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Le Cantique des Cantiques, qui est de Salomon

NP1 772P0W YT 737 .10 P77 0230 5D 1°E MIpowan 1pw° bR Awr omvwn e 1
Jnn
«Le Cantique des cantiques, qui est de Salomon. Qu’il me donne les baisers de sa bouche, car
tes marques d’amour sont meilleures que le vin.» Or, on sait que le Saint béni soit-Il est appelé
le fiancé (hatan).
M1 ANINA 0172 DP1IRNY ORISR TN DYDY NOWR WUy 117 190 awa RIp1 27
Jrn
La Communauté d’Israél (Knesset Israél) est appelée «fiancée» (kalla). Cela tient a la transmis-
sion et au don de la Torah a Israél, comme I’ont dit nos Sages: «“Le jour de son mariage”: c’est
le don de la Torah. »
.R277 NN 101 %2 113927 PR m‘?w 13 1IN°3w 77N% 1on 1NN DR nRwnn 1351
C’est pourquoi «celui qui réjouit le fiancé meérite la Torah, qui fut donnée avec cinq voix» (dans
le premier chapitre de Berakhot), car hatan [signifie] hat darga, «descendre d’un degré ».
55 Il BRIV MYl MpPn R 970133 .10IN2 wa5Nio 172 07K IR NOWRM D707 130007
.7195 °°1122 RI77 192 DRIYN 71%°11 71%°)

C’est-a-dire la descente et la diffusion de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, afin
qu’elle se revéte dans la Torah. La Communauté d’Israél est la source des ames d’Israél; de

méme, chaque étincelle individuelle d’Israél est dans I’aspect d’une fiancee.
(AR 79 1191 190 DR 9o 1920 PR 11790 WDKK 010D 23 12 v 19D 1AM

MY RXONWNR 1N31° DANT (37y 0°%nna)

Or, kalla a deux significations. La premiére vient du terme kilayon, «consomption»: elle
consume et use tout, du mot kala, «consumé». (Comme dans «ma chair est consumée [kala]»)

(Psaumes 73), que le Targoum Yonatan traduit par «mon corps est épuisé »,
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c’est-a-dire un terme de consomption ; de méme (Isaie 16:4). On peut également dire que kalla,
avec un pata’h, signifie dans ce sens. C’est aussi ce qu’enseigne le Zohar, dans la paracha A’ha-
rei (folio 72), sur le verset «car elle est sa belle-fille (kallato)»: «’acheévement (chetsitsa)...»,

etc.

219 190nw WY 19 P IPT 191 197 110 19IYan DY 1710 127 oW RO 90 nhn oo
Car le mot kala est un nom qui désigne I’action, comme rakka, zakka, dakka [«douce», «pure»,
«fine»], et elle est appelée kalla parce qu’elle consume, etc.
PI!'I‘"'? Wi NPIwn 11°°M (772 0°%nn) M1 Swal N5 T'IW‘??J 2 19501 11292 RNOR =)

1% 17182 9999

On trouve aussi dans le Midrash Rabbah: «qu’ils furent consumeés (nitkallu)». La seconde [si-
gnification] vient de «mon ame languit (kalsah)», etc. (Psaumes 84), c’est-a-dire le désir ardent

de ’ame de s’attacher a Sa lumieére et de s’y absorber, béni soit-Il.
(9°N2IR°N M2 9NPIYD YeR 5X7 115 nival7gsl TlW‘? NI w21 N2°RN QW N7 1107)

L1701 A2 °2 W° W’pa NaNT 1Py

(Le Targoum Yonatan traduit ici: «mon ame désire [te’ivas]», expression qui désigne le désir
ardent, comme dans «ton désir ira vers ton mari», que le Targoum traduit par «te’uvtikh».)
Voici I’explication : dans la récitation du Chema, il existe deux aspects de sacrifice de soi (mes-

sirout néfech).
v 0101y '{’31‘]‘?1 J10 qwal NN 5111 DR qwal 5953 N27RY 22T LTARD WD 10N R

07°1°2w

La premiére consiste a livrer son Aame au [mot] «Un». La seconde est «Tu aimeras... de toute
ton ame», méme s’Il prend ton dme, etc. Il faut comprendre ce qu’elles sont et quelle est leur
difference.

0°3%1 970 2°N5 F37R2 "MW TAR2 1707 N2 MR L7229 D53 N2AAXY UV PR PR TN

.77°1 RI17 99 19 MaRD

Il faut encore comprendre en quoi «Tu aimeras... de tout ton coeur» a sa place apreés I’aspect du
sacrifice de soi au mot «Un». Car, au sujet de I’amour, il est écrit a la fin de la paracha Nitsa-

vim: «aimer... car Il est tavie».
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Mais le sacrifice de soi consiste a rejeter sa vie, ce qui est une annulation de son existence
méme devant la Lumiére infinie, béni soit-Il. (Voir, dans la paracha Chemot, le discours com-
mencant par «Pour comprendre I’enseignement de nos Sages sur “car tes marques d’amour
sont meilleures que le vin”», et celui commencant par «’homme est tenu de s’enivrer a

Pourim».)

53 IV AMIRY 1 W NAARY N2 7270 °0° TR 1701T D102 NI DY ANR PR 97K
Dés lors, comment, apres la qualité et le degré d’annulation de soi que repreésente le sacrifice
au mot « Un», peut-il y avoir place pour I’aspect «Tu aimeras», ot il existe quelqu’un qui aime ?
Voici I’explication:

RO 7327 NIWRR YRR 05 10 DXRIWS YR nnnn RIT TR 1Wwe3 70nR CRT nan man
TAR RITY T°K 7172 O”R 0121732 MAanana

le premier niveau, livrer son 4me au mot «Un», découle de «Ecoute, Israél», etc. En effet, «é-

coute » (chema) signifie comprendre: il s’agit de méditer a la grandeur de I'Infini (Ein Sof), béni

soit-1I1, et a la maniére dont Il est Un,

15 K121 RO Ty X117 0K 12 °N°Iw RD ™77 23R w700 MW 0w 093 DL.»‘WTI N23W 279 1D
.D"PbN °R "13752731 AR IR IWRT °IR

comme avant la création du monde, sans le moindre changement, ainsi qu’il est écrit: «Moi,

Havaya, Je n’ai pas changé», etc.; «Tu étais [le méme] avant que le monde fiit créé», etc.; «Je

suis le premier et Je suis le dernier, et en dehors de Moi il n’y a pas d’Elokim. »

TR X219 05 595 9Pnomy oohyn 0Py o PR N0 17199 05 1D 1PNon °ynn DophR
215 22wn KD

Elokim signifie ce qui dissimule et cache, etc. Car devant Lui, béni soit-Il, il n’existe aucun

voile qui dissimule et cache ; tout est considéré devant Lui comme rien, etc.

117 °N% 1327 1791 937 NP N0 BRI apn MIwYD RPW 110 WP oW DX 19PN XD DR OR)
15 11°R7321 NIYST MIRNT 20 0502 RPm

En conséquence, «vous ne profanerez pas (te’halelou) Mon saint Nom», etc.: ne pas créer un
espace vide (makom halal), etc., ou quelque chose serait séparé de Lui, béni soit-Il, a D.ieu ne
plaise. Par conséquent, tous les désirs, le sentiment d’exister et le fait de vivre pour soi, etc.,

sont annulés.
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Tel est le sens de kilayon, «consomption»: consumer le fait de vivre pour soi, etc., de sorte que
tous ses désirs soient annulés et qu’il ne subsiste aucune volonté, sinon celle tournée vers Lui,

béni soit-I1.
RIPYT RN»3W 523 9N D T WUNDY AW RXTAWNR PN 1710 2229 MIRY 119 771y 1N)

318 Ba 1voo RO

(C’est le sens de «ma chair et mon ceeur sont consumés», selon la traduction du Targoum Yo-
natan: «mon corps est épuisé», et selon ce qui est dit dans le Zohar, paracha A’harei, cité plus

haut: «I’achévement (chetsitsa) du monde », c’est la consomption de tous les désirs.

PIIYTA KDY 772 07K 9IR2 D901 1919 257 110 NTIPI NI RXN 00 B7Y XU CNIY TN
("33 °9RW 7195 *19 D°nw2 5% on WrnaY PRV 1INNNT YA PER KPR 10 720

C’est dans le méme esprit que ce qui est expliqué ailleurs sur le verset « Lorsque tu sortiras»: le
point intérieur du cceur s’éléve et s’absorbe dans la Lumiére infinie, béni soit-Il, non seule-
ment en quittant ce monde, etc., mais méme le Gan Eden inférieur et supérieur, comme il est

écrit: «Qui ai-je au ciel ? », etc. ; «ma chair est consumeée », etc.)

RITW 1277777 @O 21052 902 RITW 727K P00 1D RITY W1 1N 1wDn RO AT N
219 512991 55055 131w YR P0an XOX (R 9123 110 570a% w0 11990 RPY) 12T vt

Le second niveau vient de «mon ame languit (kalsah)», expression qui désigne le désir ardent
et ’amour. C’est ’aspect de I’annulation de I’étre existant (bitoul hayech): il est un étre existant
(et non une consomption compléte de I’étre, comme dans le premier niveau), mais il s’annule

lui-méme, voulant étre absorbé et annulé, etc.

0°X72377 5 11701 101997 PR N7IN° N 179nowaa B 1700 9N A 192 0°p°0an 199
.0°X13317 95 NI D1 PR AT aY K92 990 1R R w00 1R)

C’est pourquoi nous intercalons entre les deux niveaux de sacrifice de soi mentionnés plus
haut «Béni soit le nom de la gloire de Son royaume a jamais», niveau de 1'unité inférieure (yi’-
houda tata’a). Car tous les étres créés sont venus a l’existence, du néant a I’étre, a partir de
Mal’hout (la souveraineté), puisqu’il n’est pas de roi sans peuple; c’est la source de I’existence
et de la force vitale de toutes les créatures.
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Il est écrit: «et en dehors de Moi il n’y a pas d’Elokim » ; «en dehors de Moi» précisément, c’est-
a-dire hors de Lui, béni soit-Il, a D.ieu ne plaise. Mais Havaya Lui-méme est Elokim: «Je suis

Havaya votre Elokim » ; Moi-méme, etc.,

K372 P77 w0 °133 09K721 213 71973 NPAR 2792 2N 1732 07K 7K 1°N0MY DXNINY

qui contracte et dissimule la Lumiére infinie, béni soit-I1, laquelle est sans limites, afin que les

créatures se manifestent comme des étres existants (yech). Comme ’escargot,

O”RWN 15 AMIRY 1 W *°N33 NATRY NPAD qwnl 179100wa DW 3t >nam 31 o PwarT
.170n3 wnn 2101 a3 R YIn

dont le vétement vient de lui-méme et est en lui-méme. De ce niveau de «Béni soit le nom de la
gloire de Son royaume a jamais» découle «Tu aimeras», au niveau d’un moi existant, de quel-
qu’un qui aime, etc.; tandis que I’'unité supérieure (yi’houda ila’a) est le niveau de I’annulation

veritable de soi dans le sacrifice de soi.
1°1902 W 5nowa2 0°P°0DNY Y 11°°117 TARI 1”007 NN NAARY T°°0 I°X 71010 112Y)

.CR 13Ip2 A2IYW 2P N3P IR 1918297093 1702 1772 2w DA M

(Cela résout la question de savoir comment «Tu aimeras» peut avoir sa place apres le sacrifice
de soi au mot «Un»: grace a I'interruption par «Béni soit le nom de la gloire de Son royaume a
jamais». Voir ce qui est écrit sur ce sujet dans la paracha Vayéchev, dans le discours commen-
cant par «Le vingt-cinquieme de Kislev», selon une approche quelque peu differente ; celui qui

comprend comprendra que tout cela s’éléve sur une méme tige.)

1IARAY 7195 713 °2 07 171 10 AIRNN RNV IRDOY RN19OW 72200 w22 RIPI 19K NN
Y173 973790 N2 02 DY 127 00w Y Daw 000w W]

Dans le langage de la Kabbale, ces deux niveaux sont appelés Chekhina supérieure (Chekhinta
Ila’a) et Chekhina inférieure (Chekhinta Tata’a), etc. Ce sont les deux aspects de la fiancée évo-
qués dans le Cantique des cantiques; car tout le Cantique parle des deux aspects de la fiancée

mentionnés plus haut, comme on le sait,

9717 1195 °12°2 DY 117 1991 1NN 172w 212011 DOPW PW3A MW R 0YD °2 0

car, a deux reprises, I’affection entre le fiance et la fiancée est exprimée et répétée dans le Can-

tique des cantiques, ce qui fait allusion aux deux aspects de la fiancée mentionnés plus haut.
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(Voir Pardes, Porte 8, chapitre 13, sur la Chekhina supérieure et la Chekhina inférieure; ainsi
que Zohar HaRakia, au debut de la paracha Béréchit, a propos de ce qui est dit dans le Zohar:

«Comme la rose..., etc., ainsi la Communauté d’Israél...», etc.)

2991 7772 TN D2 WPRYY DOT°0N NIWNT Owa N19Pn Nt DOWw 1772 1apP7 9710 D2 wrn)
TR 2317 119971 173P 0 1702 Y1 13 PRnY 7 Iy AWK NX

Voir aussi ce qui est écrit sur le sens de la Communauté d’Israél plus loin, dans le discours
commencant par «Soixante reines», au nom de Michnat ‘Hassidim; ainsi que dans la paracha
Tetsave, dans le discours commencant par «Souviens-toi de ce qu’Amalek t’a fait», etc.; voir

Sefer H.M., section 156. L’intention est partout la méme,
"L o TPRWIRY 1772 195 12’3 12391 7Y WPNRYY D70 ¥IN°T MAATRN "W 11y RINw
DONWRAT NITT 1°I¥2 991 DR 9D 7770 WD 11%°M) NXP AR 1°PIY RIT AWAKRY 92702 °ET

:(D°1ART MM

a savoir les deux degrés de 'unité supérieure et de I'unité inférieure. Voir encore ce qui est
écrit au sujet des deux aspects de la fiancée dans le discours commencant par «Je te fiancerai a
Moi», dans la haftara de la paracha Bamidbar; il se peut qu’il s’agisse d’un sujet quelque peu
difféerent, comme il est écrit a la fin du discours commencant par «Car Tu es ma lampe», au su-

jet des générations anciennes et des générations tardives.)

0°1N7 NIPARH DI N RATT NI M2 00300 912’2 NI qwna DAt v na can mam 2
J2YTAT W 7Y TV IRIDMY 72IWH 00 INRN 120 IV LYRYn *1n 0°ann anenn

2. Des deux aspects de la fiancée mentionneés plus haut decoulent deux aspects du fiancé, cha-
cun étant une forme de «descente d’un degré » (hat darga). Tel est le sens de «la voix de la jubi-
lation des fiancés sous leur dais nuptial»: le pluriel «fiancés» en implique deux. On compren-

dra cela a partir de I’expression : «Roi, loué et glorifié a jamais soit Son grand Nom. »

RIT 7197 2P K23 ROW TY 27K 11 10279 7772 197 101 P1TA 0w 171 1217 139K 7RO
ARW3A 1IRAPOY O 0T KD 1TV 0PI K121 KDY TV OW O 7000 PR 7272 1)

A premieére vue, on ne comprend pas ce que sont un grand nom et un petit nom. Il faut aussi
comprendre I’enseignement de nos Sages: «Avant que le monde fiit créé, Lui et Son Nom exis-
taient seuls.» Comment la notion de nom peut-elle s’appliquer avant la création du monde,

alors qu’il n’y avait encore personne pour L’'appeler par Son Nom ?
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On le comprendra a partir d’un fait connu: dans le Talmud et les Midrachim, D.ieu, béni soit-II,
est appelé «le Saint béni soit-I1». Ils ont choisi ce nom plutot que d’autres noms et appellations,

tels que « Compatissant et Bienveillant», parce qu’il indique qu’Il est saint et séparé, etc.
1°RI (FI°RTI I°RX ©”YW 1IWRAN 1772 173?51 01 PN Y 52 57y TIR°22 PN D2 wrnyl)

LDV7PIR 0% 1Y KPR MPWHRNWaN NPWRIA 07K 7R MwaPnm Mownt 7y

(Voir ce qui est écrit dans la paracha Mikets, dans I’explication du verset « Car aupres de Toi est
la source de vie», ainsi que plus loin, dans le premier discours sur «Allez et voyez».) Les éma-
nations et les revétements de la Lumieére infinie (Or Ein Sof) au début de I’enchainement des-
cendant des mondes (hichtalchelout) ne sont pas davantage comparables a Lui qu’une goutte a

I’océan.

YR D7DWMY WP KPR DT WITR N ANINLY 0D 13 771N POII AW 7P DUARD 1N
IRW QW *>N3 RPN TIRT INMIP 22DWnw W DTRI 77102 wabnn o

Tel est le sens de ’enseignement de nos Sages: « Le Saint béni soit-Il est assis et s’occupe de To-
rah», etc. Cela signifie que Son essence, béni soit-Il, est sainte et séparée, mais qu’ll «s’assied »
et s’abaisse pour se revétir dans la Torah, comme une personne assise qui abaisse sa stature.

Cette illumination est appelée le niveau de « Nom », et elle n’est qu’
n?19%m wawm PR 110 7292 Y RIT 0T 0D R o7IP 1°337) 7AIRM 1M ROX
18913 TPy mnbw NN TR IO TR 17T 002 1908 N Do 173 ORA v

ANEM

un rayonnement et une illumination. (Le sens de «Avant que le monde fiit crée, Lui et Son Nom
existaient seuls» est la source, la racine et la capacité présentes dans I’Infini (Ein Sof), béni
soit-1I1, de réveler un rayonnement et une illumination a partir desquels les mondes pourraient

étre créés, lorsque telle serait Sa volonté et Son désir.

10
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C’est comme le rayonnement du soleil contenu dans le luminaire, c’est-a-dire le soleil lui-
méme. Mais, dans ce qui est comparé, la réalité est infiniment supérieure: le soleil rayonne
sans I’avoir choisi, tandis qu’en haut, le fait que le rayonnement émane et se révele corres-
pond, par analogie, au moment ou cela s’inscrit dans Sa volonté, etc. Dés lors, le rayonnement

contenu en Lui
12 W’ AN 1w RPN n’?'n:’ AWK *12 7R 191 012 1’Nu‘l’? Fak ! n’m’: Wow 11110
anR 7772 Wy '?'?3 W Ayawn 9712 13°K 10128y 1011 %2 ’D’? 1199 ’?1711‘1 qM22 1R

.0°2%1

deésigne la capacité présente en Lui, béni soit-Il, de faire rayonner une lumieére, etc. Cette capa-

cité et ce pouvoir sont appelés Son Nom. Tel est le sens de «la puissance d’Ado-nai... par Ta

grande puissance». Son étre et Son essence ne relévent nullement de la catégorie du don et de

I’émanation ; voir le discours commencant par « Vous vous tenez».

0°°1 MPn N2 QAW 0°°1 PR 912y °2 *°92 KR”N2 WY 1% XRIAP1 72WNRAT MMpm 1 13771
.(19 2°wn X931 Davn N2 RIY Y RIPI RIT

C’est pourquoi la force et la source de I’émanation sont appelées Son Nom, comme il est expli-
qué ailleurs sur «Car aupres de Toi est la source de vie»: méme le niveau de la «source de vie »

est appelé «aupres de Toi», comme une réalité secondaire et considérée comme rien, etc.)

P22 7Y 7Y IRIDNY AWK RIT T DITAT IR NIDWONWIT 1 TRy D17 1w 10y 1
"N

Tel est le sens de Son grand Nom, qui est au-dessus de I’enchainement descendant des mondes.

Son grand Nom est «loué et glorifié a jamais», au niveau de l'infini.

15 751 NIMA PRI DORDIYT O AP TN 1010 0% 172 KT 00 AN

Car Lui seul, béni soit-Il, est unique et Un, et I’essence de «Celui qui fait vivre les mondes»

n’est que I’aspect de Roi, etc.
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Car I’enchainement des mondes ne s’effectue pas selon le rapport de cause a effet, comme I’ex-

pliquent les ouvrages; autrement, il y aurait, pour ainsi dire, un changement en Lui, puisque,
dans un rapport de cause a effet, la cause est modifiée par son émanation.

'[”375 11D 195 PRY AyaWRNa 119°Y D°wn 17272 11ombnR YoRwn 29 YA BTy 1o

nyawnn QTP "8 AW 10 0»%ow1 0°1°1ya

Ainsi, par analogie, lorsqu’un maitre enseigne a son éléve, il doit nécessairement concentrer
son attention sur ce qu’il transmet, et son esprit n’est plus libre d’étudier des sujets et des idées
comme il I’était avant I’enseignement.
71 0w DIR 92 0PI R121wn 09Iy RN2aY OTIP X7 AR 97 9920° %2 5aR
Mais pour Lui, béni soit-I1, «Tu es le méme avant que le monde fiit créé et depuis que le monde
fut créé», sans aucun changement, a D.ieu ne plaise.
D1T7A 1AW 1PI9R TIY 1°¥) N0 2 72% 1w onan pA RIT MNP NPT IpnY 2% 110m
.37 R PNRXIT WK 1D PIR By now °n3

Cela tient a ce que la source de la force vitale des mondes provient uniquement de Son Nom, de
I’aspect de Mal’hout (souveraineté). (Voir aussi, au sujet de Son grand Nom, la paracha Chela’h,
sur le verset « Je [suis Havaya ton D.ieu] qui t’ai fait sortir du pays d’Egypte ».

(19 MY 1581 273 189102 W 1°1¥n 10 9”12 DR 1Y 1772 0N1°D °A)
Et dans la paracha Pin’has, le discours commencant par « Ordonne aux enfants d’Israél», etc.,
au sujet de la valeur numérique de chémo, «Son Nom », égale a celle de ratson, «volonté ». Voir
aussi le commentaire sur «Voici les noms», etc.)
07K M2 D9 71077 97RY P1P3 190Y UV 1w Snan nownnn "N 729 1MW 23w 50 NHRDN
En vérité, «Son Nom seul est exalté». L’émanation provenant de Son Nom ne s’effectue pas par
un rapport de cause a effet, car alors tout serait du niveau de I'Infini.
7m0 MY OPRT MI9bnn vIm 2 NP2 P wniw Ty 2907 DIZNT UV TOWAINY ROX
9801 PR MNPy oomIzng

L’émanation s’effectue plutot par le tsimtsoum (contraction) et par un saut, jusqu’a ce que seul
un niveau de ligne et de fil (kav) émane de Mal’hout de I'Infini, puis viennent d’autres contrac-

tions et dissimulations en nombre innombrable

12
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(voir le Livre des Beinonim, partie II, chapitre 9, dans la note), jusqu’a ce qu’un enchainement
de cause a effet puisse exister; comme on le sait au sujet de la lumiere qui entoure tous les
mondes (sovev kol almin) et de la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin), etc.
1317 P12 R°7 79102 PoIyY 2wy 1902 wIASNID 9170 Mwn N OwRm mwatnn 1am
APB1 RIMN RN%9IR %0 RNMIRT

Or, ce revétement et cette émanation de Son grand Nom, qui se revét dans la Torah — «II s’as-

sied et s’occupe de Torah» — constituent le niveau du chant de la Torah (rinah deorayta), car

«la Torah émane de "Hokhma (sagesse) ».

TR MIwa%NT 11D 110RY TR DAR 7Ronn ROT 77N DY 71703 9na 1190 RPUST Npol
0°51 XY InoM3 172 O”R

«Emane» précisément: cela désigne le niveau révélé de la Torah, qui provient de *Hokhma.

Mais la lumiére supérieure par laquelle la Lumiére infinie, béni soit-Il, se revét dans la "Hokh-

ma supérieure, «sage,

Q7 Q°NYVIT 137 ) 10 9D APR RPATOTIRT 7137 T7IN0 MAYY 9N RO RYOT 1003 R
LNR7NIYV 19397 Y7137 10w 173y RO1W N1PNIX °M2 1120 373

mais non d’une sagesse connaissable », est le niveau des signes de cantillation (ta’amim) de la
Torah et de son chant: zarka, makaf, chofar, etc. (Car les signes aussi sont comme des lettres,
qui constituent une émanation, comme on le sait au sujet des signes, des voyelles, des cou-

ronnes et des lettres.)
121 AN n‘?yrabrzz 11 0%0 PR 1Y %2 Pna ]1’557 A13yN 12N NDWwRn N1PNIR 07 %3 X
DNPPNIR WO 10T 1°29M .7NRI10 172 0°2WNA1 OAw 91270 N1PNIR PNan n‘?sm‘? nw 7EN) ¥’n

L1AWANT NPNIR W™ 270

Mais ces lettres et émanations proviennent du plaisir supérieur, du niveau de «Car aupres de
Toi est la source de vie», qui est au-dessus méme de la "Hokhma supérieure, et, a plus forte rai-
son, au-dessus des lettres de la parole, qui émanent de "Hokhma. Voici I’explication: de méme

qu’il existe des lettres de la parole et des lettres de la pensée,

13
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il existe aussi des lettres incluses dans l’intellect, et méme au-dessus de l’intellect. Tel est le
sens des ta’amim; ta’am signifie également «gofit agréable» et douceur. Ce sont des lettres et
des émanations du plaisir supérieur, du niveau du délice que le Roi éprouve en Lui-méme,

comme il est écrit: «J’étais aupres de Lui... délice.»

123X ORI 7Y RPH2 WY CNYWYY NTIN IR AN AIRDYY 1non3 watnad qwnl owm
.0°12° D°NIW TPR °°1 27y 171N2W D°YYI K117 17390 7 1°°91 110 TR

De 13, cette lumiére est amenée a se revétir dans la '"Hokhma supérieure. Tel est le sens de «Je
fais mes délices de Ta Torah», comme il est expliqué ailleurs sur «J’étais aupres de Lui comme
un nourrisson », etc. Voir aussi ce qui est écrit sur le chant et les signes de cantillation de la To-

rah, a propos de «Au bout de deux ans».

TR DIPR D M AN P10 DY 15737 RN AWIDIY QMK 1197 1230 7Y IR 9
LW TP 973 MR w0 1N 0 TP NMIWNA O R 1M IRaN]

Voir également la paracha Emor, sur «Le kohen les balancera», et la paracha Vezot Haberakha,
sur le verset « Moché nous a ordonné la Torah», etc. Ailleurs, il est expliqué que tel est le sens
de «II fut Roi en Yechouroun», car on peut aussi comprendre Yechouroun comme apparente a

chir, «chant».

Yo MRMNT TWR NPT DP0RWIW ANPANI 1910 IV 1IN 90 P1Y R WY M oM
T%m M2 RO AOWAM WHn Y7510 N1MA NOWAT 07 DOAYDY MAN TRYRD 99 .15
:(77APR OPIYIT 79N 1POR AT R N2 RN

De plus, comme un chant est circulaire, la fin d’'une mélodie est ancrée dans son commence-
ment: lorsque la mélodie s’acheve, son debut se fait de nouveau entendre, etc. De méme en
haut: les meélodies et les signes de cantillation sont I’émanation méme de la lumiére qui en-
toure tous les mondes (sovev kol almin), et cette émanation reléve de I’aspect de Roi, comme le
dit la bénédiction: «Béni sois-Tu, Havaya notre D.ieu, Roi du monde, qui nous a sanctifiés par
Ses commandements et nous a ordonné... ».)
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3. Tel est le sens de «Le Cantique des cantiques, qui est de Salomon». Le chant (chir) consiste
en une absorption par le mouvement de «course et retour» (ratso vachov); en haut, il corres-

pond au niveau de «toucher et ne pas toucher», etc.
13 PPRT D°YUA MR NIPA2 RIAW PPRT 78R Jwnl “on K21 *Un NPnaT 0N ¢ PR
173y 9IR°22 "N K21 VR NIM2Aw Townn P39 Ty wWrRYY AT Mptwin 10 Y

(w”y 115 D1°yon’? 0R2IN

(Voir dans Etz ‘Haim que le niveau de «toucher et ne pas toucher» émane de la bouche d’Adam
Kadmon, correspondant aux lumiéres des ta’amim d’Adam Kadmon, etc.; tel est le sens de
«chant...», etc., «des baisers de sa bouche ». Voir aussi ce qui est écrit sur I’émanation relevant
du niveau de «toucher et ne pas toucher», dans ’explication de «leurs départs selon leurs éta-

pes», etc., ou le sujet est traité.)

ToynR MHnn W N0 7D WOw TunRbY 000w D”?Di‘)?ﬁ 130NW W *°8 DWW W 1IN
Tel est le sens de «Cantique des cantiques»: le chant dont les chants inférieurs recoivent leur
vitalite, car il existe plusieurs niveaux de chant s’élevant d’en bas vers le haut.
NP3 NPPoNMY APIY RO (Mgt Hn nena xew) O 1ORM TINMY TR0 09K9237 PR 0D

Y7922 MWaSNT "INKR O3 217 R1¥72 9°W N31°133 772 7993K1P2 P10l

Car la source des créatures, qui leur donne vie et les fait venir du néant a I’étre — I’aspect de
Mal’hout d’Atsilout — s’éléve et s’absorbe dans I’annulation de soi (bitoul) en son Emanateur,
béni soit-I1, dans le mouvement de chant, «course et retour». Cela se poursuit méme apres son

revétement dans Béria, Yetsira et Assiya,

ISP 12 WO AN 1333 TIAIT 11D 0w NIMA RIPI 11D 0°9PINMY DRI mnyn Ny I
oW NI°M2 2T YWY PR PR TY NITDY 2101 110 WO MITIINY MPYna 0TI 0oy

car les elévations des mondes qui s’élévent et s’absorbent, etc., sont appelées le niveau du
chant, comme la mélodie d’'un musicien, avec des notes qui montent et descendent, s’élevant et
retombant. Il existe une multitude de formes d’élévation, sans fin ni mesure ; toutes relévent du

chant.
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Tel est le sens de ’enseignement: «Tous ceux qui ont un chant sortent avec un chant et sont en-
trainés par un chant», etc. (Voir ce qui est écrit sur « Psaume, chant pour la dédicace de la Mai-

son» et sur «Le nom de son frére était Youval».)
195 NI°M2 AR TN WURD 7Ap1 YD 12 1w R TRynD nhnnw 1990 0otwn 9o 1am

19977 8y 1NM YR MP0ab 0PYn NN ANRY D102 wnl 795 nInam

Tous ces chants qui s’élévent d’en bas vers le haut sont appelés chira, avec un hé, forme fémi-

nine, comme dans «ce chant (hachira hazot)»: I’aspect de la fiancée. De I’aspect de la fiancée

eémane l’aspect de la joie du fiancé, du caché vers le révéle: «qui réjouit le fiance avec la

fiancée ».

9112 1°°91) 997 NI°MA TPOYI W wRl 190 NP2 N TOYN NP2 YUY 1957 070 DY wi°D
(R”Y 117971 27y 7797 A7 797" NYAD

C’est-a-dire par I'intermédiaire de la fiancée: par le niveau de chira, avec un hé, aspect de la

fiancée, le chant supérieur (chir), aspect masculin, est amené. (Voir le Zohar, paracha Vaye-
lekh, folios 284b et 285a.)
A1y NI°12 RXN%9IRT 1713791 79300 Ry D177 1AW NI°nan ¥721017 O”KR IR NOwna KXI7
77IN2 35N 11oyn
Il s’agit de I’émanation de la Lumieére infinie qui entoure tous les mondes (sovev kol almin),
provenant de Son grand Nom: les signes de cantillation et le chant de la Torah, le niveau du
plaisir supérieur, qui se revét dans la Torah.
2R TP 2K 2P R 3”'?,7 ’2 11”1 271 0°99°WR 9°W 2102 710 N1272 DWW 1°ayn 17°37)
CaT7e 2Ty AN R

(Voir au sujet du Cantique des cantiques le Midrash Rabbah, a la fin du commentaire sur le ver-
set «Le Cantique des cantiques»; Zohar II, 48b, 132a, 143a-b, 144a-b, 145b; Zohar III, 74b,
284b.)
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(On peut peut-étre expliquer que Yisrael, dans «Ecoute, Israél», signifie chir El, «chant de
D.ieu», car les ames d’Israél comprennent un aspect de chant et un aspect de chants; voir plus
loin I’explication de «Allez et voyez», et Zohar I, Vayée’hi (folio 245). Voir ce qui a éteé dit plus
haut au sujet de Yechouroun, ainsi que dans la paracha Balak, sur «Il n’a pas vu d’iniquité en

Israél», etc.)

19 %9917 °2 YR W 9w PRYT23) 0% D W DR 1NN DI AWy 1Py anabeh awR
«Qui est a Chlomo» (asher liChlomo): comme dans «II fait régner la paix dans Ses hauteurs»:
Mikhaél, prince de I’eau, et Gavriel, prince du feu, deux opposés, etc.

WITP T720° R 00 unk ahynbn 15ynD qunn 09997 23w MY9oNM MNannT neak 9o
219 DII°PIR 0°1 F1BWIY 1D I PR DT

De méme, il doit y avoir réunion et inclusion mutuelle de deux opposeés, du bas vers le haut et
du haut vers le bas. Car Lui, béni soit-Il, est saint et séparé, sans commune mesure, etc., [mais

seulement] comme une goutte par rapport a ’océan, etc.

