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Car de méme que les nouveaux cieux

Par la techouva et I’acceptation du joug du Ciel, I’ame dans un
corps attire I’Essence de D.ieu dans les mondes : son « ciel » de
feu, le ratso du « de toute ta force », fait des cieux le « trone » de

D.ieu, tandis que sa « terre » humble, le chov, fait de la terre Son
« marchepied ». Dans le Monde futur, D.ieu Lui-méme fera de
nouveaux cieux et une nouvelle terre qui « se tiendront devant

Moi », révélant Son visage intérieur ; la semence de nos mitsvot
actuelles et le « nom » de notre acceptation de Son joug seront

éleves a ce niveau.
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L’IDEE CENTRALE

Par la techouva et I’acceptation du joug du Ciel, ’ame dans un corps attire I’Es-
sence de D.ieu dans les mondes : son « ciel » de feu, le ratso du « de toute ta force
», fait des cieux le « trone » de D.ieu, tandis que sa « terre » humble, le chov, fait de
la terre Son « marchepied ». Dans le Monde futur, D.ieu Lui-méme fera de nou-
veaux cieux et une nouvelle terre qui « se tiendront devant Moi », révélant Son vi-
sage intérieur ; la semence de nos mitsvot actuelles et le « nom » de notre accepta-

tion de Son joug seront élevés a ce niveau.

Chaque section : I’hébreu, puis la traduction, puis une courte explication sous un filet doré. Les petits chiffres dans I’hébreu
renvoient aux notes de la fin.

LE MAAMAR EN BREF

Le maamar explique le contraste qu’établit Isaie entre « Les cieux sont Mon trone et la terre est Mon
marchepied » et les « nouveaux cieux et la nouvelle terre que Je fais se tenir devant Moi » dans I’avenir.
Le Gan Eden, a lui seul, ne posséde que le rayonnement de la Chekhina ; les ames dans des corps, par
les mitsvot et les sacrifices (« pour le travailler et pour le garder »), y attirent une lumieére de I’Essence
de D.ieu, qu’elles recoivent par les vétements de la Torah et des mitsvot. Ce pouvoir provient de la dis-
simulation du corps, qui suscite le « désir du cceur » du baal techouva, un amour « de toute ta force »
issu de la ye’hida, atteint par la compassion de Yaakov. Ce ratso ardent est le « ciel » de I’ame ; il fait
advenir le « trone », la séparation par laquelle I'Infini « siége » et descend dans le Gan Eden. Le chov
humble de I’acceptation du joug du Ciel est la « terre » qui attire la lumiéere de D.ieu dans les mitsvot
matérielles, Son « marchepied ». Dans I’avenir, D.ieu fera Lui-méme de nouveaux cieux et une nou-
velle terre, sans éveil d’en bas, révélant Son visage intérieur, et les mitsvot semées a présent germe-

ront. Roch Hachana, ou Israél est « renouvelé », en donne un avant-gofit.

PLAN

1 Travailler le jardin 11-5
Le Gan Eden ne posséde que le rayonnement de la Chekhina ; par les 248 mitsvot positives, la préservation
contre le péché et les sacrifices (« pour le travailler et pour le garder »), les &mes de ce monde y attirent une
lumiére de ’Essence de D.ieu — « Je suis venu dans Mon jardin » — enracinée dans le Mo’ha Stima’a ; elles
la recoivent par les vétements de la Torah et des mitsvot, comme un concept est saisi au moyen d’une
parabole.
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Le pouvoir du corps

Seule une Ame dans un corps peut accomplir cela, car la dissimulation du corps suscite le « désir du ceeur »
du baal techouva, au-dela de la compréhension ; on I’atteint dans Assiya, et la priére, la techouva supé-
rieure, est I’échelle de Yaakov qui atteint les « cieux », la ye’hida enveloppante.

De toute ton ame, de toute ta force

« De toute ton dme » lie les dix facultés de I’ame aux Séfirot ; « de toute ta force » est la volonté qui les dé-
passe, issue de la ‘haya et de la ye’hida, atteinte par la compassion sans limites de Yaakov, les ailes de
I’aigle et la barre médiane quiva d’un bout a I’autre, le firmament ou réside Yaakov.

Le ciel et 1a terre dans I’ame

Les niveaux enveloppants sont le « ciel », fait de feu, le ratso de I’Ame qui aspire a étre absorbée dans les
hauteurs ; le ciel et la terre sont Mah et Ban, ratso et chov, Zeir Anpin et Noukva, I’ame et le corps ; Mo-
ché, dans son humilité, doutait de ce qui était la source principale de son 4me.

Les cieux sont Mon trone

De méme qu’un homme abaisse son corps pour s’asseoir, I'Infini « siége » par le trone : les attributs ce-
lestes, unis a Lui comme I’Ame au corps, descendent par la séparation entre Atsilout et Béria dans le Gan
Eden ; ce qui le rend possible est le « ciel », 1a volonté céleste atteinte par la techouva supérieure, tout
comme Adam fut d’abord placé dans le jardin d’Eden d’en haut, puis chargeé de le travailler d’en bas.

Le marchepied et les nouveaux cieux

Le chov de ’humilité et de la crainte attire la lumiére de D.ieu dans les mitsvot matérielles : « la terre est
Mon marchepied ». Mais, dans I’avenir, D.ieu fera Lui-méme les nouveaux cieux et la nouvelle terre,
sans aucun éveil d’en bas ; ils « se tiendront devant Moi », devant le visage intérieur, avec le meod élevé
des ames nouvelles, supérieures a celle d’Adam, créées dés les six jours de la Création.

Ta semence et ton nom

Les mitsvot sont des semences semées dans la terre céleste ; plus elles restent longtemps cachées, plus
elles croissent. Les baalei techouva sément a présent, et le « nom », le joug du Ciel, est le pouvoir qui fait
germer la semence ; alors le ciel et la terre actuels, ratso et chov, s’éléveront pour « se tenir devant Moi ».

Roch Hachana et le Monde futur

A Roch Hachana, Israél est « renouvelé » : une lumiére nouvelle issue de la 'Hokhma supérieure brille,
I’ame d’Adam ainsi que son ratso et son chov sont renouvelés par la teroua, et les Dix Jours sont « Cher-
chez Mon visage ». Dans I’avenir, le Machia’h aménera méme les tsadikim a la techouva par une révéla-
tion supérieure, et les mitsvot de I’année germeront au niveau d’Its’hak.
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Ratso et chov 211 X1%7

L’élan de I’ame vers le haut, pour étre absorbée en D.ieu
comme le feu, et son retour pour servir ici-bas ; le maa-
mar les interpréte comme le « ciel » et la « terre », Mah et
Ban, « ta semence et ton nom ».
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Le trone z0>

La séparation (parsa) entre Atsilout et Béria, par laquelle
I'Infini, revétu de Ses attributs, « siége » et descend dans le
Gan Eden ; comme une parabole, elle dissimule et rend
ainsi la révélation possible, mais seul le « dos » y est
réveleé.



De toute ta force 7xn %52

Un amour sans mesure, issu de la ye’hida et de la volonté
au-dela de l’intellect ; le « désir du cceur » du baal techou-
va, appelé « ciel » parce qu’il enveloppe les facultés de
I’ame.

Ye’hida n7°m°

L’essence unique et la plus intérieure de I’ame ; avec la

‘haya, elle est une lumiére enveloppante qui ne peut étre
contenue dans les facultés comme une lumiére intérieure.

Mah et Ban 7721 7"n

Deux graphies du Nom Havaya (45 et 52) : Mah est le ratso
d’annulation de soi et Zeir Anpin ; Ban, le chov et Noukva.
Lorsqu’ils sont unis, méme la descente demeure liée a sa
source.
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Eveil d’en bas xnn>7xn1aynx

Linitiative humaine qui suscite une réponse correspon-
dante d’en haut ; I’ordre actuel repose sur elle, tandis que
les nouveaux cieux et la nouvelle terre de I’avenir, D.ieu
les fait « de Moi-méme », sans elle.

Ensemencement 1yt

Les mitsvot de « les accomplir aujourd’hui » sont des se-
mences semées dans la terre céleste, cachées a présent et
croissant considérablement, pour germer dans le Monde
futur.
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SECTION 1 - 11-5

Travailler le jardin
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«Car, de méme que les nouveaux cieux», etc. Il est écrit: «Les cieux sont Mon tréne», etc. Pour
comprendre la différence entre ces deux niveaux, il est écrit: «Il le plaga dans le Gan Eden pour le
cultiver» ; cela désigne les 248 commandements positifs.
Le maamar s’ouvre sur Isaie 66:22: «Car, de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre que Je fais
demeurent devant Moi», et met ce verset en regard d’Isaie 66:1: «Les cieux sont Mon trone et la terre est
Mon marchepied. » Pour expliquer en quoi les «nouveaux cieux» futurs différent des cieux qui ne sont qu'un

«tréne», I’Alter Rebbe commence par Adam, placé dans le Gan Eden «pour le cultiver», ce qu’il interpréte
comme désignant les 248 commandements positifs : les mitsvot actives sont le «travail» qui cultive le jardin.
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Et tel est le but de la descente des ames dans ce monde: cultiver le Gan Eden (et voyez ce qui est
écrit dans le discours commencant par «Jaillis, 6 puits»). Car le Gan Eden, en lui-méme, est le ni-
veau du rayonnement de la Chekhina (Présence divine). En effet, I'Infini (Ein Sof), béni soit-Il, est
appelé la source des délices: « Car aupreés de Toi est la source de lavie.»
L’ame descend dans ce monde afin de «cultiver» le Gan Eden, le paradis spirituel des ames. En lui-méme, le
Gan Eden n’est que le rayonnement de la Chekhina, I’éclat de la Présence divine; la véritable source de tout

plaisir est D.ieu Lui-méme, comme le dit le verset: «aupreés de Toi est la source de la vie.» La parentheése

renvoie le lecteur a un autre discours, «Jaillis, 0 puits».
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Mais puisque les Ames sont des créatures et qu’elles sont limitées, il leur est impossible de rece-
voir le plaisir de I’Infini, béni soit-Il, Lui-méme; elles ne peuvent le recevoir que par l'interme-
diaire d’'un rayonnement du niveau de Sa Mal'hout (souveraineté), qu’Il soit béni, la lumiére qui
remplit tous les mondes (memalé kol almin), [le mot Chekhina venant du terme] «et Je résiderai en
leur sein».
Une ime créée et limitée ne peut accueillir directement le plaisir de I'Infini. Elle ne peut recevoir qu’un
rayonnement de la Mal'hout de D.ieu, le niveau qui remplit et anime chaque monde selon sa mesure. Le

mot Chekhina vient de chakan, «résider», comme dans «Je résiderai en leur sein», car il désigne la preé-
sence de D.ieu résidant au sein de la création.
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Mais les ames qui sont descendues ici-bas, dans ce monde, peuvent, par leur service consistant a
annuler le corps, qui provient de la peau du serpent, attirer ainsi un supplément de lumiere dans
le Gan Eden, depuis Son Essence, qu’ll soit béni. Et tel est le service désigné par «pour le
cultiver», etc.
Les Ames incarnées peuvent accomplir ce que les Ames du Gan Eden ne peuvent pas. Le corps provient de
«la peau du serpent», image kabbalistique de la matérialité grossiére qui dissimule la divinité; en la sou-
mettant par leur service, les Ames attirent dans le Gan Eden une lumiére nouvelle, issue de ’Essence méme

de D.ieu, au-dela du rayonnement que le Gan Eden recoit de lui-méme. Tel est le «travail» désigné par
«pour le cultiver».
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(On peut expliquer la chose par ce qui est écrit: «Je suis venu dans Mon jardin, Ma sceur, [Mon]
épouse.» C’est expliqué dans le Raaya Mehemna, Parshas Vayikra) (page 3, fin du co6té b): «Mon
jardin»: cela désigne Mal'hout, [le Nom| Ado-nai. Et le Zohar HaRakia I’explique ainsi: il s’agit de
Mal'hout qui est descendue dans le Monde de Béria, etc.
Une longue glose (hagahah) commence ici, comme I'indique le résumé du paragraphe 5. Elle cite le Can-
tique des Cantiques 5:1: «Je suis venu dans Mon jardin, Ma sceur, épouse », ou D.ieu entre dans Son jardin.
Le Raaya Mehemna, une section du Zohar, identifie « Mon jardin» a Mal'hout, le Nom Ado-nai; le Zohar Ha-

Rakia, un commentaire du Zohar, explique qu’il s’agit de Mal'hout descendue dans le Monde de Béria, ou se
trouve le Gan Eden.
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Si tel est le cas, le sens de «Je suis venu dans Mon jardin» est qu’un supplément de lumiére, issu de
Son Essence, qu’ll soit béni, y est attiré. La chose est comparable a ce qui est mentionné dans le
discours commencant par «Il attache son dnon a la vigne», a propos de «ceux qui sanctifient Ton
Nom » : Israél attire du niveau «Tu es saint» au niveau «et Ton Nom est saint», etc., jusqu’a
Ainsi, «Je suis venu dans Mon jardin» signifie que I’Essence méme de D.ieu vient dans le jardin et y ajoute
une lumiére qui dépasse son rayonnement habituel. Le texte compare cela au discours «Il attache son 4non
a lavigne», a propos des mots «ceux qui sanctifient Ton Nom» : Israél attire du niveau «Tu es saint», D.ieu

tel qu’ll est en Lui-méme, au niveau «Ton Nom est saint», D.ieu tel qu’ll s’exprime et se révele (mots de la

troisiéme bénédiction de 1a Amidah). Le lecteur est renvoyé a ce discours jusqu’au passage cité ensuite.
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«Et tel est [le sens de|: “Une heure de techouva (retour) et de bonnes actions dans ce monde vaut
mieux que toute la vie du Monde futur.” » Et voici les termes du manuscrit de notre maitre, ensei-
gnant et Rabbi, que son ame soit au Gan Eden, dans Torah Ohr, Parshas Chayei Sarah: Or, le Gan

Eden supérieur reléve de Béria.

Le passage cité se termine par la Michna: «Une heure de techouva et de bonnes actions dans ce monde vaut
mieux que toute lavie du Monde futur» (Avos 4:17): le service accompli dans ce monde I’emporte sur le Gan
Eden, car il atteint un niveau supérieur a la lumiére propre au Gan Eden. Le texte cite ensuite mot pour mot
un manuscrit de «notre maitre, enseignant et Rabbi», qui se trouve dans Torah Ohr, Parshas Chayei Sarah,
et commence par situer méme le Gan Eden supérieur dans le Monde de Béria, en dessous d’Atsilout.
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Et [ainsi] ce que nous avons appris [dans la Michna] — «Une heure vaut mieux», etc. — se com-
prend bien: car I'union de Zeir Anpin et de Noukva a lieu dans Atsilout, et les mitsvot attirent les
mayin doukhrin (les eaux masculines) d’Atsilout, dont la racine se trouve dans la Mo’ha Stima’a (le
cerveau cacheé) d’Arikh Anpin. Fin de citation. Si tel est le cas, le sens de «Je suis venu dans mon

jardin»

Le manuscrit cité explique la Michna: ’'union de Zeir Anpin et de Noukva, les attributs émotionnels de D.ieu
et Sa Mal'hout, a lieu dans Atsilout, au-dessus du Gan Eden. Les mitsvot attirent les mayin doukhrin, les
«eaux masculines» de I’influence divine venant d’en haut, dont la racine se trouve dans la Mo’ha Stima’a, le
«cerveau caché» d’Arikh Anpin, la 'Hokhma cachée a I’intérieur d’Arikh Anpin, le niveau intérieur de la vo-
lonté supréme. Ainsi, les mitsvot atteignent des niveaux bien plus élevés que le Monde futur; le texte ap-

plique ensuite cela a «Je suis venu dans mon jardin ».
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est I'union de Zeir Anpin et de Noukva, qui consiste en un influx provenant de la Mo’ha Stima’a,
appelée I’Eden supérieur, «le caché de tous les cachés» (dans I'Ildra Zouta, page 290a), tres, trées
au-dessus du niveau du Gan Eden lui-méme.
«Je suis venu dans mon jardin» décrit I’'union de Zeir Anpin et de Noukva comme provenant de la Mo’ha Sti-
ma’a. Cette source cachée est appelée «I’Eden supérieur» et I'Ildra Zouta, une section du Zohar, la désigne

comme «le caché de tous les cachés». Elle se trouve trés au-dessus du Gan Eden, qui n’est que le «jardin»
abreuve par I’Eden.
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C’est aussi le sens de ce qui est mentionné dans le Zohar, partie II, Parachat Bo (page 36b): «Au
moment ou le Saint béni soit-I1 apparait au-dessus du jardin.» Voyez également ce qui est écrit
dans le discours commencant par «Soixante reines», au sujet de ce qui est écrit pour le Temps fu-
tur: « Et une source jaillira de la Maison de Havaya. »

Le Zohar, dans la Parachat Bo, parle du moment ou «le Saint béni soit-I1 apparait au-dessus du jardin»,

lorsque cette lumiére supérieure pénétre dans le Gan Eden. Le texte renvoie aussi au discours «Soixante
reines», qui traite de la «source» qui, au Temps futur, «jaillira de la Maison de Havaya» (Joél 4:18).
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Car il s’agit d’'un influx provenant du niveau de la 'Hokhma supérieure, appelée «source», qui est
au-dessus du niveau de «Et un fleuve sort de I’Eden pour arroser le jardin», lequel correspond au
niveau de Bina.

La «source» future jaillit de la 'Hokhma supérieure, premier point de la sagesse divine. Elle se situe au-des-
sus du «fleuve qui sort de ’Eden pour arroser le jardin», lequel correspond a Bina: une source est I’origine
méme de I’eau, tandis qu’un fleuve est un courant déja étendu et répandu.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/ 8



LIKKUTEI TORAH « SHIR HASHIRIM - MAAMAR 41 1D D°WTNN Q°NWT IWNRD %D

N3 1OYR MAn [y pal YPA2 TPURR TV YR 13900 40013 1991 RO (xawe nois) 7019 1AM
K12y RIPIT 13920 °1n2n a9ynbw 1103 nan Townn 1Py IR MPwhawnn 1 avynbn Xim
SONRT

Or, la Communauté d’Israél est appelée «une source de jardins»: c’est-a-dire que, par le service
divin, on attire dans le Gan Eden depuis le niveau de la «source », etc., et cela provient d’au-dessus
de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout) ; ou bien [cela] est semblable a I'influx
provenant du niveau de Bina, situé au-dessus du niveau de Tevouna, appelée le Monde futur (alma
de’ati).
La Communauté d’Israél, 'Ame collective d’Israél, est appelée «une source de jardins» (Cantique des Can-
tiques 4:15), car son service divin attire dans le Gan Eden depuis le niveau de la «source», situé au-dessus
de tout I’enchainement des mondes. Ou bien, cela ressemble a un influx provenant de Bina lorsqu’elle se si-

tue au-dessus de Tevouna, son aspect inférieur; dans les deux cas, le service divin attire dans le Gan Eden
depuis un niveau supérieur au Gan Eden lui-méme.
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Or, le Midrach Rabba sur Berechit, a la fin du chapitre 16, explique: «Pour la cultiver et la garder»:
il s’agit des sacrifices, comme il est dit: « Vous servirez D.ieu», et comme il est écrit: « Vous veille-
rez a Me les offrir au moment fixé. »

Le Midrach Rabba sur Berechit donne une autre interprétation de «pour la cultiver et la garder»: il s’agit

des sacrifices. « Cultiver» renvoie au service de D.ieu («vous servirez D.ieu», Exode 3:12), et «garder» au
langage des offrandes («vous veillerez a Me les offrir au moment fixé», Nombres 28:2).
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Le sens est celui de ce qui est écrit dans le Zohar, partie III, Parachat Pin'has (page 202b): «Je suis
venu dans mon jardin»: car tous les sacrifices du monde, lorsqu’ils s’élévent, s’élévent tous
d’abord dans le Jardin d’Eden, le mystére de la Communauté d’Israél.

Le Zohar, dans la Parachat Pin'has, explique le lien entre les sacrifices et le jardin: chaque offrande, lors-

qu’elle s’éléve, entre d’abord dans le «Jardin d’Eden», qui est la Communauté d’Israél, le niveau récepteur
de Mal'hout. L’offrande s’éléve donc dans le «jardin» avant que quoi que ce soit n’y soit attire.
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Et dans le Mikdach Mélekh, a cet endroit, au nom de Rabbi 'Haim Vital, il est dit qu’ils entrent dans
le Yessod de Noukva, vers la racine des mayin noukvin (les eaux féminines). Fin de citation. Par
cela, les mayin doukhrin sont attirés, ce qui constitue le sens de «Je suis venu dans mon jardin ».
Le Mikdach Mélekh, commentaire du Zohar, explique au nom de Rabbi 'Haim Vital que les offrandes entrent
dans le Yessod de Noukva, la racine des mayin noukvin, les «eaux féminines» qui s’élévent d’en bas. Cet

éveil d’en bas fait descendre les mayin doukhrin, les «eaux masculines» venant d’en haut; c’est la le sens de

«Je suis venu dans mon jardin».
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Et c’est 1a le sens de «Il le placa dans le Gan Eden pour le travailler et le garder»: par le service des
sacrifices, on fait descendre le niveau de «Je suis venu dans Mon jardin». Et dans le Zohar, Part I,
Parshas Mikeitz (page 199b), il est dit: Il ouvrit et dit: «Il le placa dans le Gan Eden pour le tra-
vailler et le garder. »

Voici comment s’accorde le verset concernant Adam dans le Gan Eden: par le service des sacrifices, qui

consiste a «le travailler et le garder», on fait descendre «Je suis venu dans Mon jardin». Le Zohar, dans Par-
shas Mikeitz, ouvre un développement par ce méme verset.

Ry 2°1IRNN X9 KT 79209 ARPY RPN RT 717392 (i xn] 070 K 1732907 K192 17 1P
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Et ils ’ont expliqué ainsi: cela reléve du mysteére des sacrifices. Viens et vois: «Pour le travailler»,

c’est le Roi supérieur; «et le garder», c’est le Roi inférieur ; le monde supérieur

Le Zohar reléve que le verset a été interprété comme faisant allusion aux sacrifices, et ajoute que «le tra-
vailler» se rapporte au Roi supérieur et «le garder» au Roi inférieur, au monde supérieur et au monde infé-
rieur. Comme I’explique le commentaire cité ensuite, le Roi supérieur est Zeir Anpin et le Roi inférieur est
Mal'hout.
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et le monde inférieur. «Le travailler», selon le mystére de «Souviens-toi»; «et le garder», selon le

mystéere de «Garde», etc. Le Mikdash Melech I’explique en ces termes: par les mitsvot positives

qu’une personne accomplit, elle rectifie Zeir Anpin et lui fait descendre les mo'hin depuis Imma.
«Le travailler» correspond a «Souviens-toi du jour du Chabbat», et «le garder» a «Garde le jour du
Chabbat», les deux formulations du commandement. Le Mikdash Melech explique que, par les mitsvot posi-

tives, une personne rectifie Zeir Anpin et lui fait descendre les mo'hin, son intellect, depuis Imma (Bina); le
paragraphe suivant poursuit avec «le garder».

12 D°11%°17 1A AN Flahi 17NN [nwyn &Y N9 DY ayPN MY RITY TR oYY LTy
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Et c’est 1a «pour la cultiver». Et par « pour la garder», c’est-a-dire en se gardant de transgresser les

interdits, il rectifie Mal’hout et la protége des forces extérieures, etc. Jusqu’ici ses paroles.
L’explication du Mikdach Mélekh se poursuit: «pour la garder» signifie se garder de transgresser les inter-
dits, les mitsvot négatives. Par cela, ’homme rectifie Mal’hout et la protége des «forces extérieures», les

forces de kelipa qui voudraient puiser dans la sainteté. Ainsi, «pour la cultiver», les mitsvot positives, se
rapporte a Zeir Anpin, et «pour la garder» a Mal’hout; « Jusqu’ici ses paroles» clot la citation.

0°9°721 0IMNY NP2 ROW Y72 710 YW MWD °3 173y 21210 772 1772 RP1P2 wrn 1Y
L7310 P12 PwWHn 210 TwY 27 RN 11PN I (1eoy 93 xbnn] ¥7O1RR NIMM RN

Et cela s’apparente a ce qui est écrit ailleurs, dans le discours qui commence par «Que tes tentes
sont belles», au sujet des trois [niveaux de] techouva: par «éloigne-toi du mal», afin que «vos fau-
tes» ne «fassent pas séparation», on attire le niveau de la lumiére qui remplit tous les mondes (me-
malé kol almin), et c’est la la rectification de Mal’hout; et par «fais le bien», on attire le niveau de
la lumieére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin).
Le texte établit un paralléle avec le discours «Que tes tentes sont belles», qui traite de trois niveaux de te-
chouva. « Eloigne-toi du mal», en éliminant les fautes qui, selon les paroles d’Isaie, «font séparation» entre
I’homme et D.ieu, attire memalé kol almin, la lumiére qui remplit chaque monde, et rectifie ainsi Mal’hout;

«fais le bien», c’est-a-dire les mitsvot positives, attire sovev kol almin, la lumiére qui entoure tous les

mondes depuis au-dela.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/ 11



LIKKUTEI TORAH « SHIR HASHIRIM - MAAMAR 41 1D D°WTNN Q°NWT IWNRD %D

R"MT2 (2050 7m0 by] WPRDY TPIVI 17y 12l PR WM NP PYIRTY LAWY 172y0 Iy i
12 17¥0 KX 901 (279 ©737) 13 877 [x pon mal

Et c’est 1a le sens de «pour la cultiver et pour la garder». Quant a la formulation précise «et Il le
placa (vayanichehou) dans le Gan Eden », elle s’explique d’apres ce qui est écrit dans le Zohar, par-
tie I, au début de la paracha Noa’h (page 59b) : « Un fleuve sort d’Eden », etc.,

Ainsi, «pour la garder» correspond a «éloigne-toi du mal», et «pour la cultiver» a «fais le bien». Le texte

examine maintenant le mot vayanichehou, «Il le placa», qui partage sa racine avec menou’ha, «repos», et
cite le Zohar au début de la paracha Noa’h, a propos de «un fleuve sort d’Eden ».
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«et il péneétre dans le jardin, I’abreuve des eaux d’en haut et lui procure le repos (nay’ha)», etc. Le
Ramaz explique que cela désigne I’adoucissement des Guevourot par les 'Hassadim ; voyez ce qui
est écrit la-bas. De ce niveau de repos et de plaisir, quelque chose est également attiré vers
I’homme, et c’est 1a «I1 le placa (vayanichehou) ».
Le Zohar dit que le fleuve pénétre dans le jardin, I’abreuve d’eaux d’en haut et lui «procure le repos» (nay’-
ha). Le Ramaz, Rabbi Moché Zacuto, commentateur kabbaliste du Zohar, explique que ce repos est I’adou-
cissement des Guevourot, les forces de rigueur, par les 'Hassadim, les bontés. Ce repos et ce plaisir dans le

jardin se déversent aussivers I’homme ; c’est pourquoi le verset dit vayanichehou: D.ieu lui accorda le repos
dans le Gan Eden.

[x por Al K72 19991 10 27 29999awi 0192 139 (ex nx mmo] RPTI NI 99997 w3 D 19
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De méme, le Midrach cité plus haut explique «Il le placa (vayanichehou) » a partir de I’expression
«Il se reposa (vayanah) le septiéme jour», etc. Voyez aussi le Zohar, partie I, Toldot (page 141a-b),
au sujet du verset « Havaya te guidera toujours et rassasiera ton ame de clartés (tsah’tsah’ot) », etc.,
[et] «Il le placa dans le Gan Eden», etc.
Le Midrach cité précédemment (Béréchit Rabba) comprend lui aussi vayanichehou comme une notion de
repos, en le rapprochant de «Il se reposa (vayanah) le septiéme jour»: D.ieu donna a Adam la mitsva de

Chabbat. Dans la paracha Toldot, le Zohar relie la méme racine a « Havaya te guidera toujours et rassasiera

ton 4me de clartés», qu’il interpréte comme une promesse pour ce monde-ci et pour le Monde futur.
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On peut encore I’expliquer ainsi: au sujet des sacrifices, il est écrit «en parfum agréable (réa’h ni’-
hoa’h) pour Havaya». Le mot ni’hoa’h désigne un apaisement (na’hat roua’h), mais évoque aussi
I’idee de descendre d’un degré ("hot darga); cet influx descend de Son Essence, béni soit-Il, vers le
Nom Havaya, et c’est 1a le sens de «ni’hoa’h pour Havaya».
Une autre explication s’appuie sur les sacrifices, qualifiés de « parfum agréable (réa’h ni’hoa’h) pour Ha-
vaya». Le mot ni’hoa’h est interprété comme renfermant deux expressions: na’hat roua’h, «apaisement», et

’hot darga, en araméen, «descendre d’un degré ». L’offrande provoque une descente de lumiéere depuis I’Es-

sence méme de D.ieu jusque dans le Nom Havaya; tel est le sens de «ni’hoa’h pour Havaya».
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C’est la le sens de «ceux qui sanctifient Ton Nom»: ils attirent du niveau «Tu es saint» au niveau
«Ton Nom», etc. Et c’est la le sens de «pour la cultiver et pour la garder». De ce niveau, quelque
chose est également attiré vers ’homme, et c’est 1a «Il le placa (vayanichehou)» : un influx de plai-
sir provenant du niveau de «ni’hoa’h pour Havaya, etc.
Il s’agit du méme enseignement que celui de «ceux qui sanctifient Ton Nom», dans le premier paragraphe:
attirer de «Tu es saint», D.ieu Lui-méme, vers «Ton Nom », Sa révélation. C’est l1a «pour la cultiver et pour la

garder»; de ce niveau, un plaisir se déverse également vers ’homme. Ainsi, vayanichehou, «Il le placa», dé-
signe un influx du plaisir de ni’hoa’h.
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Voyez encore, au sujet de «pour la cultiver et pour la garder», le Raaya Mehemna, paracha Vaét’ha-
nan (page 263a), et le Zohar, partie 11, Vayakhel (page 210b), a propos de «Ceci est 'Eden supé-
rieur», etc., «qui connait le point inférieur», etc.

