieux ? Etabli-
ras-tu leur domination [mishtaro] sur la terre ? » (Job
38:33). C’est une expression qui signifie étre chargé de
[shoter]. ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
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Cet enseignement y est précisé : le mazal qui frappe
I’herbe et lui dit « Pousse ! » n’agit qu’une fois I’herbe ger-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/

mée ; il la fait grandir, de petite a grande, et porter des
fruits.
LA NOTE DE KEHOT
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« Comme aux jours ou tu sortis du pays d’Egypte, Je lui
montrerai des merveilles. » La parenthése renvoie a une
discussion de ce verset, en rapport avec la séparation de la
mer, qui se trouve ailleurs.
Micah 7:1570:1 1571
NIRRT AKX D210 TIND AN D
«Comme aux jours de ta sortie du pays d’Egypte, je lui ferai
voir des merveilles».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Le sage a les yeux dans la téte, tandis que l'insensé
marche dans les ténébres. » Le verset associe la sagesse a
lavue et la folie aux ténébres, ce qui étaye la comparaison
entre la 'Hokhma et la lumiére.
Ecclesiastes 2:1477°:'2 norp
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Le sage a les yeux dans la téte, mais I'insensé marche dans
les ténébres. Et j’ai aussi constaté qu’'un méme sort les at-
teint tous.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

9137 AR N

Alexandre de Macédoine demanda aux Sages du Néguev :
« Qui est appelé sage ? » IIs répondirent : « Celui qui voit
ce qui va naitre. » La sagesse est le pouvoir de voir I'issue,
une forme de lumiére.

Tamid 32ax 272 7nn
« Qu’ils louent le Nom Havaya, car Il a ordonné et ils ont

été créés. » La création se fait par I'ordre de D.ieu, qui
seul établit un lien entre le spirituel et le physique.

Psalms 148:5°77:17ap 0°%°11n
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Qu’ils louent le nom de D.ieu, car Il a ordonné, et ils furent
créeés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Tout ce qu’avoulu Havaya, Il I’a fait, dans les cieux et sur
la terre, dans les mers et dans toutes les profondeurs. » Ce
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verset montre ici que le physique vient a ’existence par la
volonté de D.ieu.

Psalms 135:6:77”%p 0°2°1n
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Tout ce qu’a voulu D.ieu, Il I’a fait dans les cieux et sur la

terre, dans les mers et dans tous les abimes ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Le monde fut créé par dix paroles. » Bien que tout pro-
céde de la volonté de D.ieu, la création passe néanmoins
par les dix ordonnés de

I’hichtalchelout.

paroles, les canaux
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Le monde fut créé par dix paroles. Et que nous enseigne
cela, puisqu’il aurait certes pu étre créé par une seule pa-
role ? C’est ainsi afin de punir les méchants qui détruisent le
monde créé par dix paroles, et d’accorder une belle récom-
pense aux justes qui maintiennent le monde créé par dix
paroles.
Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)

1" « Qu’on apporte un vétement royal que le roi a porté, ainsi
que le cheval que le roi a monté. » L’Alter Rebbe renvoie a
son explication de ce verset, ou les lettres sont appelées
des « chevaux ».

Esther 6:8'11:1 1n0R
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qu’on apporte les vétements royaux que le roi porte, ainsi

que le cheval que le roi monte et sur la téte duquel est posée

une couronne royale ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Fais descendre Ta bonté vers ceux qui Te connaissent. »
Le 'Hessed est ce qui fait descendre le flux divin ; c’est
ainsi que la lumiére passa par le 'Hessed le premier jour.
Psalms 36:11x:17% 022710
22777 ANRTR TYT? T700 T
Prolonge Ta bonté envers ceux qui Te connaissent, et Ta jus-

tice envers ceux qui ont le cceur droit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

13 « Et D.ieu dit : Qu’il y ait un firmament au milieu des eaux,
et qu’il sépare les eaux d’avec les eaux. » Le firmament,
qui sépare, provient de la Guevoura, de méme que la lu-
miére provenait du 'Hessed.

Genesis 1:6M:X N"wX12
10707 07 1°2 27720 O 00T 702 3R ) BP9 RN

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/

1n22% P108 By IR

Et D.ieu dit : « Qu’il y ait un firmament au milieu des eaux,
et qu’il sépare les eaux des eaux. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

14 TN 70 AR

« Et D.ieu dit : Que la lumiére soit, et la lumiére fut. » Les
lettres de cette parole portent le rayonnement de la 'Hokh-
ma dans la lumiére physique.
Genesis 1:32X n"wR12
IR R T DOROR RN
Et D.ieu dit : « Que la lumieére soit. » Et la lumiere fut.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 3

15 TN 7% R

« Et D.ieu dit : Que la lumiére soit. » Seul le rayonnement
revétu dans les lettres de cette parole pénétre dans la lu-
miére physique ; I’essence de la lumiére brille sur elle de-
puis 'extérieur.
Genesis 1:3°1:°R N°wR12
SIRTI RO D’?’?tﬁ plhgl
Et D.ieu dit : « Que la lumiére soit. » Et 1a lumiére fut.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 4

16 M mMyT PR %D

Tiré de la priére de ‘Hanna : « Car Havaya est un D.ieu de
de’ot. » Le pluriel de’ot est lu comme désignant deux ni-
veaux de Daat, le niveau supérieur et le niveau inférieur.

I Samuel 2:3’):1 R 2X 0w

Havayah niy7 9% °2 02°2n PNy R¥? 772 7733 17270 13'!13"?}5
:ni95y 11901 191

Ne multipliez pas les paroles arrogantes ; que I'insolence ne

sorte pas de votre bouche, car D.ieu est un D.ieu de

connaissance, et par Lui les actions sont pesées.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

17 « Et par Daat, les chambres sont remplies de toutes les ri-
chesses précieuses et agréables. » Daat est la force qui
remplit ; c’est pourquoi le Daat inférieur est memalé kol
almin.

Proverbs 24:4°7:773 "5wn

:0°Y) 12 130720 PR 0770 NYTN
Et par la connaissance, les chambres se remplissent de
toutes sortes de richesses précieuses et agréables.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

18 TR 1PEPR NN DWDNM NYTIRW IRPR° 0OTR NPT BTy

L’'Idra Rabba décrit trois cavités du cerveau : de la troi-
sieme jaillissent « mille milliers de chambres et de salles »,
sur lesquelles repose Daat, et elle cite : « Et par Daat, les
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chambres sont remplies. » I’Admour Hazaken s’en sert
pour montrer que Daat est ce qui se répand et remplit.

Zohar, Idra Rabba 25:188-28:199x27 XJIX7 M7 790
V7RP:7I-N"EP: "D

19 o°ywa yma

« Son mari est connu aux portes, lorsqu’il siége parmi les

anciens du pays. » Le mot « connu » renvoie a Daat, qui se

divise en de nombreux niveaux, chacun selon sa mesure.
Proverbs 31:23373:87% 5wn

{PIRTIRIOY IR2WI APY2 DYWI YT

Son mari est connu aux portes, lorsqu’il siége parmi les an-
ciens du pays.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 5

20 NP DT 121207 K21 IR X% (R 21K) 07R 7Y 711121
1P Pyana

La note indique qu’Or HaTorah renvoie ici a ce passage et
a son interprétation de « Il voit 'iniquité et ne la considére
pas».
LA NOTE DE KEHOT
DR 7PIR7 0D 1ane RDW 103 7RI DI 0O DOWY DY Pwo
Y DU A NTMIN2 .”uunn’? TPI% IR PIRT AR D YTARM
JIR9% 7Y% vAnn

21 129207 K21 IR RN

Rachi : les méchants vivent des jours et des années, et il
semble qu’ll n’en tienne pas compte, car Il est lent a la co-
lére. La note de Kehot rapporte cette lecture.

Rashi on Job 11:11x7:x” 21X 7y >"v1
D7) 0°%° DWW O .1920° KDY PR R RIW °Nn Y70 X0 0D
11K TPIR7 %D (111920°) 111207 RPW 1D I

For He knows deceitful people; when He sees iniquity, He
does not consider it [He sees the iniquity] that they commit
for days and years, and it seems as though He does not con-
sider it because He is slow to anger.

On Your Way (Public Domain) « The Judaica Press complete Tanach with
Rashi, translated by A. J. Rosenberg (CC-BY)

22 129207 XY IR RN

Ibn Ezra :
compte. La note de Kehot rapporte cette seconde lecture.

11 voit I’iniquité et n’a pas besoin d’en tenir

Ibn Ezra on Job 11:11x8”7:X™ 21°R Sy Ry 1R
.1J1Jﬂ|‘l'? T°9% 129K IR\ AR - 11920° R IR R
lbn Ezra on Job -- Daat (Public Domain)
23 2pY°2 1IN VAT RD

« Il n’a pas contemplé d’iniquité en Yaakov, ni vu de mé-
fait en Israél ; Havaya, son D.ieu, est avec lui. » D.ieu voit,

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/

1n22% P108 By IR

mais ne s’attarde pas sur les fautes d’Israél ; le verset lui-
méme en donne la raison : Sa proximité avec eux.

Numbers 23:21873:372 72712

nYIIM iy 1PRPR T PRI D Dny IRITRYY 3pya 1IN vianR©
A3 99n

Il n’a pas aperc¢u d’iniquité en Yaakov, ni vu de perversité en

Israél ; D.ieu, son D.ieu, est avec lui, et I’acclamation du Roi

retentit parmi eux.

