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Le Cantique des Cantiques, qui est de Salomon

JNMRAPA 17APAW YT 737 117770 TTIT 09210 03 170D MIPOwan 1pw anbws wR oown 1w 1

«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-1I est appelé le fian-
cé (hatan).

071 T INNM 2192 DPIRNOY PRSI0 AYEWT NOwRT WY 137 .19 owa X1 I

La Communauté d’Israél (Knesset Israél) est appelée «fiancée» (kalla). Cela tient a la transmission
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.»
.R397 NI 1N 93 N1372T P72 MPIP 2 1INPIW 1707 1931 TNAT DR Awn 19
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 ».
PI%°1 5 197 DRIAWS NIAw PR RO 070191 L1102 wAhNaP 172 07R IR NOWAM 170 11T
.93 1122 R 197192 PRIV M 71300

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 dames d’Israél; de méme, chaque

étincelle individuelle d’Israél est dans I’aspect d’une fiancée.
(IR 725 1137) 190 wPR Do 19amY AP 1090 PIwhn R .OOWIPE °2 13 v RY mam

"MW KX NWNR 1N11° DI3ANT 37y 0°%7n3)

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 Kkalla,
avec un pata’h, signifie dans ce sens. C’est aussi ce qu’enseigne le Zohar, dans la paracha A’harei
(folio 72), sur le verset «car elle est sa belle-fille (kallato) » : «]’achévement (chetsitsa)... », etc.
219 199w WY 19 °P1 IPT 191 1197 910 TRy DY 1910 937 oW RO R0 nhn o
Car le mot kala est un nom qui désigne I’action, comme rakka, zakka, dakka [«douce», «pure», «fi-
ne»], et elle est appelée kalla parce qu’elle consume, etc.
555991 P2T°% WO NPIYN 117 (770 0°bin) 19 WAl N9 NIYDK 2 175010 11292 RNX 1
N 17IR2
On trouve aussi dans le Midrash Rabbah: «qu’ils furent consumés (nitkallu) ». La seconde [signifi-
cation] vient de «mon ame languit (kalsah)», etc. (Psaumes 84), c’est-a-dire le désir ardent de
I’ame de s’attacher a Sa lumieére et de s’y absorber, béni soit-II.
1°3¥1 (9°N2IRND MM PN UK BRI 175 Al 111275 NX17W w21 N2°RN QW °”NT 1127)
2”01 N2 °2 WO wrpa manT

(Le Targoum Yonatan traduit ici: «mon ame désire [te’ivas]», expression qui désigne le désir ar-
dent, 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 (messirout

néfech).
WIRIM D1°1Y 1°2197 19 wRl NR PUI1 AR qwel 52 N2aXY 2 TR W1 710RD R

0712w

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

différence.
TAARY 0°2%1 570 2°ND 713NN AW TR 370N 12 NN .'1335 5953 Nanx, 70 PR 592 I

7771 K17 99 10

Il faut encore comprendre en quoi «Tu aimeras... de tout ton cceur» a sa place apres ’aspect du
sacrifice de soi au mot «Un». Car, au sujet de ’amour, il est écrit a la fin de la paracha Nitsavim:

«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 commencant 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 1YY AMIRW °% W2 NAARI 2N2 T N0 TR 17017 210°37 NI NOYR IR R 97K

Dés lors, comment, apres la qualité et le degré d’annulation de soi que représente le sacrifice au

mot «Un», peut-il y avoir place pour I’aspect «Tu aimeras», ou il existe quelqu’un qui aime ? Voici

I’explication:

MIIN2NT ROIY 7327 TIWRR YR 00 10 DRAWS YR Nann RIT TR W3 21017 R N 1A
TAR RITW T°R 772 0”R N91TAA

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

te» (chema) signifie comprendre: il s’agit de meéditer a la grandeur de I’'Infini (Ein Sof), béni soit-II,

et a la maniere dont Il est Un,

SIR 19 X121 RPW TP RIT 7INK 10 2001w XD U7 %R WURD 1 W 92 09IYn X121 QTP 113
LOoPPR PR 27Y92m1 1R SIRY R

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

vaya, 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. »

XD 1°np X715 55 5% 9Pnom 0o9yn 05y 01w 1K N0 17385 90 1 9°nonY 0°9ynn 0ophR D
J1D 2%wn

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.

1711 °N% 137 7793 927 NP 10 590 0Ipn MY RPW 10 WP Ow DX 19900 XD NRTY OR)
N9 71°R73%1 MY NIRNT 90 0950a R M

En conséquence, «vous ne profanerez pas (te’halelou) Mon saint Nom», etc.: ne pas créer un es-
pace vide (makom halal), etc., ou quelque chose serait séparé de Lui, béni soit-I1, 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 volonte, sinon celle tournée vers Lui,

béni soit-I1.
N1 ND&‘S?T RNZW 9717 21K °D 71 PR SR REPNWR PN 11D 22290 IR 119 1719 9°1)

M8 B %o

(C’est le sens de «ma chair et mon cceur sont consumeés», selon la traduction du Targoum Yonatan:
«mon corps est épuisé », et selon ce qui est dit dans le Zohar, paracha A’harei, cité plus haut: «I’a-

chévement (chetsitsa) du monde », c’est la consomption de tous les désirs.

725 MY KDY 7172 07K IR2 PPoN 7719 290 1018 NTIPI N RN 0D DY RPHI NI TN
(19 "IRW 1195 13 0°AWwa % 1 wrndY 11PPYM INNNT ¥7An R KPR 1D

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-I1, non seulement 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.)

o RITW 13°°77 WO PI0°2 N RITW AR AN YR XITw owol N9 1whn RO a0 nam
219 512991 55095 131w YR Puanw XPR (KT 9123 10 23R w0 11970 KRDY) 1T

Le second niveau vient de «mon ame languit (kalsah)», expression qui désigne le désir ardent et
I’amour. C’est I’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.

TPR7 DORT2377 95 117701 IMS5N PHAAY N7IA° 12 17PNowaa 7T 1700 N2 °2 172 0°p0an 19
.DORT2371 93 NI 01D PR AT OY KD PN PR 285 v

C’est pourquoi nous intercalons entre les deux niveaux de sacrifice de soi mentionnés plus haut
«Beéni soit le nom de la gloire de Son royaume a jamais», niveau de 1’'unité inférieure (yi’houda ta-
ta’a). Car tous les étres créés sont venus a I’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 vi-
tale 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 Ha-

vaya votre Elokim» ; Moi-méme, etc.,

RZ7P P77 w7 °N32 09K721 212 71973 NPAR 2792 °N20 71732 07K 7K 7°N0MY DXNInY

qui contracte et dissimule la Lumiére infinie, béni soit-1l, laquelle est sans limites, afin que les

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

Y77 9VRWA 10 AMIRY °2 w7 2133 N2RY NP2 Jwni 1721m0wa 5w 31 namn ) 01n PwiasT
.1”0m3 wnn 712 N2 RN

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 quelqu’un
qui aime, etc.; tandis que 'unité supérieure (yi’houda ila’a) est le niveau de I’annulation véritable
de soi dans le sacrifice de soi.

M1 1PAYR wURYY 1Pnawaa 0opPoanw Y 130T TR 1701 AR NIRY T TR 7IIND T12)
.CR 13p2 72w 2P NP 0K 19183 17052 71702 1772 2w D3

(Cela résout la question de savoir comment «Tu aimeras» peut avoir sa place apres le sacrifice de
soi au mot «Un»: grice a l'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 commencant
par «Le vingt-cinquiéme de Kislev», selon une approche quelque peu différente; celui qui com-

prend comprendra que tout cela s’éléve sur une méme tige.)
1IMARAY 195 N2 °2 o 1M 10 AIRNN RN21°oW Ry RN1OW ;'IE'JP;'I '['IWL(‘J NP1 PR 12 M

Y1793 57390 M2 v2 By 127 00w Y Daw 00w 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 évoqués
dans le Cantique des cantiques; car tout le Cantique parle des deux aspects de la fiancée mention-

neés plus haut, comme on le sait,

2711 1195 °12°2 5y 11177 1997 10N 12w 212977 097w °w3A I AR 001y ° 9D

car, a deux reprises, ’affection entre le fianceé 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 début de la paracha Béréchit, a propos de ce qui est dit dans le Zohar: « Comme

larose..., etc., ainsi la Communauté d’Israél...», etc.)

NR 7191 7772 %N D2 WRYY DOTO0N NIWHT Dwa NSPR IR DOWw 1773 1P 2715 D3 wrny
TAR DT PR 171D 0 N7 Y M0 PRy TR WY WK

Voir aussi ce qui est écrit sur le sens de la Communauté d’Israél plus loin, dans le discours com-
mencant 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,
’7 Mvana ok TPNWARY 1772 m93 13’3 12391 7Y WYY NI ¥INST MaANTRN 1w 1°1Y Rinw
DI DONWRIT MAIT 7°A¥2 991 ANR °D 7770 W 1% DEP AR 173y RI17 WARY 927122

(221NN

a savoir les deux degrés de I'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 différent,
comme il est écrit a la fin du discours commencant par « Car Tu es ma lampe », au sujet des géneéra-

tions anciennes et des générations tardives.)

0°1N1 MPAEH 91PN RIAT NN N2 00100 N2 02 nhR qwnl $Pan a95 na an mam 2
L2173 MW 7Y 2TV IRIDMY 210N 790 RN 12 1AV LYRYn 21N 0°ann anoinn

2. Des deux aspects de la fiancée mentionneés plus haut découlent deux aspects du fiancé, chacun
étant une forme de «descente d’un degré» (hat darga). Tel est le sens de «lavoix de la jubilation des
fianceés sous leur dais nuptial» : le pluriel «fiancés» en implique deux. On comprendra cela a partir

de I’expression: «Roi, loué et glorifié a jamais soit Son grand Nom. »
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A premiére vue, on ne comprend pas ce que sont un grand nom et un petit nom. Il faut aussi com-
prendre I’enseignement de nos Sages: «Avant que le monde fiit créé, Lui et Son Nom existaient
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 ?
0”13°91 MR X9Y w2 1 naw 1722PN QW2 D°WATN2Y RO RAP1 D70 Y71 710 57y 1219

13 97291 WITP RITW 7797 RITW 292 1AM DI 113 09NN

On le comprendra a partir d’un fait connu: dans le Talmud et les Midrachim, D.ieu, béni soit-Il, 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’ll est saint et séparé, etc.
1°RY (IR 7I°RX ©”yW 1IWRIAT 1772 '{?3,75'1 01 PR Y 93 7Y TIR°22 PN Dl wrnyl)

.DI19°PIK 07 119V KPR MPW2NWin NPwRI2 07K IR Mwa>nm Mownn 117y

(Voir ce qui est écrit dans la paracha Mikets, dans I’explication du verset « Car auprés de Toi est la
source de vie», ainsi que plus loin, dans le premier discours sur «Allez et voyez».) Les émanations
et les revétements de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) au début de I’enchainement descendant des

mondes (hichtalchelout) ne sont pas davantage comparables a Lui qu’une goutte a I’ocean.

YR DODWM AW ROR P72 WITP N AMINEY 5D 10 17IN2 POIYY AW 173apn PURND 1
IPRW QW *>N3 XIAPI T TIRT NP 2PDwHw 2w 0TRI 77102 wadbnn nvad

Tel est le sens de ’enseignement de nos Sages: «Le Saint béni soit-1l est assis et s’occupe de
Torah», 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’

WOw NDI2OT WA PR 1370 7292 1MW) RIT A0 09190 K123 0TIP 1IYY) TR 90T KPR
11377 13012 79V NINDIY MITNM T3R1 790 TR 17002 719093 N DOvY 173 07K

un rayonnement et une illumination. (Le sens de «Avant que le monde fit créeé, Lui et Son Nom
existaient seuls» est la source, la racine et la capacité présentes dans I'Infini (Ein Sof), béni soit-II,
de réveéler un rayonnement et une illumination a partir desquels les mondes pourraient étre créeés,

lorsque telle serait Sa volonte 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 compare, 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 correspond, par analogie,

au moment ou cela s’inscrit dans Sa volonté, etc. Dés lors, le rayonnement contenu en Lui

M2 W”n 1N 1w XIP1 A 1) N19% WX 15 IR 17002 PRAD N0 12 NP9 v 11 130

ONR 71772 wrny 995 7ownm IYewn 9732 10K 1NINEY 1Man 0 28R 1190 91T qm22 IR
.0°2%2

deésigne la capacité présente en Lui, béni soit-11, de faire rayonner une lumiere, etc. Cette capacité

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 relevent nullement de la catégorie du don et de I’émana-

tion ; voir le discours commencant par « Vous vous tenez».

X117 0°°0 PR P02 DAY D°°0 PR TnY 93 %92 K72 WY 1% RAPI 72WRRT 7MPm nd 131?1
(19 2°wn K991 Davn Pna RInY TRy RP2

C’est pourquoi la force et l1a source de I’émanation sont appelées Son Nom, comme il est expliqué

ailleurs sur «Car aupres de Toi est l1a source de vie»: méme le niveau de la «source de vie» est ap-

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

22 7Y TV INIDM AR RIT T DTN ey mbwhnwnn m moynPY DYTAn 1Y 1239 3N
O”R

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 51 NN PRI DORDIYT O AP TN 1010 0% 172% XA 0D 3N

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.

11
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Car I’enchainement des mondes ne s’effectue pas selon le rapport de cause a effet, comme 1’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.

0°1°1¥2 1”375 11D 190w PRI AyWIN2 111°Y D°Wn 17212 17om%NR YORwRn 27T YW YTy N

nyawnn QTP *138 AW 1D aiclielvg

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.
470 M 0w A D7?1S7ﬂ N2 D'?Wi'l N23W 0TI X177 70K %717 97°20°92 5N
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.
DITAT 1AW 113N MY 1PO¥Y) MOPR N2 737 nw onan P RIT MnRIvn nen Mpnaw 0ab 11om
.27 R PNREIIT WK 11D 1N 27y n5w *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 MW PRI 2791 L7187 013 100 17397 10 2713 1R 3% 11772 0Ma°D D)

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.)

LO”R 512 9317 1977 97RW 21231 71999 579 10 *S1an 7OWnnT 1KY L1722 1% 23w 95 NnR

En vériteé, «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.

12
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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 contractions et

dissimulations en nombre innombrable

1739 3170 21991 199y MBwSNSW °na NaR P TV (T17A2 v 270 0011101 B 1801 Y)
J12 y7onm ¥°o10

(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 lumiére qui entoure tous les mondes

(sovev kol almin) et de la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin), etc.
317 N2 RO 77902 PO 2w 79IN2 wabnah 91Tan 1mwn N Iownm mwabnn mam

PRI ANIAR RN%9IR %2 RNP9IRT

Or, ce revétement et cette émanation de Son grand Nom, qui se revét dans la Torah — «Il s’assied et
s’occupe de Torah» — constituent le niveau du chant de la Torah (rinah deorayta), car «la Torah

eémane de 'Hokhma (sagesse) ».
DR IR MIWIDNT NIPAD T319YT IR DA 700N RO T7INT DY 193 002 13900 RPUT npal

0°9m XY nona 172

«Emane» précisément: cela désigne le niveau réveélé de la Torah, qui provient de '"Hokhma. Mais la
lumiére supérieure par laquelle la Lumiére infinie, béni soit-1l, se revét dans la "Hokhma supé-

rieure, «sage,
2”2 Q7 DYV AT D) %10 99 AP RPATIRT 1731771 7900 2Ry On2 K0 KXY non2 R

LR7NIV 17190 Y7110 10w 171y ROAW N1PNIR °n2 110

mais non d’une sagesse connaissable», est le niveau des signes de cantillation (ta’amim) de la To-
rah 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 couronnes et

des lettres.)

13
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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 raison, 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,
Yy W NWL 573 YV DORYLT PV 1N LPownn ahynba ax Dowa 0°%19an nnR v o
FOIIRY 2209701 1NMINEYA PR WYY Cnan 197y Aayn Mownm NPNIR anw 11m mptnm

DY DRR

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 «gotit agréable» et douceur. Ce sont des lettres et des éma-
nations du plaisir supérieur, du niveau du délice que le Roi éprouve en Lui-méme, comme il est

écrit: «J’étais aupres de Lui... délice.»
TR PER ORI D7Y RPN WPHY CNYWYY NN CIR 1N IRDOY 71non2 w1abNnD qwnl own

.0°12° D°NIW TPR °1°1 7Y 17102 D°YYI K117 17390 7Y 17991 1D

De 1a, 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 Torah, a

propos de «Au bout de deux ans».

ANX2NI AR DIPH D MI TN PI0D DY 7197937 NRY AW .ONIK 1797 73 57 INK N
O PIWR 573 P w0 MRS 0 90 N1 O TR MY

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 expliqueé que tel est le sens de «II fut
Roi en Yechouroun», car on peut aussi comprendre Yechouroun comme apparenté a chir,

«chant».
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De plus, comme un chant est circulaire, la fin d’une mélodie est ancrée dans son commencement:
lorsque la meélodie s’achéve, son début se fait de nouveau entendre, etc. De méme en haut: les mé-
lodies et les signes de cantillation sont ’émanation méme de la lumiere qui entoure tous les
mondes (sovev kol almin), et cette émanation reléve de I’aspect de Roi, comme le dit la bénédic-
tion: «Béni sois-Tu, Havaya notre D.ieu, Roi du monde, qui nous a sanctifiés par Ses commande-
ments et nous a ordonné... ».)

UM N0 RIT TPYRDY WY RIZI2 NIDRONMT 1°IY RIT W 0D .nbwh 9wR 0O 0 9 A
N9 VN R

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 correspond au

niveau de «toucher et ne pas toucher», etc.
1717 12 PURT D°YUIT NI1TIR NI°N2 RIAW PURT 750 qwnl un XY *vn N°naT 0von 18R
O7°RXIM 1°1Y 9IR°22 VN XY "tn nNIon2aw aownn 12190 IV WYY 11°8 NIpowan 10 W

(7Y "5 DIYOn®

(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 I’explication de «leurs départs selon leurs étapes»,

etc., ou le sujet est traite.)

A2y7M2 YRR 9w NI°13 700 WOU AunPw 000w 0°9apn 13nn 0 D 00w 0w I

Tel est le sens de «Cantique des cantiques»: le chant dont les chants inférieurs recoivent leur vita-

lité, car il existe plusieurs niveaux de chant s’élevant d’en bas vers le haut.
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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,

NI 12 WO 1AIRT 312 1A 1M W N3N RAPI D 2°9onmY 2ORIpw mintiyn Ny nan
2% N3°M22 DI NPT TR 1R TY MDY 2101 180 w0 MITINY MPYna 0O 20y

car les élévations des mondes qui s’élévent et s’absorbent, etc., sont appelées le niveau du chant,
comme la meélodie d’'un musicien, avec des notes qui montent et descendent, s’élevant et retom-
bant. 11 existe une multitude de formes d’élévation, sans fin ni mesure ; toutes relévent du chant.
2”¥1 N°2 NN W M 27y WrHR 1°°3) 10 °W2 D°OWNIY WA DO°RXY °Un "’737: baRhis
(%217 1°nx own

Tel est le sens de I’enseignement : « Tous ceux qui ont un chant sortent avec un chant et sont entrai-
nés par un chant», etc. (Voir ce qui est écrit sur « Psaume, chant pour la dédicace de la Maison» et
sur «Le nom de son frere était Youval».)

195 NI°M2 AR T°WE YR 12p1 YD °T2 1700 XIPI 19YRD qunnw 1990 000wn 9o 1M

1997 Oy 1NN nawn 71705 0PYnn 1NN NN N1°n2 qwnl 95 nasnam

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

comme dans «ce chant (hachira hazot)»: I’aspect de la fiancée. De I’aspect de la fiancée émane
I’aspect de la joie du fiancé, du cacheé vers le réveélé: «qui réjouit le fiancé avec la fiancée ».

912 17°¥7) 797 NP2 PP W Rl 795 NISNA °Ha 17°wR NICNa UYw 00 010 By vite

(R”Y 717971 27y 7797 77 77" NYAD

C’est-a-dire par I'intermédiaire de la fiancée: par le niveau de chira, avec un hé, aspect de la fian-
cée, le chant supérieur (chir), aspect masculin, est amené. (Voir le Zohar, paracha Vayélekh, folios
284b et 285a.)
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Il s’agit de I’émanation de la Lumiére infinie qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), prove-
nant de Son grand Nom:: les signes de cantillation et le chant de la Torah, le niveau du plaisir supé-
rieur, qui se revét dans la Torah.
2R TP AR NP R :!”L)i? 2 171 270 0°PWR W PI0D NI10 N2 D°WR W 1°ayn 1°°31)
(C27797°2 77y N2 R
(Voir au sujet du Cantique des cantiques le Midrash Rabbah, a la fin du commentaire sur le verset
«Le Cantique des cantiques»; Zohar II, 48b, 132a, 143a-b, 144a-b, 145b; Zohar III, 74b, 284b.)
AP 17°Y 0O7CWN NPNAMY Y NIPMan w0 DRAYS NINwIa 0 DR PR DRIYC ynw o H7DRY)
R7 R?Y 27y i7173 D2 WY NS PPayn Srwny (ra7) (O RPATAY 9K TORE 27 7IR°22
13 DRIW°2 SRy

(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’expli-
cation de «Allez et voyez», et Zohar I, Vayé’hi (folio 245). Voir ce qui a été dit plus haut au sujet de

Yechouroun, ainsi que dans la paracha Balak, sur «Il n’a pas vu d’iniquité en Israél», etc.)

15 07991 °2 WR P W PRYM23 0O D T DR 1PMINNa DI ARy 1Py abwh 9wR

«Qui est a Chlomo» (asher liChlomo): comme dans «Il fait régner la paix dans Ses hauteurs»: Mi-
khaél, prince de I’eau, et Gavriel, prince du feu, deux opposés, etc.