Le texte renvoie a d’autres développements sur «pour la cultiver et pour la garder»: le Raaya Mehemna sur

la paracha Vaét’hanan et le Zohar sur la paracha Vayakhel. Le Zohar y parle de «I’Eden supérieur», qui

«connait le point inférieur » ; autrement dit, il s’unit a lui par I'intermédiaire d’un fleuve qui I’abreuve.
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qui est appelée «le jardin» : il s’agit de ’émanation de la lumiere d’Abba vers Mal'hout, appelée
Gan Eden ; Abba, lui aussi, recoit d’Arich [Anpin] et d’Atik [Yomin], jusqu’a I'Infini (Ein Sof),
comme il est écrit dans le Mikdash Melech, a cet endroit, et dans I'Ildra Zouta (page 290a, mention-
né ci-dessus).

Ce «point inférieur» est appelé «le jardin». Comme I’explique le Mikdash Melech, il s’agit du flux de la lu-

miére d’Abba, 'Hokhma, vers Mal'hout, qui est appelée Gan Eden ; Abba recoit a son tour d’Arich Anpin et

d’Atik Yomin, les niveaux de Kéter, jusqu’a I'Infini. L'Idra Zouta, cité ci-dessus, dit la méme chose.
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Il s’ensuit que cette émanation provient de Son Essence, qu’ll soit béni. Voyez également ce qui est
écrit au sujet du sens des mo'hin (I'intellect), dans le maamar «Et le Netsa'h, c’est Jérusalem» : il y
est expliqué que cette émanation vient d’au-dessus de I’ordre de I’enchainement descendant des
mondes (hichtalchelout), de 1a Mo'ha Stima'a et de la Reicha de Lo Ityada (la Téte inconnaissable).
On comprendra ainsi le sens de «pour la travailler», expliqué plus haut comme 1’émanation des
mo'hin de Zeir Anpin, etc.
Puisque I’enchainement atteint 1’Infini, ce flux vers le jardin provient en définitive de ’Essence de D.ieu. Le
texte renvoie le lecteur a son explication du terme mo'hin, a propos de la parole talmudique «et le Netsa'h,
c’est Jérusalem» (Berakhot 58a), ou il est dit que le flux vient d’au-dessus de I’ordre des mondes, de la Mo'ha
Stima'a et de la Reicha de Lo Ityada, la « Téte inconnaissable», le plus haut niveau de Kéter. Cela éclaire 1’ex-

pression «pour la travailler», expliquée plus haut comme I’émanation des mo'hin, l'intellect, dans Zeir
Anpin.

MR 2 pon ama M2 TIY TP 1D 47210 AR XD DR PR 23 2270 13T 7772 wUn
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Voyez également ce qui est écrit dans le maamar qui commence par «Dans le désert du Sinai», au
sujet de «D’ou (me’ayin) es-tu venu et ou vas-tu», etc. Voyez encore le Zohar, partie II, Terouma
(page 142),

Deux autres références sont citées. Le maamar «Dans le désert du Sinai» traite de la Michna : «D’ou es-tu

venu et ou vas-tu» (Avos 3:1), c’est-a-dire de 1’origine et de la destination de I’dAme ; le Zohar, dans la para-

cha Terouma, parle de ’ascension de I’ame.
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que cette Ame s’eéléve dans la source jaillissante de I’Ancien des anciens, caché a tous les cachés,
etc. Cependant, comment les 4mes, qui sont des étres créés, peuvent-elles recevoir une révelation
de la lumieére relevant du niveau de I'Infini (Ein Sof) ?

Le Zohar dit a cet endroit que I’Ame supérieure s’éleve dans la source jaillissante de «1’Ancien des anciens,

caché a tous les cachés» : sa racine atteint le niveau le plus élevé. Cela souléve une question : comment une

ame créée peut-elle recevoir une révélation de lumiére relevant du niveau de I’Infini ?
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Mais cela n’est possible que par les vétements qui leur sont faits a partir de la Torah et des mitsvot,
comme il est écrit dans Iggeres HaKodesh, dans le maamar qui commence par «Une femme
vaillante est la couronne de son mari» : a partir du niveau de cette lumiere, celle-ci descendra,
etc., jusqu’a ce qu’un vétement en soit crée, etc.
La réponse est qu’elle ne peut le faire que par les «vétements» formeés a partir de la Torah et des mitsvot que
I’ame a accomplies. Iggeres HaKodesh, dans la lettre qui commence par « Une femme vaillante est la cou-

ronne de son mari», explique que cette lumiére descend degré apres degré jusqu’a ce qu’un vétement en
soit formé, grace auquel I’Ame peut recevoir ce qu’elle ne pourrait recevoir sans intermédiaire.
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«Et par le biais de ce vétement», etc.; «Et Moché entra au milieu du nuage », etc. Voir aussi ce qui
est écrit a ce sujet dans Torah Ohr, Parachat ‘Hayé Sarah, dans le discours commencant par «Et
Avraham...
La citation de Igueret Hakodech se poursuit: I’Ame recoit la lumiére supérieure «par le biais de ce
vétement». L’entrée de Moché «au milieu du nuage» en est un exemple: le nuage dissimule tout en permet-

tant de s’approcher. Le texte renvoie au discours «Et Avraham était 4gé» dans Torah Ohr, Parachat ‘Hayé
Sarah.
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était agé », ainsi que dans Parachat Mikets, dans le discours commencant par « Nos Sages ont ensei-
gné: la lampe de ‘Hanouka», a propos de «Beit Chammai disent: Le premier jour, on en allume
huit», etc.: cela est comparable a la fonction d’une parabole, dans laquelle et par laquelle on par-
vient a saisir le concept, etc. ; voir la-bas le développement détaillé.

Il s’agit également du discours sur la lampe de ‘Hanouka dans Torah Ohr, Parachat Mikets, qui s’ouvre sur

I’opinion de Beit Chammai: on allume huit lampes la premiére nuit. Le vétement y est comparé a une para-
bole: celle-civoile I'idée tout en permettant de la saisir.
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On comprendra ainsi que ’expression «Les cieux sont Mon trone », [examinée] plus loin, désigne
la parsa (cloison) entre Atsilout et Béria, par laquelle...

De méme, I’expression «Les cieux sont Mon tréne », examinée plus loin, désigne la parsa, la cloison entre le
Monde d’Atsilout et le Monde de Béria. A I'instar d’une parabole, cette cloison sépare tout en reliant.
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et par laquelle précisément la lumiere supérieure se prolonge dans le Gan Eden, etc., comme le
concept se transmet dans et par la parabole, etc.
C’est précisément dans et par cette cloison que la lumiére supérieure atteint le Gan Eden, qui se trouve en

Béria, comme un concept est transmis dans et par une parabole. Sans ce voile, le monde inférieur ne pour-

rait nullement recevoir la lumiére supérieure.
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Résumé. Le Gan Eden est le rayonnement de la Chekhina et, par «le travailler», on attire dans le
Gan Eden une lumiere issue de Son Essence, béni soit-1I1. Et dans la glose: tel est le sens de «Je suis
venu dans Mon jardin», du niveau de «Tu es saint» a «Ton Nom est saint»: I’attraction de I’'union
de Zeir Anpin et de Noukva,
Résumé de la section 1: le Gan Eden, en lui-méme, n’est que le rayonnement de la Chekhina, mais, par «le
travailler», les Ames y attirent une lumiére issue de I’Essence de D.ieu. La glose explique cela par «Je suis

venu dans Mon jardin»: attirer du niveau de «Tu es saint» a « Ton Nom est saint», ce qui constitue I'union de

Zeir Anpin et de Noukva.
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dont la racine se trouve dans la Mo’ha Stima’a, 'Eden supérieur. «Le travailler et le garder»: les
mo’hin de Zeir Anpin et de Noukva, par «fais le bien» et «eéloigne-toi du mal». «Et il I'installa
(vayanichehou)»: repos (naya’ha); «et Il se reposa»; «et Havaya te guidera», etc. Et comment
peuvent-ils recevoir [cela] ? C’est par les vétements.)
Cette union a sa racine dans la Mo’ha Stima’a, '« Eden supérieur». «Le travailler et le garder» désigne les
mo’hin de Zeir Anpin et de Noukva, attirés par «fais le bien» et «éloigne-toi du mal» ; vayanichehou signifie

«repos», comme dans «et Il se reposa» et « Havaya te guidera»; les ames recoivent cette lumiére par les vé-
tements de la Torah et des mitsvot. La parenthése fermante clot la glose.

SECTION 2 - 16-7

Le pouvoir du corps
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2. Et cette capacité d’attirer dans le Gan Eden une lumiére supplémentaire depuis Son Essence,
béni soit-Il, existe précisement lorsque I’ame est revétue d’un corps ; car, parce que le corps obs-
curcit et dissimule, par cela

La section 2 commence. Le pouvoir d’attirer une lumiére nouvelle de I’Essence de D.ieu dans le Gan Eden

n’existe que tant que I’Ame se trouve dans un corps. Parce que le corps obscurcit et dissimule la divinité,

I’Ame est poussée a revenir avec une force accrue : la dissimulation elle-méme nourrit ce retour.
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il est éveillé a la techouva avec une grande puissance, « avec une force supérieure », a propos de
quoi nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « A ’endroit ot se tiennent les baalei techouva (ceux
qui reviennent a D.ieu)... » Car, chez les tsadikim, ’amour et la crainte sont a la mesure de leur
compreéhension : « S’il n’y a pas de sagesse, il n’y a pas de crainte. »
L’expression araméenne « avec une force supérieure » décrit cette intensité, et les Sages disent que « 1a ou se
tiennent les baalei techouva », méme les justes parfaits ne peuvent se tenir. La raison en est que I’amour et

la crainte de D.ieu chez un tsadik naissent de sa compréhension, comme le dit la Michna : « S’il n’y a pas de
sagesse, il n’y a pas de crainte » ; ils sont mesurés a ce qu’il saisit.
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Mais, chez le baal techouva, le désir du cceur (re’uta deliba) qui se manifeste en lui du fait de 1’op-
position est au-dela du pouvoir de la compréhension. Cela ressemble a I’'image de 1’eau qui tra-
verse le sol de la terre et qui, de ce fait, devient plus limpide ; on I’appelle « eaux

Le désir ardent du baal techouva, le « désir du cceur », est suscité par I’opposition méme qu’il a éprouvee ; il

dépasse donc ce que la compréhension peut produire. Premiére image : I’eau qui s’infiltre dans le sol en

ressort plus limpide et est appelée « eauvive ».
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vives », comme il est expliqué ailleurs ; ou bien a I'image d’une eau que I’on retient : lorsqu’elle
surmonte I’obstacle, elle coule alors avec une force accrue. Voyez aussi ce qui est écrit dans le dis-
cours commencant par « Jaillis, 6 puits », et dans celui commencant par « Vois, le parfum de mon
fils ».

La seconde image : I’eau retenue par un obstacle s’écoule avec davantage de force une fois qu’elle a réussi a

le franchir. De méme, I’ame, retenue par la dissimulation du corps, revient avec une puissance accrue ; le

texte renvoie aux discours « Jaillis, 0 puits » et « Vois, le parfum de mon fils » pour ces images.
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Or, cette techouva ne concerne pas spécifiquement les fautes, mais plutot I’éloignement, etc. ; et ce

désir du cceur tend a étre absorbé dans Son Essence méme, béni soit-I1.

Cette techouva n’est pas seulement le regret des fautes ; c’est le retour de I’ame depuis I’éloignement méme
lié a sa présence dans un corps et dans un monde qui dissimule D.ieu. Son « désir du cceur » tend a étre ab-
sorbé dans I’Essence méme de D.ieu.
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Et voyez ce qui est écrit au sujet du désir du cceur (re’outa deliba) dans le discours qui commence
par «Et Yaakov demeura», ainsi que dans celui qui commence par «Qui a compté la poussiere de
Yaakov». Ony expliqua, au sujet de «Je I’ai méme fait», que dans le Monde d’Assiya

Le texte renvoie a deux discours consacrés au «désir du coeur»: «Et Yaakov demeura», dans Torah Ohr, et

«Qui a compté la poussiére de Yaakov», dans Likkutei Torah, Parshas Balak. Ce dernier explique que «Je I’ai

méme fait» (Isaie 43:7), I’étape finale d’action dans le verset, désigne le monde d’Assiya.
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précisément, on peut atteindre le niveau du désir du ceeur, qui est au-dessus de l'intellect, et, par
la, faire descendre une reévélation de la volonté supréme, le niveau du Kéter supréme (la
Couronne), qui est au-dessus de 'Hokhma, etc.
C’est précisément dans le Monde d’Assiya, le monde de I’action physique, que les Ames peuvent atteindre le
désir du cceur qui est au-dessus de I'intellect et, par son intermédiaire, faire descendre une révélation de la

volonté supréme, Kéter, qui est au-dessus de 'Hokhma. Le monde le plus bas donne accés au niveau le plus
élevé.
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Voyez la-bas en détail. Or, c’est pour cette raison que les Hommes de la Grande Assemblée insti-
tuérent la priére avant I’étude, car la priére est le niveau de la techouva supérieure (techouva
ila’a).

C’est pour cette raison que les Hommes de la Grande Assemblée, les Sages qui établirent I’ordre des priéres,

placérent la priére avant I’étude. La priére est la techouva supérieure (techouva ila’a), le retour de I’Ame
vers sa source, qui atteint un niveau supérieur a I'intellect mobilisé par I’étude.
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Et c’est 1a le sens de: «Une échelle était dressée sur la terre, et son sommet atteignait le ciel»: le
mot «échelle» désigne la priére, qui est ’élévation de I’ame d’en bas vers le haut; et «son sommet
atteignait le ciel»

Le réve de Yaakov, «Une échelle était dressée sur la terre, et son sommet atteignait le ciel » (Genése 28:12),

est interprété, comme dans le Zohar, comme désignant la priére: 1’élévation de I’ame d’en bas vers le haut.
Le sens de «son sommet atteignait le ciel» est expliqué dans la suite.
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correspond au niveau de «de toute ta force» (me’odekha), le niveau de la ye’hida de I’ame, qui est
un Or Makif, une lumiére enveloppante, au-dela de ce que I’ame peut supporter comme Or Pnimi,
une lumiere intérieure. C’est pourquoi il est appelé «vers le ciel»: il s’agit d’'une lumiere envelop-
pante, comme il sera expliqué plus loin.
Le sommet de I’échelle est «de toute ta force» (Deutéronome 6:5), ’amour sans mesure qui provient de la
ye’hida, I’essence unique et la plus intérieure de ’dme. La ye’hida est une lumiére enveloppante (Or Makif) :

elle ne peut étre contenue dans les facultés de I’Ame comme une lumiére intérieure (Or Pnimi); c’est pour-

quoi elle est appelée «ciel», ce qui enveloppe depuis le haut, comme le maamar I’expliquera.

SECTION 3 - 18-9

De toute ton ame, de toute ta force
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Et par cela, on fait descendre «Béni sois-Tu»: on fait descendre d’en haut vers le bas une révéla-
tion de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) elle-méme, afin qu’elle soit au niveau de «Toi», dans une
adresse directe, et que Havaya soit «notre D.ieu».
Par cette élévation de I’ame dans la priére, on fait descendre « Béni sois-Tu» : baroukh, «béni», se comprend
comme une descente d’en haut vers le bas. Le but est que la Lumiére infinie elle-méme se révéle ici-bas

comme «Toi», présente et directement interpellée, afin que Havaya, D.ieu en tant qu’ll transcende le
monde, devienne «notre D.ieu», révélé en nous.
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Etvoyez ce qui est écrit au sujet du sens de «Béni sois-Tu, Havaya» dans le discours qui commence
par «Que tes tentes sont belles», ainsi que dans Torah Ohr, a la fin du discours qui commence par
«Les cieux sont Mon trone ». Et telle est [la signification de] « Ecoute, Israél», etc.: que Havaya soit
au niveau de «notre D.ieu»;

Le texte renvoie a son explication de «Béni sois-Tu, Havaya» dans le discours «Que tes tentes sont belles» et
ala fin de «Les cieux sont Mon tréne», dans Torah Ohr. Le Chéma exprime le méme objectif: « Havaya est
notre D.ieu», c’est-a-dire que le Nom transcendant Havaya soit au niveau de «notre D.ieu».
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et cela se réalise par «Tu aimeras de toute ton 4me». Car, de méme qu’en haut il y a les dix Séfirot,
par lesquelles le flux de I'Infini (Ein Sof) est amené dans les mondes, de méme ’homme possede
dix aspects de ’ame: I'intellect et les attributs émotionnels (midot).

Cela se realise par «Tu aimeras... de toute ton 4&me». De méme que le flux de D.ieu atteint les mondes par
I'intermédiaire des dix Séfirot, ’homme posséde dix forces de I’Ame, dans I’intellect et dans les émotions.
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Telle est la tiche de I’homme: lier tous les aspects de I’ame a I’intellect et aux attributs émotion-
nels du Saint béni soit-I1, appelés les dix Séfirot; autrement dit, se lier par leur intermédiaire a la
Lumiére infinie qui est revétue en eux. Car il faut s’adresser «a Lui, et non a Ses attributs»; voyez
Pardes, Sha’ar 32.

La tAche de ’homme consiste a lier les forces de son 4me a l’intellect et aux attributs propres a D.ieu, les Sé-
firot, puis, par leur intermédiaire, a la Lumiére infinie qui y est revétue. Le but est D.ieu Lui-méme et non
Ses attributs; comme le dit Pardes Rimonim (Sha’ar 32), citant le Sifrei, I'intention doit étre de s’adresser «a
Lui, et non a Ses attributs».
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Toutefois, ce lien s’établit en liant son esprit et son intellect a 1a 'Hokhma, a la Bina et a la Daat du
Saint béni soit-11, qui sont 1a Torah ; et de méme, en «s’attachant a Ses attributs». Telle est I’expres-
sion «aimer de toute ton ame»: elle désigne les dix aspects qui sont dans I’ame.

Concrétement, le lien s’établit en liant son esprit a la 'Hokhma, a la Bina et a la Daat de D.ieu, qui sont la To-

rah, et en «s’attachant a Ses attributs», c’est-a-dire en agissant comme Lui. C’est la aimer «de toute ton
ame»: cet amour mobilise les dix forces de ’ame.
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Or, il existe en haut un niveau supplémentaire, au-dessus des dix Séfirot, qui n’est nullement
compté parmi elles, car il est lui aussi du niveau de I'Infini: il s’agit de la volonté supréme, béni
soit-I1. De méme,

Au-dessus des dix Séfirot se trouve un niveau supplémentaire, qui n’est pas compté parmi elles parce qu’il

appartient a I'Infini lui-méme: la volonté supréme. La volonté se situe au-dessus de I'intellect comme des
émotions.
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ce niveau se trouve dans ’ame: le niveau d’une volonté qui dépasse l’intellect (et voyez ce qui est
écrit a ce sujet dans le discours qui commence par «Le sens de la récitation du Chéma», ou il est
expliqué qu’il s’agit de la ye’hida dans I’ame), afin d’étre dans I’état de «Qui ai-je dans les cieux? »,
etc., «Ma chair se consume », etc.
L’aAme posséde un correspondant: une volonté qui dépasse I'intellect, identifiée dans un autre discours a la
ye’hida, le noyau le plus intérieur de I’ame. Elle s’exprime dans «Qui ai-je dans les cieux ? », dont la suite est

«et avec Toi, je ne désire rien sur la terre», ainsi que dans «Ma chair se consume» : ¢’est un ardent désir de
D.ieu seul.
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Telle est la signification de «de toute ta force (me’odekha)». Autrement dit, le niveau de «de toute
ton ame» est celui de néfech, roua’h et nechama, qui sont 'intellect et les attributs émotionnels; et
le niveau de «de toute ta force» est celui de la volonté mentionnée plus haut, qui releve de ye’hida
et de ‘haya, lesquelles entourent lintellect et les attributs émotionnels et deépassent la
compreéhension.
C’est ’amour «de toute ta force» (me’odekha, littéralement «ton trés»), un amour sans limite. « De toute ton
ame» correspond a néfech, roua’h et nechama, les niveaux de I’ame revétus dans I'intellect et les émotions;

«de toute ta force» correspond a la volonté qui provient de ‘haya et de ye’hida, les deux niveaux les plus éle-
vés de I’ame, lesquels entourent I’intellect et les émotions et dépassent la compréhension.
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(Celui qui atteint cela est celui qui revient a D.ieu, le baal techouva, comme cela a été expliqué
plus haut a partir de la parabole de I’eau lorsqu’on la retient, etc. Voir aussi ce qui est écrit a ce su-
jet dans la paracha de Ki Tissa, a la fin du discours commencant par «Sa main gauche est sous ma
téte», etc.)

La parenthese ajoute que celui qui atteint «de toute ta force» est le baal techouva, comme I’eau qui, lors-

qu’un obstacle la retient, le franchit avec une force accrue. Il s’agit du discours «Sa main gauche est sous
ma téte » dans la paracha de Ki Tissa.
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Mais comment I’homme peut-il parvenir a ce degre, afin d’éveiller en son ame le niveau de la vo-
lonté supérieure, qui n’est pas comptée parmi les Dix Séfirot de I’Ame et qui constitue le niveau de
«ta force» ? C’est par I’éveil de la compassion (ra’hamim), qui est ’attribut de Yaakov et que I’on
appelle «un héritage sans limites».

Comment parvenir a un niveau que les dix facultés de I’Ame ne peuvent atteindre ? En éveillant la compas-

sion (ra’hamim), I’attribut de Yaakov, dont la part est appelée par les Sages «un héritage sans limites»

(Shabbos 118a) : une part sans limites convient a un niveau qui dépasse toute mesure.
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C’est ce que nous disons au début, dans la bénédiction « Qui forme la lumiére»: « Dans Ta grande
compassion, prends pitié de nous», afin d’éveiller une grande compassion pour I’ame qui est des-
cendue «d’un toit éleve », etc.

C’est pourquoi, dans la bénédiction «Qui forme la lumiére», récitée avant le Chema, nous disons d’abord:

«Dans Ta grande compassion, prends pitié de nous.» Il s’agit d’éveiller une grande compassion pour ’ame,

qui est descendue, selon I’expression du Talmud, «d’un toit élevé» dans un puits profond.
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Or, en vérite, le niveau de grande compassion s’applique aussi aux mondes supérieurs : « Les eaux
inférieures pleurent : “Nous voulons étre devant le Roi” » ; et méme au Gan Eden supérieur, car il
n’est qu'un rayonnement et une lueur, etc. Voir aussi ce qui est écrit a ce sujet dans le discours

commencant par « Car les montagnes s’éloigneront ».

La grande compassion s’applique non seulement a ’ame dans ce monde, mais aussi aux mondes supé-
rieurs. Le Tikkouné Zohar décrit les eaux inférieures, séparées des eaux supérieures lors de la création, qui
pleurent : « Nous voulons étre devant le Roi » ; méme le Gan Eden supérieur mérite la compassion, puisqu’il
ne posséde qu’un rayonnement et une lueur de D.ieu, et non Son Essence. Le discours « Car les montagnes
s’éloigneront » développe ce point.
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C’est pourquoi on I’appelle « un héritage sans limites », puisque ce niveau s’applique aussi aux
mondes les plus éleveés, etc.

C’est pourquoi la qualité de Yaakov est appelée « un héritage sans limites » : sa compassion est sans limite,
car elle s’étend jusqu’aux mondes les plus élevés, tous éloignés de I’Essence de D.ieu.

D15 DY DONKR RWRI W7RIY TIRD 952 N3 025 X129 0309 991° 0oann m1ynn oy mam
9K 0ONR R2ARY 0o

Or, par I’éveil de la compassion, on peut parvenir au niveau et au degré de « de toute ta force »,
comme il est écrit : « Je vous ai porteés sur des ailes d’aigle et vous ai amenés a Moi. »

Eveiller la compassion conduit une personne au niveau de « de toute ta force ». Le verset dit : « Je vous ai
portés sur des ailes d’aigle et vous ai amenés a Moi » (Exodus 19:4).
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Car le niveau de I’aigle est I’éveil de la compassion ; grace a lui, « je vous ai amenés a Moi », vérita-
blement, jusqu’a Son Etre et a Son Essence, qu’ll soit béni. (C’est aussi le sens de « lavoie de I'aigle
dans les cieux », comme nous l’expliquerons : le niveau de « de toute ta force » et la volonté su-
préme sont appelés « cieux ».

Le texte identifie I’aigle a la compassion ; par elle, D.ieu « vous a amenés a Moi », jusqu’a Son Etre et a Son

Essence mémes. La parenthése ajoute « la voie de I’aigle dans les cieux » (Proverbs 30:19) : ici, les « cieux »
deésignent « de toute ta force », la volonté supréme, comme nous I’expliquerons.
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Parvenir a ce niveau, c’est la « voie de I’aigle », etc. ; car la ligne médiane est appelée « la barre du
milieu », qui traverse depuis I’extrémité supérieure — le niveau de la lumiere qui entoure tous les
mondes (sovev kol almin) et de la volonté supréme — jusqu’a I’extrémité inférieure, comme il est
écrit dans le Zohar, Terumah)
Parvenir a ce niveau, c’est la « voie de I’aigle ». La ligne médiane des Séfirot, la ligne de Yaakov et de la com-
passion, est appelée « la barre du milieu » du Tabernacle, qui allait « d’'un bout a I’autre » (Exodus 26:28) :

elle s’étend de I’extrémité supérieure, la lumiére qui entoure tous les mondes et la volonté supréme, jusqu’a

I’extrémité inférieure. Le Zohar, dans Terumah, identifie la barre du milieu a Yaakov.
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(page 175b). Voir aussi ce qui est écrit a ce sujet a la fin du discours commencant par « Et Il parla »,
etc., « dans le désert du Sinai », a propos de « Dénombrez », etc., « selon leurs familles, selon la
maison de leurs peres ».

Le texte renvoie aussi a la fin du discours « Et Il parla... dans le désert du Sinai », au commandement de re-

censement : « Dénombrez toute I’assemblée... selon leurs familles, selon la maison de leurs péeres » (Num-
bers 1:2).
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Car « selon leurs familles » désigne les soixante-dix Ames « issues des reins de Yaakov » ; tout cela
releve du niveau de la compassion, grace auquel ils parviendront a « selon leurs tétes » (legoulge-
lotam), qui est le niveau de la volonté supréme, comme on le sait.
Dans ce passage, « selon leurs familles » est interprété comme désignant les soixante-dix 4mes issues des
reins de Yaakov (Exodus 1:5), ses descendants et donc rattachées a la compassion. Par la compassion, ils

parviennent a legoulgelotam, « selon leurs tétes », littéralement « selon leurs crines » : le crane, qui re-
couvre le cerveau, représente lavolonté supréme, au-dessus de l'intellect.
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Et c’est ce qui est écrit dans le Zohar, Pekudei (page 241a) : « Viens et vois : “Les cieux sont Mon
trone” ; c’est le firmament ou réside Yaakov. » Cela signifie que, par I’attribut de compassion du ni-
veau de Yaakov, on peut parvenir au niveau de « Les cieux sont Mon tréne », etc.

Le Zohar, dans Pekudei, dit la méme chose : « Les cieux sont Mon tréne » ; c’est le firmament ou réside Yaa-

kov. ’Admour Hazaken I’interpreéte ainsi : par la compassion de Yaakov, on parvient au niveau du « ciel »
qui devient le « trone » de D.ieu.
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Et c’est 1a [le sens de] «Qui montera pour nous au ciel», etc., «car la chose est proche de toi»:
c’est-a-dire par le niveau de compassion mentionné plus haut. C’est pourquoi nos Sages, de mé-
moire bénie, ont dit que I'image de Yaakov est gravée sous le Trone de Gloire, qui correspond au
niveau de «Les cieux sont Mon trone », etc.

Cela explique «Qui montera pour nous au ciel?», auquel il est répondu: «car la chose est proche de toi»

(Deutéronome 30:12, 14): le ciel est a portée grace a la compassion. Ainsi, les Sages disent que I'image de
Yaakov est gravée sous le Trone de Gloire, le «trone» des «Les cieux sont Mon trone ».

SECTION 4 - 110-15

Le ciel et l1a terre dans I’ame
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Or, le niveau de « de toute votre force », le niveau de la techouva supérieure, est appelé le niveau
des « cieux », car il releve du niveau de ye’hida dans ’dme, qui est un Or Makif (une lumiéere
environnante).

« De toute votre force », la techouva supérieure, est appelée « ciel » parce qu’elle provient de ye’hida, une lu-
miére environnante (Or Makif). Une telle lumiére entoure les facultés de I'’ame au lieu de pénétrer en elles.

Down ROW 11392 M2 X7 7AW 90 1170 77000 7190 OPRWn 0°992 0Ow2PNM [ew: i v 1773 %3
NYT 12°277 17293 MTAN OR °°0%327 0K K171 12901 A

Car néfech, roua’h et nechama sont revétus dans des réceptacles, contrairement a ‘haya et ye’hida.
Cela signifie que nechama est le niveau de Bina, I'intellect qui est saisi et compris ; elle est « la
meére des enfants » : ceux-ci sont les attributs émotionnels, qui naissent de Bina et de Daat.
Parmi les cinq niveaux de I’Ame, néfech, roua’h et nechama sont revétus dans des « réceptacles », les facul-
tés de I’esprit et du corps ; ce n’est pas le cas de ‘haya et de ye’hida. Nechama correspond a Bina, I'intellect

qui est saisi et compris. Bina est appelée « la mére des enfants » (Psaumes 113:9), car les émotions naissent
de Bina et de Daat.
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Mais ‘Hokhma est ko’a’h ma (« la puissance du quoi »), I’annulation de soi (bitoul) qui se situe au-
dela de l'intellect saisi et compris, comme il est écrit dans le Sefer Shel Beinonim, a la fin du cha-
pitre 18, et dans Iggeres HaKodesh, section 4. C’est pourquoi elle est appelée « englobante » ; elle
est le niveau de ‘haya : « la sagesse donne la vie » (techayeh).
‘Hokhma, en revanche, est ko’a’h ma, « la puissance du “quoi” », une intuition qui annule le soi et précéde
la compréhension qui la saisit, comme I’expliquent le Tanya, chapitre 18, et Iggeres HaKodesh 4. C’est

pourquoi ‘Hokhma est « englobante » et correspond au niveau de ‘haya, le niveau «vivant », comme dans « la

sagesse donne lavie » (Ecclésiaste 7:12).
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Et le niveau de Yé’hida est lui aussi au-dessus de la '"Hokhma ; ils sont appelés « les cieux » et « les
cieux des cieux », comme cela est expliqué ailleurs. Une autre raison pour laquelle le niveau de la
techouva supérieure, « de toute ta force », est appelé « cieux », est la suivante : il est enseigné dans
le Sefer Yetsira que les trois lettres-meéres, alef, mem et chin, correspondent dans le monde a I’es-
prit, a ’eau et au feu ; les cieux furent créés en premier, a partir du feu,
Yé’hida est plus élevée encore, au-dessus de la ’Hokhma ; 'Haya et Yé’hida sont appelées « les cieux » et « les
cieux des cieux ». Une seconde raison pour laquelle « de toute ta force » est appelé « ciel » commence ici : le

Sefer Yetsira enseigne que les trois lettres-meéres, alef, mem et chin, correspondent dans le monde a I’air, a

I’eau et au feu, et que les cieux furent créés en premier, a partir du feu.
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et la terre fut créée a partir de I’eau, et I’air fut créeé a partir du roua’h, qui fait la médiation entre
eux. De méme, il est dit la-bas que ces trois niveaux se trouvent dans I’ame : la téte fut créée a par-
tir du feu, etc.

