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Une explication de ce qui précede.
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Pour expliquer les propos rapportés plus haut au sujet de [ce verset] «‘Hachlili», etc.: la Torah est
appelée vin et lait, comme il est écrit: « Venez acheter sans argent et sans prix du vin et du lait.»
Pour comprendre cela, il faut comprendre les deux niveaux que sont ahavah rabbah [grand amour]

et ahavas olam [amour éternel].
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Ahavah rabbah est [I’amour] qui vient d’en haut; alors, spontanément et comme naturellement,
son ame briile comme une fournaise ardente. Ahavas olam est I’amour qui vient par la contempla-
tion. Et il existe un troisieme amour, supérieur a ces deux-la, que I’on appelle «ahavah betaanu-

gim [amour dans les délices] », etc.
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Or, on sait qu’il existe quatre Noms : Av (72), Sag (63), Mah (45) et Ban (52). Le Nom Ban est tombeé
lors de la brisure [des réceptacles], et le Nom Mah est celui qui rectifie [ce qui est tombe].
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Cependant, tout d’abord, Mal'hout (souveraineté) du Monde d’Atsilout (Emanation), appelée le
Nom Ban, rectifie les 288 étincelles qui se trouvent dans [les Mondes de] Béria, Yetsira et Assiya
(Création, Formation et Action), etc. ; ensuite, le Nom Mah est attiré vers le bas pour rectifier une

seconde fois, etc.
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Voici I’explication de la chose : on sait que Mal'hout (souveraineté) du Monde d’Atsilout (Emana-

tion) descend chaque nuit dans les mondes de Béria, Yetsira et Assiya afin d’y opérer des clarifica-

tions. Comme il est écrit dans le Zohar : «Mille montagnes qu’une grande béte dévore, et qu’elle

boit d’une seule gorgée », etc.
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Explication : behemah («béte») a pour valeur numérique celle de Ban (52) ; il s’agit donc de Mal'-
hout d’Atsilout, qui affine les étincelles de Tohou (chaos). En effet, lorsque les étincelles sont tom-
bées dans les mondes de Béria, Yetsira et Assiya, ainsi que dans nogah (la lueur), elles sont mélées
de bien et de mal et ne relévent pas de la divinité ; Mal'hout d’Atsilout les affine afin qu’elles soient

transformées et deviennent divines.
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C’est pourquoi le Nom Ban est appelé ahavas olam [amour du monde], car olam [monde] vient du
terme he’elem [occultation]; c’est-a-dire I’'amour qui se révele a partir de I’occultation: avant la
priére, il était occulté, puis, grace a la priere, il se révele.
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Il apparait donc que cet amour vient de la contemplation, etc. Ahavas olam signifie aussi que cet
éveil émotionnel et cet amour émanent du niveau du monde.
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C’est-a-dire, a titre d’analogie, qu’une personne peut étre émue et éprouver de I’amour en voyant
des prodiges qui vont a I’encontre de la nature, comme de I’eau transformée en feu ou du feu en
eau, de sorte qu’une essence se transforme en une autre; elle voit alors la grandeur de D.ieu, béni

soit-I1, et il lui vient de 1a un amour pour D.ieu.
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Cet amour est appelé ahavas olam [amour du monde], car il provient d’une cause relevant du ni-
veau du monde. De méme, en haut, le raffinement des étincelles du Nom Ban, qui raffine dans le
Monde de Béria (Création), le Monde de Yetsira (Formation) et le Monde d’Assiya (Action), est ap-
pelé ahavas olam, car, a partir du niveau du monde, [quelque chose] est raffiné pour devenir divin,

etc.
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Il n’en va pas de méme pour le Nom Mah, qui est appelé ahavah rabbah [grand amour]|, puisque le
Nom Mah est la divinité par essence (et non ce qui a été raffiné a partir du niveau du monde,
comme le Nom Ban, qui raffine le Monde de Béria, le Monde de Yetsira et le Monde d’Assiya, les-

quels sont inclus en lui.
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C’est-a-dire par la transformation du mal en bien, mentionnée plus haut, qui est incluse dans le
Nom Ban ; c’est pourquoi elle est appelée ahavas olam, tout comme une personne est transformée

par des miracles, etc., comme mentionné plus haut.)
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Et c’est lui [le Nom Mah] qui raffine le Nom Ban. Cela ressemble a ahavah rabbah. En effet, ahavah
rabbah est, par analogie, I’'amour qui s’embrase de lui-méme, d’ou son appellation de « grand »

