Avant-propos

Bien des analyses ont été faites sur le Cantique des cantiques. Ony a vu
une simple histoire d’amour, une version hébraique de l'histoire d’Isis et
d’Osiris!, de Tammouz et Doumouzi?, une histoire d’amour entre une
bergere et le roi Salomon déguisé en berger, le récit d’amour d"une bergere
et de son amoureuse la Shounamith3, dont le roi Salomon* s’est épris et qu’il
mena a son palais, 'histoire d’Avissag la Shounamith® qui se refuse a

! Dans la mythologie égyptienne la déesse Isis est sceur et épouse du dieu Osiris. Elle le revivifie apres qu’il
ait été assassiné et dépecé en lambeaux par Seth frere d'Osiris.

2 Dans la mythologie suméro-babylonienne, Inanna ou Ishtar est reine du Ciel et de la Terre, déesse
d'Amour ou Etoile du matin ; Dumuzi ou Tamouz le dieu berger est son consort.

3 Avissag de Shounam fut appelée a réchauffer de son corps le roi David dans sa vieillesse.

4 Le roi Salomon régna sur le pays unifié d’'Israél entre 961 et 921 avant 1’ére courante.

®> Pour les différentes explications données pour la Shounamith, consulter H.H. Rowley, The meaning of The
Shulammite, American Journal of Semitic Languages and Litteratures, 56 (1930), pp 84-91.



Salomon apres la mort de David. Certains ont avancé que certains passages
sont ceux de chceurs du méme genre que les anciens chceurs grecs,
d’antiques chansons rituelles au moment du mariage, un recueil
indépendant de chansons, et ce n'est la qu'un tout petit échantillon de la
profusion de theses et de commentaires formulés sur ce livre®. Mais au
travers de la multitude d'interprétations du Cantique des cantiques, qu’elles
soient exégétiques, rationalistes, mystiques ou méme salaces, les auteurs ne
s’accordent pas pout couper uniformément les scenes pour attribuer les
versets a la belle, a ses compagnes au bienaimé, a ses compagnons, ou méme
au monologue interne, voire le réve. Au IXe siecle, le commentateur Saadia
Gaon avangait que le Cantique des cantiques est « une serrure dont on a perdu
la clef. » Pour le commentateur Moshé Alshich” (XVIe siecle), le Cantique des
cantiques évoque en lui le questionnement de 1'Ecclésiaste a la recherche de
la sagesse : « Ce qui existe est si loin et si infiniment profond! Qui pourrait y
atteindre? (Ecclésiaste 7-248)»

Comment un ouvrage qui évoque des paysages pastoraux, des vergers,
des fragrances, des gazelles gambadant sur les collines et des discours
amoureux et passionnés et qui par ailleurs ne fait mention ni des lois ni des
évenements bibliques en est-il devenu a représenter un livre saint et canonisé
dans les Ecritures hébraiques ?

Qui plus est, cette ceuvre a été retenue dans le canon des Ecritures saintes
sous l'influence de Rabbi Aqgiva® (ler siecle de I’ere courante) qui a dit : « le
monde n’a jamais justifié son existence comme le jour ou le Cantique des cantiques
fut donné a Israél, car si les Ecritures sont saintes, le Cantique des cantiques est le

6 A titre illustratif, consulter Renan, Le Cantique des cantiques, Arléa, 1891. Précisons que dans I'antiquité,
les Sages ont interdit de chanter le Cantique des cantiques dans les cabarets (Sanhédrin 101a, Tossafta
Sanhedrin 12-10).

7 R. Moshe Alshich, Shir Hashirim, Love song of a nation, Translated by Jeff Allen Feldheim Publishers,

Jérusalem, 1993.

® Pim, m-maw; phy) phy, n 2.

% L'autorité exégétique de Rabbi Aqiva est reconnue dans le Talmud (Menahoth 29b). Il y est dit que Moise
se serait adressé ainsi a I'Eternel : « Roi du monde, tu possédes un homme comme celui-la et ’est par
moi que tu veux donner la Thora ? » Rabbi Aqgiva a développé une exégese basée sur le role de chaque
lettre et chaque mot du texte biblique, ayant a I'esprit que la parole divine est ciselée (Psaumes 18-31 : -nnx
791 AYT).