Le Sefer Yetsira poursuit : la terre fut créée a partir de I’eau, et ’air a partir du roua’h, qui « fait la médiation

» entre le feu et I'’eau. Les mémes trois éléments se retrouvent dans I’ame : la téte fut créée a partir du feu, et

ainsi de suite.
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Et il est expliqué ailleurs, dans le discours qui commence par « Vous vous tenez », ainsi qu’en
d’autres endroits, au sujet de « Car Havaya, ton D.ieu, est un feu dévorant », que cela reléve du ni-
veau du retrait (histalkout),

Le texte rappelle « Car Havaya, ton D.ieu, est un feu dévorant » (Deutéronome 4:24), expliqué dans « Vous

vous tenez » et ailleurs comme désignant la lumiére de D.ieu dans un état de retrait (histalkout). Comme le

feu, qui s’éléve loin de ce sur quoi il repose, elle ne se fixe pas dans les mondes.

N5 S 1 PERYY PIWRR TPDWR X1 MPORR 0399 10 70 719y 1R 28R 13

c’est-a-dire parce que « rien n’est comparable a Toi », etc. ; car méme Atsilout est un abaissement,
le terme provenant de « et Il préleva du roua’h », etc.,
Ce retrait s’explique par le fait que « rien n’est comparable a Toi » : par rapport a ’'Essence de D.ieu, méme

Atsilout, le monde le plus élevé, est un abaissement. Le mot Atsilout vient de vayatsel, « et Il préleva du
roua’h » (Nombres 11:25), c’est-a-dire d’un prélévement a partir de quelque chose de plus grand.

219 7199 DR AN L179pna $55%% nIpPNoT 922 RIT 07K TIRT 973 1WYT 0IR PN

et il est appelé « ’homme (adam) d’Assiya ». C’est pourquoi la Lumiére infinie est dans un état de
retrait, afin d’étre réintégrée a sa source. C’est la le sens de « D.ieu Tres-Haut », etc.
Comparé a I'Infini, Atsilout est appelé « ’'homme d’Assiya », aussi bas que le monde de I’action. La Lumiére

infinie se retire donc vers le haut, afin d’étre réintégrée a sa source ; c’est le sens de « D.ieu Trés-Haut »,
exalté au-dessus de tout.
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Or, de 1a découle également dans I’Ame I’élan (ratso), sous la forme du feu, pour étre absorbée en
haut : « ’ame de ’homme est la lampe de Havaya. » Et la Communauté d’Israél (Knesset Israél) est
appelée icha (femme) : « olah icha » (holocauste, offrande de feu), [icha étant] le feu (ech) de Ha-
vaya, etc. ; et aussi olah, comme une flamme qui s’éléve (olah) d’elle-méme. C’est pourquoi ce ni-
veau est appelé « les cieux », qui sont faits de feu.
Du feu des cieux découle I’élan (ratso) de I’ame, son aspiration ardente a s’élever pour étre absorbée en
haut : « ’Ame de I’homme est la lampe de Havaya », une flamme qui tend vers le haut. La Communauté d’Is-
raél (Knesset Israél), I’Ame collective, est appelée icha, « femme », mot que I’on peut lire ech H’, « le feu de
Havaya » ; et « olah icha », « holocauste, offrande de feu », la désigne aussi comme olah, « celle qui s’éleve »,

a I'image d’une flamme qui s’éléve d’elle-méme. Ainsi, ce niveau de I’ame est appelé « les cieux », qui sont

faits de feu.
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Quant a ce qui est dit : « La téte fut créée de feu », c’est parce que le siége principal de la volonté se
trouve dans la téte, comme il est écrit : « Elle sera toujours sur son front, pour obtenir faveur (rat-
son) » : le crane (goulgalta) qui recouvre le cerveau, comme il est expliqué dans le discours qui
commence par « Je suis Havaya, votre D.ieu, qui vous ai fait sortir du pays d’Egypte ».
La formule du Sefer Yetsira, « 1a téte fut créée de feu », se comprend parce que la volonté a son centre dans
la téte : le verset dit de la plaque d’or du Grand Prétre : « Elle sera toujours sur son front, pour obtenir faveur
(ratson). » L’expression araméenne « le crane qui recouvre le cerveau » décrit 1a volonté qui se tient au-des-

sus de l'intellect, comme le crine recouvre le cerveau ; le texte renvoie a son discours « Je suis Havaya,
votre D.ieu, qui vous ai fait sortir du pays d’Egypte ».
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Or, le ciel et la terre sont [les Noms|] MaH (45) et BaN (52) ; c’est-a-dire, comme il est expliqué
ailleurs, que le ratso et le chov (I’élan et le retour) de chaque monde sont les niveaux de MaH et de
BaN. Le ratso émane du Nom MaH, le niveau de ’annulation de soi (bitoul), afin d’étre annulé et
absorbé dans la Lumiére infinie (Or Ein Sof) elle-méme ; et le chov émane du niveau de BaN.
Le ciel et la terre correspondent aux Noms divins MaH (45) et BaN (52), deux orthographes de Havaya dont
les lettres totalisent ces nombres. Dans chaque monde, il y a le ratso et le chov, un élan vers le haut et un re-

tour : le ratso provient de MaH, le niveau du bitoul, qui aspire a étre annulé et absorbé dans la Lumiére infi-
nie ; le chov provient de BaN.
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C’est 1a le sens de « et la terre est Mon marchepied », comme cela sera expliqué plus loin, si D.ieu

le veut. C’est aussi [le sens de] « Il appelle les cieux d’en haut et la terre, pour juger Son peuple » ;

et nos Sages, de mémoire bénie, ont dit dans Sanhédrin, au début du chapitre ‘Hélek (page 91b) :
La terre, le chov, correspond a « et la terre est Mon marchepied », ce qui sera expliqué plus loin. Les Sages

interpretent le verset « Il appelle les cieux d’en haut et la terre, pour juger Son peuple » (Psaumes 50:4), dans
Sanhédrin 91b, comme parlant de I’Ame et du corps.
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« “Aux cieux d’en haut” : c’est I'ame ; “et a la terre” : c’est le corps. » Il en est de méme dans le Mi-
drach Rabba, sur la paracha Vayikra, section 4.

Le Talmud dit : « “Aux cieux d’en haut” : c’est ’dme ; “et a la terre” : c’est le corps », et le Midrach Rabba sur

Vayikra dit la méme chose. Ainsi, le ciel et 1a terre se trouvent en chaque personne.
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On peut encore ’expliquer a la lumiere de ce qui est écrit dans le Midrach Rabba, a la fin de la sec-
tion « Prétez I’oreille, 6 cieux » : « Autre explication : pourquoi “aux cieux et a la terre” ? », etc. ; «
et je ne sais pas ou va mon ame, si c’est vers les cieux ou vers la terre, ainsi qu’il est dit : “Qui sait”
», etc. Voir la-bas. A premiére vue, il est étonnant que Moise notre maitre, paix sur lui, ait pu dou-
ter que son ame n’aille peut-étre, a D.ieu ne plaise, vers la terre.

Une autre explication vient du Midrach sur Haazinou, ou Moise dit qu’il appelle le ciel et la terre parce que «

je ne sais pas ou va mon ame, vers le ciel ou vers la terre ». Cela est énigmatique : comment Moise pouvait-il
douter que son ame aille « vers la terre », a D.ieu ne plaise ?
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Mais voici ’explication, a la lumiere de ce qui est écrit dans le Zohar, premiére partie, paracha
Vayeé’hi (page 245, fin du coté a) : « Ily a trois Ames », etc., jusqu’a « comme le corps, qui est un re-
ceptacle pour I’ame ».

La réponse vient du Zohar sur Vayé’hi, qui parle de « trois &mes » et conclut : « comme le corps, qui est un

réceptacle pour ’dme ». L’Alter Rebbe en déduit que, méme au sein de I’Ame, un niveau inférieur sert de «

corps » a un niveau supérieur.
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L’intention est que, par 'union de Zeir Anpin et de Noukva, deux niveaux sont attirés dans I’ame.
Car Zeir Anpin est la limite des mondes de I’Infini (Ein Sof), comme il est écrit a propos des chéru-
bins : « un chérubin a I’extrémité, de ce coté » ; et en lui

L’ame nait de I’'union de Zeir Anpin et de Noukva et comporte donc deux niveaux. Zeir Anpin est « la limite

des mondes de I'Infini », comme le chérubin placé « a ’extrémité, de ce coté » (Exode 25:19) : il est la limite

inférieure du domaine qui s’étend jusqu’a I'Infini.
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et par son intermédiaire, il y a un influx depuis Arikh Anpin et Atik, jusqu’a I’Infini (Ein Sof) ; et
Noukva est la racine de Béria, Yetsira et Assiya, appelée « le corps » (goufa). L’ame qui nait de

I’'union de Zeir Anpin et de Noukva est composée de ces deux niveaux.

En Zeir Anpin et par son intermeédiaire, il existe un lien qui remonte, a travers Arikh Anpin et Atik, jusqu’a
I'Infini lui-méme. Noukva, en revanche, est la racine des mondes inférieurs, Béria, Yetsira et Assiya, et elle

est appelée « le corps » ; I’Ame née de leur union contient les deux.
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C’est la le sens de MaH et de BaN, qui sont Zeir Anpin et Noukva, appelés le ciel et la terre. Voila

pourquoi I’ame aussi comporte les niveaux du ciel et de la terre,

Ces deux niveaux sont MaH et BaN, qui sont Zeir Anpin et Noukva, appelés le ciel et la terre. Ainsi, I’Ame

aussi comporte en elle un « ciel » et une « terre ».
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C’est-a-dire les niveaux de Mah et Ban, ou les niveaux enveloppants et intérieurs: Yé&’hida et
’Haya, ainsi que néfech, roua’h et nechama, etc.; car le niveau de néfech, roua’h et nechama est
appelé «corps» par rapport a 'Haya et Yé’hida, etc.

Dans I’ame, le ciel et la terre correspondent a Mah et Ban, ou aux niveaux enveloppants et intérieurs. 'Haya

et Yé’hida, qui enveloppent, sont son «ciel»; néfech, roua’h et nechama, qui sont revétus dans les facultés,

sont appelés «corps» par rapport a eux.
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Or, il est des Ames élevées dont I’Ame provient principalement de Zeir Anpin, appelé «ciel», et en
partie de Mal’hout, appelée «terre»; il en est d’autres pour lesquelles c’est I'inverse, comme I’écrit
le Mikdash Melech, Bereishis (page 37b).

Les ames différent par leurs proportions: certaines Ames élevées proviennent principalement de Zeir An-

pin, le «ciel», et en partie de Mal’hout, la «terre»; pour d’autres, c’est I’'inverse. Le Mikdash Melech ex-

plique cela dans son commentaire sur Bereishis.
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Telle était ’humilité de Moché: il doutait de savoir lequel des deux niveaux mentionnés ci-dessus
était la source principale de son dme, etc.; mais, en vérité, la racine de son ame se trouve tres, tres
haut. Voir également a ce sujet dans les Rabbot.

Le doute de Moché était une expression de son humilité: il ne savait pas lequel des deux, le ciel ou la terre,

était la source principale de son 4me. En vérité, la racine de son 4me se trouvait bien plus haut que ces deux

niveaux; le texte renvoie ici au Midrach.
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Résumeé. Pour que la lumiére supplémentaire mentionnée ci-dessus soit attirée vers le bas, il faut
précisément élever les mayin noukvin (eaux féminines) depuis ce monde, au niveau du désir du
ceeur, «de toute ta force» ; tel est le sens de «A I’endroit o se tiennent ceux qui ont fait techouvar.
Voir aussi ce qui est écrit dans le discours commencant par «Et Yaakov s’établit», ainsi que dans
celui qui commence par «Qui a compté», a propos de «Je ’ai méme fait», et dans le discours com-
mencant par «Jaillis, 0 puits».

Résumé de la section 2: la lumiére supplémentaire n’est attirée que par I’élévation des «eaux féminines»

depuis ce monde, c’est-a-dire ’éveil d’en bas du désir du cceur, «de toute ta force». C’est 1a I’avantage de
celui qui a fait techouva, et le texte énumere les discours qui développent cette idée.
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Et «de toute ton Ame » désigne les dix Seéfirot de ’ame, tandis que «de toute ta force» désigne la vo-

lonté, la ye’hida; parvenir a ce niveau se fait par la compassion.

«De toute ton 4me» mobilise les dix forces de ’ame; «de toute ta force» est la volonté de la ye’hida, a la-

quelle on accéde par la compassion.
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Tel est le sens de «la voie de I’aigle dans les cieux», car ce niveau de ye’hida est appelé «cieux»: il
enveloppe; «une échelle», etc., «dont le sommet atteint les cieux». Les cieux sont de feu: ratso,

Mah; la terre: chov, Ban; «Il appelle les cieux d’en haut», etc.)

«Lavoie de I’aigle dans les cieux»: la ye’hida est le «ciel», une lumiere enveloppante, le sommet de I’échelle
qui atteint les cieux. Le ciel est feu, ratso et Mah ; la terre est chov et Ban; et «Il appelle les cieux d’en haut»
renvoie a ’Ame et au corps. La parenthése fermante cléot le résumé.

SECTION 5 - 116-18

Les cieux sont Mon trone
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3. Or, par I’éveil d’en bas (isarusa dilesata) qui reléve du niveau de «de toute ta force», c’est-a-dire
du niveau de la techouva, un éveil d’en haut (isarusa dile’eila) est attiré d’en haut, afin que «les

cieux soient Mon trone ».

La section 3 commence. L’éveil d’en bas — la techouva de «de toute ta force » — suscite un éveil d’en haut:
que «les cieux soient Mon trone ».
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Cela signifie que, par analogie, lorsqu’une personne s’assied sur une chaise, la partie arriere de
son corps s’abaisse pour s’asseoir sur la chaise et, par 1a, sa téte aussi s’abaisse, etc.

L’analogie est la suivante: lorsqu’une personne s’assied sur une chaise, la partie arriére de son corps
s’abaisse sur celle-ci, et sa téte s’abaisse également avec elle. S’asseoir est une descente de la personne tout

entiére, qui prend appui sur quelque chose situé au-dessous d’elle.
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De méme, le niveau du trone la-haut a pour fonction que I'Infini (Ein Sof), béni soit-11, Lui-méme,
s’y «asseye» et s’y attire vers le bas (comme il est écrit) (Daniel 7:9): «Jusqu’a ce que des trones
furent installés, et que I’Ancien des jours (Atik Yomin) s’assit.» Or, on sait que I’expression Atik Yo-
min désigne le niveau qui est exalté au-dessus des jours du monde,

De méme, la-haut, le «tréne» est le moyen par lequel I’Infini Lui-méme «s’assied», descendant et prenant

appui sur ce qui est au-dessous. Daniel vit «des trones installés, et ’Ancien des jours s’assit»; Atik Yomin,

«I’Ancien des jours», désigne le niveau qui se situe au-dela des «jours du monde », bien au-dessus du temps.
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c’est-a-dire au-dela des limites de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout), etc. Et
bien qu’il soit dit: «Et sur la forme du trone, une forme semblable a I’apparence d’'un homme », ce
qui désigne le niveau de Zeir Anpin,

Ce niveau se situe au-dela de tout I’ordre de I’enchainement des mondes. Pourtant, Ezéchiel vit sur le trone

«une forme semblable a ’apparence d’'un homme » (Ezéchiel 1:26), qui, dans la Kabbale, correspond au Zeir

Anpin, les attributs émotionnels divins, et non a I’Ancien des jours.
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[c’est] parce qu’en Zeir Anpin sont enclotés le niveau d’Atika Kadisha et celui d’Arich Anpin eux-
mémes; c’est pourquoi il est dit «semblable a ’apparence d’'un homme », ¢’est-a-dire semblable au
niveau d’Arich Anpin. Voir la paracha Michpatim (page 122a)

La réponse est qu’Atika Kadisha et Arich Anpin sont eux-mémes enclotés en Zeir Anpin; Ezéchiel dit donc

«semblable a I’apparence d’un homme», c’est-a-dire semblable a Arich Anpin. Le Zohar, dans Michpatim,
traite de ce verset.
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ainsi que le Mikdash Melekh, a cet endroit; Nasso (page 135a); A’harei (page 66b), a propos de
«Par Moi-méme, J’ai juré». Voir aussi ce qui est écrit plus loin au sujet du Trone de Gloire dans le
Siddour, apres «Il nous incombe de louer», dans le discours commencant par « Explication de ce
qui est écrit dans le Likkoutei Amarim, chapitre 52 »: car

D’autres références suivent: le Mikdash Melekh a cet endroit, le Zohar sur Nasso et sur A’harei, a propos de

«Par Moi-méme, J’ai juré», ainsi que le Siddour, apreés Aleinou, dans une explication du chapitre 52 du Ta-
nya sur le Trone de Gloire. Son idée est exposée ensuite.

1R PIY MDY NITAN PR R TRYRDY BT M1 N2 RIT RO DY 2wPnw NN oy
13 K12 NIRDN 11D "™ TSR RYITT TON

bien que, par analogie, celui qui s’assied sur la chaise corresponde au niveau du corps, et qu’en
haut cela corresponde au niveau des attributs émotionnels supérieurs, appelés «corps»: « ‘Hessed
est le bras droit», etc., « Tiferet est le corps», etc.,

Celui qui «s’assied» sur le trone correspond au corps; en haut, cela désigne les attributs émotionnels supé-
rieurs, que le Tikouné Zohar appelle des «corps»: « ‘Hessed est le bras droit... Tiferet est le corps.»
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car les Dix Séfirot ne sont appelées que le corps et le réceptacle de 'Emanateur, béni soit-11, afin
que, par elles, puisse s’accomplir la conduite des mondes; néanmoins, de méme que I’ame est en-
clotée dans le corps et unie a lui de facon absolue, de méme I’Infini (Ein Sof), béni soit-Il, est en-
cloté dans Ses attributs, qu’ll soit béni, et « Lui, Ses forces vitales et Ses réceptacles sont un. »
Les Dix Séfirot ne sont que le «corps» et le réceptacle de I’Emanateur, par lintermédiaire desquels I1
conduit les mondes. Pourtant, de méme que I’Ame est enclotée dans le corps et ne fait qu’un avec lui, I'Infini

est encloté dans Ses attributs; selon les termes du Tikouné Zohar, «Lui, Ses forces vitales et Ses réceptacles

sont un». Ainsi, lorsque les attributs «s’assoient» sur le trone, I'Infini Lui-méme y est présent.
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A ce sujet, nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : «Le Saint béni soit-1l s’est revétu de dix véte-
ments et a créé le monde», etc. Ainsi, lorsque les attributs émotionnels supérieurs, appelés
«corps» (goufa), sont attires vers le bas

La parole des Sages, «Le Saint béni soit-1l s’est revétu de dix vétements et a créé le monde », vient étayer le

point précédent : les Séfirot sont les «vétements» et le «corps» de D.ieu, et Il est en leur sein. Le texte com-

mence a appliquer cette idée aux attributs supérieurs, appelés «corps», lorsqu’ils sont attirés vers le bas.
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par I'intermédiaire du trone, pour éclairer le Gan Eden, c’est une lumiére supplémentaire prove-
nant de Son Essence méme, véritablement, béni soit-Il, comme cela a été écrit plus haut, a la sec-
tion 1, a propos de «Je suis venu dans Mon jardin», etc. Voyez aussi ce qui est écrit dans le discours
commencant par «Ce sera pour vous des tsitsit». C’est la le sens de : «Les cieux sont Mon trone. »
Lorsque les attributs supérieurs sont attirés vers le bas par 'intermédiaire du tréone pour éclairer le Gan
Eden, la lumiére provient de I’'Essence méme de D.ieu, comme I'indiquait la section 1 a propos de «Je suis

venu dans Mon jardin». Le texte renvoie au discours «Ce sera pour vous des tsitsit» et conclut par les mots :
«Les cieux sont Mon trone. »
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Cela signifie que «les cieux» (chamayim) désignent le niveau du feu et de ’eau (ech oumayim),
'Hessed et Guevoura d’Atsilout, ratso et chov, qui s’unissent par Tiferet, la ligne médiane ; c’est
cette unité qui est abaissée pour s’asseoir sur le trone,

Le mot chamayim, «les cieux», se lit ech oumayim, «feu et eau», comme 1’enseignent les Sages. Dans Atsi-

lout, ils correspondent a 'Hessed et Guevoura, ratso et chov, unis par Tiferet, la ligne médiane ; c’est ce
«ciel» unifié qui s’abaisse pour s’asseoir sur le trone.
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afin d’éclairer en bas et de faire advenir le niveau du Gan Eden créé. (Le sens de «les cieux» dési-
gnant le feu et I’eau ensemble est I’'union de ratso et de chov ; alors, méme le chov est d’un rang
tres eleve,

Cela se produit afin d’éclairer en bas et de faire advenir le Gan Eden en tant que monde créé. La parenthese
explique I'importance de I'union du feu et de I’eau : lorsque ratso et chov sont unis, méme le chov, la des-

cente, est d’un rang tres élevé.
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car le chov reléve du niveau de Ban ; séparé du niveau du ratso de Mah, il peut étre attiré vers le
bas dans I’état de yesh (une réalité existant par elle-méme). Mais lorsqu’il est entiéerement uni au
ratso — ’'union de Mah et de Ban —, c’est cela le sens de «les cieux» : autrement dit, méme en Mah,
Ban est inclus.)

Le chov reléve de Ban. Séparé du ratso de Mabh, il pourrait descendre dans le yesh, une «réalité» indépen-

dante, distincte de D.ieu ; mais lorsqu’il est pleinement uni au ratso, Mah et Ban ensemble, cela constitue le
«ciel» : Ban est alors inclus en Mah, si bien que méme la descente demeure liée a sa source.
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Et qu’est-ce qui fait advenir le niveau du trone mentionné plus haut et abaisse les attributs émo-
tionnels afin qu’ils s’y assoient ? C’est le niveau des «cieux»,

Le texte demande ce qui fait advenir le trone et abaisse les attributs afin qu’ils s’y asseyent. La réponse est le

niveau des «cieux».
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qui est la volonté supérieure, béni soit-I1, le niveau de [la lumiere] qui entoure les réceptacles et ne
peut étre revétue dans des réceptacles ; c’est précisément de la qu’est attiré ce niveau ou les attri-
buts s’assoient et s’abaissent.

Les «cieux» désignent ici la volonté supérieure, une lumiére enveloppante qui ne peut étre contenue dans

des réceptacles. Seul un niveau de cette nature, au-dessus des attributs eux-mémes, peut susciter leur «as-

sise» et leur abaissement.
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(Et voici I’explication : le trone est la parsa, la cloison qui sépare Atsilout de Béria. C’est préciseé-
ment dans cette cloison et par son intermédiaire que la lumiere d’Atsilout est attirée dans Béria ;
tandis que, sans cette cloison, aucun lien entre Atsilout et Béria ne serait possible,

Le trone est la parsa, la cloison qui sépare Atsilout de Béria. C’est uniquement en elle et par son interme-

diaire que la lumiére d’Atsilout peut atteindre Béria ; sans elle, aucun lien entre ces deux mondes ne serait
possible.
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De méme que dans le Monde du Tohou, il n’y avait aucun lien ni aucune révélation d’Atsilout dans
Béria. Or, pour que ce lien existe, il faut précisément la séparation, comme dans 1’épisode ou «
Moché vint au milieu de la nuée ».

Dans le Monde du Tohou (Chaos), le monde des lumiéres sans limites qui précéda les mondes ordonnés, il

n’existait pas de lien de ce type ni de révélation d’Atsilout dans Béria. C’est la séparation qui rend le lien
possible, comme la nuée dans laquelle Moché entra.
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Il en va comme d’une parabole, dans laquelle et par laquelle, précisément, il est possible de saisir
le concept : bien que la parabole le dissimule, elle est la cause qui permet de le saisir, tandis que
sans elle, il serait tout a fait impossible de le saisir. Ainsi, la dissimulation de la parabole est la
cause de la révelation.

Une parabole fonctionne de la méme maniere : elle dissimule I’idée, et pourtant, ¢’est uniquement par son

intermédiaire que I’on peut la saisir. Ainsi, « la dissimulation de la parabole est la cause de la révélation ».
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En vériteé, la racine de cette séparation provient d’un lieu trés éleve, comme il est écrit dans Torah
Ohr, dans le discours qui commence par « Et le rideau séparera ». C’est la le sens de « Les cieux
sont Mon trone » : par les « cieux », qui désignent la techouva supérieure et la volonté supréme, on
attire le niveau du trone mentionné plus haut. C’est la le sens de « Célébrez Celui qui chevauche
les aravot, Yah est Son nom » ; voir a ce sujet le Ramaz, Terouma) (p. 165b).
La racine de la séparation est trés élevée, comme I’explique Torah Ohr a propos de « Et le rideau séparera »
(Exode 26:33). Ainsi, dans « Les cieux sont Mon trone », le « ciel » — la techouva supérieure et la volonté su-

préme — attire le trone. Cela correspond a « Célébrez Celui qui chevauche les aravot » (Psaumes 68:5), les

cieux les plus élevés, dont parle le Ramaz sur Terouma.
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On peut aussi expliquer « Les cieux sont Mon trone » a partir de ce qui est écrit ailleurs, dans le
commentaire sur le verset « Je serai sanctifié au milieu des enfants d’Israél », a propos des trois
fois ou il est dit « saint » : le premier « saint » signifie que « le vav s’éléve, mystere des cieux supé-
rieurs, vers le haut », etc.

Une autre explication s’appuie sur le triple « Saint » des anges, commenté ailleurs a propos de « Je serai

sanctifié au milieu des enfants d’Israél » (Lévitique 22:32). Le premier « Saint » correspond a I’élévation du

vav, la lettre du Nom qui représente le Zeir Anpin, vers le haut, « mystére des cieux supérieurs ».
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« Puis cette lumiére supérieure illumine le tréne, qui est le ciel », etc., « et alors il est appelé

“saint” », etc. Voir la-bas.

Ensuite, la lumiére supérieure rayonne vers le bas, sur « le trone, qui est le ciel », et alors celui-ci est appelé
« saint ». Ainsi, le « ciel » apparait deux fois : comme élévation et comme trone.
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Il est expliqué la-bas que le sens de « le vav s’éléve » est I’offrande de son 4me dans [le mot] « Un »
(é'had) ; par cela, 'union d’Abba et Imma est suscitée, afin qu’une lumiere nouvelle soit attiree,

etc. Il en ressort que le niveau des « cieux » reléve de la techouva supérieure.

L’élévation du vav y est expliquée comme I’offrande de son 4me au mot « Un » du Chema, ce qui suscite
I'union d’Abba et Imma, 'Hokhma et Bina, et attire une lumiére nouvelle. Ainsi, les « cieux » relevent de la

techouva supérieure, I’élévation de ’ame.
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Cependant, le niveau de « Mon tréne » correspond au moment ou la lumiére est ensuite attirée
d’en haut vers le bas, etc. Voir aussi ce qui est écrit sur le verset « Les cieux racontent », etc. :

« Mon trone » est I’étape suivante, lorsque cette lumiére est attirée vers le bas depuis les hauteurs. Le texte

renvoie au discours sur « Les cieux racontent » (Psaumes 19:2).
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« Ils illuminent et étincellent », etc. Voir aussi le Zohar, partie I, Vayé'hi (p. 229a), sur le verset «
Toi qui sieges dans les cieux », etc. : « sur le trone qui est appelé ciel », etc. Voir également ce qui

est écrit a la fin du discours qui commence par « Celui qui siéege dans les hauteurs », etc.

Dans ce discours, les cieux « illuminent et étincellent ». Le Zohar sur Vayé'hi, a propos de « Toi qui sieges
dans les cieux » (Psaumes 123:1), parle du « trone qui est appelé ciel ». Le texte renvoie également a la fin du

discours « Celui qui siége dans les hauteurs » (Psaumes 113:5).
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Et selon cela, on peut expliquer encore ce qui est écrit: « Havaya D.ieu planta un jardin en Eden, &

I’est (mikedem), et Il y placa I’lhomme », etc.

Cela explique aussi le double récit concernant Adam dans le Gan Eden. La Torah dit d’abord: «Havaya D.ieu

planta un jardin en Eden, mikedem, ety placa ’homme» (Genesis 2:8).
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Ensuite, il est écrit: «Et Il prit», etc., «’homme et le placa dans le Gan Eden» ; a premiére vue, c’est
une répétition, puisqu’il a déja été dit: «et Il y placa ’homme ».
Plus loin, il est écrit: «Il prit ’homme et le placa dans le Gan Eden» (Genesis 2:15). Cela semble répéter ce

qui a déja été dit.
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Mais voici ce qu’il en est: comme cela est expliqué ailleurs a propos de «Réjouis», etc., «comme Tu
as rejoui Ta créature dans le Gan Eden d’autrefois (mikedem)»: cela signifie que, tout comme au
commencement de la création du monde, le dévoilement eut lieu par un éveil d’en haut (I’éveil
d’en haut), de sa propre initiative,

La bénédiction nuptiale «comme Tu as réjoui Ta créature dans le Gan Eden mikedem» est expliquée

ailleurs : mikedem, «d’autrefois », renvoie au commencement de la création, lorsque le dévoilement vint par

un éveil d’en haut, a l’initiative de D.ieu.
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et c’est la le sens de ce qui est dit en premier: «et Il y placa ’homme qu’ll avait formé»; cela dé-
signe le niveau de ’'Homme supérieur (Adam), comme il est écrit dans la paracha de Bereishis
(page 26a). Et «qu’ll avait formé» (yatzar) renvoie a «Celui qui forme (yotzer) la lumieére et crée
I’obscurité », etc., comme cela est expliqué ailleurs.