191 WRKn Y PPRY T DY 07K IR MwARNT N 0TI 71831 w0 N2 O MRty
1D BV NOWATA AIYNCW 11°9Y A1 NOwRT NaD M9

Et les mondes sont au niveau de I’existence séparée (yéch). Pour que la Lumiére infinie (Or Ein
Sof) puisse se revétir dans cette goutte, qui est absolument sans commune mesure, etc., il faut
nécessairement que soit attiré un plaisir supérieur, qu’ll prenne plaisir a faire descendre la

goutte, etc.

RPYD AWK 710771 10 Dapna YURwn MWD DIPW WY MR %W 1Y X170

Ce plaisir est le chant, d’ou procede la paix (shalom), le lien du donneur avec le récepteur, etc.
Ainsi, il y aura «qui est a Chlomo (liChlomo) ».

RIT 190 DPwaw 99n 0PINa IRt %D TN O3 P 957 NIt a1 anbwh nasna o
157 NEY nownn

Car le mot liChlomo inclut ensemble le masculin et le féminin: Chlomo, avec un ‘holam [signi-

fie] «le Roi a qui appartient la paix», ce qui est I’écoulement de la goutte masculine.
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Et Chlomo, avec un hé final, indique aussi la forme féminine: le niveau de I’élévation d’en bas

vers le haut. Par leur réunion, une union supérieure se réalise et un chant est attire vers les
chants. Voir, au sujet de Chlomo, le Ramaz (folio 176b).

95w NI°M22 DITAT MW D102 NOWRT 0D 1D MIPSwIn CIpWwS 2105w 1N RIT M PO 091

AR N2ARD N°1M°1D 2R 71773 1°P°WI N9 RApI DoAYy

La cause de tout cela est ce qui est écrit: «Qu’il me donne les baisers de sa bouche». Car I’at-

traction de Son grand Nom au niveau du chant et des notes est appelée le niveau des baisers: la

révelation de ’amour intérieur, comme I’amour d’un pére

DR 1971 NRED 79157 719K 79912 WRD 73R 7187 1930 AWK 79177 73RT 290w 17000 1127
159 M1 7197 D373 NHXNRZNAY 9172 DI1¥NY NI1°722 K*D 19732 P30

pour son fils unique. En raison de I'immense abondance de cet amour, dont l’intérieur est in-

crusté d’amour comme un feu ardent, il ne peut passer du potentiel a I’acte et se révéler que

par une grande contraction, en se contractant dans le souffle de la bouche et le souffle de Sa

bouche.

55 DIwa Nwabnn 7KW 77 AR N7t ahann RP17 712 2”2YR N1 RWa Awyn 1w ARl
(12 9PwNR "> 5 XD 930751 7772 71 WrR 1°°97) 10 91277 N1PNIRA RS MR

Bien que ce soit un acte physique, c’est néanmoins précisément par lui que se révele I’intério-

rité de I’amour, qui ne se revét dans aucun autre réceptacle, pas méme dans les lettres de la pa-

role, etc. (Voir ce qui est écrit a ce sujet dans le maamar commencant par «Si seulement tu étais

pour moi comme un frere... je t'embrasserais », etc.)

n2vn NI°N22 /0 PR KR mwabnm mbann neae omn TI”?S? ANYM DRI Apwnn T2
mM5YSNwin N1°M22 RO 73951 1227 N1°122 K7 T1IN2w AyDwnm

De méme, ce désir ardent et ce plaisir supérieur, que la Lumiére infinie se révele et se revéte
au niveau de la goutte, et dans le don de la Torah, procédent par un saut et un bond, et non se-

lon I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout),

21737 MW TY T IRIDMI M21WN 10 17102 POIYY 2w D173 DI¥NE NI9N32 0K 0D

mais par une grande contraction: «assis et s’occupant de la Torah», etc.; «Son grand Nom est

loué et glorifié a jamais».
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C’est le sens de «Le jour, D.ieu ordonne Sa bonté, et la nuit, Son chant est avec moi». «Le jour»:
par I’étude de la Torah a laquelle s’adonne Israél, une bonté supérieure est attirée chaque jour,
le niveau du don d’en haut vers le bas; comme I’ont dit nos Sages dans le chapitre Lifnei Eidei-
hen (folio 3b):

123 RIAW "2 11 2w fakdgirdiv 171 AW NPW 1702 POIYY 2WI° 772p0 MWK MYW kel

Ayawna 07K 7K Mwabnn

«Durant les trois premieéres heures, le Saint béni soit-Il est assis et s’occupe de la Torah ; durant

les deuxiemes, Il est assis et juge ; durant les troisiemes, Il est assis et nourrit», etc.; c’est le re-

vétement de la Lumiére infinie dans le don.

wHWA NZAn NI°na 11000 171 2WY° NPAWAY T7AM 1PN NOWNRT 13°°0 17102 poIy 2wy °D)

D 9t 19N onnea aane XIPI TIM NXIW Y7110 9’13 NI 100 1 2w kil nwyw
(onim

(C’est-a-dire que «assis et s’occupant de la Torah» désigne I’attraction des mo’hin — ‘Hokhma,
Bina et Daat; «durant les deuxiemes, Il est assis et juge» désigne le niveau de ‘Hessed, Guevou-
ra et Tiferet; et «durant les troisiémes heures, Il est assis et nourrit» désigne le niveau de Net-
sa’h, Hod et Yessod, car il est connu que Netsa’h et Hod sont appelés «Mon pain, dans Mon

pain». Voir le Zohar, Parshas Pinchas

772 PUAARI WURYY 1711 00w N0 0Opnw 197IRT OnD RN TY0° WAIR 225 OnDY 17y (2 )

(folio 217b), au sujet de «et le pain soutient le cceur de ’homme»: «ce pain que les cieux (she’-
hakim) broient», etc., lesquels sont Netsa’h et Hod. Voir aussi ce qui est écrit dans Iggeres Ha-

Kodesh, dans le maamar commencant par

NIOWAT IR RITW T2YnD TUnn 0OORDAM W X1 0Ny 7% 19992 Dar 1xohn bwn 1panb
13 1701 °71 7TI8° OMY1° 0102 DR

«Pour comprendre la parabole et ’allégorie.») Mais «la nuit, Son chant est avec moi» désigne
le chant des anges, qui s’éléve d’en bas vers le haut et vient apres I’attraction opérée par Israél

durant le jour: «Le jour, D.ieu ordonne Sa bonté », etc.
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Et le mot shirah est écrit, tandis que shiro se lit: cela désigne I’'union de Zeir Anpin et de Nouk-
va, comme indiqué plus haut. C’est pourquoi il est écrit pihu, «sa bouche», et non piv, avec un

he supplémentaire : le niveau du masculin et du féeminin.

0°91 XY INOM 77902 W2ASNAD 07K IR NOWHRT RANT NINCORT 1NN NP R M P 1M T
21971 RYPT° 11nOM2 XD

4. Or, tout cela reléve du niveau du premier fiancé, «descendre d’un degré»: I’attraction de la
Lumiere infinie (Or Ein Sof) pour qu’elle se revéte dans la Torah, la ‘Hokhma supérieure,
«sage, mais non d’une sagesse connaissable », etc.

Y7923 on? 03 Jwnl RAW 77903 772 07K IR waASN1 qwnl 925wS RIT AT 100 NN
PRIW°2 oW 77 2Py NITY Op7

Le niveau du second fiancé est celui ou la Lumiére infinie, béni soit-Il, ayant déja été attirée et
revétue dans la Torah, descend aussi plus bas, dans [les mondes de] Béria, Yetsira et Assiya: «Il
établit un témoignage en Yaakov et institua une Torah en Israél»

03 @Rl XM TRynD 110 Iunk 07R 9IR 71903 1D (1 108 DY 17y 0 09PN npha )
7737 MIZRY 17IN2 11009 ANy non®

(Voir aussi Likkutei Torah sur les Psaumes, section 78, a propos de ce verset), afin que la Lu-

miére infinie se révele en bas comme en haut, et que le plaisir supérieur soit également attire

vers le bas, dans la Torah et les mitsvot de Béria, Yetsira et Assiya.

N '|E)‘?NN 117 ©°8PR 8 1IN TP 09Iy X721 oTp nw 0°a%R DUTIRY 1N
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C’est le sens de ce que nos Sages ont dit: «La Torah a précédé de deux mille ans la création du
monde. » Cela signifie que «deux mille» (alpayim) évoque «Je t’enseignerai (a’alef’ha) la ‘Hokh-
ma, Je t’enseignerai la Bina»; car, au commencement, la premiere attraction de la Torah pro-

cede de Son grand Nom vers la ‘Hokhma et la Bina.
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Cela constitue le niveau du premier fiancé, la premiére «descente»; ensuite, le niveau du se-
cond fiancé est celui ou la Torah est attirée des deux «milliers» mentionnés plus haut dans le

monde, au niveau des attributs émotionnels (midot) de Zeir Anpin
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(Voir ce qui est écrit dans le maamar commencant par «Les cieux sont Mon trone », dans I’ex-
plication de « Je serai sanctifié au milieu des enfants d’Israél» dans Parshas Emor, dans le maa-
mar commencant par «La lumiere de la lune sera», etc., dans Parshas Tzav, et dans I’explica-
tion de «Je me réjouirai avec joie», au sujet de «comme un fiancé se pare de splendeur»): il

s’agit de la Torah attirée vers le bas, dans Béria, Yetsira et Assiya.
@17°8 27 12°R 19107 %2 791027 1PNIXNna qwnl W’?S?n'l A1V RIT AWK 1PNIXN IWTP AWK 1IN
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C’est le sens de «qui nous a sanctifiés par Ses commandements»: le plaisir supérieur est attiré
dans Ses commandements et dans la Torah, car la Torah n’est rien d’autre que I’interprétation

et I’explication des commandements.
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Or, au sujet des mitsvot, il est dit: «que ’homme accomplira et par lesquelles il vivra». Cela si-
gnifie que I’homme les fait devenir des mitsvot, comme il est écrit: «et vous les accomplirez
(osam)»; il est écrit atem, «vous». Ensuite: «et par lesquelles il vivra»: il recoit d’elles une

force vitale, car elles sont au-dessus du niveau de I’homme.
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Car toutes les mitsvot portent sur des choses matérielles: le cédrat, la soukka, les tsitsit et les
sacrifices provenant d’animaux, du gros et du petit bétail ; et 1a racine
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de I’animal provient du niveau de Tohou, «avant qu’un roi ne régnat sur les enfants d’Israél»,
etc., au-dessus du niveau d’Adam, comme l’ont dit nos Sages: «Méme le moustique t’a

précéde » ; mais il est tombé en bas lors du brisement [le texte imprimé porte «dans le chant»].
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Ce qui pouvait étre raffiné et inclus dans la sainteté devint des anges, Mikhaél et Gavriel, etc.;
ce qui ne pouvait étre raffiné tomba toujours plus bas, jusqu’a devenir, dans le Monde d’Assiya
(Action), le gros et le petit bétail physiques, ainsi que tout ce qui est fait sous le soleil.
1217 22 '?S? 1229pP 27PN TIESNJW (MO NI°M2 1IP°NN NI°NA 7Nn o) OIRT 0T 5571
Et par ’'homme (le Nom Ma, le niveau du Tikoun, le niveau de la ‘Hokhma), qui éléve et offre
son sacrifice sur I’autel,
7Y DIX NN OPYRD AN 0IYAY AWy TIpNRR AW RO AR030 00N DR a0
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«Voici la loi de I’animal» : il s’éléve vers sa source et sa racine dans le Monde de Tohou, au-des-
sus du niveau d’Adam, de sorte que I’homme recoit d’eux une force vitale et «vit par elles», etc.
"I unbY 7Y 3”2 RIT .10 ’]I?P?: '["?’Dm MW INEN RIT NOXORY NN 932 X [ s'a
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Il en va de méme pour toutes les mitsvot: les tsitsit sont en laine matérielle, les tefillin en par-

chemin, etc. Il en va aussi ainsi: en bas, c’est ’homme qui les fait devenir une mitsva, afin que

la Lumiere infinie soit attirée en elles.
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Mais, en haut, la vertu des mitsvot est élevée et trés sublime, car les 613 mitsvot de la Torah et
les sept mitsvot des Sages constituent 620 piliers, comme un pilier qui relie le haut et le bas.

C’est le sens de ce qui est écrit: « Derriere et devant, Tu m’as formé», etc.
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Or, I’attraction des deux fiancés mentionnés plus haut, afin qu’ils «descendent d’un degreé », se

fait par les deux niveaux de la fiancée : «qui réjouit le fiancé avec la fiancée ».
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Car le premier niveau de fiancée, celui du sacrifice de soi et de I’extinction, suscite un éveil

d’en haut: I'attraction de la Lumiére infinie, de Son grand Nom, afin qu’elle se revéte dans la

Torah, la ‘Hokhma supérieure, «et la sagesse vient de rien», etc.

HNL)’S? 120 NoWnn qwnl 5719 15 AMIRY N W0 NN N0 Wl N *an 1997 nam
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Et du second niveau de fiancée, «mon ame languit», etc., le niveau de «celui qui aime», etc.,

comme indiqué plus haut, provient I’attraction de la ‘Hokhma supérieure afin qu’elle se revéte

aussi dans la Torah et les mitsvot de Béria, Yetsira et Assiya. (Voir ce qui est écrit dans le maa-

mar commencant par «Tu as ravi mon cceeur, ma sceur, [ma] fiancée».)
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C’est pourquoi, aprés «Tu aimeras... de toute ton ame», il est écrit: «Et ces paroles que Je
[Ano’hi vous ordonne| seront», etc.: Celui qui est Anokhi vous ordonne, etc.; «et tu en

parleras».
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C’est comme dans I’expression: « Je suis la Michna qui parle dans ta bouche», etc., et comme il
est écrit: «J’ai mis Mes paroles dans ta bouche»: Mes paroles mémes. C’est le sens de « Maskil

d’Eitan», etc.
nene HN‘?"y Tnom RITY PUown navna TPwnn 79NN TINYDAW 0°NIN 07 0°INR 175K 8
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Cela signifie que Eitan, et etanim, «les forts», désignent les Tannaim, qui, par I’étude de la To-

rah, attirent le niveau de maskil, c’est-a-dire la ‘Hokhma supérieure, afin qu’il descende dans le
monde par le niveau de ‘Hessed (bonte).
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C’est le sens de «Je chanterai a jamais les bontés de D.ieu» (olam): le niveau du chant et du
plaisir, le chant de la Torah, est attiré dans le monde (olam). C’est cela, une demeure dans les

mondes inférieurs.
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Or, pour que le niveau du fiancé se révele, il faut d’abord le niveau de la ‘houppa et de I’enve-

loppement (makif), I’attraction de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin);

ensuite, la révélation est attirée au niveau de la dimension intérieure du fiancé.
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C’est le sens de «Et a ’'ombre de Ma main, Je t’ai abrité»: le niveau de la ‘houppa. Et «la joie des
fiancés» vient «de leurs dais», du niveau de I’enveloppement, etc. (Voir ce qui est écrit au sujet
de la ‘houppa dans le maamar commencant par « Car sur toute la gloire, il y aura un dais», dans
celui commencant par « Moise nous a ordonné la Torah », etc., a propos de «A ma jument parmi
les chars de Pharaon», ainsi que dans le maamar commencant par «Les yeux de tous se

tournent vers Toi».)
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«Car ton amour est meilleur que le vin.» Nos Sages ont dit: «Aucun ceil n’a vu»: il s’agit du vin
préserve dans ses grappes depuis les six jours de la Création.
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Et il est écrit: « Mon vin qui réjouit Elokim», etc.: «Nous apprenons de la qu’on ne chante que
sur le vin», etc. L’explication est que le vin, dans les grappes, y est entiéerement contenu, puis
sort de la dissimulation pour se révéler.
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C’est pourquoi «quand le vin entre, le secret sort», etc., et «le vin rejouit», etc.: faire passer du
caché au dévoilé. Et tout ce qui était davantage caché et dissimulé,
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sa révelation ultérieure est d’autant plus intense; et rien ne se révele qui n’ait d’abord été ca-

ché, comme I’enfant qui était dissimulé dans le ventre de sa mere, etc.
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Il en va de méme pour les semailles: la graine doit étre enfouie et recouverte, puis se décompo-

ser dans la terre; et plus elle est enfouie et se décompose dans le sol, plus la récolte grandit en-

suite, avec un accroissement et une abondance de bénédiction.
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De méme, tous les exils sont le niveau du caché: «Nous n’avons pas vu nos signes», etc. Et
comme devait avoir lieu une révélation «face a face» lors du Don de la Torah, afin de recevoir

la Torah dévoilée, il suffisait

TN FAYYY NI ARAN DPYRw v X1 NIPAT N19TIR DY) 90N 7w 17T NIvAY 09Yha
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d’une dissimulation et d’un exil de 210 ans auparavant. Et si I’exil actuel est si long, c’est parce
qu’aux temps futurs seront révélées la dimension intérieure et les ta’amim de la Torah. (Voir ce
qui est écrit dans la paracha Vaéra, a la fin du discours commencant par «Et Elokim parla a
Moché».)
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Comme il est écrit: «Il séme des actes de charité, Il fait germer des délivrances»: par la chariteé,
en ravivant I’esprit des humbles au moyen d’argent et d’or matériels, Il fait germer des déli-

vrances; le terme [est lié a] «et D.ieu se tourna (vayicha) », etc.:

[7idal) nbym 900117 N1°12 XY D’P'?N K] D"P‘?N WA 7°° 173y 90N 10 YR "93
la révélation des 370 lumiéres (sha’a). Tel est le sens de «le vin qui réjouit Elokim », car Elokim
est le niveau du caché et de la dissimulation, comme il est écrit:
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«Car Havaya Elokim est un soleil et un bouclier»: le Nom Elokim est le niveau d’un bouclier et
d’un fourreau, qui cachent et dissimulent, de sorte que [le monde] semble étre une réalité exis-
tant par elle-méme. Et lorsqu’il sort du caché pour se révéler, alors la joie est grande pour Elo-

kim précisément.
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Tel est le sens de «quand le vin entre, le secret (sod) sort», etc.: «Le secret de Havaya est pour
ceux qui Le craignent», etc. Et le vin gardé dans ses raisins depuis les six jours de la Création
est le niveau d’une grande dissimulation et d’un profond secret; car la révélation qui aura lieu

aux temps futurs sera au niveau de I'Infini: «nul ceil ne 'avu», etc.
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Voir aussi, au sujet du vin conserve dans ses raisins depuis les six jours de la Creéation, le dis-

cours commencant par «Le sujet de la bénédiction du zimoun», a la fin. Mais tout cela reléve

du niveau de I’enchainement descendant des mondes (hichtalchelout), du caché et du dévoilé,

du niveau du vin, etc.
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Mais «ton amour» (dode'ha) est au-dessus de I’enchainement descendant des mondes, au-des-
sus méme du niveau du caché, au-dessus du niveau de la lumiére qui entoure [tous les
mondes] (sovev) et de [la lumiére qui] remplit [tous les mondes| (memalé); car il n’y a aucune
comparaison, etc. Il est saint et sépare, et « pour Lui, les ténébres sont comme la lumiére ».
TPMNNY T7IRD 79°DRM DORZW MO 0D 2WnI A 00 2190 070 0Py qwnaws 00
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C’est-a-dire que lorsque le caché est amené au dévoilement, cela est considéré ici-bas comme
une sortie des ténebres vers la lumieére; car, au début, lorsque la lumiére était au niveau du ca-
ché, «les ténébres couvrent»,

N AMNRY TONP DAR DOPORD 19173 AW 57N D173 IR IR 737 900 070 5N
et, par le dévoilement, «ils ont vu une grande lumiére»; il y a alors une grande joie pour Elo-
kim. Mais devant Lui, devant Son essence, qu’ll soit béni,
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cette lumieére et cette révélation sont égales aux ténebres qui les précédaient; car «toutes les
lumiéres s’assombrissent devant Lui», et le Kéter supérieur, «bien qu’il soit une lumieére claire,

une lumiere parfaitement limpide, est noir», etc.
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Tel est le sens de «car ton amour est meilleur»: la révélation du niveau de Son étre et de Son

essence, qui est attirée par la Torah et les mitsvot, le niveau du « Cantique des cantiques», etc.,

la revelation de Son grand Nom, etc.:
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il est «meilleur que le vin», etc. [Voir ce qui est écrit dans le discours commencant par «Cette
matsa», etc., et dans le discours commencant par «Vous puiserez de I’eau avec joie», au sujet
de «Les paroles des Sages me sont plus cheres que le vin de la Torah»; et voir ce qui est écrit

dans le discours commencant par «Je chanterai pour D.ieu,
17 AR P2 Y7 RDT TV 71772 WUIY 10 1R IR 0D D21 NIXDDIN IR W19°02 AR NRA °D
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car Il est élevé au-dessus de ce qui est élevé», au sujet de I’explication de «Maitre des mer-
veilles» et de celle de «car Il est élevé au-dessus de ce qui est élevé», etc.; ainsi que ce qui est
écrit dans le discours commencant par «Jusqu’a ce qu’on ne distingue plus entre “maudit soit
Haman” et “béni soit Mordekhai” », au sujet de I’explication et du sens de «la parabole de I’An-

cien» (hakadmoni):
7,°8 RW1 DWW D°9°WN W2 N1272 T9°TIT 0°230 5D 1°ayn 7Y 19991 M0 D'?W bl 1nTP
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«I’Ancien du monde », etc. Voir aussi, au sujet de «car ton amour est meilleur», le Midrach Rab-

bah sur le Cantique des cantiques et la paracha Nasso, chapitre 14, a propos de «Le septieme
jour, le prince »
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(Zohar II, 12b, 94b, 95a, 150a). Et au sujet de «Qu’il me donne des baisers», voir le Midrach
Rabbah sur le Cantique des cantiques et la paracha Ki Tissa, chapitre 41; Zohar I, 44b, 70a,
137a; 11, 124b, 120b, 147b, 256b; 111, 287a.]
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Le Cantique des cantiques, qui est de Salomon
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« Le Cantique des cantiques, qui est de Salomon. » [Il nous faut] comprendre ce qu’est recevoir
la face de la Chekhina (Présence divine). Or nos Sages, de mémoire bénie, ont dit (au début du
deuxiéme chapitre de Berakhot) : « Que tes oreilles entendent ce que ta bouche prononce. »
Cela signifie que la Communauté d’Israél (Knesset Israél) est appelée « toi » (atah), comme il est
écrit dans le Zohar 11 (104a)
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et au début des parachiot Vayigach et Ve’ata Tetsave. Ils ont dit qu’'un homme n’a d’autre obli-

gation dans la priére que d’entendre et de méditer ce que « toi » — c’est-a-dire la Communauté

d’Israél — prononces de sa bouche, c’est-a-dire
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sa force vitale et son ame, [comme il est écrit :] « Jacob est le lot de Son héritage. » Tous les
membres d’Israél sont mélés les uns aux autres : ce qui manque a I’un se trouve chez son pro-

chain, et lorsqu’ils s’unissent tous, ils forment une stature compléte, comme on le sait.
Qo019 23T TARD 1A% 11987 1220 NpNIRY T17°8 ORI 17°201n TR T790° WRD 197
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C’est pourquoi, lorsqu’un homme se sépare de son prochain par quelque séparation qui deé-
tache de lui son ceeur et sa volonté — dans 'une de ses paroles, de ses affaires ou de ses quali-
tés, ou dans son intellect et son service des choses célestes, dans I’étude de la Torah et la priere
—, et qu’il en est ainsi dans son cceur, il rend alors, par les desseins de son coeur, un membre

manquant.
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Il s’ensuit que Son Nom n’est pas complet. C’est pourquoi celui qui tremble devant la parole de
D.ieu doit y veiller avec le plus grand soin. Ainsi, lorsqu’'un homme prie, il doit se résoudre
dans son cceur a reconnaitre que ce n’est pas le corps — c’est-a-dire I’ame animale qui vient a
I’existence — qui prie,
RO 712 AR 022197 937 198017 9127 12 727 RO DRannm RO Dynn mvR phn wol pa
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mais que seule I’ame, « une part de D.ieu d’en haut », prie ; c’est elle qui prononce en lui les
paroles de la priere et tout ce qu’elle exprime. Quant a lui, il ne doit rien faire
DRT 12 Awy™ 12 1252 973° AWRIY NAAYRY N YR 798N 7377 PR 13IRD Yo ox oo
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si ce n’est laisser son oreille entendre le chant et la priere qu’elle chante et par lesquels elle
loue. Lorsqu’il prend cette résolution dans son cceur et agit en conséquence, ce service est ap-

pelé « recevoir la face de la Chekhina ».
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Cela signifie que le service de la Communauté d’Israél, qui supplie et se prosterne devant
D.ieu, est appelé « la face de la Chekhina » ; et le fait qu’une personne entende son chant et sa
priére est appelé « recevoir la face de la Chekhina », comme un réceptacle qui recoit ce qu’il

contient. Autrement dit, elle n’est
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qu’un vétement pour elle. Il est des réceptacles mauvais qui ne peuvent recevoir le bien qu’ils

contiennent et le rejettent ; autrement dit, la personne ne peut incliner ses oreilles et son caeur

987 AWYR RITY 7OWR C19 DUapaR 1O PR ORI M ATIaym aeann 13T pan®h
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pour comprendre les paroles de la priére et du service. Cela s’appelle ne pas mériter de rece-
voir la face de la Chekhina ; c’est I’ceuvre du mauvais penchant et de ses stratagemes, qui
visent a I’écarter et a le détourner de la suite de D.ieu, « de peur qu’il n’entende de ses oreilles,

ne comprenne de son cceur, ne revienne et ne soit guéri ».
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C’est la le sens de « Cantique des cantiques » : les « cantiques » désignent la singularité de

chaque membre d’Israél, chacun étant distinct de son prochain ; « le Cantique des cantiques »,

c’est la Communauté d’Israél. Que celui qui comprend comprenne.

5IXI1 YW1 113 YD1 PIWD RITW 19RIN0 PIWD 1217 139K TIRODT W awa 199N

Y WTR AW DX DRI PP R 09900 0 137TR M 1900 902 Rl 12w yawnT
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C’est 1a le sens de « Glorifiez-vous dans Son saint Nom » (hithalelou). A premiére vue, la tour-
nure hithalelou est difficile a comprendre, car elle est a la forme passive, comme nichba (« as-
sermenté ») et ne’ekhal (« mangé ») ; elle semble donc indiquer que la louange leur est insuf-
flée. Or, au contraire, ce sont eux qui louent D.ieu ; le verset aurait di dire « Louez (halelou)

Son saint Nom ». Que signifie donc la tournure hithalelou ?

7Ty 1217 11 2102 IR '[ﬂbi'lﬂ T°2° 991 NNAN SNAW *IR W’NEY RI7 17y IR
La réponse tient a ce qui est écrit : « Ado-nai, ouvre mes lévres, et ma bouche proclamera Ta
louange. » Le sens de ce verset se comprendra a I’aide d’une analogie.
37K 0onyD1 292 HyDncw Ty MINANma 739 YRR 9°9% 2°nyn 2113 Sohnn QTRwS Man

MSYanna 7°9K7 297 qwnN NPT T NITAR 1N2Wnna TPynY Ton P P90 13k

Lorsqu’une personne prie, la plupart du temps, elle doit fournir un grand effort de méditation
pour que son cceur soit ému. Parfois, en revanche, aucun effort ne lui est nécessaire : dés que
I’'unité et la grandeur de D.ieu lui viennent a I’esprit, son cceur est entrainé de lui-méme dans

I’émotion,
RNIY73 7131190 79 IR2 12°71 13°y2 2w R2997 9778 NIN12Y2 FOWINT XIT 0N YTOW 99an

.07 X1 7125 97110 191 25097 RIT 1P2Y IR 10 RPOnNY 199K 7 8297

sans qu’elle sache qui I’entraine par des liens d’amour intense. Cela lui semble merveilleux :
d’ou lui vient cette ferveur, ce désir du ceeur, spontanément et comme de lui-méme, etc. ? La

réponse tient a ce qui est écrit : « Afin que ma gloire chante pour Toi et ne se taise pas. »
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Il est aussi écrit : « D.ieu, ne garde pas le silence », et le Zohar explique que cela se rapporte au
niveau de Mal'hout (souveraineté), qui chante constamment : « la lumiéere inférieure appelle
sans cesse la lumiére supérieure et ne cesse pas », etc. C’est 1a le sens de « Et moi, je suis priere

» : le « moi » (ani) est le niveau de Mal'hout, qui est le niveau de la priére, etc.

DOWAPNRI NINARA WY 19WHI 13NN 12T N2 2T MY 770 07Yn 1910 hn o)
219 970 09YR 27y ROW 0°9apnw 15 DYORDPM M2 vID21 NInIYa

Or le niveau de Mal'hout comprend les dix Séfirot : 'Hokhma, Bina et Daat, les attributs émo-
tionnels (midot) et la parole. De son niveau de parole émanent les Dix Paroles, qui sont vétues
dans les mondes, et plus particulierement dans les ames et les anges, etc., qui les recoivent

sans un voile aussi épais, etc.

913777 2122 03 7Y NITHY T7a02 MR 13700 i N P T 19N 07K IR M9 v I
21999 577 BR 10 TR 1Rt wrna hnaw

Or, lorsque la Lumiére infinie (Or Ein Sof) se révele dans cette louange de I’attribut de Mal'-
hout, cela signifie que la révélation est présente dans 'Hokhma, Bina et Daat et dans les attri-
buts émotionnels, jusqu’au niveau de la parole en Mal'hout, comme il est écrit : « Afin que ma

gloire chante pour Toi », etc., et « Ne garde pas le silence », etc.
DORZ D%71277 IRY 297 NPIwN Y1903 X3DT RNIYI2 DOannw NnnT QIR B0y 1M
IPRWM M PYaNN 973 RITW TY YIRS 29 0191 2917 11 KRBT 9271 WX DY) R2DT KPPy

J12 M9”7P2 M7 OX

A titre d’analogie, considérons I’homme d’en bas : lorsqu’il prie avec le désir du cceur et que le
désir de son cceur se révele, les paroles sortent alors du plus profond du coeur, comme des
flammes ardentes ; une parole qui sort du coeur pénétre le ceeur de celui qui I’écoute, jusqu’a

I’émouvoir a son tour. Il n’en va pas ainsi d’une parole prononcée froidement, etc.

M 03 Ty PRaw MITMY 7720 N2 RIAW 9 naT 190 SR 1Iva 0Pyn n1y 121 O'nd
M2ATA

De méme, on comprendra par analogie ce qui se passe en haut au sujet de « Et moi, je suis
priére » : le niveau de Mal'hout, qui comprend 'Hokhma, Bina et Daat et les attributs émotion-

nels en Mal'hout, jusqu’a son niveau de parole,
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lequel est le niveau des lettres, la puissance de I’Agent présente dans les étres produits : [elles]

brillent dans les ames et les anges comme une révélation de la divinite, a 1a maniére de paroles

qui viennent du ceeur, etc.,

mY°3° 993 R 12 209N DYanah 1OR? POWRIY THnDw NINwIa 03 N N2 PRAY Y
210 I0R TANN DAY TRy 0°9WnIT 97K N2

jusqu’a ce que ce niveau brille également dans les dames d’ici-bas, lesquelles sont spontaneé-

ment entrainées a étre émues et a voir leur ceeur s’embraser pour D.ieu, sans effort. C’est le ni-

veau de ’amour et de la crainte qui émanent d’en haut, comme il est écrit : « Je donnerai [une]

offrande de service », etc.

5Mn0 1OMIT SnnbRI wrnd qunk 2190 naa '(1"?371'1 72T N2 Wil PPRWD oonyah 9”Rwn
PRI 7713 2105

Mais il arrive aussi que le niveau de la parole supérieure ne descende pas ici-bas de maniére

révelée, comme il est écrit : « Je suis resté muet dans le silence », et « comme une brebis devant

ceux qui la tondent, elle est muette »,

Qo217 9”17 22P% 973 90 1107 11 71903 DapS 995 1% PR DIRM N1NIM NPRYA Nann ox
AW AR 9NN 9IYRY 7Y KIT 70y

et cela aussi en raison de la matérialité et de I’épaisseur de ’homme, qui n’a pas de réceptacle
pour recevoir cette révélation. En effet, pour recevoir la crainte et ’amour qui viennent d’en

haut, il faut d’abord éveiller ’amour et la crainte dans son ame.

29NN OIRT SNOW 1NIDT RIT DR PNa RINW TR QW °N3 .ANDN SN TR 171V 1N

Et voici le sens de «Ado-nai, ouvre mes lévres». Le niveau du Nom Ado-nai, qui est celui de

Mal'hout, est ce qui ouvre les lévres de celui qui prie.
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«Et ma bouche proclamera (yagid) Ta louange»: 1'expression yagid désigne un écoulement,
comme dans l'analogie de celui qui fait couler I'eau d'un endroit élevé vers un endroit bas:
I'eau s'écoule d'elle-méme, et 'homme ne fait que le provoquer en inclinant le récipient conte-
nant I'eau d'en haut. De méme, la louange et les éloges par lesquels 1'dme loue ne sont pas dus

a sa propre compréhension,

TPwRMY AN KPR VIR DY U9 NTAN MRV RPN RO T9AN0 PO 0 027 1370nn RO
.Xn9¥2 073 123

comme si elle faisait couler quelque chose; la louange est plutot «Ta louange », la louange es-
sentielle, issue de l'attribut de Mal'hout, et «ma bouche» ne fait que la proclamer et la faire

couler, en n'étant qu'une cause indirecte.