Saint des Saints'0. » C'est ce qui motive l'intérét de I’écriture de cet ouvrage :
ce livre a fait I'objet de trés nombreuses interprétations allégoriques par les
Sages de la Bible qui ont vu en lui un ouvrage inspiré et I'’ont canonisé. Que
peut-on en retirer ?

La lecture judaique traditionnelle du Cantique des cantiques mettrait en
jeu 'amoureux (YHWH), la belle (Israél), 'amour étant représenté par la
Torah. Le livre commence et finit par un appel a I'évasion des amoureux (1-
4 et 8-14), car la belle est folle d'un amour (2-5) qui ne peut étre éteint (8-7),
un amour que 'on ne peut se procurer (8-7). Nous présentons les grandes
lignes des allégories et les sens moins obvies qui ont été relevés dans la
littérature rabbinique et tenterons de pénétrer le texte a plusieurs niveaux.

La lecture que nous nous proposons de faire en est une qui est basée sur
les associations qui peuvent étre faites en raison de la polysémie des termes
hébraiques d’une part et les recoupements avec des termes similaires que
’on retrouve dans la Bible hébraique. Cette approche permet de lire entre les
lignes du texte et d’y trouver des rapprochements idéels.

Les mots font partie d'une trame complexe de termes mémorisés et
d’associations qui les accompagnent : ils sont internés dans le contexte dans
lequel ils ont été utilisés dans le passé. Le processus mémoriel est tel qu’il
cherche naturellement des corrélations avec des usages du terme mais aussi
avec des vocables qui sont proches par leur consonance, leurs rimes, et
amorce ainsi des termes phonétiquement ou sémantiquement proches. Chez
une personne imbue des Ecritures, cela se traduit tout naturellement par des
recoupements et des parallélismes de sens. C'est le cas pour les exégeses qui
ont fouillé les Ecritures durant des millénaires, convaincus de ce qu’elles
recelaient des vérités profondes qui ne demandaient qu’a étre dévoilées!l.

10 Mishnah Yadayim 3-5. Le Cantique des cantiques, I'Ecclésiaste et le livre des Proverbes furent rattachés
au canon biblique seulement lorsqu’ils furent proprement commentés (Aboth de Rabbi Natan). Les
premiers commentaires rabbiniques furent Shir Hashirim Rabba, Midrash Hazith, Agadath Shir Hashirim,
Midrash Zouta et Midrash Shir Hashirim.

1 Pour le commentateur Al-Fawwal, Salomon est 'auteur de trois ceuvres qui sont rédigées dans un style
différent des paraboles, des discours ou des poemes : Les proverbes ("?wn) qui en hébreu signifie
paraboles, 'Ecclésiaste qui est un ensemble de discours (117-12 N7 *7127) et le Cantique des cantiques qui
est sous forme de poeme (). Ces trois formes de messages sont autant de facon de rechercher la



C’est la raison pour laquelle les références bibliques originales sont
transcrites en hébreu en bas de page, ce qui ne manquera pas de susciter
maintes résonances pour les hébraisants.

Pourquoi le texte biblique génere-t-il autant d’associations ? La lecture du
texte dans le texte hébraique met en exergue des rapprochements multiples.
Ainsi, Joseph (y-w-s-f) ayant eu un songe, le conta a ses freres et leur haine
pour lui s'en accrut (w-y-w-s-f~w) encore (Genese 37-5). Joseph eut encore un
autre songe et le raconta (w-y-s-f-r) a ses freres (Genese 37-9). Jacob a offert a
son fils un vétement a rayures (p-s-y-m) : noter 1'ordre inversé du radical y-
s-f. Jacob envoie Joseph s’enquérir du bien-étre (shalom : sh-l-w-m) de ses
freres qui lui avaient dit: Quoi ! Régneras-tu (m-sh-I) sur nous ? » Noter
encore l'ordre inversé du radical sh-I-m. Le texte abonde en de telles
associations qui sont mises en évidence par la lecture du texte dans 1'original
et méme pas toujours par la lecture orale. Renverser 1'ordre des lettres et y
trouver un sens peut sembler absurde, sinon que la juxtaposition de tels
exemples releve d"une virtuosité littéraire rare.