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

.KD,33 92712

24 ay’?a BR Y PpoX 1 NaR K
« Mais Havaya, ton D.ieu, ne voulut pas écouter Bilam, et
Havaya, ton D.ieu, transforma pour toi la malédiction en
bénédiction, parce que Havaya, ton D.ieu, t’aime. » Le
texte renvoie a son explication de ce verset.

Deuteronomy 23:6:3”> 0°127

MPPpITNN T PPN M ADIN OYPIIN YRUD PRIK M NN
STPPR T 730N "2 19737

Cependant, D.ieu, ton D.ieu, ne voulut pas écouter Balaam ;

mais D.ieu, ton D.ieu, changea pour toi la malédiction en

bénédiction, parce que D.ieu, ton D.ieu, t’aimait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

25 | «Car Il connait les hommes de mensonge ; Il voit I'iniquité
et n’en tient pas compte. » ’Admour Hazakéne comprend
ce verset comme décrivant une vision qui ne suscite au-
cune réaction : c’est le Daat supérieur.

Job 11:11x77:x™ 21°R
{19300 K7 NI KW YT N3
Car Il connait les hommes vils ; et lorsqu’Il voit ’iniquité, ne

la prend-I1 pas en considération ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

26 WY WONY 2PWn 1NN %

« Et a Toi, mon Seigneur, appartient la bonté, car Tu rends
a ’homme selon ses actes. » L'Ecriture affirme quily aré-
tribution ; le verset de Job doit donc parler d’un niveau qui
lui est supérieur.

Psalms 62:1337°:270 0°°11n
AAYRD TOR? DPYN INX™D 707 3K
A Toi aussi, D.ieu, appartient la miséricorde, car Tu rends a

chacun selon ses ceuvres.

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

2,20 0%%0n

27 W% 1N 1 NPT AN

« Si tu es juste, que Lui donnes-tu, ou que recoit-I1 de ta
main ? » Les actes de ’homme n’apportent aucun change-
ment a ’essence de D.ieu.

Job 35:7°1:17% 2R
M2 AR IR 271N NRTYON
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28

29

30

31

32

Si tu es juste, que Lui donnes-tu ? Ou que recoit-Il de ta
main ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
1,9 AR

%1%y Y

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

[3] .[¥7] 7 R awn L, (20 ,X) PIpan

¥92 NINTR 2%y 1AW

« [Tu as] les yeux trop purs pour voir le mal. » La note du
Kehot observe que le verset dit « voir le mal » (re’os ra),
sans préfixe. Le fait de voir le mal ne laisse aucune em-
preinte en Lui.

Habakkuk 1:13372% pipan

D°7392 v2an P 923N KD SnyToR v IM Y7 NIRM DAY 1Y
A0 PT3 YU Y233 U0

Toi dont les yeux sont trop purs pour voir le mal, et qui ne

peux regarder l'iniquité, pourquoi regardes-Tu ceux qui

agissent perfidement, et gardes-Tu le silence quand le mé-

chant engloutit celui qui est plus juste que lui ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

wann 0°7°2 nonnw
« L’araignée saisit avec ses mains, et elle se trouve dans les
palais du roi. » Le texte le cite briévement, a propos du

mal qui ne laisse aucune empreinte dans I’essence de
D.ieu.

Proverbs 30:281173:2 “own
7R “22°02 XM A 0713 N
L’araignée, on peut la prendre avec les mains, et pourtant

elle se trouve dans les palais des rois.

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

.[5] .12 B bwn

TPIW N7 11 2IN
« Car Moi, Havaya, Je n’ai pas changé. » D.ieu n’est ni
ému ni changé par ce qu’ll sait ; c’est pourquoi le Daat su-
périeur ne pénétre pas dans les attributs émotionnels.
Malachi 3:6"1:3 25871
:00°92 K2 2pY°=12 DARY "NPIY R *1 01K 3
Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous

n’avez pas été consumeés.

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

21,3 99R9n
SIN MY

« Je suis noire, mais belle, filles de Jérusalem. » Le texte
renvoie a son explication de ce verset pour la source de la

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/

33

34

35

36

37

38

1n22% P108 By IR

récompense et du chatiment.
Song of Songs 1:5°71:’% 0°7°wi1 1w
:PY NiYT°3 7R *2OKD 0PWIT? N2 MR IR TNy
Je suis noire, mais belle, filles de Jérusalem, comme les

tentes de Kédar, comme les tentures de Salomon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Mabn w1a% 187° P18 IR

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.‘|7?’N'I 2,33 RN R™MN

q7om TR

Ces mots citent Psalms 36:11 ; le passage figure ci-
dessous.
Psalms 36:11x>:7"7 0°%°11n
:29™ 7 ANRTR YT? AT00 U
Prolonge Ta bonté envers ceux qui Te connaissent, et Ta jus-

tice envers ceux qui ont le cceur droit.

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

. ,12 0°9nn

yopn o
La note de Kehot renvoie a Genesis 1:6 pour ces mots.
Genesis 1:61:X N"wx12
0717 071 13 27730 771 0717 7IN2 Yo7 ° DOR9R IMRT
Et D.ieu dit : « Qu’il y ait un firmament au milieu des eaux,

et qu’il sépare les eaux des eaux. »

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

LR NPwR72

I MYT P-N 00
La note de Kehot renvoie a I Samuel 2:3 pour ces mots.

I Samuel 2:33:°2 X 2Xnw

Havayah niy7 %X >3 02°9n pny K32 7723 7723 37270 129077
NIy 113N 99

Ne multipliez pas les paroles arrogantes ; que I'insolence ne

sorte pas de votre bouche, car D.ieu est un D.ieu de

connaissance, et par Lui les actions sont pesées.

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

2L,ARY

Munn w9 7772

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

(R”y 172p7) 7782

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Or HaTorah.
LA NOTE DE KEHOT
LMPP°3.A%7°2°Y PIpM °D NPIRG pRYa WD LR L1 Mow n Boyh XA
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39

40

o°ywa yma

Ces mots citent Proverbs 31:23 ; le passage figure ci-
dessous.

Proverbs 31:23372:87% "2wn

SPINTIPIDY N0 A7Y2 DY YT
Son mari est connu aux portes, lorsqu’il siege parmi les an-
ciens du pays.

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

.30 ,x% %hwn

David dit : « Que Havaya rende au méchant selon sa mé-
chanceté. » Cette expression décrit une rétribution qui ne
provient pas de I’essence de la Lumiére infinie.
II Samuel 3:39v”5:1 2 Pxnw
Ipn DR TN 33 TINT DOWIRM T7n MUM T 0T "3
AANyI2 Ay Ay N oY
Et moi, je suis aujourd’hui faible, bien que je vienne d’étre
oint roi ; et ces hommes, les fils de Tserouya, sont trop durs
pour moi. Que D.ieu rende au malfaiteur selon sa méchan-
ceté. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 6

41

42

43

21Y9% WP 15 MYTa MTR YN

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
N7, MR

o1YoR WP 15 MYTa MTR YaIx

«Il'y a quatre types de tempérament (déot) : prompt a se
mettre en colére et prompt a s’apaiser... lent a se mettre
en colére et prompt a s’apaiser : un homme pieux. » Etre
lent a se mettre en colére reléve des déot, de Daat.

Pirkei Avot 5: 11X’ 12K mwn
wR 170973 1700 RY? ,J'I‘IB'!Y? min DV;? mi1 .niyTa niTn yaIR
,NixT? min oya? avp .ot dToRn K¥Y NI Avp oyo?
Y ,NI%T? YR oyaY M1 770N
There are four kinds of temperaments: Easy to become an-
gry, and easy to be appeased: his gain disappears in his
loss; Hard to become angry, and hard to be appeased: his
loss disappears in his gain; Hard to become angry and easy
to be appeased: a pious person; Easy to become angry and

hard to be appeased: a wicked person.

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

8p° KD 99m nawT 27n

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/

44

45

46
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48
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0P KD 2o
Un homme paria quatre cents zouz qu’il pourrait mettre
Hillel en colére, mais échoua. Hillel lui dit qu’il valait
mieux qu’il perde quatre cents zouz et davantage, « et Hil-
lel ne deviendra pas pointilleux ». La patience de Hillel
illustre I’ampleur de Daat.
Shabbat 31a:4-5'71-"1:X X% naw

™1 NIRD YR AT DY TIRAY DHN R CTD A0M2 M AT -

RIY TOR 92 AyR 337 1R TR KD DM M nikn IR
iR ,0onw % nR 7027 W2 Nitin and 49 ank oRnY 1%
— 712 2Y20 ,APRRR "X 20220 +12 2K .18 Pyaw mim 2023y
21T 12 993 .2022W 71IA ITRPNY NI DY 2113 APHRR PN
MY T3 R AP? MR Kpp XpP AU P9 2197 K2 .13

.. K7 2I00K KT AP 0K .AP? 70K
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

193 "NIAN 2139 "NN3
« Je suis venu dans Mon jardin, ma sceur, [mon] épouse. »
Le texte renvoie a son explication de ce verset, ou la
méme idée est abordée.
Song of Songs 5:1°X:’11 0°7°Wi W
"Y27°Dy *1y7 *NY3K B30y i IR 9D NNK 1Y NK3
:0°797 3170W) AN 0°y7 390K *2P0-0y %1% 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.
Mangez, amis ; buvez, oui, buvez abondamment, bien-
aimes.

