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« Au-dessus de toute gloire, une houppa »

« Toute gloire » désigne deux gloires : celle du fiance, la lumieére
qui descend d’en haut vers le bas, et celle de la fiancée, le désir
de ’ame qui s’éleve d’en bas vers le haut. Ces opposés, comme
I’eau et le feu, ne s’unissent que sous une houppa, une lumiére

enveloppante provenant du sovev kol almin qui se situe au-
dessus de tous deux ; chez une personne, la houppa de la fiancee
est I’amour sans limite « de toute ta force », qui suscite en haut la

houppa du fiancé.
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L’IDEE CENTRALE

« Toute gloire » désigne deux gloires : celle du fiance, la lumiere qui descend d’en
haut vers le bas, et celle de la fianceée, le désir de ’ame qui s’éléve d’en bas vers le
haut. Ces opposés, comme 1’eau et le feu, ne s’unissent que sous une houppa, une
lumieére enveloppante provenant du sovev kol almin qui se situe au-dessus de tous
deux ; chez une personne, la houppa de la fiancée est I’'amour sans limite « de

toute ta force », qui suscite en haut la houppa du fiance.

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

La parole d’Isaie « car au-dessus de toute gloire, une houppa » implique deux sortes de gloire. « Toute
la terre est pleine de Sa gloire » désigne la gloire inférieure : Mal'hout, la lumiére qui remplit tous les
mondes, un éclat contracté qui fait surgir du néant les mondes finis de Béria, Yetsira et Assiya ; elle est
appelée la gloire créée. « Ou est le lieu de Sa gloire ? » désigne la gloire supérieure, émanée, infinie et
au-dela de toute compréhension. Deux perspectives permettent de les expliquer. Vu d’en bas, ce qui
peut étre saisi est I’existence, et ce qui est au-dessus est néant ; vu d’en haut, le sovev kol almin est
I’existence véritable et toute la lumiére qui soutient les mondes n’est rien devant Lui. Il s’agit de la
gloire du fiancé, la lumiere qui descend comme I’eau, et de la gloire de la fiancée, la source des 4mes
qui s’éleve comme le feu. De tels opposés ne peuvent s’unir que par une houppa qui se situe au-des-
sus de tous deux, et en fait chacun a la sienne. Dans I’Ame, ’amour « de toute ton Ame » est un récep-
tacle limité, né de la contemplation, tandis que I’amour « de toute ta force » est sans limite et I’enve-
loppe comme sa houppa. Par un éveil d’en bas, il suscite en haut la houppa du fiancé, et le fianceé et la

fiancée sont unis.

PLAN

1 Deux sortes de gloire 7

« Toute gloire » en implique deux. La gloire inférieure, créée, est Mal'hout, la lumiére qui remplit tous les
mondes, contractée en un simple rayonnement qui donne vie a Béria, Yetsira et Assiya, ou I’essence de D.ieu
n’est présente que de facon cachée. La gloire supérieure, émanée, est sans limite et au-dela de toute compré-
hension : « Ou est le lieu de Sa gloire ? »
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2 Existence et néant, vus des deux cotés

12-3

Vu d’en haut, le sovev kol almin est ’existence véritable, et toute la lumiére vivifiante qui se trouve en des-

sous n’est rien devant Lui. Vu d’en bas, la gloire inférieure, qui peut étre comprise, semble étre I’exis-
tence, et ce qui est au-dessus d’elle semble étre néant, bien qu’en veérité il s’agisse de I’essence infinie de

D.ieu, la gloire supérieure.

3 Le fiancé, la fiancée et leurs houppot

14

Le fiancé (chous darga, « descends d’un degré ») est la lumiére qui descend comme I’eau ; la fiancée (kalsah

nafchi, « mon Ame languit ») est la source des Ames qui s’éléve comme le feu. De tels opposés ne s’unissent

que par une houppa provenant du sovev kol almin. Chacun a sa propre houppa : dans I’ame, I’amour sans li-

mite « de toute ta force », qui enveloppe seulement parce que le réceptacle est petit, est la houppa qui re-

couvre I’amour limité « de toute ton 4me » ; par un éveil d’en bas, il suscite en haut la houppa du fiance, de

sorte que le fiancé et la fiancée sont unis.

NOTIONS CLES

la gloire inférieure (la gloire créée) 7125 /18NN 7120
X921

Mal'hout en tant que lumiére qui remplit tous les mondes :
un éclat et un rayonnement contractés qui donnent vie a
Béria, Yetsira et Assiya et les font surgir du néant. L'es-
sence de D.ieu n’y est présente que de facon cachée.

la gloire supérieure (la gloire émanée) / Tx>°y 7125
DYNI T2

Une gloire sans limite, au-dela de la lumiére et du rayon-
nement, et au-dela de toute compréhension : « Ou est le
lieu de Sa gloire ? » Vue d’en bas, elle semble étre néant ;
en vérité, elle est I'existence véritable, ’étre et 1’essence
propres de D.ieu.

existence et néant 7°X) °

Deux perspectives, toutes deux vraies : vu d’en bas, le
monde créé est existence et la source qui se trouve au-des-
sus est néant ; vu d’en haut, la lumiére infinie est I’exis-
tence véritable et les mondes ne sont rien devant Lui.
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Le fiancé (hatan, de chous darga, « descends d’un degré »)
est la lumiére qui descend d’en haut vers le bas, comme
I’eau ; la fiancée (kala, de kalsah nafchi, « mon ame lan-
guit ») est la source des ames d’Israél, la Mal'hout d’Atsi-
lout, qui s’éléve d’en bas vers le haut, comme le feu.

houppa 1211

Une lumiére enveloppante (makif), au-dessus de deux op-
posés, provenant du niveau du sovev kol almin, dont le
rayonnement leur permet de s’unir. Chacune des deux
gloires a sa propre houppa.

