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Explication de « Car sur toute
la gloire, il y aura un dais »

Les opposés sont unis par un dais, un niveau supérieur a tous
deux : le Tiferet de Imma au-dessus de Zeir Anpin et de Noukva,
et lavolonté supréme au-dessus d’Abba et Imma. A présent, la
mariée, Mal'hout, recoit par une volonté dont les raisons sont
cachées ; lorsque les mitsvot auront raffiné les étincelles de
Tohou, la raison cachée et le plaisir du Mo'ha Stima'a seront

réeveles, et la mariée deviendra la couronne de son époux.
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L’IDEE CENTRALE

Les opposés sont unis par un dais, un niveau supeérieur a tous deux : le Tiferet de
Imma au-dessus de Zeir Anpin et de Noukva, et la volonté supréme au-dessus
d’Abba et Imma. A présent, la mariée, Mal'hout, recoit par une volonté dont les
raisons sont cachées ; lorsque les mitsvot auront raffiné les étincelles de Tohou, la
raison cachée et le plaisir du Mo'ha Stima'a seront révélés, et la mariée deviendra

la couronne de son époux.

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

En expliquant les mots d’Isaie : « Car sur toute la gloire, il y aura un dais », ’Admour Hazaken identifie
deux gloires : Mal'hout, la gloire inférieure, et Abba, 'Hokhma, la gloire supérieure, ou Mal'hout prend
racine. Zeir Anpin, constitué principalement de bonté, et Mal'hout, faconnée par la retenue et I’aspira-
tion, sont opposés ; ils ne s’unissent que sous une houppa : le Tiferet de Imma, la racine intellectuelle
des émotions, qui couronne et englobe les deux, de méme que la présence de D.ieu établit la paix
entre les anges d’eau et de feu. Il y a deux dais : celui de la mariée, son dévouement « de toute ta force
», et celui du marié, évoqué par le voile nuptial et le dais du mariage. Un dais supérieur, le Kéter géné-
ral, unit Abba et Imma. Ces deux dais sont deux volontés : une volonté inférieure qui nait de la raison,
et la volonté supréme, dont la raison, le Mo'ha Stima'a, est cachée et dont le plaisir est Atik. La Torah
révélée exprime la volonté extérieure ; ses raisons ne sont donc pas données, et le Sinai ne fut qu’un
engagement nuptial. Lorsque les mitsvot, et méme I’alimentation, auront raffiné les étincelles de To-
hou, les raisons intérieures et le plaisir seront révélés, le mariage sera accompli et la mariée aura sa

propre Voix.

PLAN

1 Les deux gloires M

Mal'hout est la gloire inférieure, « la gloire de Havaya » ; Abba, 'Hokhma, est la gloire supérieure, un éclair
au-dela de la compréhension, ot Mal'hout prend racine.

2 Deux opposés 12-3

Mal'hout est constituée de Guevourot ardentes, aspirant sans cesse vers le haut ; Zeir Anpin est principale-
ment bonté, le dispensateur mesuré des mondes par 'Hessed, Guevoura et Tiferet.
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3 Le dais au-dessus du marié et de la mariée

14-5

Le Tiferet de Imma, racine des émotions dans I’intellect, couronne les deux et les unit, de méme qu’un ni-

veau supérieur réconcilie I’eau et le feu ; le dais propre de la mariée est « de toute ta force », comme

I’évoquent le voile et la houppa.

4 Le dais supérieur et les deux volontés

16

Le Kéter général unit Abba et Imma ; la volonté inférieure nait de la raison, tandis que la volonté supréme

cache sa raison dans le Mo'ha Stima'a et son plaisir dans Atik.

5 La Torah a présent et dans I’avenir

17

La Torah révélée est la volonté extérieure, dont les raisons ne sont pas données ; le Sinai fut un engagement

nuptial, et la révélation des raisons intérieures constituera le mariage.

6 Le raffinement et la voix de la mariée

18-9

Les mitsvot et I’alimentation raffinent les étincelles de Tohou ; lorsque ce raffinement sera achevé, le plai-

sir caché sera révélé et la mariée deviendra la couronne de son époux, avec sa propre voix.

NOTIONS CLES

Houppa (le dais) 1211

Un niveau supérieur a deux opposés, qui les recouvre et
les englobe tous deux, leur permettant ainsi de s’unir : le
Tiferet de Imma au-dessus de Zeir Anpin et de Noukva, et
le Kéter général au-dessus d’Abba et Imma.

La gloire supérieure et la gloire inférieure x%°y 7125
RNN 71201
La gloire inférieure est Mal'hout, « la gloire de Havaya » ;
la gloire supérieure est Abba, 'Hokhma, dont la valeur nu-
meérique de kavod correspond aux trente-deux sentiers de
la sagesse.

Le Tiferet de Imma X»°X7 n”n

L’attribut de Tiferet au sein de Bina : les émotions telles
qu’elles existent dans l'intellect, toutes rassemblées. Il de-
vient le Kéter de Zeir Anpin et de Noukva, et les unit.
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Lavolonté inférieure et la volonté supréme 7139

T9YR 11871 NnnA

La volonté inférieure nait de la raison et peut toujours
s’expliquer ; la volonté supréme semble n’avoir aucune
raison, comme dans « Tais-toi ; ainsi I'idée s’éleva », car sa
raison est trop élevée pour étre révelée.

Mo'ha Stima'a (le cerveau caché) mx»°nNo Xmn

L’intellect caché au sein du Kéter : la raison dissimulée de
la volonté supréme. Ses raisons et son plaisir sont a pre-
sent cachés ; ils seront révélés dans I’avenir comme les
raisons intérieures de la Torah.

Tohou et Tikoun 717°11 1710

Tohou est le monde antérieur, caractérisé par de grandes
lumiéres qui se briserent, laissant des étincelles mélées au
mal ; Tikoun est le monde ordonné. Raffinées par les mits-
vot, les étincelles de Tohou s’élévent plus haut que Tikoun.

Fiancailles et mariage 7°X1%111°017°%

Le Sinai fut un engagement nuptial, un lien établi de I’ex-
térieur, comme un anneau ; la révélation future de la To-
rah intérieure et de son plaisir constituera le mariage plei-
nement accompli.
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SECTION 1 - 11

Les deux gloires
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Explication de la parole du verset : « Car, au-dessus de toute gloire (kavod), il y aura un dais (houp-
pa). » Or, la gloire inférieure (kavod tata’ah) est le niveau de Mal'hout (souveraineté), et elle est ap-
pelée « la gloire de Havaya »,

Le maamar explique la promesse d’Isaie selon laquelle, dans I’avenir, un dais s’étendra au-dessus de toute

la gloire de Sion. Il commence par définir la « gloire » (kavod) : la gloire inférieure est Mal'hout, I’attribut
par lequel la parole de D.ieu crée les mondes et les gouverne ; elle est appelée « la gloire de Havaya ».
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car Havaya désigne Zeir Anpin, et « la gloire de Havaya » est le niveau de Mal'hout. Et « béni » vient
d’un terme qui désigne la bénédiction, I’abondance et I’effusion : il s’agit de faire descendre vers le
niveau de Mal'hout, « la gloire de Havaya », « depuis son lieu », c’est-a-dire la 'Hokhma supérieure
("Hokhma Ila’a) ; car le niveau de Mal'hout, la parole de Havaya, a son lieu et sa racine dans la 'Ho-
khma supérieure,
Le Nom Havaya désigne ici Zeir Anpin ; « la gloire de Havaya » est donc Mal'hout, qui révele Zeir Anpin.
L’Alter Rebbe interpréte mot a mot la louange des anges : « Bénie soit la gloire de Havaya depuis son lieu ». «

Bénie » signifie un flux qui est attiré vers le bas, tandis que « son lieu » désigne la 'Hokhma Ila’a, la sagesse

supérieure ou Mal'hout, « la parole de Havaya », a sa racine.
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car « Abba a fondé la Fille ». Abba est appelé la gloire supérieure (kavod ila’a), la source de I'intel-
lect, et il est appelé maskil (celui qui comprend) : « Les sages hériteront de la gloire. » La valeur
numérique de kavod est celle des trente-deux sentiers de la 'Hokhma (sagesse) ; et cette qualité est
appelée kavod, car elle est le niveau de « I’éclat de Sa gloire » (ziv yekarei),
La parole du Zohar, « Abba a fondé la Fille », montre que Mal'hout (la Fille) a sa racine en Abba, c’est-a-dire
en 'Hokhma. Abba est donc la gloire supérieure : le verset associe « gloire » et « sages », et la valeur numeé-

rique de kavod, trente-deux, correspond aux trente-deux sentiers de la 'Hokhma. Cette qualité est appelée

gloire en tant qu’« éclat de Sa gloire », une lumiére qui rayonne plutot qu’un objet que I’on saisit.
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c’est-a-dire comme I’éclair : le niveau d’une révélation qui dépasse ’entendement ; tandis que
Bina (compréhension) est « les vastes étendues du fleuve », ou 'intellect entre dans les limites de la
compréhension et se déploie.

La 'Hokhma est comme un éclair : une illumination soudaine, qui précede la compréhension et la dépasse.

Bina est appelée « les vastes étendues du fleuve », car I’idée s’y déploie et se laisse saisir dans toute son am-

pleur et ses détails.

SECTION 2 - 112-3

Deux opposes
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Or, Zeir Anpin (les attributs émotionnels) et Noukva (le féminin) sont deux opposés. En effet, le ni-
veau de Mal'hout est construit principalement a partir des Guevourot (les forces de retenue) : « il
appelle sans cesse et ne se tait pas », « afin que la gloire Te chante et ne reste pas silencieuse ». Son
aspiration est tout entiere tournée vers le haut, toujours plus haut, en une flamme dirigée vers le
ciel, comme le feu qui, par nature, s’éléve.
Zeir Anpin, les attributs émotionnels, qui sont principalement de bonté, et Noukva, Mal'hout, sont opposés.
Mal'hout est béitie principalement a partir des Guevourot, forces de retenue qui se manifestent sous forme
d’aspiration ; comme le feu qui s’éléve sans cesse, elle ne reste jamais immobile et aspire constamment vers

le haut, comme le dit le verset : « afin que la gloire Te chante et ne reste pas silencieuse » ; la gloire désigne
Mal'hout.
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Et le Zeir Anpin est principalement constitué de 'Hassadim (bontés), comme on le sait. Le Zeir An-
pin se situe a I’extrémité des mondes de I'Infini (Ein Sof) ; autrement dit, il représente le niveau ou
linfluence de 'Emanateur supréme est dispensée selon une mesure et une limite a la source de
Béria, Yetsira et Assiya, qui est Mal'hout. Voyez également ce qui est écrit a ce sujet dans la paracha
de Terouma, a propos d’« un chérubin a une extrémité », etc.,
Le Zeir Anpin est principalement constitué de 'Hassadim, de bontés. Il se tient a I’extrémité du domaine di-
vin, ot le flux de I’Emanateur est mesuré puis transmis a Mal'hout, la source des trois mondes inférieurs de

Béria, Yetsira et Assiya. Le texte renvoie a un développement plus complet dans la paracha de Terouma, a

propos des deux chérubins placés aux deux extrémités du couvercle de I’Arche.
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afin que I’étre créé puisse venir a I’existence dans une mesure et une limite. Méme Avraham, Mi-
chael et ceux qui leur ressemblent — les Ames et les anges les plus élevés — ont néanmoins une

compreéhension limitée : ils peuvent saisir jusqu’a un certain point, mais pas au-dela.

Le flux doit étre mesuré parce que les étres créés sont finis. Méme Avraham, le plus élevé des patriarches, et
Michael, le plus élevé des anges, ne peuvent saisir les choses que jusqu’a un certain point, mais pas au-dela.
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C’est pourquoi I'influence qui émane de I’Emanateur supréme pour leur donner vie doit, elle aus-
si, étre contractée dans une mesure et une limite. Cela se fait au moyen des attributs 'Hessed, Gue-
voura et Tiferet : 'Hessed (bonté) est le niveau de ’expansion, Guevoura (retenue) est le niveau de
la force de contraction (tsimtsoum), et Tiferet (beauté) est I'intermédiaire qui tranche entre les
deux.