WITP T720° RIT 00 aunk abynbny a5ynD aunn 0°99° Caw MP9ONM M2annn neak 9o

219 D11PIR 07 18191 10 Y PRI DT

De méme, il doit y avoir réunion et inclusion mutuelle de deux opposés, 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 seule-

ment] comme une goutte par rapport a I’océan, etc.
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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 né-
cessairement que soit attiré un plaisir supérieur, qu’ll prenne plaisir a faire descendre la goutte,
etc.
TRPY WK 17 110 ’?2]7733 ¥oRWNRT MAwPNT DIDWT WY MY Y 1°1¥ RIT AT AN
Ce plaisir est le chant, d’ou procede la paix (shalom), le lien du donneur avec le récepteur, etc. Ain-
si, il y aura «qui est a Chlomo (liChlomo) ».
nawn XI7 PR 2w 99n 079N TRDw 5 700 03 P 157 N1vna BPa1 mnbwh natna oo
2127 Nav
Car le mot liChlomo inclut ensemble le masculin et le féminin: Chlomo, avec un ‘holam [signifie]
«le Roi a qui appartient la paix», ce qui est I’écoulement de la goutte masculine.
WY1 OPAY MN2NNNAY 79YRD hnDnw IRPYN 11002 ROT 72p1 YD DY 17 2 b on
(29 ypT) PN MW PIYR 1OV DWW Twnn 1109y 1IN
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 attiré vers les chants.
Voir, au sujet de Chlomo, le Ramaz (folio 176b).
9w NI°22 PITAT MY NP2 NOWRR 0D 0D MPowan °1pw° 2NdW an R M 55 oM
2R NATRD N91°1D 127K M19%) 1°P°W1 N1°N2a ROpP1 DORYym

La cause de tout cela est ce qui est écrit: «Qu’il me donne les baisers de sa bouche». Car I’attrac-
tion de Son grand Nom au niveau du chant et des notes est appelée le niveau des baisers: la révéla-

tion de ’amour intérieur, comme I’amour d’un peére

5X 97 NRED 7910 719K 779712 RO 72X 7127 1910 WK 79177 TAART 2990w 17000 1320
1°D M99 71977 D272 NRXRINNRY D17 018HE N9 K7D 719932 DY

pour son fils unique. En raison de 'immense abondance de cet amour, dont I’intérieur est incruste
d’amour comme un feu ardent, il ne peut passer du potentiel a ’acte et se révéler que par une
grande contraction, en se contractant dans le souffle de la bouche et le souffle de Sa bouche.
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Bien que ce soit un acte physique, c’est néanmoins précisément par lui que se révele I'intériorité
de ’amour, qui ne se revét dans aucun autre réceptacle, pas méme dans les lettres de la parole,
etc. (Voir ce qui est écrit a ce sujet dans le maamar commencant par «Si seulement tu étais pour

moi comme un frére... je embrasserais», etc.)

TYDWIT 7OV NI°M22 710 PR IR MWIASNM NIPANT NP M 1Ry A9 DR ANt 70
MSYSNWIT N1°M22 RO 73°50) 29°7 N1°M33 RO 11N

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, procedent par un saut et un bond, et non selon I’en-

chainement descendant des mondes (hichtalchelout),

RAL AL RTAY TV 9TV AIRIDM 721w 1D 77102 POy WY 5173 0I%ME NP3 OR 0D
mais par une grande contraction : «assis et s’occupant de la Torah », etc. ; «Son grand Nom est loué
et glorifié a jamais».

593 '(1"?37 701 TPWnn 17112 DpP0IYn 5RW° Y QNPY SNy 07w 197937 1701 1 118 AN A

(279 377) 117K 2197 PAD DP1IRNDY TNk 15Ynth Iyawn n1vna av

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 1’ont dit nos Sages dans le chapitre Lifnei Eideihen
(folio 3b):

173y RITW 101 1M 2w NwORw T1 AW NAY T7IN2 PO AW 17apn MWK Myw whw
Ayawna 07K 7K Mwatna

«Durant les trois premiéres heures, le Saint béni soit-11 est assis et s’occupe de la Torah ; durant les
deuxiémes, Il est assis et juge; durant les troisiémes, Il est assis et nourrit», etc.; c’est le revéte-

ment de la Lumiére infinie dans le don.
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(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, Guevoura et
Tiferet; et «durant les troisiemes heures, Il est assis et nourrit» désigne le niveau de Netsa’h, Hod
et Yessod, car il est connu que Netsa’h et Hod sont appelés « Mon pain, dans Mon pain». Voir le Zo-
har, Parshas Pinchas

772 PUAARI WURYY 1711 O 10 00pnw 197IRT OnD RN TY0° WIIR 222 On2Y 17y (2 t07)

(folio 217b), au sujet de «et le pain soutient le cceur de ’homme » : «ce pain que les cieux (she’ha-

kim) broient», etc., lesquels sont Netsa’h et Hod. Voir aussi ce qui est écrit dans Iggeres HaKodesh,

dans le maamar commencant par

NIOWAT IR RITW 79YND unn 0oORPAN W RIT DY 770 19993 Dax a3ovny Swn 1and
15 970 °7 MIR° anY o2 PRI

«Pour comprendre la parabole et I’allégorie.») Mais «la nuit, Son chant est avec moi» désigne le

chant des anges, qui s’éleve 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.

957 NI°M2 T NBDINA 1R KDY 1D 2°ND 1991 D710 1N TING I ORI M 1Y 2°ND 17N
NIPIN

Et le mot shirah est écrit, tandis que shiro se lit: cela désigne I’'union de Zeir Anpin et de Noukva,
comme indiqué plus haut. C’est pourquoi il est écrit pihu, «sa bouche», et non piv, avec un hé sup-

plémentaire : le niveau du masculin et du féminin.

0°91 ARD°Y 1197 77102 w3PNA2 07K IR NOWNHT RAT M0 CRT NN NPMA R M o mam T 9
2191 RYT° MOMa KDY

4. Or, tout cela reléve du niveau du premier fiance, «descendre d’un degré»: I'attraction de la Lu-
miere infinie (Or Ein Sof) pour qu’elle se revéte dans la Torah, la ‘Hokhma supérieure, «sage, mais

non d’une sagesse connaissable », etc.
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Le niveau du second fiancé est celui ou la Lumiére infinie, béni soit-11, ayant déja éte attirée et re-

vétue dans la Torah, descend aussi plus bas, dans [les mondes de] Béria, Yetsira et Assiya: «Il éta-

blit un témoignage en Yaakov et institua une Torah en Israél»

03 TwnI R A997RD 1m0 7und 0PR IR 1903 N1aD (M 0D DY 17y 0 8°9nna n7pha )
7927 MENY 17N 1RV ANy nond

(Voir aussi Likkutei Torah sur les Psaumes, section 78, a propos de ce verset), afin que la Lumiére
infinie se révéle en bas comme en haut, et que le plaisir supérieur soit également attiré vers le bas,

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

92%RR 71010 JPRR 119777 0°89K B TN TRTR ORIYT XN21W 0TI 71w 0°9DK DUTIRY 1N
113°27 7RO PITAT 1A RO T7INT INWRA 19WRN 19NnY 1102

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 ‘Hokhma,
Je t’enseignerai la Bina»; car, au commencement, la premiére attraction de la Torah procede de

Son grand Nom vers la ‘Hokhma et la Bina.
X7 0?2 BUan T’EJ]?N 20 AMNA WY 72 RIT°2 1NN N1°A2 PARY R NN 1D N2°n2 nn

R”17 MR n1°na

Cela constitue le niveau du premier fiancé, la premiére «descente»; ensuite, le niveau du second
fianceé 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
13277 9IR 7177 717727 91K D3 DR 232 N2 SNWTPN 27Y TIR°221 OX0D AW 1772 W)

L7922 U2 TN TR 772137907 (ARD 1797 100 233 YUK WA 57V 7IR°231 18’92 10

(Voir ce qui est écrit dans le maamar commencant par «Les cieux sont Mon trone », dans I’explica-
tion de «Je serai sanctifié au milieu des enfants d’Israél» dans Parshas Emor, dans le maamar
commencant par «La lumiére de la lune sera», etc., dans Parshas Tzav, et dans I’explication 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.
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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.

YPna1 MR NP ONIR TR QTRIY WI9°D 0772 °M QTR ONIR WY WK IRRI NIEHa 1Im
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Or, au sujet des mitsvot, il est dit: «que ’homme accomplira et par lesquelles il vivra». Cela signi-
fie 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 regoit d’elles une force vitale, car
elles sont au-dessus du niveau de ’homme.

WAWW IRXY P27 172 72727 172 N1I2PY NXOX 71210 A1NR DNWA 0°92TR O NIsNnT 55 a7
Car toutes les mitsvot portent sur des choses matérielles: le cédrat, la soukka, les tsitsit et les sacri-
fices provenant d’animaux, du gros et du petit bétail ; et la racine
WIN° 19788 PPIIRNIY OTR Pnan TPynD 19 DRAw° 2127 951 991 2199 1IN0 Nvnan KO0 aRnan

.T°02 unk Da1w ROR IRTp

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 1’ont dit nos Sages: « Méme le moustique t’a précédé » ; mais

il est tombé en bas lors du brisement [le texte imprime porte «dans le chant»].

5195 11977 RO 1Y 19 DR123 DR 0°ORDR NN AW D909 71annD 9190 1w
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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 (Ac-

tion), le gros et le petit bétail physiques, ainsi que tout ce qui est fait sous le soleil.

M2 223 DY 1129p 209 1PYRw (M50 NI°Na 1IP°NT NIONa 77 W) DTN 070 5N

Et par ’homme (le Nom Ma, le niveau du Tikoun, le niveau de la ‘Hokhma), qui éléve et offre son

sacrifice sur I’autel,
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«Voici la loi de ’animal»: il s’éléve vers sa source et sa racine dans le Monde de Tohou, au-dessus
du niveau d’Adam, de sorte que ’homme recoit d’eux une force vitale et «vit par elles», etc.

QTRM 737 A0 7Y 973 RI7 .10 79pn 199700 "nwa 0% R N%O3w NN 903 X I
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Il en va de méme pour toutes les mitsvot: les tsitsit sont en laine matérielle, les tefillin en parche-
min, etc. Il en va aussi ainsi: en bas, c’est ’homme qui les fait devenir une mitsva, afin que la Lu-

mieére infinie soit attirée en elles.
9770 71297 YWY RNTINT NIZA 70NN 0D 9YI TRMY 720 MR nhyn 710 aoynd Dax

1391092 OTPY AR W 0™ 797 72nnw TIRYn 110 007Ny

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: « Derriére et devant, Tu m’as forme », etc.

7951 Oy 1NN YK 195 11100202 7Y RIT RAT NN DR 570 0°1N0n 2 nowni 1am
Or, I’attraction des deux fiancés mentionnés plus haut, afin qu’ils «descendent d’un degre », se fait
par les deux niveaux de la fiancée : «qui réjouit le fiancé avec la fiancée ».
waPNR DITAT 1MW 07K IR NOWAT YPRIYNR 0713 117901 w1 NT°0K NI KT 195 N1vnan 0D

219 PPR7 1RO ARDY 11R5n 717IN3

Car le premier niveau de fiancée, celui du sacrifice de soi et de I’extinction, suscite un éveil d’en
haut: attraction de la Lumieére infinie, de Son grand Nom, afin qu’elle se revéte dans la Torah, la

‘Hokhma supérieure, «et la sagesse vient de rien», etc.
wa5NnnR IRy nan nownn awnl 571513 2MIRY °M W° NI°M2°10 SWD1 N9 °27 1937 nam

(22 °MINK °10227 7772 w7ny1) ¥7°27 NIXMI 77902 02

Et du second niveau de fiancée, «mon ame languit», etc., le niveau de «celui qui aime», etc.,
comme indiqué plus haut, provient ’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 maamar

commencant par «Tu as ravi mon cceeur, ma sceur, [mal fiancée».)
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C’est pourquoi, apres «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.
qwnl nene HNI?’V 7nom RITW DU0wn n1vna TPwnan 1IN0 TINYDAW 0°KIN O 0°INN 1N°KR ™8

T0M NI°M2 070 DY 0PIYD Tun®

Cela signifie que Eitan, et etanim, «les forts», désignent les Tannaim, qui, par I’étude de la Torah,
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).

.0°3INNN2 717977 11 RNPIRT K139 21901 90 N2 025 qwnaw 71°wR 091y °0 ©70m 1

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.

O”MRY Y710 NIWNT A°pmY 1910 N2 AP0 N°AP 778 1NN NIPNa MPANT 1w 70 1AM
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Or, pour que le niveau du fiancé se révéle, il faut d’abord le niveau de la ‘houppa et de I’envelop-
pement (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 fiance.

w»nyl) 212 A°%Pn N1°nan anoinn X1 0°ann Mm%y oI0 NIvna RN 9°n°02 *7° 5331 1N
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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 ’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 «Ama 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.

0°23¥2 1°°7 %2 1Py 10 1701 5y XOR 1770 DRI TR IXI7 1D DOPOR AR 17PN 2N
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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 entiérement contenu, puis sort de la

dissimulation pour se révéler.

1IN0 0PYA Y 92T 901 190aR OBYRT 1A ROBITD 1D MRwS 1°%1 1D TID REC 170 D191 199
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C’est pourquoi «quand le vin entre, le secret sort», etc., et «le vin réjouit», etc.: faire passer du ca-

cheé au deévoilé. Et tout ce qui était davantage caché et dissimule,

TINL TN TR 1Y 190N 09PN 100 RO M19°32 127 9% PR NRY N2 97ARY 190A0 1A

’131 DN JV22

sa révelation ultérieure est d’autant plus intense; et rien ne se révéle qui n’ait d’abord été cache,
comme I’enfant qui était dissimulé dans le ventre de sa mere, etc.

TP773 .90 PR 29NN PIRDY a7 931 95¥3 29731 1010M) 1IN0 PYIAT 9% aYUNn 1
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Il en va de méme pour les semailles: la graine doit étre enfouie et recouverte, puis se déecomposer
dans la terre; et plus elle est enfouie et se décompose dans le sol, plus la récolte grandit ensuite,

avec un accroissement et une abondance de bénédiction.

7790 1NN 0°393 001D Y1901 DY UM o997 10 110K XD 13°NINIR 09PN N2 0 N1Ran B 1
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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 deé-
voilée, il suffisait
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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».)

m°a%n 0> nwa 211 n0a32 0°%aw M1 nNPnn nPI8n "7 SYw NS monxn NP8 ¥y wrnn
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Comme il est écrit: «Il seme des actes de charite, Il fait germer des délivrances» : par la charite, en
ravivant I’esprit des humbles au moyen d’argent et d’or matériels, Il fait germer des délivrances;
le terme [est lie a] «et D.ieu se tourna (vayicha) », etc.:

W»n3 O2YM N0 NI9N2 RIT OPOR 3 DIPOR TAWHT 70 1Y N 1PN YUY 90

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:
o XTI NS 9°N0IPY 2°9YaR PN 1An NITM2 RIT 0°PPR OW NIPNAW DoOPRR T AnY wnw 0D

RP1T DOPPRY TPITA INRW 7000 IR M1P°A0 09y KXW 92T

«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 realité existant
par elle-méme. Et lorsqu’il sort du caché pour se révéler, alors la joie est grande pour Elokim

précisément.

D173 N0 OPY NIOMA RIT 1°2IP3 IR P71 11 1R T TI0 1D TI0 K¥® 17 0393 17N
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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 ni-
veau 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 conservé dans ses raisins depuis les six jours de la Création, le discours

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

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

vin, etc.

53 RDP1AMY 2210 NI°NaR 79YRD DY NIONAN O3 TRYRD MBYLNWT 11 19YRD RITY 97T PaR
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Mais «ton amour» (dode'ha) est au-dessus de I’enchainement descendant des mondes, au-dessus
méme du niveau du caché, au-dessus du niveau de la lumiére qui entoure [tous les mondes] (so-
vev) et de [la lumiere qui] remplit [tous les mondes] (memalé); car il n’y a aucune comparaison,
etc. Il est saint et séparé, et « pour Lui, les ténébres sont comme la lumiére ».

TOMNNRY TIIRD A9OARM OORZW MO unk Awn1 A 00 901 1D abYan qwnIws ) D
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C’est-a-dire que lorsque le caché est ameneé au dévoilement, cela est considéré ici-bas comme une
sortie des ténebres vers la lumiere; car, au début, lorsque la lumiére était au niveau du cache, «les
ténebres couvrent»,

N0 INNARY TR 5aR D’PL)NL) FRYTA IARW PN D173 IR AR 7137 219030 07 B
et, par le dévoilement, «ils ont vu une grande lumiére»; il y a alors une grande joie pour Elokim.
Mais devant Lui, devant Son essence, qu’ll soit béni,

TIN I°RT YN '{1"'?37 qN2Y 7R IROWRNN 1R 557 aPnnnwy qwnn oy mw 219931 1IN 137
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cette lumiére et cette révélation sont égales aux ténébres qui les précédaient; car «toutes les lu-
mieres s’assombrissent devant Lui», et le Kéter supérieur, «bien qu’il soit une lumieére claire, une
lumiére 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 es-
sence, qui est attirée par la Torah et les mitsvot, le niveau du «Cantique des cantiques», etc., la ré-

veélation de Son grand Nom, etc. :
937 %Y 0°37Y PIYa NIWWa 0°n DNARWY 77721 10 9 %R 7772 wUnyd] 10 7n 00w an
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il est «meilleur que le vin», etc. [Voir ce qui est écrit dans le discours commencant par «Cette mat-

sa», etc., et dans le discours commencant par «Vous puiserez de I’eau avec joie », au sujet de «Les

paroles des Sages me sont plus cheéres que le vin de la Torah»; et voir ce qui est écrit dans le dis-

cours commencant par «Je chanterai pour D.ieu,

11'I'.'!5 70 MR P2 YT RDT 7Y 7772 N1 10 IR XA 9D D21 NIRDDIT IR W19°02 AR AR %D
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car Il est élevé au-dessus de ce qui est élevé», au sujet de I’explication de « Maitre des merveilles»
et de celle de «car Il est éleve 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’Ancien» (hakadmoni):
1°1¥2 7,°0 RW1 NWAD2Y D°7°WH °W2 N1272 PTIT 0°230 °2 1°ayn MY 17991 1D oy b NP
NOW1 °y°2win 01°2

«I’Ancien du monde », etc. Voir aussi, au sujet de «car ton amour est meilleur», le Midrach Rabbah

sur le Cantique des cantiques et la paracha Nasso, chapitre 14, a propos de «Le septieme jour, le

prince»

X717 .X”ND RWN %2 AW 0°7°W1 9°W2 N1272 °Ipw° 1°a9m) R 17P R 178 °2 778 °1 27 27mY)
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(Zohar II, 12b, 94b, 95a, 150a). Et au sujet de «Qu’il me donne des baisers», voir le Midrach Rab-
bah sur le Cantique des cantiques et la paracha Ki Tissa, chapitre 41; Zohar I, 44b, 70a, 137a; II,
124b, 120b, 147b, 256b; I1I, 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 II (104a)

N0ID NI ANRWY 717 11920 YNRww P9 792n2 0TR% 21°0 PRW 1R MmN ADRY 27971 wa” 27N
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et au début des parachiot Vayigach et Ve’ata Tetsave. Ils ont dit qu’'un homme n’a d’autre obliga-

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

raél — prononces de sa bouche, c’est-a-dire

19313 R¥MR1 M 00w AR 197302 27IYn TR DRIWS P01 nPn1 San apye annwi anen
el ee Ry fatid v NP O TARD 0910 19702 YN

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.
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C’est pourquoi, lorsqu’un homme se sépare de son prochain par quelque séparation qui détache
de lui son cceur et savolonté — dans 'une de ses paroles, de ses affaires ou de ses qualités, 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 cceur, 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’exis-

tence — qui prie,

KD N> 112 972K 0237197 991 719807 9127 12 727 RO P9aNnm RO Pynn mvR pohn wal pa
7237wy

mais que seule I’ame, « une part de D.ieu d’en haut », prie ; c’est elle qui prononce en lui les pa-

roles de la priere et tout ce qu’elle exprime. Quant a lui, il ne doit rien faire

DRT 70 Awy™ 12 1252 91n3° WK NM2AWHY N YR 7980 1390 DX INRD yonws ox oo
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si ce n’est laisser son oreille entendre le chant et la priére qu’elle chante et par lesquels elle loue.
Lorsqu’il prend cette résolution dans son cceur et agit en conséquence, ce service est appelé « re-

cevoir 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 priere est
appelé « recevoir la face de la Chekhina », comme un réceptacle qui recoit ce qu’il contient. Autre-

ment dit, elle n’est

IR 71995 D310 RPW 1199777 109AM 1A 200 apD 9910 XD AWK ¥1 090 v 1P v1ah XX
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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
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pour comprendre les paroles de la priere et du service. Cela s’appelle ne pas mériter de recevoir la
face de la Chekhina ; c’est I’ceuvre du mauvais penchant et de ses stratagemes, qui visent a I’écar-
ter 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 gueri ».

>"D15 K17 DOPW PWY 177207 57211 TR 93 DRIWS NOvaD KIT 0OPWA 8 09w W I
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C’est 1a 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.

SOR1 YAw3 M0 Byo1 NS RITY 9RINT PR 12 1K T1IRIDT WP owa 199N
TS 1Y WP QW DR 1990 BRI 0 AR 209900 O 297X 27T 1900 02 qun 1A yewnT
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C’est 1a le sens de « Glorifiez-vous dans Son saint Nom » (hithalelou). A premieére vue, la tournure
hithalelou est difficile a comprendre, car elle est a la forme passive, comme nichba (« assermenté
») et ne’ekhal (« mangé ») ; elle semble donc indiquer que la louange leur est insufflee. Or, au
contraire, ce sont eux qui louent D.ieu ; le verset aurait dii dire « Louez (halelou) Son saint Nom ».

Que signifie donc la tournure hithalelou ?

NPT 129 1T PI0D TIR2Y NN T°3° °91 NNDN SN IR WY RIT 171y 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 ’aide d’une analogie.
2R 0OMyDYY 292 SYEncw Y MINaNna 737 ayeRY U7X 0onyn 2192 Yoann oIRwd Mif

MPYONA 71°9R2 297 wnN NPT T MTAR 1NAWN2 AN 1o P 990 nyeah

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

I’émotion,
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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 cceur, 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. »

RI1719 9270 9P IRNN RIITI 7220 DAY 2R 2 DY ORPT 9712 001 79 90T PR 0op9R 20000
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Il est aussi écrit : « D.ieu, ne garde pas le silence », et le Zohar explique que cela se rapporte au ni-
veau de Mal'hout (souveraineté), qui chante constamment : « la lumiere inférieure appelle sans
cesse la lumiére supérieure et ne cesse pas », etc. C’est la le sens de « Et moi, je suis priére » : le «

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

DOw2PNT NIIARA TIWY 19WRI 1101 2T PN 2T M TPA0 0PYn 199D CHn nm
210975 09y 27y RPW 0°%apnw 15 0°9RP7Y Mnwia K931 NnIya

Or le niveau de Mal'hout comprend les dix Séfirot : 'Hokhma, Bina et Daat, les attributs émotion-
nels (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.