(rabbah) ; car, dans ’ahavas olam, il existe également un « ceci oppose a cela ».
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C’est pourquoi nous voyons que, bien qu’au moment de la priére il ait éprouvé de I’amour, qui
était ahavas olam, il s’occupe néanmoins ensuite des affaires du monde, car il existe un « ceci op-
poseé a cela », puisque les deux relevent du niveau du monde : ceci est le « monde », et cela est le «

monde », etc.
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Il n’en va pas de méme du niveau d’ahavah rabbah : puisqu’il provient de I’étincelle divine elle-
méme, il n’y a pas la de « ceci opposé a cela », etc. De méme, en haut, le Nom Mah est une divinité

qui ne résulte pas d’un raffinement, a I'image d’ahavah rabbah, qui vient d’elle-méme d’en haut.
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Cependant, malgré tout cela, ahavah rabbah [amour abondant], appelée Mah, s’investit dans aha-
vas olam [amour éternel], appelée Ban, afin d’effectuer un second affinage, etc. Mais le troisieme
amour, appelé «amour dans les délices», qui reléeve du Nom Av, ne s’investit nullement ni dans

ahavah rabbah ni dans ahavas olam, etc.
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Cependant, la descente du Nom Av — I’amour dans les délices — a lieu lorsque ahavah rabbah
[grand amour] et ahavas olam [amour éternel], le Nom Mah et le Nom Ban, s’unissent ; alors ils
font également descendre le Nom Av, bien qu’il soit supérieur a I’'un comme a I’autre, etc.
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L’explication est la suivante : on sait que dans chacun des mondes — le Monde d’Atsilout (Emana-
tion), le Monde de Béria (Création), le Monde de Yetsira (Formation) et le Monde d’Assiya (Action)

—ily a dix Séfirot, ainsi que des mondes et des chambres (heichalos).
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Or, les dix Séfirot sont elles-mémes la divinité et n’ont pas besoin d’étre affinées ; c’est comme le
Nom Mah, comme on le sait. Les mondes et les chambres, en revanche, doivent étre affinés afin

d’étre intégreés aux dix Seéfirot, qui sont véritablement la divinite.
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Cela se fait par ’affinement de Ban, dans lequel s’intégrent les éléments affinés des mondes et des
chambres ; ensuite, le Nom Mah est attiré vers le bas pour s’investir dans Ban et affiner une se-
conde fois, etc. C’est la I'union des Noms Havaya et Elokim, qui correspondent au masculin et au

féminin, Mah et Ban.
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Or, il est écrit : « Male et femelle, Il les creéa, et Il les bénit », etc. La raison en est expliquée dans le
Zohar : le Saint béni soit-Il ne réside pas dans un lieu imparfait, mais seulement dans un lieu com-

plet, etc.
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Le point est que, lorsque deux niveaux, le masculin et le féminin, s’intégrent 'un a I’autre, ils
eveillent ainsi un niveau supérieur, qui dépasse la mesure de I'un comme de I’autre (comme dans
le cas de la houppa, ou entrent le marié et la mariée : puisqu’ils viennent tous deux, masculin et fé-
minin, [la], la révélation qui s’y manifeste provient aussi du niveau des [lumieres| enveloppantes

(makifim), etc.).
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Cela se fait lorsque le Nom Ban affine le Monde de Béria (Création), le Monde de Yetsira (Forma-
tion) et le Monde d’Assiya (Action) ; il les éleve alors comme mayin nukvin (« eaux féminines »)

vers le Nom Mah, et celui-ci [Mah] est attiré vers le bas afin d’affiner, etc.
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Ensuite, lorsque tous deux s’investissent I’'un dans I’autre, dans I’aspect de I’'union de Havaya |[et]

Elokim, le Nom Av, appelé « amour dans les délices », est lui aussi attiré vers le bas.
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Et c’est 1a le sens de « Male et femelle, 11 les créa » : le masculin (dechar), le Nom Mabh, et la femelle
(Noukva), le Nom Ban ; puis « Il les bénit » : le fait d’attirer vers le bas la 'Hokhma (sagesse), le Nom

Av, appelé « béni » (baruch), etc.
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Or, il est connu que la révélation de la Lumieére infinie (Or Ein Sof) d’Atika Kadisha (I’Ancien Saint)
se trouve au niveau de la 'Hokhma (sagesse) du Monde d’Atsilout (Emanation), car celle-ci est dans
un bitoul (annulation de soi) absolu. Et Atik correspond, par analogie, au niveau du plaisir, etc.