Quelle valeur accorder a ces associations et recoupements avec des
références bibliques ? Le langage et les Ecritures constituent des couleurs
disposées sur une palette, a la disposition de l'artiste peintre. Celui-ci peut
les agencer dans la configuration qui lui plait. Cette configuration n’est pas
unique. Sa valeur réside en le fait que durant des siécles, des générations
imbues des Ecritures ont fait de tels parallélismes intrabibliques au point oi1
le sens littéral du texte devient voilé par l'extrapolation’?. Et de fait, le
Cantique des cantiques caresse des dimensions charnelles et érotiques,
extatiques et mystiques avec des coups de pinceau enchanteurs. Le

perfection spirituelle. Ainsi, la dynamique spirituelle de 'dme serait décrite au travers de I'histoire
personnelle de Salomon.

12 A titre d’exemple, la traduction araméenne du Talmud, le Targoum, paraphrase les interprétations
rabbiniques (le bien-aimé et la belle sont traduits par Dieu et Israél) pour présenter un scénario allant
de l'exode a I'avénement messianique décrit en trois phases aprés un court préambule (1-1/2) : la
période s’étalant de I'Exode a la destruction du Temple de Salomon (1-3 a 5-1); la seconde va jusqu’a la
période hasmonéenne (5-2 a 7-11) et la troisiéme allant jusqu’a la restauration future de la royauté de
Salomon (7-12 a 8-12).



classiciste, le romantique, l'impressionniste, le post impressionniste, le
symboliste, le nabi ou le mystique y trouvent matiare a inspiration.

Le commentateur du Moyen Age Rashi commentait ainsi le verset 12 du
psaume 6213 : « Une fois Dieu I'a annoncé, deux fois je I'ai entendu » : au-dela de
la signification directe, chaque verset peut avoir plus d"une interprétation.
La multiplicité des interprétations n’a jamais dérangé la transmission
rabbinique qui considéré que des opinions contradictoires sont I'une comme
’autre des paroles du Dieu vivant. Maimonide interprétait ainsi le verset 25-
114 des Proverbes : « Des pommes d'or dans des vases d'argent ajourés, telle une
parole prononcée a propos» : seules les personnes perspicaces peuvent
percevoir les vérités philosophiques (les pommes d’or) dans la configuration
littéraire (I'enveloppe d’argent). Le texte serait donc ésotérique et se
clarifierait par une pédagogie philosophique.

La présente lecture du Cantique des cantiques ici proposée présente un
éventail d'interprétations choisies pour mettre en valeur la symbolique qui
a été entrevue par les commentateurs au cours des siecles. Tout comme les
écrits prophétiques, cette symbolique a insufflé un espoir toujours renouvelé
au cours de I'histoire juive.

Le vocabulaire amoureux

Le bien-aimé se parlent 'un a l'autre ou parlent I'un de l'autre. La bien-
aimée se languit des baisers de son amoureux (1-2) et le compare a un sachet
de myrrhe déposé entre ses seins (5-2). Elle désire étre a son ombre et manger
son fruit (2-3); elle est malade d’amour (5-5). Toutefois, elle cherche a
contenir ses émotions et demande a ses compagnes de ne pas susciter
I"amour jusqu’a ce qu’il se fasse désirer (5-7). Mais elle évoque également le
pommier en-dessous duquel elle a stimulé son amoureux (8-5). L’amour est
aussi fort que la mort et est tel une flamme incandescente (5-6).

Le bien-aimé répond qu’elle a enflammé son cceur (4-9) et vante le jardin
et la source scellée de son amante, ce qui se traduit simplement par sa
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chasteté. Son corps est telles les branches porteuses de fruits mars et toutes
sortes d’épices (5-13), et le plaisir que lui procure sa beauté (7-7). Son langage
devient plus osé lorsqu’il la compare a un palmier dont il désire saisir les
branches; ses seins sont tels des grappes et son haleine est celle des pommes
(8-9).

La belle est appelée la Choulamit: bien des exégetes ont fait le
rapprochement avec Avissag la Sunamit (Rois 1-4'%) qui, comme la
Choulamit était la plus belle des femmes (1-8, 5-9 et 6-116). La Sunamite avait
été choisie pour sa beauté pour donner de sa chaleur au roi David dans sa
vieillesse. Le nom de la Choulamit évoque celui de Salomon - Shelomoh - et
est associé a la paix et la plénitude. Bien que le poeme semble décrire par
moments des amours pastorales?’, certains ont vu en la Choulamit non pas
seulement une bergere mais plutdt la reine de Saba venue des confins Sud
du désert d’ Arabie pour rendre visite au roi Salomon (voir commentaire au
verset 3-0).