792777 9122 03 TV MITHY TN 90w 13707 09 N Dw N 9IN2 07K IR 90 wowD 1M
21999 o107 DR 10 T 1ynh wrna onaw

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 attributs émo-
tionnels, 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.

RP7RIYH DoKX 0279277 IR 2977 NPwN 71903 X297 RNIYI2 D2a0nw INNT 07X 277y 7Im

9712777 X IPRWR TN DYONN 973 RITW IV YRIwT 299 0191 2917 1 RE1T 2T WX "W X397
219 MTpa

A titre d’analogie, considérons I’homme d’en bas : lorsqu’il prie avec le désir du cceur et que le dé-
sir de son cceur se révele, les paroles sortent alors du plus profond du cceur, comme des flammes
ardentes ; une parole qui sort du cceur pénetre 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.
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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 émotionnels en Mal'-

hout, jusqu’a son niveau de parole,

0°927 mpbx 51973 132 OOPRM D°ORDMY MRl 0O%yDIaw DYIDM 15 NPNIRT N2 RITY
15 2% 17 RX¥1717

lequel est le niveau des lettres, la puissance de 1’Agent présente dans les étres produits : [elles]

brillent dans les Ames et les anges comme une révélation de la divinité, a la maniére de paroles qui

viennent du cceur, etc.,

1N Y030 992 °m% 125 anPnnY Pyana 1OhRN OwnIw TuntY Minwia ai 1t vna PREY Ty
219 10K 7INn NTIAY 15YNDNn 0°9WNIN 97K N3

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

entrainées a étre émues et a voir leur ceceur s’embraser pour D.ieu, sans effort. C’est le niveau de

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

service », etc.

5195 PN FOMIT CNNORI WrRD Rk M1P01 S22 1199YN 7127 N2 Rl RO DOAyaD OPRYN
PRI oM

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

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

qui la tondent, elle est muette »,

0°X217 9717 22p% 570 59 119717 11 MR DRk 095 17 PRY DIRM NI NTAwa nnnn an
AW AR 9NN YR 7Y KT 19YNON

et cela aussi en raison de la matérialité et de I’épaisseur de I’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 I’amour et la crainte dans son ame.

29NN OIRT SNOW TMIBT RIT DR SNa RITW TR QW °N3 .1NDN 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 1'analogie de celui qui fait couler 1'eau d'un endroit éleveé vers un endroit bas: 1'eau
s'écoule d'elle-méme, et 'homme ne fait que le provoquer en inclinant le récipient contenant
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,
122 TPWRNY TR ROR 19K D1 D0 NTRn SRRy NP0 RO TPINT PO 1R 027 1O0wn RO

X192y 073

comme si elle faisait couler quelque chose; la louange est plutét «Ta louange », la louange essen-
tielle, issue de 1'attribut de Mal'hout, et «ma bouche» ne fait que la proclamer et la faire couler, en

n'étant qu'une cause indirecte.

DyD1 YR WP 0w3a 197NN 1713 N 210 1199V AT IRAWAR 095 RO1 DTRAY 19 117
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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 1a forme passive ; le verset ne dit pas hallelu:

MAYA2 Onawy on>anw 0°11°9y 0°9RDPMY Mnwi? AmIR IR 9ynRbn P vna wews 11T
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MPYNoM 073 WRAT N NN T8 010D

c'est-a-dire que, lorsqu'il y a une révélation d'en haut, il est alors dit aux ames et aux anges supé-
rieurs, 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 plutot attirée d'en haut, et leur bouche proclame Sa louange, béni soit-I1, 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 12”710, section 77, une révélation de

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

:97191 DOPW VW 1°1Y 129 1791 L(R?Y 1PPT 270 MADN MW D7V KPP0 A7IpT R 17°3Y)

(Voir aussi Zohar I, 153a, a la fin de la premieére colonne, sur «Et les vaches allérent droit devant el-
les»; Zohar II, 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

STIAMR NIRPY 10 DY TR PN 1A 0021w Tt 1Ak 1
«Car tes huiles sont bonnes en parfum; ton nom est une huile répandue; c’est pourquoi les jeunes
filles T’aiment. »
1Nl 12792 3”°8 RW1 3”20 RIPM ']5 ']'? 9771 NI S 2w P10821 1T 27y WURwa N139)
771 97717 0°21Y 02 1w 0°yaY 1°° N0 ROP1 0°YyD 110 (XN 9791 1w 19792 %23

(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 I’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».
MPaR 1°°7 10 DILR 125 o1 (2777) 2737 2780 °1n3 M1 2212° P (10 °v 13 2°N9T 1°3901

21 19301 9N0NA Y INRwn 710 K30 %0 0103

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 ceeur est fermé » etc., «le
vin I’ouvre» ; «le vin entre, le secret sort»: la joie qui était cachée se révéle, etc.

1372 7°° 13 XITW MIN2NTR X327 MATPNN2 97K PPTIT D 100 PTIT 09210 00 T NTIaYas
TN DIPN PNA IR WP PR MIDANT NIPNA RITORTDANRT XRDY IMoPnRw TR mannh
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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 réveéle, est
le niveau de la révélation, [faisant venir| quelque chose a partir du néant, donnant vie aux dimen-

sions de I’espace et du temps, et comment «ta domination s’étend a chaque génération », 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 vérita-
blement considéré comme néant devant Lui», comme on le sait, etc.
51973 11%°7 XK T10°2 0°019717 Q270N 21973 1219 R 113°3 93°°7 1 71117 %32 71903 97 123y )
NGrRkaht o

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

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

I’amour et de la crainte, etc.)

72°P1 N DR NInwaa ﬂ'li?’?N TIN ORPY PANTI KL TIONW NP2 R 79 21 9710w 31T
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Et I’on sait que la Communauté d’Israél est appelée «fiancée» ; c’est lorsqu’on fait sortir le secret et
qu’il se révele, de sorte que la lumiére de la divinité brille dans les ames d’Israél. Cela s’appelle
«lorsqu’elle a recu le masculin»

JNR PRI A7apnw (X7 °0 R”Y 17T N”R02 QW YOPIT M Y 27y 1”57 K2 917132)
(dans le Zohar, Bo, 38b; voir aussi le Zohar HaRakia a cet endroit, ainsi que I’ouvrage abrégeé
Seh"m, folio 9a, section 21), car le Saint béni soit-1l est appelé «fianceé ».

171 9°9% °7 71297 10 PPRIY 700912 00 oynbn P 001N 1 XD 0190 antan 1 R e

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»,

onY AWK 1IR3 1R 1N RT1ITT NM1T122 °10 °N2 77Y1 P12 p0RY "5 IR 1 w2 AWK °2
R2DONRT RPN 0Py iy "7

«Méme si je suis assis dans les ténébres, Havaya est une lumiere 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’essence provient

du monde caché,
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a ceci pres qu’elles se révelent par I'intermédiaire de Noukva, etc. (Voir Pri Etz Chaim, Porte du
Chema au coucher, chapitre 11, la section commencant par «Likkutim », et chapitre 6; et Mikdash
Melekh, au début de Tsav.)
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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 ap-
pelée na’ar, sans le hé, [c’est-a-dire] sans les cinq Guevourot mentionnées plus haut. C’est celui
dont le cceeur est fermé, comme une vierge qui n’a pas été éveillée a la crainte et a ’amour par la
contemplation du monde révéelé mentionnée plus haut; ceux-la sont appelés «jeunes filles»

(alamos).
12 0°1%°1 11°°1° 177”72 At WYY 710 X9127T AN 1997 °1 01 9 Pl IRW 53 21y 7Y WnYI)
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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 sorti-

ras», etc., «et ensuite tu viendras a elle», etc., et de «Il est bon de se réfugier».)

PR PN 1AW °PI TN .02 TPIRY 1979 1AW O1a RIT IR NIRPY N2 AR W A8y
Pynk X2 aunbw R 09 DR 29on

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 arrive en haut,

19 5715 [IHRD 1997 00 1R IRIPNRIY IR 2997 YR 19T A9 IR 21D 9Rnn XY

car il est retourné, etc.; alors le parfum s’éléve du fond du premier récipient, tandis que, lorsqu’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 matériels,
des récits d’événements et des lettres matérielles: «D.ieu a fondé la terre par la sagesse»; «Abba a

fonde la fille » ; ainsi, ce qui est en bas est élevé et ce qui est en haut est abaisseé, etc.
0°010 IXTPI NIPNIRY 19 TP 1779 IR 77PN Pw IR on a7Inn B3 9w pan e 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-11; vient alors «car tes huiles sont bonnes en parfum», etc. Les lettres sont aussi appelées
«chevaux», car elles proviennent de nombreuses étapes de descente depuis le monde masculin, le

niveau de I’huile, etc.
Qnw 5”02 0°1aR ’pP1 MTam Sownn nnk 11w NP7 Y NIRRT °2 1D 99NRY PN 1Y CPpn)
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(Elle est appelée «huile répandue », qui est retournée, etc., car les lettres, bien qu’elles soient infé-
rieures a I’intellect et aux attributs émotionnels (midot), sont appelées «pierres» dans le Sefer Yet-
sira, car elles relévent de I’inerte,
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pourtant la racine des lettres et de I'inerte a sa source au-dessus de l'intellect; c’est seulement
comme un sceau inverse, etc. Voir aussi ce qui est écrit a propos de « Psaume, chant pour la dédi-
cace de la Maison », au sujet des lettres et des pierres, etc., ainsi qu’a propos de « Yehouda s’appro-

cha de lui», etc.
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Et c’est 1a «car tes huiles sont bonnes en parfum» : elles proviennent de ’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’explica-
tion de «Ah, si tu étais [comme mon frere]», etc., ainsi que ce qui est écrit au sujet de I’huile

d’onction.)
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(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 'intellect caché et le commencement de I’intellect, etc.
13 17017 *onan oyn aoyn® 1w 771N NPNIRY 1D I8N 71111 13 77”72 ¥R 270 W’

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.
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Voir la-bas: il est dit de la Torah «et la Torah est lumiere», tandis que les lettres ont leur racine
dans le niveau de I’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 pro-
pos de «mon parfum agreéable» (reia'h ni'ho'hi): «une satisfaction d’esprit (na'hat roua'h) devant

Moi», etc.
K2 77T DPNIRT 7Y T0YNRR Tunn NIRDYT P31 Pynt X7 0°7°23nw 09010 NIPNIRT P 197
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C’est pourquoi les lettres sont appelées «chevaux»: elles élévent trés haut, et toutes les ascensions

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 connais-

sance», etc. Comme pour celui qui monte a cheval: le cheval le porte vers un lieu éloigné qu’il

n’aurait pu atteindre a pied, etc.

n”70 T?JPL) i wrnil) ma mpnb NI T°9YMY 097237 NPNIRD 1N2WNA 9 11w YTy 7R
L0 WORT OPIw2 XD an° 0101 N71222 XD 2°n5 Hax ("1 °no10°

De méme, par analogie, lorsqu’il investit toute sa pensée dans les lettres, celles-ci 1’élevent 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 I’homme. »

72% 1937w 7252 DI0F N2°973 11 "7 7292 1AW R¥D NPNIRTL 1Pw T7an P2RYn 119RWD D
15 0179 Yy 1K RIM 9 01011 0102 0127

Cela signifie que, s’il n’approfondit pas '"Hokhma, Bina et Daat dans les lettres, mais n’y investit
que sa pensée, 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 ¥y N NPTA MANANTa Yo Tran A} il 7ad o) 1701 0°%MPNT DR PR R T8 KD

DNPMIRA2 Ahawnn

Au contraire: « Havaya prend plaisir a ceux qui Le craignent, a ceux qui espérent 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
PN RIW ARIWD AT XY 171y 1252 DO (70 IR ©731 SNDIDY 11772 NPY1 ‘B2 wrndY)

9 MANANTA M0 290 NIPYENN IR

(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 éprouvé lorsque,
constatant qu’il est trés loin d’étre éveille dans son cceur et d’éprouver la ferveur issue de la

contemplation, etc.:
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qu’il s’humilie completement et se dise: «Qui suis-je pour que la ferveur m’appartienne? Mon
cceur est ferme, puisque
123y RIM °N2 ﬂ,?'.'!'f’? ?'IDT'IL) 1wl By WPJE‘ 17°2 DR P IAR AN PNt n°55n3 P11 "R %2
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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 1a «ceux qui espérent en Sa bonté»: ils attendent et as-

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

TIRDN NT°R%% 1 LMIPOR MPANT 17097 071 17002 WD 1T .10 71D NP 1817 21K 2AX)
213137 Syanew 199 1 700 Pwnn? 9310 i 1IR3 97T 1NIRDN 003N’

«Et je ne veux pas étre séparé», etc. C’est le sens de «Sa bonté» ("hasdo): ’has dalet, [avoir pitié du
dalet], la 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 la, il peut attirer sur lui la bonté de
D.ieu, de sorte que son cceur soit éveille, etc.
19 710K NI RAY Y AwAT DY T12°0° 1187 MPANT 279w 1IN TRt 1°3¥2 199
Il en va de méme pour I’étude de la Torah orale: la révélation de Sa volonté bénie dans ce monde
materiel, dans ce qui est pur ou impur, permis ou interdit, etc.
19 °P11°° 12 BRAY° N°2% 102K 170N 791 2005 1Y $7a 17005 00901 9na aR 19 PRY o0
219 IR 03 PPwnn PRIY° 00297 AN1NR DR By

Et celui qui ne posséde 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 aus-

si la foi, etc.

RNNR 73wn 1192 (27 57 nowrn2) A D RPN wUReY K17 PN 1A 173y IR N0
12 Y1 RIATT

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

jet du Zohar (Berechit, 27b), a propos de «la Michna est I’épouse de ce jeune homme », etc.,
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dans les lois de la Torah révélée qui sont devant nous est revétue et attirée ’essence méme de la
’Hokhma supérieure ; une telle révélation n’existe pas, méme dans les mondes supérieurs,

53 11”72 0°719 °23) R¥N2 M QYL wrRoY 10 ¥UIn 729 IR 1199W 9% PO OR7 Y732 03 0D

"1 "R Pwnn (1YT° XD DANAR

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.:

M9 93919 1179717 T3 N1 DIPR wARNR 179 YU NART 19 191 119 1719 PR 10K 01D
2 W2 RNY

«une face de lion a droite », etc. De méme, le rayonnement de la "THokhma supérieure doit néces-
sairement étre revétu a I’endroit le plus bas, c’est-a-dire dans les lois portant sur ce qui est impur
ou apte, etc.

MALM I”RWN 13 IR P71 13 91277 W DR I 12107 299 PPIARD 91T 27TV 973 RIM UV
L27Y NINEYY WO N 02 72 Wil

Voir la-bas. C’est aussi comparable a I’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 égale-

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

.und wnn 1WA NPRRY JWNR PIIAY PN 1AW 1°IY 101 LKW °E 1702 17T aw Y 1000

Voir encore la-bas, la section commencant par « Dans le Raaya Mehemna, paracha Nasso». Et c’est
le sens de «huile répandue»: I’essence méme de I’huile est déversée et attirée vers le bas.

SP1RMD 13°°77 19YNRD 8T N1 I R PN 1AW A3 L5710 RPUT kb R aRynRbw an

"3 1172pR 2w 1Pmnw K1 790 9

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 I’ont dit nos Sages,

«toute la Torah est constituée des Noms du Saint béni soit-I1», etc.
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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 accomplies
ont pour but «de réparer le mystéere de Son Nom», etc. ; voir la-bas.
Wy AT RN qwnn pan naw el R hEeh AW 8 (x7y 7797) 1%3°0 TN
Et dans le Zohar, paracha Tsav (34a), «ton nom» est expliqué comme désignant Mal'hout, ou est
déversée et attirée I’huile de 1a "Hokhma supérieure ; voir la-bas.
D M2 WrNI 11°°M (R”Y0 1787 X710 712 210 (Awn Qv 21V 27y 27y 187 170° °8 9 %)
12 RNA2 RNT° RART KRNI (279 77npT) 7PN

(Voir le Zohar, paracha Yitro, 87b, a propos de « Un bon nom vaut mieux qu’une bonne huile », ain-
si 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.

117”72 NOWRN2 °H2 M1 W01 111202 D°AW 1190 D”RWR RP°°T TR T0° MRIoM2 1°19n Y7110 13°M
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

ek 1399 2”yawn 1A 1997 *°12 713 10 99y DIRA DR 1D 9307 1°3¥21 10 oyun T’Di‘l’?

«Pour comprendre la raison», etc., ainsi qu’au sujet de «Il forma I’homme » et de la poussieére, etc.
Or, Mal'hout est «la bouche »; nous I’appelons la Torah orale, etc.

12 R 990 nan aoynb 17w *12 0°9810 12T 5y 0°21y 1°1¥2 IR AW 7772 '{?pr w»n

"2 2”2wn

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. ;

215 19103 10PN PIPN 9DINNT AN RINW KPR WWNR 570 R 177 PUTAR Y Y

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 inversé, et leur commencement est enchassé
dans leur fin», etc.
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Et c’est 1a «ton nom est une huile répandue»: dans les lois de la Torah orale est attirée 1’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.

W7 "Y1 19 N199T PR NITYY ONa K27 RITOT NIP2T °12w MAan DR '|.T'I1L.»‘S7|'l:! 1”72 (1np%) Wn
15 19ynonN 1MW °n2

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.;

701 *°N2n 1AW AWy NI1XNnaw n9%ANY 2IR TNINY 0773 T?J|77? wrnay 59 PPt 2P WM vy
:'lN'?’S? N1PP°7 >M2n 0°ownl

voir la-bas. Quant a la répétition «la barbe, la barbe [d’Aharon]», on peut dire que cela correspond

a ce qui est écrit plus loin dans le maamar commencant par «Je suis noire» : les lois relatives aux

commandements positifs, qui relévent du niveau de 'Hessed, proviennent du niveau de la barbe

supérieure,

D°%N%N 1PNIZNP VMR 0OOWNI 17D MXRAY NS RPI ANy 9100 3503 n°111a% Pna Kiw
.(x7y nonn 27%9p7) RWI NATR2 1799 2101 NMnw

qui est le niveau de la blancheur, «blanc comme neige » et «comme une laine pure»; et les lois re-
latives aux commandements négatifs proviennent du niveau de «ses boucles sont ondulées,

noires», etc. Voir I’ldra de Nasso (début de 132a).

LI293TIRA M2 W 19 1917 DY 7711 10 2307 1AwS O3 93 002 PR 1072 17ay 1

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.
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C’est pourquoi elle est appelée «huile parfumée». 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 com-
mencant par
(279 173p7) RN 77 12 %Y (27y 17a7) AR 277 12 17991 710 DOPOTX o915 1y 2502 130
«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).
X7 8797 (x”yo 1727) 1% °D2 (R7Y 17p7) -|m‘7yn: D2 (27y0 n737) AR D 712 PN iyl 17391 °0
OW N2Y (x17%7)

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.

AW WIDNT DWW WATHM D MYNRWR TV 1 PN 1A 110 PR 112 502 P w0 Ty
1ORW T°1AW 1777 17 9N 1123 73977 X3 PN

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 explique que
«I’huile répandue » est un niveau supeérieur a «car tes huiles exhalent leur parfum», lequel n’est
men A 1Y 9°2n 5555 559m PPN QTRD 1100 PN R Dax nwnn Xnya n 1°y2 ROX
JOnxy2

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

I’huile elle-méme.

1NN N2 ROW 57awnn 79wnnnaw (715927 93 10 1D ME 170 A773) RUR2 wUnay KIM
3T M3ona va wo 195 ona ROnw 97yawn’

Cela correspond a ce qui est écrit ailleurs (dans le maamar commencant par « Moise nous a ordon-
né la Torah», etc., dans la paracha de Vezot Haberakha): dans le flux qui va de la Torah écrite, ni-

veau du fiancé, a la Torah orale, niveau de la fiancee, il existe deux niveaux et deux degreés.
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Le premier est a la maniére de «la Torah est le fruit tombé de la 'Hokhma d’en haut»; il est appeleé
eroussin (fiancailles), car il s’agit d’'un flux extérieur. C’est la le sens de «car tes huiles exhalent
leur parfum ».

RIR TI0° NIRT RNOY2 197 Y3 ROXR AR 10 00 3py°a MITY Op”) ©7Y 097N n7pha vrnd
DR AMNEYY 1NN R

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 Yessod

d’Abba, et non sa réalité et son essence mémes.

TAM I PRIV P°IY R 97AWN N1PR%ID Nan 1959 1N0 nan qwRe X7 30 nan oInk
219 97Y3WN *Pn a3 YUAT 1Y NPHRY TNIY A PN 1Y 1N LY 19

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 fiancé et de la
fiancée ; voir la-bas. C’est la «ton nom est une huile répandue»: ’essence de I’huile de la 'Hokhma

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

Y7927 PR ROW NI9DA NN 0OPaPHY ¥792 N2 119007 LR NMINDY 19 DY Jwnl 17on 1Im
b il R ggam)l

De tout cela découle alors: «c’est pourquoi les jeunes filles (alamot) T’aiment». Cela désigne le ni-
veau de Beéria, Yetsira et Assiya, qui recoivent du niveau de Mal'hout, source de Béria, Yetsira et As-

siya, comme il est écrit dans le Zohar, volume 3

C2R?Y R U1 3°0°R 078 K0TV °¥) 2 7°10P 270 (27yo n717)

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

0N N10%7 919 OneDY 0°Papnw 7Y DRAWA R D92 HnD 1973 NS TNl RRT 9N rnan 1

De méme, du niveau de Mal'hout d’Atsilout est transmis un dévoilement ici-bas en chacun d’Is-

raél, par I’acceptation du joug de la royauté des Cieux.
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Alors, par I’étude de la Torah, il recoit également le niveau de «car tes huiles exhalent leur

parfum», etc., et de «I’huile répandue», etc.; cela correspond aussi aux deux niveaux mentionnés

plus haut, les fiancailles et le mariage ;

2922 NMAN2ANANT 01dNWI 1D TN X910 17221 RN%7IRT °7 IR 2531 mn2 oann D?PJ N I m
5 PINY 297 WO

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 pénétre «au-dedans de

I’homme et dans un cceur profond», etc.

PMTR B”Y TAPW 10 20 WD 1°aya '|J'1'I'?S7;'l:! 7770 WrNO1 201A% 177N 12w IRAT PUIIRDO)
L27Y %10 RAP° 111 1Y 1D

Comme I’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 preé-
cieuse», etc., qui coule «sur ses mesures», etc., ainsi que «I’huile de sa droite appelle», etc.; voir
la-bas.

MINANTT MY R™2ANRT XADY2 MANIANTT RIT 1 1P TUTIT 09210 0D ANk 1PnNnT I
571519 1199 912 RS qwnl

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

mentionné plus haut.