IV 1MW POOWnR TWTA TP 1D YOI WK RO RIT AN 190w 10 03 QOXIT 1ARY 119
19 RPDI 1Y 23PN IX 71IpRn 1RO M0

Comme nous le constatons également, le plaisir se révele dans la 'Hokhma: lorsqu’une nouvelle

compreéhension lui vient de I'intellect — ce qui constitue la révélation de la '"Hokhma a partir de sa

source —, il éprouve alors un plaisir merveilleux, etc.
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De méme, la révélation de la Lumieére infinie (Or Ein Sof) par Atik Yomin et Arich Anpin se trouve

au niveau de la 'Hokhma du Monde d’Atsilout, qui correspond au Nom Av.
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C’est pourquoi le Nom Av est appelé «amour dans les délices»: il s’agit de la révélation du plaisir

supérieur. Et ¢’est [pourquoi il s’agit de] «I’amour dans les délices» précisément, etc.
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Etvoila [le sens de] «Chachlili einayim mi-yayin» («Ses yeux sont rouges de vin»). Et nos Sages, de
mémoire bénie, ont dit: «Chachlili: tout palais (chech) qui goite dit: “Pour moi (li), pour moi

(li).” » 11 faut maintenant comprendre pourquoi I’expression « pour moi, pour moi» est redoublée.
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Mais voici le sujet: il s’agit des deux ascensions des deux niveaux, ahavah rabbah [amour im-
mense| et ahavas olam [amour éternel], Mah et Ban, dans les niveaux d’Atik Yomin et d’Arich An-
pin, comme mentionné plus haut; car ils s’élevent au niveau du Nom Av, ou se révelent Atik et
Arich, etc.
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Et voici [le sens de] «Le palais qui gotite dit : “Pour moi, pour moi”» : I’explication est que «le pa-

lais qui gotite» désigne le niveau de 'Hokhma (sagesse) du Monde d'Atsilout (Emanation), appelée
«palais» — le Nom Mah — et le niveau des te’amim («gotts»), qui relévent du Nom Av.
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Comme on le sait, il existe quatre niveaux — les te’amim, les nekudos, les tagin et les osiyos (ac-

cents de cantillation, points-voyelles, couronnes et lettres) — qui correspondent aux quatre Noms

Av, Sag, Mah et Ban. Et la 'Hokhma d’Atsilout est le niveau du «palais qui gotite », ¢’est-a-dire le ni-

veau des te’amim.
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De méme que, a titre d’analogie, lorsqu’une personne gotite un mets agréable et sucré, elle en

éprouve du plaisir, ainsi, dans le niveau des te’amim de la 'Hokhma, se trouve la révélation d’Atik

[le plaisir sublime], etc.
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Et voici [le sens de] «le palais qui gotite» — le niveau d’Av, la 'Hokhma — «dit : “Pour moi, pour
moi”» : cela désigne le niveau des élévations d’ahavah rabbah [grand amour| et d’ahavas olam

[amour éternel].
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A présent, les yeux rouges (chachlili einayim) sont «du vin». Car, lorsque «le vin entre» — le vin de
la Torah —, «un secret sort».
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Le sens du «secret», c’est I’ahavah rabbah [grand amour]| dissimulée, qui doit sortir de la dissimu-
lation pour se révéler, afin que ’ahavah rabbah, Mah, s’investisse dans I’ahavas olam [amour éter-
nel], Ban. Par cela, ces deux amours s’élévent et sont incluses dans 'Hokhma (sagesse). Et c’est [le

sens de| « Chachlili», etc., «du vin».
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Autrement dit, ce que dit «le palais qui gotite » — «A moi, a moi» —, a savoir 1’élévation de Mah et
de Ban dans Av, c’est «du vin»: car, par I’entrée du vin de la Torah, «un secret sort», 'investisse-

ment de Mah dans Ban; et par cela, ils éveillent le Nom Av afin qu’il soit «le palais qui gofite », etc.
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Or, le niveau de cette révelation du Nom Av se manifeste a Chabbat, qui correspond aux mo'hin
d'Abba, c'est-a-dire de 'Hokhma (sagesse). Autrement dit, le plaisir supérieur, le niveau d'Atika

Kadisha [I'Ancien saint], se révéle et descend dans le niveau de 'Hokhma.
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Comme il est écrit : «Tu appelleras le Chabbat délice» — faire descendre le délice et 1'appeler dans
'Hokhma, etc. Et comme il est écrit ailleurs, au sujet de 1'enseignement de nos Sages, de mémoire
bénie : «Quiconque récite Vayechulu a Chabbat, c'est comme s'il était devenu partenaire du Saint

béni soit-11 dans 1'ceuvre de la création », etc.
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C'est également la toute l'intention du repas de Chabbat : faire descendre le niveau d'Atik dans