« de toute ton Ame » et « de toute ta force » /wa1 933
T7R? 222

Le premier est un amour contenu dans le cceur, un récep-
tacle né de la contemplation de la grandeur du Créateur ;
le second est sans limite, au-dela de ce que le cceur peut
contenir, et enveloppe le premier comme sa houppa. Il
n’est enveloppant que par rapport a la petitesse du récep-
tacle de chacun.
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SECTION 1 - 11

Deux sortes de gloire
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« Car au-dessus de toute gloire, [il y a] un dais nuptial (houppa). » Voici I’explication : « au-dessus
de toute gloire » implique deux sortes de gloire.
Le maamar commence par la fin d’Isaie 4:5, ou le prophéte annonce le nuage le jour et le feu la nuit que

D.ieu créera au-dessus du mont Sion, « car au-dessus de toute gloire, [il y a] un dais nuptial ». Le Rabbi

Chnéour Zalman remarque que « toute gloire » en implique plusieurs : il existe deux sortes de gloire.
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Voici de quoi il s’agit : il est dit tantot : « Toute la terre est pleine de Sa gloire » (voir Zohar, Part III,
93a ; Part II, 51), et tantot : « Bénie soit la gloire de Havaya depuis Son lieu », [et] « Ou se trouve le
lieu de Sa gloire ? »
L'Ecriture parle de la gloire de D.ieu de deux maniéres opposées. « Toute la terre est pleine de Sa gloire »
(Isaie 6:3) la situe partout, tandis que « Bénie soit la gloire de Havaya depuis Son lieu » (Ezéchiel 3:12), ainsi
que la question de la Kedoucha : « Ou se trouve le lieu de Sa gloire ? », la présente comme cachée et inacces-

sible. Le passage du Zohar cité comprend la premiére comme la gloire d’en bas et la seconde comme la

gloire d’en haut.
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Voici de quoi il s’agit : « Toute la terre est pleine de Sa gloire » désigne le niveau de la gloire infé-
rieure (kavod tata’ah), qui est le niveau de Mal’hout (souveraineté), la lumiére qui remplit tous les
mondes (memalé kol almin) et donne vie aux mondes de Béria, Yetsira et Assiya,

La gloire qui remplit la terre est la gloire inférieure (kavod tata’ah). C’est Mal’hout, I’attribut divin de royau-

té, qui agit comme la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin) : elle péneétre chacun des trois

mondes inférieurs, Béria, Yetsira et Assiya, et lui donne vie.
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qui sont nouvellement amenés a I’existence a partir du néant et sont limités, sans commune me-
sure avec I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il. C’est pourquoi la puissance divine qui leur donne vie doit
se contracter par un grand tsimtsoum (contraction), de sorte a ne rien leur faire parvenir

Ces mondes sont créés a partir du néant, sont finis et ne sont pas comparables a I'Infini. Aussi la puissance

divine qui les soutient doit-elle se dissimuler dans un grand tsimtsoum (contraction), en ne laissant passer
que trés peu.
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si ce n’est une simple illumination et une simple radiance, afin que I’existence puisse advenir a
partir du néant. Cela s’appelle « gloire », car ce n’est que le niveau de la lumiere et de la radiance,

rien de plus.

Ce qui se transmet n’est qu’une faible lueur et une radiance, juste suffisantes pour faire advenir une exis-

tence finie a partir du néant. Voila pourquoi cela s’appelle « gloire » : ce n’est que la radiance, non sa source.
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Et bien qu’il soit dit : « Les cieux et la terre, Je les remplis », « Je » au sens littéral, c’est-a-dire le ni-
veau de Son essence, béni soit-11, cela n’est que de maniere cachée, etc. Et cette gloire est appelée
la gloire créée (kavod nivra).

Dans Jérémie 23:24, D.ieu dit : « Les cieux et la terre, Je les remplis », et « Je » désigne Son essence méme.

Le Rabbi Chnéour Zalman répond que I’essence y est effectivement présente, mais cachée ; ce qui se révéle
dans les mondes n’est que la radiance, et cette radiance révélée s’appelle la « gloire créée » (kavod nivra).
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(Il semble que cela soit la source de Béria, Yetsira et Assiya, et leur racine en Atsilout, comme cela
est expliqué ailleurs a propos de « et un chérubin a ’extrémité de ce coté ». Voir aussi ce qui est
écrit dans le discours commencant par « Sonnez [du chofar] a la nouvelle lune », au sujet de « Au
commencement, Elokim créa » ; et voir ce qui est écrit dans le discours commencant par « Vous
observerez Mes Chabbatot », au sujet de « car en lui Il se reposa de tout Son ouvrage qu’ll avait
crée ».)

Dans cette note entre parenthéses, le Rabbi Chnéour Zalman suggeére que la gloire créée est la source des

trois mondes inférieurs, tels qu’ils ont leur racine en Atsilout. Il renvoie a ce qui est expliqué ailleurs au su-

jet des chérubins aux deux extrémités du couvercle de I’Arche (Exode 37:8), ainsi qu’a deux discours : 'un

sur « Au commencement, Elokim créa » (Genése 1:1), I'autre sur le repos de D.ieu aprés tout I’ouvrage qu’ll

avait créeé (Genese 2:3).