5Y01 710 WP DY 19PN 7Y 1N 19 119Y 2127 IRIYAD 595 RO QIR 79I 11
15557 AR XD

C'est-a-dire que la bouche de I'homme est un réceptacle ou repose la parole supérieure, etc. Et
tel est le sens de «hishallelu dans Son saint Nom», a la forme passive; le verset ne dit pas
hallelu:

MAYI2 Qnawy anoanw 0°31°99 0°9RP7Y Mnwa? RN IR TPyncn MP0a N3 vows 11T
T9YRDM T 9N N2 D WRIY P 1990 nRYR 0w IPnNT PR 0°°n DOpYR2 onbY
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c'est-a-dire que, lorsqu'il y a une révelation d'en haut, il est alors dit aux ames et aux anges su-
périeurs, dont la louange et les éloges reposent sur leur compréhension du D.ieu vivant, que
leur louange ne leur appartient pas, de sorte qu'on ne dirait pas hallelu; cette qualité de
louange leur est plutdt attirée d'en haut, et leur bouche proclame Sa louange, béni soit-11, qui
est attirée en eux d'en haut.
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(C'est pourquoi ce verset, hishallelu, fut prononcé lorsqu'on apporta 1'Arche a Jérusalem:
alors, par la révelation de la divinité dans 1'Arche, qui est le niveau de «redoutable dans les
louanges» (nora, dont les lettres forment aron, «Arche »), comme 1'écrit le »”110, section 77, une

révélation de cette qualité de louange leur fut attirée, afin qu'il soit dit hishallelu, etc.)

0w W 11V 127 1M L(XPY MPRPT 270 MNDN I B7Y RPYD ATIPT RV 1Y)
57191

(Voir aussi Zohar I, 153a, a la fin de la premiére colonne, sur «Et les vaches allérent droit devant
elles»; Zohar 11, 138a.) Tout cela permet de comprendre le sens du «Cantique des Cantiques»,

comme indiqué plus haut:
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Tes huiles sont bonnes par leur parfum

STINR MIRPY 10 DY TRw PN 1A 00210 A e 1
«Car tes huiles sont bonnes en parfum; ton nom est une huile répandue; c’est pourquoi les
jeunes filles T’aiment. »
129p2 377D RWI 3”B0 RIP™ 9 ']1? 9”71 NPRPIYT "W S PI0DA T By WUAwa Man)
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(Voir le Midrach Rabba sur le Cantique des cantiques a propos de ce verset, ainsi qu’a propos
du verset «Reviens, reviens, 6 Choulamite»; au début de Le'h Le'ha; Vayikra [Rabbal, fin du
chapitre 3; Nasso, chapitre 13, a propos de l'offrande de Na'hchon, au sujet de «mélée
d’huile»; et au début de Tavo.) Or, la Torah est parfois appelée vin et parfois huile: «car tes

marques d’amour sont meilleures que le vin».
1°°7 1D DILR 125 1 (277) 2737 P70 °nad NN 2212° WY (0 v 1an) 29097 1°3yn
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Le sujet [est le suivant]. Il est écrit (Zacharie 9,17): «et le vin nouveau fait fleurir les jeunes
filles»; et dans la Guemara, premier chapitre de Bava Batra (12b): «celui dont le cceur est fer-
mé» etc., «levin I'ouvre »; «le vin entre, le secret sort»: la joie qui était cachée se révele, etc.

%5 M2 RITY MANANTR KT MAT2N02 90K P77 0D 10N TUTIT 80210 00 R Ny
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Et dans le service de D.ieu, «car tes marques d’amour sont meilleures que le vin» signifie: «tes
marques d’amour», c’est I’amour et la crainte avec ferveur, qui viennent de la contemplation;
c’est le niveau du vin, Bina (compréhension) : contempler comment «ta royauté », le monde ré-
vélé, est le niveau de la révélation, [faisant venir] quelque chose a partir du néant, donnant vie
aux dimensions de I’espace et du temps, et comment «ta domination s’étend a chaque généra-

tion», etc.
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Et c’est le niveau du secret caché dans les mondes, au point que le monde semble exister de lui-
méme. La crainte et 'amour nés de cette contemplation sont «le secret sort», mentionné plus
haut: c’est comme si le niveau de la divinité était visible, comme si I’on voyait que «tout est ve-
ritablement considéré comme néant devant Lui», comme on le sait, etc.
13°°7 RI°R T10°2 090191 270N M1P°3 1719 R 113°3 1377 *1 111 19 2125 7193 o 1Ay )
.19 7R 7P

(Et c’est le sens de «Qui a révéle ce secret a Mes enfants ? »: « Qui» (Mi) désigne Bina; il s’agit de

la révélation des bontés (Chassadim) dissimulées dans le Yessod d’Imma, c’est-a-dire la révéla-

tion de I’amour et de la crainte, etc.)

21N JORIY MRl J'I1|75N IR RN APANT2 KXY 70 N2 RITY 190 ’2157°10W Y17
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Et ’on sait que la Communauté d’Israél est appelée «fiancée»; c’est lorsqu’on fait sortir le se-
cret et qu’il se révele, de sorte que la lumieére de la divinité brille dans les 4mes d’Israél. Cela
s’appelle «lorsqu’elle a recu le masculin»

JNRP1 A7apnw (X770 R”Y ¥”T M”02 QW YOPIAT M Y 27y 797 X2 9112)
(dans le Zohar, Bo, 38b; voir aussi le Zohar HaRakia a cet endroit, ainsi que ’ouvrage abrége
Seh"m, folio 9a, section 21), car le Saint béni soit-1l est appelé «fiancé ».

79T 9799 °17 71291 °19 PR P93 90 1Ry 19 02N 11 XD 0195 0An 1P 00D v

Et une fiancée ne possede rien en propre, hormis ce qui lui est donné d’en haut: «car ton
Epoux est ton Créateur», etc., et «la gloire de D.ieu a resplendi sur toi»,

ANWRI 7R3 77 1N1AY XIIDTT N2 R 3 7Y N2 IpNRI 02 IR T wIna Aw 0
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«Méme si je suis assis dans les ténebres, Havaya est une lumiére pour moi.» Et elle est appelée
le niveau de na’ara (jeune fille), avec un heé: les cinq Guevourot du masculin, qu’il lui donne
lors de la premiére union; ce sont les «marques d’amour» mentionnées plus haut, dont I’es-

sence provient du monde caché,

36



LIKKUTEI TORAH - SHIR HASHIRIM - MAAMAR 3 TNANR MDY 19 9y 9Aw PN 1Y 80210 IR 1R

n7PNRA Y PIADY DOWIPD 17T RPOD VAN PYW WU YW 07YD3 YY) 13 °P11 1T QORI RO
(% 279

a ceci pres qu’elles se révelent par I'intermeédiaire de Noukva, etc. (Voir Pri Etz Chaim, Porte du
Chema au coucher, chapitre 11, la section commencant par «Likkutim », et chapitre 6; et Mik-
dash Melekh, au début de Tsav.)

125w o1 RIT D73 NINI23 7T RPA 991 7PN 19102 MIPRR IR AT KD PUTYR NDap KD T
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Et avant qu’elle ait recu, tant que la lumiére de la divinité n’a pas encore brillé en elle, elle est
appelée na’ar, sans le hé, [c’est-a-dire] sans les cinq Guevourot mentionnées plus haut. C’est
celui dont le cceur est fermeé, comme une vierge qui n’a pas été éveillée a la crainte et a ’amour
par la contemplation du monde révélé mentionnée plus haut; ceux-la sont appelés «jeunes

filles» (alamos).

13 0911 11770 1772 T WPRYY 10 XT19TT A7 1997 71 101 9 0PI IR 92 210y 27y wrny)
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(Voir ce qui est écrit a propos de «Les yeux de tous»: alors elle est appelée kol (tout), sans le hé
de kalah (fiancée), [a savoir] les cinq Guevourot du masculin, etc. ; voir aussi ce qui est écrit a ce
sujet dans le maamar commencant par «Il nous fera revivre apres deux jours», etc.; et ce qui
est écrit a propos de «Je te fiancerai a Moi», etc., de «Si une femme fait un veeu», etc., de
«Lorsque tu sortiras», etc., «et ensuite tu viendras a elle», etc., et de «Il est bon de se

réfugier».)
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Et le conseil pour que se réalise aussi le niveau de «les jeunes filles T’aiment», c’est le niveau
de I’huile: «car tes huiles sont bonnes en parfum». La Torah est appelée «huile répandue »
(shemen turak), [huile] versée d’un récipient dans un autre, de sorte que ce qui était en bas ar-

rive en haut,

19 5715 0% 1997 0 1R IRIPH NYRAT V90T 09w 197 TR IR 10 9900 R

car il est retourné, etc.; alors le parfum s’éléve du fond du premier récipient, tandis que, lors-

qu’il était plein d’huile, le parfum se trouvait en bas, comme mentionné plus haut, etc.
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Et le sens de I’analogie est que la Torah est descendue progressivement dans des sujets mate-
riels, des récits d’événements et des lettres matérielles: «D.ieu a fondé la terre par la sagesse»;

«Abba a fondé la fille » ; ainsi, ce qui est en bas est élevé et ce qui est en haut est abaisse, etc.

0°010 IRTPI NN 119 TPaRw 1779 IR 7R DY NN O 7700 90 R PN 1w i
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Et c’est la «ton nom est une huile répandue» : toute la Torah est constituée des Noms du Saint
béni soit-1I1; vient alors «car tes huiles sont bonnes en parfum », etc. Les lettres sont aussi appe-
lées «chevaux», car elles proviennent de nombreuses étapes de descente depuis le monde mas-

culin, le niveau de I’huile, etc.
9”02 0°1aR P MM Sownn Iun® W NI QY NIPNIRA %2 10 92aNNRY PRI 1Y °p1Y)
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(Elle est appelée «huile répandue», qui est retournée, etc., car les lettres, bien qu’elles soient
inférieures a 'intellect et aux attributs émotionnels (midot), sont appelées «pierres» dans le

Sefer Yetsira, car elles relévent de I’inerte,
27y WrNY 10 99INNRT DNIND RITW XOX Downn aPynD 09Ipn 0PI NIPNIRG v DaR
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pourtant la racine des lettres et de I'inerte a sa source au-dessus de I’'intellect; c’est seulement
comme un sceau inverse, etc. Voir aussi ce qui est écrit a propos de « Psaume, chant pour la deé-
dicace de la Maison», au sujet des lettres et des pierres, etc., ainsi qu’a propos de «Yehouda

s’approcha de lui», etc.

TIYA WURYY INWAN 1AW NATAY N2 RITW MR 1Rwn PAwRY P 1o
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Et c’est 1a «car tes huiles sont bonnes en parfum»: elles proviennent de I’huile parfumée, qui
est le niveau et le degré de I’huile d’onction. Voir ce qui est écrit au sujet du «baume pur» dans
I’explication de «Ah, si tu étais [comme mon frere]», etc., ainsi que ce qui est écrit au sujet de

I’huile d’onction.)

38



LIKKUTEI TORAH - SHIR HASHIRIM - MAAMAR 3 TNANR MDY 19 9y 9Aw PN 1Y 80210 IR 1R

AW RITT "33 (©757) AR D AT M0 NWAT 013 0T NN NXT 7Y RWI1 D (b))
N9 RDY

(plus loin), dans la paracha Nasso, a propos de «Telle fut la dédicace de I’autel, le jour ou il fut
oint», etc.; et dans le Ramaz sur la paracha Emor (89), a propos de «cette huile supérieure »,
etc.
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Voir Igueret HaKodech, la section commencant par « David fit», au sujet de la racine des lettres,
dont la source est I’intellect caché et le commencement de I’intellect, etc.
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Voir aussi ce qui est écrit a la fin de la paracha Mikets, dans le maamar commencant par «La
lampe de Hanoucca est une mitsva», etc.: les lettres de la Torah ont leur racine bien au-dessus
du niveau de la Torah [elle-méme], etc.
13°°17 %R 1D MINRT MNP RIAW IR 2020 WY NDPNIRT IR 77900 NR1 77N2w N
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Voir la-bas: il est dit de 1a Torah «et la Torah est lumiére », tandis que les lettres ont leur racine
dans le niveau de l’air (avir), qui est la source de la lumiére (or), etc.; et I’air, c’est le souffle
(roua'h).
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Et c’est le sens de «car tes huiles sont bonnes en parfum», car parfum (reia'h) et souffle
(roua'h) relévent d’une seule et méme notion, comme expliqué ailleurs, et comme I’ont dit nos
Sages a propos de «mon parfum agreéable» (reia'h ni'ho'hi): «une satisfaction d’esprit (na'hat
roua'h) devant Moi», etc.
TTIAT NPNIRT Y TPynR Tunan NIRDYT P91 nPynk TIR? 0523w 09010 N1PNIRT P 197
39791 102y KD

C’est pourquoi les lettres sont appelées «chevaux»: elles élévent tres haut, et toutes les ascen-

sions du bas vers le haut se font par leur intermédiaire, car «la pensée n’accomplit rien », etc.
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Voir Mevo She’arim, Porte 3, partie 3, chapitre 3, au sujet de «de Sa bouche [viennent] la

connaissance », etc. Comme pour celui qui monte a cheval: le cheval le porte vers un lieu éloi-

gné qu’il n’aurait pu atteindre a pied, etc.

'[?3,75 i w»nil) mal D\P?ﬁ TNIR DODYMY 092310 NIPNIRD AN2wNR DI 1mwa YTy 97D
L1X9° WORT OPIv2 ) ran° 01017 N712A2 XD 2°n15 Dax (19 *nooR 11”70

De méme, par analogie, lorsqu’il investit toute sa pensée dans les lettres, celles-ci I’élévent et le
portent vers un lieu élevé (comme cela sera expliqué plus loin, a la fin du maamar commencant
par «A ma cavale», etc.). Mais il est écrit: «Il ne prend pas plaisir a la vigueur du cheval, il ne

se complait pas dans les jambes de ’homme. »
1539w 7292 D10 N2°375 1 77 7292 1N2WNR R¥D NIPNIRA2 DY T°an P7Yyn 11°RWI D

19 0195 WY 12°K RIT P 01071 0102 0°137 720

Cela signifie que, s’il n’approfondit pas 'Hokhma, Bina et Daat dans les lettres, mais n’y investit

que sa penseée, c’est comme s’il montait simplement a cheval: seules ses jambes sont attachées

au cheval, le cheval court et lui ne fait rien, etc.

212°7 Oy °n N?173 NMAnanta LY 1an PoRYw 8 1701 0°9M°AT AR PR DX T 7317 RYD
NIPNIRA2 hawnn

Au contraire : « Havaya prend plaisir a ceux qui Le craignent, a ceux qui esperent en Sa bonté ».
Cela signifie qu’il approfondit 'Hokhma, Bina et Daat en contemplant la grandeur de D.ieu, tout

en attachant sa pensée aux lettres
PIM7 RIAW ARIWD AY°R A8y 1Py 1252 DO (PR IR B7Y1 "NDI0R 1772 MPwa D2 wrn)

19 MANANTA M0 290 MSYanan IRY

(Voir ce qui est écrit dans la paracha Béchala'h, dans le maamar commencant par «A ma
cavale», ainsi qu’a propos de «Alors [Moché] chanta».) Et il doit prendre a cceur le conseil
eprouve lorsque, constatant qu’il est trés loin d’étre éveillé dans son cceur et d’éprouver la fer-

veur issue de la contemplation, etc.:

N7 DIVR 229 %5 MATPNT 9P 717 117 99 IR 77 INRY N°9ona YR 9rawn)

qu’il s’humilie complétement et se dise: «Qui suis-je pour que la ferveur m’appartienne ? Mon

cceur est fermé, puisque
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je suis infiniment éloigné du D.ieu unique ? » Une seule chose est en son pouvoir: supplier pour
son ame et désirer s’attacher a D.ieu. C’est la «ceux qui espéerent en Sa bonté »: ils attendent et

aspirent avec un désir intense a la révélation de la divinite, etc.

N7°0%% N LIPOR MPANT N*P9T 070 170N WD AT .10 T8I NI A%I9 SR I
219125 Byanow 1Y 1 70N TPwnaD 9377 MY 13IRA 97T 10RO D°D%NRY 7IXDN

«Et je ne veux pas étre sépareé», etc. C’est le sens de «Sa bonté» (Chasdo): ’has dalet, [avoir pitié
du dalet], 1a révélation de la divinité. Et c’est «une couronne de beauté» (tsefirat tif’ara): pour
ceux qui attendent (metsapim) Sa beauté et I’éclat de Sa majesté. De 14, il peut attirer sur lui la
bonté de D.ieu, de sorte que son cceur soit éveillé, etc.
13 910K NIMY XAV I SAWAT DRIYT 112 °N° 11137 MPANT 27Yaw 1IN0 TR 17aya 10
Il en va de méme pour I’étude de la Torah orale: la révelation de Sa volonté bénie dans ce
monde matériel, dans ce qui est pur ou impur, permis ou interdit, etc.
117112 PRAYS N°2% 1NIIMRY 170N 951 2003 199y D717 170D 09NN SNa PR 19 PRY 0
219 IR 02 TPwnn PRAY° 1297 AN1nK PRI DY 10

Et celui qui ne possede méme pas le niveau de «ceux qui espérent en Sa bonté» mentionné
plus haut, a son sujet il est écrit: «Il s’est souvenu de Sa bonté et de Sa fidélité envers la maison
d’Israél»: le niveau de Noukva, etc.; «sur Israél, Sa fidélité». Et vers la maison d’Israél Il attire

aussi la foi, etc.

RNNR 7307 17393 (27 1797 n°wxa2) I D K3 ©7RDY K17 PN 1A 173y 9IR°2 NO0IND
12 Y1 RIANT

Pour approfondir le sens de «huile répandue» : cela s’appuie sur ce qui est expliqué ailleurs au

sujet du Zohar (Berechit, 27b), a propos de «la Michna est I’épouse de ce jeune homme », etc.,

MMRIYa PR 1T NP0 PRY TR YU NPREY 12 wnn w21Pn 13710Pw nURaln 1IN0 2307w
231y

dans les lois de la Torah révélée qui sont devant nous est revétue et attirée I’essence méme de

la "Hokhma supérieure ; une telle révélation n’existe pas, méme dans les mondes supérieurs,
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car méme dans le Gan Eden ne brille que le rayonnement de la Chekhina et un simple reflet de
la 'Hokhma supérieure, etc. La raison en est expliquée ailleurs (a propos de Pourim, dans le
maamar commencant par « Car Avraham ne nous a pas connus»), a I’aide de I’analogie du lion,

etc.:

S1°1Y 139777 TIR1 AN DIpRa watnav m0Im YU NART 1D 1M1 11D PR PR 10K 03D
139w R Moo

«une face de lion a droite », etc. De méme, le rayonnement de la 'Hokhma supérieure doit né-

cessairement étre revétu a I’endroit le plus bas, c’est-a-dire dans les lois portant sur ce qui est

impur ou apte, etc.

JPRWN 10 AART P9 %12 2T MW DR TN 19109 NP PrAARD N1 27Ty 372 KA WY
L7y NINEYY WHIN NITRR 0X 12 wnl naun

Voir la-bas. C’est aussi comparable a ’analogie mentionnée dans Igueret HaKodech, vers la
fin: «De plus, la parole », etc., n’est qu'un reflet, etc., tandis que dans la goutte [de semence] est

également attirée la substance méme et I’essence de I’ame ; voir la-bas.

.T0R% WAn 1AW NPRXY TR PIY PYIN 1A P18 1N LKW1 °D 272 10T O TV 1O
Voir encore la-bas, la section commencant par «Dans le Raaya Mehemna, paracha Nasso». Et
c’est le sens de «huile répandue» : ’essence méme de I’huile est déverseée et attirée vers le bas.
13077 19YRD 98T Nl A qRw PN RY 17N R i) RpP>7 NS X2 ARyRbY an

19 717apn DY 1 MInw X0 19100 P2 PUrRnD

C’est ainsi que ce qui est en haut arrive précisément en bas, comme indiqué plus haut. Quant a
«ton nom est une huile répandue», le sens en a été expliqué plus haut: comme 1’ont dit nos

Sages, «toute la Torah est constituée des Noms du Saint béni soit-I1», etc.

RIPARY 17 Mxnn Awyn 537 99K 9327° 7wn 7772 1907 921 P12 Mnw 19K 27y Min wrny
J07Y N0 1PNRWT K1Y

Voir a ce sujet ce qui est écrit a propos de «Voici les noms des enfants d’Israél», ainsi que dans
la paracha Yitro, dans le maamar commencant par « Moché parlait» : toutes les mitsvot accom-

plies ont pour but «de réparer le mystere de Son Nom », etc. ; voir la-bas.
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Et dans le Zohar, paracha Tsav (34a), «ton nom» est expliqué comme désignant Mal'hout, ou
est déversee et attirée I’huile de 1a 'THokhma supérieure ; voir la-bas.

D T2 WRI 137 (R”Y0 1787 X710 7127 230 1wn QW 210 27y 27y 1787 170 °D A1 19°0)

12 RNA2 RNA° RART KRNI (279 77npT) 72190

(Voir le Zohar, paracha Yitro, 87b, a propos de « Un bon nom vaut mieux qu’une bonne huile »,
ainsi que le Zohar, volume 1, fin de 96a.) C’est comme l’'indique le Zohar, paracha Terouma
(145b) : «La fille hérite de I’héritage du pere», etc.

NPWRA2 °Da M WP 121202 D°1RW 1112 I”RWNR RP°T PAR T0° 12002 7°3¥n Y7110 1M

1”72
C’est ce que I’on sait au sujet de «C’est par la sagesse qu’ll a fondé la terre» — précisément —,
contrairement a «Il a affermi les cieux par la compréhension»; voir ce qui est écrit a ce sujet
dans la paracha Berechit, dans le maamar commencant par
"5 119 1379 2”yawn Ao 1997 M2 1377 10 98y DR DR 1D %0 1°1¥21 10 Qyvn T’Dﬂb
«Pour comprendre la raison», etc., ainsi qu’au sujet de «Il forma I’homme » et de la poussiére,
etc. Or, Mal'hout est «la bouche » ; nous I’appelons la Torah orale, etc.
X317 990 *>nan 1oyn? 17w 13 0°9310 "12T 5y 0°37y 1°1¥2 "R AMNnw 7”72 T?JP'? v n M
2 2”2wn N2

Voir ce qui est écrit plus loin, dans le maamar commencant par «Je suis noire», au sujet de
«Les paroles des Scribes me sont agréables», etc.: elles sont au-dessus du niveau du «livre»,
qui est le niveau de la Torah écrite, etc. ;

219 19102 10700 YIY 907 OMIND RITW RPXR @700 o71M 0K 777 PUIARD Y Uy

voir la-bas. Voir aussi Igueret HaKodech, la section commencant par «Lui et Ses forces
vitales», a propos de ce qui y est écrit: «ce n’est qu’un sceau inverseé, et leur commencement

est enchissé dans leur fin», etc.

107 PP TRA 123 RIW 1AW N1PALY PN Jwnd 57Yawn NOPANAY R PN 1w N
N9 TR IPT IR DY T WRAT DY 2107 1D 2T

Et c’est 1a «ton nom est une huile répandue » : dans les lois de la Torah orale est attirée ’essence
méme de I’huile, qui est extrémement élevée et sublime. C’est comme il est écrit: « Comme la

bonne huile sur la téte, qui descend sur la barbe, la barbe d’Aharon», etc.
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Comme il est écrit plus loin dans le maamar commencant par «Lorsque tu éléveras les

lampes»: le niveau de la barbe du Grand Prétre est celui des cheveux, qui représentent les lois,
etc., et sur eux se trouve le niveau de I’huile d’en haut, etc.;

AN 1w vy NMsnaw M99 IR TINY 1772 '(73?5 wrnoy 97 1P 1P 272 v vy

ahrdd) N1P°7 >121 0°JWnl 70N

voir la-bas. Quant a la répétition «la barbe, la barbe [d’Aharon]», on peut dire que cela corres-
pond a ce qui est écrit plus loin dans le maamar commencant par «Je suis noire» : les lois rela-
tives aux commandements positifs, qui relevent du niveau de *Hessed, proviennent du niveau

de la barbe supérieure,
PMENP PR2n D°Ownl NS> mgnawy modnm NP1 9y 1°n A%n5 n°11a% a2 R

(7Y nonn 275p7) KW NITRI 199 191 MY 0°5n5n

qui est le niveau de la blancheur, «blanc comme neige » et «comme une laine pure»; et les lois
relatives aux commandements négatifs proviennent du niveau de «ses boucles sont ondulées,
noires», etc. Voir I'ldra de Nasso (début de 132a).
.;'l'?yJ IR 23 W 1D 1P '?37 T99° °10 20T 17AW2 512 50 0% 7PN akal) 1219 9N
Et c’est le sens de «car tes huiles sont bonnes en parfum»: le niveau de «comme la bonne
huile », etc., qui «descend sur la barbe », etc., a une racine extrémement élevée et sublime.
(XY 1137 N2ayn &Im32) 17797 INDNDR RAWNHT RN 90°%0 1213 100 1220 12w °p1 197
1770 11190 °92 R”N2 WY 1MW andn 9n1° M2 »>na RIAw

C’est pourquoi elle est appelée «huile parfumeée». C’est le sens des «treize fleuves d’huile de
baume pur» (dans la Guemara, Taanit 25a), qui correspondent a un niveau supérieur a celui de
I’huile ordinaire. Voir ce qui est écrit ailleurs, dans la paracha Terouma, a la fin du maamar

commencant par

(279 19p7) TN D7 AP (27 1797) MWK B3 M TN 1 DTS 01D a1 N3 M

«Il est écrit: “Et ton peuple tout entier est juste”», etc. Voir aussi le Zohar, au début d’Emor
(88b), ainsi que le Zohar, au début de Terouma (127b).
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Voir aussi, au sujet de «car tes huiles sont bonnes en parfum», le Zohar, paracha A'haré (fin de
58b), paracha Beha’aloscha (150a), paracha Tsav (fin de 35a), au début de la paracha Vayera

(96a), ainsi que le Ramaz a cet endroit.

WIDAT DOPWI W WITAT 2D MYAYR TPV 113 PTIN 1A 10 I 1717 D3 mD v Ty
IPRW T23RW 1777 12 901 M3 73T RIT PN Y

On peut encore expliquer «car tes huiles exhalent leur parfum», etc., et «I’huile répandue»,

etc., selon le sens simple de I’explication du Midrach sur le Cantique des Cantiques, qui ex-

plique que «I’huile répandue» est un niveau supérieur a «car tes huiles exhalent leur parfum»,

lequel n’est

19 1N 19720 299% Hon PUTIRY DIRD 1170 DI 1A DaR 1wnn XPDYA 197 1YY RPR
ARy Rwn

qu’une sorte de simple parfum provenant de I’huile ; tandis que «I’huile répandue » est comme
lorsqu’une personne verse de ’huile d’un récipient dans le récipient de son ami: elle lui donne
I’huile elle-méme.

NN N2 ROAW 7Awnn 7oA (757927 93 M0 117 ME A7 A773) KU WUy RIm
139771 MINa A v AP0 °na RO 27yawn’

Cela correspond a ce qui est écrit ailleurs (dans le maamar commencant par « Moise nous a or-
donné la Torah», etc., dans la paracha de Vezot Haberakha): dans le flux qui va de la Torah
écrite, niveau du fiance, a la Torah orale, niveau de la fiancée, il existe deux niveaux et deux
degreés.

M99 119 1NN NPNRON 79WNRT RITY POIPR RPN 77N A9YRbPw anon Mt 7YY ORI

SN

Le premier est a la maniere de «la Torah est le fruit tombé de la 'Hokhma d’en haut»; il est ap-
pelé eroussin (fiancailles), car il s’agit d’un flux extérieur. C’est la le sens de «car tes huiles ex-

halent leur parfum ».
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Comme il est écrit dans Likkutei Torah sur les Psaumes, a propos de «Il établit un témoignage

en Yaakov», etc. C’est pourquoi il ne s’agit que d’une sorte de simple parfum: un reflet du Yes-

sod d’Abba, et non sa reéalité et son essence mémes.

TAM TIN PRIV 1PIY RIT 973WN N1P1R°ID Snan 1999 100 nan Junw R °20 N2t oI
213 °93WN *PN 122 YUIT YT NRRY YRR R PRAN 1R N L2 1901

Cependant, le deuxiéme niveau consiste a ce que soit transmis du fiancé a la fiancée le niveau
de la dimension intérieure de la Torah écrite ; c’est le mariage (nessouin) et I'union du fiance et
de la fiancée; voir la-bas. C’est la «ton nom est une huile répandue»: I’essence de I’huile de la

'Hokhma supérieure se transmet dans le niveau de Mal'hout, la Torah orale, etc.

TMpn ROW MOPNR Pnan 0°9apnw Y793 N2 130T LI0R MRy 10 DY Jwnl on mam
20 AITa W ¥7h2T

De tout cela découle alors: «c’est pourquoi les jeunes filles (alamot) T’aiment». Cela désigne le
niveau de Béria, Yetsira et Assiya, qui recoivent du niveau de Mal'hout, source de Béria, Yetsira
et Assiya, comme il est écrit dans le Zohar, volume 3

CaR?YRU”IMR 072 R T °PI) °2 7P 270 (27yo 1717)

(fin de 58b), volume 2, 144b (voir aussi volume 1, 98a; volume 3, 59a, 71b).

M99 71y 05y 09%apnw 7Y PRAWON R 902 HnD "1901 NhR qwnl PXRT 5N nan 19

o°nw

De méme, du niveau de Mal'hout d’Atsilout est transmis un dévoilement ici-bas en chacun
d’Israél, par I’acceptation du joug de la royauté des Cieux.

97177912 °2 7Y 973 1171 19 PN 1AW 10 TPanw 107D nan 573 12 qwnl 1IN0 poya TR

PRIV 1POVRT

Alors, par I’étude de la Torah, il recoit également le niveau de «car tes huiles exhalent leur par-
fum», etc., et de «I’huile répandue », etc. ; cela correspond aussi aux deux niveaux mentionnés

plus haut, les fiancailles et le mariage ;
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a savoir, afin que la lumiére de D.ieu, car «la Torah et le Saint béni soit-Il ne font qu’un», etc.,
soit assimilée et saisie par son intellect et son cceur, et que la contemplation péneétre «au-de-

dans de ’homme et dans un cceur profond», etc.
27y T°W 10 2107 1PWwd 1°1Y2 '|J'I1537"l:! TPT0 WU 20INR 177N 7AW IRDT PUTIRGD)

L27Y %10 RAP1°1° 11 10 MR

Comme l’ont dit nos Sages: «La lumiére qu’elle contient le raméne au bien»; et comme il est
écrit a la fin du maamar commencant par «Lorsque tu feras monter», au sujet de «comme
I’huile précieuse», etc., qui coule «sur ses mesures», etc., ainsi que «1I’huile de sa droite appel-

le», etc. ; voir la-bas.

MINANTT MNP R™PANRT XADY2 MAN2ANTT RIT 0 1770 PTIT 00210 05 AR T90nnT I
971515 1199 12 nnR qwnl

C’est pourquoi il est d’abord dit: «car ton amour est meilleur que le vin»: le vin désigne la
contemplation du monde dévoilé, et de cette contemplation découle le niveau de la fiancée,
etc., comme mentionné plus haut.

573 MaNannn DYani X9 DIUR 125 57 199DR 139717 TNAAR MINDY M2 AR I 0T IR

Mais, pour qu’il y ait également le niveau de «les jeunes filles T’aiment», c’est-a-dire méme
chez celui dont le cceur est fermé et qui n’a pas été ému par la contemplation mentionnée plus
haut,

12 187 922N AWK °r2 ROAW 5”15 1AW *°12 RO 7700 POy 7Y R a7
cela se fait par I’étude de la Torah, qui est le niveau de I’huile, comme mentionné plus haut, et
le niveau de «que Moi (Ano'hi) te commande», etc.,

572 03 9991 PR MYYD 910 57y TRM 1119y Onan RIw °891 595 1°3 RD°DN mawnn N0
13 DIVR 125w

que la pensée ne peut aucunement saisir; et, parce qu’elle provient d’un niveau extrémement
éleve, elle peut donc graver et former un réceptacle méme chez celui dont le cceur est fermé,
etc.
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Comme ce qui est expliqué dans la paracha de Be'houkotai (le maamar commencant par «C’est
expliqué dans Ets 'Haim») : par ce moyen, une gravure se produit de I'intérieur dans I’ame ani-
male, etc. C’est 1a le sens de «un puits que les princes ont creusé », etc. ;

5371 PR PR 1139 9912 227 1733 (09 Pnwnx 7772) KU TIY IRIINDN 1Py vy

voir la-bas. C’est également comparable a ce qui est expliqué encore ailleurs (dans le maamar

commencant par «Je te fiancerai a Moi»), au sujet de «mon cceur et ma chair chantent vers le

D.ieuvivant», car

a1 M Mpn RIAY N NIX® 0°9051 DK 1D DN 0°95 oY °5Y Wwam 290 man
5713 1°°°Pan R™2ANRT RNy N1111ANTT P03 1739

le cceur et la chair, parce qu’ils sont des réceptacles matériels, etc., n’aspirent pas aux «parvis

de D.ieu», qui sont la source et lavie de I’ame, comme le niveau de la contemplation du monde

deévoile, appelé vin, ainsi que mentionné plus haut,

7°% K7 719197 AN 731999 SN2 ROIW 12 DO 19 1713931 18P O DX PR 11377 9WRD OX 0D
J1299R2 WY 10 W 251 TV OYA AR 7997 9.0 TunD VYHNIT

mais seulement lorsqu’ils chantent vers le D.ieu vivant Lui-méme, dans Sa gloire, etc.; car plus

un niveau est éleve, plus il peut descendre et se répandre vers le bas, et ainsi parvenir jusqu’au

ceeur et a la chair, etc. ; voir la-bas en détail.