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

050D "INYT N20 "NANRT
L’Idra Rabba dit que le cerveau caché demeure calme et
paisible, « comme un bon vin sur sa lie », « et c’est ce
qu’ils disent : “L’Ancien, Son Daat est caché” » ; chez Zeir
Anpin, la membrane est interrompue, et ainsi « Son cer-
veau se répand et s’avance » dans trente-deux voies.

Zohar, Idra Rabba 3:14-6:257772:1-77°"1 X271 X77R7 ,7717 190

« Choisissez parmi vous des hommes pour I’armée. » Le
texte renvoie a son explication de ce verset dans la para-
cha de Matot, ou I’Avira est abordé.

Numbers 31:3':8"7 72712
1772729 P17 RIED DOWIX DINNN WP KD DYTTON AW 73T
1713 MNPl 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) - IPS 1917 (Public Domain)

La note de Kehot renvoie a Daniel 9:9 pour ces mots.
Daniel 9:9'0:’0 o817
11293771 3 NINPEM DR IR 23IR?

A D.ieu notre D.ieu appartiennent les compassions et les
pardons, car nous nous sommes révoltés contre Lui ;
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 7

49

50

Bilam se décrit comme celui qui « connait le daat Elyon »,
la connaissance du Treés-Haut. Si 'on comprend cette ex-
pression comme « le Daat supérieur », cela souléve la
question dont le texte renvoie la réponse au Likkutei To-
rah de I’Arizal.

Numbers 24:161"1:773 72772

:00P°Y 1230 291 MY T MR 1977y NYT YT PRTIRR YR oxa
La parole de celui qui entend les paroles de D.ieu et connait
la connaissance du Trés-Haut, qui contemple la vision du

Tout-Puissant, tombé a terre, mais les yeux ouverts :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NI TR
« Je vais descendre maintenant et voir s’ils ont agi selon le
cri qui est monté jusqu’a Moi. » Le texte renvoie au com-
mentaire sur ce verset dans Torah Ohr, Vayera.
Genesis 18:21872:11”> N°wx12
TYTR K27OKY 722 307y "2 N2 ANRYS2T XN RITTW
Je descendrai maintenant et je verrai s’ils ont agi tout a fait
selon le cri qui est parvenu jusqu’a Moi ; et sinon, je le sau-
rai. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 8

51

52

71 I IR

« Lui et Ses forces vitales sont un, Lui et Ses réceptacles
sont un » : ces paroles sont dites au sujet des dix Séfirot
d’Atsilout. La note de Kehot donne cette source ; ici, elle
montre que la Lumiére infinie est présente a l'intérieur
des réceptacles des attributs.
Tikkunei Zohar 3b2 3 71 3PN
LA NOTE DE KEHOT
.(2,3) MIPna™n

«A Toi, Havaya, la grandeur, la puissance, la beauté, la
victoire et la splendeur. » Les attributs sont appelés « les
Tiens », car la Lumieére infinie brille en eux.
I Chronicles 29:11X™:1”2 X 0°1°71 °727
IR DUw2 9373 T M3IM NIRBAM MM 1T 1 7Y
WK 997 RBIRM 13PN 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)

PARAGRAPHE 9

53

529P2 MnRwn 7NKRY %2 N2 ANNR

Au réveil, on dit : « Mon D.ieu, ’dme que Tu as placée en
moi est pure ; Tu I’as formée en moi, Tu I’as insufflée en

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/

1n22% P108 By IR

moi et Tu la gardes en moi. » L’Admour Hazaken inter-
preéte « Tu I’as insufflée en moi » comme désignant la par-
tie intérieure de I’Ame, et « Tu la gardes en moi » comme
désignant la partie englobante qui la soutient.
Berakhot 60b:4"7:2°0 N1372
MDX 23 ANNS? ANK LAY 22 DNIY MY PR SN 9 7D
YT M AP TY AONY 232 TVRYR DNY 73 A0e)
28 M 0?7 I AT 2R3 MUY T P2 .X27 THYY 72
ST IRR T2 .Ninwan 9D 1R L,0oniva P2 127 ,niaR Rt
.’oonn 1:1"1;5)'? ninv1nnn
A son réveil, il dit : « Mon D.ieu, I’Ame que Tu m’as donnée
est pure. Tu ’as créée en moi, Tu I’as insufflée en moi, Tu la
préserves en moi et Tu me la reprendras, mais Tu me la ren-
dras a I’avenir. Tant que ’dme est en moi, je Te rendrai
grice, D.ieu, mon D.ieu et D.ieu de mes péres, Souverain de
tous les mondes, Maitre de toutes les Ames. Béni sois-Tu,
D.ieu, qui rends les ames aux corps morts. »

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

PARAGRAPHE 10

54

55

56

57

T YT PN

« Car Havaya est un D.ieu de connaissances. » Le pluriel
enseigne a la fois qu’il existe deux niveaux de Daat et
qu’ils sont unis en un seul.
I Samuel 2:3'3:1 R 2X 0w
Havayah niy7 ox *> 02°51 pny R 7723 7723 1210 1210778
N9y 1130199
Ne multipliez pas les paroles arrogantes ; que I'insolence ne
sorte pas de votre bouche, car D.ieu est un D.ieu de

connaissance, et par Lui les actions sont pesées.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

[7ya wnd

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
[5] w0 3 A3y 009y 717 070 kN 27w

51%122 RN APRY

Etz Chaim explique que chaque lumiére comporte une lu-
mieére intérieure (Or Pnimi), revétue dans le réceptacle, et
une lumiére enveloppante plus grande (Or Makif), que le
réceptacle ne peut contenir ; toutes deux éclairent en-
semble le réceptacle, de l'intérieur et de I’extérieur.

Sefer Etz Chaim 2:3'1:’2 01 vy

PANT 12 9312 ANRIVT M

« Je ferai aussi disparaitre de la terre les prophétes et ’es-
prit d’'impureté. » La disparition de I'impureté dans le fu-
tur rend possible la révélation de sovev.
Zechariah 13:2°2:2 712t
PRI D°28YT NINYINR N1OK NINIR A ORI KT D2 M
PIRTTT VIR ARV MITNK DK°23T7NK 02 TY 131 K
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Et il arrivera en ce jour-la, dit D.ieu des armées, que Je re-
trancherai du pays les noms des idoles, et ils ne seront plus
rappelés ; Je ferai aussi disparaitre du pays les prophétes et
I’esprit impur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« I1 engloutira la mort a jamais. » Une fois la mort dispa-
rue, le monde pourra recevoir la révélation du Daat
supérieur.
Isaiah 25:8°1:772 °yw”
707 iy NEM 0°39727 PYn AYRT 1 3R AT N3y npd ¥Pa
1277103 YINT0 Py
11 engloutira la mort a jamais ; D.ieu essuiera les larmes de
tous les visages ; Il 6tera de toute la terre ’opprobre de Son
peuple, car D.ieu I’a dit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

YT PN IRPM

« Car la terre sera remplie de la connaissance de Havaya,

comme les eaux couvrent la mer. » Il faut comprendre ces

mots comme la révélation du Daat supérieur, issu du Daat
d’Atik Yomin, qui remplira toute la terre.

Isaiah 11:9°0:x"> 171°yw°

TWTOYIWT PRUR U R ammurRe) wunR

:0°097 0°2 0°»3 Havayah-ny

On ne fera ni mal ni destruction sur toute Ma montagne

sainte, car la terre sera remplie de la connaissance de D.ieu,

comme les eaux couvrent la mer.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Tu sauras aujourd’hui et tu le prendras a ceeur : Havaya
est D.ieu. » Le texte renvoie au discours qu’il consacre a
ceverset.
Deuteronomy 4:39v”5:*7 0727
“?y) Pynn DMW DPRRT XN N 2D 722779K NIWM ovd YT
STV 1R NORn YIRD
Sache donc aujourd’hui et prends-le a ceeur : D.ieu est D.ieu
dans les cieux en haut et sur la terre en bas ; il n’y en a pas

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

« Tes dents sont comme un troupeau de brebis. » Le texte
renvoie a son explication de ce verset.
Song of Songs 6:6"1:1 0w W
TR T23Y) niwoRknn 073 A3MI7IR 1YY 0°°MIT YD T
0732
Tes dents sont comme un troupeau de brebis qui remontent

du lavoir ; toutes sont jumelées, et aucune ne manque parmi
elles.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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«Le feu sur I’autel y sera maintenu allumé, il ne s’éteindra
pas ; et le kohen y briilera du bois chaque matin. » L’Ad-
mour Hazaken demande pourquoi c’est précisément le
kohen qui allume le feu.

Leviticus 6:57:1 X7p7

P22 D°¥Y 193 %Y YA 1250 KD 1277230 Ay wRM
[DORPW 370 7Y PORM APV 7Y 11 1722

Le feu sur I’autel sera ainsi entretenu ; il ne s’éteindra pas.

Le prétre y mettra du bois chaque matin, y disposera I’holo-

causte ety fera fumer la graisse des sacrifices de paix.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar dit que le kohen provient du coté de 'Hessed et
est appelé ‘hassid, un homme de bonté ; c’est pourquoi il
bénit le peuple. La note de Kehot donne cette source pour
«le kohen, ’homme de 'Hessed ».