92713 (Mot aws 277 A1 292 19°9) DRI 7133 KIP1Y IRDOY 7125 NI°03 RITY 2 TIA0 TV U R
.12 1213 ° 7 (97125 DR AR 28 1P

Mais il existe encore une seconde gloire, qui est le niveau de la gloire supérieure (kavod ila’ah),
appelée la gloire émanée (kavod ne’etzal) (voir aussi le commentaire du Ramaz, Bamidbar, 118, a
propos de « Montre-moi Ta gloire ») ; il s’agit du niveau d’une gloire
Au-dessus de la gloire créée se trouve une seconde gloire, supérieure (kavod ila’ah), appelée la « gloire éma-
née » (kavod ne’etzal), « émanée » par opposition a « créée ». La parenthése renvoie au Ramaz (Rabbi Moché

Zacuto), dans son commentaire sur le Zohar, parachat Bamidbar, folio 118, a propos de la demande de Mo-
ché : « Montre-moi Ta gloire » (Exode 33:18).
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qui est sans limite, au-dela du niveau de la lumiére et du rayonnement, et au-dela du niveau de la

compreéhension ; c’est a son sujet qu’il est dit : «Ou se trouve le lieu de Sa gloire ? »

Cette gloire supérieure est sans limite : elle se situe au-dela du niveau de la lumiére et du rayonnement, et
dépasse tout ce que I’esprit peut saisir. C’est pourquoi ’on demande a son sujet : «Ou se trouve le lieu de Sa

gloire ? » : elle ne peut étre localisée ni comprise.
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La question est la suivante : il existe deux conceptions. Selon la premiére, I’existence (yéch) se
trouve en bas, tandis qu’en haut se trouve le néant (ayin), comme le dit I’expression : «du néant a
I’existence ».
Pour expliquer les deux gloires, I’Alter Rebbe introduit deux conceptions de ce qui est «existence» (yéch) et
de ce qui est «néant» (ayin). La premiére est la conception courante, impliquée par ’expression «du néant

a l’existence» : le monde créé, en bas, est le «quelque chose» réel, tandis que la source d’en haut, qui ne
peut étre saisie, est le «néant».

SECTION 2 - 112-3

Existence et néant, vus des deux cotés
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Et le second avis est que, en haut, il y a ’existence (yesh), et qu’en bas, il y a le néant (ayin). Mais
les deux sont vrais : de haut en bas, en haut se trouve
Le second avis inverse le premier : en haut se trouve la véritable existence (yesh), et en bas, le néant (ayin).

Le Rabbi Chnéour Zalman dit que les deux avis sont vrais, chacun de son propre point de vue, et commence
par celui qui considére les choses de haut en bas.
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I’existence véritable, le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), et en
bas, le néant, car toutes les lumiéres et toutes les émanations qui donnent vie aux étres créés ne
sont qu’un simple rayonnement, et « tout est considéré comme néant devant Lui » ; ¢’est pourquoi
on l’appelle ayin (« néant »).
Considérée d’en haut, I’existence véritable est la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), une
lumiére infinie, trop élevée pour pénétrer dans les mondes. Les mondes, et méme toutes les lumiéres qui

leur donnent vie, ne sont qu’un faible reflet a coté d’elle ; « tout est considéré comme néant devant Lui », et
c’est pourquoi ce qui est en bas est appelé « néant ».
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Et de bas en haut, alors le bas est I’existence (yesh), car il releve du niveau de la compréhension,
de la gloire inférieure (kavod tata'ah) ; et le haut est le néant (ayin), car
Considére de bas en haut, du coté de la créature, la gloire inférieure compte comme existence, car elle se si-

tue dans le champ de la compréhension. Ce qui est au-dessus d’elle compte comme néant, car cela dépasse

la compréhension.
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il dépasse la compréhension, et « aucune pensée ne peut Le saisir », etc. Mais en vérite, c’est
I’existence véritable : Son étre et Son essence, qui sont sans limite, et cela est appelé la gloire supé-
rieure (kavod ila'ah).

Le niveau supérieur dépasse la compréhension, comme le dit I’expression : « Aucune pensée ne peut Le sai-

sir. » Pourtant, ce qui semble étre « néant » vu d’en bas est en vérité I’existence véritable : I’étre et ’essence

infinis de D.ieu ; c’est cela la gloire supérieure (kavod ila'ah).

SECTION 3 - 14

Le fiance, la fiancée et leurs houppot
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Voila le sens de la gloire de I’époux et de la gloire de I’épouse. En effet, ‘hatan (époux) vient de I’ex-
pression «'hout darga», «descendre d’un degré»: c’est le niveau de la descente de la lumieére et de
son prolongement d’en haut vers le bas, comme I’eau qui descend d’un lieu éleve, etc. C’est ce que
I’on appelle la gloire de I’époux.
Les deux gloires sont maintenant appelées «la gloire de I’époux» et «la gloire de I’épouse». L’Alter Rebbe
rattache ‘hatan (époux) a I’expression talmudique «'hout darga», «descendre d’un degré», employée a pro-

pos du fait de prendre une épouse: I’époux représente ainsi la lumiére qui descend d’en haut vers le bas,

comme I’eau qui s’écoule d’'une hauteur.
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Et kalla (épouse) vient de I’expression «kaltah nafchi», «mon dme languit»: cela va du bas vers le
haut, comme dans les versets: «Qui ai-je au ciel ?», etc.; «Ma chair et mon cceur languissent»,
etc.; «Mon ame a soif de Toi», etc. Cela ressemble a la nature du feu: s’élever vers le haut pour
s’inclure dans I’élément de feu d’en haut.
Kalla (épouse) est rattaché a «kaltah nafchi», «mon dme languit» (Psaumes 84:3), qui exprime I’aspiration
ardente de ’ame a s’élever vers D.ieu, également formulée dans les versets cités des Psaumes 73 et 63. Cette

attraction vers le haut est semblable au feu, dont la nature est de s’élever et de se fondre dans I’élément de

feu d’en haut.
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De méme, la source des dmes d’Israél, qui est le niveau de Mal'hout d’Atsilout, s’éléve constam-
ment et s’inclut en haut, comme il est écrit: «Afin que la gloire Te chante », etc.