Le flux qui donne la vie est donc contracté par 'intermédiaire de 'Hessed, Guevoura et Tiferet : 'Hessed le

déploie, Guevoura le retient, et Tiferet pondére les deux et tranche entre eux. Cet équilibre mesuré entre
donner et limiter est le role du Zeir Anpin.

SECTION 3 - 14-5

Le dais au-dessus du marieé et de la mariee
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De tout ce qui précede, il ressort que Zeir Anpin et Noukva sont deux contraires. Aussi, pour qu’ils
puissent s’unir et réaliser I'union de Zeir Anpin et Noukva, il faut le niveau de la houppa (dais

nuptial).

Puisque Zeir Anpin et Noukva sont opposés — bonté et retenue — ils ne peuvent s’unir d’eux-mémes. Leur

union nécessite une houppa, un dais déployé au-dessus d’eux deux.
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L’explication est la suivante : il est connu que la Tiferet (beauté) d’Imma devient un Kéter (cou-
ronne) pour Zeir Anpin et Noukva. (Voir a cet endroit, dans la paracha de Terouma, le discours
commencant par «Explication concernant les chérubins», au sujet de «une seule couronne pour
eux deux», etc. ; voir également Iggeres HaRamaz, section 27.)
Le dais est la Tiferet d’Imma : ’attribut de Tiferet au sein d’Imma, qui est Bina. Elle devient un Kéter, une
couronne, au-dessus de Zeir Anpin et Noukva. La parenthése renvoie a un discours sur les chérubins, dans

la paracha de Terouma, qui parle d’une seule couronne pour eux deux, ainsi qu’a une lettre du Ramaz, le
kabbaliste Rabbi Moché Zacuto.
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C’est elle qui les unit, comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie, a propos du verset «Il fait la
paix», etc. : entre le prince de I’eau et le [prince du feu], etc.,

C’est la Tiferet d’Imma qui les unit. Les Sages ont expliqué le verset «Il fait la paix dans Ses hauteurs» en di-
sant que D.ieu maintient la paix entre I’ange de I’eau et I’ange du feu, qui se tiennent céte a cote sans se
détruire.
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car, par la révélation d’une réalité supérieure a leur mesure a tous deux, a savoir le Saint béni soit-
Il Lui-méme, dans toute Sa gloire, ils sont ainsi unis. De méme, par la révélation du niveau de la
Tiferet d’Imma,

Les contraires se réconcilient lorsqu’est révélée une réalité supérieure a eux deux : devant le Saint béni

soit-I1 Lui-méme, I’eau et le feu sont en paix. De méme, la révélation de la Tiferet d’Imma unit Zeir Anpin et
Noukva.
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qui est le niveau du Keéter et un makif (lumiére enveloppante) pour Zeir Anpin et Noukva, ils
s’unissent ainsi. (Voir également ce qui est écrit dans Iggeres HaKodesh, le passage commencant
par «Et ’ceuvre de la charité sera la paix».)

Parce que la Tiferet d’Imma est un Kéter et un makif, une lumiére enveloppante qui se tient au-dessus d’eux

deux, ils s’unissent sous elle. La parenthése renvoie a la lettre de ’Admour Hazaken dans Iggeres HaKodesh

sur «Et I’ceuvre de la charité sera la paix», qui explique la paix entre I’eau et le feu.
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Pour comprendre la nature de la Tiferet d’Imma, prenons une analogie : de méme qu’il existe des
attributs émotionnels (midot) révéleés, qui ont leur siége dans le ceeur, a savoir I’amour, la crainte,

la fierté (hitpa’arout), etc.,

Pour expliquer ce qu’est la Tiferet d’Imma, I’Admour Hazaken se tourne vers ’Ame humaine. Les émotions
révélées résident dans le coeur : I’amour, la crainte et le hitpa’arout, la fierté, émotion qui correspond a la
Tiferet.
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de méme, ces attributs existent dans l’intellect, ou ils sont les racines et les sources des attributs
du cceur. Cela se constate aisément : lorsqu’une personne contemple quelque chose et voit com-

bien c’est bon et agréable,

Les mémes émotions existent aussi dans ’intellect, ou elles sont les racines des sentiments du cceur. On
peut le constater par expérience lorsqu’une personne réfléchit a la bonté et au caractére agréable de
quelque chose.
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alors I’amour de cette chose s’éveille dans son intellect, avant méme que ’amour ne soit parvenu
au cceur et ne s’y soit introduit, au point qu’il 1a désire et aspire a elle de maniére concreéte. Il enva

de méme dans le service de D.ieu : cet amour

Une telle réflexion éveille d’abord I’amour de la chose dans I’intellect, avant qu’il n’atteigne le cceur sous la

forme d’un désir et d’une aspiration concrets. Il en va de méme dans le service de D.ieu.
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qui est dans I’intellect est constante, grace a la contemplation, tandis que I’amour dans le cceur dé-
pend du moment et de ’occasion, etc. Et voyez ce qui est écrit a ce sujet au sujet de « Ecoute,
Israél»: le ayin agrandi représente les attributs émotionnels dans I'intellect.

L’amour dans I'intellect, suscité par la contemplation, est constant, tandis que ’amour dans le cceur s’éléve

et retombe selon le moment. Le texte renvoie a son explication du ayin agrandi de « Ecoute, Israél», qui re-

présente ces émotions au sein de I'intellect.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/39/ 8



LIKKUTEI TORAH « SHIR HASHIRIM - MAAMAR 39 911 7120 B ‘?}7 52 2”y 0°9277 7IN°2...

>113 [naxen 7ma: Ton] NPAT 3% [xeox) xax] RPIR PPMIN2 O3 NI N2 w0 79yn% 03 (10w 9P 5
13 X717 TOMD IPMI WA RIT RPORT TO0 K17 MTAD 0200 O (100 T s

De méme, en haut, il existe aussi un niveau d’attributs dans l’intellect (mo'hin), Abba et Imma
('Hokhma et Bina), a savoir 'Hessed, Guevoura, Tiferet, Netsa'h, Hod et Yessod, qui sont les racines
des attributs de Zeir Anpin. Le 'Hessed d’Imma est la racine et la source du 'Hessed de Zeir Anpin,

etc. ;

Il en va de méme dans le domaine divin : 'intellect, Abba et Imma, posséde ses propres attributs, de 'Hessed
a Yessod, qui sont les racines des attributs de Zeir Anpin. Chaque attribut d’Imma est la source de I’attribut
correspondant en Zeir Anpin.
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et le Tiferet d’Imma, qui est I’expression générale et collective des attributs d’Imma, car Tiferet est
composeé de 'Hessed et de Guevoura, comme on le sait a propos des couleurs, etc.,

Le Tiferet d’Imma englobe tous les attributs d’Imma, car Tiferet associe lui-méme 'Hessed et Guevoura. Cela

est connu par ’enseignement relatif aux couleurs des Séfirot, ou la couleur de Tiferet est un mélange.
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est la racine et la source des attributs de Zeir Anpin dans leur ensemble. C’est pourquoi le Tiferet

d’Imma devient un Kéter et un makif pour Zeir Anpin et Noukva, et c’est lui qui les relie, etc.

Puisqu’il englobe tous les attributs d’Imma, le Tiferet d’Imma est la racine des attributs de Zeir Anpin dans
leur ensemble. C’est pourquoi il devient le Kéter et le makif au-dessus de Zeir Anpin et de Noukva, et les
relie.
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(Voir également plus loin a ce sujet. Ailleurs, il est expliqué a propos de Tiferet que ce que Mal'hout
recoit de 'Hessed et de Guevoura constitue un influx provenant de I’ordre de I’enchainement des-
cendant des mondes (hichtalchelout), selon le rapport de cause a effet ; mais, par 'intermeédiaire
de Tiferet, I'influx provient d’au-dela de I’ordre de I’hichtalchelout, etc.

Cette longue parenthése ajoute un autre point, tiré d’'un enseignement exposé ailleurs. Ce que Mal'hout re-

coit de 'Hessed et de Guevoura lui parvient par I’enchainement ordinaire de cause a effet, tandis que ce qui
lui parvient par Tiferet est attiré depuis au-dela de cet enchainement.
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On peut I’expliquer ainsi : 'Hessed est une branche de 'Hokhma et Guevoura une branche de Bina,
tandis que Tiferet, la ligne meédiane, s’éleve jusqu’a Keter, comme il est écrit dans le Zohar, a la fin
de la paracha Terouma) (folio 175b). Voir aussi ce qui est écrit ailleurs a propos du Zohar, Vaye-
chev (folio 181), sur le verset
La raison en est peut-étre que 'Hessed et Guevoura procédent respectivement de 'Hokhma et de Bina, tandis
que Tiferet, la ligne médiane, s’éléve jusqu’a Kéter, au-dela de I’intellect, comme le dit le Zohar a la fin de

Terouma. Le texte renvoie ensuite a un autre enseignement portant sur un passage du Zohar dans Vayéchev,
a propos d’un verset d’Isaie.
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« Voici, Mon serviteur prospérera », etc. : « trés haut » — du coté de Yaakov. De méme, au sujet du
niveau de la cinquantiéme porte de Bina, les écrits de I’Ari zal, que sa mémoire soit bénie, rap-
portent qu’elle se trouve dans le tiers supérieur du Tiferet de Bina.
Ce passage du Zohar dit : « Voici, Mon serviteur prospérera [...] et s’élévera trés haut », et rattache le mot «
trés » a Yaakov, qui représente Tiferet ; Tiferet atteint ainsi le point le plus élevé. L’Ari zal situe également la

cinquantieme porte de Bina, sa porte la plus élevée, dans le tiers supérieur du Tiferet de Bina, c’est-a-dire
d’Imma.

1773 190° °93 DOWNRMT YW IYN WURYY (k7Y 37377) OMI%D °D M [miot awn 97 PRI 903 10N
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Voir le commentaire du Ramaz sur le Zohar, paracha Pin'has (folio 253a). Voir aussi ce qui est écrit
au sujet de la cinquantiéme porte dans la paracha Yitro, dans le discours commencant par « Leur
apparence et leurs actes ».

A propos de la cinquantiéme porte, le texte cite le commentaire du Ramaz sur le Zohar dans Pin'has. Il ren-
voie aussi a un discours de la paracha Yitro sur les paroles d’Ezéchiel : « Leur apparence et leurs actes ».
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Or, il a été expliqué plus haut qu’en particulier il y a deux dais nuptiaux : un dais pour le marié et
un dais pour la mariée, etc. Le dais de la mariée correspond au niveau de « de toute ta force », et il
semble qu’il s’agisse du Kéter de Noukva, comme dans la maniere

Revenant au dais nuptial, le texte distingue deux dais, I’'un pour le marié et I’autre pour la mariée. Celui de

la mariée correspond a « de toute ta force », un service qui dépasse sa propre mesure, et représente le Kéter
de Noukva.
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Cela a été mentionné ailleurs, dans le discours qui commence par « Celui qui ramassait du bois » :
«lorsque les enfants d’Israél accomplissent la volonté du Maitre du monde », expression mention-
née au sixieme chapitre de Berachos, correspond au niveau de « de toute ta force ». C’est pour-
quoi, dans la section « Et si vous écoutez », ot « de toute ta force » n’est pas mentionné, il est dit : «
Tu recueilleras ton grain », etc.
Cela s’inscrit dans le prolongement du discours sur ’homme qui ramassait du bois : I’expression talmu-
dique « lorsque les enfants d’Israél accomplissent la volonté du Maitre du monde » correspond a « de toute ta

force ». La preuve en est que la deuxiéme section du Chema, ou « de toute ta force » est omis, dit que les en-

fants d’Israél recueilleront eux-mémes leur grain, ce que le Talmud interpréte comme un état inférieur.

97PN MY [xovyor kmaynx] YPRIYAR RNNDT RPN RIPIIT 9N 02 XIT 2PN OW I8N
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Et « la volonté du Maitre du monde » est le niveau du Kéter de la Noukva. Par un éveil d’en bas
[survient] un éveil d’en haut : par cela, on éveille également en haut le dais du marié, qui est le ni-
veau de la Tiferet d’Imma, etc.