273 MIANANANA PYEN1 K21 DIUKR 127w 91 199K 117077 TI12R MDY N2 AR 7w 97 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 ceeur est fermé et qui n’a pas été ému par la contemplation mentionnée plus haut,

13 7987 231K WK N2 ROAW 9715 1w ona KRONW 77N POy MUY K M

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.,
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que la pensée ne peut aucunement saisir; et, parce qu’elle provient d’'un niveau extrémement éle-
ve, elle peut donc graver et former un réceptacle méme chez celui dont le cceur est ferme, etc.

AN 1°1Y N 10 271112 0°1Dan AptRpn AWyl YW (n17ya axian 777) SNPna °ha NTIwn 1PIynN

13 0°W mMAan

Comme ce qui est expliqué dans la paracha de Be'houkotai (le maamar commencant par «C’est ex-
pliqué dans Ets 'Haim») : par ce moyen, une gravure se produit de I'intérieur dans I’ame animale,
etc. C’est la le sens de «un puits que les princes ont creusé », etc. ;

5371 DX DX 11377 2913 220 173Y3 (00 onwaxy 1772) K2 TIY IRINT 173y Uy

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.ieu
vivant», car

11937 WD M PR RITW T N1N%AD 0°9051 DK 10 D°UAwA 0°90 oW "R wam 290 1
513 199 °PAT RP9ANRT R1PY2 N11312077 02

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 la vie de I’Ame, comme le niveau de la contemplation du monde dé-

voilé, appelé vin, ainsi que mentionné plus haut,

T9°% R 1219 N1 1395y N2 ROOw 1 PO 10 1712321 10%Y2 00 DR DR 1119 9WRD oK 2D
NI9%IRA WY 1D WY 2971 TY YA IR PP N1 Un? vwenn

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.

NXITAN AN 1277 FAPDY SNA) TOWRT RIT PIIN AR IR 177 PNaw "9 IRD RIT T
219190 37y A% 1w 10

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 éleve que le degre du vin, et I’huile flotte au-dessus du vin, etc.
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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 ’autre,

KT 7999 (x7y 7757) 1% °D M2 wrRD RPIDT AIRDOY 105N N33 TRD 7123 XA (AR 0197 110

13 1991 NONan RPOYD oy

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.
11991 *19 IR NINDY 02 MW 1910 2727 2P 129 PAntw DIUR 125 12 03 DUyand Do 199
19 IRDR KDY 2R 02787 PR "N

Elle peut donc agir méme chez celui dont le cceur est ferme, 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’Egyp-

te: Moi, et non un ange », etc.

1IN DTR WHWS 0IYD 1AV 1MW PPN WA TUY 10 PN 1w 10 TPanw 1°7P 982 DUy 2
.TIN5N2 YOS TAYN2 ROOY RPN WO

(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 I’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 ».

Q%NWA 09272 IWaSNIW INRA °N° ANNROT NITAT 09101 2wn TInPNY mIwn Mg TIndha mam
L2022 °N° 1NN 187 1w

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 véritablement Sa vo-

lonté et Sa sagesse bénies.

NW2I91T °N° ANNOn D90 Awin 1KY J7INAW NPwYR S719°02 OPRWR 19 PN 1A 1Y
J11PNIR 99179°%Y N12°N2

C’est la «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.
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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

NINMD PR 5aR VI TN KLY 1°RY 171°7 2 1°0 Awyn RTIW 10 017X IR "D 9RY D Iy 0

axya12°n

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'in-

tention de D.ieu en cela ne réside pas dans [I’événement] lui-méme;;
N9 172 9yW 077921 .12 PAIRAW (27y vrrp7) QW T2 WY 12 NN Dz?w NITI0 IMAL 112 Pax
571 an91 D737 9 91RR 1IR3 mkahf

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 QY 772 RITT PIPT TR RITY A0 T P8 71102 TInDR DIRT X1 WRD DaR

12 929w K2 RITW NI°7 Y1 191 ONPR°I0 DX 13m0 09V 09K

«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 com-

prend rien

579y 211 79w 172 ©° 0310 95 127 RPW 1 AR KPR 71T 9m1D 778 1°KY 719°07 N1PUYwS ax D
sinon le sens simple du reécit — et, a plus forte raison, celui-ci —, et méme celui qui ne comprend
absolument rien, etc., recoit lui aussi une belle réecompense.» Fin de citation.
nman 595 awm 1292 1RW NP0 QY 2 TP3nw 1°7 °P1 715°01 NPUWwEY 7700 N1PNIRG '[351

QT NPNIRY YR 919°02 NW2IPRI 1A N° ANnon

C’est pourquoi les lettres de la Torah et le sens simple du récit sont appelés «le parfum de tes hui-
les»: bien que I'intériorité de Sa sagesse bénie, enfouie et revétue dans ce récit et ces lettres, ne

soit aucunement comprise ni saisie,
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(contrairement a la compréhension du sens simple des lois et des mitsvot telles qu’elles sont expo-

sées 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 Zohar et le

Pardes),

AR 179 RPN RNPR Pwnn o7° 5y1 0w TPINW 11°9 17 17 919°01 NPLWwEY NPNIRG 170y
WIP NAwR 1w °nan

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 »,

129300 PR RIAY 2”YRY 555 1993 10X DYV 1R DPYR VT 17 DOINY 2TV 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.

Y71 Qnod 1w »nan oYNPY MmN MW 12 RINW NP2 11"1?37 QIPnn Wl 1tm n°an 729X

gk

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

19 P10 AR 170 oYY °Ma3 217°p 2122 MPAnn2 825 9190 kD A9Yna AN Maa RInw e

Et parce qu’elle est d’un rang plus éleve, elle ne peut se révéler dans une proximite, sous forme de

gotit, comme dans le cas de «I’huile répandue », etc.,
1mbyn: 12 PN (N°9° 17797 11y 9”11 Cyon 79X B”Y 7IR°22 w1 15 729 177 a3 ROX
(:”y U”DPT)

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, Beha’alo-
tekha (149b):
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«Ce mot de ce récit ne vient pas montrer uniquement ce qui le concerne lui-méme, mais vient in-
diquer ce principe général», etc. ; voir la-bas.

TR 97 KDY Y70 N1REY NOWRm RINY PN 1AW 22 M 17000 19Yn 073 v 57DYR)

.0°20 71RO OF°IwY D T72%

Néanmoins, le niveau de «I’huile répandue» posséde également un avantage supplémentaire, im-
mense: il transmet I’essence méme de la 'Hokhma supérieure, et non simplement un parfum et un
reflet, etc. ; les deux sont bons ensemble.

(27y 197) NPWRIIT T 902 RPMA2 WUNRDY LRIPN WP D903 RIT PPN M TIRR MM
LD aynT ayn 9ot

Or, I’étude du Zohar et de ’ceuvre de I’Ari Zal est incluse dans «un tiers consacré a 'Ecriture ». La

raison en est expliquée ailleurs, dans I'interprétation du Zohar sur Beréchit (27b) mentionné plus

haut.

N12927 P02 °7WI°D) RPN 8 17 MWIATAR AIRWY 727 W7 121 00 W71 27 17190 2O
WY 10 RIPA? 1P RIT WATAY (279 8707)

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 Mi-

drach est proche de I’Ecriture, etc. ; voir la-bas.

5”9% 11°°7 mIwna wobw S92 117 2”121 99801 RI20 RIAW 7710 WATRT IN121n 1”0 mavnaw ahy
LR IWNRT 123 7700 "1 157 8 1AW °15n

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 Michna», c’est du

moins parce qu’ils expliquent les lois et le corps de la Torah, comme la Michna elle-méme.

X1 MPwhNwn NIRDEHT NPT A Q%R0 0917A0 190K AW 1R T MITI0 TIn09a Dar
PRI TIND 1Y 171 990 NI nawn

Mais, dans I’étude des secrets du Zohar, méme les plus grands sages n’ont aucune compréhen-
sion; ils connaissent seulement ’existence de I’enchainement descendant des mondes, sans en

saisir aucunement I’essence. Cela ressemble a I’étude de I’Ecriture,
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ou I’on lit les Noms du Saint béni soit-11 sans comprendre aucunement 1’essence qui y est enfouie,
comme mentionneé plus haut; il en va de méme pour I’étude du Zohar et d’Ets 'Haim.

19 RPAT 172 TR0 T3NSI YT PUE0 U7 UPR 112 7NN RIpna woRw 9902 X 199

(Rpn? o oY T8 e

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’Ecri-
ture », etc., «pourquoi faut-il consacrer un tiers de la journée a I’Ecriture ? »)

N5 ANMOM NI NAYT 23R RPDY2 [°9 170 RO NIROZNT NPT TPANY 1979 RAPI 173 199
ST mawnaw

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 sagesse
bénie, qui se trouve dans la Michna et le Talmud.

T8 ATY XD NIRTEMAT WA OR AR MPWRNWIT 970 TIM°9aw 12107 219D PUIARD RN TN
19 NI 0DINY PWHY NIXAT TINTDD 1LY

Cela correspond a ce qui est expliqué dans Igueret HaKodech, vers la fin: dans I’étude de ’ordre

de I’enchainement descendant, méme si ’on en a compris I’existence, cela n’est pas, en soi, supé-

rieur a I’étude des mitsvot, ou I’'on comprend et saisit I’essence, etc.,

Y7 01°7 NPT w0 13919 DY 1919 137TRY ARWIY 737 7187 973 RIT NIRCRAT NYITOW TR ROR
.09 255 X211 19 PPN "POR NR

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

pere», etc.; cela méne a un cceur entier.
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De plus, le parfum et la connaissance de I’existence sont eux aussi un reflet du niveau de la dimen-
sion 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 révelé», etc.; voir la-bas, et voir ce qui

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

:9719 127K MINDY 19 DYW qwnI MY 10 PN 1Y 10 IR 107 MInan 2 97k 107

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.
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Pour le parfum de tes huiles précieuses

mra‘?y 2117112 7122 13°RW NN 730 CPAAXR mn‘?y 12 z?‘37 9P PN 1A 0°2I0 TP mab 1
N2y ROR by pn PR
«Car tes parfums sont agréables, ton nom est une huile répandue; c’est pourquoi les jeunes filles
(alamos) t’aiment. » Or, les &mes qui ne sont pas dans un corps en ce monde sont appelées alamos,
«jeunes filles» : ne lis pas alamos, «jeunes filles», mais olamos, «mondes ».
997) RN 2711 1”1 8”0 X2 N1272 711 1°°91 1°71y2 AW Nnwl an 10 7wy 'I"?Sﬂ:! %2 2°N02 1IMm
(R
Et il est écrit: « Car ton Maitre est ton Créateur, etc.»: il s’agit des 4mes qui sont en ce monde. Voir
a ce sujet Rabbah, [Parashat] Bo, fin de la section 15, [et] Zohar III, [Parashat] Teitzei (p. 277a).
71 a7pP AR R9R 0%p PR 1°PRW 1112 TR RPR TPITA 1T R YA 7RI Nt nam
QWANT?Y WIASNI? MRS 79173 77997 MDA RIT MDA

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 des-

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

N1 RITODT 20 RNPRY 1390W 11 7303 707 MYD AR 0TIP AR manT mya 7l
Y73 219N7 97AR RI? DIA°A P710° 23 ORTIW SNRT KNPy

dans un corps en ce monde. En effet, avant de venir en ce monde, I’ame jouissait du rayonnement
de la Chekhina. Et il est dit: «Mieux vaut que je sois jugé et que je parvienne au Monde futur»:

toutes les souffrances du Guéhinom valent la peine d’étre endurées afin d’accéder ensuite aux deé-
lices 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 Guehi-

nom, appelé le Fleuve de feu (Nehar Dinour), qui «coule et jaillit». Deés lors, a quoi bon, et pour-

quoi I’ame est-elle descendue en ce monde au prix d’une si grande descente ?

597 MY VYN 12N DR AYY 79° ROOKR 737 9730 N 100y 1m0y 7798 91 77°9° R
L27MYn N

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 lavie du Monde futur. »

27y RO22 71°2 NAR AART 72°0Wi 191 P9 RIT 191 APwWRn D™ 1ARNT Y71 2°MYy N 55 manT
NNR 720N 9173 092nE T

Car toute la vie 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 créé par le youd: le youd

est un grand tsimtsoum et une seule pensée,

1N 1172 07K IR 79YRT PR IR SWanY ININEYY 10T NINSY 2235 NAR NIR Pwnk 1o
N1 11Xy

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 Lumieére infinie, béni soit-Il, Son

étre et Son essence sont

RIT 7R "A1 NPWRI2 NIR2TD 9197 TR MR N7 P 10 TY 122 DX NAR 72WANn P9
DIXAX T9°

une seule pensée: Il regarde et considéere 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,
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une seule lueur. L’expression «toute la vie» du Monde futur est au pluriel, car il existe plusieurs
Jardins d’Eden inférieurs et supeérieurs, ainsi que plusieurs Jours du Machia’h, chacun plus éleve
que le préecédent, au fil des cinquante mille jubilés.
2 PWNRT NN '{1’537 Y72 NN Y72 002 WM NAR ALY PR an 1w 9K RN°W 9390
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.
3 RD°DN 7AWNH N°91 1NN 1NN 172 07K 1IRD DR TR 7 P27 R 27MYN "N 55 9”R)
ANINREYY 1NN 57

Dés lors, toute la vie du Monde futur n’est que le rayonnement, une seule lueur, de la Lumieére infi-
nie, béni soit-I1, de Son étre et de Son essence; et «aucune pensée ne peut Le saisir», nullement

dans Son étre et Son essence.

D AR YW 79 AMINEYY 109N PR 1 9y mBYD 12wn Y 19y 9712 17070 N 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. »,

QIPAR ANTOT MINANTR NPPIYNRI R2VDT RPRIYHD 721N 7Y Snwa 7132 77977 MDA RpOT
PR Y7 79Y1 TRM 123

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 élevé et subli-
me: «Sache d’ou

AR MY w202 9917 AAR XD 21903 NOWRI RIT REAN PR TR TR00n TRynhhn nxa
P77 D990 IMINEYY INITNRA TID1 DWANI RIT I7EYR RV XOW

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 ou 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.
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Il faut étre de ceux qui «font le bilan», afin que «I’homme connaisse dans son idme, etc.», et
éveiller la compassion sur sa descente, etc., le ceeur brisé par lavie de I’ame. Alors, tout naturelle-
ment, la compassion descend a travers I’enchainement descendant des mondes sur les enfants, la

vie et la subsistance : «Souviens-Toi de nous pour lavie, etc.»

M2MYAW PNAY JUP YAI2 50 IMINANTI RDT RPPIPA 72IWN 07y IIPR 099173 0O 1N

hahl

C’est la le sens de «Dans une grande compassion, Je te rassemblerai»: par une techouva du fond
du ceeur, tandis qu’il médite sur «Je t’ai abandonné pour un bref instant» ; cet abandon n’est

AN MW MINM P9Y YA INANT YU PR CBOR RNMY D5 DR 73awnn 1P ya po

(1m0 BX o1 910D 0D 170D 1772 M 1°3) 11910 APR DOWRnT 991 8onn

qu’un bref instant, une pensée unique: les six mille années, le Jardin d’Eden inférieur et le Jardin
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” ».)

1NN 8°37 0O R20DT RPRIYA 720N 17190 Y 19173 17070 RO MR 107077 DR XY
TAR 9993 qWRNTS 197 XOW 0ORnAT NI 2 PPRn 1nng

Par conséquent, puisque sa descente en ce monde est si grande, elle éveille en lui une techouva du
fond du cceur, [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

$13 MITA 370 TOOW IMINEYY INITNRN TOWAT T A 3IN7 PR T MTR 202 I

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.

T TIPR NIPIMT YR 2230 NIAT NIAT 1P PRY N IPER 70 PRI LA TPRIY 7932 00 9N A
213 172102 7102 BYa° 00 200

C’est la le sens de «Car ton Maitre (bo’alayich) est ton Créateur, etc.» Mais comment cette expres-
sion peut-elle s’appliquer a Lui, qu’ll soit exalté, qui n’a pas de forme corporelle, a propos des

ames spirituelles ? Il est écrit: « Comme un jeune homme épouse (yiv’al) une jeune fille, etc.»
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Mais il est enseigné a ce propos (Sanhedrin, p. 22b): «Une femme ne conclut une alliance, etc.»

1’1 710°R2 NRVIAT WO 119RW AR '{JNI? 71129 QLAY TAYANI NP2 UMY N7 Uy AT
12 IRy WTPN 119RWD N0 Y DA
En effet, du fait de sa descente en ce monde, dans I’exil, [I’Ame] s’est matérialisée et son cceeur s’est
engourdi, devenant pierre. Méme si elle n’est pas une 4me qui péche par des actes interdits, a
D.ieu ne plaise, cela se produit aussi par les choses permises, lorsqu’on ne se sanctifie pas, etc.
°n MNDY 3t 7712 13 WO 137 1NDI 97T 372 KPOYDT RMAYNK 0°37 0onn7 MNTIynT
AN NN TR 19 0297IYRYY DIVR 129 271K DRI 0°K17 IR 119 7191020 DIUR 129
Rb )

Par I’éveil d’une grande compassion — un éveil d’en haut, a travers les Treize Attributs de Miseéri-
corde — son cceur s’ouvre. Cet attribut a le pouvoir d’ouvrir le cceur de celui qui est fermé comme
celui d’une jeune fille, comme nous le constatons chez une personne cruelle, dont le ceeur est fer-

meé, mais qui s’ouvre lorsqu’on éveille en elle quelque compassion.

19 271y 971 95 01 NIR2Z ° 90 NANANTA K997 prmIvn 12wn 27y eIy 777312 93 1

C’est la le sens de «Car ton Maitre est ton Créateur»: par une techouva du fond du ceeur, en médi-

tant sur «D.ieu des armeées», qui représente toute la vie du Monde futur, etc.,

RI7T 7INT°9%1 10 7991 TR? 1123 RIT ANAWI PRI 710w 1T 20RwY PIR DY 1T mw AR
13 19173 170

n’est que «Son Nom»: «Sa gloire est sur la terre et dans les cieux», le rayonnement de la Chekhi-
na; tandis que la source de son dme est trés élevée et sublime, etc., et que sa descente est une

grande descente, etc.

15 °17 N9YD TN2wR 119101 290 7w 129 MINES 0°27 0NN 10 MITH AP0 97IYR RIT Y

Par la, 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.»
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«Que D.ieu fasse rayonner Son visage vers toi»: ainsi, «comme I’eau refléte le visage, etc.», lui
aussi tournera son visage en retour dans la techouva. C’est également le sens des Dix Jours de Te-
chouva: le retour a une relation de face a face.
0°18 K9 Ay 5X 138 D A7Y NI°12 RIT 120 °0 DR D¥T29W AR 1wn 55
Car toute I’année, méme si I’on sert D.ieu, etc., on se tient au niveau de la nuque: «Ils M’ont tour-
neé le dos et non le visage. »
12 XY P9 K17 A9 0°392 R 71°7 1297 Ay°Rwy °K7 D°WInn 551 TR NN APy 55
Car toute la vitalité essentielle de I’étre humain et tous les sens — la vue, I’ouie, la parole [et] I’odo-
rat — se trouvent dans le visage, tandis que dans la nuque il n’y a que l’os, etc.
55 51 1NRIY 1727 00 P IRYN 1297 "72wnRI 131877 1225 NTIPI APty 9O 77D 9072 10 11D
gk Tl”?}? 721 19NN ¥73 10 DY

De méme, il faut réorienter vers D.ieu seul le point essentiel de son cceur, sa volonté, sa pensée, 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.,
N7SWY 10 YW 7T 70 9719 PI9R wTIN PO NUwY 0TI PPI0 ANK IR T P7 R
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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 ».
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A présent, tout cela concerne les Aames qui sont en ce monde, dans I’exil et une grande descente,
etc. Mais cela se produit par la techouva, comme [expliqué] plus haut, et «a I’endroit ou se tient un
baal techouva, etc.»
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Mais les ames du Jardin d’Eden, qui sont au niveau de justes parfaits et jouissent du rayonnement

de la Chekhina, comme [expliqué] plus haut: par quel moyen s’élevent-elles pour étre incluses,

etc., puisque le cceur brisé du fond du cceur ne les concerne pas, etc. ?

0°w219) YA ona N2 1WPOYW 191N7 YW °8) T2AR mney 97y 10 0o I 1% M
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C’est l1a 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.
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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 réalités physiques. Et plus elle est répandue vers le bas, etc.,
monD YY1 v%3 SR V9on PAINWD IPYRD Y IRw Cnwa 1Aw3a 2°X17 1IRY 110 N1 AT 1007
A anm
plus son parfum se répand; comme nous le constatons pour I’huile matérielle: lorsqu’elle est ré-
pandue d’un récipient a I’autre, son parfum devient plus puissant en bas.
25715 5%51% 1995y R wo 70y 197NN 12wWnN2 IwYn 110 12NN 1230 YY1 1IN 13 113
De méme pour la Torah: «sa fin est enchiassée dans son commencement», «la derniére ceuvre fut
la premiére pensée». Ainsi, elle s’éleve et est incluse, comme [expliqué] plus haut.
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C’est 1a le sens de «c’est pourquoi les jeunes filles» : ce sont les Ames 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 ro-
sée de lumieres»: quiconque profite de la lumiére de la Torah, la lumiére de la Torah le fait revivre
(Ketoubot 111b).
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Et «agreéables» désigne la lumiére: «la lumiére — qu’elle était bonne». Or, par une techouva du

fond du cceur, tant que I’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 chéeres que le vin de la Torah » : il s’agit des cent bénédictions récitées

110POR W 13°DPR DRIV TI ODIYT 1A ORI PANT 0w 07T 1AW T AR 7192 010 9o2
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chaque jour — «Béni sois-Tu, D.ieu» — qui relévent des paroles des Sages, afin qu’il y ait une réve-
lation et une émanation «d’un monde a I’autre»; «notre D.ieu» signifie qu’Il soit notre D.ieu, et

non au-dessus, au niveau de..., mais par I'intellect et la méditation.

TANR WO DRI TR 331 °0° 1727 TR 1137 700 1225 TP MRANT O 7008 IR

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

MEYI TR AR 030 PYY a2 PHann w0 19503 M9 9UT XTI 218% T1 95 nanon
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cacheé, chacun selon sa mesure; il se révele dans la priére. Il en est qui prient avec «leur ceeur

criait», bien qu’ils se voient grossiers et revétus de désirs et d’attributs matériels.