De méme, la source des Ames d’Israél, Mal'hout d’Atsilout, s’éléve constamment pour s’inclure dans ce qui
lui est supérieur. Psaumes 30:13, «Afin que la gloire Te chante», décrit ce chant qui s’éléve sans cesse

comme une «gloire ».
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«Elle appelle constamment et ne s’interrompt pas», etc.: c’est le niveau de «Mon ame a soif de
Toi»; on I’appelle la gloire de I’épouse. Ainsi, ’époux et I’épouse sont deux opposés, car la nature
de I'un est d’aller d’en haut vers le bas,

L’expression du Zohar «elle appelle constamment et ne s’interrompt pas» décrit Mal'hout, qui ne cesse ja-

mais d’appeler vers le haut, dans la soif exprimée par «Mon dme a soif de Toi»; c’est la gloire de I’épouse.
L’époux et I’épouse sont donc opposés: la nature de I’époux est de descendre d’en haut vers le bas.
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et celle de I’autre, d’aller du bas vers le haut, a I'image de ’eau et du feu, qui sont deux opposés
absolus. Comment peuvent-ils donc s’unir ? A cette fin, il existe le niveau de la houppa, qui est au-
dessus d’eux deux,

La nature de I’épouse est inverse: elle s’éléve du bas vers le haut, tandis que I’eau s’écoule vers le bas et que

le feu jaillit vers le haut. De tels opposés absolus ne peuvent s’unir par eux-mémes; il faut donc une houppa,

un niveau supérieur a I’'un et a I’autre.
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qui les enveloppe, relevant du niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin).
Grace a l'illumination de cette lumiére enveloppante (makif) mentionnée plus haut, qui est au-des-
sus d’eux deux, ils peuvent s’unir, bien qu’ils soient deux opposés absolus, comme on le sait a pro-
pos du verset «II fait la paix», etc.

La houppa les enveloppe tous deux a partir du niveau du sovev kol almin, la lumiére infinie qui entoure tous

les mondes. Parce que son illumination est au-dessus d’eux, elle permet aux opposés de s’unir, comme I’en-
seigne I’explication connue de «Il fait 1a paix dans Ses hauteurs» : D.ieu établit la paix entre le feu et ’eau.
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Toutefois, si I’on considere les choses dans le détail, il existe deux houppot: une houppa pour
I’époux et une houppa pour I’épouse, comme il est écrit: « Car au-dessus de toute gloire, il y a une

houppan»:

En examinant la question de plus prés, on trouve deux houppot: I'une au-dessus de I’époux, I’autre au-des-
sus de I’épouse. C’est ainsi que le verset «au-dessus de toute gloire » est interprété ici.

7PN M2 RITW 7917 2102 w° 195 71291 1010 7120 X1 1990 7120 *1wn 7129 nvna Do By 11vm

c’est-a-dire qu’au-dessus de chaque niveau de gloire, parmi ces deux gloires — la gloire de I’époux
et la gloire de I’épouse —, il y a le niveau d’une houppa, qui est un niveau de lumiere

enveloppante.

Au-dessus de chacune des deux gloires, celle de I’époux et celle de I’épouse, se trouve une houppa: une lu-

miére enveloppante (makif), qui I’entoure d’en haut au lieu de pénétrer en elle.

FAMRT M2 RIT WD 15 1m01 97191 19 7120 TR YRS wUn X1 195 7123 702 %0 X7 Iy
Twa1 %52 NAR XIPIY 292 NPT Apwnm

Voici en quoi consiste la chose : le niveau de la gloire de la fiancée est celui dont il est dit : « Afin
que la gloire Te chante », etc. De méme, dans 1’ame, il s’agit du niveau de I’amour et de ’aspiration
contenus dans le ceeur, appelé I’amour de « de toute ton ame »,

L’Admour Hazakéne commence par la ‘houppa de la fiancée. La gloire de la fiancée, le chant qui s’éléve

dans « Afin que la gloire Te chante », correspond, dans I’Ame, a un amour et a une aspiration vers D.ieu que
le cceur peut contenir : ¢’est 'amour de « de toute ton 4&me » (Deutéronome 6:5).

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/38/ 10
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qui est le niveau d’un réceptacle, suscité par la contemplation de la grandeur du Créateur, béni

soit-Il, comme il est écrit : « Son époux est connu aux portes (che’arim) » : chacun selon ce qu’il

mesure (mecha’er) dans son cceur ; et de la découle le niveau d’'un amour contenu dans le cceur.
Un tel amour est un « réceptacle » : il nait de la contemplation de la grandeur du Creéateur et est donc a la
mesure de la compréhension de chacun. Le Zohar interpréte « Son époux est connu aux portes (che’arim) »

comme signifiant : « chacun selon ce qu’il mesure (mecha’er) dans son cceur ». L’amour qui en résulte est
ainsi limiteé par le cceur.