« Lavolonté du Maitre du monde » est le Kéter de la Noukva, le dais propre a la mariée. Lorsque celle-ci ac-

complit sa part, cet éveil d’en bas suscite un éveil d’en haut : le dais du marié, la Tiferet d’Imma. Dans le
texte imprimé, *1y semble tenir lieu de 9, « par cela ».
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Sur cette base, on peut donner une raison a la coutume qui s’est répandue : le marié commence
par étendre sur la mariée un tissu appelé (Decktuch) ; c’est une sorte de dais pour la mariée seule.

Puis tous deux entrent sous une toile tendue sur des perches : c’est le dais qui les enveloppe

Ce passage explique une coutume nuptiale. Le marié commence par étendre sur la mariée un tissu appelé
en yiddish Decktuch (« tissu couvrant ») : c’est un dais pour elle seule. Puis tous deux se tiennent sous une

toile tendue sur des perches : c’est le dais qui les recouvre tous deux.
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tous deux. Comme I’expliquent le Shulchan Aruch, Even HaEzer, section 55, paragraphe 1, dans la
glose, le Chelkas Mechokek, sous-paragraphe 9, et le Beis Shmuel, sous-paragraphe 5 : couvrir la
téte de la mariée d’un tissu est également appelé houppa, selon I’avis des Tosafos. C’est la le sens

de la hinouma (voile), qui est le niveau du dais propre a la mariée, comme indiqué ci-dessus.

Les ouvrages de halakha montrent que, selon I’avis des Tosafos, couvrir la téte de la mariée d’un tissu est en
soi appelé houppa ; c’est la hinouma, le voile de la mariée. 11 s’agit du dais propre a la mariée décrit ci-
dessus.

SECTION 4 - 16

Le dais supérieur et les deux volontés
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2. Or, de méme que le Tiferet de Imma entoure Zeir Anpin et Noukva et les unit, il existe un niveau
de makif général (lumiere enveloppante) qui unit Abba et Imma (‘'Hokhma et Bina) et les associe.

Car Abba et Imma sont eux aussi deux opposés,

La section 2 porte I’idée a un niveau supérieur. De méme que le Tiferet de Imma entoure et unit Zeir Anpin
et Noukva, un makif plus général unit Abba et Imma, 'Hokhma et Bina, qui sont eux aussi opposeés.
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car Abba est la source de tous les 'Hassadim (bontés), et Imma est la source de toutes les Guevourot
(forces de retenue) ; ils sont réunis par le niveau du Kéter général (Couronne) d’Atsilout (Emana-
tion), la Mal'hout d’Adam Kadmon.

Abba est la source de toutes les bontés, et Imma, de toutes les forces de retenue. Ils sont unis par le Kéter
général d’Atsilout, qui est la Mal'hout d’Adam Kadmon, le niveau inférieur du domaine primordial qui se
trouve au-dessus d’Atsilout et sert de couronne a I’ensemble d’Atsilout.
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C’est le niveau du dais qui se trouve au-dessus de la gloire supérieure. (Voyez aussi ce qui est écrit
sur I'union de Zeir Anpin et Noukva et sur celle d’Abba et Imma, dans le discours qui commence

par «Voici les comptes du Tabernacle, le Tabernacle du Témoignage », etc.)

Ce Keéter général est le dais au-dessus de la «gloire supérieure», Abba et Imma, tout comme le paragraphe 1
désignait Abba comme la gloire supérieure. La parenthése renvoie a un discours sur «Voici les comptes du

Tabernacle », qui traite des deux unions : celle de Zeir Anpin avec Noukva et celle d’Abba avec Imma.
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C’est-a-dire que, de méme que le Tiferet de Imma est un dais au-dessus de Zeir Anpin et Noukva

(et les unit : bien qu’ils soient deux opposés, ils sont néanmoins unis par le Tiferet de Imma),

La comparaison porte sur le Tiferet de Imma, le dais au-dessus de Zeir Anpin et Noukva, qui les unit bien

qu’ils soient opposés.
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cela correspond a ce qui est dit dans la paracha Béréchit : «Toute inclination des pensées de son
cceur n’était que mal, tout le jour» ; c’est pourquoi le raisonnement conduisait a la condamnation.
Puis, dans la paracha Noa'h : «Je ne recommencerai plus», etc.,

Cet exemple montre comment I'intellect peut accueillir des conclusions opposées : avant le Déluge, le mal

du cceur de ’homme était un motif de condamnation. Apres le Déluge, dans la paracha Noa'h, D.ieu déclara
qu’ll ne maudirait plus la terre et ne frapperait plus tout étre vivant.
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«car l’inclination du cceur de ’homme est mauvaise depuis sa jeunesse» : cette méme raison fut
ensuite retournée en meérite. Et tout cela est di au fait que

Apreés le Déluge, D.ieu donna comme raison le méme fait : «car I'inclination du ceeur de I’homme est mau-

vaise depuis sa jeunesse». L'argument méme qui avait condamné fut transformé en motif de mérite.
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dans leur source et leur racine, avant que ’attribut ne se révele «dans le cceur», «Il le tourne ou Il
le souhaite », que ce soit vers le meérite ou vers la condamnation, I'intellect peut trouver une raison
acela.

Cela est possible parce que, dans la source et la racine, avant qu’un attribut se révele «dans le cceur» sous

forme de sentiment, I’intellect peut trouver une raison pour 'un ou l’autre parti. Comme le cceur du roi

dans la main de D.ieu, «Il le tourne ou Il le souhaite », vers le mérite ou vers la condamnation.
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C’est pourquoi le Tiferet de Imma est appelé une 'houppa (dais) : il abrite et entoure ensemble les
attributs, et la, ils sont tous annulés, égaux les uns aux autres, lorsque la lumiére du Tiferet de
Imma se révele, etc.

C’est pourquoi le Tiferet de Imma est appelé une 'houppa : comme un dais, 'houppa, il couvre, 'hofé, tous

les attributs ensemble. Lorsque sa lumiére se révele, des opposés tels que la bonté et la retenue s’y trouvent
annulés et deviennent égaux.
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(Et voyez ce qui est écrit dans le discours commencant par « Quand tu éleveras les lampes», au su-
jet de «vers la face de la menorah».) De méme, il y a un dais au-dessus de la gloire supérieure,
Abba et Imma ('"Hokhma et Bina) : Mal'hout d’Adam Kadmon, qui les entoure et les englobe ensem-
ble; la, ils ne comptent absolument pour rien, ils ne sont qu’un simple éclat et un rayonnement.
De méme, il y a un dais au-dessus de la gloire supérieure, Abba et Imma: Mal'hout d’Adam Kadmon, qui les
entoure et les unit; devant elle, ils ne comptent pour rien et ne sont qu’un simple éclat. La parenthése ren-

voie a un discours sur «Quand tu éléveras les lampes», au sujet des lampes tournées «vers la face de la
menorah».
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Voici I’explication: il est connu qu’il y a volonté et volonté. La volonté inférieure est celle qui nait
de l'intellect: parce qu’une personne percoit par son intellect la beauté de cette chose, elle la dési-
re; telle est la volonte inférieure. C’est la le niveau de Kéter de Zeir Anpin et de Noukva, qui est at-

tiré du Tiferet d’Imma.

Pour expliquer ces dais, I’Alter Rebbe distingue deux sortes de volonté. La volonté inférieure nait de I’intel-
lect: une personne voit le bien en une chose et, par conséquent, la désire ; tel est le Kéter de Zeir Anpin et de

Noukva, qui est attiré du Tiferet d’Imma.
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Mais il y a la volonté supérieure, comme dans ce qu’ils ont dit: «Tais-toi; ainsi cela est monté dans

la pensée», et Il ne pouvait lui en donner la raison: « Est-ce la la Torah... ?», etc.;

La volonté supérieure apparait dans le récit talmudique concernant Moché: lorsqu’il vit le martyre de Rabbi
Akiva et demanda: «Est-ce la la Torah et telle est sa récompense ? », D.ieu répondit: «Tais-toi; ainsi cela est

monté dans la pensée », sans donner de raison.
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mais Sa volonté est ainsi, sans raison: telle est la volonté supérieure. Car la volonté inférieure, au

contraire, procéde d’une raison: il voit par son intellect la raison de la chose,

La volonté supérieure est donc une volonté sans raison énoncée. La volonté inférieure est I'inverse: elle est

suscitée par une raison que la personne percoit dans son esprit.

TIPDYT 1137 qWRIY 21970 1T PINY 12 IARY 7R I7KY 1277 QY 22w D197 10 M2 1% 1ob
Sawnn eYNSY

et c’est pourquoi il la désire; il pourrait donc exposer la raison de la chose. Ainsi, s’Il lui a dit:

«Tais-toi», c’est parce que cela procede de la volonté supérieure, qui est au-dessus de l'intellect;

Celui qui est mi par la volonté inférieure peut toujours expliquer ce qui le pousse a agir. Par conséquent,
lorsque D.ieu dit: «Tais-toi», cela montre que la chose procéde de la volonté supérieure, qui est au-dessus
de l’intellect.
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Il ne pouvait donc pas lui donner de raison, car cette volonté est tres élevée et ne peut descendre
par degrés pour se réveéler dans l'intellect.

Cette volonté supérieure est trop élevée pour descendre, étape par étape, jusqu’a I'intellect et s’y expliquer;

aucune raison ne pouvait donc étre donnée.
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Mais, dans ce cas, a D.ieu ne plaise, cela semblerait relever de 1’obstination, comme s’Il voulait
quelque chose méme contre I'intellect. Or, il est connu qu’il existe une Mo’ha Stima’a (cerveau ca-
ché); si on I’appelle «caché», c’est

Pourtant, une volonté sans aucune raison semblerait relever de la pure obstination, ce qu’on ne peut attri-

buer a D.ieu. La réponse se trouve dans la Mo’ha Stima’a, le «cerveau caché» au sein de Kéter: son nom

méme indique qu’il est caché.
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parce qu’il y a certainement une raison a cette volonté supérieure, pour laquelle Il veut que les
choses soient ainsi; seulement, cette raison est sublime, éminente et tres élevée, si bien qu’elle ne
peut descendre par degrés et se révéler a autrui; elle demeure réservée et cachée, connue de Lui
seul.

La volonté supérieure a bien une raison, mais celle-ci est si sublime qu’elle ne peut descendre et étre com-
muniquée a quiconque. Elle demeure cachée, connue uniquement de Celui qui veut.
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C’est pourquoi on ’appelle le «cerveau» (mo’ha), c’est-a-dire un intellect élevé, mais «caché» (sti-
ma’a), dissimulé a tous. C’est pourquoi Il lui dit: «Tais-toi»: le silence est un niveau, «ainsi cela
s’est élevé dans la pensée», ce qui releve de 'Hokhma (sagesse) et d’une raison supérieure, inac-
cessible a autrui; et, aux yeux d’autrui, cela apparait
On l'appelle «cerveau» parce qu’il s’agit d’un intellect élevé, et «caché» parce qu’il est dissimulé a tous.
D’ou I’expression «Tais-toi»: le silence est en soi un niveau, et «ainsi cela s’est élevé dans la pensée» dé-

signe une sagesse et une raison supérieures que nul autre ne peut saisir, méme si, aux yeux des autres, cela

semble différent.
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comme une simple volonté, sans aucune raison, alors que Lui seul en connait la raison et le motif.

C’est la que réside le plaisir suscité par cette chose, un plaisir supérieur; c’est la le niveau d’Atik,

Aux yeux des autres, cela semble étre une simple volonté, sans raison, mais la raison et le motif Lui appar-

tiennent. C’est la aussi que réside le plaisir supérieur suscité par cette chose, le niveau appelé Atik.
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car le plaisir suscité par cette chose est retiré (ne’étak) a tout, et seul Son étre et Son essence
contiennent le plaisir suscité par cette chose. Par rapport a autrui, on I’appelle la volonté supé-
rieure: c’est-a-dire une volonté sans raison réveélée, simplement «ainsi cela s’est élevé dans la

pensée ».