'Hokhma, etc. Cependant, nos Sages, de mémoire bénie, ont enseigné : «Celui qui a peiné la veille

de Chabbat mangera a Chabbat. »
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Et c'est cela [le sens de] «Chachlili einayim» («yeux rouges»), etc. Explication : les yeux com-

portent deux aspects : le premier est la rougeur et 1'éclat des yeux ; le second, le blanc de 1'ceil.
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A présent, la rougeur correspond au niveau de I’ardeur et des flammes de feu, qui consiste a «
contempler la gloire du Roi », comme il est écrit : « Détourne tes yeux de moi », etc., car ils Le

mettent en feu par des flammes d’amour, comme on le sait.
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De méme, il est expliqué dans I’ldra Rabba que, lorsque Zeir Anpin (les attributs émotionnels)
contemple le front d’Arich [Anpin], il recoit 370 lumiéres, et que, dans le visage (panim), il recoit
150 lumieéres, comme il est écrit : « Si un nid d’oiseau (kan, dont les lettres valent 150) se présente

devant toi (lefanecha) », etc.

KT 999w 7927 1°RPYD 7Ipn RIT RPN 9UXRPAY 71IN0NM 02 X7 9097 RITY KUK 7377 12y
219 11122 700 09y wn oy Pl

Le point est qu’Arich Anpin, qui est Kéter (la Couronne), constitue le niveau le plus bas de I’Ema-
nateur, et que Zeir Anpin est la source des mondes de Béria, Yetsira et Assiya ; c’est pourquoi Zeir
Anpin est appelé « monde » (olam), comme il est écrit : « Le monde (olam) est bati par la bonteé »,

etc.
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RS QTR NTIAY 199) 1D RPN M2 [0 px w3l OPRIRD Rynh B93%% anbnn RO o7O™
00109 279 RITW [moyns muns] $7RP0RNR MAT2NMT 1191 1 DX 7900 %Y 9977 RIp°2 RPINORY
(RP1T

C’est pourquoi Zeir Anpin brile du désir d’étre inclus en haut dans la Lumiére infinie (Or Ein Sof),
au niveau d’Arich Anpin, etc. (De méme, le service de I’homme ici-bas consiste a « contempler la
gloire du Roi » : « Mes yeux sont toujours tournés vers Havaya » ; c’est-a-dire que ’ardeur s’éleve

d’en basvers le haut, et passe précisément par les yeux.)
a2 X MPON0MT 7YY 10 WR CEWIY Manennn Iy DY TIAY DO1YIW NTRIATRT 1M
RZTD [poax axn] KPR YOI 9°AR qwnl manenn
Telle est la rougeur des yeux, qui indique ’ardeur et les flammes de feu, etc. Et, grace au regard de
Zeir Anpin dans un état d’ardeur, le flux est ensuite attiré d’Arich Anpin vers Zeir Anpin.
Y abunn N2nN0 RIM T R 1oRn 2y nhnn QTP °19n 11°°M7) 1D 1R 58 °n 7y w»nd
mry NP R aPynbn Yyawn IR 97NK Wil Y 10 N2W 2TY2 A0W N0 AN L[aPyn? nunn)
.12

Comme il est écrit : « L’eil de Havaya est tourné vers ceux qui Le craignent », etc. (Cela s’explique
par le fait qu’il a d’abord commencé par : « Mes yeux sont toujours tournés vers Havaya », ce qui
est I’ardeur qui s’éléve d’en bas vers le haut. Et c’est la « Celui qui a peiné a la veille de Chabbat »,
etc. Par cela, la lumiére du flux est ensuite attirée d’en haut vers le bas, afin qu’il y ait « I’ceil de Ha-

vaya », etc.)
bk ﬂ’?}??ﬂ’?h YRWT 1397 [poix axn] KPR R ’73??37 1713 7”2 IR 1°7171 [(370) yow] 370 121 10N
NI°YT X190 702 1A0NKI (21790 7721 °2 ©79p7) [x21 ®7783] VTR WRI 110 KT K1Y N2 RO

19 RV

Tel est donc le sens des 370 lumieres ou des 150 lumiéres que Zeir Anpin recoit d’Arich Anpin,
c’est-a-dire du flux venant d’en haut, etc., qui correspond au niveau de I’eeil blanc, comme il est
écrit dans I’Idra Rabba (folio 129b et folio 136b) : « Et ils sont lavés dans I’unique blancheur du bon

il », etc.