5229179 NP19%2 PPRY 7123 992 TR 79173 RO 72N NI0M2 RO 2627 9TRD 9521 N2XR OPRYN
919 YWPa WrND RIDT RMYI RIPIT N°1R°107 77101 702 RO 72910 7°pn naa Ko K7D 273
g

En revanche, I’amour de « de toute ta puissance » est un amour immense, sans limite, qui ne peut
étre contenu dans le cceur ; il se trouve plutot sous la forme d’une lumiére enveloppante, au-des-
sus. C’est le niveau du point intérieur, appelé la volonté du cceur (re’outa deliba), comme il est
écrit : « Cherchez Ma face », etc.
L’amour de « de toute ta puissance » est différent : il est sans limite et trop grand pour que le ceeur puisse le
contenir ; il demeure donc au-dessus, sous la forme d’une lumiére enveloppante. C’est le point intérieur de

I’ame, la « volonté du cceur » (re’outa deliba), comme dans le verset ou le cceeur dit : « Cherchez Ma face »
(Psaumes 27:8).

2532 %2337% 19190 1R 9% 195 7125 NI°N2 ROW D70 w1l 992 NAR BY 190 NRAPI 707
C’est pourquoi il est appelé la ‘houppa qui recouvre I’amour de « de toute ton d&me » mentionné
plus haut, lequel est le niveau de la gloire de la fiancée, car il ne peut étre contenu dans le ceeur

Cet amour sans limite est donc la ‘houppa qui recouvre I’amour limité de « de toute ton ame », la gloire de la
fiancée : ne pouvant étre contenu dans le cceur, il I'enveloppe d’en haut.

CR 17D P2 pbnama) 272 IR? 992 1219 19931 ¥ D82 023 PO nhw v1onwn 0102 1772 wrny)

(Voir aussi ce qui est écrit dans le discours commencant par « Le huitieme jour, il renvoya », a pro-
pos de « a’ombre de Cha-dai » ; et voir au sujet de « de toute ta puissance » dans le Zohar, partie II,
27a.)

Le renvoi entre parenthéses concerne le discours sur « Le huitiéme jour, il renvoya le peuple » (1 Rois 8:66),

pour ’explication de « a ’ombre de Cha-dai » (Psaumes 91:1). Il renvoie aussi au Zohar (2:27a), qui explique

que « de toute ta puissance » englobe tout ce qui est en haut, « en un lieu qui n’a pas de mesure ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/38/ 11
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Et c’est 1a le sens de « de toute ta puissance » : me’od signifie « infiniment » ; et me’odekha signifie
«ton me’od » : cet enveloppement n’existe que par rapport a toi, car c’est en proportion de la peti-
tesse du réceptacle, incapable de contenir la lumiere de cet amour, que celui-ci se trouve sous la
forme d’une lumiére enveloppante.

Le mot me’od signifie « infiniment », au-dela de toute limite. Pourtant, le verset dit « ton me’od » : cet amour

dépasse les capacités du ceceur uniquement par rapport a toi, parce que ton réceptacle est trop petit pour
contenir sa lumiére ; il demeure donc, pour toi, enveloppant.

595 1901 122 1°K) 211D N2 T AR NI 1919° 9010 71207 190 90O O PER 7RYN
En revanche, chez celui dont le réceptacle est plus vaste, cet amour peut se trouver sous la forme
d’une lumieére intérieure (pnimi), et n’est nullement sous la forme d’une lumiére enveloppante.

Chez une personne dont le réceptacle est plus vaste, ce méme amour peut étre ressenti intérieurement (pni-
mi) et ne pas étre enveloppant du tout. Le fait qu’'un amour soit intérieur ou enveloppant dépend de la capa-
cité de celui qui le recoit.

592 13 ROW 71997 BW a9I00 YW [XP°YPT RMAYNKR] 37”’71373‘1& [xNN%7 RMAYNR3] n”b-myx:z 13
NN P 79I 973 7PYNRR 27IYn MK A0 RN

Or, par un éveil d’en bas vient un éveil d’en haut : grace a la ‘houppa de la fiancée, qui est le niveau
de « de toute ta puissance » mentionné plus haut, on éveille alors également, en haut, la ‘houppa

du fiancé,

Selon le principe qu’un éveil d’en bas suscite un éveil d’en haut, la ‘houppa de la fiancée — I’amour sans li-

mite de « de toute ta puissance » — éveille également, en haut, la ‘houppa du fiancé.

AR L2727 7997 1NN T RO 1972007 POYY T0° 9710 MIDIN 21w 001annnY Y700 N RNy
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qui est le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), de sorte que les deux
houppas mentionnées plus haut se joignent ; et, par ce moyen, le marié et la mariée mentionnés
plus haut se joignent d’eux-mémes, bien que, par nature, ils soient deux opposés, etc.

La houppa du marié est la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin). Lorsque les deux houppas

se joignent, le marié et la mariée qui se trouvent dessous — la lumiére qui descend et I’dme qui s’éléve — se

joignent d’eux-mémes, bien que, par nature, ils soient opposés.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/38/ 12
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(Voir aussi a ce sujet « car sur toute gloire [il y a] une houppa » dans Bava Basra, 75a, et dans [Mi-
drash] Rabbah, a la fin de Parshas Pinchas ; ainsi que le déebut du verset, « Et Il créera », etc. : dans
Seder Lech Lecha, a la fin de la section 44, et a la fin de Parshas Vayakhel ; Zohar, Part I, Vayechi,
219a; Vayakhel, 211a ; Acharei, 59a.)