Le nom Atik est lié a ne’étak, «retiré»: ce plaisir est retiré a tout et n’existe que dans I’étre propre de D.ieu.

Aux yeux des autres, il est appelé la volonté supérieure, une volonté sans raison révélée.
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C’est pourquoi le niveau de Kéter comprend ces deux niveaux: celui d’Atik, d’ou provient le Mo’ha
Stima’a, «sa raison et son motif ’accompagnent» ; et le second niveau, la volonté révélée a autrui,
qui est considérée comme une simple volonté sans aucune raison et appelée «le crane (goulgalta)
qui recouvre le cerveau».

Kéter comporte donc deux niveaux: Atik, source du Mo’ha Stima’a et de sa raison cachée, et la volonté exté-

rieure, qui semble dépourvue de raison. Cette volonté extérieure est appelée goulgalta, le criane qui re-

couvre le cerveau: une enveloppe extérieure qui recouvre un intellect cache.
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(Voir aussi ce qui est écrit a ce sujet sur le verset: «Je suis Havaya, votre D.ieu, qui vous ai fait sor-

tir du pays d’Egypte », etc., dans la paracha de Chela’h; voir la-bas.)

Le texte renvoie a son développement sur ce sujet, dans la paracha de Chela’h, a propos du verset: «Je suis

Havaya, votre D.ieu, qui vous ai fait sortir du pays d’figypte. »
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Car la volonté inférieure est le Tiferet d’Imma, qui devient Kéter pour Zeir Anpin: c’est-a-dire une
volonté qui nait de I'intellect et en découle, comme mentionné plus haut. Quant a la goulgalta
d’Arikh Anpin, elle est la volonté qui transcende l’intellect; et cette volonté contient une raison ca-
chée, appelée Mo’ha Stima’a, comme mentionné plus haut.

En somme, la volonté inférieure est le Tiferet d’Imma, le Kéter de Zeir Anpin, une volonté qui nait de I’intel-

lect. La goulgalta d’Arikh Anpin, niveau extérieur de Kéter, est la volonté qui transcende I’'intellect; elle

contient une raison cachée, le Mo’ha Stima’a.
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(Voila le sens du dais nuptial qui se trouve au-dessus du niveau de la gloire supérieure, c’est-a-dire
Abba et Imma. Voir aussi ce qui est écrit dans le discours commencant par «La Torah que Moise
nous a ordonnée », au sujet du dais nuptial, qui est le niveau de la volonté supérieure, au-dessus de
'Hokhma. Le Ramaz, dans la paracha de Beréchit) (a la page 8), écrit que le dais nuptial signifie
qu’Abba et Imma sont recouverts et voilés par la barbe d’Arikh:
Cette volonté supérieure est le dais nuptial qui recouvre la gloire supérieure, Abba et Imma. Le texte renvoie
a un discours sur «La Torah que Moise nous a ordonnée», ou le dais nuptial représente la volonté supé-

rieure, au-dessus de 'Hokhma. Le Ramaz décrit ce dais comme le voile formé par la barbe d’Arikh Anpin qui
recouvre Abba et Imma.

SECTION 5 - 117

La Torah a présent et dans I’avenir
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3. Or, la Torah révélée est le niveau de la volonté révélée mentionnée plus haut, comme il est écrit
dans le Zohar que les 613 mitsvot procedent des 613 voies. C’est 1a [le sens de] «la couronne dont
sa meére I’a couronné »,

La section 3 applique les deux niveaux de volonté a la Torah. La Torah révélée exprime la volonté supérieure

révélée, le niveau extérieur de Kéter ; le Zohar enseigne que les 613 mitsvot découlent de 613 voies. C’est

«la couronne dont sa meére I’a couronné» dans le Cantique des Cantiques.
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car la volonté mentionnée plus haut est appelée atara et Kéter (couronne), laquelle est faite de
pierres précieuses, qui sont inanimées ; et pourtant, elle posséde une beauté éclatante, dans la-
quelle brille une lumiere splendide et cachée.

La volonté révélée est appelée couronne, et une couronne est faite de pierres précieuses : inanimées en

elles-mémes, elles sont pourtant belles, et une lumiére cachée et splendide brille en elles. De méme, la vo-

lonté révélée porte en elle une lumiére cachée.

29D JIRW IR 12K DT PWRD AT PPN 190N I0%N NOXOX DN DO1°IYN DOWYI NIZHN %)
(X7 97M

(De méme, les mitsvot prennent forme a partir d’éléments matériels : les tsitsit sont en laine et les
tefillin en parchemin. Cela correspond a I'image de 'inanimé et de la pierre ; mais il s’agit d’une
pierre précieuse et splendide.)

Les mitsvot prennent elles aussi une forme matérielle : les tsitsit sont en laine et les tefillin en parchemin,

comme la pierre inanimée de la couronne. Pourtant, cette pierre est précieuse : la beauté divine est cachée

dans la mitsva matérielle.
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C’est comme I'image de la volonté mentionnée plus haut, qui n’est que le niveau de la dimension
extérieure (‘hitsoniyout) de la Mo'ha Stima’a, cachée dans la dimension intérieure (pnimiyout) de
la volonté. De méme, la Torah réveélée ne nous donne pas de raison révélée qui suffise pour toutes
les mitsvot,

Lavolonté révélée n’est que la dimension extérieure de la Mo'ha Stima’a, la raison cachée qui réside dans la

volonté. Voila pourquoi la Torah révélée ne nous donne pas une raison satisfaisante pour chaque mitsva.
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comme lorsqu’on exclut le vétement porté la nuit, en se fondant sur «et vous le verrez», et qu’on
inclut le vétement d’un aveugle ; la raison ne suffit pas. C’est parce que sa racine ne provient que
de la dimension extérieure, qui nous est a présent révélée : une volonté sans raison, etc.
L’exemple du Talmud : les mots «et vous le verrez» sont interprétés comme dispensant de tsitsit un vétement
porté la nuit, tandis que le vétement d’un aveugle est inclus ; la raison donnée ne convainc pas pleinement.

C’est que la Torah révélée provient de la dimension extérieure, d’une volonté dont la raison n’est pas
réveleée.
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Mais, au sujet du temps a venir, il est dit qu’une Torah nouvelle nous sera donnée, dans Rabbah,
Shemini, chapitre 13. L'intention est celle-ci, comme I’écrit Rachi a propos du verset «Qu’il me

donne les baisers de sa bouche » : les raisons de la Torah intérieure nous seront révélées,

Le Midrach dit qu’a ’avenir une Torah nouvelle sera donnée. Rachi explique, a propos de «Qu’il me donne
les baisers de sa bouche», que D.ieu promet de révéler le secret des raisons de la Torah, sa dimension
intérieure.
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c’est-a-dire que la Mo'ha Stima’a se révélera, ainsi que la raison et le plaisir de la volonté. Alors,
«tu te delecteras en Havaya» : le plaisir est supérieur au Nom Havaya ; a présent, il nous est caché

et dissimuleé.

Alors la Mo'ha Stima’a, la raison cachée et le plaisir qui résident dans la volonté, se révélera. Le verset
d’Isaie «Alors tu te délecteras en Havaya» est interprété comme désignant un plaisir supérieur méme au

Nom Havaya, qui nous est a présent caché.
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Mais alors, lorsque la raison et le plaisir de la Mo'ha Stima’a se révéleront, le plaisir sera en Ha-
vaya. C’est aussi la racine du sujet des fiancailles (éroussin) et du mariage (nissouin),

Lorsque la raison et le plaisir de la Mo'ha Stima’a se révéleront, le plaisir sera «en Havaya». C’est aussi la

racine des deux étapes du mariage juif : les fiancailles (éroussin) et le mariage proprement dit (nissouin).
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Car, lors du don de la Torah, il n’y eut que le niveau des fiancailles : la femme ne recoit alors que
I’anneau rond des kidouchin (et c’est la le sens de « Sanctifie-nous par Tes commandements »,
comme cela est expliqué sur le verset « Il est bon de chercher refuge ») ;

Le don de la Torah ne fut que des fiancailles : la fiancée recoit un anneau, objet rond qui ’entoure de I’exté-

rieur. Les mots « Sanctifie-nous par Tes commandements » expriment cela : les mitsvot sont les kidouchin,

les fiancailles.
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Mais, dans les temps futurs, il y aura le niveau du mariage, comme il est écrit dans Rabbah, Seder
Bo, a la fin du chapitre 15 : « Car ton époux est ton Créateur. » En effet, une femme est acquise par

I’intimite, et la goutte est tirée du cerveau du pere, de sa dimension intérieure.

Dans les temps futurs, il y aura un mariage accompli, comme le dit le Midrach a propos de « Car ton époux
est ton Créateur ». Le mariage s’accomplit par I'intimité, au cours de laquelle la goutte vient du cerveau du

peére, de son intérieur : image de ce qui est intérieur et transmis.
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Cela signifie que, dans les temps futurs, sera révélée la dimension intérieure de la Mo’ha Stima’a,
et que le plaisir se manifestera et nous sera dévoilé. C’est pourquoi alors [il y aura] mariage par
I’intimité : « ton époux est ton Créateur », etc.

Ainsi, dans les temps futurs, lorsque la dimension intérieure de la Mo’ha Stima’a et son plaisir nous seront

révéleés, le lien avec D.ieu sera un mariage accompli, et non plus seulement des fiancailles.

SECTION 6 - 18-9

Le raffinement et la voix de 1a mariée
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La raison pour laquelle la révélation mentionnée plus haut n’aura lieu que dans les temps futurs
est la suivante : on sait que la racine des mitsvot consiste uniquement a raffiner, dans le Monde
d’Assiya (Action), le bien du noga au moyen des commandements positifs et [au moyen]| des inter-
dictions, a séparer le mal.

Pourquoi la révélation intérieure doit-elle attendre les temps futurs ? Parce que la finalité des mitsvot est le

raffinement (birour) : les commandements positifs font ressortir le bien du noga, le domaine d’Assiya ou le
bien et le mal sont mélés, tandis que les interdictions écartent le mal.
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Car en toute chose, et méme dans chaque ame d’Israél, il y a du bien et du mal, en raison de la
chute des 288 étincelles qui se sont mélées au mal ; il est nécessaire, au moyen des commande-

ments positifs et des interdictions, de les séparer

Toute chose, et méme chaque ame juive, contient a la fois du bien et du mal, parce que les 288 étincelles de
sainteté sont tombées et se sont mélées au mal. Les mitsvot sont le moyen de les séparer.
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et de les raffiner. Une fois le raffinement accompli, elles sont alors trés grandes et tres élevées, car

leur racine provient de Tohou, qui est d’'un rang supérieur a celui de Tikoun, apres le raffinement.

Une fois raffinées, les étincelles sont trés élevées, car elles proviennent de Tohou, le monde du « chaos »,
dont les lumiéres étaient plus grandes que celles de Tikoun, le monde de 1’ordre. Restaurées par le raffine-

ment, elles se tiennent a un rang supérieur a celui de Tikoun.
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C’est pourquoi la nourriture donne vie a ’homme : la racine de la nourriture, bien que, telle

qu’elle se trouve ici-bas, elle soit mélée au mal, provient de Tohou.

Cela explique pourquoi la nourriture donne vie a ’homme. Telle qu’elle existe ici-bas, elle est mélée au mal,
mais sa racine se trouve dans Tohou, un niveau supérieur a Tikoun.
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C’est pourquoi, lorsqu’un homme en mange, qu’il en affine le bien et rejette au-dehors le mal et les
déchets, aprés que le bien a été extrait de la nourriture, bien au contraire, ceux-ci donnent vie a

I’homme et ajoutent force et force vitale a son ame.

Lorsqu’on mange, le bien contenu dans la nourriture est extrait et les déchets sont rejetés. Loin d’abaisser
I’homme, le bien ainsi affiné lui ajoute force et force vitale, jusque dans son ame.
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Car, apres leur affinage et leur élévation vers leur source, ils se trouvent a un rang plus éleve,
c’est-a-dire dans le Monde de Tohou, qui précéda Tikoun : Tohou correspond au Nom Sag, et Ti-

koun au Nom Mabh.