NNART RIT 9737 7AART RIPWT RKAPYN APW 27 RIT 9D 19 139K NNART 170y IR

Mais, malgré cela, la vérité n’est pas ainsi: ce n’est que mensonge, celui du monde du mensonge,
tandis que I’amour évoque plus haut est la vérite.
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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 posseéde 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 ’amour caché évo-
qué plus haut.
19 1900 W NS 19PYT TI0 MNTIYNT 7Y RIT 27 1903 R3D 19190 10 070 By R

Mais comment peut-il parvenir a une grande révelation ? Par 1’éveil du secret supérieur: «II a fait
des ténebres Sa retraite, etc.»

WY 10 0Ol NY WOR? 1°°10 °2 1”72 WD 5”13 1aNR nhRnn 7o 19aNn Y MPanno xab
pour se révéler; ainsi se révele le secret inférieur, ’amour évoqué plus haut, comme I’explique le
discours commencant par «Si un homme a deux femmes, etc. » ; voir la-bas.

19 9325 77117 7193 572 931 5713 INNNT TI0M 11°9Y 71017 K¥1° 12N 7Y TI0 R 17 03191 1N

C’est 1a le sens de «Quand le vin entre, le secret sort»: par la techouva, le secret supérieur et le se-
cret inférieur se révelent, comme [expliqué] plus haut. C’est aussi le sens de «Qui a révélé ce se-

cret 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.

On3 WRI 270 1137 WrAY2 IRIANI 7130 WK 521 DY 7100 WRA 7N 1IN0 9UMRD 27y 1297
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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 ’or le plus fin», et dans le Zohar, partie III, Nasso, 132a (voir aussi

le Ra’aya Mehemna, Shoftim, 275a).
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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 créé par le youd» etc.: cela aussi releve du feu noir sur feu blanc.
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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.
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C’est pourquoi on a dit au sujet d’Elisha A’her: « Mieux vaut qu’il soit jugé 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 ©°710° M0 2wnD 0Po 5,7!”73 AR 9P 1% i IR 91231 NP TR 790 19K 0D
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Car si ce plaisir avait une mesure et une limite, on pourrait établir une sorte de pesée et de balance

pour calculer quelle quantité de souffrance vaut le plaisir.

219 1101997997 2011 5991 B3 195K 719 PR 199 91231 7190 592 RIT AR OPRYN

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.

MIPR TR wan m 1’3.‘!‘?1 T 91730 119N 29I K21 13000 T 202 1 1’3;‘!'? 798 7R
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 parole

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

niveau de lettres.
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Ce n’est que lorsqu’il y pense et y réflechit que les lettres naissent (voir ce qui est écrit a ce sujet
dans le discours commencant par « Qui a compté », dans Parshas Balak),
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et elles se révelent de facon latente dans sa pensée, puis se révelent davantage lorsqu’il parle a au-

trui. Elles sont des vétements pour I’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 ’intellect, aucune pronon-
ciation de lettres n’est encore reconnue ni ressentie (voir ce qui est écrit dans I’explication du ver-

set «Tu feras un tsits», a propos de «Tuy graveras les gravures d’un sceau»).
an>nnn ow PR 187 NIRYIN °N2 KPR 712772 Xvana oowanl 1PRY AR IO NN %1903 Um

(W T WY 7Y MOPIRI wrnd) W2 1°R1 0NN

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 N2 NN RPR T2WANna ORHT AT 9own °nan oninnn 1°R 712w NPNIR 199
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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 plutét fixée dans la

nature méme de ’ame, car I’ame
91122 19°°0%° T2WNNAN N2 TV AvNHR VN QDT NIDWNRI M2 NI oA oM NI IRYeN
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est pleine de lettres. Ce sont des forces qui donnent lieu a des flux d’énergie; en descendant tou-
jours plus bas jusqu’au niveau de la pensée, elles prennent la forme de lettres effectivement pro-

nonceées, car, dans la pensée aussi, les lettres prennent forme selon leur prononciation,
Om QoY TM9°0M T T OY T NI1901 NIMA SN CnA2 RR YY) 192 DOROXINY 0D
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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 consti-
tuées 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 caché.

67



LIKKUTEI TORAH - SHIR HASHIRIM - MAAMAR 5 121 0°9WIT° N2 TIRD 2R TN

WrRYY) TREY WHIT AN 119007 oW nan 1Rynd 07Ipn1 10PN wnn 190 R 91270 OPRYR
wnn TNIMEY WO MITN O NPNIRAY X9 (1990 °NPna oR 27Y 1IR3 MH

La parole, en revanche, les révele réellement a autrui. Leur source est au-dessus du niveau de I'in-
tellect, c’est-a-dire dans le niveau de I’ame elle-méme (voir ce qui est écrit a ce sujet dans ’expli-
cation 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,

M%7 N°2wn KDY 97Y 7IR°22 ©7n3 MTAM 250 pn RIAY 277) 15 1T 9o woin ninn oD
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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 »),

Muwani 9172 n2wnan N33 7ann qwnd 1 NPNIRT NINon 77190 73 N8y woITw KPR
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mais I’Ame elle-méme comprend aussi les puissances des lettres, de sorte qu'une simple émana-
tion de lumiere se prolonge d’elle vers le niveau de la pensée. Voir ce qui est écrit dans le discours

commencant par «Ainsi vous bénirez», au sujet de I’ame pleine de lettres.
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INAZY WA NIPNINT WA 270 2ownDY ol 725 0ow1a oY 9120 TawnnT NNIR 11y

Résume: La Torah fut donnée comme feu noir sur feu blanc, et il en va de méme du youd par le-
quel 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 I’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 révélation
de la perception de la Divinité par les &mes et de leur délectation en D.ieu, quoique merveilleuse,

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, de-
vient I’Atik de Béria, source et racine du Jardin d’Eden supérieur etc. ; voir également le discours
commencant par « Vous garderez Mes Chabbatot», a propos de «Créateur des étres saints, que Ton

Nom soit loué » etc.).
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Le Jardin d’Eden supérieur est constitué des lettres de la pensée, et le Jardin d’Eden inférieur re-
leve de la parole. C’est le sens de « Je I’ai crée, je I’ai formeé, je I’ai aussi fait»: «Je I’ai créé » désigne
le niveau de la pensée, le Jardin d’Eden supérieur; «je ’ai formé», le niveau de la parole et le Jar-

din d’Eden inférieur.
2 17291 "9 '{WP'? R ART 737 °n 73772 WRYY) WA mIyn awyn Ry X7 PNy AN
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«Je I’ai aussi fait» désigne le monde de I’action, ce monde physique. (Voir le discours commencant
par «Qui a compté»: «aussi» (af) est un terme d’inclusion qui ajoute un quatriéme niveau, supé-
rieur a la pensée, a la parole et a I’action, lesquels ne sont que des vétements de la Lumiére infinie,

béni soit-11;

13 MY MZNT PP Y wnIw 1712931 18P 172 07K IR RITW 119790 1137 NP0 1M

c’est-a-dire le niveau de la volonté supérieure, qui est la Lumieére infinie, béni soit-I1, dans Son étre

et Sa gloire mémes, et qui se prolonge par I’accomplissement des mitsvot dans ce monde etc. ;
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voir la-bas. Dans le méme esprit, on peut dire au sujet de ce qui est écrit: la révélation du Jardin
d’Eden supérieur provient des lettres de la penseée, et celle du Jardin d’Eden inférieur du niveau de
la parole; pourtant, I’accomplissement de la Torah et des mitsvot dans ce monde ajoute de la lu-
miére au Jardin d’Eden. C’est le revétement de la volonté supérieure et de la 'Hokhma 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 propos

de «Il le placa dans le Jardin d’Eden pour le cultiver et le garder»; et dans celui commencant 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».
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Or, le Monde futur fut créeé 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 he
d’Avraham. C’est pourquoi la techouva et les bonnes actions accomplies dans ce monde ajoutent
de la lumiere au Jardin d’Eden. Revenons a 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 Tikku-
nei Zohar: «Tu leur as prépareé des vétements, d’ou s’envolent les Aames» etc.

NARY 595 7192 RD°ON 73wnn N°9 93 mAWR 190 0w T R 1712531 1M8YI 71732 O”K TINR2 DA

13 RY>T° TMIM2 KDY 05N

Mais, dans la Lumiére infinie, béni soit-I1, dans Son étre et Sa gloire mémes, aucune révélation de
compréhension n’a de place, car «aucune pensée ne peut Le saisir», et «Tu es sage, mais non

d’une sagesse connaissable » etc.
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«Il est le Connaissant et Il est la Connaissance » etc. (voir ce qui est écrit a ce sujet dans le discours
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 »).
555 7AW RD°DN DIW 12 XA 1I°RY 127 R W N0 qwn NwS ANk N
A ce sujet, il est dit: «II a fait des ténébres Son refuge». Les ténébres désignent ce en quoi on ne
peut absolument rien saisir ni comprendre.
(Mon PR RIP% 7177271 121700 qwn WS K1 19531 923 MY OWRA 7772 YURY)
(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 VPRY 710D TN DWW DORN23T DAY T0YRRY T RApI A0YRD qunn R O 90 1M
Tout cela se comprend en remontant du bas vers le haut: ce qui dépasse la compréhension des
créatures est appelé «ténébres», c’est-a-dire ce qui n’est pas saisi,

RIT 1IR3 99) 779372 RITW M19937 IR 79¥nD 18123 RIT @AY qwn X121 IR X R0
K17 277 5w 72w AR 712731 7R KIP1 397 Pw 11377 1o0PN00 2230 131 91207 79087 1awnn
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comme dans la formule «Celui qui forme la lumiére et crée les ténébres»: les ténebres se trouvent
en Béria, au-dessus de la lumiere de la révélation qui est en Yetsira. (Car Béria correspond a la
pensée et Yetsira a la parole. Pour I’éleve, la parole du maitre est lumiere et révélation, mais la

pensée du maitre reste ténebres, puisqu’il ne peut la percevoir.

9793 R YA 2NN AN 7Y ANAWAR A3 22V XD DY 12T 077 MRy 297 2230 Dav
IV TAWANT 223D W R 20T IR TAWANT IDIR XD 37V 0271277 00 1Y 127

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 I’exprimer. C’est pourquoi, pour lui, la

pensée est appelée lumiére et la parole ténebres, en comparaison de la pensée. En outre:
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en Béria brillent 'Hokhma, Bina et Daat d’Atsilout, appelées le «monde caché» par rapport aux at-
tributs émotionnels d’Atsilout, appelés le «monde révéleé », 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 dis-

cours commencant par «Je suis venu dans Mon jardin».

TRY T°%°2 D023pnR PP 7 Dynn p 10 Dynn 0TIy RIpI R332 0w 0°97wn O3 197
NOPANRT RPDYR DAY 997 WyI2 0ORWINNT 0°IDIRM NN M0 Wy onTay

C’est pourquoi les Séraphins, eux aussi, qui se trouvent en Béria, sont appelés «se tenant au-des-
sus 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 révéle.
™1 WNT RPMI INIAN TWN2 WHYR® TN R1122) WN WRPR® IR X1 IMIRYI XNR 0N
11MY 090! IRYRRY NIIR VD12 ONIN P PWN DA 0952 MAIRT MIwaSNT YPIw anin
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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 téneébres», on touche les tefilin de la téte. Il est expliqueé
ailleurs que les tefilin du bras sont appelés un sceau en creux, représentant le revétement des lu-
miéres dans les réceptacles, tandis que les tefilin de la téte sont appelés un sceau en relief, repreé-
sentant les lumieres qui dépassent les réceptacles. Cela est précisément évoqué par «crée les téne-

bres», car, a présent, ce niveau ne se révele pas avant le Monde futur.

T 90 TV 1D AN RAPI M190ATA TRYRRY MY IR RAPI APANNY 72 119ERT 1217 1790 071
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Tout cela montre que, pour nous, ce qui se révele est appelé lumiere, et ce qui dépasse la révéla-
tion est appelé ténébres etc. De méme, tout ce qui est plus élevé en degré est, pour nous, d’autant
plus ténébreux.)

@AM 9722 N0 R TR 21973 070 9N RAW 11 00 IR0 XA und abynbn Dax

Mais, en descendant du haut vers le bas, c’est 'inverse: ce qui entre davantage dans la révélation

de la compréhension reléeve davantage de la catégorie des ténebres,
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par rapport a la Lumiére infinie, dans Son étre et Sa gloire mémes, comme il est écrit dans le Zo-
har: le Kéter supréme, bien qu’il soit une lumieére pure, une lumieére éclatante, est noir par rapport

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

Y WO IHRD P TRynD TR MYT PR 12193 XPA2 RN 1709Y) 220 RO 1o K919 29N
01°3 71770 WY1 MTIPAY YW 1772 WrRd IR0 X1 I0nD aoynbn DaR PR R TRynow
(*N217 IRWY NIZY 1w

Et il est écrit: « Tout, devant Lui, est considéré comme rien.» (On trouve une idée semblable a pro-
pos 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 des-
cendant du haut vers le bas, c’est I'inverse, comme il est écrit dans le discours commencant par
«Lorsqu’ils firent précéder “nous ferons” », dans celui commencant par «Le huitiéme jour, une as-

semblée » et ailleurs.)

132% WK > RIT IR P AT 9T 79YRD RITY 72 1712927 18P 172 07K IR 107
C’est pourquoi la Lumiere infinie, béni soit-Il, dans Son étre et Sa gloire mémes, étant au-dela des
limites de la compréhension, est appelée lumiere et constitue le feu blanc.

RIW 077Y 113 01 7130 M D7V IR MR WUy 710 NP1 N0 AR 10 11nn nunbw on)
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(Tout ce qui est au-dessous de Lui etc., méme Kéter, est appelé ténébres, comme indiqué plus
haut; voir ce qui est écrit a ce sujet dans I’explication de «Qui a compté». C’est aussi comparable a
I’'image: «Une lampe en plein midi, a quoi sert-elle ?» La lampe est appelée ténebres par rapport a

la lumiére du jour, alors qu’en comparaison de la nuit, elle est appelée lampe.

K2 1°7° DOK°237 PW RN IR PP RVH IR TONYR 00902 0°R°237 9O DUrnKR T
219 ROV R3WD P97 719030 TA1 220N

De méme, nos Sages ont dit: «Tous les prophetes seront abolis au Monde futur». Il est expliqueé
ailleurs que la lumiére de la prophétie des prophetes sera comme rien en comparaison de la réve-

lation du Monde futur, telle une lampe en plein midi etc.
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A plus forte raison en est-il ainsi par rapport a la Lumiére infinie, béni soit-Il: pour qu’un rayon-

nement en émane et devienne la source des dix Séfirot, il fallut un tsimtsoum et un espace vacant,

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

55 WA B2 0°3%1 AR 7772 RPN WURD 13977 T7INY WX 1130 WX 0w P70 WR RIPIW 1°IY 73M
19 R PO WR T’PE'N ™

Quant au fait qu’elle soit appelée feu, et qu’il existe un feu blanc et un feu noir, cela est expliqué
ailleurs dans le discours commencant par «Vous vous tenez», a propos du verset « Car Havaya ton

D.ieu est un feu dévorant» etc.
A2 RIT WRT PP9AR MR 0T TA1 QOw 9y 0°n M0 WR NITI0Y T v Bh) 977 717 TN
07 NYPORRY 0ONXT23 O Y772 90 P7Uan AW 011 NIDIRR ) p‘?non‘? WRT Yauw 17197 NIPOR
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En outre, de maniére générale, il existe quatre éléments: le feu, I’air, I’eau et la terre, qui corres-
pondent 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 Béria, Yet-

sira et Assiya; car Béria, Yetsira et Assiya sont des étres crées, tandis qu’Atsilout est la Divinite.

D1 113931 .AIDOERAY MIPURR PRI IRDOY MO 0 IR NI PUOAR 973 w0 InEY NIPUXRA 1Im

MI9OERY NI990T $7°aR w0 AN D90 79T MIPOXRAY PwYY 77030 O 17 AN MPUERAY IRCM2
JOR XD 1P AN

Or, au sein méme d’Atsilout, on trouve également Atsilout, Béria, Yetsira et Assiya: Kéter, 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 Atsi-

lout, Béria, Yetsira et Assiya globaux, et I’Atsilout le plus élevé est appelé feu.

WX °P1 Py 2237 K71 5902 031 10 1120 WK CPIY 1172 DPR DURRNT 5230 77N WX P RO 17O
(77125 WK 5235 1nw

Et pourtant, il est appelé feu noir par rapport a I'Emanateur, I'Infini, béni soit-11, 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.)
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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 lumieére était bonne» a cacher.

TR AR 2O9YT9Y OXNED %00 7w XA 1199y TN02 2w 11 10 19N0 N NwS Onaa 1A

Elle fut cachée sous la forme de «II a fait des ténebres 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,

'['1"?57?! Y73 012 und 2191 P02 NIR N0 17IR DR 0°7°N0MY 0999721 0°001) DONIRNY 1103

212 1°09%° 1°NKR92 %10 °10 9IR2 QNAWT 10 MnRwan Aayn

par de nombreux tsimtsoumim et des écrans qui séparent et dissimulent Sa lumiére, béni soit-II,
afin qu’une révélation existe en bas: le niveau du Jardin d’Eden supérieur, le plaisir des 4mes etc.,

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

QOTIAT YW 17991 0T IRIYR AR ST PRI 10 OF1AR PR RIRY 10 0OPRR 737 27y 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 I’eau et du firmament qui se prolongent par le Nom
Chadai.

XN2°Nn32 °359% RP 71772 WrR MY YOPN2 1MID0N WTP2 PR 1990 27y 1T 1PIya wrnay 121
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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 sanc-
tuaire, louez-Le dans le firmament de Sa puissance»; voir aussi le discours commencant par «Ils
débattaient a I’Académie céleste» etc.: le Jardin d’Eden supérieur est appelé «firmament», et ce
qui leur parvient de Sa lumiére, béni soit-Il, se prolonge par de nombreux tsimtsoumim etc.,

comme indiqué plus haut.)
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Tel est le sens de «Dans Sa bonté, I1 renouvelle chaque jour, constamment, ’ceuvre de la

création»: «Dans Sa bonté» signifie que, parce qu’ll vit qu’il était bon de cacher la lumiere,

I’ceuvre de la création fut renouvelée, pour passer du néant a I’existence sous forme de révelation

du plaisir et de la compréhension,

2”7 77 "MIpa 2 1% 2w s 123912 19991 PR W° °PAw ¥’ 5y RPT W 22X 5°maS wrndY)
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(comme il est écrit: «Faire hériter a ceux qui M’aiment le yech », qui désigne le Jardin d’Eden, ap-
pelé «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.,

:(FIRA 1IR3 10 7PWNR 717721 1aNNKRI 71772 10 D18¥NE NI1°02 RIAw 771 P27y

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

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

JOW12% 0w 279 K21 77192 NPNIR 027 27 RIT P72 ORI IP0Aw RynD 97n01 7130p
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-11, «aucune pensée ne peut Le saisir». Ace sujet, il est dit: «II

a fait des ténebres Son refuge.» En remontant du bas vers le haut, ce qui ne peut étre compris est

appelé ténebres.

129027 1T P32 193 NP ST RN P13 1A 21 55 1N 7190772 RIT unk ahynbn Dav
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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 cacher
[la lumiere] sous forme de ténébres, afin qu’une révélation existe dans le Jardin d’Eden; c’est 14 le

sens de «Dans Sa bonté, Il renouvelle ».
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3. Or, ce tsimtsoum, par lequel il était bon de cacher la lumiére dans le lieu des ténéebres, est com-

parable, dans I’analogie, au niveau des lettres présentes dans I’ame elle-méme, afin que de veéri-

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

o7 NPMRAY R B 1Ry WHIT MIN2 Y12p K17 NPNIR 270 NI8Y ARY °Xani 9337 $9)
7132 713n7 0°PRNAT N1TRY PO NITRR 03 79YNRD RO W MNLYY 1NINEY U Mn

(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 I’essence de ’ame; car I’essence de

I’ame dépasse méme la nature de l’intellect et des attributs émotionnels qui émanent d’elle dans le

corps,

Sown MpPn Ayl mna wavnm qWnRIwD AR 1) AIRAY KON 27 *19°y2 Onn NUoYIw Ox o
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dont elle est trés largement supérieure. Seul un rayonnement, une puissance qui en émane, lors-
qu’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.
QM 177718 99207 1AW MRANTD TNT0Aw NInd 1°1y X117 wHi2 0919971 NP NIRT O3 [ 8'Al
2% Wi 2T 72wnnn NPNIR NIPNan 1Y ﬂ537?35 onw oy R NImo °0%Y .NNIR N2

0nn ANy WOl MR 2237 DI%NREY 717970 N2 RIT

De méme, les lettres incluses dans ’Ame sont des puissances a partir desquelles, en descendant
pour se réveéler dans la pensée et la parole, prennent forme les lettres. Pourtant, bien que ces puis-
sances soient encore supérieures aux lettres mémes de la pensée et de la parole, elles représentent

déja une descente et une contraction par rapport a I’étre et a ’essence mémes de I’ame.