Une note finale indique d’autres sources sur ce verset : le Talmud (Bava Basra 75a), qui dit que D.ieu pré-

pare une houppa pour chaque juste selon sa gloire, le Midrash Rabbah, qui traite également des premiers
mots du verset, « Et Il créera » (dans Seder Lech Lecha), ainsi que plusieurs passages du Zohar.

DANS LA AVODA
Contempler la grandeur du Créateur suscite un amour que le cceur peut contenir, « de toute ton ame », a la
mesure de ce que I’on comprend. Au-dela se trouve I’amour « de toute ta force », le point intérieur du ceeur,
trop grand pour étre contenu par lui, qui enveloppe cet amour mesuré comme sa houppa ; en tant qu’éveil
d’en bas, il suscite la houppa d’en haut, et ’Ame s’unit a 1a lumiére qui descend vers elle. Pour celui dont le

réceptacle est plus vaste, méme cet amour sans limite peut étre ressenti a I'intérieur.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi « toute gloire » implique-t-elle deux sortes de gloire, et comment « Toute la terre est pleine de Sa

gloire » et « Ou est le lieu de Sa gloire ? » les expriment-elles ?

2. Comment les deux perspectives peuvent-elles étre vraies : que ce qui est en bas est existence et ce qui est

en haut est néant, et que ce qui est en haut est I’existence véritable et ce qui est en bas est néant ?

3. Pourquoi le fiancé et la fiancée sont-ils comparés a I’eau et au feu, et pourquoi ne peuvent-ils s’unir que

par ce qui se situe au-dessus d’eux deux ?

4. Qu’est-ce qui fait de I’'amour « de toute ton Ame » un réceptacle, et pourquoi I’amour « de toute ta force »

est-il une houppa qui le recouvre ?

5. Si le meod est enveloppant « seulement par rapport a toi », que signifierait, pour une personne, que son
réceptacle devienne plus vaste ?

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/38/ 13
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Notes

PARAGRAPHE 1
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Le Zohar (Parshas Emor), a propos de la Kedouchah, ap-
pelle « toute la terre est remplie de Sa gloire » la gloire
d’en bas, et « Bénie soit la gloire de Havaya depuis son
lieu » la gloire supérieure. C’est la référence donnée par le
texte lui-méme pour les deux sortes de gloire.

Zohar, Emor 21:86-9337%-1"9:X”5 717K ,71117 190

1IPRR °1 7122 12

Ezéchiel entend derriére lui un grand bruit : « Bénie soit
la gloire de Havaya depuis son lieu. » Lue avec « Ou est le
lieu de Sa gloire ? », cette phrase désigne la gloire supé-
rieure, qui dépasse toute appréhension.

Ezekiel 3:1227>:3 5y

Alors un esprit m’éleva, et j’entendis derriére moi le bruit
d’un grand fracas : « Bénie soit la gloire de D.ieu depuis Son
lieu » ;

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

« Au commencement, Elokim créa les cieux et la terre. »
Le discours auquel il est fait référence explique ce verset,
cité ici a propos de la gloire créée.
Genesis 1:TR’X N°wR12
Hghukhyl D??_Ngftl ahs n’p“?g X732 n*t_v’m;
Au commencement, D.ieu créa le ciel et la terre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

ND2 22N PINM NN DORWT NN

« Un homme peut-il se cacher dans des lieux secrets sans
que Je levoie ? ... Est-ce que Je ne remplis pas les cieux et
la terre ? » ’Admour Hazaken comprend le « Je » comme
I’essence méme de D.ieu, présente dans les mondes mais
cachée.

Jeremiah 23:24773:373 17°1n7°
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TTORI K2R 3K TIRTNK)

Quelqu’un peut-il se cacher dans des lieux secrets sans que

Je le voie ? dit D.ieu. N’est-ce pas Moi qui remplis le ciel et

la terre ? dit D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Betsalel faconna les chérubins du couvercle de I’Arche : «
un chérubin a I’extrémité, de ce coté, et un chérubin a
I’extrémité, de ’autre coté ». L’Admour Hazaken renvoie a
ce qui est expliqué ailleurs au sujet de ce verset concer-
nant la racine des mondes inférieurs dans Atsilout.
Exodus 37:81:1"% ninw
MR Y N7RITTT M TIRR TARTI MR A%PR TIRTINID
PDISR "wn 0°2720
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un chérubin a une extrémité et un chérubin a ’autre ; d’une
seule piéce avec le propitiatoire, il fit les chérubins a ses
deux extrémités.

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

wIn2yYpPn
« Sonnez du chofar a la nouvelle lune, au temps fixé, pour
notre jour de féte. » Ses premiers mots sont le titre de 'un
des discours auxquels il est fait référence ici.
Psalms 81:4"7:X"2 0°2°1n
1130 0% 10932 TDIY WIN2 PN
Sonnez du cor a la nouvelle lune, a la pleine lune, pour
notre jour de féte.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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D.ieu bénit le septiéme jour et le sanctifia, « car en ce jour
11 se reposa de toute Son ceuvre que D.ieu avait créée pour
faire ». Le discours sur I’observance du Chabbat explique
ce verset, qui est cité a propos de la gloire créée.
Genesis 2:3°3:’2 N°wX12
INIRPMPOM NAY 92 03 IR WIRY YUawn 0PNy 0°pR 7127
NiY? DOPPK R12WK
Et D.ieu bénit le septiéme jour et le sanctifia, car en ce jour
Il se reposa de toute Son ceuvre que D.ieu avait faite en
créant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