N37TAR AN 71297 7A1°9Y AN 1own R PN 1AW 7PINRY 101 Pnaw bl XD R TN
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Il en va de méme ici: le niveau de «le parfum de tes huiles» et de «I’huile répandue» est un flux
provenant d’un niveau bien plus élevé que le degré du vin, et I’huile flotte au-dessus du vin,

etc.

T2 1191297 7377 9K 97933 12 13m0 9377 1327 PRI (2 A7) NAwT PR hAd

Dans la Guemara, au premier chapitre de Chabbat (5b), les Sages et Rabbi Yo'hanan ben Nouri
sont en désaccord sur la question de savoir si les deux sont considérés comme reliés I'un a

I’autre,
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car I’huile est trés élevée, au niveau de «la 'Hokhma supérieure de tout», comme il est écrit
dans le Zohar, paracha de Tsav (34a); elle est donc tres, trés au-dessus du niveau du vin, etc.

19 TR MINDY 02 ST 71790 5737 Y 12% pantw DIOR 129w Sna ox Boyand Hov 19,
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Elle peut donc agir méme chez celui dont le coeur est fermé, graver son cceur par les paroles de
la Torah, afin que les «jeunes filles» aussi T’aiment, etc.; comme dans «Je traverserai le pays

d’ngypte: Moi, et non un ange », etc.

OIR WHYS 0PIYD 1Ay 1MW D737 WATAN TP 1D PN 1R 1D PP mvaR na Py 2
.TINDN2 WD AW WU RPN WD 1TInPN

(2) On peut encore expliquer «car tes huiles exhalent leur parfum», etc., et «I’huile répandue »,

etc., selon le Midrach mentionné plus haut: cela correspond a ’enseignement « Une personne

doit toujours diviser son étude en trois: un tiers consacré a I’Ecriture, un tiers a la Michna et un

tiers au Talmud ».

0°9272 AwASNIY NRM Y ANROT DITRT 09I Pwn TIAvM Tawn Mgt Tintha 1Im
L2 °N% NN 12987 1AW D°Nw)

Or, lorsqu’on étudie les mitsvot dans la Michna et le Talmud, on comprend et saisit la réalité
méme de Sa sagesse bénie, puisqu’elle s’est revétue de réalités matérielles, qui sont véritable-

ment Savolonté et Sa sagesse bénies.

NW2IPAM N ANNoM 995 AwIn 1R 77IN3W NPWYR 2119902 7KW N1 PN 1A 1Ay 1N
J1PNIR D19°%Y N12°N2

C’est 1a «I’huile répandue», etc. Il n’en va pas ainsi des récits de la Bible: la sagesse bénie de

D.ieu, revétue dans les mots et les combinaisons de lettres, n’y est aucunement comprise.

RPI27 RIPI 77IN2W NPWYR D900 1R 120 NPLYIY (kv 273p7) TMPYIR M wrn
QW 1”171 IR°21 RN*TIRT

Comme il est écrit dans le Zohar, Beha’alotekha (152a), que le sens simple que I’'on comprend
des récits de la Torah est appelé «le vétement de la Torah » ; et le Ramaz explique la-bas
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que, par exemple, [dans] le passage «Et voici [les rois]... dans le pays d’Edom », etc., les événe-

ments se sont assurément déroulés ainsi, et le verset ne s’écarte pas de son sens simple ; mais

I’intention de D.ieu en cela ne réside pas dans [I’événement] lui-méme;

172 YW 07952 .12 PAIRAW (27y vnp7) QW T2 WY 10 9NN 291y NITI0 M 712 AN
22719 2091 D37 T AR 71822 BERh R -]

mais les secrets du Monde du Tohou y sont enfouis, etc.; voir la-bas. Le Zohar, a cet endroit

(149b), développe longuement ce sujet. Le Pardes, Porte 27, chapitre 1, développe I’explication

de cette parole du Zohar et écrit ce qui suit:

0°927 QAW 122 RIA° 17390 TR RITW 1N W 9°9% 77102 TIDS TR K127 WRD AR
13 970w° KD RITW N7 OYY 191 DN ORIV 1300 09YIw DOOI0K

«Lorsqu’une personne vient étudier la Torah, son intention doit étre d’étudier ce sujet comme

étant des paroles divines, dont 'immense intériorité lui est cachée, etc.; méme si elle n’en

comprend rien

579y 211 79w 19 W 03 *19 $95 1°2° KDY o1 AR KPR 719119 7773 1°K) 719°017 N1PUwe ax 0D

sinon le sens simple du récit — et, a plus forte raison, celui-ci —, et méme celui qui ne com-

prend absolument rien, etc., recoit lui aussi une belle récompense.» Fin de citation.

555 1w 1272 11°RW NP QY %2 TPanRw 107 °P1 718°00 NPLwEY AN NPNIRA 1351
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C’est pourquoi les lettres de la Torah et le sens simple du récit sont appelés «le parfum de tes
huiles»: bien que l'intériorité de Sa sagesse bénie, enfouie et revétue dans ce récit et ces
lettres, ne soit aucunement comprise ni saisie,

™1 1297 NPYWDT DAY HAM TIWNRT 1IR3 INIW 10 MR 023777 VYD NPIWNA IPRYN)
(079927 9112 WY TAR XWI2? RPY 71790 0013

(contrairement a la compréhension du sens simple des lois et des mitsvot telles qu’elles sont
exposees dans les explications de la Michna et de la Guemara: méme leur sens simple, qui est
compris, est appelé «le corps de la Torah», et non un simple vétement; voir la-bas, dans le Zo-

har et le Pardés),
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néanmoins, les lettres et le sens simple du récit sont bien «le parfum de tes huiles»: en eux et
par leur intermeédiaire, celui qui lit I’Ecriture fait descendre un parfum et un reflet du niveau de
«I’huile d’onction sainte »,

121300 PR RIAY 2”YRY 555 1993 10X DYV 1R DPYR 2D 177 DOINY 27TV 1R
comme, par exemple, lorsqu’on respire un parfum agréable sans aucunement le gofiter avec sa
bouche, et méme lorsqu’on en est éloigne, etc.

Qno MW »nan ToYRPY MO MW N2 RITY N1°2 11’1?37 QIpnn qwnl 1ta nvan 129X

2 y’n
Bien au contraire, ce parfum provient d’un lieu extrémement élevé: le niveau de I’huile parfu-
meée, qui est supérieur au niveau de I’huile ordinaire, la 'Hokhma supérieure, etc.

13 P10 TR 17195 oYY 1232 219°p 123 MPANa R3% $19° KD 79YRna 901 23 RINw "D
Et parce qu’elle est d’un rang plus éleve, elle ne peut se réveéler dans une proximite, sous forme
de goiit, comme dans le cas de «I’huile répandue », etc.,

2 YN (N0 1770 101y 1] yon TOR B”Y TIN°22 wrnoY) 19 72% 177 naa ROR

(27y vrpT) TNIPYA

mais seulement sous forme de parfum, etc. (comme il est écrit dans I’explication sur «Voici les

voyages des enfants d’Israél», au sujet du Jourdain de Jéricho). C’est ce que dit le Zohar, Be-

ha’alotekha (149b):

X999 RITT DY ARIARD KPR SNR XD 7292 1°m73 DY ARIARD IRD 9100 RIAAT 790 RIAAT

7Y 10 SNhRP

«Ce mot de ce récit ne vient pas montrer uniquement ce qui le concerne lui-méme, mais vient
indiquer ce principe général», etc. ; voir la-bas.

TR 1197 KDY P70 NNy Nownn XY P70 1AW 5122 ARIXYY 19°N0° T9Yn 973 0 97OYR)
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Néanmoins, le niveau de «I’huile répandue» posseéde également un avantage supplémentaire,
immense: il transmet ’essence méme de la 'Hokhma supérieure, et non simplement un par-

fum et un reflet, etc. ; les deux sont bons ensemble.
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Or, I’étude du Zohar et de I’ceuvre de I’Ari Zal est incluse dans «un tiers consacreé a I’Ecriture ».

La raison en est expliquée ailleurs, dans I'interprétation du Zohar sur Beréchit (27b) mention-

né plus haut.

2702 WY RAPRA D 17 MWATAN AIRWY 727 WATR 191 AT WA AT 1PV MR
748" N‘IP?JL(' NP NI WATAY (27y 8707) N1DNAT

En résume, le Midrach du Zohar, de méme que le Midrach Rabba et les autres Midrachim, sont

des commentaires de I’Ecriture. Rachi explique, dans le premier chapitre de Berakhot (11b),

que le Midrach est proche de I’Ecriture, etc. ; voir la-bas.

1197 mawna oo Sooa 11 2”121 %7801 R0 RIAW 771N wATNAT RN N”N movnaw ahy!
Ri7dalalybl/dalninialsRninhFain iR Y Rch bl Bl i li7dkhiala Rakn}

Et bien qu’il soit expliqué dans les lois de I’étude de la Torah que le Midrach de la Torah, c’est-

a-dire le Sifra, le Sifré et leurs équivalents, est inclus dans «un tiers consacré a la Michnay,

c’est du moins parce qu’ils expliquent les lois et le corps de la Torah, comme la Michna elle-

méme.

MSYoNWRn NIRYENT NPT P 0ONONT 2217 19DR TAWR PR A MTI0 T3 Hax
PR TIND 1Y 171 BP0 NN NAwn XD

Mais, dans I’étude des secrets du Zohar, méme les plus grands sages n’ont aucune compréhen-
sion; ils connaissent seulement I’existence de I’enchainement descendant des mondes, sans en
saisir aucunement I’essence. Cela ressemble a I’étude de I’Ecriture,
N7 AT 1Py 5715 1172 11337 NPnRxY 595 1wn 1R ”YR 17PN 5w 1PnInea NP NIOw
S8 0 T3
ou I’on lit les Noms du Saint béni soit-1l sans comprendre aucunement I’essence qui y est en-
fouie, comme mentionné plus haut; il en va de méme pour I’étude du Zohar et d’Ets 'Haim.
RAPAT 1A 7700 TN I YT P70 170 UUR M2 $RINNY) RApn2 vk B902 RIT 199
(RApn? 01 oY 978 1Y D

C’est pourquoi elle est incluse dans «un tiers consacré a I'Ecriture». (Cela répond a ce qu’écrit
le Ran a la fin du premier chapitre d’Avoda Zara: «puisque la Michna est plus importante que

I’Ecriture », etc., « pourquoi faut-il consacrer un tiers de la journée a I’Ecriture ? »)
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C’est pourquoi cela aussi est appelé «car tes huiles exhalent leur parfum» : la connaissance de
I’existence est comme un simple parfum au regard de la compréhension de I’essence de Sa sa-

gesse bénie, qui se trouve dans la Michna et le Talmud.
a7y XD NIROZNAT W O ahs MPYLnwnm 970 TIRv9aY 19109 NP PPAARD INRNIW TN

19 MITAT 09I WA NN TIR°73 108y 737

Cela correspond a ce qui est expliqué dans Igueret HaKodech, vers la fin: dans I’étude de
I’ordre de I’enchainement descendant, méme si I’on en a compris I’existence, cela n’est pas, en

soi, supérieur a I’étude des mitsvot, ou I’on comprend et saisit I’essence, etc.,

Q1 NPT PR 11910 DY 1919 1277RY AIRYIY 727 TIZR 973 RIT NIROINT NPT T8N KPR
.05 255 X% 15 AR OPOX DR ¥

mais parce que connaitre I’existence constitue aussi une mitsva éminente et sublime, et méme
supérieure a toutes les autres, comme il est écrit: «Sache aujourd’hui» et «Connais le D.ieu de

ton pére», etc. ; cela meéne a un ceeur entier.

R 27YT SNR °D 12 °YY) 10 719100 NI 12N TART RI1T NIROENRT NYOTY 1070 A TN
(7277 PR 21P 3 27 M WYY WY 19 K223 0°N0 RATT PY K37 70 231 119 17377 NP

De plus, le parfum et la connaissance de I’existence sont eux aussi un reflet du niveau de la di-
mension intérieure de la Torah, etc. (voir le Zohar, paracha d’A'harei, 73a: «trois niveaux»,
etc., «et chaque niveau comporte un degré apres ’autre, caché et révélé», etc.; voir la-bas, et

voir ce qui est écrit a ce sujet sur «Car la chose est trés proche de toi»).

:9715 12X MDY 19 DY wnl MY 10 PRIN 1A 10 701w 177 MIvnan 2 BUE 19

Il faut donc ces deux niveaux: «car tes huiles exhalent leur parfum», etc., et «I’huile
répandue», etc.; de la découle «c’est pourquoi les jeunes filles T’aiment», comme mentionné

plus haut.

53



LIKKUTEI TORAH - SHIR HASHIRIM - MAAMAR 4 TNANR MDY 19 9y 9Aw PN 1Y 80210 IR 1R

PT90 1AW 0021 IR MoAR
12N NIRPY 10 Py R

Pour le parfum de tes huiles précieuses
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«Car tes parfums sont agréables, ton nom est une huile répandue; c’est pourquoi les jeunes
filles (alamos) t’aiment. » Or, les Ames qui ne sont pas dans un corps en ce monde sont appelées

alamos, «jeunes filles» : ne lis pas alamos, «jeunes filles», mais olamos, «mondes ».
NXD 2’01 1”0 5”0 K2 N1272 711 19591 ™My oAw Nnwl an 12 Pey "|’z?$71:! %2 2°N2 M1am

CX 1377)
Et il est écrit: « Car ton Maitre est ton Créateur, etc.»: il s’agit des ames qui sont en ce monde.
Voir a ce sujet Rabbah, [Parashat] Bo, fin de la section 15, [et] Zohar III, [Parashat] Teitzei (p.
277a).
mr oTp AR KON 0°°P P’ PR 17212 @17 3R T9ITA 77070 RIT UMY IR DT mam
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Or, la descente de I’ame en ce monde est une grande descente. Inutile de le préciser pour
I’époque ou le Temple ne se tient pas; mais méme avant la période de I’exil, c¢’est un exil et une

grande descente pour les Ames que d’étre revétues d’un corps et de se matérialiser

RIT997 201 RN°KRY 399w 1 a0 00T MYR IR 0TI TRwan 7T Iy Al
Y73 AIYND MR X2 01713 21107 99 ORTOW SNRT RAPYD N0

dans un corps en ce monde. En effet, avant de venir en ce monde, I’ame jouissait du rayonne-
ment de la Chekhina. Et il est dit: « Mieux vaut que je sois jugé et que je parvienne au Monde fu-
tur»: toutes les souffrances du Guéhinom valent la peine d’étre endurées afin d’accéder en-

suite aux délices du Jardin d’Eden,
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méme inférieur. Il existe un Jardin d’Eden inférieur et un Jardin d’Eden supérieur; lorsque
I’ame doit s’élever au Jardin d’Eden supérieur, elle doit encore traverser auparavant un autre
Guéehinom, appelé le Fleuve de feu (Nehar Dinour), qui «coule et jaillit». Dés lors, a quoi bon,

et pourquoi I’ame est-elle descendue en ce monde au prix d’une si grande descente ?
MY VYR 12N NAR AYW 1719° RN°KR 110 5715 90 7199y 1T ﬂ”?}? X T A7° R

.27y oon Bon

Mais cette descente est en vue d’une élévation. Et quelle est cette élévation, supérieure a [tout]

ce qui précede? Il est enseigné: «Une heure de techouva et de bonnes actions en ce monde

vaut mieux que toute la vie du Monde futur. »

N921 79°2 NAR AIRT 73°9WA 1T 27 RIT DY 7°WnRn DR NNAnNn P 27mMYy n 55 a7
NNR 72NN 9172 213nT 70 27y

Car toute lavie du Monde futur — le Jardin d’Eden inférieur, les Jours du Machia’h, etc. — n’est
que le rayonnement de la Chekhina, une seule lueur. Le Monde futur fut créeé par le youd: le

youd est un grand tsimtsoum et une seule pensée,
773 0”R IR ARynh MPR TR WAnY 1NINIYY 1NN NNty 023 NNR NIX Pwnd 1no

halaishlak3'Alkehintal

comme une seule lettre, par exemple, comparée a I’essence méme de I'étre et de I’essence
d’une personne. «Et de ma chair je contemple D.ieu»: en haut, dans la Lumiére infinie, béni

soit-I1, Son étre et Son essence sont
AR N1 NPWRDA NIRDTP P19° TR KRN NI 9 710 TY VOIMY DX NAR 7AWnNn P9

D118 T1° RN

une seule pensée: Il regarde et considére jusqu’a la fin de toutes les générations. «Le monde
aurait pu étre créé par une seule parole»; «Béréchit est aussi une parole.» C’est le youd, un

tsimtsoum,
1?57?3 1122 7°Wnn NN '[1”?57 Y72 19000 Y72 70 whw 0°29 '[1!27'? 27y 91 M 55 NAR 7IR7

N1927° A5R Qownn 993 maa

une seule lueur. L’expression «toute la vie» du Monde futur est au pluriel, car il existe plusieurs
Jardins d’Eden inférieurs et supérieurs, ainsi que plusieurs Jours du Machia’h, chacun plus

éleveé que le préceédent, au fil des cinquante mille jubilés.
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Car les six mille années ne représentent qu’une seule Chemita; elles comprennent un Jardin
d’Eden inférieur, un Jardin d’Eden supérieur et les Jours du Machia’h, etc.

XD°2N AWM N°91 1NN 1NITA 772 07K TIRA NAR TR T P R 27y 2N 55 9”R)
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Dés lors, toute la vie du Monde futur n’est que le rayonnement, une seule lueur, de la Lumiére
infinie, béni soit-Il, de Son étre et de Son essence; et «aucune pensée ne peut Le saisir», nulle-

ment dans Son étre et Son essence.

19 AR AYW 79%1 IMNEYY 1NN P20 110y mBYD 121wn Y Oy T8 7070 1 2

C’est 1a le sens de «une descente en vue d’une élévation»: par la techouva, s’élever jusqu’a

cette hauteur et étre inclus dans Son étre et Son essence. Et «une heure... vaut mieux, etc.»,

DIPRA AT MANANAN NPPTYNR RIDT RP@IYn 729WN 7Y “AWa 7133 77777 N1233 Rp»T
TR7 YT 791 IR M2s

précisément dans I’exil et la descente dans un corps physique, par une techouva du fond du
cceur, comme éveil d’en bas, suscitée par la méditation sur sa descente depuis un lieu tres éle-

vé et sublime: «Sache d’ou
MY WASNIR 997 AR IRDY 9030 NOWRT RIT RAN 1PRM TN TR0nnn mhynthn X

PIMPIM 19502 1NN 1NN TI931 DWANI K17 97OYK R ROW AR

tu es venu»: d’au-dessus de 'Hokhma, et «'Hokhma se trouve a partir du néant», qui est le com-
mencement de la révélation ; «et ot tu vas»: étre revétu en ce monde. Méme s’il n’a pas péche,
il s’est néanmoins matérialisé et séparé de Son étre et de Son essence, dans un éloignement

absolu.
5y 92w1 292 19 107970 DY NI 99199 10 1013 WIOR YO0 RI1AWINT IRDA NS TR
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Il faut étre de ceux qui «font le bilan», afin que «I’homme connaisse dans son ame, etc.», et
éveiller la compassion sur sa descente, etc., le coeur brisé par la vie de I’ame. Alors, tout natu-
rellement, la compassion descend a travers I’enchainement descendant des mondes sur les en-

fants, lavie et la subsistance: «Souviens-Toi de nous pour lavie, etc.»
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C’est la le sens de «Dans une grande compassion, Je te rassemblerai»: par une techouva du

fond du cceur, tandis qu’il médite sur «Je t’ai abandonné pour un bref instant»; cet abandon

n’est

D% nn mvwnn NinM Tl"Lz‘S?TI ¥ ANnnn YA 1PAw *p9PR RNOW 95 NNR 72wnn 0P ¥y ™M
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qu’un bref instant, une pensée unique: les six mille années, le Jardin d’Eden inférieur et le Jar-
din d’Eden supérieur, les Jours du Machia’h, la Résurrection des morts et les cinquante mille
jubilés. (Voir a ce sujet le discours commencant par « Pour comprendre le sens du verset “Qui

est un D.ieu comme Toi” ».)

0937 0°AM K297 RPPIYD 721N 9PN Y TR 1T RO MY AN DR R
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Par conséquent, puisque sa descente en ce monde est si grande, elle éveille en lui une techouva
du fond du ceeur, [et] une grande compassion provenant de Son étre et de Son essence, afin de
faire descendre les Treize Attributs de Miséricorde, qui ne peuvent étre attirés dans un seul
réceptacle

10 MITR 2700 MW IMINEYY INITNRN TOWRT T A 0IN7 PR T TR 202 1

mais seulement dans treize attributs: « Havaya, Havaya, D.ieu, compatissant, etc.» Havaya est

I’émanation depuis Son étre et Son essence, afin que Havaya devienne les treize attributs, etc.
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C’est la le sens de «Car ton Maitre (bo’alayich) est ton Créateur, etc.» Mais comment cette ex-
pression peut-elle s’appliquer a Lui, qu’ll soit exalté, qui n’a pas de forme corporelle, a propos
des ames spirituelles? 11 est écrit: «Comme un jeune homme épouse (yiv’al) une jeune fille,
etc.»

219 912 N0 AWK PR (227597 A7m0) T PY RNPR 137 9K

Mais il est enseigné a ce propos (Sanhedrin, p. 22b): « Une femme ne conclut une alliance, etc. »
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En effet, du fait de sa descente en ce monde, dans ’exil, [I’Ame] s’est matérialisée et son cceur

s’est engourdi, devenant pierre. Méme si elle n’est pas une ame qui péche par des actes inter-

dits, a D.ieu ne plaise, cela se produit aussi par les choses permises, lorsqu’on ne se sanctifie

pas, etc.

mINE% 1 772 19 WU 125 1N 97T 3702 RPUYDT RMIYAR 0927 2°n00 MTIYNT U
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Par I’éveil d’'une grande compassion — un éveil d’en haut, a travers les Treize Attributs de Misé-
ricorde — son cceur s’ouvre. Cet attribut a le pouvoir d’ouvrir le cceur de celui qui est ferme
comme celui d’'une jeune fille, comme nous le constatons chez une personne cruelle, dont le

cceur est fermé, mais qui s’ouvre lorsqu’on éveille en elle quelque compassion.
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C’est 1a le sens de «Car ton Maitre est ton Créateur»: par une techouva du fond du cceur, en

meéditant sur «D.ieu des armées », qui représente toute lavie du Monde futur, etc.,

RIT 7INT29% 10 11991 TR 7123 RIT INRW PHI 7390WT 17T 0ORw PR DY 1T 1w PRI
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n’est que «Son Nom»: «Sa gloire est sur la terre et dans les cieux», le rayonnement de la Che-
khina; tandis que la source de son ame est trés élevée et sublime, etc., et que sa descente est

une grande descente, etc.

"13°1 NDYD 9NawD 11911 925 1w 12 MND% 0937 0ANN2 10 MTA X0 9YR R Ty

Par 14, il éveille les Treize Attributs, etc., dans une grande compassion, afin d’ouvrir son cceur

et d’en faire un réceptacle, «fondement de Ta demeure que Tu as bétie, D.ieu, etc.»

R 729N 77 NAWY 973 11 721WN32 573 1738 TN° 10 0°197 00 PUYY 779K 171D 1 R
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«Que D.ieu fasse rayonner Son visage vers toi» : ainsi, «comme ’eau refléte le visage, etc.», lui
aussi tournera son visage en retour dans la techouva. C’est également le sens des Dix Jours de

Techouva: le retour a une relation de face a face.
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Car toute I’année, méme si I’on sert D.ieu, etc., on se tient au niveau de la nuque: «Ils M’ont
tourné le dos et non le visage. »
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Car toute la vitalité essentielle de I’étre humain et tous les sens — la vue, I’ouie, la parole [et]
I’odorat — se trouvent dans le visage, tandis que dans la nuque il n’y a que I’os, etc.

5 1KY 1739’9 PO IwYRY 1207 7AW 11137 122% NP1 AP0y 90 MR 9098 10 1m0
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De méme, il faut réorienter vers D.ieu seul le point essentiel de son cceur, sa volonté, sa pen-

sée, sa parole et son action, comme il est dit: «Qui ai-je dans les cieux, etc.»: le Jardin d’Eden
inférieur et le Jardin d’Eden supérieur, etc.,

DNPWY PO YW 97T 0 979 D19R WTIN 23 0wy OTIPY 2710 NAR IR 1T P RIw
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qui ne sont qu’un rayonnement, une seule lueur, comme [expliqué] plus haut. Tout au long du
mois d’Eloul, avant les Dix Jours de Techouva, on éveille les Treize Attributs de Miséricorde,
afin que les Dix Jours de Techouva soient, par 1a, un face-a-face, un avec I'Un, «de toute ton
ame, etc.», pour étre inclus et annulé dans Son étre et Son essence: une grande compassion et
«abondant en bonté ».

5715 WD Y RIT IR 1D A9ITA AT MDA MIya 0w minwaa R 9o mam T
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A présent, tout cela concerne les 4mes qui sont en ce monde, dans I’exil et une grande des-
cente, etc. Mais cela se produit par la techouva, comme [expliqué] plus haut, et «a I’endroit ou
se tient un baal techouva, etc.»

RIT 17 7Y 9”RY D210 190w 1T DOMOwRY 0°713 DOPPTE MISNA ONw PUAaw mnwin Dav
19 K797 RPRIYR 72w 2% 092K 770 139K 10 $95115 an»oy

Mais les ames du Jardin d’Eden, qui sont au niveau de justes parfaits et jouissent du rayonne-
ment de la Chekhina, comme [expliqué] plus haut: par quel moyen s’élévent-elles pour étre in-

cluses, etc., puisque le ceeur brisé du fond du ceeur ne les concerne pas, etc. ?
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C’est la le sens de «Car tes parfums sont agréables, etc., c’est pourquoi les jeunes filles

t’aiment.» Cela s’explique par la Torah qu’elles ont étudiée lorsqu’elles étaient en ce monde,

revétues de corps, car la Torah elle aussi était revétue de choses physiques.

Y2 WIASNIY MPTHNYN 293 DR 2901 PR 17ap0 DY 1w T7IN0 D2 TR PN 1
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C’est la le sens de «ton nom est une huile répandue» : toute la Torah est le Nom du Saint béni
soit-I1, répandu de réceptacle en réceptacle a travers I’enchainement descendant des mondes,
jusqu’a étre revétu en ce monde de reéalités physiques. Et plus elle est répandue vers le bas,
etc.,
eyl o9 DR YHon Zahil7e) moYNR RY mRY onwa W2 ORI 1IRW 11D N 7T N9
20 1177 o>
plus son parfum se répand; comme nous le constatons pour I’huile matérielle: lorsqu’elle est
répandue d’un récipient a ’autre, son parfum devient plus puissant en bas.

5715 555115 11995y o wo 1Y 90NN 7Awnna wYn 710 NPNN3 1910 PIYI 77N 10 100
De méme pour la Torah: «sa fin est enchassée dans son commencement», «la derniére ceuvre
fut la premiere pensée». Ainsi, elle s’éleve et est incluse, comme [expliqué] plus haut.
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C’est la le sens de «c’est pourquoi les jeunes filles»: ce sont les 4mes qui ne sont pas dans un
corps en ce monde; «t’aiment»: il s’agit du grand amour, «abondant en bonté». Car «ta rosée
est une rosée de lumiéres»: quiconque profite de la lumiére de la Torah, la lumiére de la Torah
le fait revivre (Ketoubot 111b).

5197 YA RWAT TIPI X2ODT XPMIYH TN 7Y 73T 210 2D IRT DR 1IN D 09210 N
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Et «agreéables» désigne la lumiere: «la lumiere — qu’elle était bonne». Or, par une techouva du
fond du cceur, tant que ’Ame est encore en ce monde, elle peut elle aussi s’élever et atteindre le

grand amour, comme [expliqué] plus haut.
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C’est 1a le sens de «Qu’il me couvre des baisers de sa bouche, etc.» Or, il est enseigné: «Les pa-

roles des Sages me sont plus cheres que le vin de la Torah»: il s’agit des cent bénédictions

récitées

Y 'IJ’,?E‘N o9y Ty oy m ownm 93N ST 07T MY °n AnR 72 oy 553
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chaque jour — «Béni sois-Tu, D.ieu» — qui relévent des paroles des Sages, afin qu’il y ait une ré-
veélation et une émanation «d’un monde a ’autre » ; «notre D.ieu» signifie qu’ll soit notre D.ieu,
et non au-dessus, au niveau de..., mais par I’intellect et la méditation.
TANR W7 DRIAW M TR $531°0° 1727 TR 1137 0700 1225 TP MRANT Y 7078 X
Mais il faut que se révele le point du ceeur, afin qu’il n’y ait qu’une seule volonté, pour Lui seul,
qu’ll soit exalté. Et en chacun d’Israél il y a un amour
MTYI IR AR 029 pYX o122 HPann w0 15an3 M19%2 99T R1IYCY 0199 TN 95 nanon
NIPAwA NITHY NNIRN2 21910 DYIAn RINY
cache, chacun selon sa mesure; il se révele dans la priere. Il en est qui prient avec «leur cceur
criait», bien qu’ils se voient grossiers et revétus de désirs et d’attributs matériels.
NART RIT 2730 7R RAIPWT Rnyn APWw PRI %D 72 11°R NRRT 17IY R
Mais, malgreé cela, la vérité n’est pas ainsi: ce n’est que mensonge, celui du monde du men-
songe, tandis que I’amour évoqué plus haut est la vérite.
1722 02NN i'l*.')"?m M7 12 WO TIART 113 2NT° TR D23 DR 1MAR Owa DRI N0 NP1 '[351
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C’est pourquoi I’Assemblée d’Israél est appelée «noix»: «Je suis descendue dans le jardin des
noyers.» De méme qu’une noix posséde un noyau et une écorce qui le recouvre, ainsi en est-il
des ames, etc., tant qu’elles sont dans un corps en ce monde. C’est la le secret de I’amour cache

évoque plus haut.

19 9900 WM NYS 11ODYT TI0 MANYNT Y RIT 27 29005 RID 19197 11 070 DY R

Mais comment peut-il parvenir a une grande révélation ? Par I’éveil du secret supérieur: «Il a

fait des ténébres Sa retraite, etc. »
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pour se réveéler; ainsi se révele le secret inférieur, I’amour évoqué plus haut, comme I’explique

le discours commencant par «Si un homme a deux femmes, etc. » ; voir la-bas.
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1D

C’est la le sens de «Quand le vin entre, le secret sort»: par la techouva, le secret supérieur et le
secret inférieur se révelent, comme [expliqué] plus haut. C’est aussi le sens de «Qui a révélé ce
secret a Mes enfants, etc.»
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«Je suis noire et belle, filles de Jérusalem »
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«Je suis noire et belle, filles de Jérusalem» etc. «Ne me regardez pas parce que je suis noiratre,
car le soleil m’a regardée » etc.
WRI 570 1127 WrIY2 IRIAND 1120 WR 023 DY 77N WRA 7101 T7IN0Y PURn 9y 129
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Cela se comprendra a la lumiére de I’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie: la Torah
fut donnée comme un feu noir sur un feu blanc, ainsi qu’il est expliqué dans Shir HaShirim
Rabbah, a la fin du passage «Sa téte est de I’or le plus fin», et dans le Zohar, partie III, Nasso,
132a (voir aussi le Ra’aya Mehemna, Shoftim, 275a).
WX 122 5”3 XIT 1D 27MIVA KRI921 7172 DUIIRY R 9Pnd 99 7an°1 MNiA 55w aws 1Im
L1329 OR Ay Y
Or, de méme que toute la Torah fut donnée ainsi, il en va de méme de ce que nos Sages ont dit:
«Le monde futur fut créeé par le youd» etc.: cela aussi releve du feu noir sur feu blanc.
DNAwnn NNwan ANIyn X0 '{1’537:'1 ¥73 2”M¥I *°N2 1an °2 1’3.'!7? 798 127 RIT 270 IR
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Voici I’explication. Il faut comprendre que le Monde futur, le Jardin d’Eden supérieur, est le
plaisir que les ames tirent de leur perception de la Divinité : un plaisir merveilleux, sans fin ni

limite, au-dela de toute mesure et de tout terme.