Le symbolisme premier est évident : la belle est comparée a une fleur (2-
1) et 'amoureux a un arbre (2-3). Les délices de I'amour sont décrits par un
fruit (2-3), le vin (1-4 et 5-1), le parfum (5-1), le lait et le miel (5-1), un jardin
(4-12) ou un vignoble (8-12). La résistance aux avances amoureuses est
imagée par une fontaine scellée (4-12) ou une muraille (8-9). Eveiller I'amour
sous un pommier (8-5) ou le giron bien arrosé (7-3) se passent de
commentaire.

Il n"'en demeure pas moins que la belle est décrite sous des aspects tres
différents : elle est tantot dans les champs et tantot dans la ville ; elle est
paysanne mais décorée de riches colliers; elle est noire car halée par le soleil
mais aussi belle comme la lune (le terme hébraique est synonyme de la
blanche) et blanche comme le lys; ses cheveux sont noirs comme un troupeau
de chevres (6-5) et les boucles de cheveux ressemblent a 1'écarlate; elle est la
plus belle des femmes (5-9) resplendissante comme 1'aurore, la lune et le

15 9505, ADR IR, DRI AOAR-NR, D, 2RI 9123 953, 192 71 Wipan
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7 Pour la petite histoire : au XVle siecle, I'espagnol Luis de Leon écopa de cinq années de prison pour avoir
vu en le Cantique des cantiques qu'il avait traduit de I’hébreu - sans permission - une idylle pastorale.



soleil ; sa voix est douce (4-3), et sous sa langue coulent le lait et le miel mais
elle est aussi terrible comme une armée aux enseignes déployées (6-4). Il en
va de méme pour son amant qui est tantdt un berger tantot un roi ; il est
blanc et vermeil (5-10), termes utilisés pour décrire le roi David qui était roux
(Samuel I, 16-1218) ; ses cheveux sont noirs comme le corbeau (5-11) et sa téte
est comme |’or pur. Le langage poétique du Cantique des cantiques voile ces
différences.

Les images champétres des champs, des gazelles et des tourterelles, des
fleurs et des arbres fruitiers a celles des cédres des montagnes du Liban ou
de citernes, alternent avec celles des maisons, des chambres aux rues de la
ville, ou encore de la majesté d"une tour d’ivoire ou de pourpre royal a la
beauté des astres. Ces descriptions visuelles, auditives, tactiles et olfactives
des amoureux culminent en amour transi, feu dévorant qu'aucun déluge ne
pourrait éteindre.

Similitudes, allusions, ambiguités et parallélismes

« Tes cheveux sont comme un troupeau de chevres dévalant le Guilead » : cela
met en valeur 'ondulation de sa chevelure. « Tes dents sont comme une troupe
d’agneaux » : cela évoque leur innocence et leur perfection. « Ta facel? est
comme une tour » : cela donne une image altiere de la belle.

« Tes seins sont tel des faons jumelles paissant entre les lis (4-5) » n’est pas sans
évoquer « son ventre tel une pile de blé enclos de lis (7-3). » Cette image qui suit
celle du pas de la belle, du contour de ses hanches et de son giron et qui se
continue par la téte décrit bien et sans euphémismes les attributs physiques
de la belle.

La méme image est parfois décrite de fagon différente dans un méme
verset. La belle se compare a une rose du Sharon et a un lys dans la vallée (2-
2). Je suis brune annonce-t-elle, comme les tentes de Kedar, comme les
pavillons de Salomon. Parfois, la méme phrase revient lancinante : Je vous en
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conjure, 0 filles de Jérusalem, par les biches et les gazelles des champs : n'éveillez
pas, ne provoquez pas l'amour, avant qu'il le veuille (2-7, 3-5, 5-8 et 8-4). La
premiere fois elle adjure les filles de Jérusalem de ne pas éveiller I'amour
avant qu’il ne soit mr; la seconde fois, elle a recherché son amoureux, 1'a
trouvé et le ramene chez elle. La troisiéme fois, elle cherche a nouveau son
amoureux et conjure les filles de Jérusalem mais sans ajouter « par les biches
et les gazelles des champs » : elle demande que si elles trouvent son amoureux,
qu’elles lui transmettent qu’elle est malade d’amour. La quatrieme fois, elle
a retrouvé les bras de son amoureux et précise qu’il n'est plus besoin
d’éveiller I'amour. En outre, les transitions des pronoms personnels sont
parfois nettes et parfois difficilement perceptibles. Le verset 1-13% se lit : Mon
bien-aimé est pour moi un bouquet de myrrhe, qui repose sur ses seins. Est-ce le
bien-aimé ou le bouquet de myrrhe qui repose entre les seins de la belle ? De
fait, le texte se traduit littéralement par qui reposera (et non qui repose), ce
qui laisse penser a un souhait plus qu’a la narration d"un vécu. Ces multiples
redondances et ambiguités donnent une saveur de mystere a l'attrait
érotique si joliment décrit.