Zohar 111, 145b2 ,mnp 2’m
LA NOTE DE KEHOT

.2 ,0np am
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Le Zohar sur Tsav : le kohen dispose le feu chaque matin,
lorsque son co6té, 'Hessed, s’éveille dans le monde, « pour
adoucir le monde » (selon une autre lecture : « pour adou-
cir le jugement »), afin que les jugements soient soumis.
Zohar, Tzav 4:24-257773-772:"7 1% ,1717 700
Hence it is requisite that the fire should never be quenched
or allowed to become too feeble to break the force of this
alien power: wherefore it says, “It shall not go out’. And the
priest is to put fire upon it every morning at the time when
his own side is in the ascendant in order to mitigate stern
judgement and keep away chastisement from the world.
Regarding this we have learnt that there is a “fire consuming
fire”. The supernal fire consumes another fire, and similarly
the fire ...

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

VBN 91202 11y °Na KUY
Le maamar a cet endroit (a partir de 12d), sur « Tu aimeras
Havaya ton D.ieu », explique que les lumiéres sont inter-
verties dans leurs réceptacles : le premier paragraphe du
Chema, consacré a I’'amour, est un réceptacle de 'Hessed
contenant le Nom de quarante-deux, qui reléve de la Gue-
voura ; le second est un réceptacle de Guevoura contenant
le Nom de soixante-douze, qui reléve du 'Hessed.

LA NOTE DE KEHOT
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La fin de « Olam le’achsadra » renvoie aux Noms de qua-
rante-deux et de soixante-douze dans les deux para-
graphes du Chema et les relie a ce que dit le Zohar, a sa-
voir qu’ils « échangérent leurs places » ; I’explication de «
Hechaltzu » dans Matot traite de la gauche incluse dans la
droite et cite le Ramaz sur le Zohar, Bechala'h.
LA NOTE DE KEHOT
WPy Y LR TP LD RPOW 07102 BUO1 L7V RUIT DR R
.[R,3] RITOIKRD 0PIy 7770 ¥9tN B Doy wrn 1Y 7D 1IN DR
("Y1 ,2°) M0 DR NATRY 7777 1ANNKIA oW (2 ,1D) 130N 02 Mok
JIWRT DIDT 7Y 1PN T ARRITL L[3] L°EW 2w 1Y wUnoy)

« Mon offrande, Mon pain, pour Mes feux, Mon agréable
parfum, vous veillerez a me les offrir au moment fixé. »
L’Admour Hazaken interpréte « Mes feux » comme dési-
gnant les Séraphins, pour lesquels les offrandes sont du
pain.
Numbers 28:2°2:1”5 712712
M) 077 WY R 2129R°NK DIPK NImK) DX "22NK %
A7¥in2 %% a7 1R
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)

WN 2w

« Ses éclairs sont des éclairs de feu, une flamme de D.ieu.
» Cette expression décrit ’amour ardent et consumant des
Séraphins.
Song of Songs 8:6":’1 01w °W
TR MION NRD My™D AyiNTey onina 92970y onind cmow
(NPT UK "BYT PR TRIR PINYD
Place-moi comme un sceau sur ton cceur, comme un sceau
sur ton bras ; car ’amour est fort comme la mort, la jalousie
cruelle comme le tombeau ; ses éclats sont des éclats de feu,
une flamme de D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

9w 5327 7PN 1D

Dans la vision d’I:Zzéchiel, chaque créature vivante a un vi-
sage d’homme, un visage de lion a droite, un visage de
taureau a gauche et un visage d’aigle. Les Ames des bétes,
des animaux domestiques et des oiseaux proviennent de
ces visages.
Ezekiel 1:10”:'% Hxrptn»
WUID DOYIWY PRIIPN TN U3 OTX %32 O3R AT
INYIIRY? TWIID DY NN
Quant a l’aspect de leurs visages, chacun avait un visage
d’homme ; tous les quatre avaient un visage de lion du coté

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/
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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) « IPS 1917 (Public Domain)

QIN2 PamWY v

« Iy a trois associés dans une personne : le Saint béni
soit-I1, son pére et sa mére. » L’Admour Hazaken applique
également cela a I’animal, dont ’Ame provient des 'Hayot
du Char.
Niddah 31a:9°0:x X2 7172
JnRY IR LRI TN WATRA — DTN U0 1AM TYRY 1137 un
AWRI2Y MM 071793 L0770 L Ningy pnY 12950 ¥ YA
MY NPT D) 799 R L, OTIR DY NR PYIY 129
n*R71,0°18 NPT , MY M7 12 1031 RIT N2 GITRM 7YY
22,7, 07200 P LD MATYLIIRG NP LYY
William Davids'on,'VocaIized Aramaic (CC-BY-NC)

wTR

«L’un appelait ’autre et disait: Saint, saint, saint est Ha-
vaya des armées.» Le «Saint» répété trois fois par les
anges s’explique par les limites de leurs réceptacles.
Isaiah 6:3°x:1 717y
PIRTTPD KPn NIRIY N WiTR wATR WiTR InRY MUK MK
37923
Et I’'un criait a I’autre, disant : « Saint, saint, saint est D.ieu

des armées ; toute la terre est remplie de sa gloire. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

701 N°RY TON N°N

Rabbi Yossi dit : « Il y a 'Hessed et il y a 'Hessed : le 'Hes-
sed supérieur et le 'Hessed inférieur » ; le 'Hessed supé-
rieur est « au-dessus des cieux ». La note de Kehot donne
cette source.
Zohar I, 219ax ,v> x"mt
LA NOTE DE KEHOT
3] ey 7257 ManT o, (2 ,J'?P) Y LK L,UM RV

9257 TOMY INADT TON

L’Idra Rabba: «Ily a le ‘Hessed a l'intérieur et le ‘Hessed a
I’extérieur»; le ‘Hessed intérieur est celui de I’Ancien des
anciens, caché dans la barbe. La note de Kehot renvoie ici
pour les termes «a l'intérieur» et «a I’extérieur».

Zohar, Idra Rabba 15:134—17:147—1”‘7?:1”0 N29 RITRA 7710 920
TP
WP 733 Nw

«Tu feras des vétements sacrés pour Aharon, ton frére,
pour la gloire et la splendeur. » Le texte renvoie a son dis-
cours sur ce verset, dans la paracha de Tetsavé.
Exodus 28:2°2:1”3 mnw
:NINBN?Y TP IR TIIX? WP 1P
Et tu feras des vétements sacrés pour Aharon, ton frére,

pour la splendeur et la beauté.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le Zohar, au début de Yitro: «Il1y a un Roi en haut... et au-
dessous de Lui, un Cohen, secret de la lumiére primor-
diale, qui Le sert»; et en bas, un roi au-dessous duquel
sert Michael, le grand prétre. Le Cohen supréme est le
‘Hessed intérieur.

Zohar, Yitro 1:8-181”>-’n:’X 13n° ,77M17 720

Considere ceci. Dans la doctrine mystique du Nom sacré,
nous parlons du Roi et du Prétre, aussi bien en haut qu’en
bas. Le Roi d’en haut est le Saint des saints mystique,! Binah
; et au-dessous de lui se trouve un Prétre, la Lumiére pri-
mordiale mystique, qui le sert ; c’est le prétre appelé «
grand » et qui se tient a droite.

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

QTN AN MnT

«Et au-dessus de la forme du Trone, il y avait une forme
ayant ’apparence d’un homme, au-dessus.» Les anges qui
portent le Trone élévent également I’«chomme» qui s’y
trouve.

Ezekiel 1:26172:°% HxRpi

nnT ’?3_71 XD NINT 9°DD12X NIRTND DYRI-PY WK y’m‘; Synm
:2yom 93 DT MIXYR3 MY K27

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 ’appa-

rence d’un homme assis dessus.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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«Les séraphins se tenaient au-dessus de Lui; chacun avait
six ailes.» A comprendre comme signifiant que les séra-
phins élévent, pour ainsi dire, le niveau de I'chomme» qui
se trouve sur le Trone.

Isaiah 6:2°2: 171°yw°

19 192 DAY3 TOX? 0033 WY 07032 WY i? 2ymn 0Ty 009
MDY DY 123 19 DONYN

Au-dessus de Lui se tenaient les séraphins ; chacun avait six

ailes : de deux il se couvrait le visage, de deux il se couvrait

les pieds, et de deux il volait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

21098 QPN NN
«Derriére et devant, Tu m’as formé, et Tu as posé Ta main
sur moi.» L’homme fut formé «derriere», apreés le reste de
la création, dont la racine dans le Tohou est plus élevée.
Psalms 139:571:0”7%p 0°7°1n
111293 °2y NYR1°1N7% 0TR1 1IN
Tu m’as entouré par derriére et par devant, et Tu as posé Ta

main sur moi.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a Leviticus 18:5 pour ces mots.
Leviticus 18:5°77:1” Xp"
>IN D712 °M DT¥T DOX APY WK "YRYR NN "NPTNN DNTRYY
Havayah
Vous garderez donc Mes statuts et Mes lois, que I’homme

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

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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«L’homme ne vit pas seulement de pain, mais de tout ce
qui sort de la bouche de Havaya, I’homme vit.» C’est la
source dans «la bouche de Havaya», présente dans le
pain, qui soutient ’homme.

Deuteronomy 8:3°2:’11 0°127

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

M2 n7eD K¥INTPD70Y *3 DTRT M0 1727 anpaby KD v 7yTin
Ryl

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, ’homme vit.