97122 NN "INA

Moise demande a D.ieu : « Montre-moi, je Te prie, Ta
gloire. » Le Ramaz, cité ici, explique que la gloire que
Moise demanda a voir était la gloire supérieure.
Exodus 33:1817:3”% mnw
$77227NK K1 73X 0K
Etil dit : « Je T’en prie, montre-moi Ta gloire. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

97122 DR °INA

Le Ramaz (Rabbi Moshe Zacuto), dans son commentaire
du Zohar sur la paracha Bamidbar, parle de « la gloire du
Roi supréme », Abba, la dimension intérieure d’Atsilout, et
dit que c’est a son sujet que Moise déclara : « Montre-moi,
je Te prie, Ta gloire. » L’Alter Rebbe le cite a propos de la
gloire supérieure, émanée.

Mikdash Melekh, RaMaZ Commentary on Zohar

3:118a: T'X:X P22 911 790 2Y 1077 wI7°D , 770 wIpn

%W 7125 RIT RIANRD P00 TR PRTPA TP RIT ITI0 oW ...
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Zholkva, 1864 (Public Domain)

La proclamation des séraphins sur la sainteté de D.ieu se
termine ainsi : « toute la terre est remplie de Sa gloire ».
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Ici, elle désigne la gloire inférieure qui emplit les mondes
et leur donne vie.
Isaiah 6:3°2:1 17°yw°
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Et ’'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)

Isaie annonce que D.ieu créera sur le mont Sion une nuée
le jour et une lueur de feu la nuit, « car sur toute gloire [il y
aura] un dais ». Tout le maamar explique ce dais (houppa)
et la gloire qu’il recouvre.

Isaiah 4:51:7 171°yw°
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Et D.ieu créera sur toute I’habitation du mont Sion et sur ses

assemblées une nuée et une fumeée le jour, et I’éclat d’un feu

flamboyant la nuit ; car sur toute la gloire il y aura un dais.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 4

12

13

14

N397 mnon N Inn
Le Talmud conseille : « Descends d’un degré et prends une
épouse », c’est-a-dire épouse une femme d’un rang
quelque peu inférieur. I’Alter Rebbe relie cette « descente
» au mot ‘hatan, de sorte que le marié représente la lu-
miére qui descend d’en haut.
Yevamot 63ax 370 nn2°
LA NOTE DE KEHOT
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« Mon 4me languit, elle se consume méme, apres les par-
vis de Havaya. » Le mot kalsah, qui désigne le désir ardent
et consumant de I’Ame, est lié a kallah, la fiancée.
Psalms 84:3'1:772 0°2°1n
279K 98 1337 Vw21 37 1 N3Ny *we3 AN27D3 1993]
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) « JPS 1917 (Public Domain)

omwa vh
« Qui ai-je au ciel ? Et, auprés de Toi, je ne désire rien sur
terre. » Ces paroles expriment le désir de ’Ame de s’élever
vers D.ieu seul.

Psalms 73:25{1”2:3"y 02110

{PIN2 NYDNR? 0¥ DY 27N
Qui ai-je dans les cieux, sinon Toi ? Et aupres de Toi, je ne
désire rien sur la terre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Ma chair et mon cceur se consument ; D.ieu est le rocher
de mon cceur et ma part pour toujours. » C’est une autre
expression du désir ardent et ascendant de I’Ame.

Psalms 73:26172:3”y 0°9°1n
:DP1Y? WP "7 "33 NS *2371 Y 12
Ma chair et mon coeur défaillent ; mais D.ieu est le rocher

de mon cceur et ma part pour toujours.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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« D.ieu, Tu es mon D.ieu, je Te cherche ; mon ame a soif
de Toi, ma chair aspire a Toi. » Cette soif est dans la nature
de la fiancée : elle s’éléve d’en bas vers en haut.

Psalms 63:2°2:3°0 0°7°1n
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O D.ieu, Tu es mon D.ieu ; je Te chercherai avec ardeur ;

mon ame a soif de Toi, ma chair languit aprés Toi, dans une

terre séche et épuisée, ou il n’y a pas d’eau.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Afin que la gloire Te chante et ne garde pas le silence ;
Havaya, mon D.ieu, je Te remercierai pour toujours. »
L’Alter Rebbe applique cette « gloire » a la source des
ames, qui s’éléve sans reliche : la gloire de la fiancée.

Psalms 30:1327:'% 0°2°1n
77K 07997 *p>X Havayah 07> X271 7322 37100 1907
Afin que ma gloire Te chante des louanges et ne se taise pas ;

0 D.ieu, mon D.ieu, Je Te rendrai grace a jamais.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar (Lech Lecha) dit que Tsedek, I’Ouest, « appelle
constamment et ne demeure pas immobile », en interpreé-
tant ainsi « D.ieu, ne garde pas le silence » (Psalms 83:2).
L’Alter Rebbe applique cela a la source des dmes, qui
s’éléve toujours vers le haut.
Zohar I, 86ax , 0 X"t
Zohar I1, 140ax ,np 2”mt
LA NOTE DE KEHOT
102 MY 9MINIR PO NAYR ART L[3] WX L,np 27m LR D R
oYM onvnp
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Le Midrach explique que D.ieu « fait la paix » entre Ses
créatures : les anges de feu et le firmament de glace, Mi-
khaél, associé a la neige, et Gavriel, associé au feu, ne se
nuisent pas. Ainsi, Celui qui est au-dessus de ces deux op-
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22