Ainsi, le premier verset, «Il y placa ’homme qu’ll avait formé», fait référence a I’Homme supérieur, la

configuration divine, placé la par D.ieu de sa propre initiative, comme ’explique le Zohar dans Bereishis.
«Formé» (yatzar) est apparenté a « Celui qui forme (yotzer) la lumiére » (Isaiah 45:7).
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Quant au verset «Et Il prit», etc., «’homme», il désigne Adam, le premier homme: «et le placa
dans le Gan Eden pour le travailler et le garder»; cela signifie que, des lors, il ferait descendre
cette lumiere précisément par un éveil d’en bas.

Le second verset fait réféerence a Adam, le premier étre humain, placé dans le Gan Eden «pour le travailler et

le garder». Dés lors, la lumiére serait attirée vers le bas uniquement par un éveil d’en bas, par le service
propre de ’homme.
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Résumeé. Et voici «Les cieux»: la techouva fait descendre «Mon tréne» et, par elle, «Il siégea»:
«Celui qui chevauche les aravot. » «Et Il y placa ’homme », etc. ; «comme Tu as réjoui», etc.

Résumeé de la troisiéme section: «les cieux», la techouva, font descendre « Mon tréne», et, par elle, I’Ancien
des jours «siégea», c’est-a-dire «Celui qui chevauche les aravot». Les deux versets, «Ily placa ’lhomme » et
«comme Tu as réjoui Ta créature », opposent la révélation venue d’en haut a celle que ’homme fait mainte-
nant descendre.

SECTION 6 - 119-22

Le marchepied et les nouveaux cieux
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4. « Et 1a terre est mon marchepied. » Cela signifie que, pour attirer « Les cieux sont mon trone », il
faut élever des mayin noukvin (eaux féeminines) au niveau de « de toute ta force », qui est celui du

ratzo, de bas en haut.

La quatriéme section aborde la seconde moitié du verset : « et la terre est mon marchepied ». Pour attirer «
Les cieux sont mon trone », il fallait élever les « eaux féminines » par « de toute ta force » : le ratzo, I’élan de
I’ame de bas en haut.
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Mais le niveau de « et la terre est mon marchepied » est celui du chov, du retour, le niveau de « la

gauche [main] repousse » : ’homme s’abaisse et dit : « Qui suis-je pour m’approcher de

« La terre est mon marchepied » représente le mouvement opposé, le chov, le retour, la « main gauche » qui

«repousse ». ’homme s’abaisse et dit : « Qui suis-je pour m’approcher du Roi ? »
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Roi ? » Il craint de s’approcher de Lui, dans un sentiment de crainte et d’effroi, comme il est écrit :
« Le peuple vit, trembla et se tint a distance » ; il accepte sur lui le joug de la royauteé des Cieux avec
crainte et effroi, comme il est écrit : « Tu établiras stirement sur toi un roi. »

Il craint de s’approcher, comme le peuple au Sinai qui « trembla et se tint a distance » (Exode 20:15), et il ac-

cepte le joug de la royauté des Cieux avec crainte et effroi, comme dans « Tu établiras siirement sur toi un

roi » (Deutéronome 17:15).
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Or, par I’éveil d’en bas dans ’acceptation du joug du Royaume des Cieux, lorsqu’il s’abaisse, craint
de s’approcher et accepte sur lui le joug des mitsvot, il éveille de méme en haut, selon cette moda-
lité, ’abaissement du flux de I'Infini (Ein Sof), béni soit-I1, afin qu’il s’enveloppe ici-bas dans des
réalités inférieures et physiques,
Le mouvement de retour suscite lui aussi une réponse. En acceptant humblement le joug du Ciel, en gar-
dant avec crainte ses distances et en prenant sur lui le joug des mitsvot, ’homme éveille en haut un mouve-

ment correspondant : le flux de D.ieu s’abaisse afin de s’envelopper dans des réalités inférieures et
physiques.
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c’est-a-dire dans I’accomplissement concret des mitsvot physiques. A ce sujet, il est dit : «La terre
est Mon marchepied» : c’est mesure pour mesure ; de méme qu’il s’abaisse pour se tenir dans un
état de crainte, a distance, etc.,

Ces reéalités physiques sont ’accomplissement concret des mitsvot. C’est le sens de «la terre est Mon mar-

chepied» : la mesure correspond a la mesure, en écho a I’abaissement de ’homme dans la crainte, «a

distance ».
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de méme, la lumiére et la révélation s’abaissent et sont attirées d’en haut dans des réalités phy-
siques, dans les mitsvot concreétes. C’est cela, «la terre», qui est le niveau de ’acceptation du joug
du Royaume des Cieux, le niveau du mouvement de retour mentionné plus haut : «Mon

marchepied».

A mesure que ’'homme s’abaisse, la lumiére et la révélation de D.ieu s’abaissent dans les réalités physiques,
dans les mitsvot concréetes. «La terre», ’acceptation du joug du Royaume des Cieux, devient le «marche-
pied» de D.ieu : Sa présence repose méme sur les actes physiques les plus bas.
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(Voir aussi, au sujet de «Les cieux sont Mon trone », dans les Rabbot : Bo, au début de la section 17 ;
Michpatim, au milieu de la section 31 ; Be’houkotai, au début de la section 36 ; Nasso, au début de

la section 12.)

La parentheése indique des passages du Midrach Rabba qui traitent de «Les cieux sont Mon tréne» : Chemot
Rabba sur Bo et sur Michpatim, Vayikra Rabba sur Be’houkotai, et Bamidbar Rabba sur Nasso.
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Or, tout cela concerne la situation actuelle, ou le flux d’en haut est attiré par I’élévation des mayin
noukvin et par I’éveil d’en bas ; selon la mesure de I’élévation des mayin noukvin, telle est la me-
sure de I’éveil d’en haut et de I’attraction des mayin doukhrin.

Tout cela reléve de ’ordre actuel, dans lequel le flux d’en haut ne vient que par les «eaux féminines» élevées
d’en bas. L’éveil d’en haut et les «eaux masculines» sont proportionnés a I’éveil d’en bas.
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C’est la le sens de «Les cieux sont Mon trone», qui procede du niveau de ratso, et de «la terre est
[Mon] marchepied», qui est le niveau de chov. Mais, pour le Temps futur, au septiéme millénaire,
ou se trouveront la récompense et le salaire essentiels, il est écrit : «Car, de méme que les nou-
veaux cieux et la nouvelle terre que Je fais se tiennent devant Moi. »

Ainsi, le «ciel » comme trone procede de ratso, et la «terre» comme marchepied de chov. Mais pour le sep-

tieme millénaire, temps de la récompense essentielle, Isaie dit : «les nouveaux cieux et la nouvelle terre que

Je fais se tiennent devant Moi. »
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Cela signifie : « Je fais» ces realités Moi-méme, sans éveil d’en bas ; car le niveau de I’éveil d’en bas
ne peut atteindre jusque-la. C’est Lui-méme, béni soit-Il, qui les fait, sans aucun éveil d’en bas.
Elles sont au niveau de «se tiennent devant Moi» (lefanai), c’est-a-dire du niveau de la dimension
intérieure ; cela se situe bien au-dessus du niveau de «Les cieux sont Mon trone »,

«Je fais» signifie que D.ieu les fait Lui-méme, sans éveil d’en bas, lequel ne peut atteindre un niveau aussi

élevé. Elles «se tiennent devant Moi», lefanai, de panim, «face» : il s’agit de la dimension intérieure, bien

au-dessus du trone.
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car, sur le trone, seule la qualité du dos de la personne assise sur le trone est attirée et révelée. Et,
comme on le sait, méme le niveau de la volonté supréme comporte une dimension extérieure et
une dimension intérieure, comme il est écrit ailleurs, dans le discours qui commence par «Et
j’etais aupres de Lui comme un nourrisson (amon) », etc.
Sur un trone, seul le dos de celui qui y siége est révélé. Méme la volonté supréme comporte une dimension
extérieure et une dimension intérieure, comme I’explique le discours «Et j’étais aupres de Lui comme un

nourrisson» (Proverbes 8:30) ; le trone se rapporte a ’extérieur, tandis que «se tenir devant Moi» se rap-

porte a l'intérieur.
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Et c’est pourquoi, au sujet du niveau des nouveaux cieux et de la nouvelle terre, il est précisément
écrit : « ils se tiennent devant Moi ». C’est 1a le sens de ce qui est dit au sujet du Temps a venir : «
Voici, Mon serviteur prospérera ; il sera exalté, élevé et tres haut (gavah me’od) » : tous les mondes
s’éléveront jusqu’au niveau du me’od sublime (« tres »).

C’est pourquoi les nouveaux cieux et la nouvelle terre « se tiennent devant Moi ». C’est également le sens de

« Voici, Mon serviteur prospérera... et sera trés haut (gavah me’od) » (Isaie 52:13), paroles qui concernent le

Temps a venir : tous les mondes s’éléveront jusqu’au niveau sublime du me’od, « tres ».

231 798 7°Pn 213 ROy 12WwN ORI 992 °°na RITW DOnw 17337 092 1Pyn? ARIaN 03 13
9N T2 TA0TAN TR N2 7070w 13700 COIRN

C’est-a-dire : il a été explique plus haut, au sujet du sens et de la notion de «cieux», qu’ils corres-
pondent au niveau de «de toute ta force (meodékha)», la techouva supérieure, un niveau envelop-
pant. Toutefois, «et sera trés élevé (gavah meod)» signifie qu’il y aura un niveau de meod d’un
rang supeérieur

Plus haut, le «ciel» a été expliqué comme correspondant a «de toute ta force», a la techouva supérieure, un

niveau enveloppant. L’expression future «trés élevé» (gavah meod) désigne un meod, un «trés», d’'un rang
bien supérieur a celui-la.
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de beaucoup au rang du niveau de «de toute ta force». [Car le niveau de «de toute ta force » est atti-
ré du niveau de la ye'hida, tandis qu’a I’époque future seront attirées de nouvelles Ames, qui dé-
passent méme le rang de la ye'hida d’Adam, le premier homme, comme I’explique Sefer HaGilgu-
lim, au début du chapitre 7. Voici ses mots : Sachez qu’il existe deux sortes d’ames.

Le «de toute ta force» d’aujourd’hui provient de la ye'hida, mais, a I’époque future, viendront de nouvelles

ames qui dépasseront méme la ye'hida de I’Ame d’Adam. Le passage entre crochets cite Sefer HaGilgulim,
chapitre 7, qui commence ainsi : il existe deux sortes d’ames.
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Premieérement, celles qui furent incluses en Adam, le premier homme. Deuxiémement, celles qui
ne furent pas incluses en Adam, le premier homme. Ces 4mes sont supérieures et plus éminentes

que toutes les ames qui furent incluses en Adam,

La premiére sorte fut incluse dans ’ame d’Adam, le premier homme. La seconde ne le fut pas ; ces 4mes
sont supérieures et plus éminentes que toutes celles qui le furent.
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et, de méme que nous avons expliqué au chapitre 1 que les ames d’Adam comprennent [des ni-
veaux| depuis la néfech d’Assiya jusqu’a la ye'hida d’Atsilout, de méme, les Ames qui ne furent pas
incluses en Adam s’étendent selon ce principe, etc.

De méme que les 4mes incluses en Adam couvrent tous les niveaux, depuis la néfech d’Assiya jusqu’a laye'-
hida d’Atsilout, les Aames qui ne furent pas incluses en lui s’étendent de la méme facon, mais sur un plan
supérieur.
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Et, au septieme millénaire, ces &mes qui furent incluses en Adam seront couronnées par ces ames

qui leur sont supérieures, chaque partie par celle qui lui correspond. Fin de citation.

Au septiéme millénaire, les Ames incluses en Adam seront «couronnées» par les Aames supérieures, chaque

partie s’unissant a celle qui lui correspond. C’est le «trés» supérieur de I’époque future.
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Et voyez ce qui est écrit a ce sujet dans le discours qui commence par «Et vous mangerez, man-
geant». Or, dans le Midrash Rabbah, au début de Bereishis, section 1, Rav Houna dit au nom de
Rabbi Eliezer, fils de Rabbi Yossé HaGelili: Méme ceux dont il est écrit:

Le texte renvoie au discours «Et vous mangerez, mangeant» (Joél 2:26). Au début de Bereishis, le Midrash

Rabbah cite Rav Houna au nom de Rabbi Eliezer, fils de Rabbi Yossé HaGelili, au sujet des «nouveaux

cieux».
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«Car voici que Je crée de nouveaux cieux» (dans Isaie, chapitre 65), ont déja été créeés depuis les
six jours de la Création, comme il est écrit:

Le Midrash dit que méme les «nouveaux cieux» de «Car voici que Je crée de nouveaux cieux» (Isaie 65:17)

ont déja été créeés pendant les six jours de la Création.
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«Car, de méme que les nouveaux cieux», etc. ; voyez la-bas. Cela correspond a ce qui est écrit dans
Sefer HaGilgulim, a cet endroit: les 4ames nouvelles mentionnées plus haut, elles aussi, furent

créées pendant les six jours de la Création.

Il le déduit de «Car, de méme que les nouveaux cieux»: les nouveaux cieux existent déja. Sefer HaGilgulim
dit également que les &mes nouvelles furent créées pendant les six jours de la Création.
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Et voyez ce qui est écrit au sujet de «Et la lumiere de la lune sera», etc., concernant le sens de «la
lumiére des sept jours». Voyez aussi ce qui est dit au sujet de «Car, de méme que les nouveaux

cieux» dans la paracha Bereishis (p. 25b),

Le texte renvoie a son développement sur «Et la lumiére de la lune sera comme la lumiére du soleil...
comme la lumiére des sept jours» (Isaie 30:26), ainsi qu’au Zohar, dans la paracha Bereishis, a propos de
«Car, de méme que les nouveaux cieux».
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Vayikra (p. 16a), Acharei (p. 68b), [et] a la fin de la paracha Va’eschanan, p. 270b.] C’est pourquoi,

alors, il y aura de nouveaux cieux et une nouvelle terre «que Je crée », par Moi-méme.

D’autres passages du Zohar concernant le verset sont ensuite indiqués: dans Vayikra, dans Acharei et a la fin
de Va’eschanan. Le passage entre crochets se clot alors, et le texte conclut qu’a I’avenir, il y aura de nou-
veaux cieux et une nouvelle terre que D.ieu créera Lui-méme.
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Ta semence et ton nom
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5. « Ainsi votre descendance et votre nom subsisteront. » Or, on sait que I’accomplissement des
mitsvot dans ce monde, au niveau de « aujourd’hui, pour les accomplir », ajoute des lumiéres en
haut, qui seront révélées dans le monde futur. Cela est appelé « semailles » et « croissance »,
comme il est écrit dans le discours qui commence par « Dans les jours a venir, il prendra racine »,
ainsi que dans celui qui commence par « Lorsque vous entrerez dans le pays », etc.,
La section 5 explique la suite du verset : « Ainsi votre descendance et votre nom subsisteront. » En accom-
plissant les mitsvot dans ce monde, au temps de « aujourd’hui, pour les accomplir » (Deutéronome 7:11),

nous ajoutons des lumiéres en haut, qui seront révélées dans le monde futur ; cela est appelé « semailles » et

« croissance », et le texte énumere des discours qui développent cette image.
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«la terre se reposera », etc., ainsi que dans le discours qui commence par « Il y a soixante reines »,
etc. Voyez la-bas. C’est comparable a la parabole des semailles : on séme une graine dans la terre
et, grace a la force de croissance qui s’y trouve, elle pousse en se multipliant et en s’accroissant
considérablement, avec un grand accroissement de qualité. Plus la graine demeure longtemps
dans la terre,

La parabole : une graine semée dans la terre pousse, grice a la force de croissance de la terre, jusqu’a pro-

duire un accroissement considérable et de grande qualité. Plus elle reste en terre, plus la récolte est abon-

dante. Le texte renvoie aussi au discours « Il y a soixante reines ».

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/ 49

23



LIKKUTEI TORAH « SHIR HASHIRIM - MAAMAR 41 1D D°WTNN Q°NWT IWNRD %D

QoYW Y71 M2 RIT DMWY 01°7 ON2 YTV [19ms] 971R3 27 MP°Y2 NRDINM NPT 1910 IR
TTOP1 2% QWA 973 °P1 TV (35 Tyl PUYD T MR NIRRT 0P YUY IOy PaRa
219 7OT% 1T o om wrad

plus grande sera alors la croissance, et plus considérable I’accroissement et 1’élévation. De méme,
par analogie, le niveau de « aujourd’hui, pour les accomplir » est celui des semailles : on seme
dans la terre supérieure en accomplissant les mitsvot, et la croissance aura lieu dans le monde fu-
tur. Dans le méme ordre d’idées, cela est également appelé grossesse et naissance, comme il est
écrit : « Sion était en travail et a aussi enfanteé », etc.

Les mitsvot accomplies aujourd’hui sont donc des graines semées dans la « terre supérieure », et la récolte

viendra dans le monde futur. Le méme processus est également appelé grossesse et naissance, comme dans
« Sion était en travail et a aussi enfanté » (Isaie 66:8).
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Et plus longtemps cela demeure maintenant dans la terre — c’est-a-dire pendant toute la durée qui
nous sépare des jours du Machia’h et de la Résurrection des morts, ou les effusions de divinité res-
tent encore cachées, a I’état de semence ou de gestation — plus grande sera I’élévation de la crois-
sance dans le Temps a venir.
Plus la semence reste longtemps dans la terre, plus la récolte sera abondante. La longue période qui nous
sépare des jours du Machia’h et de la Résurrection, pendant laquelle la divinité attirée par les mitsvot reste

cachée, comme une semence dans la terre ou un enfant dans le ventre de sa meére, rendra d’autant plus

grande la croissance du Temps a venir.
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Et c’est 1a [le sens de] « En ce jour-1a, on dira : Voici notre D.ieu, nous avons espéré (kivinu) en Lui.
» C’est-a-dire : cette Havaya qui nous est révelée maintenant [I’est] parce que nous avons espere

en Lui,

Cela explique la parole d’Isaie : « En ce jour-1a, on dira : Voici notre D.ieu, nous avons espéré en Lui » (Isaie
25:9). La réveélation de D.ieu alors viendra de I’« espérance » que nous avons placée en Lui maintenant.
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c’est-a-dire que nous avons traceé des lignes (kavin) et établi des effusions pendant toute la durée
de « aujourd’hui, pour les accomplir » ; seulement, « nous n’avons pas vu nos signes ». Et mainte-
nant, ils les voient de maniere révélée et disent : « Voici Havaya, en qui nous avons espeére », etc.
Voir aussi le Midrach Chemot Rabba, a la fin de la section 23.
Kivinu, « nous avons espéré », se lit comme kavin, « lignes » : pendant toute la période d’« aujourd’hui, pour
les accomplir », nous tracons des lignes et des canaux de lumiére divine sans en voir le résultat : « nous

n’avons pas vu nos signes » (Psaumes 74:9). Alors, nous les verrons clairement et dirons : « Voici Havaya, en

qui nous avons espéré » ; Chemot Rabba reléve que, dans I’avenir, le mot «voici » sera dit deux fois.
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Or, au sujet des tsadikim, il est écrit : « La lumiére est semée pour le tsadik », tandis qu’au sujet de
ceux qui font techouva, il est écrit : « Heureux étes-vous, vous qui semez preés de toutes les eaux » ;
car, pour les tsadikim, la lumiére a déja été semée,
Les tsadikim et ceux qui font techouva différent. A propos du tsadik, il est dit : « La lumiére est semée »
(Psaumes 97:11), comme d’une action déja accomplie ; a propos de ceux qui font techouva, il est dit : « Heu-

reux étes-vous, vous qui semez pres de toutes les eaux » (Isaie 32:20), comme d’une action qui se poursuit
maintenant.
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mais ceux qui font techouva sont ceux qui sement maintenant, pendant toute la durée de 1’époque
présente. Le prophéte leur promet a ce sujet : « Ainsi votre descendance subsistera » : c’est le ni-
veau de la semence mentionné plus haut ; et « votre nom », comme il est écrit : « David se fit un
nom »,

Ceux qui font techouva sont ceux qui sément durant toute I’époque présente, et le prophéte leur promet : «

Ainsi votre descendance subsistera », c’est-a-dire la semence qu’ils sément. « Votre nom » évoque « David se
fit un nom » (I Samuel 8:13).
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et cela désigne I’acceptation du joug de la royauté céleste, qui précede le joug des mitsvot, comme
I’ont enseigné nos Sages, de mémoire bénie : on doit d’abord accepter sur soi le joug de la royauté

céleste, puis accepter sur soi le joug des mitsvot ;

Le « nom » représente I’acceptation du joug de la royauté céleste, qui précede le joug des mitsvot. Comme
I’enseigne la Michna (Berakhot 2:2), on accepte d’abord le joug du Ciel, puis celui des mitsvot.
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car I’existence du niveau de la force de croissance, qui fait croitre la lumiére a partir de la semence
que I’on seme, dépend de I’acceptation du joug de la royauté céleste. Voir aussi ce qui est écrit

dans le discours commencant par « Dans les jours a venir, il prendra racine ».

C’est pourquoi le « nom » est associé a la « semence » : la force de croissance qui fait germer la lumiére se-
meée vient de I’acceptation du joug du Ciel. Le texte renvoie au discours « Dans les jours a venir, il prendra

racine ».
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Et alors, les niveaux du ciel et de la terre de ’époque présente — qui correspondent a «Les cieux
sont Mon trone et la terre, Mon marchepied» — c’est-a-dire «votre descendance et votre nom », rat-

so et chov, s’éléveront eux aussi pour «se tenir devant Moi »,

Dans les temps futurs, le ciel et 1a terre de ’époque présente — le «trone» et le «marchepied», la descen-
dance et le nom, ratso et chov — s’éléveront eux-mémes pour «se tenir devant Moi ».
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a I'image du niveau des nouveaux cieux et de la nouvelle terre, qui est au-dessus du niveau de

«Les cieux sont Mon trone », car sur un trone, seul le corps peut s’asseoir, et non la téte.

Ils seront semblables aux nouveaux cieux et a la nouvelle terre, au-dessus de «Les cieux sont Mon trone ».
Sur un trone, seul le corps s’assied, jamais la téte; «se tenir devant Moi» reléve de la dimension intérieure,

du «visage ».
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Roch Hachana et le Monde futur
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6. Or, il est dit dans le Rabbot, parachat Emor, a la fin de la section 29 : « Ce sera pour vous un jour

de sonnerie [du chofar] » ; « et vous ferez une offrande consumeée par le feu », etc.

La section 6 cite un Midrach de Vayikra Rabbah, parachat Emor, sur les versets de Roch Hachana : « Ce sera
pour vous un jour de sonnerie » (Nombres 29:1) et « et vous ferez une offrande consumée par le feu »
(Nombres 29:2).
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Pour toutes les offrandes de Moussaf, il est écrit « et vous offrirez », mais ici, « et vous ferez », etc. :
comme si, aujourd’hui, vous étiez faits devant Moi, etc., une création nouvelle, etc.

Pour toutes les autres offrandes de Moussaf, la Torah dit « et vous offrirez », mais pour Roch Hachana, elle
dit « et vous ferez » (va’assitem). Le Midrach l'interpréte comme na’assitem, « vous avez été faits » : comme

si, aujourd’hui, vous étiez faits devant Moi, une création nouvelle.
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comme il est écrit : « Car, de méme que les nouveaux cieux », etc. Fin de citation. Et il faut com-

prendre quel rapport il y a entre « vous avez été faits devant Moi » et les nouveaux cieux.

Le Midrach le prouve a partir des mots « Car, de méme que les nouveaux cieux ». Le maamar demande quel

rapport il y a entre le fait d’étre « faits a nouveau devant Moi » a Roch Hachana et les nouveaux cieux.
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Et I’on peut dire que, comme il est expliqué dans Iggeres HaKodesh, section 14, a propos du verset
«Un pays...», etc.: «les yeux de Havaya, ton D.ieu, sont sur lui depuis le commencement de I’an-
née», a chaque Roch Hachana une lumiére nouvelle et plus élevée est attirée, relevant du niveau
de la 'Hokhma supérieure (''Hokhma Ilaa), afin d’éclairer la terre supérieure, etc.
Une réponse se trouve dans Iggeres HaKodesh 14, a propos de «un pays... les yeux de Havaya, ton D.ieu,
sont sur lui depuis le commencement de I’année» (Deutéronome 11:12). A chaque Roch Hachana, une lu-

miéere nouvelle et plus élevée, issue de la 'Hokhma supérieure, éclaire la «terre supérieure», qu’lggeres Ha-

Kodesh identifie a la lumiére qui remplit tous les mondes.
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Et, dés lors, c’est comme une terre nouvelle; d’autant plus que, certainement, cette lumiére nou-
velle est également attirée d’en haut dans la 'Hokhma supérieure, a 'image de I’'union de 'Hokhma
et de Bina lors de la récitation du Chéma, etc.

Ainsi, a chaque Roch Hachana, il y a une sorte de «terre nouvelle». De plus, la 'Hokhma supérieure elle-

méme recoit cette lumiére nouvelle d’en haut, comme dans I'union de 'Hokhma et de Bina qui s’opeére lors
du Chéma.
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Quant a la notion de cieux nouveaux, elle correspond a ce qui est écrit dans le discours commen-
cant par «Reviens, Israél», a propos du verset «Et tu sauras en ce jour», etc.: «dans les cieux au-
dessus», etc.: dans I’ame aussi, il y a un ciel et une terre, I'intellect et les attributs émotionnels,
etc. Et 'on peut dire qu’il s’agit de 'haya et ye'hida, ainsi que de nefech, roua'h et nechama,
comme mentionné plus haut.
La notion de «cieux nouveaux» convient également. Le discours «Reviens, Israél», a propos de «Sache en
ce jour... que Havaya est D.ieu dans les cieux au-dessus» (Deutéronome 4:39), explique que I’ame aussi

posséede un ciel et une terre, l'intellect et les émotions; ici, le ciel pourrait désigner 'haya et ye'hida, et la

terre, néfech, roua'h et nechama.
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Et dans le discours commencant par «Je me réjouirai grandement», il est expliqué comment I’Ame
d’Adam, le premier homme, est renouvelée a chaque Roch Hachana, car Roch Hachana est le jour
ou Adam fut creé. Il a été explique plus haut que I’ame comporte des aspects du niveau du ciel et
de la terre; cela est donc comparable au renouvellement du niveau du ciel et de la terre. De méme,

Le discours «Je me réjouirai grandement» explique que ’ame d’Adam est renouvelée a chaque Roch Hacha-

na, anniversaire de la création d’Adam. Puisque ’Ame comporte le «ciel et la terre», il s’agit d’'un renouvel-

lement du ciel et de la terre.
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Adam, le premier homme, est la 'Hokhma supérieure, comme il est écrit dans le discours com-
mencant par «Ah! que tu sois...»; on peut dire que son renouvellement provient du niveau de «car
Il n’est pas un homme », [qui est] Arikh Anpin, etc. C’est pourquoi il y a de nouveaux cieux et une
nouvelle terre: ils sont un nouveau ratso et chov, attirés de leur source par un éveil d’en haut.
De plus, Adam correspond a la 'Hokhma supérieure, comme 1’explique le discours «Ah! que tu sois...», et
son renouvellement provient du niveau de «car Il n’est pas un homme» (1 Samuel 15:29), Arikh Anpin, qui

est au-dessus du niveau de «’homme ». Les nouveaux cieux et la nouvelle terre sont donc un nouveau ratso

et chov, attirés de leur source par un éveil d’en haut.
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Car le ratso du ciel, qui reléve du niveau de ye’hida, est renouvelé a Roch Hachana, de méme que
le chov, qui reléve du niveau de la terre, etc. Voila ce qu’exprime le «jour de sonnerie (teroua)»: la
teroua est un ratso et un chov qui se succédent rapidement, autrement dit un ratso et un chov

Le ratso du «ciel», qui provient de la ye’hida, est renouvelé a Roch Hachana, tout comme le chov de la «ter-

re». C’est pourquoi ce jour est un «jour de teroua»: la teroua, une série de sons brefs et brisés, est un ratso
et un chov qui alternent rapidement.
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qui sont unis dans une union parfaite: le niveau de «atteindre et ne pas atteindre » (mati velo mati),
ou le chov n’est nullement séparé du ratso, etc. Il y a aussi le sens de «vous offrirez un
holocauste » ; voir ce qui est écrit sur le verset « Vous offrirez un holocauste, une offrande consu-
meée par le feu».
Dans la teroua, le ratso et le chov sont pleinement unis dans le «atteindre et ne pas atteindre» (mati velo
mati), de sorte que le chov ne se sépare jamais du ratso. Le texte relie également a cela I’expression «vous

offrirez un holocauste » et renvoie au discours sur «Vous offrirez un holocauste, une offrande consumée par
le feu».
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De plus, il est expliqué dans le discours commencant par «Vous étes tous debout» que, tout au
long de ’année, on se situe au niveau de «Ils marcheront a la suite de Havaya» ; c’est pourquoi «I1
rugira comme un lion»,

Un autre éclairage vient du discours «Vous étes tous debout»: durant toute I’année, la relation est celle de

«Ils marcheront a la suite de Havaya» (Osée 11:10), en suivant derriére, comme dans «Il rugira comme un

lion».
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mais pendant les Dix Jours de Techouva, c’est « Cherchez Ma face», etc. Ainsi, cela correspond a
«Les cieux sont Mon trone», le niveau de I’arriére, par rapport aux nouveaux cieux qui «se
tiennent devant Moi» au niveau de la dimension intérieure.