Les parallélismes se présentent a 1'esprit de 1'exégese lorsque des termes
ou des locutions analogues dans des passages bibliques différents
rapprochent un contexte idéel analogue. Certains parallélismes sont
rapprochés, d’autres le sont moins. Ils sont plus souvent qu’autrement
confirmés plutot qu’infirmés par le contexte littéraire, historique, exégétique
ou théologique. Ainsi et a titre d’exemple, plusieurs images ou théme se
retrouvent dans le Cantique des cantiques et dans le canon biblique : le
pasteur et le troupeau, le mari et 'épouse, la vigne et le figuier. La lecture de
I'ouvrage mettra en évidence de multiples parallélismes qu’il est difficile
d’ignorer.

D’autres parallélismes sont sous-jacents au texte. A titre d’exemple,
considérons les termes consonants suivants : [ibi2! (mon cceur), livavtini (tu

20 1%y 7 12,00 0797 g iy
21 En hébreu, les lettres v (1) et b ( 2) sont identiques, sinon que la seconde comporte un intensificateur
(dagesh).



as ravi mon cceur), levanone (Liban), lévanah (lune/blanche), lévonah,
(encens). Levanone est le pays du Liban dont il est fait état des sources d’eau
et des animaux (les tanieres des lions et les antres de Léopard). Il est évoqué
par I'amant (viens avec moi du Liban) et la belle décrit le bien aimé ainsi :
« son aspect est (aussi majestueux que) celui du Liban »; a son tour le bien-
aimé décrit la belle ainsi : « sa face (son nez) est bomme la tour du Liban; ce
terme revient dans les senteurs du Liban (réyah lévanone). La litiere de
Salomon est faite en bois du Liban. Le vocable lévanah est utilisé dans
I'expression belle comme la lune. Celui de [évona est mentionné comme
encens, mais aussi comme arbres d’encens (‘atsé lévonah) ou colline de
I'encens (giv’ath halévonah) et la belle qui monte du désert exhale I"encens.
L’ensemble de ces termes évoquent des lieux, des animaux, 1'architecture,
des plantes, des sources d’eau et des parfums, des astres, mais aussi 'amour.
La nature toute entiere se conjugue intimement a 'amour.

Larecherche de la belle : Dans certains passages, il n’est pas clair s’il s’agit
de réve ou de réalité. Une fois (3-1 a 3-3), elle est alitée sur sa couche nocturne
et se languit de son amoureux mais ne le trouve point. Elle demande aux
gardiens de la ville s’ils I'ont vu, puis le rencontre enfin, le saisit et 'amene
a sa demeure maternelle. Une autre fois (5-2 a 5-7), elle dort mais son coeur
est éveillé. Son amoureux frappe a sa porte mais elle hésite. Lorsque sa main
ouvre le loquet elle est transie, court vers lui mais réalise qu’il s’est esquivé.
Les gardiens qui font la ronde doutent de sa moralité et la battent. Une autre
fois (8-1 a 8-2), elle souhaite qu’il soit tel un frére tétant le sein maternel,
qu’elle 'ameéne dans la demeure maternelle et qu’elle 'aime sans retenue.
Concordances avec d’autres textes de la Bible

Tres souvent, un terme prend sa signification entiere dans la Bible quand
il est analysé dans chacun des contextes au sein duquel il parait. La poésie
hébraique traditionnelle en particulier prend un sens bien plus enrichissant
quand on l'analyse a la lueur de la terminologie ou de I'imagerie biblique.
Le vocabulaire du désir et de la passion

Analysons le désir décrit par le terme tehpats (radical h-f-ts) dans les
versets 3-5 et 5-8 : Dina la fille du patriarche Jacob fut violée par Hamor, le



pere de ce dernier explique aux enfants de Jacob que son fils a succombé a
(hafets) la force de son désir de Dina (Genese 34-8).