12 NYTRT IR TRIMT 112 1722 NIN2 "ARW 2”XRWn NPEOA 12 X7 7°R7 73

Or, la vision reléve de la dimension extérieure (‘hitsoniyout), contrairement aux autres facultés,

telles que le pouvoir de la sagesse ('Hokhma) ou les attributs émotionnels (midot), etc.
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RO °R7 7Y P71 9ApR RPN QWA IR MDA 97NR DAPTY RPRT RN DON0n NaR 00 Paym
.0°19% NDI51 MIRY YINan

La raison en est la suivante : puisque [Zeir Anpin (les attributs émotionnels)] contemple le front
d’Arich Anpin et recoit ensuite de la la révélation de la lumiére, il ne peut la recevoir que par la

vue, quivient de I’extérieur et ne pénetre pas a 'intérieur.

1°¥2 MIRT? 2owaw N7 Swnd XK 1932 73 N2 RIT 10 099927 001w AN 00w 12
219 RIOK 102231 .19 NAIIYN 172 W0 OR 172 wAwDDY pIRTRY MITRn NIk Down

«Et blancheur des dents» : les dents, en effet, opérent un raffinement, etc. C’est le niveau de la ges-
tation (ibbour) dans le sein d’Imma (Bina, compréhension), comme dans I’analogie des attributs
émotionnels (midot) au sein de I'intellect : voir avec I’eeil de I’intellect ’essence des attributs émo-
tionnels, les examiner et les scruter [pour voir] s’il s’y trouve un quelconque mélange, etc. Et c’est

cela, «dans le sein d’Imma», etc.

191 *19 PR 1071 NP0 MIPPRY IR WY 972010 721 10 1PN 13 19975 nhn 71 1Ry
15 MSynT o1 Ty

Et au-dessus, dans Zeir Anpin (les attributs émotionnels), [il y a] «trois inclus dans trois», etc. ; ce
qui a été raffiné devient le Monde d'Atsilout (Emanation) et la divinité, tandis que les déchets sont
repousseés vers l'extérieur, etc. Et ainsi de suite, jusqu'aux plus hauts degrés, etc.

QOORD MITAT 1P DM IR RPN APTAT 77090 AnRDY 2503 O9TAn Wyl OPhN)
215 0%

Et ensuite, une croissance se produit grace au lait qui vient apreés la naissance ; cette croissance
consiste en ce que la lumiére et la force vitale sont attirées vers le bas, afin que les attributs émo-

tionnels (midot) soient lumineux et clairs, etc.
XY 0°13% 0I°R 1997 717°20 nywaw 251 mon %13 DWWyl DNRXY D°1°Wwhw 0°1°Ww 13‘?1 1

219 wawa?y NIRT? PO

Et voici [le sens de] «et aux dents blanches» : les dents elles-mémes deviennent blanches grace au
lait ; car, au moment du raffinement, elles ne sont pas encore blanches, puisqu’on s’occupe de re-

garder et de scruter, etc.
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13971772 MR M2 WO 10 0OTORMY 09130 WYIR DO 127 I7RWH MIALP NI°Na XIM

Et c’est le niveau de katnus (petitesse), ce qui n’est pas le cas pour «les dents blanches», [ou les
dents] sont devenues blanches et lumineuses, etc. ; car il y a un raffinement apres un raffinement,

etc.

RIRW NIV MW 17N 1297 DR [xape7 onpen] TN 370 N2 RITPT DR 1MUY X3 Pom
13 71%7 NPNIR %13 °0 Pian pav

Et tout cela se fait par «Tu ouvres Ta main (yadecha) » : c’est le niveau des treize tikkunim (parures)

de la barbe, qui sont des yuds et des vavs, des cheveux et des follicules ; car Abba ('"Hokhma, sa-

gesse) puise au huitiéme mazal, notzer, [dont] les lettres [sont celles de] ratzon (volonté), etc.

241° RaNY w2l DY RIX N TJPwnRnRY RAR [na] 3N 7Y R M0 0N 595 o %7 AWyl N
15 [1Pyn APYRRY 1137 19902 79aNn 5715000 S

Et par cela, la volonté est aussi suscitée «pour tout étre vivant», etc. Et cela se fait par la Torah,

Abba : on attire la lumiére d’Abba sur son 4me ; Abba puise au huitiéme mazal, comme mentionné

ci-dessus, et une volonté d’une origine tres élevée se révele en elle, etc.

PRI KRNI 97T RPN XTI 1398 110977 02191 192 IR DIVNAX RIT T°1°7 °2 7O 7T blirza)
[17an o] et b DAYwR NownRn RI0

Et voici I'image des yuds et des vavs : le yud est le tsimtsoum (contraction) de la lumiere dans la
peau du visage, qui la recouvre [la lumieére], de sorte qu’elle ne sort que par un follicule ; et le vav

est le prolongement des cheveux, etc. Cela suffit a qui comprend.
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