Apres leur affinage, les étincelles s’élévent vers leur source dans Tohou, qui précéda Tikoun et lui est supé-
rieur. Dans le langage des Noms divins, Tohou correspond au Nom Sag — le Nom Havaya dont la valeur nu-
meérique est 63 — et Tikoun au Nom Mabh, de valeur 45.
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C’est pourquoi, pour I’heure, tant que les étincelles qui sont tombées n’ont pas encore été affinées

— c’est-a-dire avant que I’affinage entier ne soit achevé —, le plaisir n’est pas encore révéle,

Tant que toutes les étincelles tombées n’ont pas été affinées, le plaisir n’est pas encore révéleé.
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car elles sont mélées, le bien au mal. Mais, apres I’affinage, lorsqu’elles retourneront a leur rang
antérieur, viendront alors ’achévement et «la fin de I’ceuvre, qui était d’abord dans la pensée»,

Tant que le bien et le mal sont mélés, le plaisir demeure caché. Lorsque les étincelles auront été affinées et
seront retournées a leur rang antérieur, la création atteindra son but : «la fin de ’ceuvre, qui était d’abord

dans la pensée», autrement dit le dessein con¢u dés I’origine.
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et il n’y aura plus aucun voile dii au mal ; alors, de lui-méme, sera révéle le plaisir provenant de la
lumiére et du rayonnement supérieurs. Et cela vient précisément de I’affinage des choses infeé-

rieures, ici et maintenant.

Quand il ne restera plus de mal pour le voiler, le plaisir de la lumiére supérieure sera révelé de lui-méme. Et
celavient précisément de I’affinage des choses basses de ce monde, dés a présent.
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Et tel est le sens de « Une femme vaillante est la couronne de son mari» : en elle brillera la lumiére
de la «bonne raison et connaissance », qui est enfouie et cachee,

Tel est le sens de «Une femme vaillante est la couronne de son mari» : la fiancée, Mal'hout, deviendra la

couronne. En elle brillera la lumiére cachée de la Mo'ha Stima'a, appelée «bonne raison et connaissance ».
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c’est-a-dire le niveau de la Mo'ha Stima'a — qui est supérieur méme au niveau de la gloire supé-
rieure, Kavod, les trente-deux sentiers de la 'Hokhma supérieure ; mais la Mo'ha Stima'a «ne

s’ouvre pas en sentiers» —,

La Mo'ha Stima'a est supérieure méme a la gloire supérieure évoquée au début du paragraphe, les trente-
deux sentiers de la 'Hokhma Ila'a. Contrairement a la 'Hokhma, elle ne s’est ouverte en aucun sentier.
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qui se trouve maintenant dans la pierre précieuse, au niveau de I’inerte. Alors, la lumieére sera re-
vélée et le Tohou sera a un degré supérieur au Tikoun ; car le Tikoun aussi existera alors, mais
[dans] le Tohou, la lumiére sera plus élevée, apres le raffinement.

Pour l'instant, cette lumiére est cachée dans la « pierre précieuse », la mitsva physique, inerte. Alors elle

sera révélée et le Tohou se tiendra au-dessus du Tikoun ; le Tikoun subsistera, mais la lumiére raffinée du

Tohou sera supérieure.
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(Il en ressort que I'idée est la suivante : la révélation du niveau intérieur de Kéter (la Couronne),
qui est le Mo’ha Stima’a et Atik, aura lieu précisément apres I’achévement du raffinement du To-
hou ; voyez la raison donnée plus loin, a la fin du discours.) C’est pourquoi, dans les deux der-
niéres bénédictions du mariage, on dit d’abord : « Qui réjouit le marié et la mariée »,

Cette parenthése résume : la révélation du Kéter intérieur, du Mo’ha Stima’a et d’Atik, dépend de I’achéve-

ment du raffinement des étincelles du Tohou. Cela explique I’ordre des deux derniéres des sept bénédictions
nuptiales, dont la premiére se termine par « Qui réjouit le marié et la mariée ».
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et dans la dernieére, on dit : « Qui réjouit le marié avec la mariée ». Pour le moment, la mariée re-
coit du marié ; c’est cela, « Qui réjouit le marié et la marieée ».

La derniere bénédiction se termine par « Qui réjouit le marié avec la mariée ». Pour I'instant, la mariée re-

coit du marié, comme Mal’hout recoit de Zeir Anpin ; c’est la le sens de « le marié et la mariée ».
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Mais, dans les temps futurs, ils seront égaux en stature, avec un seul Kéter pour eux deux, comme

ils I’étaient avant la diminution : c’est cela, « Qui réjouit le marié avec la mariée »

Dans le futur, ils seront égaux en stature et partageront un seul Kéter, comme les deux luminaires étaient
égaux avant que la lune ne soit diminuée ; c’est la le sens de « le marié avec la mariée ». Le signe imprimeé *y

est manifestement °X, « un », comme dans « un seul Kéter pour eux deux », au paragraphe 4.
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(car c’est par la mariée que le marié est réjoui, puisque « une femme de valeur est la couronne de
son mari »). On dit également : « Que ’on entende la voix du marié et la voix de la mariée », car,
dans les temps futurs, la mariée aura une voix.

«Avec la mariée » signifie que le marié est réjoui par I'intermédiaire de la mariée, puisque « une femme de

valeur est la couronne de son mari ». La méme bénédiction parle de « lavoix du marié et de la voix de la ma-

riée », car, dans le futur, la mariée aura sa propre voix.
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« Voix » désigne un écoulement et une révélation, comme la voix physique, qui est portée et réve-
lée par le souffle du coeur jusqu’a la trachée. Dans les temps futurs, lorsque « une femme de valeur
sera la couronne de son mari », la mariée aura donc une voix : un écoulement et une révélation.

« Voix » désigne un écoulement et une révélation, tout comme la voix physique porte le souffle du cceur vers

I’extérieur a travers la trachée. Lorsque la mariée deviendra la couronne de son mari, elle possédera ce
pouvoir de révélation.
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Cela correspond a ce qui est écrit : « En ce jour-1a, des eaux vives sortiront de Jérusalem ; la moitié
d’entre elles ira vers la mer orientale » : Mal’hout deviendra une couronne et une source d’in-
fluence pour son mari, a un niveau supérieur au Tikoun. Seulement, puisque le Tikoun ne sera pas
non plus annulé,

La prophétie de Zacharie sur les eaux vives qui sortiront de Jérusalem est interprétée ainsi : Mal’hout de-

viendra une couronne et une source d’influence pour son mari, depuis un niveau supérieur au Tikoun. Le
Tikoun, toutefois, ne sera pas annulé.

1773 AR S4RYPITAT MR 2 MPANT 1OWRN PR 100 amtawhw 190 9Ipy 1nn ap 19

c’est pourquoi [il est dit] : « la voix du marié et lavoix de la mariée » ; tous deux auront une voix, un

écoulement et une réveélation, tels « les deux grands luminaires », apres le raffinement.

Ainsi, le marié comme la mariée auront une voix, comme « les deux grands luminaires » dans leur égalité
originelle, une fois le raffinement acheve.

[rxmeno xmin] D1 1A WA 17°72NK 71012 WU 53 0°917°277 95 PR RIT [xmeno xmin] 07172 1M
(19 **momo1 b 1772 wrno) 02T Py Qv 0PYan

Or, la Mo'ha Stima'a est la source de tous les affinements, car ce qui est dit — « par la 'Hokhma, ils
sont affinés » — a sa racine dans la Mo'ha Stima'a cachée, ou se trouve 1'essentiel de 1'affinement
(comme cela est expliqué dans le discours qui commence par « Pourquoi a-t-on juxtaposeé... »,
etc.).

L'affinement lui-méme prend racine dans la Mo'ha Stima'a : 1a formule « par la 'Hokhma, ils sont affinés »

remonte au cerveau caché, ou s'accomplit 1'essentiel de 1'affinement. Le texte renvoie a la lettre qui com-
mence par « Pourquoi a-t-on juxtaposé... », publiée dans Iggeres HaKodesh.

MIDANT 777 IR MIRRW N°9on 1Y AN [mxmeno xmnl 0PI MP0X 1070 IR 197200 ANK)
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Apres leur affinement, la Mo'ha Stima'a — le plaisir sublime, la perfection ultime — se révélera ;
alors se révélera aussi la dimension intérieure des raisons de la Torah : « Qu'il me donne les bai-
sers de sa bouche. »

Lorsque 1'affinement sera achevé, la Mo'ha Stima'a, le plaisir sublime et la perfection ultime, se révélera,
ainsi que les raisons intérieures de la Torah : « Qu'il me donne les baisers de sa bouche. »
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C'est pourquoi, pour 1'heure, la priére se fait a voix basse (tzelota bil'hach), puisque 1'épouse n'a
pas de voix : a présent, le niveau de la parole est annulé par rapport a la pensée et aux attributs
émotionnels, comme une femme est subordonnée a son mari.

Pour I'heure, la priére de la Amida se dit a voix basse, car 1'épouse, Mal'hout, qui correspond au niveau de la

parole, n'a pas de voix propre. La parole est subordonnée a la pensée et aux émotions, puisque Mal'hout re-
coit actuellement de Zeir Anpin.

573 2P 19919 19717 IR DY OYY 29 [mxneno xmin] 07 T19ANOYD 7197217 0K R3D 70y DA

Mais, dans les temps futurs, apres 1'affinement, lorsque la Mo'ha Stima'a — « bon sens et connais-
sance » — se révelera, 1'épouse aura alors « une grande Voix ».

Dans l'avenir, apres 1'affinement, lorsque la Mo'ha Stima'a se révélera, 1'épouse aura alors « une grande voix

».
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« Qui ne cessait pas » : la priére des dix-huit bénédictions, dite a voix haute. Et Mal'hout sera 1'élé-
ment principal, « une femme vaillante est la couronne de son mari », comme on le sait : dans les
dix Séfirot de la lumiere réflechie (or 'hozer), Mal'hout est Kéter, et Yessod — qui exerce actuelle-
ment son influence sur Mal'hout — est la 'Hokhma, etc. Voyez également ce qui est eécrit dans le
discours qui commence par « Vous mangerez, vous mangerez », a la fin de Parshas Vayigash.
« Une grande voix qui ne cessait pas » décrit le Don de la Torah ; ici, cela désigne la priére des dix-huit béné-
dictions dite a voix haute. Mal'hout sera 1'élément principal : dans les dix Séfirot de la lumiére réfléchie, la

lumieére qui s'éléve d'en bas, Mal'hout devient Kéter et Yessod devient la 'Hokhma. Le texte renvoie a un dis-
cours situé a la fin de Parshas Vayigash.
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DANS LA AVODA

Méditer sur la bonté d’une chose, et surtout sur la bonté de D.ieu, fait naitre dans I’intellect un amour qui

demeure constant, méme lorsque les sentiments du cceur montent et descendent. Servir D.ieu « de toute ta

force », au-dela de sa propre mesure, constitue le dais propre de la mariée ; cet éveil d’en bas fait surgir le

dais d’en haut qui unit. Par les mitsvot, et méme par I’alimentation, ’homme raffine le bien caché dans les

choses matérielles ; c’est ce raffinement des choses inférieures, accompli dés a présent, qui fera advenir la

réveélation des raisons intérieures de la Torah.

QUESTIONS A DISCUTER

1.

Pourquoi Zeir Anpin et Mal'hout ne peuvent-ils pas s’unir directement, et comment un niveau supérieur a

tous deux rend-il leur union possible ?

. Comment la méme raison — « 'inclination du cceur de ’homme est mauvaise » — peut-elle d’abord en-

trainer une condamnation, puis devenir un mérite, et que réveéle cela sur I'intellect comme racine des

émotions ?

. Qu’est-ce qui distingue la volonté inférieure de la volonté supréme, et pourquoi la volonté supréme n’est-

elle pas une simple obstination ?

Pourquoi le Don de la Torah est-il qualifié de simples fiancailles, et qu’est-ce qui fera de ’avenir un ma-

riage ?