Mais pendant les Dix Jours de Techouva, il est dit: « Cherchez Ma face» (Psaumes 27:8). Le reste de ’année

correspond donc a «Les cieux sont Mon trone», ’arriére, tandis que ces jours correspondent aux nouveaux
cieux qui «se tiennent devant Moi», face intérieure.
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De méme, tout comme le niveau de la téte est au-dessus de celui du corps, Roch Hachana est le ni-
veau de la téte, le crane (goulgalta), etc.
Et de méme que la téte est au-dessus du corps, Roch Hachana, la «téte» de I’année, correspond au niveau de

la téte, la goulgalta, ou crane, qui représente la volonté supérieure; elle est au-dessus du trone, sur lequel
seul le corps est assis.
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Et voyez aussi ce qui est écrit dans le discours commencant par «Et Il appela Moché», etc., [et dans
le discours] «Un cceur pour connaitre et des yeux pour voir, jusqu’a ce jour», a la fin de la paracha
de Ki Tavo: a Roch Hachana, la crainte et ’amour supérieurs (de’hilou oure’himou) sont attirés
d’en haut.

Le texte renvoie au discours «Et Il appela Moché» et a celui de la fin de la paracha de Ki Tavo sur «un coeur

pour connaitre et des yeux pour voir... jusqu’a ce jour» (Deutéronome 29:3). A Roch Hachana, la crainte et
I’amour supérieurs sont attirés d’en haut.
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On peut également expliquer ainsi: il est dit que «le roi Machia’h ameénera les tsadikim a la te-
chouva». Car la techouva est le niveau de «de toute ta force » (meodékha) ; cependant, qu’un tsadik
qui n’a pas péche accede a ce niveau releve de I'idée de nouveaux cieux;
Une autre explication: «Le roi Machia’h ameénera les tsadikim a la techouva.» La techouva est «de toute ta
force», niveau que I’on atteint habituellement par I’éloignement dii au péché; pour un tsadik qui n’a jamais

péché, y accéder est comme I’avénement de «nouveaux cieux», un ciel qui ne se forme pas de la maniére
habituelle.
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c’est-a-dire que la techouva ne procéde pas de ’opposé [de la sainteté], mais seulement du fait que
méme le Gan Eden supérieur sera considéré comme un désert, et que méme la 'Hokhma supé-
rieure sera considérée comme Assiya elle-méme.

Cette techouva ne viendra pas d’un péché, mais d’une perception nouvelle: a c6té de la révélation a venir,

méme le Gan Eden supérieur paraitra désert, et méme la 'Hokhma supérieure semblera étre Assiya.
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Et c’est 1a le sens de «et sera tres éleve» (gavah me’od). C’est pourquoi ce niveau ne se révélera

que par l'intermédiaire du Machia’h, car alors le niveau d’Atik sera dévoilé, au point que méme la

'Hokhma supérieure sera considérée comme Assiya méme en comparaison de cette révelation.
C’est 1a le sens de «treés élevé» (gavah me’od): le me’od du futur ne se réalisera que par I'intermédiaire du

Machia’h. Alors Atik, le niveau le plus intérieur de Kéter, sera dévoilé, si bien que méme la 'Hokhma supé-

rieure paraitra étre Assiya, le monde le plus bas, en comparaison.
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C’est pourquoi David demanda, dans le psaume [composé] alors qu’il se trouvait dans le désert de
Juda: «Ainsi, dans la sainteté, je T’ai contemplé», afin de mériter ce niveau: de méme que I’on
peut parvenir au niveau de la soif a partir du niveau du désert, etc., ainsi, dans la sainteté aussi, il
y aurait ce niveau,

C’est pourquoi David, dans le psaume qu’il composa dans le désert de Juda, dit: «Ainsi, dans la sainteté, je

T’ai contemplé» (Psalms 63:3). De méme que le désert, lieu éloigné de la sainteté, éveilla en lui une soif de

D.ieu, il demanda qu’une telle soif puisse également étre éprouvée dans la sainteté.
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c’est-a-dire par rapport au Saint des Saints, ou par rapport au niveau de « Ma sainteté», qui est au-
dessus, etc. Et cela ne sera attiré que par 'intermédiaire du Machia’h; de méme, si Adam, le pre-
mier homme, n’avait pas péché, la techouva aurait été de cette nature.
«Dans la sainteté » signifie méme par rapport au Saint des Saints, ou a la sainteté propre de D.ieu, «au-des-
sus»; a coté de cela, méme le lieu le plus saint est un désert. Une telle techouva ne sera attirée que par ’in-

termédiaire du Machia’h; si Adam n’avait pas péché, la techouva aurait été de cette nature, née du désir ar-
dent plutét que du péche.
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Or, on trouve un avant-gotit de cela pendant les Dix Jours de Techouva: alors, méme les justes par-
faits et les prophetes, en qui il n’y a absolument aucun péché, ont besoin de faire techouva. Voyez
aussi ce qui est écrit a la fin du discours commencant par «Reviens, Israél», a propos de ce que dit

Yaakov: «Si [D.ieu]...», etc.

On en trouve un avant-goit pendant les Dix Jours de Techouva, lorsque méme les justes parfaits et les pro-
phétes, qui n’ont absolument aucun péché, ont besoin de faire techouva. Le texte renvoie a la fin du dis-
cours «Reviens, Israél», a propos des paroles de Yaakov: «Si D.ieu est avec moi» (Genesis 28:20).
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Dés lors, les cieux et la terre, qui correspondent a la techouva supérieure et a la techouva infé-

rieure, ou a ratso et chov, ne procédent pas du coté opposé, par exemple de la dissimulation, etc.,

Dans ce cas, les «cieux et la terre», la techouva supérieure et la techouva inférieure, ratso et chov, ne pro-

viennent pas de ce qui s’oppose a la sainteté, de la dissimulation et de 1’éloignement.
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mais plutot a la maniére de nouveaux cieux et d’une nouvelle terre. Cela se réalise par «Je cherche
Ta face, Havaya» et par le « Chabbat des Chabbatot» (Chabbat Chabbaton), auprées duquel méme le
Chabbat est considéré comme un jour de semaine, etc.: c’est le dévoilement de «la volonté de
toutes les volontés ».
IIs sont comme les nouveaux cieux et la nouvelle terre, qui procedent de «Je cherche Ta face, Havaya»
(Psalms 27:8) et de Yom Kippour, le «Chabbat des Chabbatot», auprés duquel méme le Chabbat est comme

un jour de semaine. C’est le dévoilement de «la volonté de toutes les volontés », la volonté la plus intérieure

de D.ieu.
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Et c’est 1a le sens de « Cherchez Havaya lorsqu’ll se laisse trouver»: cela désigne les Dix Jours de
Techouva, le dévoilement des dix profondeurs, etc., provenant du niveau des Dix Séfirot cachées
dans leur Emanateur, etc. De méme, chez ’homme, le service divin tout au long de ’année s’ac-
complit par la 'Hokhma et la Bina,
«Cherchez Havaya lorsqu’ll se laisse trouver» (Isaiah 55:6) fait référence aux Dix Jours de Techouva, ou se
deévoilent les «dix profondeurs» du Sefer Yetzirah: les Dix Séfirot telles qu’elles sont cachées dans leur

source, I’Emanateur. De méme, chez ’homme, le service divin tout au long de ’année s’accomplit par la
'"Hokhma et la Bina, c’est-a-dire I'intellect.

(Cawm) DRAY® 72 W72 (1o10] 13D DOWAR TRYRRw 11207 Py 27V (Awn w0 nwya) NPYY2 DaR
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mais pendant les Dix Jours de Techouva, il s’accomplit par la profondeur de la volonté, qui est au-

dessus de l'intellect, comme cela est mentionné dans le discours «Reviens, Israél» (le second). On

peut encore expliquer cela ainsi: le Ramaz, au début de la paracha Toldot, explique que les Ames,
Pendant les Dix Jours de Techouva, le service divin s’accomplit par la profondeur de la volonté, au-dessus

de I'intellect, comme I’explique le second discours «Reviens, Israél». Une autre explication commence par
le Ramaz, le kabbaliste Rabbi Moshe Zacuto, au début de la paracha Toldot.
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Comme ils seront dans le Temps a venir, lors de la Résurrection des morts, ils reléveront du niveau
de Yits’hak. Voyez aussi ce qui est écrit a ce sujet dans le discours commencant par «Voici les géneé-
rations de Yits’hak»: car Yits’hak représente le rire (tse’hok) et le plaisir qui se révéleront dans le
futur, etc.

Le Ramaz explique que les Ames, lors de la Résurrection des morts, seront au niveau de Yits’hak. Son nom

signifie le rire (tse’hok): le plaisir qui se révélera dans le futur, comme I’explique le discours «Voici les gé-
nérations de Yits’hak».

DMID 3 pon ama) A2 WY 2°° SWRID NN PR 7102 PSS 9nan 973 RIT [mawa wx] 7177 73
207210 3@TR Y171 DR AW 7Y (2 77077)

Or, Roch Hachana aussi reléve du niveau de Yits’hak, selon le mystére de «Sa main gauche est sous
ma téte», comme il est écrit dans le Zohar, partie III, Pin’has (page 214b), au sujet du verset « Ha-
vaya a dévoilé Son bras saint».

Roch Hachana aussi est au niveau de Yits’hak, le coté gauche, selon le mystere de «Sa main gauche est sous

ma téte» (Cantique des Cantiques 2:6). Le Zohar, dans son commentaire sur Pin’has, I'indique a propos de

«Havaya a dévoilé Son bras saint» (Isaie 52:10).

ORPT 210 TIPTY M1°1M%° 17 IR 12 710 27NN RO%IN PR 0 7Y R71H2 U
Voyez aussi ce qui est écrit ailleurs au sujet du verset « Car, comme la terre fait pousser sa végéta-
tion», etc., «ainsi Ado-nai Havaya fera germer la justice », etc., ce qui se rapporte

Le texte renvoie a son développement sur «Car, comme la terre fait pousser sa végétation... ainsi Ado-nai
Havaya fera germer la justice» (Isaie 61:11), qu’il comprend comme se rapportant a Roch Hachana et a Yom
Kippour.

N AMONXY [ow Py WPIY? RN APTE 1R N IR MIRY [oomnan o) D7 [mawn wxa] 7 PV
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a Roch Hachana et a Yom Kippour, car alors «Ado-nai Havaya fera germer la justice et la louange » ;
voyez la-bas. Cette germination est semblable au niveau des nouveaux cieux et de la nouvelle
terre, car de méme, a Roch Hachana, il y a une création nouvelle, comme mentionné plus haut.

Ces jours-1a, «Ado-nai Havaya fera germer la justice et la louange»: il s’agit d’une nouvelle germination,

semblable aux nouveaux cieux et a la nouvelle terre, puisque Roch Hachana est le lieu d’une création nou-
velle, comme expliqué plus haut.
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Et le niveau de «Car, comme la terre fait pousser sa végétation», etc., est I’éveil d’en bas et I’éveil
d’en haut qui résultent de I’accomplissement effectif des mitsvot tout au long de I’année. Cela cor-
respond a ce qui est écrit: «Car, de méme que les nouveaux cieux», etc., «ainsi votre descendance
subsistera», etc., comme mentionné plus haut.

«Comme la terre fait pousser sa végétation» désigne I’éveil d’en bas et ’éveil d’en haut produits par les

mitsvot accomplies tout au long de ’année : les semences de ’année germent a Roch Hachana. C’est le mo-

déle de I’ensemble du verset: « Car, de méme que les nouveaux cieux... ainsi votre descendance subsistera. »

DANS LA AVODA

L’homme sert avec le « ciel » comme avec la « terre ». Il suscite une grande compassion pour son ame, qui
est descendue « d’un toit élevé », jusqu’a aspirer « de toute ta force » a étre absorbé en D.ieu, comme dans la
priére qui précéde le Chema ; et il s’abaisse dans la crainte, acceptant le joug du Ciel avant le joug des mits-
vot, en disant : « Qui suis-je pour m’approcher du Roi ? » Le premier fait des cieux le trone de D.ieu ; le se-
cond attire Sa lumiére dans les mitsvot matérielles, comme dans Son marchepied. Les mitsvot accomplies
aujourd’hui sont des semences dont le fruit demeure caché ; et plus longtemps il reste caché, plus grande

est sa croissance.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi seule une ame dans un corps, et non une ame dans le Gan Eden, peut-elle attirer dans le Gan
Eden une lumiére de I’Essence de D.ieu ?

2. Comment I’analogie d’un homme assis sur une chaise explique-t-elle « Les cieux sont Mon tréne », et
pourquoi seul le « dos » est-il révélé sur un tréne ?

3. Que sont le « ciel » et 1a « terre » dans I’ame, et quel est le rapport entre ratso et chov, d’une part, et « ta se-

mence et ton nom », d’autre part ?

4. En quoi la techouva des tsadikim a I’époque du Machia’h différera-t-elle de celle d’un baal techouva au-
jourd’hui ?

5. En quel sens chaque Roch Hachana est-il de « nouveaux cieux et une nouvelle terre » ?
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PARAGRAPHE 1

« Car, de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle
terre que Je fais subsisteront devant Moi, dit Havaya, ainsi
subsisteront votre descendance et votre nom. » C’est le
verset que le maamar se propose d’expliquer.

Isaiah 66:22373:170 1°yw°

397 D*THY ALY "I VWK TGN PIST) U0 2RYT KD °D
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Car, de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre

que Je ferai subsisteront devant Moi, dit D.ieu, ainsi subsis-

teront votre descendance et votre nom.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

SND2 DoRwn

« Les cieux sont Mon trone, et la terre est Mon marche-
pied. » Le maamar oppose ces cieux, qui ne sont qu’un «
trone », aux « nouveaux cieux » qui « subsistent devant
Moi ».

Isaiah 66:1°X:170 11°yw°

27120 WK 73 MK 230 077 PINTY KO DRWT N I 12
SNMIR 0IPR MR

Ainsi parle D.ieu : Le ciel est Mon trone, et la terre est le

marchepied de Mes pieds ; ou est la maison que vous pour-

riez Me batir ? Et ou est le lieu qui pourrait étre Mon lieu de

repos ?

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

T7AYY YA NI

« Et Havaya D.ieu prit ’homme et le placa dans le Gan

Eden pour le travailler et le garder. » I’Admour Hazaken

interprete « le travailler » comme désignant les 248 com-
mandements positifs, le travail de ’ame dans ce monde.

Genesis 2:1511:’2 N°wX12
SAIRYPY ATY? TTYTIAR NI DIRTNN DORK 1 MR
Et D.ieu prit ’homme et le placa dans le jardin d’Eden pour

le cultiver et le garder.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

« Car aupreés de Toi est la source de lavie ; dans Ta lumiére
nous voyons la lumiére. » Ce verset est cité pour montrer
que D.ieu Lui-méme est la source de tout plaisir, tandis
que le Gan Eden ne posséde que Son rayonnement.
Psalms 36:107:1”% 0°2°11n
:ﬁ‘IN'ﬂkjjj ?|‘TIN; jakidy] 'IiP?; qnY=3
Car aupres de Toi est la source de la vie ; a Ta lumiére nous
voyons la lumiére.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

02103 °niow

« Qu’ils Me fassent un sanctuaire, et Je résiderai parmi
eux. » Le mot Chekhina dérive de cette racine, « résider » :

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/

il désigne la présence de D.ieu qui réside au sein des
mondes.

Exodus 25:8':7175 mnw

10232 NIV TR °2 W
Qu’ils me fassent un sanctuaire, afin que j’habite parmi eux.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

« Je suis entré dans Mon jardin, Ma sceur, Mon épouse. »
Ce verset est compris comme I’entrée de D.ieu dans le
Gan Eden avec une lumiére issue de Son Essence méme,
attirée vers le bas par le service des 4mes.
Song of Songs 5:1°X:’11 0°7°Wi W
WITTDY Y7 CRPIN npatny i N P2 NN "3 NN2
:0°797 3170W) AN 0°y7 390K *2P0-0y %1% NNy
Je suis venu dans mon jardin, ma sceur, mon épouse ; j’ai re-
cueilli ma myrrhe avec mes aromates ; j’ai mangé mon
rayon de miel avec mon miel ; j’ai bu mon vin avec mon lait.
Mangez, amis ; buvez, oui, buvez abondamment, bien-
aimeés.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
IR PR R J1
Le Raaya Mehemna sur la paracha Vayikra interpreéte « Je
suis entré dans Mon jardin » comme désignant Mal'hout,
le Nom Ado-nai. Le texte s’appuie sur cette interprétation
pour situer le Gan Eden au niveau de Mal'hout.
Zohar, Vayikra 1:22-2:29173:’2-273’R R1p” 71111 7190
1The first 24 lines of the Hebgrew text do not appear in the
translation as explained in the Translator’s note on Page
2a.AND HE CALLED UNTO MOSES, AND THE L-RD SPAKE
UNTO HIM OUT OF THE TENT OF MEETING, SAYING. R.
Hiya connected this with the verse, “I am come into my gar-
den, my sister, my bride, I have eaten my honeycomb with
my honey, I have drunk my wine with my milk, eat, O
friends, etc.” ‘The first part of this verse’, he said, ‘does not
seem to accord ...

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

o1 D] M OPIYA 202 DY) 12N NAN NYY 190
Nan aRIyn

« Mieux vaut une heure de techouva et de bonnes actions
dans ce monde que toute la vie du Monde a venir. » L'ex-
plication donnée ici repose sur le pouvoir des 4mes, dans
ce monde seulement, d’attirer vers le bas une lumiére is-
sue de I’Essence de D.ieu.
Pirkei Avot 4:171:*7 NaR mwn
,M7 0932 0°250 D°RYRY 1WN2 DAR YT D2 ,NIR 0 XA
59 ,R27 0?1Y2 M1 NIIp DY NAR YW 7D K37 0PIy 00 Do
M7 03y 0
1l disait : une heure de repentir et de bonnes actions en ce
monde vaut mieux que toute la vie du monde a venir ; et une
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heure de quiétude dans le monde a venir vaut mieux que
toute lavie de ce monde.

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

PARAGRAPHE 2

9

10

"

12

13

7°2°N0 957 X1R°ND

L’Idra Zouta appelle I’Ancien saint «le caché de tous les
cachés». Ici, I'expression désigne le Mo’ha Stima’a, ’'Eden
supérieur d’ou les mitsvot puisent.

Zohar, Idra Zuta 14:59-16:69-071:7" X1 XTI M7 780
v’0:"Y

NN13 9Y 2NR NI 772 RWTIPT RNywa

Le Zohar, dans la paracha Bo, décrit I’heure ou le Saint
béni soit-11 apparait au-dessus du jardin et ou les cours
d’eau de ’Eden s’y déversent. Le texte y voit la lumiére su-
périeure pénétrant dans le Gan Eden.

Zohar, Bo 4:92-5:101x”p:’11-27%:"7 82,7717 100

The esoteric significance of it is as follows. At the hour when
the L-rd thus shows Himself in the Garden, all the Garden
assembles and keeps close to Eden, from whence the stream
of life flows forth into numerous channels. The Garden is
called “the Bundle of Life”, and in it the pious are beatified
with the light of the world to come. And at the hour when the
Holy One, blessed be He, reveals Himself to these saints, a
voice is heard, crying: “Awake, O north wind, come, O ...

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

«Ily a soixante reines.» Ce sont les premiers mots du dis-
cours auquel le lecteur est renvoyé au sujet de la «source »
future.

Song of Songs 6:8°11:" 01w W
1807 1R NNy D°WI2°B 0°InYA NioYn Man 0wy
I y a soixante reines, quatre-vingts concubines et des

jeunes filles sans nombre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

NX°°7 noan pPym
«Une source jaillira de la Maison de Havaya.» Cette source

future vient de la 'Hokhma (sagesse) supérieure, au-des-
sus du fleuve de Bina.

Joel 4:1877:7 oxy

*R°BX7721 227 M2?A NIYIM ©°0Y 077 DY XIAT 0P M
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Et il arrivera en ce jour-la que les montagnes ruisselleront

de vin doux, les collines couleront de lait, et tous les torrents

de Juda couleront d’eaux ; une source jaillira de la maison

de D.ieu et arrosera la vallée de Shittim.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

«Un fleuve sort de ’Eden pour arroser le jardin.» Le
fleuve, Bina, arrose le Gan Eden; la «source» de la '"Hokh-
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ma est plus élevée encore.

Genesis 2:10:’2 n°wR12
DPUNT Y27 MM T2 DY 131NN Nipw? 113 XY 0N
Un fleuve sortait d’Eden pour arroser le jardin ; de 13, il se

divisait et devenait quatre bras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

%33 77°yn

«Une source de jardins, un puits d’eaux vives.» Knesset Is-

raél est la «source» qui, par son service, fait parvenir un
flux supérieur dans les jardins.
Song of Songs 4:151"v:"7 0w W

7122771 0751 0770 070 X2 0033 17y

Tu es une source de jardins, un puits d’eaux vives et des

ruisseaux qui coulent du Liban.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

« Etil le placa dans le Gan Eden pour le travailler et le gar-
der. » A lire ici comme le service des sacrifices, qui attire «
Je suis venu dans mon jardin ».
Genesis 2:15171:"2 N°wX12
SAIRYPY ATY? TTYTIAR NN DIRTNN DOPK 1 MR
Et D.ieu prit 'homme et le placa dans le jardin d’Eden pour

le cultiver et le garder.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

MR PR TR 1Ayt
Parmi ses interprétations de Genése 2:15, le Midrach dit
que «le travailler et le garder» désigne les sacrifices, et le
prouve a partir d’Exode 3:12 et de Nombres 28:2.
Bereshit Rabbah 16:517:1" 127 n°wx12
PR ART 72 700, IMK APPSR AT 0T N vaT AN oAl
9°17 ,AMIR 107D 7R 77N 227 131 DIRC2M DOy 3InRRY (10 aw)
M3 A T DR AW 0227 0OnY NP (70 YWIN) IR NRT AN
S19°K D91 13791 ,170Y 1AM 19 M3 AR T 027 SO N T
TV I3 195K Don 1T 100y 1A AR cAnR 19092927 LTy A
o3 M7 (D Mnw) MR ART B3 ,Naw mMEn 19 N1 nnIm
R MM (7 0°137) ,MInwDY LTayn 0o nww ,17aye oytawn
... WTP5 nawn o

“The L-rd G-d took the man and placed him in the Garden of
Eden, to cultivate it and to keep it” (Genesis 2:15). “The L-rd
G-d took [vayikah] the man...” - Rabbi Yehuda and Rabbi
Nehemya, Rabbi Yehuda says: He elevated him, just as it
says: “The peoples will lift them up [ulkahum] and bring
them...” (Isaiah 14:2). Rabbi Nehemya said: He enticed him,
just as it says: “Take [kehu] words with you and return to the
L-rd...” (Hosea 14:3). “And placed him [vayanihehu]” -
Rabbi Yudan and Rabbi Berekhya, ...

Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
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«Vous servirez D.ieu sur cette montagne.» Le Midrach re-
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19

20

21

lie «le travailler» a cette formulation du service.
Exodus 3:12273 mnw
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Et 11 dit : « Certainement, Je serai avec toi ; et voici le signe
pour toi que Je t’ai envoyé : lorsque tu auras fait sortir le

peuple d’Egypte, vous servirez D.ieu sur cette montagne. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

« Vous veillerez a Me 'offrir en son temps fixé. » Le Mi-
drach relie « le garder » a ce verset concernant les
offrandes.

Numbers 28:2°2:172 72712
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Ordonne aux enfants d’Israél et dis-leur : Mon offrande, Ma

nourriture pour les sacrifices consumés par le feu,

d’agréable odeur pour Moi, vous veillerez a Me D’offrir en

son temps fixé.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le Zohar, sur la paracha Pin’has, interpreéte « Je suis venu
dans mon jardin » comme désignant les sacrifices, qui
s’élévent d’abord dans le Gan Eden, le mystére de Knesset
Israél. Le texte indique le folio 202b ; sur Sefaria, le pas-
sage se trouve en 240b.

Zohar, Pinchas 84:527-5371"%pn-1"2pn: 70 0N ,77t7 190

He said: ‘G-d says, “I have come into my garden” because
all offerings when they ascend go into the Garden of Eden at
the beginning of the sacrifice when a man confesses his sins
over it, and, as it were, his own blood is poured out on the
altar.

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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Le Zohar, sur la paracha Mikets, interpréte « le travailler »
comme le Roi d’en haut et « le garder » comme le Roi d’en
bas, « le travailler » relevant du mystere de « Souviens-toi
» et « le garder » du mystere de « Garde ».

Zohar, Miketz 9:138-149v"np-n"2p:"0 ¥pn , 111 190

But there is an inward meaning therein.” The Judean then
cited the verse: “And he put him into the Garden of Eden to
dress it and keep it” (Gen. 2, 15). ‘This sentence, as has been
explained,’” he said, ‘contains an allusion to the sacrifices,
the object of the verb “to dress” being the higher King, and
of “to keep” the lower King, the one embracing the upper
world, the other the lower world, the one esoterically re-
ferred to in “remember”, the other in “observe”1An allusion
to the two variants, ...

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

917

« Souviens-toi du jour du Chabbat pour le sanctifier. » Le
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Zohar relie « le travailler » a cette formulation.
Exodus 20:81:"> mnw
AWTRY Nawn 0Nk 130
Souviens-toi du jour du Chabbat pour le sanctifier.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

il

« Garde le jour du Chabbat pour le sanctifier. » Le Zohar
relie « le garder » a cette formulation.

Deuteronomy 5:1227°:’11 0°127
STPRPR T MY WK SWTRY N2WT 0PNR 1INy

Observe le jour du Chabbat pour le sanctifier, comme D.ieu,
ton D.ieu, te I’a ordonné.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 3

23
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26

120 7 A7T2

Le discours «Que tes tentes sont belles, 6 Yaakov» de-
mande pourquoi I’ame descend du Gan Eden, ou elle
jouissait déja du rayonnement de la Chekhina, et répond:
«Mieux vaut une heure de techouva et de bonnes actions
dans ce monde.» Le discours développe les trois niveaux
de techouva auxquels ce paragraphe fait référence.
LA NOTE DE KEHOT
99K 2,3y pRa yh

« EtIl le placa dans le Gan Eden pour le travailler et le gar-
der. » Le mot vayanichehou est lu comme « lui accorda le
repos ».

Genesis 2:15170:’2 N°wR12
STYRYPA MT2Y7 1797133 MO BRGNS 2°P2K 7 e
Et D.ieu prit 'homme et le placa dans le jardin d’Eden pour

le cultiver et le garder.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La note renvoie également a Yahel Or, le commentaire du
Tséma’h Tsédek sur les Tehillim, pour un développement
supplémentaire lié a ce passage du Zohar sur la paracha
Noa’h.
LA NOTE DE KEHOT
.2PN Y MR P 03 IRa

N1 1199 T2y RDOY9T 1P pwn 199 PRI RN1AR 9o

Le Zohar dit que le fleuve issu d’Eden pénetre dans le jar-
din, I’arrose d’en haut et lui procure le repos. Le texte lit
vayanichehou, « Il le plaga », comme ce repos qui s’écoule
vers ’homme.

Zohar, Noach 1:1-1227°-°R’R 113,97t 120

R. Eleazar said: ‘The term “These are”, as we have learnt, al-
ways implies that something spoken of before in the text is
now of no account. Now it is written above in the account of
the Creation1Where also we find the expression ‘these are
the generations, (Gen. 2, 4). that “A river went out from
Eden to water the garden and from thence it was parted,
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27

28

29

etc.” (Gen. 2, 10). That stream which flows perennially en-
tered the Garden to water it from the supernal waters, and
brought gladness to it, ...

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

SY°2Wi 0192 NIM K72 111N

Le Midrach lit vayanichehou comme le fait que D.ieu
donne a Adam la mitsva de Chabbat, comme il est dit : « et
11 se reposa le septiéme jour ».
Bereshit Rabbah 16:577:1" 127 n°wx12
AMR NRT 1 T IMR AP SRR TN 7 PR 02 AT 00
T°7 AR 1N0°D KR 1720 227 1 DIRC2M DY D1f‘l|7771 (70 QW)
P37 A3 0 DR A2 00137 DonY P (77 YWIT) MR NRT AN
195K 991 173,170 1AM 17 AT AR 1710 030 1N M T
TV 13 7295K 9o 13TY9Y 100y 1Y 10 s1nK 117972030 Ty A
D132 M2 :(3 MBw) IMR NRT 7R3 02w MEn D 1Nl L
R MR (7 0°137) ,MInwDY JTayn 0o nww 17y oyeawn
... WTP5 nawn o
“The L-rd G-d took the man and placed him in the Garden of
Eden, to cultivate it and to keep it” (Genesis 2:15). “The L-rd
G-d took [vayikah] the man...” - Rabbi Yehuda and Rabbi
Nehemya, Rabbi Yehuda says: He elevated him, just as it
says: “The peoples will lift them up [ulkahum] and bring
them...” (Isaiah 14:2). Rabbi Nehemya said: He enticed him,
just as it says: “Take [kehu] words with you and return to the
L-rd...” (Hosea 14:3). “And placed him [vayanihehu]” -
Rabbi Yudan and Rabbi Berekhya, ...

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

SY°2Wi 02 NN

« Car en six jours, Havaya fit les cieux et la terre... et Il se
reposa le septiéme jour. » Le verset dont se sert le Midrach
pour lire vayanichehou comme le repos.

Exodus 20:11x8™:’2 mnw

“IWX"22"NX) DOITNR PIRTNKY DRWYT N 7 APy D NYY °3
SYTR NIWD DPTNN T T2 12778 "y e 03 A 02

Car en six jours D.ieu a fait le ciel et la terre, 1a mer et tout

ce qu’ils renferment, et Il s’est reposé le septieme jour ;

c’est pourquoi D.ieu a béni le jour du Chabbat et l'a

sanctifié.

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

Swal NINEA% Po2Wm RN N NN

« Et Havaya te guidera toujours, et rassasiera ton ame de

clarté. » Venahakha partage les mémes lettres que

vayanichehou.

Isaiah 58:11x™:1"17°yw°

M 132 0700 PO ORIYY WD MNENE YO2M ThA N A0

PR ANDIRD WK 0O RN

Et D.ieu te guidera continuellement, rassasiera ton ame

dans la sécheresse et fortifiera tes os ; tu seras comme un

jardin arrosé et comme une source dont les eaux ne ta-

rissent pas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le Zohar, dans la paracha de Toldot, développe ce verset
comme une promesse faite aux fideéles pour ce monde-ci
et le Monde a venir.