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

nyw .. wIp

Dans le maamar précédent (29b), le Rabbi Alter Rebbe
rapporte au nom de Tanna Devei Eliyahu qu’un ange ne
dit « Saint » que trois fois par jour, car aprés I’avoir dit une
fois il est annulé et son Ame ne lui revient pas pendant
quatre heures ; a la fin de 8c, il explique que les anges
doivent redire « Saint » toutes les quatre heures, car la
compréhension qui leur parvient est limitée.
LA NOTE DE KEHOT
.[3] y0 1 2yon 1wy 3,0 wrnwa Yy
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« Mon offrande, Mon pain, pour Mes feux. » L’animal ma-
tériel, raffiné sur I’autel, est le « pain » des séraphins.

Numbers 28:2°2:172 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) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le Talmud examine si une priére omise peut étre rattra-
pée : d’'un coté, « la priére tient lieu d’offrande », et, une
fois le jour passé, son offrande n’est plus valable ; de
I’autre, la priére est une supplication pour obtenir la mi-
séricorde. La note de Kehot indique cette source.

Berakhot 26a:171°:X 172 N1272
DX ?D°RY N°27Y P9EN°Y An ,AnIn HHENT KDY Ayy 07 XoYR
oW ,DNY NNY YPpnn M1y YPenn X2 yy ,1mi? x3Rn
ﬂ';?p.'@ bl '?;?_{ TR 01 P2 M 27y N7 120007 LRI RR 10T
XDI2¥T TPD XupT X L4329 U2 b 1257 102 X0 1277 DiPRa
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La question fut posée : que se passe-t-il si quelqu’un s’est
trompé et a omis la priére de I’aprés-midi — doit-il la réciter
deux fois le soir ? Si tu penses pouvoir répondre [en citant] :
«Si quelqu’un s’est trompé et a omis la priére du soir, il doit
la réciter deux fois le matin », [cela est différent], car il s’agit
d’un seul jour, comme il est écrit : « Il y eut un soir, il y eut
un matin : un jour » (Gen. 1:5). Mais ici, ...
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
Zohar II, 20b2 ,> 27mt
LA NOTE DE KEHOT
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« Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force. » « De toute ta force » (me’o-
dekha) s’interpréte comme un amour sans limite.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STTRRT222 TWDI22N 72277222 TR2X 1 NX NI

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

™Y AP 0INaT b By

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.2, MAXR
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Chimon le Juste disait : « Le monde repose sur trois
choses : la Torah, le service et les actes de bonté. » Le ser-
vice (des offrandes, aujourd’hui celui de la priere) est une
élévation ; la Torah et la bonté attirent vers le bas.
Pirkei Avot 1:2°2:°R M2 mawn
YW DY IR 177 RIT LRI D01 Cwn O pUTRT 1Ny
107700 MP7n3 PY1 17297 P¥1 17IRT By, iy 07iva 07137
Siméon le Juste fut 'un des derniers membres de la Grande
Assemblée. 11 disait : le monde repose sur trois choses : la

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/
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Torah, le service du Temple et la pratique des actes de piéte.

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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La note le cite: le revétement du niveau supérieur dans le
niveau inférieur est appelé «combinaison» (harkava),
comme les attributs se combinent avec I'intellect, tandis
que I’«inclusion mutuelle» (hiskalelus) désigne le niveau
inférieur inclus dans le niveau supérieur, sa source; le su-
jety est traité en détail.
LA NOTE DE KEHOT
TIYT” IR Y RAN ©PRDa RN mb%anm mao0n 12 waann
23772 MTRNAw 2 .713997 Pl Nnnna waon nﬁynw n mwabnn
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« La longueur de chaque tenture sera de vingt-huit cou-
dées, et sa largeur de quatre coudées. » L’Admour Haza-
ken lit « coudées » comme une mesure imposée a ce qui
est en soi sans limite.

Exodus 26:2°2:1"> mnw

MY RN YW 30 MRRD DY) MY NORG AP TN
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La longueur de chaque tenture sera de vingt-huit coudées,

et la largeur de chaque tenture de quatre coudées ; toutes

les tentures auront la méme mesure.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

MNR . . 22N K21 a2

La note indique que le sens de « par la coudée », plutot
que « coudées », y est expliqué plus longuement.
LA NOTE DE KEHOT
LN A219R2 VIW Y AT IATR °IKRND 02 ART

« Etvoici qu’'un homme dont ’apparence était semblable a
celle du cuivre, avec un cordon de lin a la main et une
canne a mesurer. » La canne a mesurer de la vision de Ye’-
hezkel est la mesure qui fixe des limites aux attributs.

Ezekiel 40:33:n PRptm>
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11 m’y conduisit, et voici qu’il y avait 1a un homme dont I’as-

pect était semblable a celui du bronze, avec un cordon de

lin 4 la main et une canne a mesurer ; il se tenait a la porte.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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Le Zohar, dans la paracha Pekoudei, traite de la « ligne de
mesure » et de la « canne a mesurer » de la vision de Ye’-
hezkel, que I’Admour Hazaken cite a propos de la mesure
qui fixe des limites aux attributs.

Zohar, Pekudei 25:234-26:2461"17:172-7"97:7717 STIPD A1t 190
R. Eleazar then continued: ‘It is written, “And he brought
me thither, and behold, there was a man, whose appearance
was like the appearance of brass, with a line of flax in his
hand, and a measuring reed; and he stood in the gate”
(Ezek. 40, 3). Ezekiel saw in this prophetical vision a “man”,
but not “a man clothed in linen” (Dan. 10, 5).

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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« De toute ta force. » amour sans limite du Chema fait
descendre le meod pour former le niveau d’adam.

Deuteronomy 6:5°77:"1 0°727

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) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 18
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« Tu as ravi Mon cceur, Ma sceur, [Mon] épouse. » A lire
ainsi : tu fais de Moi un cceur.
Song of Songs 4:9°v:’7 07w W

STPITEN PIY TN TIYD NOXI *IA237 772 °NAK *In327

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)

NP3 WA 1own X1 2 0

Le Tanya explique que ’dme animale réside dans le cceur,
dans sa cavité gauche, qui est remplie de sang, et cite
«Car le sang, c’est I’amen». Il ajoute que, depuis le ceeur,
ses désirs se répandent dans tout le corps, comme le
sang; I’ame divine réside dans le cerveau et dans la cavité
droite du cceur, qui ne contient pas de sang.
Tanya, Likkutei Amarim 9:1-20"1a8 *0Ip°2 ;1WwRY pon XN
2R
R, 2K wX 223 M3i1 NEYbpny N2l wey 190 oiph ,mm
,1991 WD KA 077 °2” :2°N31 ,07 K XY "PNnw Y70 2732
nivwann 17 270,292 10 11PRIT oY1 MARENM NiXAD 2
172 020077 172 97107 2WN? ,wRI2Y nin? 173y 031 M0 22
ninm? nPiy 01 0°13K7 227 vwann 17mm 372 119pR 07T N2
R gkoi)

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

mzn v .owD powen — »"a DOwINCR VIPTRal v¥B RPN XD
.an P9 1vann

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/
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« Seulement, sois fort et ne mange pas le sang, car le sang
est ’ame. » L’ame vitale est liée au sang du cceur.

Deuteronomy 12:23373:27 0°727

"oy wain 9ORNTK?Y WHIT NI 077 °3 077 YR *APIY P
QlEh]

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)
LA NOTE DE KEHOT

239,22 0737

PARAGRAPHE 20
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«Quel est le service qui est dans le cceur ? C’est la priére. »
La priére, service du cceur, est le « pain » qui ajoute de la
vie au cceur supérieur.

Taanit 2a:118”:X °2 n°yn

292 112971 D2PPOK M DX MIOKP” :XANT — APDNAT 12 Kam

2031 .1790 3t IR M7 — 292 KUY NIy XOT PR L0223%
JUpPRY 171 ARY2 0O%IX 0 AN :AN2

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

9y %21 maws PN Bvy

Le discours consacré a « Je dors, mais mon cceur est
éveillé » explique pourquoi D.ieu est appelé le « ceeur »
d’Israél : de méme que le foie raffine la nourriture en sang
et envoie la part la plus fine au cceur, qui la transmet en-
suite a tous les membres, de méme tout I’afflux de vie
qu’ll accorde aux créatures dépend d’un éveil d’en bas ; il
interprete « Tu m’as ravi le ceeur » dans cette perspective.
LA NOTE DE KEHOT
7,20 mph

9y 221 maws "IN

« Je dors, mais mon cceur est éveillé. » Le texte renvoie a
son explication de ce verset.
Song of Songs 5:2°2:’71 0w W
NN "Nt M2y NNY *2-Ine peiT T Yip Iy 291 MY v
sTi7 "0°07 "Nt P K7Ma "wNIY
Je dors, mais mon cceur veille ; écoute ! mon bien-aimé
frappe : « Ouvre-moi, ma sceur, mon amour, ma colombe,
mon innocente ; car ma téte est couverte de rosée, mes
boucles, des gouttes de la nuit. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 21

99

von 2

Le Tanya situe ’ame animale dans la cavité gauche du
cceur, qui est remplie de sang, et ’ame divine dans le cer-
veau et dans la cavité droite, qui ne contient pas de sang ;
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100

101

102

103

de 1a, 'amour de D.ieu embrase le ceeur de ceux qui
méditent.
LA NOTE DE KEHOT
phielal .'l‘?P Y 2”1 0°21N3 IR "IRRPDY L[D] (727 R”M) 2*wDa Y
WRI2W 1IN RIT 09900 2 waww

0°51 NAR

De la priére inaugurale d’Eliyahou dans le Tikkunei Zo-
har: «Tu es sage, mais non d’une sagesse connue; Tu es
d’une

compréhension, mais compréhension

connue.» L'Infini fait exister la 'Hokhma tout en demeu-

non

rant au-dela d’elle.
Tikkunei Zohar 17a:9-11X”°-"0:X 1> 9717 °19pn
R NIR .J2WN2 XPY TR KIT NART PRPY 1127 9K OPR nnD
72 XO°BN AW N°% .Peno 93 By RMOND PRYY DO By ARy
RAMIRD 77700 Wy N2 1379271 .1°1pN WY NPPART KT NIK 995
ARDINR 1721 .1P72aNRT PRy o2anR K97 1PRon0 1aby 1a

X1 °127m (R°°DONR K1)
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

°1D Wwpa vak N TR

«Mon cceur a dit a Ton sujet: “Cherchez Ma face”; c’est Ta
face, Havaya, que je chercherai.» L’exposé du Ramaz sur
le ceeur porte sur le commentaire du Zohar a propos de ce
verset.