Le Deutéro-Isaie présise qu'au retour des exilés, I'Eternel les appellera
hefstsi-bah signifiant littéralement « mon désir est en elle. »

Le prophete Osée (2-9) fustige 1'idolatrie d’Israél qu’il compare a une
prostituée et l'avertit qu'«elle cherchera mais ne trouvera pas » ses faux
amoureux. « Chercher et ne pas trouver » est une formule employée dans le
Cantique des cantiques. La encore, I'amour tel que décrit dans le Cantique
des cantiques transit la belle mais elle a de la retenue et vise a 'union
(conjugale) avec son amoureux dans la demeure maternelle.

Certaines locutions se retrouvent dans le livre des Proverbes pour décrire
la femme sans vertu : ainsi, dans les Proverbes (7-10 a 7-20), il s’agit d"une
courtisane dont le mari est absent; elle pare son lit de broderies fines et le
parfume de myrrhe, d’aloes et de cinnamone. Pour séduire quelqu’un, elle
le saisit et I'invite a s’enivrer de caresses d’amour jusqu’a 'aurore. Les
termes et les images sont similaires a ceux du Cantique des cantiques, mais
s’inscrivent par contre dans un contexte négatif qui contraste avec I'amour
idyllique et la retenue présents dans le Cantique des cantiques.

Dans le midrash des Psaumes (22-22), I’amour est présenté de différentes
facons et il est souligné que les termes consacrés a I’amour charnel peuvent
étre également consacrés a I’amour divin. La lecture biblique se veut donc
étre contextuelle :

L’amour affectueux (hibbah)

(devikah)

Envie, désir (hesheq)

Désir, vouloir (hefets) : 2-7, 3-5, 8-4

L’Amour (ahava) 1-7,2-4/2-5/7,3-1/2/3/4/5/10,5-8/9, 6-1,7-7,8-4/6/7,

Le langage qui s’adresse au coeur (dibour ‘al halev).

Qualifications de la belle

Epouse (kalah) 4-8/9, 4-10/11/12, 5-1

Compagne (ra’ya) 1-9, 4-1, 2-2/10/13, 4-7, 5-2, 6-4

Sceur (ahoth) 4-9/10, 5-1/2, 8-8



Pure (tamah) 5-2, 6-9

Colombe (yonah) 2-14, 5-2, 6-9

Qualification du bien-aimé

Chéri (dodi) 1-13/14/16,2/3/8/9/10/16/17,5-2/4/5/6/8/10/16, 6-2/3,
7-10/11/12/14, 8-14,

Compagnon (ré1) 5-16,

Frere (ah) 8-1
L’amour dans la Bible

Le verbe aimer a-h-v et ses dérivés se rencontrent dans de nombreux
contextes dans la Bible hébraique.

L’amour de Dieu est un devoir : « Tu aimeras le Seigneur ton Dieu de tout
ton cceur, de toute ton dme et de tout ton pouvoir » (Deutéronome 6,5%2), de méme
que celui de son prochain: «Tu aimeras ton prochain comme toi-méme »
(Lévitique. 19,18%).

Dieu aime Israél : « Je te garde le souvenir de l'affection de ta jeunesse, de ton
amour au temps de tes fiangailles (Jérémie 2-224), En s’adressant au roi
Salomon, la reine de Saba reconnait que Dieu aime Israél : «Dans son amour
permanent pour ce peuple, Il t'a fait roi pour que tu exerces le droit et la justice
(Rois I, 10-9%) »

Dieu a aimé les ancétres d’Israél: « Et parce qu'il a aimé tes ancétres
(Deutéronome 4-3726) » ; « Et pourtant, ce sont tes péres qu'a préférés I' Eternel,
les aimant (Deutéronome 10-15%7»

Dieu aime I'étranger : 10-1728 et 'amour de 1'étranger est un devoir : « tu
aimeras |'étranger »

Paralléles avec les chants d’amour de I’antiquité
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Bien que le Cantique des cantiques soit considéré comme un texte sacré,
on y retrouve certaines expressions courantes de 1'Orient Ancien. Les
similitudes avec les sources égyptiennes? de l'antiquité sont indéniables :
dans un chant d’amour prébiblique, les amants s’appellent frere et sceur; la
belle s’exclame : « Que n’es-tu mon frere ? » (8-1) et le bien-aimé s’écrie : « Tu
as ravi mon ceeur, 0 ma seeur, ma fiancée » (9-9). La description de la belle de
haut en bas (4-1 a 4-5) ou de bas en haut (7-2 a 7-6) par 'amant évoque des
poémes égyptiens similaires: Le poéme suivant décrit I'idéal féminin
égyptien. Il faut souligner ici le souci d'une description jusque dans ses
moindres détails qui fut consignée sur ce papyrus. Tout comme dans le
Cantique des Cantiques, la bien-aimée y porte 1’appellation de sceur :

« L'unique, la sceur a nulle autre égale,

La plus belle de toutes ! Elle est telle cette étoile de l'aurore.
Au commencement d'une année heureuse.