DI7°3 99710° 92 ORTD %3 SNRT RAPYD 20099 193977997 201 MR YUK DY 190K 197

C’est pourquoi on a dit au sujet d’Elisha A’her: «Mieux vaut qu’il soit jugeé et qu’il accéde au

Monde futur», car toutes les souffrances du Guehinom valent la peine
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pendant douze mois, afin qu’il recoive ensuite le soulagement et le plaisir du Monde futur; car

ce plaisir n’a ni fin ni limite, et toutes les souffrances du Guehinom ne sauraient étre mesurées

ni comparees a lui.

731 0°710° N3 NWn? 0901 Dpwn 1R W 75T T AIYND 21231 YW PR 797 19K 2D
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Car si ce plaisir avait une mesure et une limite, on pourrait établir une sorte de pesée et de ba-

lance pour calculer quelle quantité de souffrance vaut le plaisir.

219 101907997 201 5991 B3 199K 719Y PR 199 21231 21900 992 RIT NAR2 ORYN

Mais, en vérité, il est au-dela de toute mesure et de toute limite ; rien ne peut donc absolument

lui étre comparé, et «mieux vaut qu’il soit jugé » etc.
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Si tel est le cas, il faut comprendre quel est le niveau du youd, a partir duquel fut créé ce monde

de grand plaisir. Pour le comprendre, [appliquons le verset] « De ma chair, je contemple D.ieu».
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A titre d’analogie, nous voyons clairement chez I’étre humain physique que les lettres de la pa-

role se révelent dans la pensée et la parole, mais que, dans I'intellect lui-méme, il n’y a encore

aucun niveau de lettres.
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Ce n’est que lorsqu’il y pense ety réflechit que les lettres naissent (voir ce qui est écrit a ce sujet
dans le discours commencant par « Qui a compté », dans Parshas Balak),

wabnnw Downh w2k 912 oM anPId 927awD 9N 7190 P19 R 1Nwnna avyna 19ann
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et elles se révelent de facon latente dans sa pensée, puis se révelent davantage lorsqu’il parle a
autrui. Elles sont des vétements pour l'intellect, qui se revét des lettres de la pensée et de la

parole,
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mais elles ne sont pas son essence et sa nature, car, dans I’essence de I’intellect, aucune pro-
nonciation de lettres n’est encore reconnue ni ressentie (voir ce qui est écrit dans I’explication

du verset «Tu feras un tsits», a propos de «Tu y graveras les gravures d’un sceau »).
an>nnn av PR 1787 NIRXIN N2 ROX 912772 R©2na 0owins 1°RW AR 1OR NPMIR 71993 170
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Néanmoins, la révélation de ces lettres, bien qu’elles ne soient ressenties comme sons que
dans la parole, par les cinq points d’articulation de la bouche, ne commence pas et ne prend
pas naissance a cet endroit, de néant a quelque chose (comme il est écrit longuement a propos

du verset « David se fit un nom»).
19 NP NN RDR TAWAN2 R0 ARG 2w nan onnnn 1°R 12WRnn NPNIR 1
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De méme, les lettres de la pensée ne proviennent pas du niveau de l’intellect saisi qui illumine

la pensée. La source d’ou nait la faculté des lettres dans la pensée et la parole est plutot fixée
dans la nature méme de 1’ame, car I’ame
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est pleine de lettres. Ce sont des forces qui donnent lieu a des flux d’énergie; en descendant

toujours plus bas jusqu’au niveau de la pensée, elles prennent la forme de lettres effectivement

prononceées, car, dans la pensée aussi, les lettres prennent forme selon leur prononciation,

a7 OaoY 719°0M TN22TAW AT 4P 1T NI1D0M NIMA SN R 1AKR TYY) 192 2OROXINY 11D
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comme lorsqu’on les prononce avec la bouche (et, dans le méme esprit, [les Sages] ont dit dans
la Guemara: «Deux esprits conversaient ensemble»; leur parole et leur conversation sont
constituées de lettres fines et spirituelles, comme les lettres de notre pensée, et leur pensée est

plus fine encore, comme il est écrit ailleurs), mais cela demeure cache.
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La parole, en revanche, les révele réellement a autrui. Leur source est au-dessus du niveau de
I'intellect, c’est-a-dire dans le niveau de I’ame elle-méme (voir ce qui est écrit a ce sujet dans
I’explication du verset «Si vous marchez selon Mes statuts»). Cela ne signifie pas que les lettres

soient la nature et I’essence mémes de I’ame,

nvawn X291 97Y X322 WrRI MTAM 2w PR RITw 977) 15 M Pow wain min
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car la nature de I’ame est I'intellect et les attributs émotionnels etc. (c’est-a-dire qu’elle est la
source de I'intellect et des attributs émotionnels, comme il est écrit dans I’explication du verset
«Tu ne supprimeras pas le sel», dans le discours commencant par «Voici, ils ne forment qu'un

seul peuple», et dans celui commencant par « Elie ouvrit»),

9972 MAwnRn N2 mann qwnl DA NPMIRT Mnon a7I%0 93 nRy whITw KON
:NPNIR RPN WMWY 17197 19920 115 7772 WrnyY 7293 7R mvwann

mais I’ame elle-méme comprend aussi les puissances des lettres, de sorte qu’une simple éma-
nation de lumiére se prolonge d’elle vers le niveau de la pensée. Voir ce qui est écrit dans le dis-

cours commencant par «Ainsi vous bénirez», au sujet de I’ame pleine de lettres.
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Résume: La Torah fut donnée comme feu noir sur feu blanc, et il en va de méme du youd par
lequel le Monde futur fut crée. Il faut d’abord introduire la question des lettres de la pensée et
de la parole: elles ne sont que des vétements pour I’ame et ’intellect, et pourtant leur racine se

trouve dans I’ame elle-méme.
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2. Or, il en va exactement de méme, au-dessus, dans la Lumiére infinie, béni soit-Il. La révéla-
tion de la perception de la Divinité par les Ames et de leur délectation en D.ieu, quoique mer-

veilleuse, ne provient néanmoins que du niveau des lettres
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(voir le discours commencant par « Et maintenant, que Ta puissance soit grande », a propos de
«comme Tu I’as dit»: Mal’hout d’Atsilout, qui est constituée des lettres de la parole d’Atsilout,
devient I’Atik de Béria, source et racine du Jardin d’Eden supérieur etc. ; voir également le dis-
cours commencant par «Vous garderez Mes Chabbatot», a propos de « Créateur des étres saints,

que Ton Nom soit loué» etc.).

JONWY AR 1PNI%° 1PNRI2 TN 71207 N2 NANT VPR 7awnnRT DPIR R 0OV YA
JINMNT Y731 712277 902 1PN 100y YA 7awnnn navn2 1°NR13

Le Jardin d’Eden supérieur est constitué des lettres de la pensée, et le Jardin d’Eden inférieur
releve de la parole. C’est le sens de «Je I’ai crée, je I’ai forme, je I’ai aussi fait»: «Je I’ai crée»
désigne le niveau de la pensée, le Jardin d’Eden supérieur; «je I’ai formé», le niveau de la pa-

role et le Jardin d’Eden inférieur.
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«Je I’ai aussi fait» désigne le monde de I’action, ce monde physique. (Voir le discours commen-
cant par «Qui a compté» : «aussi» (af) est un terme d’inclusion qui ajoute un quatrieme niveau,
supérieur a la pensée, a la parole et a ’action, lesquels ne sont que des vétements de la Lu-

miére infinie, béni soit-11;
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c’est-a-dire le niveau de la volonté supérieure, qui est la Lumiére infinie, béni soit-11, dans Son
étre et Sa gloire mémes, et qui se prolonge par ’accomplissement des mitsvot dans ce monde
etc.;

2137 *°12n NN Y7320 7AWnHn NPNIR P02 P00 110PYR YA 97w 0 9 T vy
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voir la-bas. Dans le méme esprit, on peut dire au sujet de ce qui est écrit: la révélation du Jar-
din d’Eden supérieur provient des lettres de la penseée, et celle du Jardin d’Eden inférieur du
niveau de la parole; pourtant, ’accomplissement de la Torah et des mitsvot dans ce monde
ajoute de la lumiére au Jardin d’Eden. C’est le revétement de la volonté supérieure et de la 'Ho-

khma supréme dans la pensée et la parole, selon le verset: « Tes pensées sont trés profondes ».
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Comme il est écrit dans le discours commencant par « Car, comme les nouveaux cieux», a pro-
pos de «Il le placa dans le Jardin d’Eden pour le cultiver et le garder»; et dans celui commen-
cant par «Alors Israél chanta» etc., «Jaillis, 0 puits» etc.; voir aussi le discours commencant
par «Moi», dans la section des tsitsit, sur le double « Moi» etc., « pour étre votre D.ieu».
27y WrND TIPTN T2 WA X2 73072 w0 XPT2 RI21 MY PaR 2790 K121 7102 1A
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Or, le Monde futur fut créé par le youd, tandis que ce monde fut créeé par le hé; et le hé possede,
a sa racine, un niveau supérieur au youd, comme il est écrit a propos de «Va-t’en», concernant
le hé d’Avraham. C’est pourquoi la techouva et les bonnes actions accomplies dans ce monde
ajoutent de la lumiére au Jardin d’Eden. Revenons 4 notre sujet, celui des lettres de la pensée et
de la parole.)
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Elles ne sont que des vétements pour la Lumieére infinie, béni soit-Il, comme il est écrit dans
Tikkunei Zohar: «Tu leur as prépare des vétements, d’ou s’envolent les ames» etc.

595 11°1 KON MAwWNK N9 3 MAwN 793 DWW W KD 1712921 19%Y2 71732 07K 1IR3 DA
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Mais, dans la Lumiére infinie, béni soit-11, dans Son étre et Sa gloire mémes, aucune réveélation
de compreéhension n’a de place, car «aucune pensée ne peut Le saisir», et «Tu es sage, mais

non d’une sagesse connaissable» etc.

(RY>7° 71mOM2 KDY 0991 NIR D 1°3yn D73 AR QY 17 71772 wrny) 10 ¥R RIM YT R

«Il est le Connaissant et Il est la Connaissance» etc. (voir ce qui est écrit a ce sujet dans le dis-
cours commencant par «Voici, ils ne forment qu’un seul peuple», cité plus haut, sur le sens de

«Tu es sage, mais non d’une sagesse connaissable »).

595 MAWMI RO DI 12 1IR3 13°RW 92T X177 W 19N0 W Nw° 9K 3

A ce sujet, il est dit: «I1 a fait des ténébres Son refuge ». Les ténébres désignent ce en quoi on ne

peut absolument rien saisir ni comprendre.
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(Voir le discours commencant par «Les chefs des tribus», a propos de «Et de Lui il est dit: “Il a
fait des ténebres Son refuge” » etc., ainsi que le discours commencant par «Il appela Moché ».)
AW RW 71 0D Wn QWA O°KN230T Nawnn noynPw N NP1 moy!R mnn RIT TP 1M
Tout cela se comprend en remontant du bas vers le haut: ce qui dépasse la compréhension des
créatures est appelé «ténebres», c’est-a-dire ce qui n’est pas saisi,
R °9) 779°%8°2 RITY "19°37 IR 79YRD IRPN22 RIT @AY 20 K127 9IR 9810 9IRRD
5w mawn’ DaR 219%31 IR RAPI 277 DW 11270 TOR0N0 223% 73m 712°7 17080 "awnn R
Tom%NT DR W 1TV RO 290

comme dans la formule «Celui qui forme la lumiére et crée les ténéebres»: les ténébres se
trouvent en Béria, au-dessus de la lumiére de la révélation qui est en Yetsira. (Car Béria corres-
pond a la pensée et Yetsira a la parole. Pour I’éleve, la parole du maitre est lumiére et révéla-

tion, mais la pensée du maitre reste ténébres, puisqu’il ne peut la percevoir.
79X °R YI02 TAWRR2 2WINW 7Y 1N2WnRn Tl 2°wn X922 19w 912777 277 MRy 2917 2230 DaR

TIFY TAWANAN 2232 WP NPT IR F2WANT 19N RIPI 7Y 0971277 R0 7Y 1377

Mais, pour le maitre lui-méme, sa parole ne compte pour rien en comparaison de sa pensée; ce
qu’il pense en un instant, il lui faut de nombreux mots pour ’exprimer. C’est pourquoi, pour
lui, 1a pensée est appelée lumieére et la parole ténébres, en comparaison de la pensée. En outre:
KNPy °PIW MIUERT NITAT 5237 KDONKT RADY *pIw MDUXRT Tan T°RH X922 7
NN 7772 WPRYY APPDR T NIN0IT IR MPUERT 2710 DY 53 77°%°2 DKM RODANKRT
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en Béria brillent 'Hokhma, Bina et Daat d’Atsilout, appelées le «monde caché» par rapport aux
attributs émotionnels d’Atsilout, appelés le «monde révéle», qui brillent en Yetsira. Car il est
dit de 'Hokhma et Bina d’Atsilout: «Les choses cachées appartiennent a Havaya notre D.ieu».

Voir le discours commencant par «Je suis venu dans Mon jardin».

TPRY 7177802 ©°1IpRT PP 171% Dynn on 1 Synn 0Oy RO X122 Onw 0°9°Wh 03 199
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C’est pourquoi les Séraphins, eux aussi, qui se trouvent en Béria, sont appelés «se tenant au-
dessus de lui», c’est-a-dire au-dessus du vav, les six extrémités qui résident en Yetsira. Leur
service n’est pas accompagné d’un grand fracas, contrairement aux ‘Hayot et aux Ofanim, qui

s’élevent avec grand fracas, car ils relevent du monde révélé.
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Il est également enseigné que lorsqu’on dit « Celui qui forme la lumiére», on touche les tefilin
du bras, et que lorsqu’on dit «et crée les ténebres», on touche les tefilin de la téte. Il est expli-
qué ailleurs que les tefilin du bras sont appelés un sceau en creux, représentant le revétement
des lumiéres dans les réceptacles, tandis que les tefilin de la téte sont appelés un sceau en re-
lief, représentant les lumiéres qui dépassent les réceptacles. Cela est précisément évoqué par

«creée les ténebres», car, a présent, ce niveau ne se révele pas avant le Monde futur.
T 9 TP 10 WA RAPI MID0ATA OYRDY 1Y IR RAPI TRANNRY 72 198RT 1211 1700 0
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Tout cela montre que, pour nous, ce qui se révele est appelé lumiere, et ce qui dépasse la réve-
lation est appelé ténébres etc. De méme, tout ce qui est plus élevé en degré est, pour nous,

d’autant plus ténébreux.)

WM 9732 901 R AW 21903 279 900 RAW 71 90 1909 RIT R 19ynhn Dar
Mais, en descendant du haut vers le bas, c’est I'inverse: ce qui entre davantage dans la réveéla-
tion de la compréhension releve davantage de la catégorie des ténebres,

RMDIR MEMIZH IR 12 IR KT YR 179% AN0T 9712 ©71R0 1712921 N8P 07K 7K "20Y
13 19RP IROWINR 17719197 10 MOy N9y 2230 X

par rapport a la Lumiére infinie, dans Son étre et Sa gloire mémes, comme il est écrit dans le
Zohar: le Kéter supréme, bien qu’il soit une lumiére pure, une lumiére éclatante, est noir par

rapport a la Cause des causes etc., et tous s’assombrissent devant Lui etc.

WY R Pl Ryt munnw NPT DRI 1193 RPHI RN 379%) 2000 XD o0 K919 20000
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Et il est écrit: « Tout, devant Lui, est considéré comme rien.» (On trouve une idée semblable a
propos de «D.ieu des connaissances» (Kel de’ot): en remontant du bas vers le haut, ce qui est
en bas est appelé «quelque chose» (yech) et ce qui est au-dessus est appelé «néant» (ayin);
mais en descendant du haut vers le bas, c’est I'inverse, comme il est écrit dans le discours com-
mencant par «Lorsqu’ils firent précéder “nous ferons”», dans celui commencant par «Le hui-

tieme jour, une assemblée » et ailleurs.)
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C’est pourquoi la Lumiere infinie, béni soit-Il, dans Son étre et Sa gloire mémes, étant au-dela
des limites de la compreéhension, est appelée lumiére et constitue le feu blanc.
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(Tout ce qui est au-dessous de Lui etc., méme Kéter, est appelé ténebres, comme indiqué plus
haut; voir ce qui est écrit a ce sujet dans I’explication de «Qui a compté». C’est aussi compa-
rable a I'image: «Une lampe en plein midi, a quoi sert-elle ?» La lampe est appelée ténebres

par rapport a la lumieére du jour, alors qu’en comparaison de la nuit, elle est appelée lampe.
o7 0OR°217 Bw RI230 IRY 12397 R”1P2 IR onyY% 0°9v3a OOKX°217 95 DUMRR I
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De méme, nos Sages ont dit: « Tous les prophétes seront abolis au Monde futur». Il est expliqué
ailleurs que la lumiére de la prophétie des prophétes sera comme rien en comparaison de la

révelation du Monde futur, telle une lampe en plein midi etc.
013n% N %% 7°1 ol MpPn NI TIRT 130n qWnPw %723 WK 17”2 0K IR 5235 ¥’
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A plus forte raison en est-il ainsi par rapport a la Lumiére infinie, béni soit-Il: pour qu’un
rayonnement en émane et devienne la source des dix Séfirot, il fallut un tsimtsoum et un es-

pace vacant, puis seul un kav, un fil, fut prolongé, comme on le sait.

Wi D2 0381 ONK 7772 RPH2 WPHD 13970 7100 ORI 7127 R 000 PO WX RApIY 1Y 1am
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Quant au fait qu’elle soit appelée feu, et qu’il existe un feu blanc et un feu noir, cela est expli-
qué ailleurs dans le discours commencant par « Vous vous tenez», a propos du verset « Car Ha-

vaya ton D.ieu est un feu dévorant» etc.
»a RIT YR PPOAR DIRDIY T A1 O 98y 0°n M WX NITI00 T w0 B9 71T manT T
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En outre, de maniére géneérale, il existe quatre éléments: le feu, I’air, I’eau et la terre, qui cor-
respondent aux quatre mondes: Atsilout, Béria, Yetsira et Assiya. Le feu est le niveau d’Atsilout:
de méme que le feu tend naturellement a s’élever, Atsilout est exalté et élevé au-dessus de Bé-
ria, Yetsira et Assiya; car Béria, Yetsira et Assiya sont des étres créés, tandis qu’Atsilout est la

Divinité.
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Or, au sein méme d’Atsilout, on trouve également Atsilout, Béria, Yetsira et Assiya: Keéter, ou
méme la 'Hokhma supréme, est appelé Atsilout d’Atsilout; Bina est appelée Béria d’Atsilout; et
Zeir Anpin et Noukva sont Yetsira et Assiya d’Atsilout. Plus généralement encore, il existe des

Atsilout, Béria, Yetsira et Assiya globaux, et I’Atsilout le plus élevé est appelé feu.
P17y 923 R*T D953 DAY 10 1325 WR OPIY 7172 DR DUORRNAN 2230 1IN WR P RO 17O
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Et pourtant, il est appelé feu noir par rapport a I’Emanateur, I’Infini, béni soit-II, qui est appelé

feu blanc etc. De méme, en général, Zeir Anpin est appelé feu noir par rapport a Atika Kadicha,

qui est le feu blanc.)

53 TR DR D2PPR RI% 99 119 1172 XO°AN 72wnn 1791 Daph 09915° 010K MnDIynw ek IR
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Mais puisque les mondes ne peuvent la recevoir et qu’«aucune pensée ne peut Le saisir» etc.,

«D.ieuvit que la lumiére était bonne» a cacher.
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Elle fut cachée sous la forme de «Il a fait des ténébres Son refuge» etc. Tel est le sens de «Celui

qui réside dans le secret du Tres-Haut, qui loge a ’ombre de Chadai»: contracter et dissimuler

la lumiére,

T19Y ¥73 013 ik 21903502 1D N 171K DR 09770011 099771 09001 DONIRNY 1n0a
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par de nombreux tsimtsoumim et des écrans qui séparent et dissimulent Sa lumiére, béni soit-
I, afin qu’une révélation existe en bas: le niveau du Jardin d’Eden supérieur, le plaisir des

ames etc., leur perception de la lumiere de D.ieu etc.; «Je ’ai créé, je I’ai formé » etc.

YW 7YY 0T IRPIYD MRY TR PRI 1D 0N PR OXINY 1D O°PDR 937 D7y wrn)
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(Voir ce qui est écrit a propos de «Elokim parla» etc., «Je suis apparu a Avraham » etc., «comme
Kel Chadai», Lui qui dit a Son monde: «Assez» (dai). Voir aussi Shaar HaYichoudim, chapitre
huit, cinquiéme yi’houd, a propos de la lumiére, de ’eau et du firmament qui se prolongent par
le Nom Chadai.
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Cela se comprendra a la lumiere de ce qui est écrit a ce sujet a propos de «Louez El dans Son
sanctuaire, louez-Le dans le firmament de Sa puissance»; voir aussi le discours commencant
par «Ils débattaient a ’Académie céleste» etc.: le Jardin d’Eden supérieur est appelé «firma-
ment», et ce qui leur parvient de Sa lumiére, béni soit-Il, se prolonge par de nombreux tsimt-
soumim etc., comme indiqué plus haut.)

I IR 1232 210 5 ORI 77 129031 D NOWRIA IwyR TR0 03 953 wInn 12301 10
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Tel est le sens de «Dans Sa bonte, Il renouvelle chaque jour, constamment, I’ceuvre de la créa-
tion»: « Dans Sa bonté » signifie que, parce qu’Il vit qu’il était bon de cacher la lumieére, I’ceuvre
de la création fut renouvelée, pour passer du néant a I’existence sous forme de révélation du

plaisir et de la compréhension,
2”777 °TIpPa B9 1% 2 °3 12391 19991 PR W2 °RIw YA 5y RPT W "2MIR 5omane wrnoY)
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(comme il est écrit: «Faire hériter 4 ceux qui M’aiment le yech», qui désigne le Jardin d’Eden,
appelé «quelque chose issu du néant» (yech me’ayin). Voir sur «il était bon de cacher» le début
de Pekudei, 220b, le début d’Emor, 88a, Bereshis Rabbah, Parsha 3, fin de la section 18; voir
aussi ce qui est écrit sur « Dans Sa bonté, Il renouvelle » etc.,

:(FIR2 IR 9210 77°WNR 777721 1aNNKRI 71772 10 IR N1°12 RIAw 771 °n1 7y

par le niveau du youd, qui est le tsimtsoum etc., dans le discours commencant par «Et j’ai im-

ploré» et celui commencant par «Je chanterai» etc., «car Il s’est hautement élevé »).

S12% ORw 27V K23 77192 NINIX OM2R PO RIT YA ORI N0 19YRD 57101 71%0p
Résumé: De méme, en haut, la révélation de la lumiére dans le Jardin d’Eden ne provient que
du niveau des lettres: « Le Monde futur fut créé par le youd» ; ces lettres sont des vétements.
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Mais, quant a Son essence, béni soit-I1, «<aucune pensée ne peut Le saisir». A ce sujet, il est dit:
«Il a fait des ténebres Son refuge.» En remontant du bas vers le haut, ce qui ne peut étre com-

pris est appelé ténebres.
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Mais, en descendant du haut vers le bas, c’est I’inverse. Tel est le sens de «il était bon» de ca-
cher [la lumiére] sous forme de ténébres, afin qu’une révélation existe dans le Jardin d’Eden;

c’est 1a le sens de «Dans Sa bonté, Il renouvelle ».
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3. Or, ce tsimtsoum, par lequel il était bon de cacher la lumiere dans le lieu des ténebres, est
comparable, dans I’analogie, au niveau des lettres présentes dans I’ame elle-méme, afin que de

véritables lettres puissent se révéler dans la pensée et la parole,

07 NPMIRAY K2 27 A%y WO NN $12p KIT NIPNIR 270 N7I3W ARY °RaN1 7337 97)
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(c’est-a-dire: il a déja été expliqué que, bien que la forme des vingt-deux lettres soit fixée dans
I’étre méme de I’ame, les lettres ne sont pourtant pas I’étre et ’essence de I’ame; car I’essence
de I’ame dépasse méme la nature de 'intellect et des attributs émotionnels qui émanent d’elle

dans le corps,
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dont elle est trés largement supérieure. Seul un rayonnement, une puissance qui en émane,
lorsqu’il descend et se revét dans le cerveau, devient la source de I'intellect dans le cerveau.
Tant que cette puissance est incluse dans I’essence de I’ame, elle dépasse le niveau et la nature
de la source de I'intellect dans le cerveau.
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De méme, les lettres incluses dans I’Ame sont des puissances a partir desquelles, en descendant
pour se révéler dans la pensée et la parole, prennent forme les lettres. Pourtant, bien que ces
puissances soient encore supérieures aux lettres mémes de la pensée et de la parole, elles re-
présentent déja une descente et une contraction par rapport a I’étre et a ’essence mémes de

I’ame.
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Cette contraction a pour but de faire ensuite apparaitre les lettres de la pensée et de la parole,

qui sont véritablement des lettres matérielles; cela constitue une contraction complete et réelle

supplémentaire.

12 oY AN%Y W I v%2 NIPNIRT NTME N2 DNRY TR RIT O DIZRE NOWRT
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Le commencement de cette contraction est la formation, au sein de I’ame méme, de la forme
des lettres sans matiére. Tous ces degrés de contraction sont une analogie de «il était bon de

cacher».
MIanT neao 0I%ngn 1°1y RIM mz‘?’y 19717102 19993 f]’bl RO91T XN1INTIT W2 RNOKXT 0
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C’est-a-dire qu’il est dit au début: «<Au commencement de I'intention du Roi, Il grava des gra-

vures dans la lumiére supréme.» Il s’agit du tsimtsoum qui donne naissance, pour ainsi dire,

aux lettres gravées. Comme il est expliqué a propos de «Ceci est le statut ("houkat) de la Torah »,

la gravure est supérieure aux lettres écrites, car elle est issue de la chose méme et en fait

partie.
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Tel est le sens de «gravé ("harout) sur les Tables» etc. Les lettres d’encre, en revanche, sont une

chose distincte et noircissent entiérement le parchemin. Mais
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les lettres gravées, bien qu’elles soient de la chose méme et en elle, assombrissent elles aussi
quelque peu la pierre précieuse brillante: lorsqu’on y grave, sa clarté d’avant la gravure s’obs-

curcit un peu, car I’endroit gravé est moins brillant.
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L’application est claire: tel est le sens de «Il a fait des ténebres Son refuge »: le niveau de Kéter
supréme, qui émane de Mal’hout de I'Infini, le niveau des lettres; bien qu’il releve encore du
niveau de I'Infini,
Y 197 115 OPK 21D wnn 1wy PAW 2”0 nan moYRRY 1021 1R PP NPNIR 1209
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et soit comme les lettres gravées, issues de la chose méme et en elle, et supérieure a 'Hokhma
et Bina, qui sont appelées véritablement «action» par rapport a I'Infini, comme de ’encre sur
du parchemin etc., Kéter aussi est appelé ténebres et feu noir par rapport a I'Infini, béni soit-II,

qui est infiniment supérieur a Keter et appelé feu blanc.
15 1972 8°3N51W NITNIR PR RITW YPA 2710 02 97K MITNT N1ID 2T T 01gng
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Ce tsimtsoum vise a faire apparaitre ensuite 'Hokhma, Bina et le Jardin d’Eden, comparables a
des lettres écrites a I’encre etc., d’'un noir véritable. Cela aussi correspond, par analogie, a I’ap-

parition des lettres de I’ame, qui sont
Wnn 09210 9127 72wWnNna wnn N1PNIR AR NN 572 71°21 71°1°1 D20 N1PNIR 1720
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comme des lettres gravées, issues de la chose méme et en elle, afin que puissent ensuite appa-
raitre les lettres véritables de la pensée et de la parole, matérielles, un véritable feu noir. Or,
bien que, par rapport a I'Infini, les lettres gravées soient elles aussi appelées ténébres, comme

indiqué plus haut, néanmoins, par rapport aux lettres écrites,
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c’est-a-dire au niveau de 'Hokhma et Bina, sources du Jardin d’Eden, [comme dans le verset]
«Un fleuve sort d’Eden », Kéter est véritablement appelé feu blanc, puisqu’il est seulement issu
de la chose méme et en elle, a titre d’analogie. C’est pourquoi Zeir Anpin d’Atsilout est appele

feu noir sur feu blanc par rapport a Kéter)
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(comme il est écrit dans Parshas Nasso, 132a). De méme, Zeir Anpin, par rapport a Mal’hout
d’Atsilout, est appelé «lumiere blanche », tandis que celle-ci est appelée, par rapport a lui, «lu-
miere noire »

CX 7177y D02 D) 27Y 37D AT 7P 77’921 K”Y K1 772 NOWRI2 DI wUn3)

(comme il est écrit dans Parshas Bereshis, 51a, dans Parshas Lech Lecha, 83b, et dans Parshas
Shoftim, 275a).

TN0T P22 PR TN 712 WAIRIY N0 T 1979 1T NRAPI ¥R 1pn ROw N1on 0o
.09¥T DR 0oy B0 1195 9N105n abym

Car Mal’hout, source de Béria, Yetsira et Assiya, est appelée Iattribut de la nuit et des ténébres:
la Lumiere infinie s’y trouve cachée et revétue sous une forme dissimulée et occulte: «Ton
regne (mal’houte’ha) est un régne sur tous les mondes (olamim)», le mot olamim étant lié au

terme he’elem, dissimulation.
N119 %22 °AnRwY %37 7772 R0 IR 01 P TIN'?"Y RTIM° NIPOXR RITW R?T M2 97RYN

Q1% NPT 7770 WY X998 AnnwI RWwna2

En revanche, le niveau de Zeir Anpin, qui est Atsilout et I'unité supérieure, est appelé jour et lu-
miere. Comme il est écrit dans le discours commencant par «Chante et réjouis-toi», a propos
de «chant joyeux le soir et joie le matin»; voir également la fin du discours commencant par

«Tu sauras aujourd’hui».
D”R TR 171125 WX °12% 117 PONT ARPIY AP AP 1070 Pwnot 7MY X721 T2

(0mina “am°w 27y weny) 1192 RDYAN 72wnn N°97 $13°33 1m8ya 773

Tel est le sens de «Le Monde futur fut créé par le youd», comme dans I’analogie de I’encre sur
le parchemin: le parchemin lisse évoque le feu blanc, la Lumiére infinie, béni soit-I1, dans Son
étre méme, pour ainsi dire, que «nulle pensée ne peut saisir» (voir ce qui est écrit a propos de

«Place-moi comme un sceau»),

LTI IR N33AN2 13w A19%3 912 N1 970 APpR P NwnRY ANNY 17103 N2 7197 27y ROK

mais seulement par le youd, le point noir qui noircit le parchemin, afin qu’il y ait révélation et

compreéhension sous la forme de la lettre youd.

77



LIKKUTEI TORAH - SHIR HASHIRIM - MAAMAR 5 131 299w N2 IR AN 1IN

7R DownD D12 PR JIRY AR TAWNRT NN MNP0 07O X2 WRD P70 Dwna 1 mam
55w N2 RITIPR NIPNIRD 7MY 2WARY TR 00 $793 937 N1AR TInaP 7101 937 1K
ANy

Or, comme dans I’analogie ci-dessus, lorsque les lettres de la pensée se révelent, bien qu’elles
ne soient que des vétements de l'intellect, elles n’en sont pas pour autant entiérement sépa-
rées, comme si elles existaient indépendamment; car ce qu’il pense et médite a travers ces

lettres est I’intellect lui-méme.

1Y 17T 13T TP NN MRANTR AP0 DR PIwRn PINY APpn DY 77190 N2 0Ty 1o

5w 11N 7930 ARPIY 270 QPPN DR YR XPR Y753 1370 2wnl NI wnn 9327 1K
7151

De méme, a titre d’analogie, pour le youd sur le parchemin: ’encre noircit le parchemin afin
que se révele la forme d’un youd, mais I’encre elle-méme n’est pas une substance réelle qu’on
puisse considérer comme une chose indépendante; elle ne fait que noircir le parchemin, afin

que celui-ci révele la forme du youd,
DI 137 7177 KD 192107 IRV 77PN NP2 T TR PRI 7719 NN N1 OYY 1170)

110K 197 7R 19108 1PNIMIN YAIRA 19 AP DM PRY NIR 99 PU1R 19971 .595 13N

(c’est-a-dire que, bien que la forme du youd provienne uniquement de I’encre, sans le parche-
min qui la porte et la soutient, elle ne formerait aucune figure. C’est pourquoi nos Sages ont
dit: «Toute lettre qui n’est pas entourée de parchemin sur ses quatre cotés est invalide. » Ainsi,

I’encre ne fait que
NR 7237 7172 O”R RITW MRY A9P0 90 Dwnia BP9 10 1P A9paw 275 10 PhwnY ROX

LIRDOY M3 KM WA 172 0VR IR WRn NAR D991 NIK D IRDY 700 RITY 770

noircir etc., afin que le parchemin révele etc. Dans ’application, cela signifie que le parchemin
lui-méme, qui est I'Infini, béni soit-I1, révele le youd, c’est-a-dire la 'Hokhma supréme; car «Tu
es sage» signifie: Toi-méme, et la Lumiére infinie, béni soit-Il, se prolonge et brille dans la 'Ho-

khma supréme.