Psalms 27:8'1:12 0°2°1n
WP N TID"NK *ID WP 227 MK 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)

12 wpa "ab AnR T vy

Le Zohar sur Emor interpréte «Mon cceur a dit a Ton su-
jet» comme les paroles du roi David, parlant au nom de
I’Assemblée d’Israél au Roi saint. L’Alter Rebbe renvoie au
commentaire du Ramaz sur ce passage.

Zohar, Emor 22:95-24:10477p:773-11"%:2”3 717K ,7717 120

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)

N°07122 Riapn KON

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/
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N°09122 N11P7% NN 52

Le Tikkunei Zohar: «la Imma supérieure niche dans le
Trone», dans les trois Séfirot supérieures de Béria. La note
de Kehot indique cette source; c’est pourquoi la force vi-
tale de Béria provient de la chambre de gauche, la
chambre de Imma.

Tikkunei Zohar 23a:10-11X™-":X 3”3 971t *1pn
O°IDIRT RILVOM NIIR 0°%°2* .0°3377 DY ORM 1PN KD RIAT RN
N0 SPRT KPDIT KIWON D12 .70LA TPIT KIWOH DOMIER
77780 NPN3 R°D152 RIIPM 1IRDY RMORT .RNOWT RIP *°KT D20
RIOK 7170072 1237 17700 MO 7795 RAPYIART RTIAY LPPRDY
PR TAR 19IR MM 92 9ANKT 191K RAIPR IRNN
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)
«Un: I’esprit du D.ieu vivant.» Le Sefer Yetzirah le compte
comme la premiére des Séfirot, et Etz Chaim I'identifie a la
'Hokhma.
Sefer Yetzirah 1:9°0:’X 719°%° 900
mSW 1M T112m 12 80 2°PPR M NAR LAnvha Mo Ty
WIPA M7 N 2T MM P oonyn

Voici les dix catégories de I’existence issue du néant : 1)
L’esprit du D.ieu vivant ; que soit loué et glorifié le nom de
Celui qui vit pour I’éternité. La parole articulée du pouvoir
créateur : ’esprit et la parole sont ce que nous appelons le
saint esprit.

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

5”12 980n 1M 27y

Le maamar sur « Et le nombre des enfants d’Israél » parle
de la supériorité de I’attraction depuis le niveau de roua'h
(esprit) sur celle depuis le niveau de I’eau, ainsi que de «
I’esprit de Havaya reposera sur lui » par la parole de la
Torah.
LA NOTE DE KEHOT
.X ;1727028 HYY

2o 21D PRIW"12 00n UM

«Et le nombre des enfants d’Israél sera comme le sable de
la mer.» Pour la question du roua'h, le texte renvoie a son
exposeé sur ce verset.
Hosea 2:1°x:72 ywin
DipR3 M7 1997 K21 Tr"K? MWK 071 1M PR3 120n MM
P7PX °33 077 TR DON "RY°K? DT 1NN
Et le nombre des enfants d’Israél sera comme le sable de la
mer, qui ne peut étre mesuré ni compté ; et au lieu de ce qui
leur fut dit : « Vous n’étes pas Mon peuple », on leur dira : «
Vous étes les enfants du D.ieu vivant ».
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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«Ouvre-moi, ma sceur, ma compagne, ma colombe, ma
parfaite.» «Ma sceur» désigne I’amour issu de la 'Hokhma.

Song of Songs 5:2°2:’11 0*°Wwi W

NN "niv YY1 NNR Pnns peiT TiT Pip 7y 237 M vy
777 %007 "NIRYR PUTKPRI WNIY

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

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

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

boucles, des gouttes de la nuit. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

WRDNN K97 1Y 1N

Au début de Re’eh, I’Alter Rebbe cite les « deux compa-

gnons qui ne se séparent jamais » du Zohar pour désigner

deux niveaux qui doivent toujours étre réunis dans le ser-

vice de D.ieu : la méditation profonde et I’annulation de
soi.

LA NOTE DE KEHOT
L[5] .27w1 .RA 27 [20y Y]

1YW NN Qoo 5737

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.[3] .o7n2 ooynwa ow (1 ,0) nbap

1°¥nwl N3 Q%100 5737

«Les paroles des sages s’entendent dans le calme.» La
note de Kehot fait remarquer que le verset porte nish-
ma’im, avec un mem final. I’amour paisible de «Ma
sceur» est I’amour de la sagesse.

Ecclesiastes 9:171:’v noip
:0°7°022 PWin NPy DOYRWI N2 DRI 13T
The words of the wise spoken in quiet Are more acceptable

than the cry of a ruler among fools.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

2”Wwo2 W’nd

Le Tanya explique I’amour naturel de I’ame divine, qui
désire par nature s’attacher a sa source, la Lumiére infi-
nie, et le relie a la 'Hokhma de I’Ame divine, dans laquelle
se trouve la lumiére de I'Infini.
LA NOTE DE KEHOT
.[2] .(v™B) XN

NN "MINX 7Ro1? 1NN

« Dis a la sagesse : “Tu es ma sceur”, et appelle la compré-
hension une parente. » 'Hokhma (sagesse) est « ma sceur ».

Proverbs 7:4'7:1 "own
SRWPN 122 T 0K NAR 73072 0N
Dis a la sagesse : « Tu es ma sceur », et appelle I'intelligence

ta parente ;

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

7,100 wn
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14

15

16

1n22% P108 By IR

WK "DWID

« Ses éclats sont des éclats de feu. » L’amour de la « fiancée
» est un amour ardent, brilant de soif.

Song of Songs 8:6":’11 01w °W

YR NIR MB My™D IyiNby oning 7255y oning e
sNATPY WX *BYT DY MR PIRYD

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

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

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

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

*wn1 N

« Mon ame aspire, elle défaille méme, aprés les parvis de
Havaya. » Kalsah (elle défaille) est lié a kallah (fiancée),
I’amour ardent issu de Bina.

Psalms 84:3'1:7°2 0°2°11n

PII7PR 28 13T 1031 °27 1 N1IEN? WR1 MN?27D3 1903
Mon ame languit et défaille apres les parvis de D.ieu ; mon
cceur et ma chair chantent de joie au D.ieu vivant.

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

3,79 0°%0N0

mRrTan e

« A Toi, Havaya, appartiennent la grandeur et la puis-
sance. » La Lumiére infinie (Or Ein Sof) atteint les mondes
inférieurs par l'intermédiaire des attributs émotionnels
(midot).
I Chronicles 29:11x:1”3 X 0°2°77 °727
I8 D2 Y93 AT MR NI ANAM AP n 1 7Y
WP P07 Riyannm noomnnn 97
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)

PARAGRAPHE 22
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Le maamar ci-dessous sur «Je suis venu dans mon jardin»
décrit les Ames d’Israél comme semblables aux «compa-
gnons» d’en haut et énumeére les explications que le Zohar
donne de ce verset.
LA NOTE DE KEHOT
A7y ,35 1ps

137 N3

« Je suis venu dans Mon jardin, Ma sceur, [Ma] fiancée...
mangez, compagnons ; buvez et enivrez-vous, bien-ai-
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més. » Le verset distingue les « compagnons » des « bien-
aimés ».
Song of Songs 5:1°X:’11 0°7°wi W
"Y27°DY *1y7 "NYK *Hp30y i MR AP NNK 1Y NK3
:0°797 3170W) AN 0°y7 399K *2P0-0y %1% 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.
Mangez, amis ; buvez, oui, buvez abondamment, bien-
aimeés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

19 QNnIMIN ANTINY N
La note de Kehot renvoie a Shabbat 11a pour ces mots.
Shabbat 11ax X naw

LA NOTE DE KEHOT
X ,R° naw

120 il

Le Zohar, dans Emor, interpréte « Elle est véritablement
ma sceur, la fille de mon pére » (Genesis 20:12) comme
I'union de la Communauté d’Israél avec le Roi, lorsqu’elle
est éclairée par Abba d’en haut, 'Hokhma (sagesse).

Zohar, Emor 38:202-40:2261757:"1-277:11"2 710K 1717 990

121 o°9%Wn P 27y
Dans le premier maamar sur Shir HaShirim, I’Alter Rebbe
indique que deux niveaux sont appelés en Kabbala la Che-
khina supérieure et la Chekhina inférieure, et qu’ils sont
les deux niveaux de «fiancée» dont parle tout le Cantique
des Cantiques.

LA NOTE DE KEHOT
[3] 27w .[2 K] (R”D) °RiT

122 oW Y

« Le Cantique des cantiques, qui est de Chlomo. » Le texte
renvoie a son discours sur ce verset au sujet de la Chekhi-
na supérieure et de la Chekhina inférieure.