Que signifie le fait qu’a I’avenir la mariée aura une voix et deviendra la couronne de son époux, et
comment les bénédictions du mariage I’expriment-elles ?
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SOURCES ET REFERENCES

Notes

PARAGRAPHE 1

1 0"1277 N2

La note renvoie le lecteur aux notes du Rabbi imprimées
plus haut dans les Notes et références, a 19d.
LA NOTE DE KEHOT
RN O3 09T LT LU DUIR My ByR IR P73 MAyn aR9
3” :0ONYD 1D X7RN PTI NN M Tmxn? .77 Y X7 0OR%21 — IR
MM ATR AR 02 09TIN DI Mad B Y 037 722 2N
Yy D301y NVMIR IR .'|'?’N'l ’1°y 9797

2 NN92 70° N2

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
3] .(R,1139..2 319 .8 ,Am9) m

3 NN92 T0° RAN

Le Zohar interpréte « Par la 'Hokhma, 11 a fondé la terre »
comme signifiant qu’Abba ('Hokhma) a fondé la Fille
(Mal'hout). 11 établit ici que Mal'hout a sa racine dans

'Hokhma.
Zohar, Pinchas 100:676-102:682-ynp ©mp ,3mM 790
97n:27p
4 1513 @OMaM T2

« Les sages hériteront de la gloire. » Le verset associe la
gloire aux sages, ce qui appuie I'identification de la gloire
supérieure a Abba, 'Hokhma.
Proverbs 3:35717%:3 "own
119 0271 077021 1202° 0o 132D
Les sages hériteront de I’honneur, mais les insensés empor-
teront la honte.

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

12,3050
5 7122 °Pa% oM N1asna 2% NVR%32 712D

Le Zohar dit que « kavod » a pour valeur numérique
trente-deux. L'Alter Rebbe relie ce nombre aux trente-
deux voies de 'Hokhma ; la gloire supérieure est donc
'Hokhma.

Zohar, Tzav 20:135-145:7"p-1"2p:’2 13,7711 7190

6 M5 N12°N1 27 *Unae Tas
La note de Kehot renvoie a Zohar III, 33a pour ces mots.
Zohar III, 33ax 3% 2t
LA NOTE DE KEHOT
.2% YW 0798 IR K ,Jb rm
7 P°ann paad

Dans le discours « Ali Be’er » sur Houkat, la lumiére qui
entoure est décrite comme n’étant, dans l'intellect, que «

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/39/

comme I’éclair » : elle brille, mais n’est ni saisie ni rete-
nue dans la compréhension.
LA NOTE DE KEHOT
.[5] .37w1 .(3,20) IR2 DY 7T NP By

8 phahiaii=hisnighio]

Au début de Re’eh, Bina, le hé supérieur du Nom, est ap-
pelée « les vastes étendues du fleuve », car elle posséde
longueur et largeur : la contemplation de la grandeur de
D.ieu, chacun selon sa capacité.
LA NOTE DE KEHOT
o] .7w .(2,m) XN B By

9 Isaie annonce qu’au-dessus de toute la gloire de Sion res-
taurée s’étendra un dais. Tout le maamar explique ce ver-
set : quelles sont les deux « gloires », et ce qu’est le dais
qui les 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)

10 MIPNANR AT T2

« Bénie soit la gloire de Havaya depuis son lieu », la
louange qu’Ezéchiel entendit dans sa vision. L’Alter Rebbe
interprete « bénie » comme une émanation vers le bas, «la
gloire de Havaya » comme Mal'hout, et « son lieu » comme
'Hokhma Ilaa, la racine de Mal'hout.

Ezekiel 3:1227:3 SRpi»

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 » H

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

PARAGRAPHE 2

" 05227 °2 07 N3P N1

Un maamar a cet endroit fait référence a ce passage, selon
lequel Zeir Anpin et Noukva sont deux opposeés.
LA NOTE DE KEHOT
LJROY 17987 137 Y K71 37500 »7hoa

12 | «Afin que la gloire Te chante et ne garde pas le silence. »
L’Alter Rebbe comprend ici la « gloire » comme Mal'hout,
dont le chant et I’aspiration ne cessent jamais.

Psalms 30:132*:'7 0°2°1n
77IR 0PIY7 *pPK Havayah 072 K91 7920 7700 19n%
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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)

PARAGRAPHE 3

13 711990 22 R wre
La, I’Alter Rebbe explique que le Zeir Anpin est le degré le
plus éloigné atteint par la descente de la Lumiére infinie,
laquelle éclaire ensuite Béria, Yetsira et Assiya par l'inter-
médiaire de la Noukva, leur source dans Atsilout. « Un
chérubin a une extrémité » désigne I’extrémité de la Lu-
miere infinie dans le Zeir Anpin, tandis que I’autre chéru-
bin représente la source de Béria, Yetsira et Assiya.

LA NOTE DE KEHOT
X L,RD R™MN

14 | « Fais un chérubin a une extrémité et un chérubin a
I’autre extrémité. » Le texte renvoie a son développement
dans la paracha Terouma, ou les deux chérubins repré-
sentent Zeir Anpin et Mal’hout.

Exodus 25:19v™:71”2 mnw
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Et fais un chérubin a une extrémité et un chérubin a ’autre

; d’une seule piece avec le propitiatoire, vous ferez les che-

rubins a ses deux extrémités.

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

PARAGRAPHE 4

15 217w ey

« La domination et la crainte sont auprés de Lui ; Il établit
la paix dans Ses hauteurs. » Les Sages interpreétent ce ver-
set comme décrivant la paix que D.ieu maintient entre des
anges opposeés.
Job 25:2°2:7775 2R
2PniTn2 0iPY DY iy 70D PYna
La domination et la crainte sont auprés de Lui ; Il établit la
paix dans Ses hauteurs.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le Midrach sur ce verset enseigne que Mikhaél est de
neige et Gabriel de feu, et pourtant ils ne se nuisent pas.
L’Alter Rebbe en fait le modéle d’opposés unis par
quelque chose de supérieur a tous deux.

Bamidbar Rabbah 12:8'1:27° 7127 72712

Zohar 111, 12b2 ,2° 1t
LA NOTE DE KEHOT

L[3] .7y (R ,°) DNNBOY 177922 PPV 2,20 AUM .0, 27D 77Tl

17 aPIsn Awyn °m

La lettre citée dans le texte commence par I’enseignement
des Sages selon lequel Mikhaél, prince de I’eau, et Ga-

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/39/
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briel, prince du feu, ne s’éteignent pas I'un I’autre, puis
les explique comme 'Hessed et Guevoura.
Tanya, Iggeres HaKodesh 12:1°X:27° wTp1 N7aR ,X°1N
oPly Ty MU LRYT ARTST NI BfrY nRTET Ayn M
Y LRYI™? "RiPY” A MNTIaYT? "hyyn” Ay Wapng 1Ay
Di9Y NRIY” PI0R Py 1272770219170 MRY 1 B Py 10
TLTP29R PR UK 20 I X231 000 P8 I PR %D - epiang
RhiFa
Kehot Publication Society (CC-BY-NC) -

18 SR yRw
Le verset du Chéma, dont le ayin est écrit en grand. Le
texte renvoie a son explication selon laquelle le grand
ayin représente les émotions telles qu’elles existent dans
I'intellect.

Deuteronomy 6:4°7:1 0°727

17X Havayah 11°7%% Havayah 2X7> ynu
ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 5

19 11°27 Ray 771231 AR2n7 "y 70N

Le Zohar, vers la fin de Terouma : le 'Hessed supérieur
provient de 'Hokhma et la Guevoura de Bina, tandis que
Yaakov, qui est Tiferet, est « complet des deux cotés, vers
Atika Kadicha et vers Zeir Anpin ». L’Admour Hazaken le
cite a propos de Tiferet, la ligne médiane, qui s’éléve jus-
qu’a Kéter.

Zohar, Terumah 94:908-96:918-r”pnn:7”8 MmN ,7M7 190

mopnn:s
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La note y situe ’exposé du Zohar dans Vayéchev sur « Voi-
ci, Mon serviteur prospérera », auquel le texte renvoie par
« ailleurs ».
LA NOTE DE KEHOT
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« Voici que Mon serviteur prospérera ; il s’élévera, sera
exalté et sera trés élevé. » Le Zohar, dans Vayéchev, com-
mente chaque mot du verset.

Isaiah 52:132™:27117°yw°
STRM 71231 K3 D17 *72y 2t nan
Voici, mon serviteur prospérera; il sera élevé et exalté, et
trés haut placé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
22 APYOT NWON TN

Le Zohar, dans Vayéchev, associe chaque mot d’Isaie
52:13 a un niveau et dit : « “Trés” — du co6té de Yaakov. »
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23

24

25

26

L’Admour Hazaken le cite pour montrer que Tiferet, Yaa-
kov, atteint le point le plus élevé.

Zohar, Vayeshev 5:44-57171-7"12:’71 2w 777171 7890
“and lifted up”, from the side of Abraham; “and shall be
high”, from the side of Isaac; “very”, from the side of Jacob.

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

QWYY DRPRN 71772

Le discours « Leur apparence et leurs actes », auquel le
texte renvoie a propos de la cinquantiéme porte.
LA NOTE DE KEHOT
.2,00 R™MN

78R P23

« Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton Ame et de toute ta force. » « De toute ta force » désigne
le dais nuptial de la mariée, le Kéter de Noukva.

Deuteronomy 6:5°77:"1 %727
STTRRT222 TWDI22N 72277222 TRX 1 NX NI

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le discours sur ’homme qui ramassait du bois, auquel le
texte renvoie pour le lien entre « la volonté du Maitre de
I’'univers » et « de toute ta force ». Le passage explique que
le péché consiste a séparer une chose de la source qui lui
donne lavie, le Chabbat, lorsque tout est lié a sa source.
LA NOTE DE KEHOT
T, e 2y

Rabbi Chimon bar Yo’hai enseigne que lorsque Israél ac-
complit la volonté du Maitre du monde, leur travail est ef-
fectué par d’autres ; lorsqu’ils ne I’accomplissent pas, ils «
récolteront leur grain » eux-mémes. L’Admour Hazaken
relie I’'accomplissement de la volonté du Maitre du monde
al’expression « de toute ta force ».

Berakhot 35b:7°1:2 7”% n1572
YN L,AYIN NYWA WIIN OTR AR RIR RO 12 1ivRY 027
nywa o LAYeT NYYR W LATER W3 R 1Y nywa
oipn PY 13987 PRIy PRI 112 XX 2007y XA 0 1A M7
DRINE YT OO ITRYY INIY LD °T) 7Y DY 1IN —
2y WY1 INIRZN — DipR PY 11137 PRIy PRI PRY 10121,
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Rabbi Chim’on bar Yo’hai dit : Est-il possible qu'un homme
laboure au temps du labour, séme au temps des semailles,
moissonne au temps de la moisson, batte au temps du bat-
tage et vanne quand souffle le vent — que deviendra alors la
Torah ? Mais lorsque Israél accomplit la volonté de D.ieu,
d’autres font son travail, comme il est dit : « Des étrangers
garderont vos troupeaux », etc. (Is. 61:5) ; et lorsque Israél

n’accomplit pas la volonté de D.ieu, il lui faut faire son tra-
vail lui-méme, commeiil ...

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/39/
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

9337 NRONY

Cette phrase provient de la deuxiéme section du Chema,
qui ne dit pas « de toute ta force » ; le Talmud comprend
I’expression « vous récolterez votre grain » comme décri-
vant la situation ou Israél n’accomplit pas pleinement la
volonté de D.ieu.