79 (PRIW 7AW 7770 973 TN WPMY N T RPN D3 PITAN O DR DRAWS XM w3
.TH1? 219732 1712921 18P 7172 07K IR 712NN 09277 DOMIRNRT 27y Pwnia man

Voir ce qui est écrit a propos de «Israél vit la grande main», dans I’explication de «Il proclama:
Havaya, Havaya», et ce qui est également écrit a ce sujet a la fin du discours commencant par
«Reviens, Israél».) Ainsi, dans I’application, les nombreux tsimtsoumim permettent a la Lu-

mieére infinie, béni soit-I1, dans Son étre et Sa gloire mémes, de se révéler en bas.
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Tel est le sens de «Le Monde futur fut créé par le youd»: le plaisir des 4mes dans la Lumiére in-

finie, béni soit-Il, elle-méme. (Voir Parshas Balak, 191a.) Voir également le discours commen-
cant par «Sarai, ta femme ».

117 MINR AT %23 0°27 0°7 £7Y TINR°22 Ry NIPNIRG Pon 102 MIRY ATIP3 202 7AW 172N

M2 NORT 1722 (2 17op) RN 27mMyI 1aup

Concernant le youd, qui est un point et la plus petite des lettres, voir ce qui est écrit dans I’ex-
plication de «De grandes eaux», a propos de «Et voici, nous avons une petite sceur » ; voir aussi

le Zohar, partie II, Terouma, 165b: «Bien que...» etc.,
X132 1°°97) 71297 2°WIYY BYN DONIR D°PTR 7Y IR MM 5511 VYN 139 X1 12 IR

:(27y0 v”IT MNANAT 38

«bien que...» etc. Il s’agit du petit réceptacle et de la grande abondance de lumiére, comme
dans I’expression: «Les justes disent peu et font beaucoup» (voir la Guemara, chapitre 3 de
Menachot, 29b, fin).

NPNIRD MWAPNAT M Jwnl OPARY wHAw NPMIR NION2 Dwnd RIT T IR LR0p
%Y POW K2 7AWNNT NPNIRD AW T 2R MDY 129091 PP IV RIM L1awnnan

Résumeé: Cette contraction est, dans I’analogie, comparable au niveau des lettres dans I’Ame, et
c’est de la que découle ensuite I’enveloppement dans les lettres de la pensée. Cela ressemble a
la gravure et a ’écriture. Et, de méme, qu’est-ce qui pense dans les lettres de la pensée ? C’est

bien l’intellect lui-méme;

TWRI ATV 12 RN T MIR PP Dwnia 15 .aI00 1a%0 ARpn oY TIRNN WI 19
RXYI 172 07K IR TPANM

de méme, ’encre s’unit au parchemin blanc qui la porte; ainsi, dans I’application, par la lettre
youd avec laquelle le Monde futur a été crée, la Lumiéere infinie (Or Ein Sof) elle-méme, béni

soit-Il, est attirée et révélee.
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C’est pourquoi les Séraphins disent: «Saint», en raison de leur perception de la Lumiére infi-
nie, béni soit-Il, qui est séparée et dont «aucune pensée ne peut saisir» quoi que ce soit. [IIs
disent] «Saint» trois fois, en correspondance avec les trois mondes de Béria, Yetsira et Assiya.
«Toute la terre est pleine de Sa gloire»: I’enveloppement du niveau de «Saint» se trouve en

toute chose, etc.

0%1Y2 573 DA "B D°DWH D7D MW DAY N33 07X MR RD 1170Y YA 1md 97)
NIR DIZAZ 7Y P A9WNRIT DOw PRI D721 07K IR PR DOWHY 1D WITP DOINIR IR
T

(Cela signifie que, de méme que, dans le Jardin d’Eden supérieur, la Lumiere infinie brille sous
forme de perception par les dmes, de méme les Séraphins, puisqu’ils se trouvent eux aussi
dans le Monde de Béria, disent «Saint», etc., car ils percoivent combien la Lumiére infinie est

séparée et que tout son influx ne se produit que par la contraction de la lettre youd.

WO NNANT DWRA XITY IRPM22 QR 0991 15 9729 WP RIT 10 PR IR N1RRY DaR
271 9730 NP 7Y TIR°22 WURY WITP DORYD A 113 10 WITP N0 RITY Iwn D7V 1RR
(1990 09°P%R 117 IR

Mais I’essence méme de la Lumieére infinie est sainte et séparée, etc. Puisqu’ils se trouvent en
Beéria, qui est le commencement de ’apparition de I’étre a partir du néant, ils percoivent donc
qu’ll, béni soit-Il, est saint, etc. Au sujet des trois fois «Saint», voir ce qui est écrit dans I’expli-
cation de «Et maintenant, que la puissance soit grande» et de «Aprés Havaya votre D.ieu vous
marcherez».

Tn19%7 3 °N° AN NTH N T T2 TI02 0OINIX 13TTR2 OO TnD oY DYIRINT 7Im
RP9YN 7910 “Han R T2 O NPNIR N2 PA 07 2OnDIY Dow Doty Do nmiobn

12 R°02NNRT

Or, les Ofanim, qui leur sont inférieurs en degre, disent: «Bénie soit la gloire de Havaya»: il
s’agit de I’attribut de Sa Mal’hout, béni soit-Il, car «Ta royauté est une royauté sur tous les
mondes», et tous les mondes ne sont que le niveau des lettres, etc. « Bénie» est également atti-
rée du niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), depuis le monde ca-

che, etc.
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Voici I’explication: il existe deux catégories d’anges. Certains sont des dispensateurs: ils trans-

mettent tous les influx a ce monde par I'intermédiaire des constellations, etc. Ce sont les Ofa-

nim, qui disent: « Bénie soit la gloire », etc.

N PR o9y R ooy v 1290 RIAW 1221 *°N2n °70 7122 qwnw 7ownin R 7192
<7192 DR D°IDIRT D°I°WnnwY RD2Y97 YW NoWNHT 121 RIM DIPRR N2 1Py

«Bénie» (baroukh) désigne une attraction: que la gloire de Havaya soit attirée du niveau de
«Son lieu» — Lui qui est le lieu du monde, alors que le monde n’est pas Son lieu. Tel est le sens
de «Beéni soit le Lieu» (HaMakom), et c’est I’attraction de I'influx d’en haut que les Ofanim at-

tirent en disant « Bénie ».

NI°M2 07 PA IvRk B9 0oYtawn DK 1PT 1M 177 0°9apnw 0°9apn NI Qnw 0°ORDH v
.0°9°DWn D°ORDMT NI°MaNn 0991 0 10 WITR OPINIRY 0997w N RIT 0°9apn

Il existe aussi des anges qui sont des récepteurs, qui «recoivent les uns des autres» et ne dis-
pensent rien du tout vers le bas: ils ne font que recevoir. Ce sont les Séraphins, qui disent

«Saint», etc., et ils sont plus élevés que les anges dispensateurs.
M2 13507 TP SMINTR °D (1 o Hre1Ta) TIAIPY MMIATR 1227 1377 PNWRY° 1PEOR AR N

13 0°%2pnn 0°Ewn

C’est a cela que se rapporte ce qui est écrit: «Des milliers de milliers Le servent, et des my-
riades de myriades se tiennent devant Lui» (Daniel, chapter 7). «Se tiennent devant Lui» de-

signe les Séraphins, les récepteurs, etc.,
RNARY 71772 ©7MY (27 n7n7) M2W32 °D2 99137 1°9°071 1700 1193 RP1H2 w7y W11 DORIRY

S0 R12T IR AP WD 130T WP MA3n

qui disent «Saint». Voir ce qui est écrit ailleurs au sujet des «camps et chars» mentionnés dans
Parshas Beshalach (48b), ainsi que ce qui est écrit dans le discours commencant par «Et Il vint
des myriades saintes». C’est en ce sens qu’il est écrit: «Qui forme la lumiére et crée les

ténebres. »
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Cela signifie que Yetsira est le niveau de la lumiéere, d’ou I'influx est attiré vers le bas; c’est le
degre des Ofanim, qui dispensent vers le bas a tous les animaux et aux bétes. Méme un enfant

de moins de treize ans recoit du niveau des Ofanim.

RIT I R712Y .00R% Y0RwnY PRAY S99 1707 2237 112% WX N2 RITY IR RIPI 990
SN RITY TN WX 22 DY IRYN22W 0097w NICha

C’est pourquoi on ’appelle lumiére : de notre point de vue, elle est le niveau du feu blanc, puis-
qu’elle brille et dispense vers le bas. «Et crée les ténebres» désigne le niveau des Séraphins en

Béria, qui sont a I'image du feu noir, lequel est ténébres.

YUY WM TN YR N1°M22 0 797 N0 WITR OTIMIRY 19ynb pa 2ophnonw caen Xim
219 miphnonn

C’est parce qu’ils ne s’élévent que vers le haut, en disant «Saint», etc.; ils sont donc a I’'image

du feu noir et des ténébres, en raison de leur retrait, etc.

A X1 995 11°2 RO°DN 72wnn N9 D120 1R RIT WITP 0D 1121 TP 11V X1 PRI
0% 21953 N1°R 1327 WX 1PIY I 7102 N30T 2 MR POYR ARIaNnD 1900 wn N

Il en va de méme pour «Saint» et «Bénie». «Saint» désigne ce qui est séparé et dont «aucune
pensée ne peut saisir» quoi que ce soit; c’est le niveau de «Il a fait des ténébres Sa retraite »,
comme expliqué plus haut, a la section 2. Le niveau de «Bénie» correspond au feu blanc, c’est-

a-dire a la révélation en bas.
NowN 2237 1329 WR RIPI WITP ONAW 902 RIT I0AD 79YRDR Dax aoynD aunn 1 R

13 NIPNIR N2°M2 91057 N2 RITY 7125 7172 702

Mais cela se comprend du bas vers le haut. Du haut vers le bas, c’est I'inverse: le niveau de
«Saint» est appelé feu blanc par rapport a I’attraction du niveau de «Bénie soit la gloire», qui
est le niveau de «Ta royauté », le niveau des lettres, etc.

TN FIRDY 71237 °N° AN1991 DT RO RAN 7133 NII°M2 °2 12 w10 N3O 132 RIT I
591 IRDY

Car «Saint» est le niveau de Kéter, etc. Dans la «gloire», il y a deux niveaux: la gloire infé-
rieure, qui est lattribut de Sa Mal’hout, béni soit-Il, et la gloire supérieure, la 'Hokhma supré-

me; et tout cela
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est appelé feu noir par rapport a Kéter supréme, comme dit plus haut a propos de I’encre sur le
parchemin blanc, etc. Voir aussi ce qui est écrit au sujet de «Saint» et « Bénie» dans le discours
commencant par «Si la tache blanche a précedé», etc., et dans le discours commencant par «Tu

as ravi mon cceeur, ma sceur ».

5715 7INW WX 23 DYW 7325 WX na 1239 171 D°IDIRMY Q22w DORIRW 71927 WI1TP KX
Il s’ensuit que le «Saint» et le «Bénie» prononcés par les Séraphins et les Ofanim corres-
pondent au feu blanc poseé sur le feu noir, comme dit plus haut.

172 07K TIX 19731 NOWAT RIT Y 0D 702 WYTPT T° 1OR N1I°M3 PAwa 72PN 13RI N

LRI T2 TR RIAW

C’est pourquoi le Saint béni soit-11 est désigné ensemble par ces deux aspects, «Saint» et «Bé-
ni» (Kadoch Baroukh Hou); car c’est de cette maniére que la Lumiére infinie, béni soit-Il, est

attirée et réveélée: Il est saint et béni.

TP 2173 WYI2 DORWAND 79°9% 0°97WN DUIMIRY WATP NINA DOYMIYY DD DYIDIRT MAM
OPNIIM NRXD 772 07K IR 20037 172V RIT WY

Or, parce que les Ofanim entendent le niveau de «Saint» que proclament les Séraphim, ils
s’élevent dans un grand tumulte. Ce tumulte exprime ’annulation de soi dans la Lumiere infi-

nie, béni soit-11, afin de sortir de leur enveloppe.

0°D7W DKW QNAWA MO A2ynR2W 77 W 927 DOYymIww Nnnmn on11ont oain 53 onawm
TPYM NRW TN°2 1772 07K IR ORTY 0°9W3 573 DAY AR

et leur compréhension, conforme a leur tempérament et a leur nature, vient de ce qu’ils en-
tendent quelque chose de nouveau, qui dépasse leur capacité de compréhension. Les Séra-
phim, en revanche, bien qu’ils soient eux aussi certainement annulés dans la Lumiere infinie,

béni soit-11, a un degreé et a un niveau supérieurs,

K2 999 anawnn aPyn? 975 W7o QRER 1 AR PRY 2°00 19 Dynn 00Ty 0999 137 R
5173 WY DDER MR

pourtant, il est écrit: «Les Séraphim se tiennent au-dessus de lui»; cette perception n’est pas
pour eux une nouveaute si grande, qui dépasserait leur compréhension. C’est pourquoi il n’est

pas dit a leur sujet «dans un grand tumulte »,
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comme c’est le cas pour les Ofanim. (Voyez ce qui est écrit a ce sujet dans le discours qui com-
mence par «Et il arrivera, de nouvelle lune en nouvelle lune»: c’est I'idée de la parabole du ci-
tadin qui a vu le roi, ou du villageois, etc., et c’est la difféerence entre les jours de semaine et
Chabbat, etc. Or, les Séraphim, puisque leur annulation de soi reléve de la dimension cachée
ROPANR 122 09W°AY O°IDIRMY D9YI 22 RITW R WP °N2 2”2 0°2°Wnn 37y N°noID)
523 077 YT 1772 WURYY 10 RODANKR N XITW NPMIR 03 192 N1°N2 3”2 DO°Wnn 37y
(9w 17nr 1Y 29p B

et intérieure, font donc également descendre le niveau de «Saint», qui reléve du caché. Les
Ofanim, dont ’annulation de soi reléve de la dimension révélée, font donc également des-
cendre le niveau de «Béni», le niveau des lettres, qui releve du révele, etc. Voyez aussi ce qui
est écrit dans le discours qui commence par «Et tu connaitras ce jour», au sujet de «toutes les

entrailles et les reins chanteront Ton Nom ».

WX W7 X712 IR 0°9WT °2 192 0°IDIRM WITR 0°NIN D2 WAW 1719 372 11 LIXP

7N qwn hwe 57211 WITP O°NIR 27V 191IP° SMINTR N2 NNInw

Résumeé: C’est aussi I'idée que les Séraphim disent «Saint» et les Ofanim «Béni». Les Séraphim

viennent de Béria: «Il crée les ténébres», le feu noir, le niveau de «ils se tiennent devant Lui»;
c’est pourquoi ils disent «Saint», séparé: «Il fit des ténébres Sa cachette ».

YRR TURPA 19 RAPI 177 °19 7129 7192 0O DR DOYCRYR 91X 921 77030 DOIDIRM

7:(5710

Les Ofanim viennent de Yetsira: «Il forme la lumiére»; ils influencent ce qui est en bas et di-
sent: « Béni soit la gloire... », etc. Tout cela est ainsi désigné selon une perspective allant du bas

vers le haut, comme indiqué précédemment.

NIMDN 127X °N31 712 372K N°M2 07X 993 °7 NT12Y3 R 19K 099277 00 1M

4. Or, toutes ces notions se retrouvent de la méme maniere dans le service divin de chaque per-

sonne: le niveau de I’amour révélé et celui de I’amour cacheé.
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(C’est-a-dire que cela correspond aux deux niveaux évoqués plus haut, ceux des Ofanim et des
Séraphim. L’amour caché est appelé feu noir, comme il a été expliqué plus haut a propos des
Seraphim, qui sont appelés feu noir, si ce n’est que les dames relevent d’un niveau plus
intérieur.)
12 7IRNXY WK AW 1N1°2an 7991 7172 D7 NDITA2 211NN 7Y AR MR 137 00
En effet, la révélation de ’amour par la meéditation sur la grandeur de I'Infini (Ein Sof), béni
soit-I1, qui fait naitre de sa compréhension des flammes ardentes et une soif, etc.,
ma7 MITNRY 7172% MANANTT APIYD Y TR 170121 NIRCXNA N 19X Duanty oond
7kl PRI 72AKRT NN IN1°2

afin d’étre inclus et annulé en Lui, béni soit-I1, dans I’existence méme, et de se sacrifier, ne ré-

sulte pas du seul acte de méditation, comme si I’attribut de I’amour venait a I’existence, de

néant a quelque chose, par la force de sa compréhension.

12N QIRA YAV JIWSW NANI0NAN 120X NI°H2an qwnl N 07T RIT MINANaT RPR
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M2 N2ART WK DM

La méditation est plutot la cause qui permet de faire surgir le niveau de ’amour caché, présent
par nature chez ’homme et provenant d’un niveau supérieur a la connaissance, dans 1’obscuri-
té et le retrait de la Face, afin qu’il se révele dans le coeur grace a la meéditation et a la connais-
sance, et qu’il agrandisse le brasier de I’amour, etc.

('?”JD 9 RPR N0 M 1°R 12 12ARA 1953 99 NTNI0NT TR NIRYEAY 98T NIRTI MY 1?’”'11)
(Cela signifie que c’est une sorte de preuve de I’existence de I’'amour caché: la révélation de
I’amour, etc., ne vient pas de cela, etc., mais de cela, etc., comme indiqué précédemment.)

13 IR 2R MT7Y 9ow RO AN%Y WO NN wH13 ¥13p RO WD PR NAIRA NNANM

La formation de I’amour, de néant a quelque chose, est ancrée dans ’ame, et I’essence méme

de I’ame est intellect et attributs émotionnels, amour et crainte, etc.;
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car elle est «une parcelle de D.ieu d’en haut», comme un fils issu du cerveau de son pére, etc.,

qui, par nature, ne veut pas étre séparé de Son unité et de Son unicité, béni soit-I1, et peut don-

ner savie pour la sanctification du Nom de D.ieu, etc.,

QTP >nan HPE'J AR WYY 0¥ DR 09W S10RWI 012 1772 wrny) 11102 DY D3 wrnd
129700 wn DWw° 1 D2°MAwRR Snawnn KD °3*°man

comme il est écrit dans le Livre des Intermeédiaires. (Voyez aussi ce qui est écrit dans le dis-
cours qui commence par «Le huitiéme jour, il renvoya le peuple» : l1a racine de cet amour est ti-
rée du niveau de «I’Antérieur» (Kedem), du niveau de « Car Mes pensées ne sont pas vos pen-

sées», etc., «Il fit des ténébres Sa cachette », etc.)

01 11°°11 awnna 1537 02°NM12R 12W° 17310 92y T¥N X171 02w CNPn2 Ok 7772 N

NPNIRT 7173y RITY RO7 79100 °2 DNIw 7wl ARDY 1797702 19991 "\’5.1 1D D°PIpPn NPNIR
L1721 1P

Voyez aussi ce qui est écrit dans le discours qui commence par «Si vous suivez Mes statuts»: ce
niveau vient de «Vos péres habitaient au-dela du fleuve», «ils s’éleverent dans la pensée»,
c’est-a-dire du cerveau caché (mo'ha setima'a), des lettres gravées, etc.: «Il grava des gravures
dans la radiance supréme»; «’ame que Tu as mise en moi est pure». Voila ce que désignent les

lettres qui proceédent de la chose elle-méme et sont en elle.

APORIIY P71 1721 17200 1329 WR2 RO PSRN 00 1mpYTo 1129 WX whRwn Canomw 173y 1
(5730 b AbyRbw TNINY WRT MANYR v 2R RO

C’est la le sens de «le soleil m’a briilée», le feu blanc, comme il sera expliqué plus loin; car la
gravure se trouve dans le feu blanc, qui provient de la chose elle-méme et est en elle. Cette gra-
vure est toutefois la source et la racine de la noirceur du feu noir, du haut vers le bas, comme
indiqué précédemment.)

Whn 11732 07K IR MINANT Y RIT 90T PR 09I IRSY 2R 1903 a2 1R 270
555 1193 RDDN [awnn nooT

Pour qu’il se révele dans le cceur et passe du caché au réveélé, il faut mediter sur la Lumiére in-

finie elle-méme, béni soit-11, que «nulle pensée ne peut saisir» en aucune facon.
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C’est selon ce processus qu’a été établi ’ordre de la priere: les Psaumes de louange, puis la bé-

nédiction « Qui forme la lumiere», ou ’on médite sur la facon dont «dans Sa bonté », qui est ca-

cheée, Il renouvelle, etc., et sur les anges qui disent «Saint», etc.

TN 1072 TRy P33 0 0O0wR TR A3°wa 190932 05 TAwnn MwTnnm vyl n2 Xim
212 °2 NNl AN

C’est le niveau du tumulte, le renouvellement de la compréhension : la nuit, durant le sommeil,
il y a un soixantiéme, etc.; le matin, on devient une nouvelle créature: «Tu I’as insufflee en

moi», etc.

wayt) TPPRM 12190 NANPWY 915 OIR NAwI T 93 90 NARY ©UR N2 KIT WX WY 0K
(TR 79 on2pm 7773

«Apres le tumulte, le feu»: c’est le niveau du Chema et de «Tu aimeras». Car «la lampe de Ha-
vaya est I’Ame de ’homme », semblable a une lampe et a une flamme qui s’éleve d’elle-méme.
(Voyez aussi ce qui est écrit dans le discours qui commence par «Et vous offrirez un holocauste,

un feu sacrificiel ».)
9N3w2 02 N2 71272 NATY 72WAna Nawnn S99 KWK wal '|’7?N w’nd 11°°77

Py 271 WOR 29p2 MR 7K NONoAK MPANT X090 110 0033

C’est-a-dire, comme il est écrit: « Vers Toi, Havaya, j’éleve mon ame», afin que la pensée soit
incluse dans la pensée et la parole dans la parole: «Tu en parleras lorsque tu seras assis dans ta
maison», etc. Telle est la véritable révélation de la lumiére de I’amour au-dedans de I’homme,

dans la profondeur du cceur.

K71 97T R XWOM2 091y D 102125 AN Snan wyan na ovIpne Pase KON

0% N3°M22 NIPANAD IR ApaT 9PAKY wn N°02 27y TAR 010 P12 M7 279 0P 29N
TR M2 MO0

Mais le niveau du tumulte, issu du niveau des ténébres, doit précéder, comme lors de la créa-
tion du monde: d’abord les ténéebres, puis la lumiére. Il est écrit: «Ily eut un soir, puis il y eut
un matin: un jour.» Le soir est le niveau des ténébres; ensuite vient le matin, la lumiére, pour

se réveler comme le jour et révéler le niveau de « Un».
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(Voyez ce qui est écrit dans le discours qui commence par «Parce que tu n’as pas servi», ainsi
que dans le discours sur le sens de ‘Hanouka, a propos de «chaque matin, lorsqu’il préparait
les lampes», etc. Voyez aussi le Zohar, Balak, 204a fin et 204b; ce qui est écrit sur «Lavan se
leva de bon matin»; la fin du discours qui commence par «Pour comprendre le sens des béné-
dictions»; le Zohar, Vayikra, 22b; et la fin du discours qui commence par «Et tu connaitras ce

jour».)
RITOW 02997 997 13°P9R 17 AR N2 7AWy T3 19ANa RIT PT IRnT 9I1p WRT N

13 X997 "NRP 17201 1712921 12%Y3 7172 07K 9K 17 02 Jwnd 72

«Apres le feu, une voix ténue et silencieuse»: c’est la priere des Dix-huit bénédictions: «Béni
sois-Tu, Havaya notre D.ieu, Roi de I'univers», afin que le niveau de Havaya, la Lumiére infi-
nie, béni soit-11, en Son étre propre et dans Sa gloire, soit béni et amené ici-bas; «et c’est alors

que le Roi vient», etc.
N 199X 09102 MIRY 13°PDR T 00 7Y RIT 0ORIY D5 N19Rn 1n1oDna qunk in 1von

X122 10 9T 990 NP 57A 099°Wnn 11NN

La revelation de Havaya ici-bas, dans Sa royauté, «une royaute sur tous les mondes », se fait par
«car Havaya est notre D.ieu», c’est-a-dire que nous sommes annulés devant Lui, béni soit-11;
nous faisons ainsi également descendre le fait qu’ll soit «Roi de I’'univers», etc., comme il est

écrit ailleurs.
NN RO INEY T8N TAANRT °D 79199 NINNW D L NNINNAY CIRY 211NN PR U 1297 1t

.292 99331 N°OR1 TIORY

Cela permet de comprendre ce qui est écrit: «Ne me regardez pas parce que je suis noiratre
(cheh’ar’horet).» 1l s’agit d’'une double noirceur: I’amour est caché en lui-méme, il n’est ni vi-

sible ni révélé dans le coeur,
"1 TPy RIT 9190 NN 7°1¥1 *°2 J”KI) N°nnan wola nwntnwy Pw w1293 110197 RO O

559 AN 1KY 1 NN Cpa RYnR ndn 53 T Ot nhnD ahynbm mhynk nunhne

et il est en outre couvert d’un vétement de sac, car il est revétu dans I’ame animale. (Ainsi, le
sens et la notion de cette double noirceur correspondent a deux mouvements réunis, du bas
vers le haut et du haut vers le bas: du bas vers le haut, ce qui n’est pas du tout appréhendé est

appelé noirceur;
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et du haut vers le bas, ce qui est inférieur en degre est appelé noirceur. Les deux niveaux se
trouvent donc dans I’ame: ’amour cacheé, puisqu’il est extrémement dissimulé et supérieur a
I'intellect, est appelé feu noir par rapport a ’homme, comme dans «II crée les ténebres»; c’est

1a la notion des ténébres vues du bas vers le haut.
M9DW N 19030 RO RS 7Ryt qwnm 1 NPRnaT o2 nwaR 1019n RO 1

STIRIN DR 97DYRY (2770 nomp) TR N2 BP0 (0 70 moywea) (PR 103° JWhN 1aTHa

Le fait qu’il soit couvert et revétu dans I’ame animale constitue les ténébres vues du haut vers le
bas, car il s’agit du degré le plus bas: «Les ténebres couvriront la terre» (Isaie, chapitre 60), et
«l’insensé marche dans les ténebres» (Ecclésiaste, chapitre 2). Malgre cela: «Ne me regardez
pas»,

TRY 71329 WX 2132 RIT WRY D902 WRYT CINDIY 2191 RIT 1R3Y T80 NON107 XOW 1 0
WA DIPHA 1P 210 3731 2apY 09919° vy

car le fait qu’il soit caché en lui-méme vient de ce que «le soleil m’a briilée» : le niveau du soleil
est celui du feu blanc, que les mondes ne peuvent recevoir. Il était donc preférable de le cacher

dans le lieu des téneébres.
aRWAT WYY 19 1133572 SNR IT1Y) 7122 mRANN IRY D5Vﬂ1 qwn n1°n22 7AnANR0 '[351
N°nan KX ARwan v 1pn 179991 N1 13700 009 111377 m o911 1 1113‘? ni°nan

ralahEk,

C’est pourquoi ’amour demeure dans les ténébres et le retrait, sans se révéler dans le corps.
(C’est 1a le sens de «Avec moi, du Liban, 6 fiancée»: la racine de I’Ame vient du niveau du Li-
ban. Il en va de méme pour «des flots qui coulent du Liban»: nozlim signifie leur mazal, la

source et la racine de I’ame, qui vient du niveau du Liban, si ce n’est
R”NW 1”y2 W’Nnd D ’P’?N 1% wabnn 12w 77°1° 22 R 77T WR N3°122 11335 210 00

21999K1 19 097 "12wa 71770 WUy 10 ONK 0°p9K "NIKK 2K P00 By '

qu’il était préeférable de le cacher dans le niveau du feu noir. Cela reléve du niveau de Ye’hida,
ou est revétue une étincelle divine, etc., comme il est écrit dans Etz Chaim, Shaar 41, chapitre
3, sur le verset «J’ai dit: vous étes des étres divins», etc. Voyez aussi la fin du discours qui com-

mence par «Lorsque Je vous briserai», etc., «et Sa colére », etc.)
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Or, dans Midrash Rabbah sur Shir HaShirim, a propos de «]Je suis noire», il est dit: «Je suis
noire tous les jours de la semaine, et belle le Chabbat.» I’amour cacheé, appelé feu noir, de-
meure dissimulé tous les jours de la semaine; c’est pourquoi il est dans I’état de «Je suis
noire », c’est-a-dire cache.
05210 3 D7y DUIIRM 1277 1772 KPR PRI M9°30 DR 0PYAIN NOwRN XY nawa Pax
ST
Mais le Chabbat, il sort du caché et est amené a I’état révélé, comme il est écrit ailleurs, dans le
discours qui commence par «Pour comprendre I’enseignement de nos Sages», a propos de
«Car ton amour est meilleur [que le vin] ».
N°RPIBR %N 1°3¥n Y710 qWIn RT12 RAPIW 71 AR"M2A 021y >nan %1932 K7 Nawa =)
LOWnR TIRT WA RD NAWI 730 1I0IP° MIRTPR °N2 00T 11180

De méme, le Chabbat, la lumiére du Monde de Béria brille ouvertement: c’est ce qu’on appelle

«Il crée les ténebres». Cela est connu par le sens de la cour intérieure tournée vers 1’est

(kadim), le niveau de «ils se tiennent devant Lui (kadmohi)»: le Chabbat, la lumiére en émane

et se répand.

TIWWJ 197 .52 391173 IR 212 NNRR2 T PR 1222 NDI1 RO 7MY (N2AWN 0192 %I IR 1N
.oyl

Voila le sens de «et je suis belle le jour du Chabbat». Quant au fait que I’amour entre dans un
vétement de sac, cela correspond en vérité a «Les fils de ma mere se sont irrités contre moi»;

nicharu est au passif.

$52 1M15%1 3 °N° IM19PA PNan AYDWRT 0°%apnn 17T MM 97T 1399 YN 212 D)
(12X 2512 57y 27Y0 179pT 0°VBWN D2 °YY) 19YH

«Les fils de ma mere» désignent le mauvais penchant et les palais des kelipot nogah, qui re-
coivent I'influx du niveau de Sa Mal’hout, béni soit-Il, car «Sa royauté domine sur tout». Voyez

Parshas Mishpatim, 125a fin, sur «dans le lait de sa mere ».
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Ils sont la racine de tous les mauvais traits ; ce sont eux qui se sont irrités et qui briilent de leurs
passions. «Contre moi» (bi) signifie qu’ils sont revétus en moi, et c’est d’eux que viennent ces
maux.
712201 WY ARt 1R1°P2 IRWN ROAW ANAAR NTIPIA TnR%Y ﬂ’PLz‘N D13 0°9319 R 5aR
TR R R
Mais ils n’agissent pas sur I’ame divine elle-méme, au point de son amour, qui demeure intacte
et forte, comme il est écrit: « Je ne donnerai pas Ma gloire a un autre ».
TSP I 00979 OTPRY UIPYRY PN 19157 (A A0 0021 R 17T RXN £77 2712 1Y)
wnn 170na Ny N3P PR

(Voyez le Ra’aya Mehemna au début de Teitzei, 276a, et le commentaire du Ramaz a cet

endroit.) Elle peut dominer ces forces, les renverser d’'un extréme a ’autre et parvenir a unve-

ritable sacrifice de soi.

wnn 0K PMan onnwl waww °a% 0995 01K O 195 03103 PRAYC SYwin DY DUIR 197
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C’est pourquoi nos Sages ont dit des pécheurs d’Israél: «La Géhenne prend fin, mais eux ne
prennent pas fin»; la racine de leur ame vient en effet du niveau de I’Infini lui-méme, qui n’a ni
fin ni terme. Ainsi, «Les fils de ma meére se sont irrités contre moi» signifie qu’ils font le mal et,
eux, prennent fin.
PRI *yWID 12°ERW PRI 19901 TR 12 1PRW %2 DDA ANR MIPR PN KO Anwn oPRwn
NMoPwa RO AR 7TV
L’ame, au contraire, est une parcelle de D.ieu: «Tu I’as insufflee en moi»; elle n’a ni fin ni
terme. La preuve en est que méme chez les pécheurs d’Israél, I’amour demeure entier,
NP APy P99 970 BRAWS X ROUATD 97787 NIRAD D2 90 09700 AR T 1R Y
awYTP 12 WO 1YWY NP 1917 97X awTPnn

car «ils m’ont établie gardienne des vignes». Tout le désir du mauvais penchant est d’inciter Is-
raél a péecher afin de puiser et de recevoir la force vitale de la sainteté. Il faut donc nécessaire-

ment qu’il subsiste encore en lui de la sainteté,
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car, bien qu’il ait faute, il reste Israél. La puissance de sainteté qu’il possede est sans fin ni ter-

me; il peut donc maitriser son esprit et transformer son cceur en son contraire.