Song of Songs 1:1'X:’R 01w "W
:NPY? WK 00Wn Y
Le Cantique des cantiques, de Salomon.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
123 R 7Y onapm 27y

La note situe I’explication de ce verset plus haut, dans Pa-
rachat Pinchas.
LA NOTE DE KEHOT
.omin ’ Poy%

124 NN *MINX 7RO 1NN

« Dis a la sagesse : “Tu es ma sceur.” » L’amour de « Ma
sceur » provient de 'Hokhma, par 'intermédiaire de Daat
supérieure.

Proverbs 7:4'7:1 "own
XTPN 732 YT N >N I Ty

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/

1n22% P108 By IR

Dis a la sagesse : « Tu es ma sceur », et appelle I'intelligence
ta parente ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

125 2% mmp Ay

Le Raaya Mehemna sur Shoftim : « Qui témoigne au sujet
d’une personne ? Les murs de sa maison » ; « les murs de
sa maison sont les murs de son cceur », comme ‘Hizkiya-
hou pria depuis les murs de son cceur. Le Ramaz les ex-
plique comme étant le 'Hessed et la Guevoura dans les
deux chambres du ceeur.

Zohar, Shoftim 3:11-4:20°2:"7-X"":’A D°V2W ,717 120

126 PANT Anawy 27y

Le maamar sur «La terre se reposera» commence par
«Ouvre-moi, ma sceur, ma compagne»: la Communauté
d’Israél est toujours appelée ainsi, mais cette qualité est
tantot révélée, tantot cachée, et achoti («ma sceur») vient
d’un terme signifiant unir.
LA NOTE DE KEHOT
790K 3,09 9200 Byh

127 PANT N2

« Quand vous entrerez dans le pays... le pays observera un
Chabbat pour Havaya. » Le texte renvoie a son discours
sur ce verset au sujet de « Ma sceur ».
Leviticus 25:2°2:7175 Rp”
01 73X IR PIRTTPR ININ °3 DIPR AWK PRI *3279K 131
2 NIY YIRT MY 077
2. Parle aux enfants d’Israél et dis-leur : Quand vous entre-
rez dans le pays que Je vous donne, le pays observera un
sabbat pour D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

128 FANNT NN M299 1997 X 0031 oon

« De nombreuses eaux ne peuvent éteindre ’amour. » Le
texte renvoie a son explication de ce verset au sujet de la
Daat supérieure dans I’Ame.
Song of Songs 8:71:’n 0P Wn W
IPOR MIDVYY KP NI NIONTTNR Ni20? 390 XD o017 o
112 a1127 192 120X2 9072 1377227 NR WX
Les grandes eaux ne peuvent éteindre I’amour, et les fleuves
ne peuvent le submerger ; si un homme donnait toute la ri-
chesse de sa maison pour I’amour, il serait entiérement
méprisé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
129 myT oKD

« Car Havaya est un D.ieu de connaissances. » Les deux
niveaux de Daat, et donc le sovev kol almin et le memalé
kol almin, ne font qu’un.

I Samuel 2:33:°2 X "X nw
Havayah niy7 X *2 02°2n pny R¥? 71733 7723 37270 1270778
:Ni9%Y 11301 99
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Ne multipliez pas les paroles arrogantes ; que I'insolence ne
sorte pas de votre bouche, car D.ieu est un D.ieu de
connaissance, et par Lui les actions sont pesées.

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

PARAGRAPHE 23
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« Qui est comme Havaya, notre D.ieu, Lui qui siege dans
les hauteurs ? » Le texte renvoie a son discours sur ce ver-
set au sujet de ’ame divine, dont I'intellect est tourné vers
D.ieu.

Psalms 113:5’71:37°p 0°2°1n
ANWY 277207 A°ROR 1D 0

Qui est comme D.ieu, notre D.ieu, qui siege dans les
hauteurs,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

DO%Y WWIpn 27y WU

Le passage explique le péché de celui qui ramassa du bois
: le soir de Chabbat est le moment de 1’élévation des affi-
nements des six jours, de l’affinement de I’Arbre de la
connaissance du bien et du mal, le bien étant séparé du
mal et rattaché a I’Arbre de Vie ; celui qui ramassa du bois
« déracina une chose de son lieu de croissance », séparant
le yesh de la source qui lui donne vie.
LA NOTE DE KEHOT
9K 7,20 nbw v By

ooRy wwIpn
«Ils trouvérent un homme qui ramassait du bois le jour du

Chabbat. » Le texte renvoie a son discours sur ce verset,
ou I’Arbre de la connaissance est évoqué.

Numbers 15:32279:170 727122
N2V 012 DO%Y WWPR TR NN 12702 PRI PN

Et alors que les enfants d’Israél étaient dans le désert, ils
trouvérent un homme qui ramassait du bois le jour du
Chabbat.

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

177 DY oW
C’est le discours cité par le texte : il s’ouvre sur le Raaya
Mehemna relatif a Nasso, « Et les sages resplendiront »,
qui parle de I’Arbre de Vie, et explique I’Arbre de Vie et
I’Arbre de la connaissance du bien et du mal.
LA NOTE DE KEHOT
.[3].(2,%) 7272 9y L[1790] priaRa

AREich=Rrikl -l

« Les sages resplendiront comme I’éclat du firmament. »
Le commentaire du Raaya Mehemna sur ce verset, concer-
nant I’Arbre de vie et I’Arbre de la connaissance, est expli-
qué dans Iggeres HaKodesh 26.
Daniel 12:3°3:27> 5817
£791 07997 0922192 0277 "SR PR D 1P 0°Pnm

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/
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And they that are wise shall shine as the brightness of the
firmament; and they that turn the many to righteousness as
the stars for ever and ever.

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

apYe2 1IN VAT RD
« Il m’a pas vu d’iniquité en Yaakov... Havaya, son D.ieu,

est avec lui. » Lorsque I’ame animale s’annule dans I’ame
divine, le Daat supérieur est éveillé et voit sans punir.

Numbers 23:21875:37 72713

nYIIM iy 1PRPR T PRIPeD Sny IRITRYY 3pya 1IN vUanR©
A399n

11 n’a pas apercu d’iniquité en Yaakov, ni vu de perversité en

Israél ; D.ieu, son D.ieu, est avec lui, et I’acclamation du Roi

retentit parmi eux.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 24

TP1°yn nnNa vanaab

« Tu as ravi Mon cceur par I'un de tes yeux » ; le mot s’écrit
be’achad et se lit be’achas, et ces deux formes renvoient a
I’unité supérieure et a I’'unité inférieure.
Song of Songs 4:9°V:"7 Wi W
PINEN PIY TAND PIYR NN *I0227 7?22 °NNK *IN227
Tu as ravi mon ceeur, ma sceur, mon épouse ; tu as ravi mon
ceeur 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)

nIyn oey
« Si cela a été fait par inadvertance, a I'insu des yeux de

I’assemblée. » « Les yeux de I’assemblée » se lit comme dé-
signant ses sages.
Numbers 15:24773:1"1 72772
TR IPIT2 T9 NTYT0D WY NP ANWYI ATYN YR OX
:NT? TN DAYV VEYRD 12031 Infam N2 Al 177 1YY
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) - IPS 1917 (Public Domain)

17290 TIY PR

« Havaya est D.ieu ; il n'y a rien d’autre que Lui. » C’est
I'unité supérieure, ’annulation de soi véritable.

Deuteronomy 4:357”9:’7 0°727
7291 TIY PR DOPRRT RN N 0D NYT? DX N

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) « JPS 1917 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 25

139 P78 PAY NN
«Avec un collier a ton cou » : le collier désigne les lettres
de la Torah.

Song of Songs 4:9°'0:7 0w W

“TINIER PIY TIR2 TIYR NN *3N227 NP2 *NNK %3Nz’
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)

140 1% 71°p 12 BYyaw 170 7 Mobn

Dans la priére d’ouverture d’Eliyahou, dans le Tikkunei
Zohar : « Mal’hout est la bouche ; nous I’appelons la Torah
orale. » Mal’hout désigne les lettres de la parole.
Tikkunei Zohar 17a:16-171°-1"10:X 1> 9117 °13pN
RORPW RYITT 77123 .RI RIT TOM KT N19PN2 IRIPHRY
N2 NIR RDIAT KRN0 TI0M .7°PW2 1°9N0 71 11X KD NARDN
72WNN PR TNO0 RMn LD 11°9p 2”yaw 771N .08 mobn R7ai
95 MIINDITF 2°N3 17N 1PRR DY .7an 290 121 XA 102 a0n
APRR
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

141 212 Q%R NW

« Deux pierres construisent deux maisons ; trois en
construisent six. » Le Sefer Yetzirah appelle les lettres des
« pierres », le niveau de I'inerte.
Sefer Yetzirah 4:1227°:’7 717°%° 7190
mMN2 whw .0°nNa *aw MN32 0°1aK PNY 1973 TR0 MYIEd yaw
RN MN2 wnan .0°N2 02wy AY2IR M2 YIIR .0°N2 Awvw
Nwnan M2 yaw .0°N2 02wy NMIRN Yaw N2 ww .0°N2 0°w
D13° 197 PRY An WM KX 7K IXON .0°N3 0°YIIXY 0°BOR
RN 0912 0°2215 AYAY 17 19K LYW 12137 MIRA PR 1270
P VAW 7AW 0o 1 7 PRI LOYTRY PR ORNAW 7337 2310 1A
ARIT 2P °1WY D°IR °NW 0°1°Y "N w211 D°YW Ayawy .NPWRA2
95°9% .MYw Yawr MR Yaws 0oyepa ayaw ppna (a1 LM