Zohar, Toldot 12:99-14:1081”p:7">-1"%:2™ mTon Aalaityiniole]

AND HE REMOVED FROM THENCE, AND DIGGED
ANOTHER WELL. R. Hiya discoursed on the verse: And the
L-rd will guide thee continually, and satisfy thy soul in
brightness, and make strong thy bones (Is. 58, 11). ‘The true
believers’, he said, ‘have derived strength from this verse,
where promise is made to them of the world to come, for the
word “continually” includes both this world and the world to
come. Again, the term “continually”, which seems superflu-
ous, is an allusion to the continual burnt-offering which is
offered at dusk, ...

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

ANAN TP YT ITORT IRDOY 1Y RT

Le Zohar, dans Vayakhel, parle de I'Eden supérieur, mys-
tére du Monde futur, qui « connait le point inférieur » par
I'intermédiaire d’un fleuve qui en sort et ’abreuve.

Zohar, Vayakhel 24:308-3161"0w-n"w:7"3 ‘?n'l|7"1 Malaityfniole]
Concerning all this it is written: “No eye hath seen beside
thee, O G-d” (Isa. 64, 3), which is an allusion to the holy
Lower Point that alone has knowledge of the Lower Eden
which is hidden in the Garden, there being none other that
has knowledge of it. Again, “beside thee, O Elohim,” alludes
to the Higher Eden, which is identical with the mystery of
the world to come, with the principle that knows the Lower
Point, none other knowing it save Elohim, the One who as-
cends ever higher ...

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

oW1 N NRIm

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
[9] (% ,m3) MO12

oW1 11 eI
Le Talmud interprete 1 Chroniques 29:11 : « et le Netsa'h »
: c’est Jérusalem. Le texte renvoie a sa propre explication
des mo'hin a propos de cette parole.
Berakhot 58a:171:X n”1 n1272
o2 Ny 3t — PPTIN M 77 KPPY 237 ARED RID RPARI
JT79R 1AR 3 — "MIXBATY” .Ni1Id3 2w it — "ANRIY A0
TR NP3 i — PTINY .0o2eA it — Pneam”
Dans une baraita, on enseigne au nom de Rabbi Akiva : « A
toi, D.ieu, la grandeur » — cela fait référence a la division de
la mer Rouge. « Et la puissance » — cela fait référence a la
frappe des premiers-nés. « Et la gloire » — cela fait référence
au don de la Torah. « Et la victoire » — cela fait référence a
Jérusalem. « Et la majesté » — cela fait référence au Temple.

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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34 911 AR NP

« Sache d’ou tu viens et ou tu vas. » Le discours cité ap-

plique ces paroles a la source et a la destination de I’Ame.
Pirkei Avot 3: 17X’ Max miwn
>T°? X2 ANR XY 07127 YW 23007 iR RPN 12 K2Ry
T 07 TNY AAK 0 %3071 7200 AN XYY LOR2 PRR YT .03y
™7 DY Dipn? L7790 ARK IXPY M0 ABwR DRI RN 11U
03707 *2%n T7% *107 1I3WM 1T 1A? TNY AN R 21971 .1yPim

$RIT I VIR

Akabia ben Mahalalel disait : considére bien trois choses, et
tu ne tomberas pas au pouvoir du péché : sache d’ou tu
viens, ou tu vas et devant qui tu devras rendre compte et
raison. D’ou viens-tu ? D’une goutte putride. Ou vas-tu ?
Vers un lieu de poussiére, de ver et d’asticot. Devant qui de-
vras-tu rendre compte et raison ? Devant le Roi des rois des
rois, le Saint, béni soit-I1.

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

35 1m0 957 RROND 1PPPNYT XPPNYT RY°21 15 RPPD Wl o7

Le Zohar, dans Terumah, dit que I’Ame supérieure s’éléve
dans la source de I’Ancien des Anciens, le caché de tous
les cachés. Le texte n’indique que le folio, 142 ; sur Sefa-
ria, le passage se trouve en 142a.

Zohar, Terumah 29:288-29617%7-11797:1”3 71190 97117 790

But as long as that supernal Neshamah does not ascend unto
the spring of the “Ancient of Ancients”, the most Hidden of
all hidden regions, there to be filled with the presence of
Him whose glory is eternal as the waters of an unceasing
and refreshing spring, so long must the Ruah be debarred
from entering into that which is its own especial Paradise,
namely, the Nephesh; and in all cases the abode of the Ruah
is the Garden of Eden, while the Neshamah ascends aloft to
the fountain-head, and ...

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

36 | «Etun fleuve sort d’Eden pour arroser le jardin. » Le ver-
set que le Zohar développe au début de la paracha de
Noa'h.

Genesis 2:107:2 n*wX"2
:DPWK MY T T2 DY 1307NK Mp? 1190 K )
Un fleuve sortait d’Eden pour arroser le jardin ; de 1a, il se

divisait et devenait quatre bras.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

37 | «Mais ce sont vos fautes qui ont créé une séparation entre
vous et votre D.ieu. » Se détourner du mal supprime cette
séparation et attire la lumiére qui remplit tous les
mondes.

Isaiah 59:2°2:0”17°yw°

17°N0T DI NNV D°RPPR 1727 0272 0°77In 17 0°NYOXR °D
:yinwn oon 0%3n

Mais vos iniquités vous ont séparés de D.ieu, et vos péchés

Lui ont fait cacher Son visage, de sorte qu’ll n’entende pas.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/
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PARAGRAPHE 4

38 | «Moise entra au milieu de la nuée et monta sur la mon-
tagne.» La nuée est une image du vétement a travers le-
quel une lumiére supérieure est recue.

Exodus 24:181”°:7”2 nnw
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77?0y

Et Moise entra au milieu de la nuée et monta sur la mon-

tagne ; et Moise fut sur la montagne quarante jours et qua-

rante nuits.

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

39 1?1 QNN2aRY 7772 .. K"N2

Le discours, lié au verset « Et Avraham était 4gé, avancé en
jours», s’interroge sur « Mieux vaut une heure de techouva
et de bonnes actions dans ce monde» et explique, a partir
du Zohar sur ce verset, que la techouva et les bonnes ac-
tions deviennent des vétements pour 1’ame, par lesquels
celle-ci peut jouir du rayonnement de la Chekhina dans le
Monde futur.
LA NOTE DE KEHOT
R,

40 m21M M2 1°n AT2

Le discours sur la lampe de ‘Hanouka explique, a partir
du Zohar, que les mitsvot sont les vétements de I’ame dans
le Gan Eden: les Ames y jouissent du rayonnement de la
Chekhina, d’une lueur de la Lumiére infinie, et une 4me
dépourvue d’une mitsva est privée d’une partie de son
vétement.
LA NOTE DE KEHOT
1,25 ®Mn

41 IR PURT NWNRN O

Beit Chammai disent que, le premier jour de ‘Hanoucca,
on allume huit lumiéres, puis on en diminue le nombre.
Ces mots ouvrent le discours de Torah Ohr que le texte
cite a propos du vétement et de la parabole.

Shabbat 21b:5'71:3 8”3 3w
STIRY TR 297 73,17 A0 UK 91,7910 NIRM 11327 1)
I YT TIUNT DI DRI ORRY 102 L PTIRT R PTIRM
IR P72 X O 03I 257 n°2 . 721m nmie 777K Xan

279 pin 77K R2R
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

PARAGRAPHE 5

42 137 N3

« Je suis venu dans Mon jardin » : I’Essence de D.ieu en-
trant dans le Gan Eden par le service des ames.

Song of Songs 5:1°X:’11 0°7°wi 1w
2Ty 7Y CRAPIN npatDy "IN NI AP NNK °37 NX2
:0°THT 119W) ANY 0°Y7 129K *27070Y °1 NNy
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44

45

Je suis venu dans mon jardin, ma sceur, mon épouse ; j’ai re-
cueilli ma myrrhe avec mes aromates ; j’ai mangé mon
rayon de miel avec mon miel ; j’ai bu mon vin avec mon lait.
Mangez, amis ; buvez, oui, buvez abondamment, bien-
aimés.

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

TRy Ayt
« Pour le travailler et le garder » : les mitsvot positives et la
préservation du péché.
Genesis 2:1511:"2 N°wX12
Y A3 YIS I DTN PR 2
Et D.ieu prit '’homme et le placa dans le jardin d’Eden pour

le cultiver et le garder.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

"

« Et Il se reposa le septiéme jour » : la source midrachique
qui lit vayanichehou comme « se reposa ».

Exodus 20:118”°:’> mnw

“WR2TNKY DN PIRTTNK) DWEDNK N ARy DRINYY 3

AMYTRN NIWD DI"NX 7 772 12703 *Y°awn 0iva nn o2

Car en six jours D.ieu a fait le ciel et la terre, la mer et tout

ce qu’ils renferment, et Il s’est reposé le septiéme jour ;

c’est pourquoi D.ieu a béni le jour du Chabbat et I'a

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

TN
« Et Havaya te guidera toujours », que le Zohar relie a
vayanichehou.

Isaiah 58:118™:n”1y7°yw°

M 132 07N 7RI PRy W01 NiNENE2 2wm Thn N AN

Pnn 1:{;3'}{5 YR 0O1 RXINDI

Et D.ieu te guidera continuellement, rassasiera ton ame

dans la sécheresse et fortifiera tes os ; tu seras comme un

jardin arrosé et comme une source dont les eaux ne ta-

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

PARAGRAPHE 6

46

0TIy N7Yaw Dpna
Rabbi Abahou : « La ou se tiennent ceux qui font techouva,
les justes parfaits ne peuvent se tenir. » Cette idée est ex-
pliquée ici par l’aspiration de celui qui fait techouva, qui
dépasse I’entendement.
Berakhot 34b:22-23373-275:2 7% n1572
— PTRY MWD PPV iph AN 231 KT NI 7377 KPP
221p2) PImT? 0P 0iPw” nRIY 1Ty 0K 00703 DORUTR
— ”Pﬁf‘lj” Bl :Z'I’? nR Igfjﬁ’ M .”Jﬁg’_?” Tm ,N'@?’j; ”Pﬁf‘lj’?”
1377 23R MY — 7257 ORM LRIPPYD 7Y 127N PN Y
-ROWT N0 POINN 173

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/
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Cela est contraire a I’opinion de R. Abbahu, qui a dit : La
place qu’occupent les pénitents est inaccessible aux justes
parfaits, ainsi qu’il est dit : « Paix, paix a celui qui est loin et
a celui qui est proche » — d’abord « a celui qui est loin [de
D.ieu] », puis « a celui qui est proche ». Mais R. Johanan
peut répondre : Que signifie « a celui qui est loin » ? A celui
qui fut éloigné de la transgression dés le début ; et ...

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

2,7 mona
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« S’il n’y a pas de sagesse, il n'y a pas de crainte. » Cela
montre que la crainte du tsaddik est a la mesure de sa
compréhension.
Pirkei Avot 3:171:) M1aR miwn
T7T TR OR PN TIT PR LAIA PR ORI TINY 12 YN v
DX .79 X LN X OX X X ,M00 P8 OX .10 X LN
OX .10 7R LMPR TR OR AP PR LNYT PR OR LOYT PR A2 TR
TI?_J'? ,1’@2@73 nan mp:sr;nzz ‘?; NN 20 R .0 PR ,u'lﬂjﬂ PR
inR19) IXZ I POYR PYW TRV TRIRY 1KY it X
*2 IR K21 12792 999 MM (0 RT) MWRIY 38 Y IR0pim
< PAR2TM2 00990 D'@?] 2iY Ni:z
Rabbi Elazar ben Azaria dit : La ou il n’y a pas de Torah, il
n’y a pas de conduite convenable ; la ou il n’y a pas de
conduite convenable, il n’y a pas de Torah. La ou il n’y a pas
de sagesse, il n’y a pas de crainte de D.ieu ; 1a ou il n’y a pas
de crainte de D.ieu, il n’y a pas de sagesse. La ou il n’y a pas
d’intelligence, il n’y a pas de connaissance ; la ou il n’y a pas

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

PARAGRAPHE 7

48

49

50

2PY° W™ 1772
Dans «Et Yaakov demeura», vayéchev est interprété
comme une descente: le niveau de Yaakov, un flux prove-
nant de la 'Hokhma supérieure, descend «dans le pays ou
son pére avait séjourné»; megouré est compris a la fois
comme la crainte et comme un entrepot, la crainte supé-
rieure qui sert de réceptacle a la 'Hokhma.
LA NOTE DE KEHOT
XD R™MN

an o 7T

Le discours «Qui a compté la poussiére de Yaakov» inter-
prete «Je I'ai créé, je I’ai formé, je I’ai méme fait» comme
désignant la pensée, la parole et I’action.

LA NOTE DE KEHOT

97K K ,10 PP 0D Pyh

« Qui a compté la poussiére de Yaakov ? » Ce sont les pre-
miers mots du discours auquel le texte renvoie, sur le dé-
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sir du cceur.
Numbers 23:107:375 72712
N1 0°Y NI WD Ndn PRI YI1TNK 1901 2pY? DY MIn 0
BhisbR el
Qui a compté la poussiére de Jacob, ou dénombré la des-
cendance d’Israél ? Que je meure de la mort des justes, et

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

51 PRy Ax
« Tous ceux qui sont appelés de Mon Nom, je les ai créés
pour Ma gloire, je les ai faconnés, je les ai méme faits. » «
Faits » désigne I’action, le Monde d’Assiya, ou le désir du
ceeur peut étre atteint.

Isaiah 43:7°1:27n y°yw°

PIPPYTAR 1PRTE 1PNRI2 V792071 0w RIPpIT 0D
Quiconque est appelé par Mon nom et que J’ai créé pour Ma
gloire, Je I’ai formé, oui, Je I’ai fait.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

52 M¥NN 2812 070

« Et voici qu’une échelle était posée sur la terre, et son
sommet atteignait le ciel. » A lire comme une priére qui
s’éléve de la terre jusqu’au niveau enveloppant appelé «
ciel ».

Genesis 28:1227°:1”3 N°wR12
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Et il réva : voici qu'une échelle était dressée sur la terre, et

son sommet atteignait le ciel ; et voici que les anges de D.ieu

y montaient et en descendaient.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Kehot renvoie a ce passage du Zohar, qui interpréte
I’échelle de Yaakov comme une priére; c’est cette lecture
que le texte suit ici.

Zohar, Addenda, Volume I 50:362-373% 715 ,n12010 ,77117 720
YW -2170W:]
54 722nn By ORp 0910
La note de Kehot renvoie a Zohar I, 266b pour ces mots.

Zohar I, 266b2 107 x”mt
LA NOTE DE KEHOT

.2,107 R°m
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« Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton Ame et de toute ta force. » « De toute ta force » désigne
I’amour sans mesure de la ye’hida.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STTRR222 TUDI22N 722577222 TROK 1 DX DAY

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/
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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)

PARAGRAPHE 8

56 SR yRw
« Ecoute, Israél: Havaya est notre D.ieu, Havaya est Un.»
Ces mots sont lus comme exprimant le but: que le Nom
transcendant Havaya devienne «notre D.ieu».

Deuteronomy 6:47:"1 0°727
17X Havayah 13758 Havayah SRt ynv

ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

57 w1 ®52 nanNy

«Tu aimeras Havaya, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton Ame et de toute ta force.» «De toute ton Ame» désigne
les dix facultés de I'Ame; «de toute ta force» désigne la vo-
lonté qui les dépasse.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STTRR22 TUDI22N 72257222 TROK 1 DX NI

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

58 PRITAD KDY 199N

Rabbi Moché Cordovero met en garde contre le fait de di-
riger son intention vers les Séfirot elles-mémes, en citant
le Sifrei: «vers Lui, et non vers Ses attributs». L’Alter
Rebbe l'applique ainsi: s’attacher aux Séfirot est un
moyen de s’attacher a la Lumieére infinie qui réside en
elles.

Pardes Rimmonim 32:2°3:27% 0°1117 0710
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Outre le chapitre du passage du Pardes (Sha’ar 32, cha-
pitre 2), la note renvoie également au discours «Pour
comprendre ce qui est écrit dans Otzros Chaim», parmi
les additions a la fin du volume Vayikra de Likkutei Torah.
LA NOTE DE KEHOT
(3 ,R1) XIPM A0 Y MDoITa MURING UrH 1’3?['7 73 .(27D)
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Le discours sur la récitation du Chéma dans Parshas
Va’eschanan qui, comme le dit ici le texte, identifie la vo-
lonté qui dépasse I'intellect a la ye’hida de I’Ame.
LA NOTE DE KEHOT
7AMNRY B Doy

61 oonwa sk on
«Qui ai-je dans les cieux ? Et, avec Toi, je ne désire rien sur
la terre.» Une expression de la volonté qui dépasse
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I'intellect.
Psalms 73:257172:27y 02710
PR *NIDOKD 0y DMWY "0
Qui ai-je dans les cieux, sinon Toi ? Et aupres de Toi, je ne

désire rien sur la terre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

MIRw 193
«Ma chair et mon cceeur défaillent.» Le désir ardent de
I’ame pour D.ieu seul, au niveau de «de toute ta force».
Psalms 73:26173:3”y 0°7°11n
:0IP DOR2K PP *2377 % "3 MR 192
Ma chair et mon coeur défaillent ; mais D.ieu est le rocher

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

«Sa main gauche est sous ma téte.» Les premiers mots du
discours de la paracha Ki Tissa auquel le texte fait
référence.
Song of Songs 2:6":’2 0°7°Wi W
PIPAMA 11707 “WRI? NAR 19RHY
Que sa main gauche soit sous ma téte, et que sa droite
m’étreigne.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

oon3n Yo b

Celui qui prend plaisir au Chabbat recgoit «un héritage
sans limites», I’héritage de Yaakov. Ici, cela décrit I’attri-
but de compassion de Yaakov, qui est sans limite.
Shabbat 118a:7-8'n1-"1:X 1P naw
n2WT DX 23yna 23 0 237 01N 1ATE0 727 0K UM K2 0P ...
¥ TPNADVM N PY YDA W IMRIY 07780 V22 npn 17 pani
TRPIRM TN NR2

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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«D’un toit élevé a un puits profond», la lamentation de
Rabbi. Ici, cela décrit la descente de I’Ame depuis sa
source jusque dans le corps.
Chagigah 5b:16-171>-11:2 71 12°3n
N2102 ’NU? RUD "3 ,["32 " XP1 DR 790 LRl Mo °21
NT27 07 RWPRD WY LT PRI — PN Donwn b
RN fom ° NOIND W) PpY NI XV 23T 31 KDPRY
PR LPER AN P PRIT 1M RIMI RPK WE LKOY
:’31_'? X711 527 s MR LRIT 02°Y IR LRI 11277 RINY RN
B 220K KIK 2K AN 27N K7 0K 1R

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

.a,nmean
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.[3] .(2,v>1”n) N

N3Pn QTP MNP Y2 BN
Les eaux inférieures pleurent et disent : « Nous voulons
nous tenir devant le Roi. » Cette citation montre que
méme les mondes supérieurs sont éloignés de D.ieu et ap-
pellent donc a la compassion.
Tikkunei Zohar 19b:16-171°-1"1:2 v 9717 "1pN
1°97RY 1°312 NIKR 1PRNN DT 1°12 DN aws RT R nm‘?nm
YoP7 LRDPYD RPDOD 1y mdyn nby XoYn 0Tp Mk 1ya R
RAVOM ™1 RT RIVON » .70 '[15 MW MPY NDYT 7Y 177719 WK
n9Y% 12290 1790 PRI LR OTORT 717 RT RITAD LRMOYRARD Y LRT
.mbyn
Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

1WIR° 0% %2 1772

La, la « grande compassion » d’Isaie 54 est I'attribut de
Yaakov.
LA NOTE DE KEHOT
WX ,K7 RN D PY7

0°7w1 215 By DONN NWN)

«Jevous ai portés sur des ailes d’aigle et vous ai amenés a
Moi. » L’aigle est interprété comme la compassion, qui
conduit I’dme jusqu’a I’Essence méme de D.ieu.

Exodus 19:47:0 mnw

RN 07103 730779 DINX KXY DI TPRY WX BKT DOX
27X DNX

Vous avez vu ce que J’ai fait aux Egyptiens, et comment Je

vous ai portés sur des ailes d’aigle et vous ai amenés a Moi.

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

LT,0 mnwe

DoRW2 IR 77

« La voie de I’aigle dans les cieux. » La compassion est la
voie qui méne aux « cieux », au niveau de « de toute ta
force ».
Proverbs 30:19v7>:°% “own
923 TIM 07292 MARTINT MITPY WY 977 M2 W 977
Y2
La voie de l’aigle dans les airs ; la voie du serpent sur le ro-
cher ; la voie du navire au milieu de la mer ; et la voie d’un
homme auprés d’une jeune fille.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
ReP R 7
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Un maamar antérieur sur Shir HaShirim décrit I’attribut
de Yaakov comme un fil qui va « d’'un bout a I’autre », jus-
qu’a 'extrémité la plus éloignée, le monde de la sépara-
tion, afin que celui-ci soit lui aussi rattaché a I'unité de
D.ieu ; il renvoie également au Zohar a la fin de Terumah,
175b.
LA NOTE DE KEHOT
XL, 5oyh 1m0

3PN 112 0°93Rw 192°00 1992

« La barre centrale, au milieu des planches, ira d'une ex-
trémité a I’autre. » Elle est interprétée comme la ligne mé-
diane, attribut de Yaakov, qui s’étend du niveau le plus
élevé au plus bas.

Exodus 26:28173:17> mnw
SNSRI MERIIR 1130 DWIRT TN 1T 1M
et la barre centrale, au milieu des planches, qui passera

d’un bout a I’autre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

51°0 9271212 727°1 7770

Le discours « Et Il parla... dans le désert du Sinai » traite
d’Aharon, qui éléve les Ames d’Israél et les lie a D.ieu, les
embrasant comme les lampes, ainsi que de I’accés aux ni-
veaux appelés « le désert du Sinai » et « la Tente du Ren-
dez-vous ». Le texte renvoie a sa conclusion pour « selon
leurs familles... selon leurs tétes ».
LA NOTE DE KEHOT
ST9OR1 R L,392702 08 yb

anax n°a® amnown®

« Recensez toute la communauté des enfants d’Israél, se-
lon leurs familles, selon leurs maisons paternelles... selon
leurs tétes (legoulgelotam). » Ce verset est interprété
comme la compassion qui conduit les 4mes a la volonté
supréme.
Numbers 1:2°2:°R 72712
EOR2 DNIX NP7 DANBYR? PRI NTYTRR WXITNK XY
0023227 21702 niny
« Faites le dénombrement de toute I’assemblée des enfants
d’Israél, selon leurs familles, selon les maisons de leurs
peéres, d’aprés le nombre des noms, de tout male, téte par
téte ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

1°2 ROW 29957 RYOP7 KT OR0D DOnwi

Le Zohar, sur Pekoudé, interpréte « Les cieux sont Mon
trone » comme le firmament ou réside Yaakov. L’Admour
Hazaken comprend que la compassion de Yaakov conduit
au niveau des « cieux ».

Zohar, Pekudei 40:390-400°n-3"w:"n >71pD 7711 190
Thus “the heaven is my throne” indicates the firmament

wherein Jacob dwells, an exalted image, as it were, of the
most high Divine Throne ;1Al. “an exalted throne for the su-
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76

77

78

79

80

12 D°WTNA DORWR WK °D

pernal sacred form.”. “And the earth is My footstool”, to wit,
the firmament where King David abides to feast on the re-
splendency of the luminous glass; and since this resplen-
dency is designed to be diffused downwards, the term “My
footstool” is used. “The house that ye may build unto me” al-
ludes to the Temple; and “the place that may be ...

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

2PY° °N2T 0°N7 NN

Un maamar antérieur sur Shir HaShirim décrit I’attribut
de compassion de Yaakov comme la troisiéme couleur,
entre ’amour d’Avraham et la crainte d’Yitzchak : éveiller
la compassion pour sa propre ame en contemplant la
grandeur de D.ieu.
LA NOTE DE KEHOT
K, 9095 10

oW 11 Yy n

« Qui montera pour nous au ciel ? » Cette question se
comprend comme portant sur la maniere d’atteindre le
niveau du « ciel ».
Deuteronomy 30:122:"% 0°727
ANR 1190W 117 I0p71 IRnwn 119707y on ANk X 0mwa X
PN
Elle n’est pas dans le ciel, pour que tu dises : « Qui montera
pour nous au ciel, nous I’apportera et nous le fera entendre,
afin que nous le mettions en pratique ? »

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

.05 0

1277 79N 219 %0
« Car la chose est trés proche de toi. » Par la compassion,
le « ciel » est proche.
Deuteronomy 30:147*>:"> 0°127
:inry? 922721 7702 TRM 7277 POX 2872
Mais la parole est tout prés de toi, dans ta bouche et dans

ton ceeur, afin que tu la mettes en pratique.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).

LA NOTE DE KEHOT
.(3,119) X¥" v7pPhay .([2°7] 170D) .[5] 222 9”23 .(2,71D) [273N] 1N
o —.(aw) AT7aR A .(Tl”5D) X”79°91 .[2° ow] 72N

PPN apye b N

Le Tikkunei Zohar (Tikkun 22) parle de I'image de Yaakov
gravée sur le Trone de Gloire, que I’Alter Rebbe identifie
au « trone » de « Les cieux sont Mon trone ».

Tikkunei Zohar 65b:671:2 7170 97117 °13pN
TR KPY? RDYPI AT MW WTRT ,XORYI KT Onind Cwy
nnYl '?;*[ ,71227 X922 PPN 2Py '?W 1197 ,2P¥°2 IMINPIRT
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Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
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A propos de I’échelle de Yaakov : les anges montent et
voient son image gravée au-dessus. L’Alter Rebbe relie

cela au « trone » de « Les cieux sont Mon trone ».
Bereshit Rabbah 68:1227°:1”0 1127 n°wx12
RIT OROPW D37 X DR MR D 1 owa 1°1007 YW °2 ...
myn P'?ﬂ "3 (2% 0°127) K M9 1 owa 1°1307 YW1 7T 1ONYT
99 ,0MR PYePEn TR CAn MinD LM 9ann an .anbn ban apye
A2 IR 0P wOWY 07 ANR M2 Y A mIne PR ,MARA
5w WwrDw IRDANY 1AM .0%w L0771 .0%wn M PR L0091y
PI°YY L, IR 11 ,wOwInND 1NN (0 5R°17) MRIY 209y
SRI% 2271 R .59p nwana Pya v niham vmyan ,wR 21709

.. DP9 0K T .09I02 17T ORIV R T

«Il réva, et voici, une échelle était dressée sur la terre, son
sommet atteignait les cieux, et voici, les anges de D.ieu
montaient et descendaient le long de celle-ci» (Genése
28:12). «Il réva, et voici, une échelle» — Rabbi Abbahu dit :
«Le contenu des réves n’a aucun effet». Un certain homme
se présenta devant Rabbi Yosei bar Halafta. 1l lui dit : «J’ai
vu en réve qu’on me disait : Va hériter de I’entreprise de ton
pere en Cappadoce.» Il lui dit : «Ton pére est-il jamais allé
en...
Daat Bereshit Rabbah (Public Domain) - The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)

Le Zohar, a la fin de Terouma : la barre centrale qui va

d’une extrémité a I’autre est Yaakov.

Zohar, Terumah 94:908-96:918-r”pnn:7”8 IMN ,AM7 990
o pnn:s

Said R. Simeon: ‘Blessed art thou, O Land (earth), that thy
king is free (ben horin), and nourishes thee in plenty with-
out fear of interference from the “other one” (Severity), all
being nourished by that Supernal King. “And thy princes eat
in due time”, this “time” being that of which it is written: “In
time it shall be said of Jacob and of Israel, What hath G-d
wrought!” (Num. 23, 23). “Woe to thee, O land (earth), when
thy king is a child”, as the prophet threatened Israel with the

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

« Toutes les ames issues des reins de Yaakov étaient au
nombre de soixante-dix. » Les « familles » du recensement
sont les descendants de Yaakov, le niveau de la

compassion.
Exodus 1:571:°8 mnw
173 M O UR) DY IR N U9y oM
Et toutes les personnes issues des reins de Jacob étaient au
nombre de soixante-dix ; et Joseph était déja en Egypte.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

La note de Kehot renvoie a Exodus 36:33 pour ces mots.
Exodus 36:33172:1"% ninw
MYPO"2K T¥R17TR DOYIRT 7902 1727 1°07 020K 9N
Et il fit passer la barre du milieu au centre des planches,

d’un bout a I’autre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - JPS 1917 (Public Domain)
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La note renvoie au Sha’arei Teshuvah du Mitteler Rebbe,
qui développe longuement la supériorité du « de toute
votre force » du baal techouva sur le « de tout votre cceur »
du tsaddik.
LA NOTE DE KEHOT
noyna .'1‘7’m 1,31 1”15 2”1 RVAIR P”J'? 121N "YW 731982 AR
.0°P78T 7235 527 By n7yaw *IRn o3

0°137 BN
« Une mere joyeuse de ses enfants. » Bina est la « mére »
des émotions, qui naissent d’elle.
Psalms 113:9°0:37°p 0°%°1n
:HQ'H’?’?U M 0°137070X N°27 N7RY P
11 fait habiter dans sa maison la femme stérile, comme une

meére joyeuse de ses enfants. Alléluia.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

1291 AW Pownn meynbw BIvan n o

Le Tanya explique que 'Hokhma est ko’a’h ma, ce qui n’est
pas encore saisi ni compris, au-dela de la compréhension
de Bina. Le texte cite a ce sujet la fin du chapitre 18.

Tanya, Likkutei Amarim 18:13-140>11R 01p°2 ;WX P21 ,X°1N
TR
LYRI 0N ;T NPT DOYTY PR PIND YY) 012 07 OX AX)
nyT npmn oDl DRin PRY P93 mapanm PR DyTiTY
737 X7 9PK2 P71 ,MINNT NYT 0 022 KPR 993 N2 magianm
272 Maym) MIYYY DYV DAY 223 0N °N2 7ieD? 59D DK XY
inwaPnn »77 By ,W0IT 9D mOm R TN MY DIwn m
1211 3IA 22WM NYTI 1 MPYR? XONY AW 1IN NN

Kehot Publication Society (CC-BY-NC)

71°1n nnom

« La sagesse donne la vie a ceux qui la possedent. » Relie

'Hokhma a 'Haya, le niveau de ’Ame appelé « vivante ».
Ecclesiastes 7:1227:t nbnp

{7793 TN TRA0T NPT TN 7030 Y53 MR 232D

Car la sagesse est une protection, tout comme 1’argent est
une protection ; mais ’avantage de la connaissance est que
la sagesse préserve lavie de celui qui la posséde.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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PARAGRAPHE 11

89 | La note de Kehot renvoie a II Chronicles 6:18 pour ces
mots.