Wnn 0°°9mIN NPNIR 213 10 72T 720wRT NPNIR M19°3 O7IR A1 11D 202w XTI 0180
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Cette contraction a pour but de faire ensuite apparaitre les lettres de la pensée et de la parole, qui
sont veéritablement des lettres matérielles; cela constitue une contraction compléete et réelle

supplémentaire.
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Le commencement de cette contraction est la formation, au sein de I’ame méme, de la forme des
lettres sans matiere. Tous ces degrés de contraction sont une analogie de «il était bon de cacher».
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C’est-a-dire qu’il est dit au début: «Au commencement de 'intention du Roi, Il grava des gravures
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», 1a gravure est

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

939 A%P PIwR 03 ¥752 727 X117 VIV AN9T NPMIK 9PRWN 10 MM Y N0 11y
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Tel est le sens de «gravé (Charout) sur les Tables» etc. Les lettres d’encre, en revanche, sont une
chose distincte et noircissent entiérement le parchemin. Mais

%720 0T 1AaRT NXP 0°7°NWn 3”3 O 1UJY 1°2) %1% ORw AR DOPPnn NVPMIRA AR
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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’obscur-

cit un peu, car I’endroit gravé est moins brillant.
NI OYW NINIR M2 OPRT Tonn qwnw 11"?37 N2 *°N2 3900 qwn nwe 1Py Imw 127 Swnim
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L’application est claire: tel est le sens de «Il a fait des ténebres Son refuge» : le niveau de Keter su-
préme, qui émane de Mal’hout de I'Infini, le niveau des lettres; bien qu’il reléve encore du niveau
de I'Infini,
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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 I’encre sur du par-

chemin etc., Kéter aussi est appelé ténebres et feu noir par rapport a I'Infini, béni soit-I1, qui est

infiniment supérieur a Kéter et appelé feu blanc.
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Ce tsimtsoum vise a faire apparaitre ensuite 'Hokhma, Bina et le Jardin d’Eden, comparables a des

lettres écrites a ’encre etc., d’un noir véritable. Cela aussi correspond, par analogie, a ’apparition

des lettres de I’ame, qui sont

WR WNRR 090210 727 72wWnNna wnn N1PNIR AR 117N %72 1°2) 71°3°2 D200 N1PNIR 172D
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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 ténebres, comme indiqué

plus haut, néanmoins, par rapport aux lettres écrites,
1721 1°3% P RYT AW wan 1139 WX Nom 21 77Yn KXY A2 Y70 OTPn 270 N2 11007
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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 appelé feu noir

sur feu blanc par rapport a Kéter)

RTI713 993K °P3 ROT RII1°M RIITI MIPOIRT NI92A 2232 RAPA RPIT OX I3 (x 279p Kw1 03 wnd)
NMIIR

(comme il est écrit dans Parshas Nasso, 132a). De méme, Zeir Anpin, par rapport a Mal’hout d’At-
silout, est appelé «lumiére blanche», tandis que celle-ci est appelée, par rapport a lui, «lumiere

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

SN0 °N32 OPR IR 12 WP AN0MMY M A9°% 1T NRAPA P00 TIpn ROTw mohn 0

.09¥T DR 0PIy 50 N195K 9n10Pn abym

Car Mal’hout, source de Béria, Yetsira et Assiya, est appelée I’attribut de la nuit et des ténebres: la
Lumiére infinie s’y trouve cachée et revétue sous une forme dissimulée et occulte: «Ton régne
(mal’houte’ha) est un reégne sur tous les mondes (olamim) », le mot olamim étant lié au terme he’e-

lem, dissimulation.
NN K117 %22 7RI %37 17772 0701 IR 01° °P) :'IN’?’S? RTIM? MDY RITW X7 202 97RWn

Q177 NYT™ 7770 WrnyY X198 AN

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 sau-

ras aujourd’hui».
7”3 07K IR 11125 WX 12?11 P‘?i‘h‘l ﬂbPﬂW ’]5?:‘! YW 1T Pwno1 7MY K721 702 1N

(0mino “am°w 57y wonyl) 193 ROYDN 7awnn nv97 15715 113ya

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 Lumieére 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»),

ST NI NN TAWM M9 903 N 010 ’]77|7|'l AWNRY AMNMAW AT 202 T 7Y ROX
mais seulement par le youd, le point noir qui noircit le parchemin, afin qu’il y ait révélation et
compréhension sous la forme de la lettre youd.
19K 171 Pown% 0owIa% P 1IRW AR 7AWNAN NIPNIR 21903 970 K2 AWK P71 Hwna mnd 1am

AN%Y Dowi M2 RIT PR NIPNIRD 970MY 2WNRY 772 590 $°92 927 NP 2N 1983927

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

l’intellect lui-méme.
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De méme, a titre d’analogie, pour le youd sur le parchemin: I’encre noircit le parchemin afin que
se revele 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 13Rn 710 KD 192101 RN AP 2NP2 270 TR PRI T NN N1 oYY 13°°0)
110K 19T 97K 19108 1PNIMIN YAIRM 19 AP DM PRY NIR 92 DR 19971 .595 1N

(c’est-a-dire que, bien que la forme du youd provienne uniquement de I’encre, sans le parchemin
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

T AR TTRAN 7172 07K RITW 1Y APP0 °0 Dwnia 971 M0 1930 a9paw 210 10 PNwnY XX
LIRDYY 11102 7ORMY YR 772 07K TIRY Wi NAX 0791 NAX °3 ROy non RIY

noircir etc., afin que le parchemin révele etc. Dans ’application, cela signifie que le parchemin
lui-méme, qui est I'Infini, béni soit-Il, révele le youd, c’est-a-dire la 'Hokhma supréme; car «Tu es
sage » signifie: Toi-méme, et la Lumiére infinie, béni soit-1l, se prolonge et brille dans la 'Hokhma

supréme.
man 93 (PRW° 7AW 71770 973 MR WU I NP™ 02 9170 T DR PR RI7 w3

.T1% 19732 1712521 1M¥Y 172 07K IR 19AN7 09377 DOMIRNET 7Y Dwnla

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 «Re-
viens, Israél».) Ainsi, dans I’application, les nombreux tsimtsoumim permettent a la Lumiere infi-

nie, béni soit-11, dans Son étre et Sa gloire mémes, de se révéler en bas.

MW 7T WIAYY Cx x7¥p) (P23 °02 10¥) WAR 172 07K IR MAWIT NIYN 7MY K121 T2 0
SINWR

Tel est le sens de «Le Monde futur fut créeé par le youd»: le plaisir des ames dans la Lumieére infi-
nie, béni soit-I1, elle-méme. (Voir Parshas Balak, 191a.) Voir également le discours commencant

par «Sarai, ta femme ».
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Concernant le youd, qui est un point et la plus petite des lettres, voir ce qui est écrit dans I’explica-

tion 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.,

2780 R332 1°°91) 1297 221y Uy D°IMIR %P7 77 7IRA 712N 557 VYN 139 X1 10 YR
:(27y0 ©”IT NMNINT

«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).

NPNIRA MPaPNan MR Jenl 9PARY WolAw DMK NN wnd RO DIZn%Y LI%p
XY POW K21 7IWNNT NPNIRD 2WNR TN 1A MDY 7129091 PPN IV RIM L1awnnn

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

lintellect lui-méme;
m9ANM) Wil 27y 12 X122 771 NIX Y Swnia 12 Rbilehy 13'?}'1 11'??)31 ay TARNN 1977 12

%Y 772 O”R R

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 Lumiere infinie (Or Ein Sof) elle-méme, béni soit-

I1, est attirée et révélée.

31 11°2 RD°AN 7awnn N°91 97291 RITW 7172 07K TIR QNAYT NRAR YR 0°NIR DO 1N
19 D57 R WITP ON2 MIYADNIY 17120 PR 90 XO1 ¥752 1909y NPN T3 WP DOnYe

C’est pourquoi les Séraphins disent: «Saint», en raison de leur perception de la Lumieére infinie,
béni soit-1I1, 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.
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(Cela signifie que, de méme que, dans le Jardin d’Eden supérieur, la Lumiére infinie brille sous
forme de perception par les 4mes, de méme les Séraphins, puisqu’ils se trouvent eux aussi dans le
Monde de Beria, disent «Saint», etc., car ils percoivent combien la Lumieére infinie est séparée et

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

TR7 WO NIINNT NPWRY RITY IRYM22 O 991 110 D721 WP X7 110 1R IR NREY DaR
I AR D7YY PTI° AN D7V 1IR3 WrRY WITR DORYD 3 113 10 WITR N0 RITY DO0wn 97V
(1950 0a°PoR

Mais I’essence méme de la Lumiére infinie est sainte et séparée, etc. Puisqu’ils se trouvent en Bé-
ria, qui est le commencement de I’apparition de I’étre a partir du neéant, ils percoivent donc qu’ll,
béni soit-Il, est saint, etc. Au sujet des trois fois «Saint», voir ce qui est écrit dans I’explication de

«Et maintenant, que la puissance soit grande » et de «Apreés Havaya votre D.ieu vous marcherez».

M5%n 9M5%n 95°07 1M5%M N7 11 7125 12 0OIMIR AAITRI 0N AR DAY 029N 1IM
219 RPDONRT RA2Y7M ¥7910 nan wnil 71721 19 NPNIR N2 P7 On 0on?1y 95w 0on?y

Or, les Ofanim, qui leur sont inférieurs en degré, 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 attirée du niveau de

la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), depuis le monde caché, etc.

mMyawnn 95 0oy awn 0w D°Y°RWR °na DAY W° 0°9RDPNI NIION2 21w WO AN 0D 1PAY IR0
13 7120 7112 0UIMPIRW D°IDINIT M2 O N0 MDY mIyR

Voici I’explication: il existe deux categories d’anges. Certains sont des dispensateurs: ils trans-
mettent tous les influx a ce monde par I'intermédiaire des constellations, etc. Ce sont les Ofanim,

qui disent: « Bénie soit la gloire », etc.
123y 101 1MIpPn oIy °N) oy v 1PN RITW 1M1 2121’0 7120 qwnw 7ownn X 7192

.12 07K DIDIRT DO WRnw RDOYDT YW NOWN 171y KIM DIpnT T2

«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 «Béni
soit le Lieu» (HaMakom), et c’est I’attraction de I'influx d’en haut que les Ofanim attirent en disant
«Bénie».
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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 éleves que les anges dispensateurs.

M2 93997 7IMIP° OMINTR P (o Sr0172) PINIP° CMINTPR 1227 127 ONwnw® T’DE'N "]L.»‘N {748
ik D’b:!??:ﬂ Do wn

C’est a cela que se rapporte ce qui est écrit: « Des milliers de milliers Le servent, et des myriades

de myriades se tiennent devant Lui» (Daniel, chapter 7). «Se tiennent devant Lui» désigne les Sé-

raphins, les récepteurs, etc.,

RNRY 71772 @7mY (279 nonT) 193’93 79131 1°2°N71 17°9Wn 1°1¥2 K72 WYY WP DORIRY
L@ RT12Y IR %Y WD 3% IR Nh22an

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. »

555 R QOYCHYAT 0%IDINT NANTH RIT ALRD YW Wil Qwnw IR °na KI0 09°%° 8
Naghishh faRiginlal '?JP?D QW X”° 7y 0P 03 NI Nnanan

Cela signifie que Yetsira est le niveau de la lumiére, d’ou 'influx est attiré vers le bas; c’est le degreé
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.

NPT RIT WM RTIIY 0D YODWHY PRAW 287 1707 2237 1325 WK N2 RITW IR XIPI 797
SRR RIAW 7AW WK 122 DAW AR°22W 0°8 W

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 ténébres» désigne le niveau des Séraphins en Bé-

ria, qui sont a I'image du feu noir, lequel est ténebres.

84

10

11



LIKKUTEI TORAH - SHIR HASHIRIM - MAAMAR 5 121 0°9WIT° N2 TIRD 2R TN

YUY WM TN WX N2 47 999 10 wITP OOIRIRY 1Pynb pa oophnonw C1nn XIm
219 mpenonn

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.

nw° na XM 993 11°2 RO°AN 7awnn N°91 DTN 10 XIT IR 00 71120 RITP 1Py K17 970
.T0MR 21903 NaR 132 WX AP 1T 7192 N30T 2 MR POYR IXIa1nD 1900 e

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

M2 NOWNRT 239 1130 WR XIPI WITP N 972 RIT 0D 19ynDn Dax ahynd qunn i R
13 NPAIX NI°M2 901997 2 RITY 7120 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.

7MY 71291 °N° AMI9PR NTA RO IRNN 7135 N13°12 °2 32 w0 3D AN na RIT U1
5911 IRPY

Car «Saint» est le niveau de Kéter, etc. Dans la «gloire», il y a deux niveaux: la gloire inférieure,
qui est l'attribut de Sa Mal’hout, béni soit-Il, et la gloire supérieure, la 'Hokhma supréme; et tout

cela

DR 7772 N WITY 1PN WA 11D 12D A5 A7y 10T 1Iyn D715 199y N 23 1MInw WX Pl
SR 30225 77721 15 ARTD N2

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 précédé», etc., et dans le discours commencant par «Tu as

ravi mon cceur, ma sceur».

9713 NI WK 23 DY 1127 WX N2 171V 1T DYIDIRM DODIWT DOIRIRY TN WITP RN

Il s’ensuit que le «Saint» et le «Bénie» prononcés par les Séraphins et les Ofanim correspondent

au feu blanc posé sur le feu noir, comme dit plus haut.
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C’est pourquoi le Saint béni soit-I1 est désigné ensemble par ces deux aspects, «Saint» et « Béni»
(Kadoch Baroukh Hou); car c’est de cette maniere que la Lumieére infinie, béni soit-I1, est attirée et

révélée: Il est saint et béni.

TPV 9173 W2 DORWANR 9°9% DD DUOMIRY WITP NN DOYMww D% 0°IDIRT 1AM
OpN7IM NRXD 1772 0”R IR 210°377 172y RIT wyAn

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

AR 0°DWN I”RWN QAW 1972 7992w 1 WM 927 DOYMmIww NN oN3ON 0N 93 Dnawm
TPYM NRW N2 17172 07K IR ORTY 099032 573 0w

et leur compreéhension, conforme a leur tempérament et a leur nature, vient de ce qu’ils entendent
quelque chose de nouveau, qui dépasse leur capacité de compréhension. Les Séraphim, en re-
vanche, bien qu’ils soient eux aussi certainement annulés dans la Lumiére infinie, béni soit-Il, a

un degré et a un niveau supérieurs,

XD 9% anawnn aoynk 5973 WITen O9ER N WS PR 22N 10 Dynn 00Ty 0099w 1an R
5171 WYI3 ODRR MR

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

leur sujet «dans un grand tumulte »,

193 729 IR PR DR AR 19 120 Dwn 17y MY W 0T 70 7772 MR wUeyY) D2IDING 1D
X°DONNK NI°M33 RIT Q5w 210720 0% 00w 11 19 NawL 90 123w wannn Xm0

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 citadin
qui avu le roi, ou du villageois, etc., et c’est la difference entre les jours de semaine et Chabbat, etc.

Or, les Séraphim, puisque leur annulation de soi releve de la dimension cachée
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et intérieure, font donc également descendre le niveau de «Saint», qui reléve du caché. Les Ofa-
nim, dont ’annulation de soi reléve de la dimension révelée, font donc également descendre le ni-
veau de «Beéni», 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».

YR Q@0 X712 AR272 20w °3 7192 DCIDIRMY WI1TRP 02NN D°RWAW 1°AY 373 1N LMR0p
900 RN NY° DTN WITR 0INIR 7Y 1IRIP° CMInT N2 1ne
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 ».
oY TuNRPR 13 RIPI 1731 10 7125 TNN2 0INIRY AURD DOYRWR 1IN 931 770301 DOIDIRM
7:(5710
Les Ofanim viennent de Yetsira: «Il forme la lumieére »; ils influencent ce qui est en bas et disent:
«Béni soit la gloire...», etc. Tout cela est ainsi désigné selon une perspective allant du bas vers le
haut, comme indiqué précédemment.
NIN07 730K 2121 1717 A730K NI3°02 07X 99307 T2 X I9RT 0°9370 990 mam
4. Or, toutes ces notions se retrouvent de la méme maniére dans le service divin de chaque per-
sonne: le niveau de I’amour réveélé et celui de I’amour cache.
595 ARINIY TUY TNINY WK P NIMDAT TR 0% DYIDIRT 97T 902 02 NRAT 11M)
(ANY° NO1°ID NN O MRYITY KPR 700 OX PIY 200w 1°1va

(C’est-a-dire que cela correspond aux deux niveaux évoqués plus haut, ceux des Ofanim et des Sé-
raphim. L’amour caché est appelé feu noir, comme il a été expliqué plus haut a propos des Séra-

phim, qui sont appelés feu noir, si ce n’est que les ames relevent d’un niveau plus intérieur.)

19 1IRMZY WK 9DWA 103927 TOP1W 172 07K ND1TA INANMT 07V PRI 1903 13 0

En effet, 1a révélation de I’amour par la méditation sur la grandeur de I'Infini (Ein Sof), béni soit-II,

qui fait naitre de sa compreéhension des flammes ardentes et une soif, etc.,
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afin d’étre inclus et annulé en Lui, béni soit-11, dans I’existence méme, et de se sacrifier, ne résulte

pas du seul acte de meéditation, comme si attribut de I’amour venait a I’existence, de néant a

quelque chose, par la force de sa compréhension.

®ran OIRA Yava mwcw DAaMonia f7aaR Nivnan qwnl NI 07T RIT MEINaNan R9R

N7 9791 NPT MANaNT Y 297 M19%a2 MPAR 0°38 N0 N 22 nYT i moynbw
12 NAART WR

La méditation est plutdt 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 I’obscurité et le
retrait de la Face, afin qu’il se révele dans le ceeur grice a la meéditation et a la connaissance, et
qu’il agrandisse le brasier de I’amour, etc.

(3”100 ROX 0 M 1°R 12 N2ARA 519731 3 NN10MT 2R NIRCEAY 79K NIRT MY 5797)
(Cela signifie que c’est une sorte de preuve de l’existence de ’amour caché: la révélation de
I’amour, etc., ne vient pas de cela, etc., mais de cela, etc., comme indiqué précédemment.)

19 1IRT” 2R NI POw RO NRY WO NN Wl Y12 RO 7kl 1PR1 72ART NNMANM
La formation de ’amour, de néant a quelque chose, est ancrée dans I’ame, et I’essence méme de
I’ame est intellect et attributs émotionnels, amour et crainte, etc.;
1IN 7983 NIR 1T 1R PAL2 WK 1D ART MR YRR 1291 XIT Dynn 9K phn oo

13 WP Py WD 710M? 91371 °N° ANITANY

car elle est «une parcelle de D.ieu d’en haut», comme un fils issu du cerveau de son pere, etc., qui,
par nature, ne veut pas étre séparé de Son unité et de Son unicité, béni soit-Il, et peut donner savie
pour la sanctification du Nom de D.ieu, etc.,

07p »nan npo1 N NAAR WYY Oy DR 09w S1nwn 0192 7772 wUnyy) PN Hw 0l vrnd
139900 Jwn Nw° 13 03 MAwnR "Mawnn X7 03 nan

comme il est écrit dans le Livre des Intermédiaires. (Voyez aussi ce qui est écrit dans le discours
qui commence par «Le huitiéme jour, il renvoya le peuple»: la racine de cet amour est tirée du ni-
veau de «I’Antérieur» (Kedem), du niveau de « Car Mes pensées ne sont pas vos pensées», etc., «Il

fit des ténébres Sa cachette », etc.)
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Voyez aussi ce qui est écrit dans le discours qui commence par «Si vous suivez Mes statuts»: ce ni-
veau 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 ra-
diance supréme»; «L’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.
NRPPPRaw Pa 1% 1°1°n 712% WX X ivEvisifis] 1?3?7773 1127 WX wRwn Sanoww 1°3y 30N

(5735 TN APYRLY 1INY WRT MY WYY 1PN RO

C’est 1a le sens de «le soleil m’a briilée », le feu blanc, comme il sera expliqué plus loin; car la gra-
vure se trouve dans le feu blanc, qui provient de la chose elle-méme et est en elle. Cette gravure
est toutefois la source et la racine de la noirceur du feu noir, du haut vers le bas, comme indiqué
précédemment.)
wnn 172 0”K IR MIANANT 7Y KIT 212930 PR 0PYRan NRXD 257 190 N33 1°nnw o7
.95 11°3 RD°DN Mawnn nN°PT
Pour qu’il se révele dans le ceeur et passe du caché au révele, il faut meéditer sur la Lumiére infinie
elle-méme, béni soit-11, que «nulle pensée ne peut saisir» en aucune facon.
0°9RPAM N0 WINN 1A 1202w PR IR XY NO2Y 71T OPI0DY mo9n1 170 1PN%1 TN
D WP OIMIR

C’est selon ce processus qu’a été établi ’ordre de la priére: les Psaumes de louange, puis la béné-

diction «Qui forme la lumiére », ou I’on meédite sur la facon dont «dans Sa bonté», qui est cachee,

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

AAR YT 72 WY1 9P221 10 000w TR 110w 19992 00 MR MYTnT vyl na Xim
J12°21 nnnl

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 insufflée en moi», etc.
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«Apres le tumulte, le feu»: c’est le niveau du Chema et de «Tu aimeras». Car «la lampe de Havaya
est ’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 ».)

9N°22 N33 02 19371 372 N2 NAwNRA "awnn HPOI% RWKR CWE1 T TPOR WD 10T
Py 291 WK 37p3 MAART IR NONPAR MDANT R 10

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

profondeur du cceur.

25191 K913 97T RIWN RWSI2 02 D 1020720 WIANT SNan wYAT N 09TpnY I8 KPR
TAR 12 71973 01 N2°122 MPANTY IR P27 97K W N2 29y TR 03° P12 01N 29y 0N

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

comme le jour et révéler le niveau de « Un».

10 NN DR 2%V P22 P22 1°A¥2 12130 P2 1772 wrny) NT7aY R WX NN 7772 wrey)

12 °91 N12720 1Ay 'P:!i'l'? 770 P22 135 QoW™ 27y wnyY 27y X”Y0 17 A7 P'?:! 112 193
(29°17 YT 7770 WrRYI °2 2727 RPN

(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 lam-
pes», 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 bénédictions» ; le Zo-

har, Vayikra, 22b; et la fin du discours qui commence par «Et tu connaitras ce jour».)
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«Apres le feu, une voix ténue et silencieuse» : ¢’est la priére des Dix-huit bénédictions: « Béni sois-
Tu, Havaya notre D.ieu, Roi de I'univers», afin que le niveau de Havaya, la Lumieére infinie, béni
soit-I1, en Son étre propre et dans Sa gloire, soit béni et amené ici-bas; «et c’est alors que le Roi
vient», etc.

IMARY N° 199K 0912 1MIRY 13°P9R T 00 7Y RIT 0ORIY D5 N19RRn 1n19Dna nunk v
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La révelation de Havaya ici-bas, dans Sa royauté, «une royauté 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-I1; nous
faisons ainsi egalement descendre le fait qu’ll soit «Roi de 'univers», etc., comme il est écrit

ailleurs.

NN RO Ay TR T2ANT °D 79193 MY D LAMNANY CIRY 21NN DX R 130 M
.292 N99331 NORNI TIORY

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

TR TPY ORI IR0 MANY 1PIYY D 3”RY) NPANAT wa12 Nw21tnw pr wiava 1010n RO on
559 3w 11RW 1 NN R YRR ThnDn 00 T I nvnD ahynbn nhynk nunbhne

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;
119 %9 IRWIN2 WO NIIPIAN C3W 7D ORI LANTRA Aunk RITW TR MAnw XIp unk aoyntm
12199 QTRT 2230 7N WX NRIPI 577 Down TPYnDY IRD 09YNA XOIW 11°0 1NN 2R

.95 uNRRRY YN 11y 1T YN X112

et du haut vers le bas, ce qui est inférieur en degré est appelé noirceur. Les deux niveaux se
trouvent donc dans I’ame: I’amour caché, puisqu’il est extrémement dissimulé et supérieur a I’in-
tellect, est appelé feu noir par rapport a ’homme, comme dans «Il crée les ténebres»; c’est la la

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

TRY 71129 WX M2 RIT WRY N2 RN CANDMY 2397 RIT ARXY T8R N100n XRONw 10 0
WM DIPRA 13T 20 3731 PapS 099190 Dy

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 préférable de le cacher dans

le lieu des téneébres.