"NAW 1772 K712 W”NRR 1217 1911 %8 73 "93 AR 92 7770 WrNI 22Wn 71730 01 Y 11°°Y)
.39 790 75120 AWyl 723WN0 5”1 10 51992 N WZ?‘? 171 139N ']1?’1 1°3y2 D5wa

(C’est par «Havaya illuminera mes ténébres», comme il est écrit a la fin du discours qui com-
mence par «Car Tu es ma lampe». Le sens de nicharu se comprend par ce qui est écrit ailleurs,
dans le discours qui commence par «Et je reviendrai en paix», au sujet de «Il se rendit a
‘Haran»: ‘Haran se rattache au terme de «ma gorge est desséchée (nichar)», etc. Par la techou-
va, le niveau de ‘Haran devient rinah, le chant.)
J1297P SRR TINIY NS WA 19YNn 15 135 927°W 72WNT %Y %2193 *°12n 1271° 3”10
IRFRRY fabih IR ah R eb Wal i 1YW NWH %Y 1WORD 11178 1°1¥2 °Y° W1 1770 W
(19R7°

De méme, le sens de «ils se sont irrités contre moi» se comprend ainsi: par la techouva, le
cceur est transformé, etc., et ’Ame s’éléve pour devenir «belle comme les tentes de Kédar », etc.
Voyez aussi la fin du discours qui commence par « Comme un aigle qui réveille», sur «Il I’a gar-
dé comme la pupille de Son ceil»: c’est dans le noir de I’eeil que la vision se révele, jusqu’a ce

que «ceil a eeil ils voient », etc.)

WY .0°D7W) D2IDIRT NIATTH °2 1190 NANI0N TARY 77172 730X 903 w0 DTN 9701 .R0p
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Résumé: De méme, il existe chez ’homme un niveau d’amour révélé et un niveau d’amour ca-
ché, correspondant aux deux degrés des Ofanim et des Séraphim: le tumulte et le feu.

V1292 I0I9NRY TIPY NIMOM INAY X7 793 IR TIART IPOYY MY 2 NN 1

>IN PR O7OYRY 27T P

Voila ce que signifie cheh’ar’horet: deux noirceurs. L’essence de I’amour n’est pas révélée; elle
est noire et cachée. En outre, elle est recouverte du vétement de sac de I’ame animale. Malgre

cela: «Ne me regardez pas»,
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car la premiére noirceur s’explique par «le soleil m’a briilée» : la racine de I’amour vient du feu

blanc, et il était bon de le cacher dans le niveau du feu noir.

IR 1IN AN (737 *°12 7 10 Nanw 9753 92 19103 AR 213 IV R0 20 Manwn By
M2 NMIAARYA °N2n A7NY 7IRN

La seconde noirceur correspond a «Les fils de ma meére se sont irrités contre moi» : afin que du
niveau de ‘Haran advienne le niveau de rinah, le chant. 5. Voila le sens de «Je suis noire et bel-

le»: noire du niveau de la noirceur, etc.

NR AR A5p0 SYY 1970 Swhd 19N0 YN NY° RINT NITMan X7 MANwT 00 MIRN
19 °°¥ IR WY 1120 WX N2 RITAPPOY 5P

et belle: car la noirceur vient du niveau des ténébres, «Il fit des ténébres Sa cachette », comme
dans I'image de I’encre sur le parchemin: elle noircit le parchemin, qui reléve du feu blanc, et

le rend ainsi beau.

RIRY 177 IR 19 2°PPR 9277 71772 T RN TP 17POR 7092 RITWD 119 P17 NNOR 1Y)
APTY DOW 21973 R NIRRT YUY 99D RN 1197 10

(C’est comme dans «Quand est-Il grand? [...] Lorsqu’ll se trouve dans la ville de notre D.ieu»,
et comme il est expliqué a ce sujet dans le discours qui commence par «Elokim parla», etc., «Je
suis Havaya, et Je suis apparu», etc. Comme il a été expliqué plus haut, les lettres, a titre de

comparaison, font descendre la révélation de l'intellect.
1297°Y AR1 AWyl 712% WR NI°maw 1P 1P% 7770 Urnan 2197317 N2°0 RI7T 71T DIZNT KA
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Il s’ensuit que cette contraction est la cause de la révélation. Voyez ce qui est écrit a la fin du
discours qui commence par «Korach prit». Ainsi le niveau du feu blanc devient beau grace a
cela, comme il est expliqué ailleurs au sujet de yafasi, «ma belle»: elle confectionne de beaux

vétements pour le Saint béni soit-11: «Tu T’es revétu de gloire et de majesté »,
1325 WX N3 737 0 IR °D TV IRANI KM .0°IN0N2 7177 070 931 03 NRR 11m

NPRZYIS 199 110K MAYW 213 P RITIUOPI RPNy TOWST YWY 173y 3T 17INT

afin qu’il y ait en eux et par leur intermédiaire une demeure dans les mondes inférieurs.
Ailleurs, un autre sens de «et belle» a été expliqué: le feu blanc de la Torah correspond a «les
cheveux de Sa téte étaient comme une laine pure». Pourtant, il ne s’agit que du niveau des che-

veux, qui n’est pas comparable a I’essence.
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Mais, par la descente dans le feu noir afin de raffiner et de transformer les ténébres de I’ame
animale, un surcroit de lumiere sera attiré depuis la source de la blancheur. On peut dire que
c’est ce qui est attiré par le raffinement de la seconde noirceur, comme indiqué plus haut a pro-
pos de «IlI’a gardé comme la pupille », etc.

T TUYY LNPXO% DAY WY 1772 1320 WR 'Y A7 WRA 1A0°3 TINAY P 7Y wrn
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Voyez aussi ce qui est écrit sur le fait que la Torah fut donnée comme un feu noir sur un feu
blanc dans le discours qui commence par «Ils se feront des franges». Voyez encore ce qui est
écrit sur «Je suis noire et belle» dans Midrash Rabbah, Beshalach, Parsha 23, et Vayakhel, Par-
sha 49.)

My"° on b NIy LanbY Myt on 0°19an Dax TINan o°Mnw anw TR "5IRD
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«Comme les tentes de Kedar»: elles sont noires a I’extérieur, mais a l'intérieur elles sont

«comme les tentures de Chlomo». Les tentures de Chlomo sont les tentures intérieures,

(12 099 >73w3a 71770 wrRYY 15 T7INY R 71327 WX N3 19717 197902 OIRT DR %9 10N)
(c’est l1a «Il forma (vayitser) ’homme», écrit avec deux yod, le niveau du feu blanc et du feu
noir, etc. Voyez aussi la fin du discours qui commence par «Lorsque Je vous briserai», etc.)
1221 TAR 9271 WY1 NIDTM 20w AY°7°17 1122 *°8 A¥°7°0 DY A1l W RIT AY°° 17N

J2WnRR MMIAR 5y M70N NATIYI YO0 O8N 12Wn2a 1w

La notion de tenture renvoie a ce qui est écrit: «Il tend les cieux comme une tenture »; c’est-a-
dire a une tenture dont le toit et les parois sont faits d’'une seule piéce, comme dans le Michkan :

«La moitié de la tenture qui dépasse retombera derriére le Michkan. »

M2 99 NAR ARNYI2 79yn% 1m0 PARD nnnn aunk 0o9aynn oonwnw oonw v o
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Il en va ainsi des cieux que D.ieu tend: ils s’incurvent vers le bas, sous la terre, tout comme au-

essus, de maniere égale; tout reléve d’un seul et méme niveau.
d d le; tout rel d’ let
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De méme, les sphéres qui tournent dans les cieux au-dessus sont celles qui tournent sous la
terre. Voila le sens de «comme les tentures de Chlomo», le Roi auquel appartient la paix (Cha-
lom) : pour Lui, béni soit-Il, «les ténébres sont comme la lumiére » ; tout est égal devant Lui, et

le haut comme le bas sont identiques a Ses yeux.
11"?57 P73 °19 121073 1°NRI2 MRPWONWIT 970 °92 RIT ¥UONR Ma2 97RYN Y70 PHan RIim
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Cela reléve du niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin). En re-
vanche, dans le niveau de la lumiere qui remplit tous les mondes (memalé kol almin), tout suit
I’ordre de I’enchainement descendant des mondes: «Je I’ai créée, Je I’ai formée», etc., le Gan
Eden supérieur et le Gan Eden inférieur, etc.

LJIZPT DR TZPT 1R PR 997D RIT 107 1 11391221 vk RPD 1omp RP1D $7910 123 Dav

Mais, dans le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes, «tout est véritablement comme

rien devant Lui»; a ce niveau, Il peut tout transformer, méme d’un extréme a I’autre.

5917 IR 1’?37737 55 2210 >33 N°M°1D7 MRWINT 1°7° AWROY 8 T'?N 1718’1 KW 1N

Voila le sens de «Que Havaya fasse rayonner Sa face sur toi»: lorsque se produit I’élévation in-
térieure au niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes, alors elle peut

nwpnin »na oow '|5 Qw"™ "2 D°AwR AXP2 N7 7°0° OR '|’77N »OR YOI 7Y LYONTo
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s’étendre jusqu’a t’atteindre, méme «si tes dispersés se trouvent a I’extrémité des cieux», etc.
«Et qu’ll t’accorde la paix»: c’est le niveau de I’attachement, par lequel son Ame aspire a s’atta-

cher a Lui, béni soit-I1.

RI72WIW 17K 213 27V 131 RWR "W’ PPOR T2y’ munn avn Dw R°9n02 017w N2 1
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Tel est le niveau de la «paix dans la maison d’en bas», de bas en haut: «Vers Toi, Havaya,
j’éleve mon ame.» Cela se realise par le niveau d’Aharon, le compagnon de la Reine; les lettres

de «Aharon» forment nir’é («seravu»),
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c’est-a-dire qu’il se voie comme si le Saint résidait dans ses entrailles, de sorte qu’il y ait le ni-

veau du bruit, «et apres le bruit, le feu», etc. Le service d’Aharon est: «Quand tu éléveras les

lampes», comme une flamme qui s’éléve d’elle-méme, de bas en haut. Et la résidence

M2 qwnRd 7192 ROAW NYTA N2 RIDMT RV W N2 Y RIT 1PN TN2 WP NOwWRm
9715 19 11°05R 113 27y YT TP N I

et lattraction du «Saint» dans ses entrailles se réalisent par le niveau de Mocheé, le compagnon
du Roi, le niveau de Daat, qui est «Béni» : ainsi le niveau de Havaya est-il attiré vers le bas pour

devenir «Roi du monde », par le niveau de «notre D.ieu», etc., comme dit plus haut.

M2 AORD YR TPYRY TUNm KRS TRYRDH NER 2 NRR2 D PRI PIY 0 2P N
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C’est le sens de: «Havaya est proche de tous ceux qui L’invoquent, etc., en veérité»: deux veri-
tés, de haut en bas et de bas en haut; qu’il attire vers le bas le niveau de «laverité de Havaya» et
la révélation de la Lumiere infinie, béni soit-I1, dans son ame, afin d’élever et de lier son ame a

D.ieu, la Vie de toute vie, béni soit-Il.

02 WP 1T 3 7RI 7OWNI WA 1PAYD RITW WD TP 1IN T2 whn 1310 9710 992Y)
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(Tout ce qui précede permet également de comprendre ce qui est écrit: «qui réegna de Hodu a
Kouch», ce qui rejoint le sens de: «]’obscurité est comme la lumiére» ; car Hodu vient du terme
«Sa splendeur (hodo) couvrait les cieux», «Sa splendeur est au-dessus de la terre et des cieux»,
et comme il est écrit: «La gloire et la majesté sont devant Lui.»

K73 w»n3 H95 1°3 R0°DN 72Wnn 19T Y710 N3 110 ARTIN 90 AR YR M0 on
DR AT 27y

Hodu signifie aussi reconnaissance (hoda’a), car la reconnaissance s’adresse au niveau de la
lumiére qui entoure tous les mondes, que «nulle pensée ne peut saisir», comme il est écrit

ailleurs a propos de «Yehouda, tes freres te reconnaitront ».
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«Jusqu’a Kouch» désigne le niveau de la noirceur, qui constitue le terme de 1’enchainement
descendant des mondes: «I’obscurité couvrira la terre », «Je revéts les cieux de noirceur». Voir
ce qui est ecrit a ce sujet a la fin du discours commencant par «Ma colombe, dans les fentes du
rocher», ainsi que dans Likkutei Torah sur la paracha Behaalotekha et la paracha Choftim:
Kouch correspond au niveau des 325 jugements, d’ou procéde I’enchainement des forces exté-

rieures, etc.

J°D DR TMAYR 1901 XD 0ONRNT a3 PR D93 1m1avm 2ontIy Do niohn 9niobn X
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Pourtant, « Ton régne est un regne sur tous les mondes» et «Son regne domine tout»; méme les

forces extérieures ne peuvent transgresser la parole de Havaya. Voir ce qui est écrit a ce sujet a

la fin du discours commencant par «Et tout le peuple voyait». Tel est le sens de «qui régna de

Hodu a Kouch ».

D”RT PR TOWNRIN MDPI RIM [R 7Y 17907 7AW 20 277 17°¥] 1107 IRM™Y 00w YA i
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Tel est le sens de «cent vingt-sept provinces» [voir le debut de ‘Hayé Sarah, 123a]: I’ensemble

de I'attraction issue de la Mal’hout de I'Infini. C’est «de Hodu», jusqu’a la Mal’hout d’Assiya,

revétue du niveau de la noirceur; telle est la signification de «jusqu’a Kouch ».

5 ONX 07°W15 123 RO 197 °2°12° 72 W12 °PAw DIRW 23 WPNRI NAWD 0K WIDT 971 11080 N
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Cependant, nous trouvons aussi que Kouch est mentionné a titre élogieux, comme a propos de
Chaoul, appelé «Kouch, fils de Yemini»; de méme: «N’étes-vous pas pour Moi comme les en-
fants des Kouchites?» Le Targoum Yonatan traduit: « N’étes-vous pas considérés devant Moi
comme des enfants bien-aimés ?» Rachi explique également, dans la paracha Behaalotekha,

I’expression «la femme kouchite ». Et dans le Zohar, paracha Terouma

Q%19 °135 R PR NOwID WX 0D 2°0197 0IIR 100 IR NI ARty e (kv v BrpT)
219 %% anx

(130a, début) : «Parfois, ils appellent le blanc “noir”, comme il est écrit: “car il avait pris une

femme kouchite”, et “N’étes-vous pas pour Moi comme les enfants des Kouchites ?” », etc.
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Le sens est le suivant: il a été expliqué plus haut, a propos de Kéter supréme, qu’il représente
le niveau de I’obscurité supérieure de «Il a fait de I’obscurité Sa cachette », qui se situe au-dela

de toute comprehension.

VAR Dwn 73T 990 3R 11K 17IR DT C19n DOIR 1O IR MIAR It M wrn
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C’est ce que dit le Zohar: «Parfois, ils appellent le blanc “noir” », car la grandeur de sa lumiére
le rend entierement insaisissable. C’est 1a que prend racine I’amour caché, qui est le niveau du

feu noir; tel est le sens de: «N’étes-vous pas pour Moi comme les enfants des Kouchites ? »

AR MIAN YRR 125 AR PR 127 NIAARD RITI19N0 W NWS UNARY 17INY WRT T 72K 9D
13 7P DY WD 7017 91571 °N% INITARY 1TINON 7791 1R 1817 1K Yana WK

Car cet amour de feu noir, qui provient du niveau de «Il a fait de ’obscurité Sa cachette », est
semblable a I’amour d’un fils pour son pere: le fils, issu du cerveau de son péere, ne veut pas,
par nature, étre sépare de son unité et de son unicité, béni soit-Il, et peut donner sa vie pour la
sanctification du Nom de D.ieu, etc.

MO7°RY MR N2 DTNWRT K725 YY1 QWA VR 2°W0a wrH TUY 1M 1PRonn 110 v
219 1P TR 1m0 N 1P 0onT

C’est le sens de «comme des enfants bien-aimés», conformément a ce qui est écrit dans le Ta-
nya, chapitre 44, au nom de la Raaya Mehemna: «comme un fils qui se dévoue pour son pére et

sa mere, qu’il aime plus que son propre corps, son Ame et son esprit», etc.

1337 1772 O”R IR N2 RITY 290 °3 TIRT DR 1PIP2 9099 ARI2ND 11907 W10 T 1IN )
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Le sens de «de Hodu a Kouch» est celui qui a été expliqué plus haut a propos de «la lumiére,

qu’elle était bonne» : c’est le niveau de la Lumieére infinie, béni soit-I1, cachée et revétue dans le
niveau de Kéter, appelé «Il a fait de I’obscurité Sa cachette ».

0TI QW3 w1 DO IRIPI WYY WRIAW 7171 22 DR MPOR PIZCI RIT OTR2 ON
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Chez I’homme également, il s’agit de I’étincelle divine revétue dans le niveau de ye’hida de
I’ame. C’est pourquoi toutes les ames d’Israél sont appelées Yehoudim: de la découle I’annula-

tion de soi jusqu’au sacrifice de soi, etc.
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Tout cela permet également de comprendre I’enseignement de nos Sages, dans le premier cha-
pitre de Méguila (11a) : Rav et Chmouel; I’'un dit que Hodu se trouve a I’extrémité du monde et
Kouch a I’extrémité du monde,

OTT 072 WD 1T AR TN NVTRP NI AWYT W0 RIT WIDT WRAT DD 11°°77
c’est-a-dire selon la premiére explication, ou Kouch représente 1’obscurité d’Assiya, le niveau
de la noirceur. Et I'autre dit que Hodu et Kouch
119 17T 7T 0TA2 %D 1910 TV 09T 107 T9n 0 w13 TV 1T 99RY owd Shvp I

TR 12 1AW 71OV U

se trouvaient cote a cote; de méme qu’il régna de Hodu a Kouch, il régna de I'une a I’autre ex-

trémité du monde. «Cote a cote» désigne I’obscurité supérieure dans laquelle la lumiére fut

cachee,

991 1 N2 WAL T TN 2% 1T 27K 9291 RPN IRADR RN ARDOY KIND 02 112007
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c’est-a-dire le niveau de Kéter supréme, blanc a I'intérieur et noir a I’extérieur. Ou bien, Hodu
signifie: «Tu t’es revétu de gloire et de majesté», le niveau de « Havaya régne, Il s’est revétu de
grandeur», comme il est écrit dans le discours commencant par «Ma colombe», a propos de

«ma belle» ; et Kouch désigne le niveau de «qui crée ’obscurité », le monde des Sérafim.

FN"I27 27912 NwARNMY 19 IRM2D PR NPwYI NIRRT D1 05 ans Mt YT 0T I
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Tel est le sens de «ils étaient assis cote a cote»: la Mal’hout d’Atsilout devient la source de Bé-
ria, etc., et se revét de 'Hokhma, Bina et Daat de Béria; c’est a son propos qu’il est dit: «Je suis
noire», etc.,

WR A7y TN WRI TN TRINT PIY I RPN wUROY 10 RN K1) 2122 nwabnne 2o
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car elle est revétue dans le niveau de «qui crée I’obscurité », etc., comme il est écrit ailleurs. Tel

est le sens de la Torah donnée comme un feu noir sur un feu blanc.
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Il en va également ainsi de la Torah écrite et de la Torah orale, comme dit plus haut. « De méme

qu’il régna de Hodu a Kouch»: c’est la que se trouvent I'unité et ’annulation de soi dans leur
accomplissement ultime, etc.,

M2 P11 DIR 1°R NP0 ANawn2 551 172 7Y IRy ooy %o mohn 131155?3 °2™2 1572 P
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«il régna», etc., car «Ton régne est un regne sur tous les mondes» et «il n’est rien en dehors de

Lui», et tout releve de la providence particuliére : «un homme ne se heurte pas le doigt [ici-bas

sans que cela ait éte décrété en haut]», etc. Voir ce qui est écrit dans le discours commencant

par « Et Mordekhai sortit», a propos de

n%°ama 1t 11ona T°°WT 1211 QWn NN XD 77 21X NAR2 9D 15 DOTIYRT DX 1D DYl '[351
ST TR2W W11 YT 1°AY2 NIWRAT 12°172 02 INOKR

«c’est pourquoi Il annula», etc., ceux qui suscitaient, etc. Car, en vérité, « Moi, Havaya, Je n’ai

pas changé». On comprend ainsi que ce niveau s’applique a la Méguilat Esther, ainsi que le

premier niveau, a propos de Hodu et Kouch céte a cote,

WIIWNAN °1°2 ;'l"l53|71 977 %9 S 9”3 9w 1129 WX A°Y N0 WX T7IN0 100 7YY 1100017
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c’est-a-dire que cela s’applique également a la Torah donnée comme un feu noir sur un feu
blanc, car ils «I’acceptérent de nouveau aux jours d’A’hachvéroch», comme il est écrit: «Et les
Juifs accepterent», etc.
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«Je suis noire, mais belle, filles de Jérusalem »
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«Je suis noire, mais belle, filles de Jérusalem, comme les tentes de Kédar, comme les tentures
de Chlomo.» Or, «les filles de Jérusalem» désigne les &mes qui ne sont pas encore descendues

dans ce monde pour s’envelopper dans un corps
TP 9D T 9 R TTITY XA @R PR 023 172 19°XR1™2 N0 1T Noanan van

J1D RN WO NIRRT ANR D”ARY PR P22 RO
et une ame animale, et qui sont encore incluses dans leur Emanateur, béni soit-I1, au niveau du
néant absolu (ayin). [’ame]| est appelée «pure est-elle», car «pure» signifie qu’elle est encore
au niveau de ’ayin; puis, «Tu I’as créée», quelque chose a partir du néant, etc.

172 DR 1IR3 Wi MBPo0m Pawa2 ow MY 1 MIYY anT° 0 Nnwl Dow oo

Car toutes les ames, avant leur descente dans ce monde, se tiennent 1la dans I’annulation de soi

(bitoul) et sont véritablement incluses dans la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-I1.
TIYASNM INT°T° OTIP MR 5 RPR 7292 199K XDY 17197 SNTRY AWK °0 01 109K wUnon
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Comme il est écrit au sujet d’Eliyahou: «Par lavie de D.ieu, devant qui je me tiens.» Et cela ne
concerne pas fEliyahou seul, mais toutes les ames, avant leur descente et leur enveloppement

dans un corps et une Aame animale;
nwAn M owa X°27 09w NIl 99y 0°°11°27 °27y2 07792) 0°%w1° N2 NP IR
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et c’est alors qu’elles sont appelées «les filles de Jérusalem». (Dans le Pardes, dans les Erchei
HaKinuyim, a I’entrée «les filles de Jérusalem», il rapporte au nom du Zohar, parachat Vayé’hi,
deux interpreétations de cette expression, dont la premiere est celle qui a été expliquée ici; voir

la-bas, ainsi que parachat Vayé’hi, page 242a.)
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Car elles prennent sur elles le niveau d’une crainte compléte (yira chéléma), c’est-a-dire la ple-

nitude de la crainte. Car la crainte procede du niveau de Sa souveraineté, qu’ll soit béni, «un

regne sur tous les mondes», vers le haut sans fin et vers le bas sans limite,

Yrna1 Mntowa 1 INT? 51?5 112 02 PR 0°KR92312 MATaR mPYhnwna oPR N2 XY
971 7120 101991 2T 71297 1PN DIRT 2130 YUY

qui est le niveau de I’Infini. Or, dans I’enchainement descendant des niveaux (hichtalchelout)
parmi les étres créés, ceux-ci n’ont pas la capacité de recevoir cette crainte dans sa plénitude.
Comme il est écrit: « Faire connaitre aux fils de ’homme Ses actes puissants et la splendeur glo-

rieuse de Son royaume » ; la splendeur glorieuse de
MANMY AR DROA IR DOnw n1adn Ty omby D"Lz‘:!i??a QOORDNANY 77 RIT INI99N

.7907 1R 17717391 19 N1237 K127 0°D9R APR 10 DR*12)

Son royaume consiste en ce que les anges prennent sur eux le joug du royaume des Cieux: le
camp de Mikhaél avec amour, le camp de Gavriel, etc., «mille milliers et dix mille myriades»,

etc., et «ses légions sont innombrables ».
77 92119123 2123 ROR T PR QTR 2329 $OTIDY N0 An195n NRITA NARDNY AR X M Dow
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Tout cela constitue la gloire et la splendeur de la grandeur de Son royaume, qu’ll soit béni.
Mais «faire connaitre aux fils de ’homme » ne se fait que par le niveau de «Ses actes puissants»,
qui sont les contractions (tsimtsoumim) nombreuses et variées dans ’enchainement descen-

dant des niveaux. En revanche, I’ame, avant qu’elle ne vienne
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dans ce monde pour s’envelopper dans un corps, [les Aames], qui sont au niveau du néant abso-
lu, prennent sur elles le joug du royaume des Cieux dans sa plénitude, tel qu’il est au niveau de
I'Infini lui-méme. Elles sont appelées «les filles de Jérusalem», au niveau de «les vierges, ses

compagnes, sont amenées aupres de toi».
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(Voir Zohar 11, 197b, page 235a et 238a, et le Mikdash Melech la-bas. Il faut dire que cela suit la
seconde interpreétation du Pardes; il apparait donc que, selon la premieére interprétation, ce
passage aussi peut s’expliquer comme il est écrit ici. Voir également parachat Michpatim, page
105, fin de coté b, et parachat A’harei, page 67b.)
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Elles sont également appelées alamos (jeunes filles), comme il est écrit: «C’est pourquoi les
jeunes filles T’aiment.» Quant aux dmes qui sont descendues et se sont enveloppées dans un
corps et une ame animale dans ce monde, elles sont appelées collectivement Knesset Israél, qui

est la source des Ames d’Israél, du nom de «mariée » (kalla),
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car le Saint béni soit-Il est appelé, par rapport a elles, «I’époux» (hatan), terme lié a ’expres-
sion chaout darga («descendre d’un degré»): il s’agit du déversement de la Lumieére infinie,

bénie soit-I1, dans les Ames.
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Et cela eut lieu au don de la Torah, dont il est écrit: «Au jour de ses noces»; c’est alors le temps
des noces. Car, de méme que dans le mariage, a titre d’analogie, I’'union et 'unification
consistent en la transmission de la goutte qui descend du cerveau du donneur vers le récep-
tacle, etc.,

19 RY>T° 7012 K21 %00 Wik 172 07K 2133 °0° 119371 10191 12 RO 19100 )
de méme, la Torah est Sa sagesse et Sa volonté, qu’ll soit béni, au niveau de I'Infini (Ein Sof) lui-
méme, béni soit-I1: «Il est sage, mais non d’une sagesse connaissable », etc.
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Et ce déversement, au niveau de I'Infini lui-méme, est saisi et absorbé par les Ames d’Israél: les
six cent mille lettres de la Torah sont six cent mille canaux de déversement pour les six cent

mille ames d’Israél.
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C’est pourquoi nos Sages, de mémoire bénie, ont dit que I’on enseigne toute la Torah au nour-
risson dans le ventre de sa mere, etc., afin que la lumieére et la force vitale (force vitale) des
lettres de la Torah soient saisies et absorbées dans son ame; car elles sont un rayonnement de
la Lumiére infinie, bénie soit-Il, «sage, mais non d’'une sagesse connaissable », etc.

:(27y 71 97) R RITRI 12797 10 1D07 N9IpRw 775 0w DRIY® NINYI RIPI WX

Les ames d’Israél sont alors appelées «mariée», car elle recoit la goutte, etc. Voir I’'Ildra Zouta
(page 290b).

T 09I N33R NANIR 132 1WADNI 1T MInwa IR N2 ROTW T 95 N2 1 2
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2. Or, ce niveau de «mariée», qui est la source des ames descendues et enveloppées dans un
corps, dit aux filles de Jérusalem, c’est-a-dire aux ames qui ne sont pas descendues et de-
meurent encore au niveau de «pure est-elle», étant incluses dans leur Emanateur au niveau du
néant absolu:
N12272 N 7RI 23977 SRwan 712 sMIwa?nm MY SNT"° Nann CAR 770w 05 N oy
Rt AL
Bien que «je sois noire» a cause de ma descente dans ce monde et de mon enveloppement dans
un corps physique, je suis néanmoins plus belle que les filles de Jérusalem. Car

2°%n 5N 0°%N%N 37 MY D°PNSN PRIP BTHD RIT 9D N33 IR TN Py
12 PNIRIP Y MY Sw

le sens de «je suis noire» au niveau de la mariée est celui du verset: «Ses boucles sont frisées,
noires comme un corbeau»: taltalim [signifie] tilei tilim («des tas et des tas») de halakhot, qui

sont «ses boucles», le niveau de

TMomn N19WIT N0 Bw 09PN 05N 1 997 MPSINT 212972 MnM 1R NIOWRaT Rt Mayw
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cheveux et meéches qui descendent du cerveau en une multitude de divisions. De méme, les tas
et les tas de halakhot sont des canaux issus de la Sagesse supréme ('Hokhma Ila’a), «sage, mais

non d’une sagesse connaissable », etc. Ils sont au niveau du «noir».
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Cela se comprendra en expliquant d’abord le verset: «Et les cheveux de Sa téte étaient comme
de la laine pure», [ce qui signifie] que les cheveux sont au niveau de la blancheur; et il est écrit:

«Ses boucles sont frisées, noires», etc.

Mn? 7Y LYDHNI TWRIY TON 371 TOM NIN W MW 1T MAYwI N2 "IN 03 1ayn IR
9712 MOwRIY MAywn Pwnd

L’explication est que le niveau des cheveux correspond a des déversements issus du niveau de
'Hessed et de «grande abondance de bonté», qui se déversent et s’étendent jusqu’en bas,

comme des cheveux qui s’allongent beaucoup;

D TRnIIN 19090 (7 vbwn) PR XN DO2w 0°7910 YP1TPT Mo bw ovbn vhn 1M o
219 1WA R RP (2170 777) PUIRND 19090

et ils sont les tas et les tas de halakhot et les précisions des Scribes présentes dans chaque mits-
va, comme il est écrit (Proverbes 4): « Exalte-la (salseleha), et elle t’élévera.» Le sens de salsele-
ha est, comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie (Rosh HaShanah 26b): «Elle retournait ses

cheveux», etc.

¥"Raw N137 MM Y 01 PNa XIT N°3132% 22 mMwabtnm Mowniw mayw v X
NP9 129P2 NOWYI MENT TN PR 10 DAY 1PEMY NURORY MAwYRI Miman Miaapa
219 MM 19 10305 118 1YY

Mais il est des cheveux qui se déversent et s’enveloppent dans le niveau de la blancheur, qui est
le niveau de 'Hessed: ce sont les nombreuses halakhot des commandements positifs, concer-
nant les sacrifices, les teroumot, les dimes, le tsitsit, les tefilin, Chabbat, etc.: comment accom-
plir le commandement par un sacrifice afin qu’il soit agréé devant D.ieu et qu’il soit une odeur

agreéable, etc.

TNMWYI WA 097277 MPYIP T0M N33 ARPOY Ino0 MOWHR W NI 23 IRWw 10
RITW RPI MY WS YW NI MOWHIT MW 1M NI T IR 0P 1Mz
13 701 37 PIPRT 1Y TOM 1100V 1217

Il en va de méme pour toutes les autres mitsvot, qui sont des déversements de la Sagesse su-
préme par le niveau de 'Hessed, afin d’élever les objets matériels lorsqu’ils sont employés
conformément a la mitsva et de les unir a la lumiére de D.ieu et a Sa sainteté. Ce sont les che-
veux issus du niveau: «les cheveux de Sa téte étaient comme de la laine pure», c’est-a-dire la

blancheur supréme et le 'Hessed supréme appelé «grande abondance de bonté», etc.
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Mais les cheveux noirs sont les halakhot qui se sont déversées et répandues dans les comman-
dements d’interdiction, afin de séparer le mal du bien et de le repousser hors de la saintete,

puisqu’il ne s’éléve pas et ne s’inclut pas dans la lumiere de D.ieu et dans Sa sainteté.

W NIPITIR M2 1920 MAYY 23 w0 9 0K RITY 27190 D .37y MY 1R 3
13 91093 70K 9272 03

C’est a ce propos qu’il est dit: « Noires comme un corbeau.» L'expression «comme un corbeau»
signifie: de méme que le corbeau est cruel, de méme ces cheveux comportent une dimension

de cruauté. Car méme dans une chose interdite ou impropre, etc.,

R 17931 95 0pn° KD 9pOR N1 1303 2790w 10X TR 1000 OROR N PIR qunl
AN T3 97 N0 INWITRY 179K BP0 1 2385 11879 12w OpOR PIRCIT 19y

se déverse une étincelle divine et une force vitale qui lui donnent vie et le font exister; sans
cette étincelle divine et cette force vitale, il ne pourrait absolument pas subsister. Pourtant,
I’étincelle divine qu’il contient ne s’éleve pas favorablement devant D.ieu pour étre incluse

dans Sa lumiére et Sa sainteté, qu’ll soit béni; elle est simplement repoussée a I’extérieur.

NP NPIIOR NN W32 ATINTD DIRA 7778 03 13w POR PIZ°AT DY NPIIOR 113 1 m
1392 9MN2 YR WP 0°9910 SPITPT 0932901 09773 1193 19 KRPHONKR NI°M22 YN 0

Cela ressemble a de la cruauté envers I’étincelle divine qui s’y trouve. Lhomme doit lui aussi se
conduire envers son ame avec une certaine cruauté, en s’écartant du mal selon le principe de
I’itkafya (soumission), etc., par de nombreuses barrieres et protections, par les précisions des
Scribes: «Sanctifie-toi dans ce qui t’est permis», etc.

(R P 271 210 2 VY R RPP R 3”’?i‘) 2’1912 °97) 271Y0 N7INY N2 RAp 13771
C’est pourquoi cela reléve du niveau «noires comme un corbeau». (Voir Zohar III, 132a, 140a,
79b, 127b; Zohar II, 116a.)