II Chronicles 6:181™:1 2 0°n°1 *127

DR "WYY DMWY M7 PIRTPY DIRTNR DOP9N 207 DIRKT 7D
©IP12 MWK M N22770 A8 297 KD

Mais D.ieu habitera-t-Il véritablement avec les hommes sur

la terre ? Voici, les cieux et les cieux des cieux ne peuvent Te

contenir ; combien moins cette maison que j’ai batie !
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

90 MR whw *70a

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.OW T72R92 17°¥1 .27°n K7D

91 WNRM 191N IR121 2ORY

« Trois meéres, alef, mem, shin, dans le monde : I’air, ’eau,
le feu. Les cieux furent créés en premier, a partir du feu. »
L’Admour Hazaken s’en sert pour expliquer pourquoi la
techouva supérieure est appelée « cieux ».

Sefer Yetzirah 3:3'2:’3 17°%° 700

7RI R 790 18721 DoAY WX 0772 77X 09Iy WURR MIRR whw

:0°717 1721 WRIT 1°2 Y7701 7R %11 DR\
Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain)

PARAGRAPHE 12
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« Et la terre fut créée a partir de I’eau, et I’air décide entre
le feu et I’eau. » La suite de I’enseignement commencé au
paragraphe précédent.

Sefer Yetzirah 3:3%1:3 117°%° 120

PRI WRA 790N IXT21 DAY WK 0O 7R 09192 WURR MnR vhw
:0°117 1°21 WRIT 772 Y7701 7R 0°nn DR\

Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain)

93 WRR K921 WX

« Trois meéres... dans ’ame : le feu, ’eau et le roua’h ; la
téte fut créée a partir du feu. » Les mémes trois éléments
chez I’étre humain.
Sefer Yetzirah 3:47:1 17°%° 700
0°7n P YR RI21 017 MY 0°21 WR 73w WURR DINR vhw
M7 071 WX W12 WIRR MBR U .0°N°a YUIOn man 1M
:0°N1°2 ¥°7207 11712 K23 77137 0°727 RO 102 WK1 X721 WK

Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain)

94 | « Car Havaya, votre D.ieu, est un feu dévorant. » A com-
prendre comme la lumiére de D.ieu dans un état de re-
trait, remontant vers sa source.

Deuteronomy 4:24773:"7 0°127
:N3P PR R 729K WX 777K Havayah 3

Car D.ieu, ton D.ieu, est un feu dévorant, un D.ieu jaloux.

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

95 97 1 DR

« Et Il préleva de I’esprit qui reposait sur lui. » L'origine
du mot Atsilout, qui signifie un prélévement et donc un
abaissement.
Numbers 11:257773:X” 712712
DYDY 1NN VRY WK MNTTR PERN 1HR 2T Y2 N T
Hlleld R"?1 RN 10 D[I"?g 1113 77 0°3p17 YR
Et D.ieu descendit dans la nuée, lui parla, prit de I’esprit qui
était sur lui et le mit sur les soixante-dix anciens ; lorsque
I’esprit reposa sur eux, ils prophétisérent, mais ne le firent
plus.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« ’ame de ’'homme est la lampe de Havaya. » L’ame est
une flamme qui s’éléve vers sa source.

Proverbs 20:27175:3 “5wn
:][_D;"ﬂ__'[fj"?? an o Yl )
L’esprit de ’'homme est la lampe de D.ieu, qui sonde toutes

les profondeurs de I’étre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

97 WNRR K921 WKRI

« Dans I’ame... la téte fut créée a partir du feu. » L’Admour
Hazaken I’explique par la volonté, qui se trouve dans la
téte et s’éléve comme le feu.
Sefer Yetzirah 3:47:1 n17°%° 700
0°n P YR RI21 017 MO 0°21 WX 7AW WURR NDINR {7kl
177 0971 WX W12 WURR MNBR U .0°N°a YUIOn man 1M
:0°N1°2 P57 1191 X232 77137 01 K923 102 WRN K721 ORI
Sefer Yetzirah, Warsaw 1884 (Public Domain)
98 | « Et elle sera toujours sur son front, pour trouver faveur
devant Havaya. » Le front, la téte, est le siége de la volonté.
Exodus 28:3817%:1”5 ninw
13 WP WK DUTRN YR 1IN KEN 10N sty mm
M 7397 77 1177 TRN INgRTPY M BTW TR NI,
Elle sera sur le front d’Aaron, et Aaron portera la faute com-
mise a I’égard des choses saintes que les enfants d’Israél
consacreront, dans toutes leurs offrandes saintes ; elle sera
toujours sur son front, afin qu’elles soient agréées devant

D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Les cieux sont Mon trone, et la terre est Mon marche-
pied. » La terre est le chov, le retour, qui sera expliqué ci-

72



LIKKUTEI TORAH « SHIR HASHIRIM - MAAMAR 41

100

101

102

103

dessous.

Isaiah 66:1'x:170 1oYW
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Ainsi parle D.ieu : Le ciel est Mon trone, et la terre est le

marchepied de Mes pieds ; ou est la maison que vous pour-

riez Me batir ? Et ou est le lieu qui pourrait é&tre Mon lieu de

repos ?

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Il appelle les cieux d’en haut et la terre, pour juger Son
peuple. » Les Sages interprétent ici les cieux et la terre
comme I’ame et le corps.
Psalms 50:4°7:1 0°2°71n
VY 7T PINTORY Py DRwT N KR
11 appelle les cieux d’en haut et la terre, afin de juger Son
peuple :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
.7,10°%n

La réponse de Rabbi a Antonin : D.ieu fait venir I'Ame et la
projette dans le corps, puis les juge ensemble, comme il
est dit : « Il appelle les cieux d’en haut » — ’ame — « et la
terre » — le corps.

Sanhedrin 91b:33:2 X”% 1°77710

, IR DJ’jﬁN 1,2 Flmm Fl?;!?; N°2n RKIT 702 Wﬁ'fr;)tl ahy

PR R iy T PIND PRI Pyn Donwn OX XpY N
AT AL - 7ARY 1772 PIND PRI, 3 - 7oy o

William Davidson, Vocz;lized Aramaic (CC-BY-NC)
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Le Zohar, dans Vayé’hi, évoque trois Ames, a des niveaux
ascendants, la plus élevée étant cachée et inconnue. L'Al-
ter Rebbe s’appuie sur cet enseignement pour montrer
que, dans I’dme, les niveaux inférieurs sont un « corps »
pour les niveaux supérieurs.

Zohar, Vayechi 71:731-72:742-x*%wn:x”y °n" ,mi 1890
2’nwn:2”y

Ily a trois &mes appartenant aux degrés célestes. En réalité,
les trois sont quatre, car 'une est ’ame supréme, qui n’est
clairement discernée méme pas par le trésorier du trésor
supérieur, et encore moins par ceux d’en bas. C’est I'’ame de
toutes les Ames, insondable et inconnaissable. Tout dépend
d’elle, et elle est voilée d’une enveloppe d’un éclat
extraordinaire.

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

1t A%Pn TAN 2192

« Et tu feras un chérubin a I’extrémité de ce coté, et un
chérubin a I’extrémité de I’autre coté. » Zeir Anpin est 1’«

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/
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extrémité » du domaine qui s’éléve jusqu’a I'Infini.
Exodus 25:19v™:71”> mnw
WyYN N722T7M MR A¥PR TORTI MR O%pn TR 2172 AN
PNizp ’;T{f"?}] 0°2723°NX
Et fais un chérubin a une extrémité et un chérubin a I’autre
; d’une seule piéce avec le propitiatoire, vous ferez les ché-

rubins a ses deux extrémités.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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104 | La note de Kehot renvoie a Exodus 37:8 pour ces mots.

Exodus 37:8'1:1"% mnw

DR ARy NIRRT MR NZRR TONTN MR O%pR TR
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un chérubin a une extrémité et un chérubin a I’autre ; d’une

seule piéce avec le propitiatoire, il fit les chérubins a ses

deux extrémités.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« La ou se tiennent ceux qui sont revenus vers D.ieu, les

justes parfaits ne peuvent se tenir » : la puissance du désir

du ceeur.
Berakhot 34b:22-23375-273:2 7”7 m1372
— PTRY MWD IV Py ANIN 231 VKT NI 7377 KPP
) lrird) Pﬁnj‘; Dﬁ’?'@? Dﬁ’?g’?” MRIY TR DR 0N DR
— 7pinT” K7 177 NN nn a7 Rt irid 7T LRY2 Kralinvd
1;1? 297 MOY — 72977 RMY LRIR°YR 1772y 02T pin v

KDY M0 PO 173y

Cela est contraire a ’opinion de R. Abbahu, qui a dit : La
place qu’occupent les pénitents est inaccessible aux justes
parfaits, ainsi qu’il est dit : « Paix, paix a celui qui est loin et
a celui qui est proche » — d’abord « a celui qui est loin [de
D.ieu] », puis « a celui qui est proche ». Mais R. Johanan
peut répondre : Que signifie « 4 celui qui est loin » ? A celui
qui fut éloigné de la transgression dés le début ; et ...

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

« Lavoie de I’aigle dans les cieux » : la compassion conduit
au niveau appelé « cieux ».
Proverbs 30:19v7>:’% “own
33 TIM ©3P3 MIRTIYT MY W3 97T OWYD W 1T
Y3
La voie de I’aigle dans les airs ; la voie du serpent sur le ro-
cher ; la voie du navire au milieu de la mer ; et la voie d’'un

homme auprés d’une jeune fille.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

RN ¥R

« Une échelle... dont le sommet atteint les cieux » : la
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priére qui s’éléve jusqu’au niveau englobant du ye’hida.
Genesis 28:1227°:11”2 N°wX12
DR *IRPR MM RYA 30 WK 1IN 230 070 NI 0NN
H3 07 0%y
Et il réva : voici qu'une échelle était dressée sur la terre, et
son sommet atteignait le ciel ; et voici que les anges de D.ieu

y montaient et en descendaient.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

108 « Il appelle les cieux d’en haut et la terre » : ’ame et le
corps, le ciel et 1a terre en I’homme.

Psalms 50:4°7:1 0°2°71n

<3 TP PINTTPRY P9 DN KR
11 appelle les cieux d’en haut et la terre, afin de juger Son
peuple :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

109 | « De toutes tes forces » : la volonté du ye’hida, au-dessus
des dix facultés de I’Ame.

Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STTRR222 TWDI22N 72257222 TROK 1 DX NI

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

PARAGRAPHE 16

110 | « Je regardai jusqu’a ce que des trones fussent installés, et
I’Ancien des jours s’assit. » Il faut comprendre que I’Infini
lui-méme « s’assied » et descend par I'intermédiaire du
trone.

Daniel 7:9°0:1 9817
97 M7 3203 AYIIZ 3 PR PRYY R 11912 7T 7Y 1
P97 M3 2MiP3P3 MIT IV AT KD YD AWK
Je regardai jusqu’a ce que des trones fussent placés, et I’An-
cien des jours s’assit ; son vétement était blanc comme la
neige, et les cheveux de sa téte comme de la laine pure ; son
trone était des flammes de feu, et ses roues, un feu ardent.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

1M1 DTN N7 MAT RO MNRT Py
« Et sur la ressemblance du trone, une ressemblance ayant
I’apparence d’un homme. » I’« homme » est Zeir Anpin,
en qui Arich Anpin est revétu.
Ezekiel 1:26172:°R Pxptn°
DT 5Y1 KDI MINT 1°D071aR XN QWRI2Y WK Y217 Dynm
:2¥n7R 7Y DTN XT3 NINT XE3T
Et au-dessus du firmament qui était au-dessus de leurs
tétes, il y avait une ressemblance de trone, ayant I’aspect
d’une pierre de saphir ; et, au-dessus de cette ressemblance
de trone, en haut, il y avait une ressemblance ayant I’appa-
rence d’un homme assis dessus.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/
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Le Zohar, dans la section Michpatim, explique « une res-
semblance ayant I’apparence d’'un homme » : « comme
I’apparence d’un homme », et non l’apparence d’un

homme.

Zohar, Mishpatim 20:511-21:519-X"pn> 0°vown A 180
VPPN:R"D

13 QTR FINTD NINRT ROOT MnT By

Le Zohar, dans la section A’harei, parle du vav du Nom,
qui est assis sur le trone, « une ressemblance ayant ’appa-
rence d’'un homme ».
Zohar, Achrei Mot 29:182-31:193-279p:1”> Mn MR 7717 100
PIP:R"D
R. Isaac said: ‘When Israel are in captivity, G-d, if one may
say so, is with them in captivity, for the Shekinah never
leaves them. It was with them in Babylon and returned with
them from the captivity; and for the sake of those righteous
who were left in the land it abode in the land, as it never left
them.’ R. Judah said: ‘The Matrona returned to the King and
everything was gloriously restored, and therefore they were
called “the men of the great Synagogue”. We have learnt that

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

14 N2 Y197 701

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.("%x nno) anTPna™n

115 N2 Ry197 701

Dans Pata’h Eliyahou, les Séfirot sont appelées des « corps
» : « ‘Hessed est le bras droit, Guevoura le bras gauche, Ti-
feret le corps. »
Tikkunei Zohar 17a:16-17t-10:X 1 97 *11pn
LRORPW RYINT 7123 .R1M RYIIT 0N KT RMPN2 IR"IPNRY
D72 MR RDIAT KNP0 707 .72 1°90 TN 181 .KRD13 NARAN
72WRN PR T30 RMA L1001 27w 77N .n mobn LwTp
% MIANOIT* 2°N3 PN PYR P31 LPan 290 121 KaD 103 L
PO

Constantinople, 1740 (CC-BY-NC)

16 NDIA PP O7ynw

Igueret Hakodech 3 explique qu’une lueur de la Lumiére
infinie ne peut étre enclotée dans ce monde limité que par
I'intermédiaire des Dix Séfirot, que le saint Zohar appelle
un «corps» («‘Hessed est le bras droit»), car, de méme
que le corps physique ne peut étre comparé a ’ame, les
Dix Séfirot d’Atsilout ne peuvent étre comparées a la Lu-
miére infinie.
LA NOTE DE KEHOT
3] .prmanpas wav™ 177 (2 °0) PUIAR2 N

17 71 IR S IR

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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18
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« Lui, Ses forces vitales et Ses réceptacles ne font qu'un. »
L'Infini ne fait qu'un avec les Séfirot d’Atsilout, comme
I’ame ne fait qu’un avec le corps.
Tikkunei Zohar 3b:9-10>-"1:2°3 977171 *1pN
PO TR 12 T RN AR LTI02 N;)??_: ﬂﬂ5’3§1 niPeR YT
,T0 797%0) 117K NPT ,RPI2T NP0 Y3 i NPT w12
Y2 (M°N3 K™1) P03 KIT RPD DY NPYY .70 7RI PR IRD
nind Ay PN LAR™IIT NITE0 Ry MPIRT NiTPao

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

PARAGRAPHE 17

19

120

Dowa® Twya

La note renvoie le lecteur au discours pour Roch Hachana
«Sonnez du chofar», dans Likkutei Torah, ainsi qu’aux
sources qui y sont indiquées, au sujet de la parole : «Le
Saint béni soit-Il s’est revétu de dix vétements.» Elle ren-
voie également a Etz Chaim, Sha’ar Derushei ABYA, au dé-
but du chapitre 2.
LA NOTE DE KEHOT
Y*IR SWIT W MUY YR LW .(2,73) Wwpn T 1% oot By
0P Y 770PN N0 1ADAN IR L[D] Ly 271K 72 (2787)

0121 WK °N2 KT oW

Une baraita explique que Chamaim signifie « feu et eau »,
que le Saint béni soit-I1 a mélés pour former le firmament.
L’Alter Rebbe les interpréte comme 'Hessed et Guevoura,
ratso et chov, unis.

Chagigah 12a:19-20°-0™:X 2™ 7331
WX :RIN RDINNI .00 DWY :R1°2M0 72 °09 727 0K 270700 R
PRI MY ,A12 71190 KIT N2 WATRT IO Tan .00
PP MY LTI PIPIR POUD XIPY *21 DY IRYRY? 2271 XY
©IIT 7PV ,MIY DONY 0ORY 9T 03 WOR DINI DX NURWY NAR
772 YT M7 M CYIRT DX O0YE NX7A7IR28 CraY” 2D
DY N — Y0 IR N PN DY R IR 90 0K
<o SIDRIY LYY RIT TI2 WITRA
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
Bereshit Rabbah 4:7°1:"7 129 n°wx12
AR R3O 72 RIX 927 01 WR MR 27 000 A0 0POR RPN
WY1 I M T 1ANDY 0O WR RIT T2 wTpn Bl 37 own
13T 19T DX NIPM2 Dw pTwyn 0OMw 1w 2°ND 0ORY RPT DONw
D°RMINWR NPIANY DORw X771y 0O 198 RS ORY PTR 0w
DW3 OMID M RAANR 17 0% 5w 11 WX P 11 1 P2 kD 1oy
1Ry Dona PRt (TP 0°9N) 1Y 0P RAR KIT AR M9 029
O’ OOMTR O P10 1R 1990 00 1 0°0 10 0% Bw i
..o

« D.ieu appela le firmament cieux. Il y eut un soir et il y eut
un matin : deuxiéme jour » (Genése 1:8). « D.ieu appela le

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/
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125

12 D°WTNA DORWR WK °D

firmament cieux [shamayim] » — Rav dit : [Le mot indique]
le feu [esh] et I’eau [mayim]. Rabbi Abba bar Kahana dit au
nom de Rav : Le Saint, béni soit-1l, prit le feu et I’eau et les
unit 'un a I'autre, et les cieux furent formés a partir d’eux.
Autre interprétation : il est écrit shamim, et ’on peut aussi
lire shamim, ...

Wikisource Bereshit Rabbah (CC-BY-SA) - The Sefaria Midrash Rabbah,
2022 (CC-BY)
LA NOTE DE KEHOT
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« Et les créatures vivantes couraient et revenaient (ratso
vachov). » Lorigine des termes désignant 1’élan vers le
haut et le retour.
Ezekiel 1:1477:X 5xpi°
:P120 RN 23 Ri¥Y NIm

\

Et les étres vivants allaient et revenaient, semblables a
I’éclat d’un éclair.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
« Et Moché entra au milieu de la nuée. » La nuée qui dissi-
mule est le moyen d’approcher, comme la séparation.
Exodus 24:181”>:772 nnw
DF DY I AP TN IWTIR 2YN BT N2 nwn K
1777 DY
Et Moise entra au milieu de la nuée et monta sur la mon-
tagne ; et Moise fut sur la montagne quarante jours et qua-

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

N129y3 29179 190

« Exaltez Celui qui chevauche les aravot ; D.ieu est son
nom. » D.ieu « chevauche » les cieux les plus élevés,
comme un trone.
Psalms 68:5°7:1170 0°2°1n
17107 WPV i AR2 N12Y3 2977 39D nY 3m DORYR? 1Y
Sing unto G-d, sing praises to His name; Extol Him that
rideth upon the skies, whose name is the L-RD; And exult ye
before Him.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

5”12 71N2 SNwIPN

« Et Je serai sanctifié au milieu des enfants d’Israél. » Le

verset sur lequel s’appuie I’explication du triple « saint ».
Leviticus 22:3227%:273 R1p™

DWTRR M 738 X7 *32 N2 NYIPN "W DUNS 270N K2
Et vous ne profanerez pas Mon saint nom, mais Je serai
sanctifié au milieu des enfants d’Israél : Je suis D.ieu, qui
vous sanctifie,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

WITP QoRYR °A

« Saint, saint, saint est Havaya des armées. » Le triple «
saint » des anges, interprété comme des étapes d’ascen-
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sion et de descente.
Isaiah 6:33:1 yw°
PIRTT7D PR niR3AY R WiTR WiTR WiTR mKY MURN T R
97923
Et I’'un criait a I’autre, disant : « Saint, saint, saint est D.ieu

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

126 0°990n Donwn
«Les cieux proclament la gloire de D.ieu.» Ouverture du
discours sur I’éclat des cieux.

Psalms 19:2°2:v” 0°2°1n
Y77 A0 VT2 TRym PRTT123 0°B0N DORYh
Les cieux racontent la gloire de D.ieu, et le firmament an-

nonce ’ceuvre de Ses mains ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

127 Donwa "awn

«Vers Toi je léve les yeux, Toi qui siéges dans les cieux.»
Le Zohar interpréte ici «les cieux» comme le trone.

Psalms 123:1°X:372p 0°2°1n
DR 2207 Y NN DR TR NiPYRT 1Y
A Song of Ascents. Unto Thee I lift up mine eyes, O Thou that

art enthroned in the heavens.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

128 oW "IPRT X010 7Y

Le Zohar sur Vayechi, a propos de «Toi qui siéges dans les
cieux»: D.ieu siege sur le trone appelé «ciel».

Zohar, Vayechi 38:398-409v n-n"3w:n”? °n7 ,AmN 190

It is attached above to the mystery of the supreme Wisdom,
and it is attached below to him who sits on the throne of the
patriarchs which is called heaven. Hence it is written here:
“Who sits in the heavens.”

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

129 naws "meaaan

«Qui est comme Havaya, notre D.ieu, qui siege dans les
hauteurs?» Ouverture d’un discours sur le «siége» de
D.ieu.

Psalms 113:5°77:3°p 0°2°11n
NIV 27207 AROR D 0

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

130 07PR PA2 TR RS
La bénédiction nuptiale: «Réjouis les compagnons bien-
aimés comme Tu as réjoui Ta créature dans le Gan Eden
d’autrefois.» «D’autrefois» désigne la premiere révéla-
tion, venue d’en haut.

Ketubot 8a:5-61-"1:X 't 112105
M2 ,0TRR 1Y 132 AR A0RPD L,0OART 0y mavn mpe”
WX 0PI 2R PO ;N AR TP NP1 N0 muen A ANk

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/
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MR MK M0 LAT NI 027,022 00 LA 1Y X2
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)

131 WA RT3 9IN A8

«Qui forme la lumiére et crée I’obscurité.» Le terme «for-

ma» dans Geneése 2:8 est interprété a la lumiere de «for-
me» dans ce verset.
Isaiah 45:7°1:7"n 1°yw°

STPR-DD MY "1 3K ¥ K192 DIPY ARy TwN X752 9% 38

Je forme la lumiére et crée les ténébres, je fais la paix et crée

le mal ; Je suis D.ieu, qui accomplit tout cela.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

132 | «Et Il prit 'homme et le placa dans le Gan Eden pour le
cultiver et le garder.» Interprété comme désignant Adam,
qui, dés lors, attire la lumiére par son propre service.

Genesis 2:15170:’2 N°wR12

SAIRY AT2Y? 1TY7IIR NN DIRT NN DR N MR
Et D.ieu prit 'homme et le placa dans le jardin d’Eden pour
le cultiver et le garder.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

133 DTNT NN 13 P 15 1792 13 N7 YU

«Et Havaya D.ieu planta un jardin en Eden, & Pest, et y
placa ’lhomme qu’ll avait formé. » Interprété comme dési-
gnant 'Homme supréme, placé par un éveil d’en haut.
Genesis 2:8°'1:2 n°wx12
9% U DTST NN DY DY DIPR TTYR A PPN M YY)
Et D.ieu planta un jardin en Eden, & lorient, et y placa
I’homme qu’ll avait formé.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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134 | «Le rideau séparera pour vous le saint du Saint des saints.
» L'ouverture du discours de Torah Ohr sur la racine de la
séparation.

Exodus 26:33372:1"3 mnw

119X NX N3992 n°3w RY NXIM 0°07p7 NN N32T°NX NN
:DWTR WP P2 TP '3 09 N3I8A AP TIm M1y

Tu suspendras le voile sous les agrafes, et tu introduiras la,

derriére le voile, I’arche du témoignage ; le voile séparera

pour vous le lieu saint du Tres-Saint.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 18
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« Celui qui chevauche les aravot » : D.ieu « chevauchant »
les cieux les plus élevés, le trone étant attiré vers le bas

76



LIKKUTEI TORAH « SHIR HASHIRIM - MAAMAR 41

par la techouva.
Psalms 68:5'71:11”0 0°°71n
217397 117Y) i MR2 N127Y32 2577 150 inw 1mr 0opoRG 1Y
Sing unto G-d, sing praises to His name; Extol Him that
rideth upon the skies, whose name is the L-RD; And exult ye

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

QTN NN QW Qw"

« Et 11 y placa ’'homme » : la premiére révélation, d’en

haut.
Genesis 2:8°11:2 n°wR12
932 X DTNT"NX OF DY DTPR 193 DRPR M Yen)

Et D.ieu planta un jardin en Eden, & lorient, et y placa
I’homme qu’ll avait forme.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 19

« Les cieux sont Mon trone et la terre, Mon marchepied. »
La seconde moitié du verset, désormais lue comme le
Chov.
Isaiah 66:1°R:1"0 1°yw°
Pr1aN K M2 ALK VP3O PINT KO DY T Ty D
SNMI DiPn 117K
Ainsi parle D.ieu : Le ciel est Mon trone, et la terre est le
marchepied de Mes pieds ; ou est la maison que vous pour-
riez Me batir ? Et ou est le lieu qui pourrait é&tre Mon lieu de
repos ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

POR Nwan K77

« Ils craignirent de s’approcher de lui. » Une expression
de crainte qui maintient a distance.

Exodus 34:30°7: 7% mnw

NY3R TN 7ID Y 1R MM AYRTNK PXIY? 232770 1IN KT

PR

And when Aaron and all the children of Israel saw Moses,

behold, the skin of his face sent forth beams; and they were

afraid to come nigh him.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

W AP R

Ces mots citent Exodus 20:18 ; le passage figure ci-
dessous.

Exodus 20:181°:’2 mnw
:DPPRT DUIWR PDIYTTOR WA MM prn oy Ty
Et le peuple se tenait a distance, mais Moise s’approcha de

I’épaisse obscurité ou se trouvait D.ieu.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/
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« Le peuple vit, trembla et se tint a distance » (20:18 dans
la numérotation de la note Kehot). La crainte et I’effroi du
Chov.

Exodus 20:1570:0 mnw

27TNRY 1SWa PP NRY 07°9P1°NRY NPipaTnR 0OKA oYITed
PR TR IPIN DY R IWY

Et tout le peuple percut les tonnerres, les éclairs, le son du

cor et la montagne fumante ; le peuple le vit, trembla et se

tint a distance.

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

bR TRy Down o
« Tu établiras certainement un roi sur toi. » Accepter le
joug du Royaume des Cieux avec crainte.

Deuteronomy 17:151v:1”> 0°727
T2y YD IS 390 93 TEYN M M MWK T78 Ty 2w Diw

NI PIRTKD WK 121 ¥R 772y nn? P00 KD 9n
Tu devras établir roi sur toi celui que D.ieu, ton D.ieu, choi-
sira ; tu établiras roi sur toi I’'un de tes fréres ; tu ne pourras
pas mettre sur toi un étranger qui ne soit pas ton frére.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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«La terre est Mon marchepied.» A comprendre comme la
lumiére de D.ieu qui s’abaisse dans les mitsvot maté-
rielles, en réponse a I’abaissement de I’homme.
Isaiah 66:1°x:170 11°yw°
733 YK M3 1K P31 O PIST) K02 7Y T MK 1
IR DIPR MK
Ainsi parle D.ieu : Le ciel est Mon trone, et la terre est le
marchepied de Mes pieds ; ou est la maison que vous pour-
riez Me batir ? Et ou est le lieu qui pourrait étre Mon lieu de
repos ?
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
SND2 D°nwn

Le Midrach enseigne que D.ieu a tout créé pour Sa gloire,
y compris les cieux et la terre, comme il est dit: «Les
cieux sont Mon trone. »

Shemot Rabbah 17:1°x:1”> 7127 mnw

) IMRIW ORI 1TII7 O AR LPIRY DO X2 PWRIT 0PI ..
(2 ,1° 0°9mN) IMIRY LORDD OoMWN N AR 71D (X L0 YRS
Ow ) 2°N57 R ,1T129% KIAW IR 191 .OR 7125 0°N00n Donwn
LJRT2 971297 ¥op7 203w 02 K121 A0 LARPwD IR 10 (2 ,TP
(R L3P OW) MRIY MR PPOPPR PN DOIRDRN Qv 1YW
1°%m) ,MIRY QORWT 2°WCDw O1°2 K12 R 1Y PP 1mbhna
WYINN° (77,70 OW) MRAY X1 T2 WP 1°00pn PRYTIY
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144

145

146

147

148

likut:

«Vous prendrez un bouquet d’hysope, vous le tremperez
dans le sang qui est dans le bassin, et vous toucherez avec le
sang qui est dans le bassin le linteau et les deux montants de
la porte ; et nul d’entre vous ne sortira de la porte de sa mai-
son jusqu’au matin» (Exode 12:22). «Vous prendrez un bou-
quet d’hysope» : c’est ce qui est écrit : «Tout ce que D.ieu a
fait est pour Son dessein» (Proverbes 16:4). On trouve que
tout ce que le Saint, béni soit-I1, créa durant les ...

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

SND2 Donwn

Beit Chamai disent que le ciel fut créé en premier, comme
un roi qui fait d’abord son trone, puis son marchepied:
«Les cieux sont Mon trone et la terre est Mon
marchepied. »

Vayikra Rabbah 36:1°x:17% 121 X1p™

SND2 DonRwn

Le Midrach sur Nasso cite «Les cieux sont Mon trone»
parmi les versets montrant que le monde entier ne peut
contenir la gloire de D.ieu, qui demande pourtant une de-
meure a la mesure des forces d’Israél.