NITAN TRYIT WIWR 79 113357 DR 1) 7132 79A01 1KY 0P W NI 1R 199
P9 71125 NIOMAA RIT TRWIT WY PN 0D NI9MA 1150 0091 1112 1 00PN i 11135

C’est pourquoi I’amour demeure dans les ténebres et le retrait, sans se révéler dans le corps. (C’est
l1a le sens de «Avec moi, du Liban, 6 fiancée»: la racine de I’Ame vient du niveau du Liban. 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
RPnW 17ya wUn 10 PR 7133 Waonn 13w 77010 SN2 RIM TNINY WX NI°23 1IRD 2 0

21 998115 097 "awa 7770 WrnY 10 ONR D°P9R "NTnK IR 10D Py A8

qu’il était préférable 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 commence par

«Lorsque Je vous briserai», etc., «et Sa colere », etc.)
AW 1°AYT1 N2w2 °IR MR 312wn N 93 °IR TN RNOK IR TN 27Y WURWA 11572 1M
IR 17 N3I0M22 RO 199 g9y >3 X7 31w N 952 1Inw WX 230 DAMonn 1anR
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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.» L’amour caché, appelé feu noir, demeure dissi-
mulé tous les jours de la semaine; c’est pourquoi il est dans I’état de «Je suis noire», c’est-a-dire

cache.
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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] ».

N7 N°NI°1D7 XA 17191 Y7110 qWIn X712 RAPaw 71 AR°2n ORIy oran *19%A3 1°RN Nawa =)
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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 I’est (kadim), le ni-
veau de «ils se tiennent devant Lui (kadmohi) » : le Chabbat, la lumiére en émane et se répand.
T'IWWD 1M .52 19173 "R %12 NRR2 W PR w1292 NDI9I XY MY (N2wn 012 IR MIRIY 1N
oym)

Voila le sens de «et je suis belle le jour du Chabbat». Quant au fait que ’amour entre dans un véte-

ment de sac, cela correspond en vérité a «Les fils de ma meére se sont irrités contre moi» ; nicharu

est au passif.

5952 11951 %5 °N° 19PN nan nyawnn D"?JP?JE'I ”pT M%) 97300 11907 MR 012 )
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«Les fils de ma meére» désignent le mauvais penchant et les palais des kelipot nogah, qui recoivent
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 meére ».

QMY °2 1WAPNIW 22 oW TOR NN 0°IYI2Y 1901 A8y O O NIy M 9o waw om
LT9RT NN RRN

Ils sont la racine de tous les mauvais traits; ce sont eux qui se sont irrités et qui brilent de leurs
passions. «Contre moi» (bi) signifie qu’ils sont revétus en moi, et c’est d’eux que viennent ces
maux.

TARD 71231 WPRIY P NP2 IRWN ROIW TN2AR NTIPI TR8Y NOPOR w2 0O9YID 1R Dax
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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 ».
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(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 I’autre et parvenir a un véritable sacri-

fice de soi.

PPRW wnn 0”K °Nan annwl vaww D% 0°95 DI°R DM 195 QI3 PRAY Sy DY PR 1551
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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 mere se sont irrités contre moi» signifie qu’ils font le mal et, eux,
prennent fin.
177y SRAW YWD 197ARY PRI 190Mm TP k) PRW °2 NNl DK MR Pbﬂ RO TRwan D”Rwn
Mn>wa R 7aAARN
L’ame, au contraire, est une parcelle de D.ieu: «Tu I’as insufflée en moi»; elle n’a ni fin ni terme.
La preuve en est que méme chez les pécheurs d’Israél, ’'amour demeure entier,
NPT 5apPY p1vD 575 BRAWS DR ROLAAR 977800 NIRD DI 05 091757 AR A0 1R e
AwITR 12 WO POTIW N 7912 97K awyTRPan

car «ils m’ont établie gardienne des vignes». Tout le désir du mauvais penchant est d’inciter Israél
a pécher afin de puiser et de recevoir la force vitale de la sainteté. Il faut donc nécessairement qu’il
subsiste encore en lui de la sainteté,

S1wnD 9137 9731 19907 TR R PM22 RIT R wOw TRITPT 1D 10K X DRIWC ROAY DUYRY
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car, bien qu’il ait faute, il reste Israél. La puissance de sainteté qu’il possede est sans fin ni terme;

il peut donc maitriser son esprit et transformer son cceur en son contraire.
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(C’est par «Havaya illuminera mes téneébres», 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 techouva, le niveau

de ‘Haran devient rinah, le chant.)
J12 7P "HARD IR DR woan nbynn 15125 987w A2WN7 57y 52 1711 °12n 121° 2710
°32 17y nPaR ORI M9 oY 1°32W NWR 13°Y 1WORD 111X 1°3¥2 %Y WD 7770 W
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De méme, le sens de «ils se sont irrités contre moi» se comprend ainsi: par la techouva, le ceeur
est transforme, 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 ’a gardé comme
la pupille de Son ceil»: c’est dans le noir de I’eil que la vision se révele, jusqu’a ce que «ceil a ceil

ils voient », etc.)

WY .0°97WY O°IDIRT MANTA 2 1PIYD NN AR M9 130K P13 W0 0TRI 9PHOY L7I%0p
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Résumé: De méme, il existe chez ’homme un niveau d’amour révélé et un niveau d’amour caché,
correspondant aux deux degrés des Ofanim et des Séraphim: le tumulte et le feu.

PY w1272 101N TIPY NIMOMY TNINY K7D 17193 A1K 73ART IPOYY MY 2 NN 1m

>3IR7N PR O7AYRY 2737

Voila ce que signifie cheh’ar’horet: deux noirceurs. L’essence de I’amour n’est pas révelée; elle est
noire et cachée. En outre, elle est recouverte du vétement de sac de I’ame animale. Malgreé cela:

«Ne me regardez pas»,

LTI WK °M22 132 2901 1327 WRN TAARA wIww wHwn CANDww vI1°NT R Manwn 9y 0o

car la premieére noirceur s’explique par «le soleil m’a briilée»: la racine de ’amour vient du feu

blanc, et il était bon de le cacher dans le niveau du feu noir.
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La seconde noirceur correspond a «Les fils de ma meére se sont irrités contre moi» : afin que du ni-
veau de ‘Haran advienne le niveau de rinah, le chant. 5. Voila le sens de «Je suis noire et belle»:

noire du niveau de la noirceur, etc.

A%PI DR PAYRY APPN DY 1T DwnD 1IN0 TR NS RN NN RIT MANwT 0D MR
19 7% IR WY1 3% WK N2 R AP

et belle: car la noirceur vient du niveau des ténéebres, «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.
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(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 comparai-

son, font descendre la révélation de l’intellect.
12 7y 1IR1 AWyl 7125 WX NPmaAw map AP 7770 wrnyn 2199317 N2°0 RIT 1T I18NT R¥NI
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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 dis-
cours 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 »,

M35 WX N3 737 09 MR P2 T IRAND RVAD) .0°1INAN2 1777 070 9y oA Nt M
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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 cheveux, 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 ténebres de ’Ame ani-
male, 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 propos de «Il
I’a gardé comme la pupille », etc.
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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 «IlIs se feront des franges». Voyez encore ce qui est écrit sur
«Je suis noire et belle » dans Midrash Rabbah, Beshalach, Parsha 23, et Vayakhel, Parsha 49.)
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«Comme les tentes de Kédar»: elles sont noires a ’extérieur, mais a l’intérieur elles sont « comme

les tentures de Chlomo». Les tentures de Chlomo sont les tentures intérieures,

(12 099 572w32 71770 WPRYY 110 TMINW WRI 1130 WK N2 1771 1902 DTRA DR 93971 9)

(c’est 1a «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.)
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La notion de tenture renvoie a ce qui est écrit: «Il tend les cieux comme une tenture » ; ¢’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 derriéere le Michkan. »
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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-

dessus, de maniére égale; tout reléve d’un seul et méme niveau.
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De méme, les spheéres 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 (Chalom): pour

Lui, béni soit-Il, «les ténebres sont comme la lumiére » ; tout est égal devant Lui, et le haut comme

le bas sont identiques a Ses yeux.
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Cela releve du niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin). En revanche,
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 formeée », etc., le Gan Eden supérieur
et le Gan Eden inférieur, etc.

LSIZPT DR ZPT 1 DR 99D RIT P19 1 11391221 wan K9 1omp K919 37910 133 Dar

Mais, dans le niveau de la lumiere 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 51X P15y $5 2210 2123 NOR°ID MRWINT 1°7° 9RO 8 7PPR 110 °7 RW° 1

Voila le sens de «Que Havaya fasse rayonner Sa face sur toi»: lorsque se produit I’élévation inté-
rieure au niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes, alors elle peut

NP MAwPNT N2 @%Y 5 oY 10 0ORwn 2P 0TI 100 AR POR AR YOI 7Y bwant®
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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 ’accorde la paix»: c’est le niveau de ’attachement, par lequel son ame aspire a s’attacher a

Lui, béni soit-I1.

K172V TIAR M2 97y 1390 RWR W1 °0 PoR noynk munn mun v RV9npa 01vw na 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 réalise par le niveau d’Aharon, le compagnon de la Reine; les lettres de «Aha-

ron» 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 niveau

du bruit, «et apres le bruit, le feu», etc. Le service d’Aharon est: «Quand tu éleveras les lampes »,

comme une flamme qui s’éléve d’elle-méme, de bas en haut. Et la résidence

P2 qwnR 7192 ROAw DYTa N2 RIDMT RV WH N2 %Y RIT PYN T1N2 WP NownRm
5719 19 11°p5K 12 7Y aRIYT TR N

et l'attraction du «Saint» dans ses entrailles se réalisent par le niveau de Moché, le compagnon du
Roi, le niveau de Daat, qui est «Béni» : ainsi le niveau de Havaya est-il attiré vers le bas pour deve-

nir «Roi du monde », par le niveau de «notre D.ieu», etc., comme dit plus haut.

NAR N2 THRD PYRow Toynk Tunnt nD aoyntn NnK 2 NRRI 119 1PRIIP 9% 00 2P
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C’est le sens de: « Havaya est proche de tous ceux qui L’invoquent, etc., en vérité» : deux verités, de
haut en bas et de bas en haut; qu’il attire vers le bas le niveau de «la véritée de Havaya» et la révéla-
tion de la Lumiere infinie, béni soit-I1, dans son 4me, afin d’élever et de lier son ame a D.ieu, la Vie

de toute vie, béni soit-II.
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(Tout ce qui précede permet également de comprendre ce qui est écrit: «qui régna de Hodu a Kou-
ch», ce qui rejoint le sens de: «I’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. »

D7y K13 wrnd 5P 11°3 RO°AN 7awnn N7 Y210 2% 1370 ARTIN 03 ORI NYR 170 0N
JINR T

Hodu signifie aussi reconnaissance (hoda’a), car la reconnaissance s’adresse au niveau de la lu-
miere 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 I’enchainement des-
cendant des mondes: «1’obscurité couvrira la terre», « Je revéts les cieux de noirceur». Voir ce qui
est écrit 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 corres-

pond au niveau des 325 jugements, d’ou procéde I’enchainement des forces extérieures, etc.

WPHIY 08 DR 71299 19917 XD 00318017 03 19wR D53 1019511 001y DO n1abn 9niobn ar
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Pourtant, «Ton regne est un regne sur tous les mondes» et «Son régne 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».
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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 NN 0% 135 RO 197 °2°1° 12 WD pAw DIRW 523 WrND MAWD MR WIT 973 108N IR
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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 enfants
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, ’expression «la

femme kouchite ». Et dans le Zohar, paracha Terouma
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(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 compreéhension.

MANRT WY Own 73T PP A0 10K 17K DTIOW 219n 00IR 10 IRIP INAT 1T 9 v
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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 entiérement insaisissable. C’est 1a que prend racine I’amour cacheé, qui est le niveau du feu

noir; tel est le sens de: «N’étes-vous pas pour Moi comme les enfants des Kouchites ? »
ART MIN qWnaw 120 2NN 5 1217 NAARD RI7T 19N0 qWN DWwS Pn2nw AN WRT T 7208 9D
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Car cet amour de feu noir, qui provient du niveau de «II a fait de I’obscurité Sa cachette », est sem-
blable a ’amour d’un fils pour son pére: le fils, issu du cerveau de son peére, ne veut pas, par na-
ture, étre séparé de son unité et de son unicité, béni soit-Il, et peut donner sa vie pour la sanctifica-

tion du Nom de D.ieu, etc.
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C’est le sens de «comme des enfants bien-aimés», conformément a ce qui est écrit dans le Tanya,
chapitre 44, au nom de la Raaya Mehemna: «comme un fils qui se dévoue pour son peére et sa

mere, qu’il aime plus que son propre corps, son ame et son esprit», etc.

101

21



LIKKUTEI TORAH - SHIR HASHIRIM - MAAMAR 5 121 0°9WIT° N2 TIRD 2R TN

NI 772 O”R IR PN RITW 20 90 R DR PIY2 Y0 RN 130 WD T 1IN D
N0 wn Nw© pan AN "naa waem

Le sens de «de Hodu a Kouch» est celui qui a été expliqué plus haut a propos de «la lumieére,

qu’elle était bonne»: c’est le niveau de la Lumiére infinie, béni soit-1I, cachée et revétue dans le ni-

veau de Kéter, appelé «Il a fait de I’obscurité Sa cachette ».
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Chez ’'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 1a découle I’annulation de soi

jusqu’au sacrifice de soi, etc.
102 W1 oIy 702 17T AR TN DRI 27 (k7 &) 19°AnT P78 5U1RN 973 72%° 1”220
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Tout cela permet également de comprendre I’enseignement de nos Sages, dans le premier chapitre
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 T NMATR NI 7PWYT W0 RIT WI2T IWRAT 00D 11°°77
c’est-a-dire selon la premiére explication, ou Kouch représente I’obscurité d’Assiya, le niveau de
la noirceur. Et I’autre dit que Hodu et Kouch
WA 1Y T 0TI 0T D 1910 T3 0TI 100 991 90 WD T3 1IN 0N awd "nvp

QIRIT 12 T 100V
se trouvaient cote a cote; de méme qu’il régna de Hodu a Kouch, il régna de I'une a ’autre extre-
mité du monde. « Cote a cote» désigne I’obscurité supérieure dans laquelle la lumiere fut cachée,
957 °1 M2 NwaR AT TN 30T 1T IR 1291 RIADIR IRADA X1 ARDY X0 n2 11707
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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 si-
gnifie: «Tu t’es revétu de gloire et de majesté », le niveau de « Havaya regne, Il s’est revétu de gran-
deur», comme il est écrit dans le discours commencgant par «Ma colombe», a propos de «ma
belle» ; et Kouch désigne le niveau de «qui crée ’obscurité », le monde des Sérafim.
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Tel est le sens de «ils étaient assis cote a cote»: la Mal’hout d’Atsilout devient la source de Béria,

etc., et se revét de 'Hokhma, Bina et Daat de Béria; c’est a son propos qu’il est dit: «Je suis noire»,

etc.,

R 7Y 0700 WX 730°3% 79100 1°3Y 101 K”Nna w71 0 qwIn K112 °haa nwabnnw °ob
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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 1a que se trouvent I’'unité et I’annulation de soi dans leur ac-

complissement ultime, etc.,

12 AP OTR PR N°YID Anawn2 5o 1T Y Iy ooy 95 nabn 13113‘??3 °2 ™2 '|77?3 k)
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«il régna», etc., car «Ton regne est un regne sur tous les mondes» et «il n’est rien en dehors de

Lui», et tout reléve de la providence particuliere: «un homme ne se heurte pas le doigt [ici-bas

sans que cela ait été décreté en haut]», etc. Voir ce qui est écrit dans le discours commencant par

«Et Mordekhai sortit», a propos de

n%°ama 1t 110na 9°°WT 127 QW SNCw XD 17 23R DR D 1D 01PN DR 1D Duoa TD’?'I
ST OTR2W W21 T 1°AY2 NWRAT 11°12 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 cote a cote,
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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 acce-

ptérent», 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 4mes qui ne sont pas encore descendues dans
ce monde pour s’envelopper dans un corps
7979w D 77AY %3 RO AL RPN wnan PR °naa 0”2 Tb’ENDJ fahird o) 179 Nonn2an van
J12 PR W° INRD2 DR AR PR °122 K1

et une ame animale, et qui sont encore incluses dans leur Emanateur, béni soit-11, au niveau du
néant absolu (ayin). [L’Ame] est appelée «pure est-elle», car «pure» signifie qu’elle est encore au
niveau de I’ayin; puis, «Tu I’as créée», quelque chose a partir du néant, etc.
L1732 07K 7IR2 wnn MO0 P10°22 o NI I mIYY oanTe 0w Ml Row ab
Car toutes les Ames, avant leur descente dans ce monde, se tiennent la dans I’annulation de soi (bi-
toul) et sont véritablement incluses dans la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-II.
TIYASNM N7 AT MY DO XOR 7293 109K KDY 17190 CNTRY WK T 00 109K U
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Comme il est écrit au sujet d’Eliyahou: «Par la vie de D.ieu, devant qui je me tiens.» Et cela ne
concerne pas Eliyahou seul, mais toutes les ames, avant leur descente et leur enveloppement dans

un corps et une ame animale;
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et c’est alors qu’elles sont appelées «les filles de Jérusalem». (Dans le Pardes, dans les Erchei Ha-

Kinuyim, a I’entrée «les filles de Jérusalem», il rapporte au nom du Zohar, parachat Vayé’hi, deux

interpretations 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 compléete (yira chéléma), c’est-a-dire la pléni-
tude de la crainte. Car la crainte procede du niveau de Sa souverainete, qu’ll soit béni, «un regne

sur tous les mondes», vers le haut sans fin et vers le bas sans limite,
37"[1:'!5 Wno1 NInTwa 1t IR’ 53]75 12 012 1°X 0°X232 NxATRAN mBwbnwna 07K *na R
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qui est le niveau de I’Infini. Or, dans I’enchainement descendant des niveaux (hichtalchelout) par-
mi 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 I’homme Ses actes puissants et la splendeur glorieuse de

Son royaume » ; la splendeur glorieuse de

5X°923 7MY 73R PRI IR QORw NI9DR 91y DY 0°9apn 0UORDRAY 1 K17 1N0Pn
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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 ».
1377 190919923 9122 ROR T 1PR OTRT 2329 3079 N0 an19%n NPT NARBNY Ap° R T 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 descendant des ni-

veaux. 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 absolu,
prennent sur elles le joug du royaume des Cieux dans sa plénitude, tel qu’il est au niveau de I’Infi-
ni lui-méme. Elles sont appelées «les filles de Jérusalem», au niveau de «les vierges, ses com-

pagnes, sont amenées aupres de toi».
1297 XPOmMY 0TIR2W CIWN WINCEY RITT DUYY QW BpRIY R 1790 R 17907 02 18D 27ma 1Y)
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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 se-
conde interprétation du Pardes; il apparait donc que, selon la premiére 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 4mes 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 I’expression
chaout darga («descendre d’un degreé»): il s’agit du déversement de la Lumiére 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 I'unification consistent en

la transmission de la goutte qui descend du cerveau du donneur vers le réceptacle, etc.,
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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-11: «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 nourris-
son dans le ventre de sa meére, etc., afin que la lumiére et la force vitale (force vitale) des lettres de
la Torah soient saisies et absorbées dans son 4me; car elles sont un rayonnement de la Lumiére in-
finie, bénie soit-I1, «sage, mais non d’une sagesse connaissable », etc.

:(27Y $7777) RDIW RITR2 1791 19 7007 N22pnw 790 0w DRIW° MYl RIP1 %K)

Les ames d’Israél sont alors appelées «mariée», car elle recoit la goutte, etc. Voir I'Ildra Zouta
(page 290Db).

T 09w N1AR NI 132 WD 1T MInwIR 9Ipn na RUw N 9D na M 2
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2. Or, ce niveau de «mariée », qui est la source des Aames descendues et enveloppées dans un corps,
dit aux filles de Jérusalem, c’est-a-dire aux 4mes qui ne sont pas descendues et demeurent encore
au niveau de «pure est-elle », étant incluses dans leur Emanateur au niveau du néant absolu :
D121 ANY IR °1°7 "Rwan 712 SMIYASNM PMYD SNT°7° NNk AR 77N 0D N oy
3 05U

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
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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

FNOMN NOWwRT Mavn Bw 0okn ovn 119N mpbnnn %12°72 MR 1 NIDWRIT 17101 MY
A0 P22 17 10 RY©T° Rona X1 0°9n TINE"S?

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 ».

25191 N°113% M3 1T MAYWAY Kpa Ry WY Iywy 200D 130 00 OR3P 0YIPaa 13 Iy
210 MM 0°%n%n v mp

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.
SWND Ry 7Y LWAND JWRIY 701 271 TON 2120 1AW NIdWRAN 17 NMAYWT °n2 730 %2 1Py AN

TR MOWRIY MAYwn

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 cbwn) WPRD MR 923w 0220 P1TPT Mo Bw o°bn bn 1M 20
219 1PIYWA 9 RP (2970 777) PPTIRMD 19090

et ils sont les tas et les tas de halakhot et les précisions des Scribes présentes dans chaque mitsva,
comme il est écrit (Proverbes 4): « Exalte-la (salseleha), et elle t’élévera.» Le sens de salseleha est,
comme l'ont dit nos Sages, de mémoire bénie (Rosh HaShanah 26b): «Elle retournait ses

cheveux», etc.
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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, concernant les
sacrifices, les teroumot, les dimes, le tsitsit, les tefilin, Chabbat, etc.: comment accomplir le com-

mandement par un sacrifice afin qu’il soit agréé devant D.ieu et qu’il soit une odeur agréable, etc.