Mo%an N33 137 7Y N33 Y0 N RO 91 N3 NPapnY CIR AMNw K1 Y
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C’est a ce propos qu’il est dit: «Je suis noire»; car la mariée recoit la goutte, qui est la Sagesse
supréme ('Hokhma Ila’a), sous la forme du «noir», c’est-a-dire sous la forme des halakhot et
des précisions des Scribes, qui sont «ses boucles sont frisées, noires comme un corbeau»,

comme expliqué plus haut.
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«Je suis noire» également par I’accomplissement des mitsvot pratiques, qui s’effectuent au
moyen d’objets véritablement revétus de matérialité ; leur ensemble est la tsedaka (charite),

PPYW 72 179127 XOVURPIR2 POWYw 1My OIRT POy 7y KI7 12170 wnn Nnwid RO
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car elle releve d’une matérialité véritable, et ’obligation de la donner découle de I’activité de
I’homme dans ce monde: il fait du commerce et en tire un profit, ce qui le rend redevable de

tsedaka. Lorsqu’il fait du commerce, il est ainsi plongé dans les affaires mémes de ce monde.

KT 1WD3 %11 197301 19nyn 21yD ApTE 1N YUY 213 0PN APTEY 2900 ApTRAY IR 170y
:NI°M N30 wol 95 AR omn 1oyn

Pourtant, «je suis belle», car il est écrit au sujet de la tsedaka: «La tsedaka éléve une nation»;
en donnant la tsedaka a un pauvre avec le fruit de son labeur et de son effort — la vie méme de

son Ame —, I’homme éléve et exalte toute son Ame animale et sa force vitale.

%1293 13 RIT YD P2 AWYI YR Wmn 1NAY OpTIN UYY AyNe? nowtnan onna i
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Et voici [le sens de] «vous donnerez un cinquiéme a Pharaon (Paroh)»: par la tsedaka, lorsqu’il

donne un cinquiéme de ce qu’il a gagné par son travail, se réalise le niveau de Paroh, qui est le

niveau de la révélation, selon le sens du verset «car Aharon les avait découverts (pera’o) »: une

révélation de la Lumiére infinie elle-méme, béni soit-Il, est attirée sur son ame.

CI'?W ™ DEWTJ 1”2 O”K 7R qwnn M1aw 'IJ’P’?N ™1 AR 7192 XN 55 Q7P OMIR TD’?
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C’est pourquoi, avant chaque mitsva, nous disons: «Béni sois-Tu, Havaya, notre D.ieu»; que la

Lumiére infinie, béni soit-11, soit «bénie», [c’est-a-dire] attirée, «d’un monde a ’autre », au ni-

veau de «Toi»,

wH12°N° 1NIPOR VORI AN NI WNR 119POR 1T N1IR 19115 RIT 1PRI 219%3 0123 13°00T
wnn

c’est-a-dire au niveau de la révélation, comme s’Il était présent face a face, afin que Havaya
soit véritablement «notre D.ieu»: que Sa divinité, béni soit-1l, soit effectivement saisie et inté-

grée dans I’ame.
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A ce sujet, nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: « Heureux celui qui vient ici avec son étude en

main»; c’est-a-dire que son étude, qui est la Sagesse supréme, soit saisie et intégrée en lui,

11 2917 719100 9N 1NAwa °n2a 'DL)PJ'I 05N111°K ORW 1”7y 12LA nwbww WK M
comme une femme qui absorbe la goutte, a titre d’analogie. Car si la lumiére de la Torah n’est
pas saisie et intégrée dans son dme, cela revient a
2V 77T MY R T 1772 NARY 1Y 01 ﬂtD"'?P °Iyn wrny) M2 nv»IDI YR MO

(Qw D°w17T IRW32 X o>

une femme qui la rejette, etc. (Voir ce qui est écrit au sujet de I’absorption concernant Chemini
Atséret, dans le discours qui commence par «D.ieu est pour moi parmi ceux qui me secourent»
et dans celui qui commence par «Mieux vaut se réfugier», ainsi que dans les autres discours
qui s’y trouvent.)

X5 9w) (M7ya2 7t P10 By wrny) WK WD MR YD N2 IwYIw nyIeY Nowtan anna i
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Et voici [le sens de] «vous donnerez un cinquiéme a Pharaon»: le niveau de Paroh, la révéla-

tion, se réalise dans son ame méme. (Voir ce qui est écrit sur ce verset dans Etz Chaim) (Sha'ar

31, chapter 7), ainsi que dans Likkutei Torah [de 1’Arizal], Parshas Vayigash. De la découle «et

les quatre parts (yadot) vous resteront», car

RI71 @71 RIT T9ITAT 70 LMD 3N R T apn T 91T T 17 MT°7 Y2IR 12 10
.0°9%12°7 WY TR 721737 707 DR PRI

les quatre mains sont la grande main, la main puissante, la main élevée et le bras étendu. La

grande main est celle dont il est écrit: «Israél vit la grande main que D.ieu avait déployée en
Egypte. »

TV IVWHNIY TOWNRIW TDITAT 700 N2 MLWONT NOWNRT A W 008N NIPN22 19CaRY D
0°7%7 NI°122 1990R TR TUnD

Cela signifie que méme au niveau de I’Egypte, il y a une attraction et une expansion du niveau
de la grande main, qui a été attirée et s’est étendue trés bas, jusque dans le niveau de 'Egypte;
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c’est-a-dire que le 'Hessed supréme est attiré a un tel degré que des pensées de techouva
peuvent tomber jusque dans une ame basse, issue des niveaux inférieurs d’Assiya et revétue de

materialité véritable.

TP KPR DOP9R WY T NPT I PRRY DIRDH DIRDY YT 737 R 7T T 1Y
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Tel est le sens de la grande main. Or, on sait que «une nation sera plus forte que I’autre», que
«D.ieu a fait 'un a 'opposé de I’autre » et que «si le Saint béni soit-Il ne I’aidait pas», etc.

01°P3 W3 WP O1MINR 1377 IR 771 10 w209 A%ID PN T RAPI T YD) TN
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Cette aide et ce soutien sont appelés la main puissante: vaincre et conquérir, etc. La main éle-
vée consiste a élever et a lier son Aame dans ’accomplissement de «Tu aimeras... de tout ton

coeur », etc.
NAW 717101 P22 X7 37T RAP2 .'lJ'I"?S?;'l 1°P7°8 X W° T°aW T° °12 2”3 R 1M0an 1N
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Le bras étendu est lui aussi un niveau de la main, car la main comporte trois articulations; la

plus haute est appelée bras. Elle est «étendue», déployée trés bas, comme dans «et Sa droite

m’étreint», a la maniére d’'une personne qui étreint, etc., afin qu’il n’y ait pas, a D.ieu ne plaise,

d’état de séparation, etc.

PRI 99T NIDAT 1Ataw TR PR 099 O MO YR T YR ApTRT 7Y wnd XIT 1)
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Tout cela est attiré par la tsedaka; par elle, «les quatre parts vous resteront, comme semence
pour le champ». En temps d’exil, tout n’est que semailles, comme dans «La lumiére est semée

pour le juste», etc., ainsi qu’il est dit dans le Midrach:

MY N°033 1w D79 ZNaW 0°79910 YPITRTY NMISDM AN 2133 ROW TINT 02 3
571 2myo

3. Quant a I’aspect de la Torah qui est au niveau du «noir» — les halakhot et les précisions des
Scribes concernant les commandements négatifs —, il est au niveau de «noirs comme le cor-

beau», mentionné plus haut:
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Nos Sages, de mémoire bénie, ont dit: «Les paroles des Scribes me sont plus agréables que le

vin de la Torah.» Voici I’explication: le Saint béni soit-Il créa Son monde par trois choses: se-

fer, sofer et sippour (livre, scribe et récit).

0°121 927 RIP1 '[35 53 119 DYaw 71710 22 RO 790 °ran 79Yn? 99101 2052w 1730 11 190
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Sefer, «livre», désigne la Torah écrite; sofer, «scribe», qui se situe au-dessus du niveau de se-
fer, est le niveau de la Torah orale. C’est pourquoi les paroles des Sages sont appelées «paroles

des Scribes» : elles sont au-dessus du niveau de sefer.
(1ww2 0°» DNARWYY 210D I?'57 N”7227 9810 11°K 111K 17a1° '|:!'? 1777 o0 7T 772 MR )
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(Voir ce qui est écrit a ce sujet dans le discours qui commence par «Ceci est Mon Nom», dans
celui qui commence par «Ton ceeur méditera avec crainte: ou est le scribe ? », ainsi qu’ailleurs,
sur le verset « Vous puiserez de I’eau avec joie ».) [Sefer] est le niveau de la Torah écrite, qui pro-
vient de la Sagesse supréme ('Hokhma Ilaa), le niveau de «la mitsva est une lampe et la Torah,

une lumiére ».

IR PR 1K RIT1PDY PRI 129 11T DAR 75°NDD TR0M 1A RIT PRAT 23T IR 73T

Or, la lumiére qui éclaire dans la lampe provient de la teinte proche de la méche ; mais la teinte
blanche qui I’entoure n’éclaire pas par elle-méme,
0°9910 727’21 0% °92T Q7 27 PR IRT DWANNDY WA 13N0NRY NIRT PR RIT KON
mais elle est la source de la lumiére, d’ou la lumiére qui éclaire est attirée et se répand. Il en va
de méme des paroles des Sages, appelées «paroles des Scribes»,
RITW 7°PIT °12 9IRT PR °122 0 4 IR 7910 *°1n2 RO 9507 N2 neno qwnl onnw
1900 qwn nwe *°na

car c’est d’elles qu’est attiré le niveau de sefer, le niveau de «la Torah est lumiere»; elles-
mémes sont le niveau de la source de la lumieére, le niveau du makif (I’enveloppant), qui est ce-

lui de «II fit des ténébres Sa retraite ».
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C’est pourquoi la plupart des précisions des Scribes concernent les commandements neégatifs,
ou les barrieres et les garde-fous de la Torah sont bien plus nombreux que pour les commande-
ments positifs; car les commandements négatifs possedent un avantage et une supeériorité sur
les commandements positifs.
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Comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie: « Mon souvenir» avec Vav-Hei [équivaut a] 248;
«Mon Nom» avec Yud-Hei [équivaut a] 365. Les interdits sont au niveau de Yud-Hei, supérieur
a Vav-Hei; car les commandements positifs sont au niveau du Nom Vav-Hei, le monde révéle
(alma de’itgalya).
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Car «les 248 commandements sont les 248 membres du Roi»: ils sont des réceptacles et une
demeure pour la force vitale qui est attirée en eux et s’y répand depuis I’essence de ’ame; la
force vitale s’y revét véritablement, de sorte que les membres obéissent a sa volonte, etc.

wabnn 1 nam 0K IR NPT PPRY RPOINNRT RAPY r22 XITw 770 N1°n22 o0 N7 bax
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Mais les interdits sont au niveau de Yud-Hei, qui est celui du monde caché (alma de’itkasya),

car la force vitale et la Lumiére infinie de ce niveau ne se revétent pas dans I’ame de facon

révélée,

772 DR IX NRWY 12Wm "55 Wi 1PRW ol °2°pP2 TAnRw”n INRI °na3a D'?S?;'l »Ma3 R9PR
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mais de facon cachée, comme dans «et Tu la préserves en moi»; car I’Ame ne posséde ni récep-
tacle ni demeure permettant a la Lumiére infinie, béni soit-I1, de résider a ce niveau et de se reé-

véler en s’y revétant véritablement,
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mais seulement sous la forme de la négation, du niveau de «non», comme il est écrit: «dans

une terre non ensemenceée »; elle est «ensemencée» par le «non», etc. Comme cela est expliqué

ailleurs, il s’agit de I’attachement de I’ame a la divinité, au-dessus, dans sa racine, au niveau du

sovev, «Il fit des ténébres Sa retraite », etc.,

OTRM ONIR WY IR MITAT IWYN N23 1 025 P9aP RPRY 19 71943 IR R qwIn *°na
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le niveau des ténébres et non de la lumiére révélée, etc.; car il est impossible d’atteindre ce ni-
veau par ’accomplissement des mitsvot positives par I’homme ; on ne peut I’atteindre que par

les interdits, qui sont le niveau de la négation et du «non», etc.
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Par cela, «un esprit d’En-Haut sera répandu sur lui»: la résidence dans son Ame de la Lumiére

infinie, béni soit-11, qui entoure tous les mondes (sovev kol almin). Ainsi, son Ame animale sera
elle aussi élevée. Car
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I’ame animale a sa racine dans le niveau de «la face d’un lion» et de «la face d’un beeuf» du

Char, etc., parmi les gardiens des ofanim, qui sont au-dessous des sérafim, etc.
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Or, il est écrit: «les ofanim s’élévent a leur coté », et «les ofanim, dans un grand tumulte », etc.
Car les sérafim proclament: «Saint», c’est-a-dire séparé, etc.,
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«Havaya Tsevaot»: «Il est un signe (ot) parmi Son armée.» «Mille milliers et dix mille myria-
des» est le nombre d’une seule troupe, et «Ses troupes sont innombrables» ; toutes ne recoivent

leur force vitale que du niveau d’une seule lettre (ot). « Toute la terre est remplie de Sa gloire»:
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«Sa gloire» désigne les trente-deux voies de 'Hokhma, car «il n’est de gloire que la Torah»;

c’est elle qui se revét de sorte que «toute la terre », cette terre inférieure, soit «remplie» a tra-

vers le niveau de «Sa gloire »,
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c’est-a-dire au niveau d’un simple éclat et rayonnement. Les ofanim, qui recoivent d’eux, «s’é-
levent a leur coté» et tremblent «dans un grand tumulte », du fait de 'immense sainteté de la

Lumiére infinie, qui, comme son nom I’'indique, n’a pas de fin, etc.
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Or, «D.ieu n’était pas dans le tumulte », et «aprés le tumulte, un feu» : un état de soif et de désir
ardent, ou I’ame s’épuise véritablement, dans I’annulation de soi et I'inclusion dans la Lumiére
infinie, béni soit-11, au-dela de ce que leur ame peut supporter. Cette soif et ce désir ne portent

pas sur le niveau de «Sa gloire », qui n’est qu’un éclat et un rayonnement,
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mais sur le niveau de «Je remplis les cieux et la terre», le niveau du « Moi» méme, c’est-a-dire

la résidence de I’Infini, béni soit-Il, qui entoure tous les mondes, lui-méme.
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Tel est le sens de «les ofanim s’élévent»: ils sont élevés en face des sérafim, au-dessus d’eux.
De cette soif et de ce désir ardent découle ce qui est écrit: « Mon dme a soif de Toi», etc., «ainsi,
dans la sainteté, je T’ai contemplé » ; «saint» est un mot a part entiere, le niveau de la sainteté et

de la séparation ; «je T’ai contemplé », afin que la divinité se révéle,
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comme cela sera dans le futur: «les cieux seront enroulés comme un rouleau», et il est écrit:
«les nouveaux cieux et la nouvelle terre». Il n’y aura alors plus de cieux et de terre matériels
qui obscurcissent et dissimulent la gloire de D.ieu, au point de sembler étre une chose et une

entité existant par elles-mémes.
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Car la Lumieére infinie, béni soit-11, est attirée dans toute chose, comme il est écrit: «Le mont
Sinai était entiérement en fumée (ashan)»: olam, chana, néfech (monde, année, Ame). Olam est
la dimension de I’espace, dans laquelle le niveau de I'Infini est attiré, comme il est écrit: «Voi-

ci, ily a un lieu aupres de Moi. »
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Et de méme dans la dimension de la chana (année), la dimension du temps : «Il regne, Il a re-
gne et Il régnera», passé, futur et présent ; tout reléve de I'Infini, etc.
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Et de méme, dans la néfech (I’ame), il y a un rayonnement de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) :
«et tous les vivants Te remercieront, Selah», ainsi que le Gan Eden supérieur et inférieur ; et il
existe un Gan Eden au-dessus d’un Gan Eden, sans fin ni limite, dans une ascension apres

I’autre, etc.
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Et dans le futur, lorsque le monde, sa matérialité et sa grossiereté auront éteé raffinés, alors «ils

verront ceil a ceil», etc. C’est la le sens de « Je suis noire, mais belle» : car par
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le niveau de «noire», qui est I’attachement de I’ame [a D.ieu] par I’accomplissement et ’obser-
vance des mitsvot négatives, lesquelles relevent du niveau de «noires comme un corbeau», il y
aura, par cela, dans le futur, une révélation de la Lumiére infinie, béni soit-I1, qui entoure tous

les mondes (sovev kol almin),
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qui est au-dela des limites des mondes, au-dela de ce que ’Ame peut supporter, si ce n’est sous
la forme de la négation, «une terre qui n’est pas ensemenceée ». Et a ce niveau, elle est plus belle

que les filles de Jérusalem, etc.
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(Voir ce qui est écrit au sujet de «Je suis noire, mais belle» dans le discours commencant par
«La voix de mon bien-aimé», ou il est question de la Torah orale, etc. ; cela s’inscrit dans la
ligne de ce qui a été expliqué plus haut au sujet des paroles des Scribes, etc. Voir aussi [le
Zohar,] Parachat Berechit, page 49, fin du coté a ; et le S.H.M., section 137, ainsi que la fin de la
partie I, section 5 ; Parachat Chemot, 14a ; Parachat A'harei, page 59b ; [et Parachat| Balak,
191a.)
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Explication de « Je suis noire, mais belle »

M MLWDIT MNWIN 17 2°2W17° N1322 DRAWS NDID ANRM RIT LTIRD 2R 7700 Iy IR0y 1

AT

Explication du sujet de «Je suis noire, et pourtant belle». C’est la parole de la Communauté

d’Israél (Knesset Israél) aux «filles de Jérusalem», qui sont les &mes dépouillées du corps.
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Voici de quoi il s’agit: la Chekhina est Mal'hout d’Atsilout, qui se revét en [les mondes de] Bé-
ria, Yetsira et Assiya, [comme il est écrit:] «afin que Je réside parmi eux», [et] «qui réside avec

eux au milieu de leur impureté». C’est elle qui dit: « Je suis noire, et pourtant belle ».
0°9Wn1 97N XN 712°% 9123 09919 10 TPnNn MR 137 09 R 09701 1132 IR0
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L’explication des «filles de Jérusalem» est la suivante : au début, les &mes étaient incluses [dans
leur source] dans I’état de gestation (ibour) en Atsilout, puis elles sont attirées vers le bas dans
I’état de naissance (léida) en Béria, Yetsira et Assiya (voir également ce qui est écrit a ce sujet

dans le discours commencant par «La mer vit et s’enfuit»).
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Elles devinrent alors des étres limités, car le niveau de I'Infini (Ein Sof) n’existe qu’en Atsilout,
ou s’acheéve le rayonnement du kav et du fil de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), etc. (voir égale-
ment ce qui est écrit a ce sujet dans I’explication du verset «Qui a compté la poussiere de

Yaakov»).
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Il n’en va pas ainsi en Béria, Yetsira et Assiya. A plus forte raison, les anges — Michaél dans
I’amour, Gavriel dans la crainte et I’effroi, ainsi que ceux qui disent «Saint» pendant les douze
heures, etc. — sont tous dans un état de limitation, etc.; et les anges qui accuserent [I’lhomme]
en disant: «Qu’est-ce que I’homme ? » — Il étendit Son doigt parmi eux, etc.,

9777 71297 1PN17123 QTR 135 YUTIAD wUN OTAw TR 9123 °nan 90 9aph 1oy kD 0o
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car ils ne peuvent recevoir davantage que le niveau de limite et de mesure qui est en eux. C’est
ce qui est écrit: « Pour faire connaitre aux fils de ’homme Ses hauts faits et 1a gloire de la splen-
deur de Sa royauté » : toute la mesure de Sa royaute, béni soit-Il, ne se revét pas en eux,

NIAYI AR ROX 19 072 RIT 70 0P DYRT 17 97EYRI 171 7129 RO
mais seulement gloire et rayonnement; et pourtant, ce rayonnement, cette infime fraction de
[Sa] splendeur, leur appartient, etc. Et pas seulement [les anges], mais méme les ames,
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telles que les ames des Patriarches, Avraham, Yitz'hak et Yaakov: il existe un niveau d’Avra-
ham, de Yitz'hak et de Yaakov en Atsilout, ou «Lui, Ses forces vitales et Ses réceptacles ne font

qu’un»; mais Avraham, Yitz'hak et Yaakov qui sont en Béria sont dans I’état d’étres limités, etc.
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Cet état de limitation apparait lorsque les Ames naissent en Béria, Yetsira et Assiya. Il n’en va
pas ainsi durant la gestation en Atsilout: 1a, «Lui, Ses forces vitales et Ses réceptacles ne font

qu’un».

117



LIKKUTEI TORAH + SHIR HASHIRIM - MAAMAR 7 TINIY IR I 7Y IR0

T12°9 133 1Y DY 0°9WIN° NM112 IRIPI 7120 PN22W 19K MIRwIY 0K TIX °RD Qv 0
SNPAR DK 122 AR MIRtHY 0P XD MPapnRw 0°9wIn° WUy IRTPI N33 IR PRl
JOXN M22W T MY AR

Car la brille la Lumiére infinie. Ces ames en état de gestation sont appelées «filles de
Jérusalem» : étant en gestation dans Mal'hout, elles sont appelées «filles» ; elles sont désignées
par le nom de Jérusalem (Yerouchalayim) parce qu’elles recoivent la crainte parfaite (yira cha-
lem), la perfection de la crainte, dans un état d’annulation de soi (bitoul) véritable, celui ou

«Lui et Ses forces vitales ne font qu’un», qui est le niveau d’Atsilout.
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La parole de la Chekhina qui leur dit: « Je suis noire, et pourtant belle », signifie: « Je suis noire »

dans [Ma] descente parmi les étres limités, car cette noirceur est née de I’amertume causée par
I'immense éloignement de I'unité supérieure (yi'houda ila'a).
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Cette situation suscite une grande compassion, comme dans la priere: «D.ieu du monde, dans
Ta grande miséricorde », etc. Mal'hout est alors appelée «noiraude » (che'harchoret): il y a deux

aspects de la noirceur.
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La premieére vient de ’amertume mentionnée plus haut. « De ma chair, je contemple» I’amer-
tume qu’une personne [éprouve| dans son Ame, afin d’éveiller une grande compassion envers
son ame; le siége de cette amertume se trouve dans le cceur, dans la cavité gauche, qui est rem-

plie de sang, etc.
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A propos de cet aspect d’amertume en Mal'hout, il est écrit: «car le soleil m’a briilée». Le «so-
leil» désigne I'unité supérieure, appelée «soleil et bouclier»; «m’a briilée»: lorsque je me sou-
viens du niveau de I'unité supérieure, apparaissent la noirceur et I’amertume mentionnées
plus haut. Comme il I’explique dans Parshas Tazria (page 45b): «car le soleil m’a briilée », c’est-

a-dire que le soleil s’est retiré de moi, cessant de m’éclairer, etc.

118



LIKKUTEI TORAH + SHIR HASHIRIM - MAAMAR 7 TINIY IR I 7Y IR0

139971 $7°29 “Hn NT°° PPy 00 D LN YPWAwR 70130 91 M3 DUMIRG Iy ) ey
LTAMT YPWRYN 113 11 10 RWnRw 23n PONORT N3 KT IXY 0% PPRa PRY 1112

Voir la-bas. (C’est le sens de ’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie, selon lequel la
mitsva de la lampe de 'Hanouka commence «au coucher du soleil». En effet, Mal'hout descend
principalement en Béria, Yetsira et Assiya a ’époque ou le Temple n’existe pas; elle est alors
dans I’état ou «le soleil s’est retiré de moi», etc. C’est 1a le sens de «au coucher du soleil ».

79D 1AW IR 119 1178 N2 ONAWY 237 D7Y 1IR3 7R WURIY 10130 13 00y XA 1KY 2T
WY 15 nvnk 03 0°°wWnn 95710

C’est la lampe de 'Hanouka qui lui apporte la lumiére, comme il est écrit a ce sujet dans I’expli-
cation du verset « Chante et réjouis-toi, fille de Tsion», etc.: la lumiere, I’huile et la meéche, etc.,

sont toutes attirées jusque dans les mondes inférieurs, etc. Voir la-bas.
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Or, la mitsva de la lampe de 'Hanouka reléve des paroles des Scribes (divrei soferim), qui cor-
respondent au niveau de la source de la lumiére, etc. Par elle, le niveau de «et belle» est attire
dans celui de «Je suis noire», comme indiqué plus haut.) La seconde noirceur est la descente
elle-méme, le fait de se revétir dans les mitsvot pratiques; elle ne tient pas seulement au fait

que «le soleil m’a briilée »,
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mais a la matérialité de cette descente méme, au fait de se revétir dans des choses physiques
avec lesquelles les mitsvot sont accomplies: des sacrifices provenant d’animaux, des tsitsit en

laine, des téfilines en parchemin, etc.
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(Voir également ce qui est écrit dans Parshas Bamidbar, a la fin du discours commencant par
«Et [D.ieu] parla, etc., dans le désert du Sinai», au sujet du niveau et du degré de compassion
des douze tribus, qui éveille la compassion envers I’étincelle de divinité descendue de son lieu

de gloire, etc.,
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et la compassion correspondant au niveau des soixante-dix ames issues des reins de Yaakov,
qui éveille une compassion immense envers son ame : non seulement parce qu’elle est descen-
due de son lieu de gloire, mais aussi parce qu’elle s’est revétue dans le corps matériel ; voir la-
bas.
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Tels sont les deux aspects de la noirceur mentionnés plus haut: le premier, sa descente de son
lieu de gloire; le second, le fait qu’elle se soit aussi revétue dans le corps matériel, etc.)
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Voici sa consolation : bien que «Je sois noire », je suis néanmoins «belle», car c’est précisément
de cette noirceur que nait le niveau de «et belle». Car
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par la noirceur qui réside dans I’amertume de I’éloignement, s’applique le verset: « Une abon-

dante récolte vient de la vigueur du beeuf», car «lorsque la sitra a'hra est soumise, [la gloire du

Saint beéni soit-11] s’éléve », etc.
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Et par la noirceur du revétement dans les mitsvot pratiques: les mitsvot sont les 613 sentiers et,

avec les sept [mitsvot| rabbiniques, elles sont au nombre de 620, correspondant au niveau de

Kéter,
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c’est-a-dire a la volonté supréme. Il existe en effet une volonté inférieure, qui s’étend de 'Hokh-
ma et Bina aux attributs émotionnels (midot) ; mais la volonté supréme est I'intermédiaire entre
I’Emanateur et les émanés, comme on le sait.
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C’est en cela qu’elle est «belle», davantage que les «filles de Jérusalem», qui sont les &mes en

Atsilout. Bien que leur demeure et leur résidence soient en Atsilout méme et qu’elles ne des-

cendent pas en Béria, Yetsira et Assiya,
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leur force vitale et leur existence proviennent du niveau des lettres: les 600000 dmes sont les
600000 lettres de la Torah, et les lettres relévent des réceptacles. Les Ames proviennent seule-
ment de la dimension intérieure des réceptacles, mais elles demeurent néanmoins des récep-

tacles. Il n’en va pas ainsi lorsque Mal'hout descend:
TV PYN 9YN ARIYW ROR TIY RDY (7970 cnmwt 27y M wenyd) MINIRT NIGM22 ARy RO0 a0

210 VWD 0K N1PAXY 7Y MPynn 017

elle s’éléve au niveau des lumieres (voir également ce qui est écrit a ce sujet sur le verset « Je fe-
rai tes fenétres en kadkod ») ; et ce n’est pas tout: elle s’éleéve toujours plus haut, jusqu’aux som-

mets les plus élevés, jusqu’a I’essence méme de I'Infini simple (Ein Sof), etc.
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«Comme les tentes de Kédar.» Avraham, dont est issu, etc.: le niveau de Kédar, scories et re-
but. Pourtant, il s’y trouve une petite force vitale de sainteté, car sans cela il cesserait d’exister

et périrait;
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mais cette force vitale est de la nature d’une lumiéere enveloppante (makif). C’est ce que repre-
sente I’encens parmi les onze aromates de I’encens: dix aromates se revétent dans les kelipot,
tandis que le onziéme est de la nature d’'une lumiere enveloppante, car il est blanc par essence,

etc.
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C’est la le sens de «comme les tentes de Kédar»: elles ont une tente et une lumiére envelop-
pante. De méme, j’ai moi aussi un niveau de tente et de lumiére enveloppante provenant de
I'unité supérieure (yi'houda ila'a) — «car le soleil m’a briilée», etc., «soleil et bouclier», etc.
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19 ¥ 1YY N 1”2 717°21 1PN RIAw NPwyn NMXnn 0°p2a 1%y

(Cela signifie que s’il existe une lumiére enveloppante qui donne vie a ces étres, issus du brise-
ment des réceptacles, etc., a combien plus forte raison — et combien davantage — des lumieres
enveloppantes supérieures sont-elles attirées par I’accomplissement des mitsvot pratiques, qui

assurent la rectification et le raffinement de kelipat noga, afin que «tu élimines le mal», etc.
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Voir également ce qui est écrit plus loin, a la fin du discours commencant par «A une jument
parmi les chars de Pharaon, Je t’ai comparée », et dans le discours commencant par «Il advint,
lorsque Pharaon renvoya», au sujet de «pour ceux qui accomplissent Sa volonté, a plus forte

raison».)
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«Comme les tentures de Chlomo. » Des lumieres enveloppantes plus élevées encore. Il existe en
effet [deux] niveaux de lumiéres enveloppantes: le premier, celles qui se révelent maintenant;
le second, celles qui ne se révéleront qu’aux jours du Machia'h (voir également ce qui est écrit
a ce sujet dans Parshas Shemos, dans I’explication du verset «Dans les jours a venir, Yaakov

prendra racine », etc.).
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Ces dernieres sont appelées «les tentures de Chlomo», d’apres le verset: «Ou qu’il saisisse Ma
force et fasse la paix (chalom) avec Moi.» Explication : la paix consiste a unir deux opposés,
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c’est-a-dire que des lumieres supérieures, dont la nature est de s’élever et de se retirer vers le

haut, brillent en bas. Et il est question deux fois de «paix»: la paix dans la cour céleste et dans

la cour d’en bas. La cour d’en bas: I'union de
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Mal'hout d’Atsilout, qui devient Atik pour Béria; et la cour d’en haut: I’attraction et I’'union

avec le niveau de I’Infini (Ein Sof), [comme il est écrit:] «Tu as tout fait avec sagesse», car 'Ho-

khma est appelée «action», une réalité physique devant Lui, béni soit-Il, afin de devenir Atik

pour Atsilout
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(Voir également ce qui est écrit a ce sujet dans le discours commencant par «Sortez et contem-
plez... le roi Chlomo».) Quiconque s’adonne a I’étude de la Torah pour elle-méme attire cela
par la lecture des lettres de la Torah.
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C’est la le sens de «tous ceux qui L'invoquent en vérité». « En vérité» désigne la Torah, car 'Ho-
khma est appelée vérité et «la Torah est issue de 'Hokhma», etc.
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«Et ils Uinvoquent en veérité» signifie: c’est au sein de la vérité qu’ils L'invoquent et L’attirent
vers le bas, etc. Cela s’appelle «les tentures de Chlomo» avec un hé: le hé supérieur et le hé

inférieur.
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Or, le sujet de Chalom et de Chlomo eux-mémes se situe au niveau ou Il se revét dans les
mondes et fait la paix entre eux. Mais «comme les tentures de Chlomo» désigne les lumieres

englobantes supérieures, auxquelles rien ne correspond dans les kelipot.
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Car «les tentes de Kédar», qui désignent le niveau de I’encens, ont pour pendant le niveau de la
lumiére englobante de la sainteté. Mais aux «tentures de Chlomo», rien ne correspond, et cela

ne se révelera que dans les temps futurs, etc.
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C’est la le sens de «Je suis noire », selon les deux formes de noirceur mentionnées plus haut, et
pourtant «belle», comme indiqué plus haut. Tout cela est également suggerée dans le verset:

«Tu te léveras devant les cheveux blancs », etc.

M2 MR 1M NP312Y NN O MAYWIY RPI 96YD W 3wy v 110 1200 7D
IR 1327 11 DT DPIIRNOY 21190 MY 2°PNSN 1PNIEND R 1390 191 21D 1T YU haw
Aty

Explication: «les cheveux blancs» renvoie a ce qui est écrit: «et les cheveux de Sa téte étaient
comme de la laine pure»; les cheveux sont du coté de la blancheur et représentent les nom-
breuses lois relatives aux mitsvot positives. « Tu honoreras la face de ’ancien » renvoie a ce qui
est écrit: «Ses boucles sont ondulées, noires comme le corbeau». Comme ’ont enseigné nos

Sages, de mémoire bénie, «ancien» désigne celui qui a acquis la sagesse.
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Ce sont les lois qui ont été attirées et étendues dans les mitsvot prohibitives, etc. «Et tu crain-
dras ton D.ieu» désigne les paroles des Scribes et les sept mitsvot rabbiniques; comme 1’ont
enseigné nos Sages, de mémoire bénie: «Les paroles des Scribes sont plus rigoureuses que les

paroles de la Torah.» «Je suis Havaya»: car tout ne fait qu'un.
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