23

posés permet au feu et a I’eau, a I’époux et a I’épouse, de
s’unir.
Bamidbar Rabbah 12:8'1:27 127 12713

Zohar I1II, 12b2 ,2° »’mt
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« La domination et la crainte sont auprés de Lui ; Il fait 1a
paix dans Ses hauteurs. » Le verset sur lequel s’appuie
I’enseignement bien connu : D.ieu, qui est au-dessus des
deux, fait la paix entre des forces opposées.
Job 25:2°2:7775 21K
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La domination et la crainte sont auprées de Lui ; Il établit la
paix dans Ses hauteurs.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

Rabba rapporte au nom de Rabbi Yo'hanan que D.ieu fera
sept houppot pour chaque juste, en citant ce verset, qui
enseigne qu’ll fait une houppa pour chacun selon sa
gloire. L’Admour Hazaken le cite dans sa note finale sur le
verset.
Bava Batra 75a:147°:X 17y XR7n2 822
niDIN YW Niy? RIT T2 YITRT TN 130 221 0K 127 0K
XN Y1 IR 90 110 93 0P 7 K1V RTINS 927
TaPn - PREN TI22 9D 0¥ °D Y2 1377 X M 1wy ot 1y
17922 *0% 9N XA T2 WATRE 47 iy TR TN Pov
William Davidson,'VocéIized Aramaic (CC-BY-NC)

mDIM 7120 Pa By 0o

Le verset que le maamar explique. Ici, chacune des deux
gloires, celle de ’époux et celle de I’épouse, recoit sa
propre houppa.
Isaiah 4:5° 17 71°yw°
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Et D.ieu créera sur toute I’habitation du mont Sion et sur ses
assemblées une nuée et une fumée le jour, et I'éclat d’un feu

flamboyant la nuit ; car sur toute la gloire il y aura un dais.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Rabbi Yehochoua interpréte le premier mot d’Isaie 4:5,
ouvara, « et Il créera », comme une action déja accomplie
: ce que le verset annonce est déja créé et préparé. C’est ce
Midrach, dans Seder Lech Lecha, auquel renvoie la note
finale a propos des premiers mots du verset.

Bereshit Rabbah 44:22275:7” 7127 N°wR12
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“On that day, the L-rd established a covenant with Abram,
saying” - Rabbi Yudan [said]: Rabban Yohanan ben Zakkai
and Rabbi Akiva, one said: He told him about this world but
He did not tell him about the World to Come. Another said:
He told him about this world and the World to Come. Rabbi
Berekhya, saying [in the name of] Rabbi Elazar, and Rabbi
Yosei bar Hanina, one said: He told him about [the events]
until this day. The other said: He told him about [the events]
until that ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
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« Son mari est connu aux portes, lorsqu’il siége parmi les
anciens du pays. » Le Zohar interpréte « portes » (she'a-
rim) comme ce que chacun mesure (meshaer) dans son
ceeur.

Proverbs 31:23373:X7% “own
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Son mari est connu aux portes, lorsqu’il siege parmi les an-
ciens du pays.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar (Vayera) explique que le Saint béni soit-11 est
connu et que I’on s’attache a Lui selon ce que chacun me-
sure dans son cceur, dans la mesure ou il peut s’attacher a
I’esprit de sagesse. Ici, il montre qu’'un amour né de la
contemplation est limité par la mesure de la compréhen-
sion de chacun.

Zohar 1, 103b2 ,3p x*m
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. » ’Admour Hazaken oppose
I’amour limité « de toute ton Ame » a I’amour sans limite «
de toute ta force ».

Deuteronomy 6:5°77:"1 %7127
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Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le Zohar (Vaera) explique « de tout ton cceur, de toute ton
ame et de toute ta force », et dit que « de toute ta force » si-
gnifie les inclure la-haut, « en un lieu qui n’a pas de me-
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sure ». C’est la référence du texte lui-méme a I'idée que
meod est sans limite.

Zohar, Vaera 10:93-13:10477p:3>-3"%: RIX1 777171 790
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« Mon cceur te dit : “Cherchez ma face !” Ta face, Havaya,
je la chercherai. » C’est le cceur qui parle, et le verset est
cité a propos du point intérieur, la volonté du cceur.

Psalms 27:811:175 0°%°1n
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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)
LA NOTE DE KEHOT
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Ce discours commence par expliquer que, le jour de Che-
mini Atseret, tout Israél recoit le flux qui guidera sa Torah
et son service pendant toute I’année.

LA NOTE DE KEHOT
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« Le huitiéme jour, il renvoya le peuple, et ils bénirent le
roi. » Ses premiers mots sont le titre du discours sur Che-
mini Atséret auquel il est fait référence ici.
1 Kings 8:66170:’1 X 0°37n
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Le huitiéeme jour, il renvoya le peuple ; ils bénirent le roi et
s’en allérent dans leurs tentes, joyeux et le ceeur heureux de
tout le bien que D.ieu avait fait 4 David, Son serviteur, et a
Israél, Son peuple.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Celui qui demeure sous I’abri du Treés-Haut repose a
I’'ombre de Cha-dai. » Le discours auquel il est fait réfé-
rence explique cette « ombre ».
Psalms 91:'X:X"% 02210
qion? 1Y 232199y Wn03 29
O toi qui demeures a labri du Trés-Haut et résides a

I’ombre du Tout-Puissant ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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