TNPWY ONWAT D% MPYAD 70N 123 AXRDOY 7MOn MOwRT Y Mgnn 9o aRwa 1Y 5
1219 RITW XPI ANYI 70000 YW NN MOWHIT NIAYWE 1T INTITYY T IR 2IwpRI 1MIgnD
19 7017 27 PIPRT 1170 T0M 110V

Il en va de méme pour toutes les autres mitsvot, qui sont des déversements de la Sagesse supréme
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 lumiere de D.ieu et a Sa sainteté. Ce sont les cheveux 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.
m 1MINTY 2101 I-p'anl 759915 N”% MI¥N2 WYan1 1YY Nooa M DMnwn Maywn 5aR

ANWITPY ° TIRA B9O1Y 1Y M ORW TR

Mais les cheveux noirs sont les halakhot qui se sont déversées et répandues dans les commande-
ments d’interdiction, afin de séparer le mal du bien et de le repousser hors de la sainteté, puisqu’il

ne s’éléve pas et ne s’inclut pas dans la lumieére de D.ieu et dans Sa sainteteé.

03 *97W NI°T1OKR 121990 MAYw na2 w0 95 TMOR RITW 27190 9D L3P0 MINY INRI Uy 6
15 79021 710K 9272

C’est a ce propos qu’il est dit: « Noires comme un corbeau.» L’expression «comme un corbeau » si-
gnifie: 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.,

109



LIKKUTEI TORAH - SHIR HASHIRIM « MAAMAR 6 DY MY TR P9I 0YPWIT° N1 IR IR 1IN

X2 17931 H55 09PN XD PR N1 1801 27YRAw ANIR TIAMY 7NN PRR DM IRl qwns
AN 0T 27 N0 INWITRY 171K PPN N 2389 11879 13w OpUR 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 lumiere
et Sa sainteté, qu’ll soit béni; elle est simplement repoussée a I’extérieur.

90 NP2 NIPIOR NP2 WD ANANAY DTN 7778 03 13w OPOR PIZCIT DY N1IIOR 113 MM
1392 AMn3a YR WP 099210 9PITPT 0°3°°01 09773 1192 10 K*°DINK NI°M23 yIn

Cela ressemble a de la cruauté envers I’étincelle divine qui s’y trouve. Lhomme doit lui aussi se
conduire envers son 4me avec une certaine cruaute, en s’écartant du mal selon le principe de Iit-
kafya (soumission), etc., par de nombreuses barriéeres et protections, par les précisions des Scri-
bes: «Sanctifie-toi dans ce qui t’est permis», etc.
(R 1P 271 2P A VY R7Y NP R 3”'?|7 2’112 °91) 2790 M7INWY °n22 RIpa 13171
C’est pourquoi cela reléve du niveau «noires comme un corbeau». (Voir Zohar III, 132a, 140a, 79b,
127b; Zohar II, 116a.)
M9%MM M2 119507 TMNY SN2 YU N2 ROR 9L na ﬂ%JP?:W IR IMIAw AnRR1 N
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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 su-

préme ('Hokhma Ila’a), sous la forme du «noir», c’est-a-dire sous la forme des halakhot et des preé-

cisions des Scribes, qui sont «ses boucles sont frisées, noires comme un corbeau», comme expli-

qué plus haut.

N1 131157731 WHH NIPHYI2 0owAenn 0272 MY DNYWyYn MXnm 01°p *°N22 %R 1w an
npPIx

«Je suis noire» également par I’accomplissement des mitsvot pratiques, qui s’effectuent au moyen

d’objets veritablement revétus de matérialité ; leur ensemble est la tsedaka (charité),
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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 tseda-

ka. Lorsqu’il fait du commerce, il est ainsi plongé dans les affaires mémes de ce monde.

R WD %O AN 19nRyn N1yb APT8 1NIAY YW M2 0N ApT8Y 2900 ApT82w 7R 170y
N1 NP2 wel 5O X anan neyn

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 —, ’homme éléve et exalte toute son Ame animale et sa force vitale.

TIWDR 21993 512 RIT Y70 N2 AWYI YN wIn INaw apTn Y 1y1e2 nowtnan onni inn
WD DY whn 7172 07K 7R 7293 wRIY 1R 17D 0D

Et voici [le sens de] «vous donnerez un cinquiéme a Pharaon (Paroh)»: par la tsedaka, lorsqu’il
donne un cinquieéme de ce qu’il a gagné par son travail, se réalise le niveau de Paroh, qui est le ni-
veau de la révélation, selon le sens du verset «car Aharon les avait découverts (pera’o) »: une réve-

lation de la Lumiére infinie elle-méme, béni soit-Il, est attirée sur son ame.
Py Y 021V 172 07K IR @R MNaw 1J’P5N ™I AR N2 MmN 53 O7P D°OMIX 13’?

NN °122

C’est pourquoi, avant chaque mitsva, nous disons: «Béni sois-Tu, Havaya, notre D.ieu»; que la
Lumiére infinie, béni soit-1l, soit «bénie», [c’est-a-dire] attirée, «d’'un monde a ’autre », au niveau
de «Toi»,

W12 °N° IMPRR VPP 0N N RN 1PPRR T N1PAD 1911 KIT PR M%) PHaa 11T
irgal)

c’est-a-dire au niveau de la révélation, comme s’Il était présent face a face, afin que Havaya soit
veéritablement «notre D.ieu»: que Sa divinite, béni soit-Il, soit effectivement saisie et intégrée 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,

1 997 79100 IR WYl *°n2a D?PJ‘] 05N111°N ORW 1”7y 12LR nu‘mpw WRT 1M
comme une femme qui absorbe la goutte, a titre d’analogie. Car si la lumiere de la Torah n’est pas
saisie et intégrée dans son ame, cela revient a
MDY 290 7721 PNYA 9P N 1772 NARY C10MWw 523 IBOPP 1PIYh wUnY) 10 nutinT TwRT 12

(aw w117 INw2 N

une femme qui la rejette, etc. (Voir ce qui est écrit au sujet de I’absorption concernant Chemini At-

séret, 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.)

X7 9yw) (77y2 M P00 By wrny) WhRn 1wl »19931 Y98 Na IwYIY OYN9% nwtnan onnt 1
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Etvoici [le sens de] «vous donnerez un cinquieme a Pharaon»: le niveau de Paroh, la révélation, 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 I’Arizal], Parshas Vayigash. De la découle «et les quatre parts

(yadot) vous resteront », car

R w71 R APITAT T LMD N e T nptnn 10 9T T 11 MR YR N2 10
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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 ALWHNI OWNRIY TPITAT T°0 N2 MLWHANT NOWHT N2 WO 008N NI WRUERY D
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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 dme basse, issue des niveaux inférieurs d’Assiya et revétue de materialité

véritable.
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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.

NARY Q1P WD WRDY ONITD 1107 19 T 10 wI259) NRID AP 70 RIPI T YIP0Y T TN
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Cette aide et ce soutien sont appelés la main puissante: vaincre et conquérir, etc. La main élevée
consiste a élever et a lier son ame dans ’accomplissement de «Tu aimeras... de tout ton cceur»,
etc.

AIWD RO 77103 2133 RO P10 RIPI 7319090 170700 %3 w0 70w 70 N2 573 RIT 17030 91N
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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.

P7 ORI 93T MDA 1Aaw ATwn YR 099 0 MIT YAIRY TV IpTR0 OUY Twnl R 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:
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3. Quant a l’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 corbeau»,

mentionné plus haut:

DR 772P7 K72 0°927 mwhwa 11 0o 1239 .A0N 5w 117°n AN 077 DY 0°37Y 97T 1IRR a0
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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: sefer, sofer

et sippour (livre, scribe et récit).

0°10M 5927 ROP1 135 >3 119 DYaw 71710 M2 K57 990 nan aPynk 99101 an02w 1710 1t 180
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Sefer, «livre», désigne la Torah écrite; sofer, «scribe», qui se situe au-dessus du niveau de sefer,
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.

R (WW3 0°7 DNARWI PI0D DY R¥1A3Y 9910 79K 1°R 71A7° 727 7771 "nw 7t 0772 M wrny)
LSRN 718 71 012 RIAW YPRANY 2022w 71710 N2

(Voir ce qui est écrit a ce sujet dans le discours qui commence par «Ceci est Mon Nom », dans celui
qui commence par «Ton cceur 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 provient de la
Sagesse supréme (‘Hokhma Ilaa), le niveau de «la mitsva est une lampe et la Torah, une lumiere ».

TMBY 9ORM 1I°R RIT 1OV n°Pnn '{J‘? man 5ax 19°naY T17201 11127 RIT RN 37 IR 73N
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 °127 ’P1 0°25M 2127 O 791 PR IR VWDNMI W1 13ANY IRT PR KT ROR

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»,
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car c’est d’elles qu’est attiré le niveau de sefer, le niveau de «la Torah est lumiére»; elles-mémes

sont le niveau de la source de la lumieére, le niveau du makif (I’enveloppant), qui est celui de «II fit

des ténébres Sa retraite ».

Ay NI¥nan ane 77109 0°3°°0) 0°TA 1390 oY nwyn X% NI1¥n2 07 0% "P1TPT 210 1551
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C’est pourquoi la plupart des précisions des Scribes concernent les commandements négatifs, ou

les barriéres et les garde-fous de la Torah sont bien plus nombreux que pour les commandements

positifs; car les commandements négatifs possedent un avantage et une supériorité sur les com-

mandements positifs.

Y7 00 171 19YRR R 170 N1°M22 a0 NPRIY 7U0w 10 Y SR 17RN 171 Y 210t PURND
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Comme l’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 réeveélé (alma

de’itgalya).

DI D¥YR D2 LYHNMY TWNRIT NPT 1Own 0090 1w XOPNT 0°1aR nURA PTIPPE nPnA 0D
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Car «les 248 commandements sont les 248 membres du Roi»: ils sont des réceptacles et une de-
meure pour la force vitale qui est attirée en eux et s’y répand depuis I’essence de I’ame; la force vi-

tale s’y revét veritablement, de sorte que les membres obéissent a sa volonte, etc.

wabnm I oran 0”R IR NN PRY R™DONRT RRPY 22 RITW 770 NIN22 a7 0700 Dav
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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 ’Ame de facon révélee,
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mais de facon cachée, comme dans «et Tu la préserves en moi»; car I’ame ne possede ni récep-

tacle ni demeure permettant a la Lumiére infinie, béni soit-Il, de résider a ce niveau et de se réeve-

ler en s’y revétant véritablement,

I 1T RPHA WPNOY 10 KD 122 O3 RITW YT KD PAR2 @R RY M2 7905 rnaa ROX
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mais seulement sous la forme de la négation, du niveau de «non», comme il est écrit: «dans une

terre non ensemencée»; elle est «ensemencée» par le «non», etc. Comme cela est expliqueée

ailleurs, il s’agit de I’attachement de I’ame a la divinite, au-dessus, dans sa racine, au niveau du

sovev, «Il fit des ténébres Sa retraite », etc.,

KPR DIRT ONIR WY AWK NIZNM 0PN N2 31 ona% Peant XKW 119 1931 IR KD qwIn °na
213 KDY 1975w N3 KIiTw 7% °naa

le niveau des ténebres et non de la lumiére révélée, etc. ; car il est impossible d’atteindre ce niveau
par I’accomplissement des mitsvot positives par ’homme ; on ne peut I’atteindre que par les inter-

dits, qui sont le niveau de la négation et du «non», etc.

WD1 O3 APYNN A1) W03 PRy 95 22107 172 07K IR NRIWT 01N M POy 17y oy 10
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Par cela, «un esprit d’En-Haut sera répandu sur lui»: la résidence dans son dme de la Lumiére in-

finie, béni soit-11, qui entoure tous les mondes (sovev kol almin). Ainsi, son &me animale sera elle

aussi elevee. Car

nono W O°8IR "9NWnN 10 723902W MW °15 PR "1 Nan Aww N°nn2n wain 1an
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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 boeuf» 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 sépare, etc.,

0913 9907 PR 1PTITADY AR TITA 9907 1227 X1277 0°0PR APR DUT KX RO NIX NIR2E I
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«Havaya Tsevaot» : «Il est un signe (ot) parmi Son armée.» «Mille milliers et dix mille myriades»

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 »:

15 PRI 90 R N1AR nwatnnt RO 7790 KPR 7120 PR 90 11 91T N1 2001 275 X 1T2D
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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 travers le ni-

veau de «Sa gloire »,

5173 WYN2 DOWCYIRY DNMIYY IRWI MR 0°93pnT 0°IDIRM RPPYA TIRMY 17T N1°023 13007
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c’est-a-dire au niveau d’un simple éclat et rayonnement. Les ofanim, qui recoivent d’eux, «s’é-
lévent a leur coté» et tremblent «dans un grand tumulte », du fait de 'immense sainteté de la Lu-
mieére infinie, qui, comme son nom l'indique, n’a pas de fin, etc.
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Or, «D.ieu n’était pas dans le tumulte », et «apres le tumulte, un feu»: un état de soif et de désir ar-
dent, ou I’ame s’épuise véritablement, dans I’annulation de soi et I'inclusion dans la Lumiére infi-
nie, béni soit-I1, 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 ame a soif de Toi», etc., «ainsi, dans
la sainteté, je T’ai contemplé» ; «saint» est un mot a part entiere, le niveau de la saintete et de la sé-

paration; «je T’ai contemplé », afin que la divinité se révéle,

PRI DO 1°77° ROW AWINN PR DOWINT DORWA 25001 0O 9903 12131 TONYD 100w 1)
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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 materiels qui obs-
curcissent et dissimulent la gloire de D.ieu, au point de sembler étre une chose et une entité exis-

tant par elles-mémes.
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Car la Lumiére infinie, béni soit-Il, est attirée dans toute chose, comme il est écrit: « Le mont Sinai
était entierement en fumée (ashan)»: olam, chana, néfech (monde, année, 4me). Olam est la di-
mension de I’espace, dans laquelle le niveau de I'Infini est attiré, comme il est écrit: « Voici, il y a
un lieu aupreés de Moi. »

219 07R 21123 X 997 I TN 129 7191 990 990 11 22 MY n1na2

Et de méme dans la dimension de la chana (année), la dimension du temps : «Il régne, Il a régné et
Il régnera», passeé, 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 Lumiere 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 aprés I’autre, etc.

79 DYV TIRIY PR T I 19 IR PP 1Y CIR 130 1021 NPMIM Y 0TS TNy
Et dans le futur, lorsque le monde, sa matérialité et sa grossiéreté auront éte raffinés, alors «ils ver-
ront ceil a ceil», etc. C’est la le sens de « Je suis noire, mais belle» : car par
75 BY 27195 MIMINY 022 1Y Awyn XD N8R DAY 01°P2 WA NPPaT °Na R I N2
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le niveau de «noire», qui est I’attachement de ’ame [a D.ieu] par I’accomplissement et 1’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),

TYIT KD PR 79°RW NIMM22 XX NRY WO PIINY 2TIN 19YRD RITW 1Ry 970 19YnD RINw
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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 ensemencée ». 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 éte expliqueé plus haut au sujet des paroles des Scribes, etc. Voir aussi [le Zohar,] Parachat Be-
rechit, page 49, fin du coté a ; et le S.H.M., section 137, ainsi que la fin de la partie I, section 5 ; Pa-
rachat Chemot, 14a ; Parachat A'harei, page 59b ; [et Parachat| Balak, 191a.)
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Explication de « Je suis noire, mais belle »
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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.
R°1 .ONIRMIY TIN2 AR 191WT .091N2 "NI0WY ¥7°22 NWaRNNRT IRT PN RO 1100w 00 1Ay
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Voici de quoi il s’agit: la Chekhina est Mal'hout d’Atsilout, qui se revét en [les mondes de] Béria,

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 ».

091 AR N2 T12°Y n22 09190 1 1PnNn Mnwan 117 00 RIT 009170 N2 IR
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L'explication des «filles de Jérusalem» est la suivante: au début, les 4mes 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 (1éida) 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’achéve le rayonnement du kav et du fil de la Lumiere infinie (Or Ein Sof), etc. (voir également ce

qui est écrit a ce sujet dans I’explication du verset « Qui a compteé la poussiere de Yaakov »).
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Il n’en va pas ainsi en Beéria, 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’homme] en
disant: «Qu’est-ce que I’homme ? » — Il étendit Son doigt parmi eux, etc.,

109977 7T 712971 120177123 DIRA 2329 YO0 W QAW 777 9123 0nan a0t $aph 1991 kD 0D
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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 la gloire de la splendeur
de Sa royaute » : toute la mesure de Sa royaute, béni soit-I1, ne se revét pas en eux,

MIAWI AR RPK 19 072 RIT 77 09 DYRT 17 97EYRY 171 7129 ROR
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’Avraham, 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.

ST oMINAR 57 1K O P8R 712°) 122 O7RWR Y7922 Mnwan N7°23 X7 11 9123 N1

Cet état de limitation apparait lorsque les 4mes 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».
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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 chalem), 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 ’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 priére: «D.ieu du monde, dans Ta
grande miséricorde», etc. Mal'hout est alors appelée «noiraude» (che'harchoret): il y a deux as-
pects de la noirceur.
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La premieére vient de I’amertume mentionnée plus haut. « De ma chair, je contemple » I’amertume
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 ceeur, dans la cavité gauche, qui est remplie 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 «soleil»
désigne I'unité supérieure, appelée «soleil et bouclier»; «m’a briilée»: lorsque je me souviens du
niveau de l'unité supérieure, apparaissent la noirceur et ’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.
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Voir la-bas. (C’est le sens de I’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie, selon lequel la mits-
va de la lampe de 'Hanouka commence «au coucher du soleil». En effet, Mal'hout descend princi-
palement en Béria, Yetsira et Assiya a I’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 ».
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C’est la lampe de 'Hanouka qui lui apporte la lumiére, comme il est écrit a ce sujet dans I’explica-
tion du verset « Chante et réjouis-toi, fille de Tsion», etc.: la lumiére, I’huile et la meche, etc., sont

toutes attirées jusque dans les mondes inférieurs, etc. Voir la-bas.
NI°N2 NOWNRR RIT PPYY 1D IRT PR NN RIAW 0°95910 992710 KT 719120 91 MEn 1I3m
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Or, la mitsva de la lampe de 'Hanouka reléve des paroles des Scribes (divrei soferim), qui corres-
pondent au niveau de la source de la lumieére, etc. Par elle, le niveau de «et belle» est attiré dans
celui de «Je suis noire», comme indiqué plus haut.) La seconde noirceur est la descente elle-
meéme, 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
tefilines 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.,

M990 97awa R9Y 1wl DY TRM 0°37 0onn Ayh 2PY° 99° ORXY WAl °Y NIPNAT Nannam
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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 descendue 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 abondante
récolte vient de la vigueur du beeuf», car «lorsque la sitra a'hra est soumise, [la gloire du Saint
beéni soit-11] s’éleve », 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

Keéter,
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c’est-a-dire a la volonté supréme. Il existe en effet une volonté inférieure, qui s’étend de 'Hokhma
et Bina aux attributs émotionnels (midot) ; mais la volonté supréme est I'intermédiaire entre ’Ema-

nateur 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 Ames en Atsi-
lout. Bien que leur demeure et leur résidence soient en Atsilout méme et qu’elles ne descendent
pas en Béria, Yetsira et Assiya,
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leur force vitale et leur existence proviennent du niveau des lettres: les 600000 ames sont les
600000 lettres de la Torah, et les lettres relevent des réceptacles. Les Ames proviennent seulement
de la dimension intérieure des réceptacles, mais elles demeurent néanmoins des réceptacles. Il

n’enva pas ainsi lorsque Mal'hout descend:
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elle s’éleéve au niveau des lumiéres (voir également ce qui est écrit a ce sujet sur le verset «Je ferai
tes fenétres en kadkod»); et ce n’est pas tout: elle s’éleve toujours plus haut, jusqu’aux sommets

les plus éleves, 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 rebut.

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 lumieére enveloppante (makif). C’est ce que représente
I’encens parmi les onze aromates de I’encens: dix aromates se revétent dans les kelipot, tandis que

le onzieéme est de la nature d’une lumiere enveloppante, car il est blanc par essence, etc.
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C’est 1a le sens de «comme les tentes de Kédar»: elles ont une tente et une lumiére enveloppante.
De méme, j’ai moi aussi un niveau de tente et de lumiére enveloppante provenant de I’'unité supé-

rieure (yi'houda ila'a) — «car le soleil m’a briilée », etc., «soleil et bouclier», etc.
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(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 lumiéres en-
veloppantes supérieures sont-elles attirées par I’accomplissement des mitsvot pratiques, qui as-

surent la rectification et le raffinement de kelipat noga, afin que «tu élimines le mal», etc.
5y 13187 YR 1°3¥2 yA8 nowa " 1772 19991 7°N°NT YD %2072 >ND10% 1”70 '(?3,7'? i
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Voir également ce qui est écrit plus loin, a la fin du discours commencant par «A une jument par-
mi 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 lumiéres enveloppantes plus élevées encore. Il existe en ef-
fet [deux] niveaux de lumieres enveloppantes: le premier, celles qui se révelent maintenant; le se-
cond, celles qui ne se révéleront qu’aux jours du Machia'h (voir également ce qui est écrit a ce su-
jet dans Parshas Shemos, dans I’explication du verset « Dans les jours a venir, Yaakov prendra raci-
ne», etc.).
'3 MY1anna RIT oY 171y 8 5 01Pw wy° S1yna P21 AR P108R WY Y mye» 21 1NRY
0°°281
Ces derniéeres 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 opposeés,
moYR DY RUPNEa 0IPW 5731 URY 17°R° T9YRR PPN0RY MPYY ayanw 0°1hy MR 11T
mAIanna vk Pw RO9ND TR P

c’est-a-dire que des lumiéres 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

09197 0”K N1°M27 NI1N2ANNM TOWR NS a5YR DY RU9MHDY X12% pONY N MDUERT N
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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 'Hokhma est ap-
pelée «action», une réalité physique devant Lui, béni soit-Il, afin de devenir Atik pour Atsilout
171010 N1PNIRD ARP Y TR m7In2 P01y 591 (H?D'?W 1’??33 9K I°KRX 7772 7t wrnyl)
JINRT PN

(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 I’invoquent en vérité ». « En vérité» désigne la Torah, car 'Hokh-

ma est appelée veérité et «la Torah est issue de 'Hokhma», etc.
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«Et ils 'invoquent en verité» 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 inféerieur.
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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 lumiéres 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 lu-
miere 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 1a 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 suggeéreé dans le verset: «Tu te

léveras devant les cheveux blancs», etc.
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LRI IPW 139777 11 78T PPIIRNIY 270 MY 0°7N50 1M PR 13990 191 21D N

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 c6té de la blancheur et représentent les nombreuses
lois relatives aux mitsvot positives. «Tu honoreras la face de I’ancien» renvoie a ce qui est écrit:
«Ses boucles sont ondulées, noires comme le corbeau». Comme I’ont enseigné nos Sages, de mé-

moire 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 craindras
ton D.ieu» désigne les paroles des Scribes et les sept mitsvot rabbiniques; comme I’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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