Deuteronomy 11:1477:X 0°127

STVIET YN AT DROK) WP M INy2 DYWL AN
que Je donnerai la pluie a ta terre en son temps, la pluie
précoce et la tardive, afin que tu récoltes ton blé, ton vin et

ton huile.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La note précise qu’a cet endroit le Tsemah Tsédek donne
le nom vernaculaire de la coutume, « couverture », expli-
quant que « la houppa est une affaire de couverture » ; il
cite le Choul'han Aroukh, Even HaEzer, et le Beit
Chmouel, puis conclut : « on I’appelle un Decktuch ».
LA NOTE DE KEHOT
DI 9D L. ANPYIND WRT OW WP 1780 TYNR Y 1992 °0 NMINA
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La glose du Rema a cet endroit rapporte I'opinion selon
laquelle la houppa consiste a étendre un tissu au-dessus
de la téte de la mariée au moment des bénédictions, 1’opi-
nion (citant les Tossafot) selon laquelle la houppa d’une
jeune fille consiste a sortir avec le hinouma, ainsi que la
coutume d’étendre un drap sur des perches, sous lequel
on conduit le marié et la mariée.

Shulchan Arukh, Even HaEzer 55:1°X:1”1 2191 128,711y 11210
aw> 10°2% 1NN AR D2 KPR TN AR IDINT RN AT ...
°0MBY R ADINAY X (M2AIND ¥ R™W 1777 37I) PRIY]
77302 N2IMT XM (WA UAN) 715727 Nywa AwR1 By Mo
ATINT (RPDIT PrE °DIN) VTATRAYR TINDRY KM ARXOWR
223 By 101D Ayt PPOCAoRw DIpn A9 MAph vwoy vws
7579211 O TWTPM 0°372 195 JNNT 1°PNNN 1°0°39m1 NMonva
T2 PO an°a% oK 0°27om 97K PRIV 1°019K N371 ow
72°01°0 7°Y0 270 0 TPT Y PWIY NAMIT I AN Y% 21pna
0
Betrothal Law in the Matters of Sustenance, Burial and
Inheritance; Whether or not there is a “Ketubah” (7 para-
graphs) A betrothed woman is prohibited (to have inter-
course with) her (future) husband, according to the rabbis
(lit. the Sofrim), as long as she is in her father’s house (i.e. if
she is not yet married). One who has intercourse with his be-

trothed (before they are married), while she is still in her fa-
ther’s house, must receive the “rabbinic lashes”. HAGAH:
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(Table Cloth), supplementary notes from the Ashkenzai
(Eastern European) point of ...

Apei Ravrevei: Shulchan Aruch Even HaEzer, Lemberg, 1886 (Public Do-
main) - Hupah veKiddushin, trans. by Norman T. Roman. HUC, 1975 (CC-BY)

PARAGRAPHE 6

30

31
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33
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Avant le Déluge : « Toute inclination des pensées de son
cceur n’était que mal, tout le jour. » Ici, le mal du cceur est
la cause de la condamnation.

Genesis 6:5°7:1 N"wX12

"22 ¥1 P 127 2w 93001 YIN2 DT NYY N21 00 N KT
091

Et D.ieu vit que la méchanceté de I’homme était grande sur

la terre, et que toute imagination des pensées de son coeur

n’était que mal continuellement.

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

¥ 190° N7MIRD R2IM .2 ,00 X100 LK ,09 910K °0 99Y9 IR .1 ,1 1PwRn2
Y0 VRN ST P 177 170 17900 0°37 0O wnna 0 IRANI .KENN
LIRDY 7U%Rw 18P Y 017y NPTIRD IR L1209 1

QN7 2% 13 99 119 TP P0IN KP

Apreés l'offrande de Noa’h, D.ieu dit « en Son cceur » qu’ll
ne maudirait plus la terre, « car I'inclination du cceur de
I’homme est mauvaise deés sa jeunesse ». La méme raison
conduit désormais au mérite.
Genesis 8:21x72:’11 N°wR12
“NR Ty 9PRY MOR-KD 12979K U anRm Onmein mTnR Cn
nioT? TIY AORX?) IR ¥ OTXT 22 732 7D DIRT M2 THIKT
IRy TRD 17227 NR
Et D.ieu sentit ’odeur agréable ; et D.ieu dit en Son cceur : «
Je ne maudirai plus la terre a cause de I’homme, car les
pensées du cceur de ’homme sont mauvaises dés sa jeu-
nesse ; et Je ne frapperai plus tout étre vivant comme Je I’ai
fait. »

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

.KD ,MT N°WRA2

110° YIRS WK Do

« Le cceur du roi est dans la main de Havaya... Il le tourne
partout ou Il le veut. » L’Alter Rebbe emploie cette expres-
sion a propos de l'intellect, qui peut orienter un attribut
vers le mérite ou vers la faute avant qu’il ne se révele.

Proverbs 21:1'R:X”> “7wn
21> YN WR2279Y 1172 77027 0T
Le coeur du roi est dans la main de D.ieu, comme des cours
d’eau : Il le dirige ou Il veut.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
N3 AR MYeya

« Quand tu feras monter les lampes, les sept lampes éclai-
reront vers la face de la ménorah. » Le texte renvoie au

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/39/
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discours consacré a ce verset.

Numbers 8:2°2:’1 7272

A0 212 PITOR NNATTNR ANPYIa YR RORKY PIONTOR 127
:NI30 NYaY 1R

«Parle a Aaron et dis-lui : Lorsque tu allumeras les lampes,

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

7189 N°RY 1187 NOR 0D
La note du Rabbi donne Zohar 3:129a comme source de la
formule «il y a une volonté et il y a une volonté », souvent
citée au nom du Zohar.
LA NOTE DE KEHOT
Y VYN NPA02 NTIR P2 NP AR AN Qw3 R NImpn 1102
3,50 17°0 .7 10 R™MIN AR LK, 0IP AR 1U8nw 113

1189 ORI 1189 O

La note de Kehot précise que I’énoncé « il y a une volonté
et il y a une volonté » est cité en de nombreux endroits au
nom du Zohar, et que la note du Rabbi dans Sefer HaMaa-
marim 5709 renvoie a ce passage. La, le front du crine
d’Arich Anpin est appelé « 1a volonté des volontés », face a
lavolonté de Zeir Anpin.

Zohar, Idra Rabba 6:25-7:371%:1-1172:"1 27 R1TRT 7717 790

nawnna fby 95 pInw

Lorsque Moché vit le martyre de Rabbi Akiva et demanda :
« Est-ce la la Torah, et est-ce la sa récompense ? », D.ieu
répondit : « Tais-toi ; ainsi cela s’est élevé dans la pensée
devant Moi. » I’Alter Rebbe cite cela comme la volonté su-
préme qui ne fournit aucune raison.

Menachot 29b:5°77:2 v”3 MmN

NRY T 0TR 99 v 09Iy P 13137 1738 9nR 17apn 218 X2 N
13137 17197 TNK %107 7awnna A9y 99 PINw 19 AnR 7Y 1IN 1
T [INRD] A 1D MR 1OV 2IRIT NN INCRIT DY Dw
M 77N N YW 17300 9K PRIPRa 1WA PRI AR PINRD

°19% 7aWnNa 19y 75 PN PR 10w

Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT

Y 57771 DRI PWDR X780 PONYR 30pNN Y P22 °0 N7TIR L2 ,00 MR
7Y LT PAYa K]

Y1 23w RIT AYL P

La note renvoie a cet endroit pour I'idée que la raison de
lavolonté supréme est trop élevée pour se révéler.
LA NOTE DE KEHOT
.113°Y 190 7w 21T 2P 17T XY

07PN 1 7AN 27y

Le discours sur «Je suis Havaya, ton D.ieu». Il commence
par demander pourquoi le verset dit deux fois «Je suis Ha-
vaya, ton D.ieu», et explique que les Ames d’Israél «s’éle-
verent dans la pensée», au-dessus du niveau de la parole
par laquelle le monde fut créé.

LA NOTE DE KEHOT
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09137 PING DONN AN IWR DDOPPN I IR
Dernier verset de la section des tsitsit dans la paracha de
Chla’h. Le texte renvoie au discours consacreé a ce verset.
Numbers 15:41871:1"0 72712
D°RPR? 027 N7 018N PIND DINK SNNRYIT WK 02°70K *1 %I
027K 1 21X
Je suis D.ieu, ton D.ieu, qui t’ai fait sortir du pays d’Egypte
pour étre ton D.ieu : Je suis D.ieu, ton D.ieu.»
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

M N 772

Le Likkutei Torah sur V'Zos HaBerachah contient deux
discours sur ce verset.
LA NOTE DE KEHOT
.1972°0 Y%

M2 N

« La Torah que Moché nous a prescrite est I’héritage de
I’assemblée de Yaakov. » Le texte renvoie au discours
consacreé a ce verset, qui traite du dais comme de la volon-
té supréme.
Deuteronomy 33:4°7:3% 0137
:3py? PR AYin NYh 1127 iR
Moshé nous a prescrit une loi, héritage de I’assemblée de
Yaakov.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.51 .(R ,vap) @m

AR AN N
Le Zohar (Idra Rabba) décrit un sentier dans Arikh Anpin
qui rayonne dans Zeir Anpin, d’ou se ramifient «six cent
treize sentiers de la Torah». I’Admour Hazaken le cite
pour montrer que les commandements révélés découlent

du niveau extérieur de Kéter.

Zohar, Idra Rabba 6:25-7:371”%:1-1173:"1 X271 R7TR 1717 7190

MR D TUYY TvYa

«Sortez et voyez le roi Chlomo, avec la couronne dont sa

meére I’a couronné le jour de son mariage.» La couronne
est la volonté supréme révélée.
Song of Songs 3:11X™:) 0*°Wwi 1w

DP2 R 19TWYY MLY2 mHOY T9R3 1Y N2 APRT MRS

: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)
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9% N0 VYRRt

Le Talmud comprend «et vous le verrez» comme excluant
un vétement porté la nuit, tout en incluant le vétement
d’un aveugle, puisque d’autres le voient. ’Admour Haza-
ken donne cet exemple d’un cas ou la raison énoncée ne
satisfait pas pleinement.
Menachot 43a:14-151"0-77:X 3”1 NN
2 W K9 MO RYAIT WOPR AT 21 M1 RNYw 95 057 R
MoaY 7979 MD3n *1wn 3 RIDEM RIW ORM RN 91 1700030
0°723) D°W3 073 0°9RIW™ 0°12 0°370 D382 1°2°°n 551970 o
WY N8R 531 I RM™IA 1Y AWy MXNWw °187 0°w11 1D v
DIMBA DOWI RN 1Y

Wikisource Talmud Bavli (CC-BY-SA)
LA NOTE DE KEHOT

B\ YaRahighial

awIn AN

«Une Torah nouvelle sortira de Moi»: le Midrach dans
Chemini dit qu’un renouvellement de la Torah viendra de
D.ieu. UAdmour Hazaken I’explique comme la révélation
des raisons intérieures de la Torah.

Vayikra Rabbah 13:3°2:37° 727 R9p™

7% MPPwaR "apws
«Qu’il me donne les baisers de sa bouche», les premiers
mots du Cantique. Les baisers sont les raisons intérieures
de la Torah qui seront révélées.
Song of Songs 1:2°2:°X 0°°wi1 W
1771 P77 00230700 3R NPT PRy
Qu'il me baise des baisers de sa bouche — car ton amour est
meilleur que le vin.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

17°8 MPWwan "Ipwe
Rachi explique qu’Israél fait confiance a la promesse de
D.ieu de lui apparaitre a nouveau «pour lui expliquer le
secret de ses raisons et ses trésors cachés». Le texte cite
cela comme le sens de la Torah nouvelle.
Rashi on Song of Songs 1:2-3"3-"2°R 07w °w 7y " w1
n” :ADIIMPRIY ANIPI2 71°D2 NARIR W A1 477D NIPATIR YIpw?
ninipn W "7 1 12 1R Npwan iRy T7pa Cpwn 1
3791 90977 NRRIYY MINDN "IX IR ANIT 2Y T 23 0y rRYIY
7747 °% 07230 °2 N PR 12,790 DX 1N0D WK a1anD ny
nTY0 23 NP KA 12y 1w Lnny 1y Pom 12 nwn San
120 ANWR 0P3 9K MRV 1393 170 O 5Y NXYR3 nnnt) 1Y
... A7 XD Y”
Qu’il me donne les baisers de sa bouche. Elle récite ce chant
de sa bouche dans son exil et son veuvage : « Si seulement le
roi Shlomo me donnait les baisers de sa bouche comme au-
trefois », car en certains lieux on embrasse le dos de 1a main
ou I’épaule ; « mais je désire et souhaite qu’il se comporte

avec moi comme au début, comme un époux avec son
épouse, bouche a bouche », comme dans Bereishis 27:26 et
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Ibid. 29:11, et en bien d’autres endroits. (Sifsei Chachomim)

The Metsudah Five Megillot, Lakewood, N.J., 2001 (CC-BY) - The Metsudah
Five Megillot, Lakewood, N.J., 2001 (CC-BY)

1 9y 23NN IN

« Alors tu te délecteras en Havaya. » L’Alter Rebbe com-
prend « en » au sens de « au-dessus » : un plaisir supérieur
au Nom Havaya, qui se révélera dans I’avenir.