Bamidbar Rabbah 12:3°3:2”> 1127 7272

QTR WY "IN WK AWIAN PINT QOWTRN Q9w WD °D
1%
«Car, de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre
que Je fais subsistent devant Moi.» Les cieux et la terre fu-
turs, créés par D.ieu Lui-méme et révélant la dimension
intérieure.
Isaiah 66:22275:1"0 171°yw°
197 DTRY NPy "X WK AU YIST DU DO UKD °2
DY DAY T 12 0N
Car, de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre
que Je ferai subsisteront devant Moi, dit D.ieu, ainsi subsis-
teront votre descendance et votre nom.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

7R TPEN TUINY

«Alors, j’étais aupres de Lui comme un nourrisson.» L’'ou-
verture du discours sur les dimensions extérieure et inté-
rieure de lavolonté supérieure.

Proverbs 8:30°7:'11 “own
:NY~222 1307 NPNn 0P OV DWWV MK TINK 123K 1IN
Alors j’étais aupres de Lui, comme un enfant élevé ; chaque
jour, j’étais Sa joie, jouant sans cesse devant Lui,
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
72y 20w man

«Voici, Mon serviteur prospérera; il s’élévera, sera exalté
et sera trés haut.» A comprendre comme I’élévation de

eitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/
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tous les mondes jusqu’au me’od sublime du Temps a
venir.

Isaiah 52:133:2711771°yw°
:TN?; [ii=b)| NT;)J} 017? *72y '?’3??2 nan
Voici, mon serviteur prospérera; il sera élevé et exalteé, et

trés haut place.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 21
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« De toute ta force » : le niveau actuel de méod, qui pro-
vient de la ye’hida.
Deuteronomy 6:5°77:1 0°127
STTRR222 TWDI22N 72257222 TR2X 1 DX NI
Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton coeur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

TINR 72N

« Et sera trés élevé. » Le méod futur, au-dessus du « de
toute ta force » d’aujourd’hui.

Isaiah 52:132™:2717°yw°

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)

La note de Kehot renvoie a Song of Songs 1 pour ces mots.

Song of Songs 1’} 0°7°wi 1w

PARAGRAPHE 22
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« Vous mangerez, vous mangerez et vous serez rassasiés. »
Début du discours auquel le texte fait référence.

Joel 2:26175:2 or1

DIBY APYIWR DIPPN 1 DYTNK DNYPM $i3P) 7138 0n7aK1
0PIy ny WYY 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) « JPS 1917 (Public Domain)

DoWTH QoW X712 %117 %2

« Car voici que Je crée de nouveaux cieux et une nouvelle
terre. » Le verset que le Midrach explique.

Isaiah 65:171:7170 171yw>
X1 NIWRIT 711N XY AT PINY DU DY K732 213003
22975y mPyn

Car voici, Je crée de nouveaux cieux et une nouvelle terre ;
les choses anciennes ne seront plus rappelées ni ne vien-
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154

155
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dront a I’esprit. .
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

NPWNRT2 R nWwn 1°R192 77 923

Rav Houna, au nom de Rabbi Eliezer, fils de Rabbi Yossé
HaGelili : méme les « nouveaux cieux » furent déja créés
durant les six jours de la Création, comme il est dit : « Car
de méme que les nouveaux cieux. »

Bereshit Rabbah 1:133”°:’X 1127 n°wX12
MR 129DK MK 99°9A 5017 1 B 112 MYUPR V31 owa RN(T T ...
117 925 ”D%WTn Q%A X712 °130 007 (25,110 PYwS) 12 oW
AWRD °5” (25,10 QW) 2°N0T X1 KT NPWRI2 N0 Dwwn 1PRI1N2
DX IRD 2°ND PR OWTN PIRT UAWIANT PINT QOWINN Q%nawn
Hal7atshi
Rabbi Shimon ben Yohai taught: From where is it derived
that a person should not say [when consecrating an
offering]: ‘To the L-rd, a burnt offering,” ‘To the L-rd, a meal
offering,” ‘To the L-rd, a peace offering,” but rather: ‘A burnt
offering to the L-rd,” ‘A meal offering to the L-rd,” ‘A peace
offering to the L-rd’? As the verse states: “An offering to the
L-rd” (Leviticus 1:2). A lesson can be derived from this by a
fortiori: If, even of one who is about to consecrate some-

thing, the ...

Wikisource Bereshit Rabbah (CC-BY-SA) - The Sefaria Midrash Rabbah,
2022 (CC-BY)

DOWTAT Q°RWT IWNRD %2

« Car de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre
que Je fais subsistent devant Moi. » La preuve du Midrach
qu’ils existent déja.
Isaiah 66:22275:170 \1°yw°
197 DUy 7YY "IN MWK WINT YIS DUINT DR KD 73
DN DY Tay? 12 70N
Car, de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre
que Je ferai subsisteront devant Moi, dit D.ieu, ainsi subsis-

teront votre descendance et votre nom.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

QOWTAT QoW IWNRD %2

Le Zohar, dans Berechit : lorsque les forces du mal seront
effacées, le Saint béni soit-Il renouvellera le monde,
comme il est dit : « Car de méme que les nouveaux cieux.

»

Zohar,
727:R"D

Bereshit 20:228-21:238-n72>7> nowx12  ,Amn 780

The following is another explanation of the words: “These
are the generations of heaven and earth.” The expression
“these are” here corresponds to the same expression in the
text: “these are thy gods, O Israel” (Ex. 32, 4). When these
shall be exterminated, it will be as if G-d had made heaven
and earth on that day; hence it is written, “on the day that
G-d makes heaven and earth”. At that time G-d will reveal
Himself with the Shekinah and the world will be renewed, as
it iswritten, ...

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/
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DOWTRR DoRwn

Le Zohar, dans Vayikra, parle des justes qui fleuriront
apres « les nouveaux cieux et la nouvelle terre ».

Zohar, Vayikra 35:257-37:2681707:12-1"17:11"2 RIp™ 7M1 100
1The first 34 lines of the Hebrew text are untranslated as ex-
plained in the Translator’s note on Page 15b.R. Abba was
once sitting before R. Simeon, when R. Eleazar entered. R.
Simeon thereupon quoted the verse: “The righteous shall
flourish like the palm tree, etc.” (Ps. 92, 12). ‘The palm’, he
said, ‘is the slowest of all trees to mature, taking seventy
years. The reason why the righteous is compared here to the
palm tree is one which the Companions are reluctant to re-
veal, although it is indicated by the ...

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

DOWTAN D°RWT IWNRD 52

Le Zohar, dans A’haré : les Ames des justes, par lesquelles
le Saint béni soit-Il renouvellera le monde, et dont il est
écrit : « Car de méme que les nouveaux cieux. »
Zohar, Achrei Mot 37:219-38:228-1"1:1" min »InR 77 100
N
We have learnt that a hundred and twenty-five thousand
grades of souls of the righteous were decided upon by the
Almighty before the world was created, and these are sent
into this world in every generation and they fly about the
world and are “bound in the bundle of the living”, and
through them G-d will resurrect the world.

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

DOWTAN D°RWR IWNRD 52

Le Zohar, a la fin de Va’eschanan, s’achéve sur la résur-
rection et le verset: «Car de méme que les nouveaux

cieux... ainsi subsisteront votre descendance et votre
nom.»
Zohar, Vaetchanan 31:190—32:198—2”?:}{”‘? 1NNy AT 980

nsp:"o

1132957 IR 10N

« La lumiére de la lune sera comme la lumiére du soleil, et
la lumiére du soleil sera sept fois plus forte, comme la lu-
miére des sept jours. » La lumieére future, liée a la lumiére
de la Création.
Isaiah 30:263172:2 11°yw°
NYav 7RI Do NYAT 70 700 IR "0 IR n;;‘?a-ﬂ‘m mm
:RB7° iN2n YIm iRy 12WNX N wan 0i°2 0w
Et la lumiére de la lune sera comme la lumiére du soleil, et
la lumiére du soleil sera sept fois plus éclatante, comme la
lumiére des sept jours, au jour ou D.ieu pansera la blessure
de Son peuple et guérira le coup de sa plaie.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

La note de Kehot renvoie a Leviticus 16:1 pour ces mots.
Leviticus 16:17°X:1"1 Xp”
AANRYA™I9? BNINRI TR *32 °30 Nin "X AYnT2y 1 1270
Et D.ieu parla a Moché, aprés la mort des deux fils d’Aha-
ron, lorsqu’ils s’approchérent de D.ieu et moururent ;
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 23
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« Ainsi subsisteront ta descendance et ton nom. » La se-
conde partie du verset, expliquée a présent comme I’ense-
mencement des mitsvot et I’acceptation du joug du Ciel.

Isaiah 66:22373:170 1°yw°

397 D*THY ALY "I VWK TGN PIST) U0 2RYT KD °D
:0RWY DDYIN ThY? 12 10X

Car, de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre

que Je ferai subsisteront devant Moi, dit D.ieu, ainsi subsis-

teront votre descendance et votre nom.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

163 amwy® avn

« Que Je te commande aujourd’hui, afin que tu les accom-
plisses. » Ce monde est le temps de I’accomplissement ; la
récompense se révéle plus tard.

Deuteronomy 7:11x”°:t 0727

DT ¥R *2I8 VWK DUBYRINN) DPITTNK MIRI NN N1
:0niry?

Tu observeras donc le commandement, les statuts et les or-

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

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

164 WAW° Q°8a7 1772

« Dans les jours a venir, Yaakov prendra racine » s’inter-
roge sur le fait que Yaakov soit associé a « créer » et Israél
a « former ». Le discours part de la descente de I’ame dans
ce monde en vue de « aujourd’hui, pour les accomplir »,
c’est-a-dire les mitsvot que le Zohar appelle des
vétements.
LA NOTE DE KEHOT
.3,31R™MN

165 wAWw" Q°Nan

« Dans les jours a venir, Yaakov prendra racine. » Quver-
ture d’'un discours sur I’ensemencement et la croissance
des mitsvot.

Isaiah 27:6":1"371°y0°

7N 230730 W9 PR MDY ¥ 2Py U D°K3T
Dans les jours a venir, Jacob prendra racine, Israél fleurira
et bourgeonnera ; et la face du monde sera remplie de

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

166 IN12N %2 77T

Le discours « Lorsque vous entrerez dans le pays » ex-
plique comment la Torah, bien qu’enveloppée dans des
réalités matérielles, devient une nourriture pour I’ame et
est absorbée par elle, comme le pain est absorbé par le
corps (« Venez, mangez de mon pain »).

LA NOTE DE KEHOT

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/
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« Lorsque vous entrerez dans le pays... le pays se repose-
ra. » Ouverture d’un discours sur le méme théme.
Leviticus 25:2°2:7175 R9p"
101738 WK PINGON NN 03 DNPR [IKY ORI 320K 12T
"2 NV YIRT 1Y 037
2. Parle aux enfants d’Israél et dis-leur : Quand vous entre-
rez dans le pays que Je vous donne, le pays observera un

sabbat pour D.ieu.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

168 Rl 2w 77T

Le discours « Il y a soixante reines » part de 'interpréta-
tion des Sages du verset — les soixante traités, les baraitot
et les halakhot — et de « Ma colombe, ma parfaite » comme
désignant Knesses Yisrael ; il en déduit que les ames d’Is-
raél se tiennent au-dessus de la Torah.
LA NOTE DE KEHOT
2,17 9y
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« Iy a soixante reines. » OQuverture d’un discours qui dé-
veloppe également I'image de I’ensemencement.
Song of Songs 6:8°11:" 0*°WiN W
1907 PR NN D°WA7°D 02w nison Mnn 0wy
I y a soixante reines, quatre-vingts concubines et des

jeunes filles sans nombre.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

170 1108 70 ax R

« Dés que Tsion fut en travail, elle donna aussi naissance a
ses enfants. » Le méme processus décrit comme une gros-
sesse et un accouchement.

Isaiah 66:8°11:170 V1YW
0¥2 *13"72P70K TR 012 YK 0P MPKI XY *h NKTD YRy

SPITNR TIY 1722703 7207 NN
Qui a entendu pareille chose ? Qui a vu de telles choses ? Un
pays nait-il en un jour ? Une nation est-elle mise au monde
tout a coup ? Car des que Sion éprouva les douleurs de I’en-
fantement, elle mit au monde ses enfants.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 24
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« Et ’on dira en ce jour-la : Voici notre D.ieu, nous avons
espéré en Lui. » Kivinu, « nous avons espéré », se lit
comme Kkavin, « lignes » tracées par les mitsvot.

Isaiah 25:9°0:1172 11°yw°

AnywPa AN 1
Et ’on dira en ce jour-la : « Voici notre D.ieu, en qui nous
avons espéré, afin qu’ll nous sauve ; voici D.ieu, en qui nous
avons espéreé ; nous nous réjouirons et nous réjouirons de
Son salut. »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La, Korah voulait faire des Guevourot le principe domi-
nant dés maintenant : un « vétement entiérement bleu
azur », qui n’aurait pas besoin de franges, lesquelles sont
des « effusions » de bonté. Mais cet ordre appartient a
I’avenir, tandis que le présent est « aujourd’hui, pour les
accomplir ». Le texte renvoie a ce passage a propos des «
lignes et des effusions » que nous établissons maintenant
par les mitsvot.

LA NOTE DE KEHOT
7,30 K™D LK LT 1P 2090 R

173 amwy® o
«Aujourd’hui, pour les accomplir. » C’est le temps des se-
mailles, avant que la récompense ne soit dévoilée.

Deuteronomy 7:11xX”°:*t 0727

DT 137 "398 WX VIYRINRY DOPIT TN MERT N [0
:0niy?

Tu observeras donc le commandement, les statuts et les or-

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

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

174 1987 KD 11°MININ

« Nous n’avons pas vu nos signes. » L'effet des mitsvot est
actuellement caché.
Psalms 74:9'0:7"y 0°2°1n
INTTY Y0 ARTRDY K221 TIVPR IPRIRD 100N
Nous ne voyons pas nos signes ; il n’y a plus de prophéte ;
nul parmi nous ne sait jusqu’a quand.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/
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Le Midrach oppose le Chant de la mer au Temps a venir,
ou Israél dira deux fois « ceci », comme dans « Voici notre
D.ieu... voici Havaya ».

Shemot Rabbah 23:151"v:375 127 mnw

176 9 5”0

Outre le Midrach, cette note renvoie a un passage anté-
rieur de Likkutei Torah, Parshas Tzav, pour un développe-
ment connexe.
LA NOTE DE KEHOT
9] .(1790,27) 18 D2 O3

177 P78 Y1t IR
« La lumiére est semée pour le tsadik. » Pour le tsadik, la
lumiére a déja été semée.

Psalms 97:11x*:1”3 0°°71n
IR 22778071 PUTER YT 1R
La lumiére est semée pour le juste, et la joie pour ceux qui

ont le ceeur droit.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Heureux étes-vous qui semez au bord de toutes les eaux.
» Les baalei techouva, qui sement maintenant. La note de
Kehot indique le chapitre et le verset comme étant 32:2.
Isaiah 32:20°3:27% y1°yw>
IR WP "nPYn 0Py "y 0K
Heureux étes-vous, vous qui semez pres de toutes les eaux,

qui laissez libres les pieds du beeuf et de I’ane.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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«Ainsi dureront votre descendance et votre nom. » La pro-
messe du prophéte a ceux qui sément maintenant.

Isaiah 66:22275:1"0 11°yw°

197 DAY MY 2 VUK YT TINT DU DR 0K *3
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Car, de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre

que Je ferai subsisteront devant Moi, dit D.ieu, ainsi subsis-

teront votre descendance et votre nom.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Et David se fit un nom. » « Nom » se lit comme I’accepta-
tion du joug du Royaume des Cieux.

II Samuel 8:133:’1 2 PRI
:'1‘_??5 127;7 n;imp‘ n‘_?z;'w;; DIR"NR iniann ﬁ:rg‘; ov T oy

Et David se fit un nom a son retour, aprés avoir battu les
Araméens dans lavallée du Sel : dix-huit mille hommes.
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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Rabbi Yehoshoua ben Kor’ha : le Chema précéde « Et il ar-
rivera, si vous écoutez » afin que I’'on accepte d’abord le
joug du Royaume des Cieux, puis le joug des mitsvot.

Mishnah Berakhot 2:2°2:’3 01572 mwn
T Y0Y? T 2,100 MY 1072 12 ,0°p19T 12 10 19K
NRKY IHRCYL 12 MNP YR OX M7 12 LYY OX My ynv
*27 MR P00 KD X1 NpKRY RRM P2, AT 027 2087
2327 *12 KPR YW OX MNP yRv MpTR M7 AR 13 YU
DX 7771 .Ni%n Dy Py 2R 799 0RY 7PN 0oy ndn BY vhy
371 AR R" 7792 0303 ai) YU OR UMY R Yy
:09°2 KPR
Voici les interruptions entre les sections : entre la premiére
bénédiction et la deuxiéme, entre la deuxiéme et le « Chema
», entre le « Chema » et « Et il arrivera, si vous écoutez »,
entre « Et il arrivera, si vous écoutez » et « Et D.ieu dit », et
entre « Et D.ieu dit » et « Emet veYatziv » (« vrai et ferme »).
Rabbi Judah dit : entre « Et D.ieu dit » et « Emet veYatziv »,

on ne doit pas interrompre. Rabbi Josué ...

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

wAWw° Q°Nan

« Dans les jours avenir, Yaakov prendra racine. » Le début
du discours que le texte cite a propos des semailles et de la
croissance.

Isaiah 27:6":13 171°yw°

;211N 220730 XYM PRI MDY PR 3Py WY 0°K3T
Dans les jours a venir, Jacob prendra racine, Israél fleurira
et bourgeonnera ; et la face du monde sera remplie de

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

PARAGRAPHE 25
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« Les cieux sont Mon trone et la terre est Mon marchepied.
» Le ciel et la terre du service actuel.

Isaiah 66:1°X:1"0 1°yw°
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Ainsi parle D.ieu : Le ciel est Mon trone, et la terre est le

marchepied de Mes pieds ; ou est la maison que vous pour-

riez Me batir ? Et ou est le lieu qui pourrait é&tre Mon lieu de

repos ?

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

likuteitorah.com/fr/likkutei-torah/shir-hashirim/41/
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« Ainsi subsisteront ta descendance et ton nom », comme
les nouveaux cieux et la nouvelle terre qui « se tiennent
devant Moi ».

Isaiah 66:22375:70 171°yw”
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Car, de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre

que Je ferai subsisteront devant Moi, dit D.ieu, ainsi subsis-

teront votre descendance et votre nom.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Ce sera pour vous un jour de sonnerie. » Roch Hachana.
Numbers 29:1°R:10”2 72712
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And in the seventh month, on the first day of the month, ye
shall have a holy convocation: ye shall do no manner of

servile work; it is a day of blowing the horn unto you.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

kb R=h 3]
« Et vous offrirez un holocauste. » Le Midrach l'interpréte
comme signifiant : « vous avez été faits » a nouveau.
Numbers 29:2°2:1”3 72722
MIY™13 D022 TN PN TOK 1p2712 19 12 O3 1Yp Y oen
:0nRN Y3V
And ye shall prepare a burnt-offering for a sweet savour
unto the L-RD: one young bullock, one ram, seven he-lambs

of the first year without blemish;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

°19% onPwy1 On 17K

« Comme si aujourd’hui vous aviez été faits devant Moi,
comme si aujourd’hui Je vous avais créés en tant que créa-
tion nouvelle », comme il est dit : « Car, de méme que les

nouveaux cieux. »

Vayikra Rabbah 29:1227°:1”3 1127 X7p™

DOWTAT Q°RWT IWNRD 92

« Car, de méme que les nouveaux cieux. » La preuve du
Midrach que Roch Hachana est une création nouvelle.
Isaiah 66:22275:70 11°yw°
197 DUy 7YY "IN MWK MWIN TINT U0 DRI KD 73
DN DY Tay? 12 770N
Car, de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre
que Je ferai subsisteront devant Moi, dit D.ieu, ainsi subsis-

teront votre descendance et votre nom.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

82



LIKKUTEI TORAH « SHIR HASHIRIM - MAAMAR 41

PARAGRAPHE 27

190

191

192

193
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« Un pays que Havaya, votre D.ieu, recherche ; les yeux de
Havaya, votre D.ieu, sont constamment tournés vers lui,
depuis le début de ’année jusqu’a la fin de ’année. » Dans
Iggeres HaKodesh, ce verset est interprété comme une lu-
miére nouvelle a chaque Roch Hachana.

Deuteronomy 11:122”>:X”> 0°727
2K Havayah °y 7>nn AnX ©17 39078 Havayah™wx IR
MY NUIOR 7Y MWD N°YIn M2

un pays dont D.ieu, ton D.ieu, prend soin ; les yeux de
D.ieu, ton D.ieu, sont toujours sur lui, depuis le commence-
ment de I’année jusqu’a la fin de I’année. .

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

mARYR PN L L PUIAND

Iggeres HaKodesh 14 explique que chaque année, une lu-
miere nouvelle et plus élevée issue de la 'Hokhma supé-
rieure éclaire la terre supérieure, tandis que la lumiére de
I’année précédente se retire a sa source la veille de Roch
Hachana.
LA NOTE DE KEHOT
P71aR2 5aR .MIRMDI M3 Powvn — P”HJN‘? -] 019’53 o1 1”2
.131°9y ;0972

wrpP2aw 271 TN NRAT

La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Pri Etz Chaim.
LA NOTE DE KEHOT
17D WTRPR YW N7y QW X, 0°2%) 5995 R

09°1 nyT™

« Sache aujourd’hui et prends a ceeur que Havaya est Elo-
kim, dans les cieux en haut et sur la terre en bas. » Le ciel
et la terre de ’ame.

Deuteronomy 4:39v7%:"7 0”127

“2y1 Dynn DY DUPRRT NI N 0D 9227798 navm oivn Ny
TV PR nonn yIRG

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

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

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

PARAGRAPHE 28

194
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« Car Il n’est pas un homme pour se raviser. » A com-
prendre comme le niveau au-dessus de « ’homme », Arikh
Anpin, d’ou ’ame d’Adam est renouvelée.
I Samuel 15:29173:170 X PRnw
:0M3T? NI 07X KP 92 0027 K2 1pW° KD PRI n31 o
Et la Gloire d’Israél ne mentira ni ne se repentira, car Il
n’est pas un homme pour se repentir. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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197

198
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« Un jour de sonnerie. » La teroua est un mouvement de
ratso puis de chov, qui se succédent rapidement.

Numbers 29:1°R:1”2 72712

M3y NOXPRT93 02?7 M UTpTNPR WIN? K3 Y3 wInn

:03% M7 7y1n 0iv YN XD

And in the seventh month, on the first day of the month, ye

shall have a holy convocation: ye shall do no manner of

servile work; it is a day of blowing the horn unto you.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

2y onwn
« Et vous offrirez un holocauste. » En lien avec le renou-
vellement de Roch Hachana.
Numbers 29:2°2:1”3 72722
MIY13 DOW3 TN PN TN Wp3712 12 N 0l m1 Y aney
OB My3Y
And ye shall prepare a burnt-offering for a sweet savour
unto the L-RD: one young bullock, one ram, seven he-lambs

of the first year without blemish;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

30 1Wwpa

« Cherchez Ma face. » Les Dix Jours de Techouva, ou la re-
lation se fait face a face.
Psalms 27:8'1:173 0°2’1n
WP N TPID°NK *3D WP 237 MK 77
A ton sujet, mon cceur a dit : « Cherchez ma face » ; ta face,

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

195 971 2NN
« Ils marcheront a la suite de Havaya ; Il rugira comme un
lion. » Toute I’année, la relation se fait par derriére.
Hosea 11:107:X” yvii
0% O°12 17071 AR RAT™D ARY 17X ’D?j onK
Ils marcheront a la suite de D.ieu, qui rugira comme un lion
; car Il rugira, et les enfants viendront en tremblant de

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

PARAGRAPHE 29

199
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« Mais Havaya ne vous a pas donné un cceur pour
connaitre, des yeux pour voir et des oreilles pour en-
tendre, jusqu’a ce jour. » Le début du discours que le texte
cite a Roch Hachana.
Deuteronomy 29:3°1:0”> 0”127
s 010 7Y YU 071K NIRT? 0211 NYT? 272 037 1 1NITRYY
but the L-RD hath not given you a heart to know, and eyes to
see, and ears to hear, unto this day.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La note énumére d’autres endroits du Likkutei Torah ou
est discutée I’affirmation selon laquelle Machia’h améne-
ra les tsadikim a la techouva.

Zohar III, 153b2 ,21p 27mt
LA NOTE DE KEHOT

WP (2790 ,7¥) MR L(T M) 7779 PWIT DI L2, vy
WPRI IR URMWA TAYT WUw2 MR O L(2,28) yRwa (R ,10)
.[5] .75 nRt "RAOWR RPN IR

201 NN21°N2 RPPYTE NANRD

Le Zohar parle de la mission consistant a « ramener les
tsadikim a la techouva ». La note de Kehot le cite, tout en
faisant remarquer qu’elle n’a pas trouvé ici la formulation
exacte qui est citée.

Zohar, Beha'alotcha 15:87-16:94-1"2:7"v qni?yna ,ami 720
i il

PARAGRAPHE 30

202 TN 7N
« Et sera trés élevé. » Le me’od futur, révélé par le
Machia’h.

Isaiah 52:132™:27117°yw°
'fN?J =y} N@N o7 "7y 5’31273 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)

203 1717° 927722 101°172 91t

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.30 >0 0°2°n3

204 7T 3T NN
« Psaume de David, lorsqu’il était dans le désert de Juda. »
Le psaume dans lequel il a soif de D.ieu.
Psalms 63:1°X:370 0°2°1n
ST 92712 ﬁm’ﬂﬂ 'f]'[‘? Wﬁbm
A Psalm of David, when he was in the wilderness of Judah.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

205 T°00 WP 12
« Ainsi, dans la sainteté, je T’ai contemplé. » David de-

mande que la soif du désert soit également présente dans
la sainteté.

Psalms 63:3°2:370 0°2°1n
779221 Ty NIRT? A0t WTP2 12
Ainsi t’ai-je cherché dans le sanctuaire, pour contempler ta

puissance et ta gloire.

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

3,30 0°%nn
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« Je recherche Ta face, Havaya. » La techouva des Dix
Jours, qui recherche la « face » de D.ieu.

Psalms 27:81:17> 0°%°11n
“WPIK N TIBNK *3D WR2 227 WK 77
A ton sujet, mon cceur a dit : « Cherchez ma face » ; ta face,

D.ieu, je la chercherai.

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

Le Sefer Yetzirah énumere les profondeurs des dix Séfirot :
« la profondeur du commencement et la profondeur de la
fin... ». Leur révélation durant les Dix Jours de la Techou-
va correspond aux Séfirot telles qu’elles sont cachées dans
leur source.
Sefer Yetzirah 1:5°71:X 1778 120
PRIYY MOWRI PMIY MO 072 PRY WY 10T 11 022 MTCE0 WY
PRIYI Mt PRIV NAN PRIYY 017 PRIy ¥ PRIy 210 PRy NUAnR
09153 Pwin AR TP DR T TR 0177 pRIst PR PRIy 27Yn
STV TV T WP NIYRn
La décennie du néant comprend les dix infinités suivantes :
1) I’infini du commencement ; 2) I’infini de la fin ; 3) I’infini
du bien ; 4) I’infini du mal ; 5) I’infini de la hauteur ; 6) I’in-
fini de la profondeur ; 7) l'infini de I'Est ; 8) l'infini de
I’Ouest ; 9) I'infini du Nord ; 10) I’infini du Sud ; et le seul
D.ieu, Roi fidéle, régne sur tous depuis Sa sainte demeure, a
jamais.

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

208 SWRT? NN PRRY

« Sa main gauche est sous ma téte. » Le coté gauche, Yits’-
hak, qui correspond au niveau de Roch Hachana.

Song of Songs 2:6:’2 0°7°WN W

21P20R 11707 "WRA? Nan 19RHY
Que sa main gauche soit sous ma téte, et que sa droite
m’étreigne.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

209 TP 31T DR A YR

« Havaya a dévoilé Son bras saint aux yeux de toutes les
nations. » Le verset sur lequel le Zohar s’appuie pour re-
lier Roch Hachana a Yits’hak.

Isaiah 52:107:27117°yw°
PIRTDDRD IR 07937772 *1°Y7 WP ¥iN-nX Havayah nn
APYR NYI NX

D.ieu a dévoilé Son bras saint aux yeux de toutes les nations
; et toutes les extrémités de la terre verront le salut de notre
D.ieu.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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210 TP 31T DR YR

Le Zohar sur Pin’has, a propos de «Havaya a dévoilé Son
bras saint», cité pour Rosh HaShana comme niveau de
Yits’hak.

Zohar, Pinchas 7:26-9:34777:’0-173:t DD , 717 790

21 RS XO%IN N2 %2

«Car, de méme que la terre fait pousser ses produits...
ainsi Ado-nai Havaya fera germer la justice et la louange. »
A lire comme désignant Rosh HaShana et Yom Kippour,
lorsque les mitsvot de ’année germent.

Isaiah 61:11X7:X”0 171°yw°

MPTE PRE 7 TN 12 PREN YN 12390 MRS KO¥IA PIND 72
07792 T3 TPm

Car, de méme que la terre fait pousser ses plantes, et que le

jardin fait germer ce qui y est semé, ainsi D.ieu fera germer

lavictoire et la gloire devant toutes les nations.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)

212 DOWTAN Q°RWT IWNRD %2

«Car, de méme que les nouveaux cieux... ainsi votre des-
cendance subsistera.» Le verset que le maamar s’était
proposé d’expliquer, désormais compris comme la germi-
nation de la semence semée par les mitsvot.

Isaiah 66:22273:1"0 171°yw°

2197 D°THY NYY "IR WK TPINT PIRD DOUINT YD UK 3
:020WY DY ThY? 12 TTOR]

Car, de méme que les nouveaux cieux et la nouvelle terre

que Je ferai subsisteront devant Moi, dit D.ieu, ainsi subsis-

teront votre descendance et votre nom.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

213 INZRT2 7 WY
« Recherchez Havaya lorsqu’ll peut étre trouvé. » A com-
prendre comme une référence aux Dix Jours de la
Techouva.

Isaiah 55:6:7171171°yw°
:Dﬁ'h? imva; R mxr;n: al HW'!’[
Cherchez D.ieu tandis qu’ll peut étre trouvé, invoquez-Le

tandis qu’ll est proche ;

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