... 7¥°2W 22N
Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain)

142 TR ooy

« Car elles sont une couronne gracieuse pour ta téte et des
colliers pour ta gorge. » Bien qu’elles soient inertes, les
lettres de la Torah brillent de la lumiére d’en haut.
Proverbs 1:9°0K "2wn
ANN37 DRI TWRT? 07 10 NN 02
For they shall be a chaplet of grace unto thy head, And

chains about thy neck.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

143 0°11912 TN

« Tes joues sont belles avec leurs rangées de bijoux, ton
cou avec ses colliers de perles. » Le texte renvoie a son ex-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/

1n22% 108 Y IR

plication de ce verset.
Song of Songs 1:10”:’% 0°7°wi1 1w
;D102 TIRIS 07N 7207 N3
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)

PARAGRAPHE 26

144 NP27Y TAR P2 NOANW TAR PR

Rabbi Ami a dit : méme si une personne n’a étudié qu’un
chapitre le matin et un chapitre le soir, elle a accompli «
Ce livre de la Torah ne quittera pas ta bouche ». Telle est la
Torah de I'’homme d’affaires, le « collier unique ».
Menachot 99b:16-171°-1"1:2 ¥”% NN
P79 ROR DR 7w X2 19°BK Tinb1 5010 7 Bw 191270 YRR 7 InR
(NX) w7 XD (7 ,% y2IT°) mzn 0°p N°29Y INR PADI NN TNR
19°0R 1Y 12 1YW 527 Q1WA 13M1° 227 AR PR At 7700 920
19371 wIn° XD 0% Ny Nnw yaw n"1p ROR OTR XIp KD
MY 7192 IR IR MR RIN TART "1y "1 19mIRD 710K
PRI
Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)

PARAGRAPHE 27

145 2PY° DY Man vn 772
Le discours sur «Qui a compté la poussiére de Yaakov»
traite de « Unifie mon cceur pour qu’il craigne Ton Nom»:
la volonté du cceur a une dimension extérieure, I’amour
né de la méditation selon la compréhension de chacun, et
une dimension intérieure, le point du cceur, un grand
amour supérieur a la raison et accordé comme un don.

LA NOTE DE KEHOT
3,10 pa yh

146 2PY° 98y manon

« Qui a compté la poussiére de Yaakov ? » Le texte renvoie
a son discours sur ce verset au sujet de la dimension inté-
rieure du ceeur.

Numbers 23:10":3”3 72712

>IN 0°Y NI WD NdA PRI YIITNK 1901 2pY? DY TIn
BhisbR el

Qui a compté la poussiére de Jacob, ou dénombré la des-

cendance d’Israél ? Que je meure de la mort des justes, et

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

147 °22% 7

« Unis mon cceur pour qu’il craigne Ton Nom. » Le cceur
intérieur est la ye’hida, le niveau « unique » de ’ame.

Psalms 86:11x7>:172 0°%°1n
Y NP *227 T2 ANNK2 720K 7277 1 010

Enseigne-moi, D.ieu, Ta voie, afin que je marche dans Ta vé-
rité ; unis mon cceur pour qu’il craigne Ton nom.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NI ararmaty

Le passage explique le chofar comme une voix simple, ti-
rée du souffle du cceur et supérieure a 'intellect, contrai-
rement a la parole, dont les lettres proviennent de I'intel-
lect; le ceeur a une dimension extérieure et une dimen-
sion intérieure, et le cceur extérieur est au-dessous de
I’intellect et en recoit son influence.
LA NOTE DE KEHOT
ST, YR

5172 92IWa Ypn° NI QYA M

« Et ce jour-1a, un grand chofar sera sonné. » Le texte ren-
voie a son discours sur ce verset.

Isaiah 27:1337:1 1yw°

0 73T MWK PIR2 DOTIRT RN T?i'r; 79iw2 YR X177 012 oM
:DPYNT°3 WP 02 T2 NNYM D713 TN

Et il arrivera en ce jour-la qu’on sonnera d’une grande

corne ; ceux qui étaient perdus dans le pays d’Assyrie et

ceux qui étaient dispersés dans le pays d’ﬁgypte viendront,

et ils se prosterneront devant D.ieu sur la montagne sainte,

a Jérusalem.

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

°22% MY

« Ma chair et mon ceeur défaillent; D.ieu est le rocher de
mon cceur et ma part pour toujours. » D.ieu Lui-méme est
la racine du cceur intérieur.

Psalms 73:26172:3”y 0°2°1n

{021y DR PP "33 % 22971 MRy 122
Ma chair et mon coeur défaillent ; mais D.ieu est le rocher
de mon cceur et ma part pour toujours.

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

25,3y 0°%nn

DPWNN2 TWYRaw DOpPR Mnw 27

Dans Emor (33d), ’explication de «Béni soit Celui qui dit
et fait» est la suivante: le dire reléve de 'Hokhma et le
faire de Bina ; les trente-deux sentiers vont de 'Hokhma a
Bina et correspondent aux trente-deux Noms Elokim du
récit de la Création.
LA NOTE DE KEHOT
.7, 1K D .3, 2% K30 D 9OYh RA

PARAGRAPHE 28

152

o7y 95 MoPn Moty

«Ta royauté est une royauté sur tous les mondes, et Ta
souveraineté s’étend a toutes les générations.» La royauté
de D.ieu sur tous les mondes prend sa source dans la pen-
sée primordiale d’étre Roi.

Psalms 145:133:7”np 0°2°1n

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/

153
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1n22% P108 By IR

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) « IPS 1917 (Public Domain)

9y "2

«Je dors, mais mon ceeur est éveillé.» Le «cceur» qui est
éveillé est le ceeur intérieur, lavolonté supréme.

Song of Songs 5:2°2:’11 0*°w W

>nen >Nt "Myl nnx *pmnne pait o7t Yip Ay 2371 v X

7272 °0°07 "NiRYP 2Y KPR URIY

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

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

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

boucles, des gouttes de la nuit. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

2120 XD man

«Voici, le Gardien d’Israél ne sommeille ni ne dort.» La
note de Kehot donne cette source ; I’Idra applique ces pa-
roles a Arikh Anpin.
Psalms 121:4°7:X72p 0°2°11n
PR MY 19 K9 0mRD M
Voici, Celui qui garde Israél ne sommeille ni ne dort.

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

.7,X9p @°%nn

011° R 1137 N1 RPN

L’Idra Rabba: les yeux de I’Ancien n’ont ni paupiéres ni
sourcils, comme il est écrit: «Voici, Il ne sommeille ni ne
dort, le Gardien d’Israél», Israél d’en haut.

Zohar, Idra Rabba 7:37-8:50°1:’11-179:’1 K27 R7TX , 77717 790

TR TIRE

«Sortez et contemplez, filles de Sion, le roi Chlomo, la
couronne dont sa mére 1’a couronné.» Le texte renvoie au
discours consacré a ce verset, ou ’attraction de Kéter est
appelée «’annulation de la volonté ».
Song of Songs 3:118™:) 0*°Wwi 1w
o2 nx 1P Yy npy MEPw apna 1Y N3 APRT MIR3
:127 nonty 021 inann
Sortez, filles de Sion, et contemplez le roi Salomon, et la
couronne dont sa mére I’a couronné au jour de ses noces et
au jour de la joie de son cceur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

it Rarar=hy

«Si tu es juste, que Lui donnes-tu ?» L’essence de D.ieu est
au-dessus méme de lavolonté supréme.
Job 35:71:17% 2R
:Mig? AT X A2 1NN DRTY DN
Si tu es juste, que Lui donnes-tu ? Ou que recoit-Il de ta
main ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 29

158 "1na2%

« Tu as ravi Mon coeur, ma sceur, [ma) fiancée ; tu as ravi
Mon ceeur par I'un de tes yeux. » Le mot est répété deux
fois, pour les deux niveaux du ceeur supréme.

Song of Songs 4:9°'0:7 0w W

STI7181 PIY TN TIYR NN *I0227 1P °NNK °In12°
Tu as ravi mon cceur, 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)

159 2°19% Q%197 2°nd

« Comme dans I’eau le visage répond au visage, ainsi le
cceur de ’homme répond a ’homme. » La note de Kehot
indique cette source ; les deux « hommes » sont Arikh An-
pin et Zeir Anpin.
Proverbs 27:19v™:17> “own
{0787 DTRD727 12 07192 07397 0712
Comme dans I’eau le visage répond au visage, ainsi le coeur

de ’homme a ’homme.

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

.00 ,10 05wn
160| La note de Kehot renvoie a Zohar, Terumah 33:371-380
pour ces mots.

Zohar, Terumah 33:371-3802”w-X*yw:3"? 712170 ,77171 7190

161 12% nnnw 0PN

«Au jour de ses noces et au jour de la joie de son cceur. »
Le texte renvoie a son discours sur ce verset, a la fin de la
paracha Berechit.
Song of Songs 3:11x7:) 0*°wi 1w
D3 X PTIYY TPy mHPw TPna 1Y nia3 AR e
:127 nonty 031 inann
Sortez, filles de Sion, et contemplez le roi Salomon, et la
couronne dont sa mére I’a couronné au jour de ses noces et
au jour de la joie de son cceur.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/23/

1n22% P108 By IR
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