Isaiah 58:147:1"17°yw”

P CMnY) Pop2ltty 7n227m Havayah™y aynn
:727 Havayah °3 >3 3°2% 2py> n213 3°n79KM

Alors tu te délecteras en D.ieu, et Je te ferai chevaucher sur

les hauteurs de la terre, et Je te nourrirai de I’héritage de Ja-

cob, ton peére ; car la bouche de D.ieu I’a dit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

1°017°K *°12 P11 RO N2
La Michna cite ce verset et explique que «le jour de son
mariage» désigne le don de la Torah. La note de Kehot le
cite a I’appui du don de la Torah comme fiangailles.

Shir HaShirim Rabbah 3:11x"°:"2 727 0>7°wi "0

Taanit 26b2 172 n°1yn
LA NOTE DE KEHOT

.2,12 N°1YN LR, WA A0 270 97w AIR7

1”1 £”0 N2 970 Ma92

La, ’Admour Hazaken explique qu’a présent seule la di-
mension extérieure de la Torah est révélée, si bien que le
lien est celui des fiancailles ; lorsque la dimension inté-
rieure de la Torah se révélera a I’avenir, ce sera «la mai-
son de son mari», «tu m’appelleras mon Mari», I’état du
mariage.
LA NOTE DE KEHOT
799K 2,19P 71770 11X .3, T Mvn Py R

TRy TPeYIa

« Car ton époux est ton Créateur ; Havaya des armées est
Son Nom. » Le Midrach y voit le mariage pleinement ac-
compli de I’avenir.
Isaiah 54:5°7:771 17°yw°
PIRTT2D 2R PRI WiTR 778N inY NiXIX n Ry 77¥3 00
NP
Car ton Créateur est ton époux, D.ieu des armées est Son
nom ; le Saint d’Israél est ton Rédempteur, D.ieu de toute la
terre sera-t-1l appelé.

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

1,717y

TR TPoYIa 0D
Le Midrach, dans Bo : dans ce monde, il n’y eut que des
fiancailles — « Je te fiancerai a Moi » —, mais aux jours du

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/39/
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Machia'h, il y aura mariage : « Car ton époux est ton Créa-
teur. » C’est la source citée dans le texte.
Shemot Rabbah 15:31x”7:1"v 121 mnw
mann 1% 2N WX wIpw ,TPn? Swn 0d% Mo wInn AnR 137
o219 ,79 .5¥35 Man Mann 1% an5 ,anpee Raw 1100 .NnyIn
107 X921 ,0919% 2 PRwaRY (XD, YWIT) MR 10 101K T
mwnn Mne? PR ,03% M wInN R 7293 13290 ROK o
YW NI LRI 700302 00 :(7,71 TYRS) KA PRI 1
AMID 1P 002 Ownm (3,27 PR21T) INRIY 237 DR 170 10N
T3 02D 0932133 0°277 2P PPN
Autre interprétation : « Ce mois sera pour vous » — cela est
comparable a un roi qui se fianga a une femme et lui rédigea
un contrat de mariage en lui accordant peu. Quand vint le
moment de I’épouser, il lui rédigea un contrat en lui accor-
dant de nombreux présents, en époux. Ainsi, ce monde est
celui des fiancailles, comme il est dit : « Je te fiancerai a Moi
pour toujours » (Osée 2:21), et Il ne leur donna que la lune,

comme il estdit : «...
Daat Shemot Rabbah (Public Domain) « The Sefaria Midrash Rabbah, 2022

(cc-BY)
1IN°22 NPap1 IWRAW

« Une femme est acquise de trois maniéres : par I’argent,
par un acte écrit et par l'intimité conjugale. » L’Alter
Rebbe prend la derniére comme image du mariage de
I’avenir.
Mishnah Kiddushin 1: XX 1P217°p 71wn
"33 .D°DTT CNYI ARYY DX NP1 LO°DTT WOWR iRl WY
ST MEN PTILEIN ORRY 102,022 LIR°IN W3 023
AR L,AVIND KT 1B .IVIND MY 7YIND2 070K PP nom
{020 NI 137202 MREY DX MIP) AN7I3 173
Une femme est acquise de trois facons et se libére elle-
méme de deux : elle est acquise par de ’argent, par un do-
Bet Cham-

mai dit : un denier ou I’équivalent d’'un denier ; Bet Hillel
dit : une perouta ou I’équivalent d’'une perouta. Et combien

cument ou par cohabitation. « Par de ’argent » :

vaut une perouta ? Un huitiéme d’un issar italien. Et elle se
libére elle-méme par le divorce ou par la mort de son mari.
Une yevama est acquise par cohabitation. Et elle se libére
elle-méme ...

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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La note renvoie a cet endroit pour une discussion sur la
raison pour laquelle cette révélation doit attendre les
temps futurs.

LA NOTE DE KEHOT

DRI .(ADID WP 27N NREIT) 66 °Y 797N — PR WAN 71772 IR

.20’y v”Iwn
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Les interdictions y sont expliquées comme annulant tout
ce qui dissimule la divinité : les choses qui existent sépa-
rément et entravent I’'annulation de soi de ’ame.
LA NOTE DE KEHOT
.7,1°7p0 oy R

PARAGRAPHE 9

57 DTN NN 7O DONRD T 12y 197

La, PAdmour Hazaken demande comment la nourriture,
issue des régnes inférieurs, peut donner vie a ’homme,
qui leur est supérieur.
LA NOTE DE KEHOT
.72°RY 2,RD MR o 9OYD IR

58 ”n.. 270 aw

La, ’Admour Hazaken cite I’Etz Chaim :

Mabh affine Ban ; dans I’avenir, lorsque Ban aura été affiné,

actuellement,

«une femme vaillante [sera] la couronne de son mari». La
brisure eut lieu au niveau de Sag.
LA NOTE DE KEHOT
[9] .(3 1) *am >mipna o Uy

59 mBya nawy v NN

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.[3] .(7,2°) “own

60 mhya nawy von nwR

« Une femme vaillante est la couronne de son mari. » L’Al-
ter Rebbe l’interpréte au sujet de ’avenir, lorsque Mal'-
hout, la fiancée, deviendra la couronne de Zeir Anpin.

Proverbs 12:4°7:27 *5wn

S1Y°IR PRINEYI 32721 A7¥a NY P mnwy
La femme vertueuse est une couronne pour son mari ; mais
celle qui agit honteusement est comme une pourriture dans

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

61 nyT oyv 2w
« Enseigne-moi le bon sens et la connaissance. » Ici, cette
expression désigne la lumiére cachée de la Mo'ha Stima'a,
la raison au sein de la volonté, qui brillera dans la fiancée.

Psalms 119:66170:1°p o°%nn
PRIDRT TNIZNI 3 23707 NYT) YL NV
Teach me good discernment and knowledge; for I have be-

lieved in Thy commandments.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

62 m9or oy INn nRwn

Le Talmud donne le texte des bénédictions nuptiales :
I'une se termine par « qui réjouit le fiancé et la fiancée », et
la derniére, qui demande que « la voix du fiancé et la voix
de la fiancée » soient entendues, se termine par « qui ré-
jouit le fiancé avec la fiancée ». L’Alter Rebbe interpréte

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/39/

7911 7122 92 DY 73 57Y 091377 N2,

ces deux conclusions comme se rapportant au présent et a
I’avenir.

Ketubot 8a:6”1:X ' n12105
NN M) Y K12 UK 0797 TP RPN 1 AnK Tg

TR MY 0IPYY MR 7208 71T 7307 1800 ,A7% 170
AR 2Ip) 1R PIp 0% NIRINDY ATINY C1Y3 YRw ApYR

YRR 0MYN onEInn 00N nivasn Lip ,nvs By oo Bip
P27 0y 107 MR 7 AR T2 ,000°M
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

63 0°°1 0% INX° X177 01°2

« En ce jour-la, des eaux vives sortiront de Jérusalem, la
moitié d’entre elles vers la mer orientale. » L’Alter Rebbe
linterpréte comme signifiant que Mal'hout deviendra a
I’avenir une source d’influence pour son époux.

Zechariah 14:8°r:7 1°12t

1R n?tl"?}f jaksdy] tl'?[ﬂ"l'!’?; 0%070% IRX? N7 092 M
ST AN PR TR 030°0N 0Y3m

Et il arrivera en ce jour-la que des eaux vives sortiront de Jé-

rusalem : la moitié vers la mer orientale et la moitié vers la

mer occidentale ; il en sera ainsi en été et en hiver.

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

1,700

64 To217AT MR 2
«D.jeu fit les deux grands luminaires. » Tous deux étaient
appelés grands avant que la lune ne soit diminuée ; a
I’avenir, le fiancé et la fiancée seront de nouveau égaux.

Genesis 1:1610:’R N'wX12

i1 NPwnn? P730 2IRRITNR 075730 NIRRT W NR 0°p0K Y
0732127 N 12720 Nwan? Topi TiNen"NK)

Et D.ieu fit les deux grands luminaires : le grand luminaire

pour régir le jour, et le petit luminaire pour régir la nuit ; et

les étoiles.

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

65 om0 b 17T

La lettre citée dans le texte : 'expression «par la 'Hokhma,
ils sont affinés» y est expliquée comme signifiant que le
monde de Tikoun est affiné a partir de Tohou et de la bri-
sure des réceptacles, par la Mo'ha Stima'a d'Arich Anpin.
LA NOTE DE KEHOT
3,00 PPA 3,0 NI LR LRD MDY D oY DA IR LMD 0 PUIAR
.Ow PR’ 20 vIpPPa AR

66 11°2 MPowan S1pw°

« Qu’il me donne les baisers de sa bouche », a comprendre
de nouveau comme la révélation future des raisons inté-
rieures de la Torah.

Song of Songs 1:2°2:°X 0w W

1771 777 02230770 3R NIRPYIn C1pY?
Qu'il me baise des baisers de sa bouche — car ton amour est
meilleur que le vin.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

no° KDY 2173 9P

Au Sinai, D.ieu énonca les commandements « d’une
grande voix qui ne s’interrompit pas ». L’Alter Rebbe ap-
plique ces mots a I’avenir, lorsque la fiancée aura une
grande voix et que la priére sera prononcée a haute voix.

Deuteronomy 5:19v™:’71 0°127

YT URT AN 03 0IPApPIHR M 13T MPRT DIITATIY
72X DINN DI3X NP °3w~2Y DaNDM A0 K21 2113 21p 2079

Ces paroles, D.ieu les adressa a toute votre assemblée sur la

montagne, du milieu du feu, de la nuée et des ténébres

épaisses, d’une voix forte, et Il n’ajouta rien. Il les écrivit sur

deux tables de pierre et me les donna.

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

02,7 0°127 27y

510X aNPON)

« Vous mangerez, oui, vous mangerez, et vous serez rassa-
siés. » Le texte renvoie a son discours sur ce verset, a la fin
de la Paracha Vayigach.

Joel 2:26175:2 ory

DY APYTIWYR DEOK M DYTNY DAYPM yiaw) Y19y onyaK)
0PIy ny W2KRYY RO9DIY

Vous mangerez a satiété et vous louerez le nom de D.ieu,

votre D.ieu, qui a agi merveilleusement envers vous ; et

Mon peuple ne sera jamais couvert de honte.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/39/
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