Elle irradie. Clair est son teint.

Charmeur est le regard de ses yeux.

Délicieux sont les mots qui sortent de sa bouche,
Elle n’émet aucun mot superflu.

Altiere, buste resplendissant,

Ses cheveux refleétent la lazulite ;

Ses bras surpassent 1'or,

Ses doigts sont comme des bourgeons de lotus.
Large de bassin et fine de taille,

Ses jambes font étalage de sa beauté.

De ses pas gracieux elle effleure le sol,

Et de ses mouvements captive mon coeur.
Heureux celui qui sera par elle étreint,

Car il sera le premier parmi les hommes,

Tout comme cet autre un (le soleil) »

2 Les similitudes entre le Cantique des cantiques et la poésie amoureuse de I'Egypte antique est
développée dans Othman Keel, Le cantique des cantiques, Editions du cerf, 1992.



De la méme facon, dans le poeme égyptien suivant, c’est au tour de la
femme de parler de 'homme :

« Mon corps se tend, mon coeur exulte

Lorsque nous marchons ensemble.

Le son de sa voix est tel ce vin de grenade.

Je revis en I'écoutant ;

Chacun de ses regards

Me revigore plus que nourriture et boisson ».

Cette derniére expression image le verset 1-2 du Cantique des cantiques
: « Qu'il me prodigue les baisers de sa bouche! Car tes caresses sont plus délicieuses
que le vin. »

D’autres expressions se retrouvent dans la littérature égyptienne : il est
cause de ma maladie (voir 2-4); j’accourrai chez mon frere et 'embrasserai
devant ses compagnons (voir 8-1); il en va de méme pour l'image de la
gazelle bondissante.

D’autres expressions se retrouvent dans la littérature ougaritique qui
selon l'orientaliste André Caquot constitue la documentation littéraire la
plus utile pour comprendre la Bible. En effet, la Bible a paru avec en toile de
fonds un substrat cannanéo-phénicien et plus précisément,
ougaritique3. Certaines expressions se retrouvent dans la littérature
ougaritique, tout comme : « mes, mains, mes doigts » (5-5); champ de vignobles
(7-12 a 7-13); ses boucles ondulantes (5-11) ou « notre lit, notre maison » (1-16 a
1-17).

Dans la littérature mésopotamienne3!, d’autres similitudes méritent d’étre
soulignées : les expressions « Toi qui est épanouie en beauté, au jardin
descends, au jardin des fragrances descends » ou « Je suis descendu au jardin
de ton amour » n’est pas sans faire penser au versets (4-16, 5-1...). Ainsi, le

% L’ancienne métropole d’Ougarit a été découverte sur le littoral méditerranéen a Ras Shamra dans la Syrie
actuelle. Ce site couvrant 225 000 kilometres carrés fut détruit durant les invasions des Peuples de la
Mer a la fin du Xllle siecle avant I'ére courante (cf. Des milliers de tablettes y ont été découvertes,
mettant a jour des écrits alphabétiques. (Cf. David Bensoussan, La Bible prise au berceau, Tome 1, Editions
du Lys, 1998).

31 James Bennett Pritchard, The Ancient Near East, An Anthology of Texts and Pictures, Princeton University
Press, 1958



jardin est le lieu préféré des amours; la cueillette des fruits en est la
jouissance. Parfois méme, la femme est comparée a un jardin de délices plein
de réjouissance3?. Toutefois, les poésies sumériennes comprennent souvent
des expressions crues qui sont absentes du Cantique des cantiques.

Le sumérologue Noah Kramer a souligné les nombreuses similitudes
entre le Cantique des cantiques et les hymnes sumériens du mariage sacré
de Dumuzi et Innana : « Dans le Cantique des cantiques tout comme les chants
sumériens du mariage sacré (d'un roi avec la déesse de la fertilité), I'amant est un
roi et un berger et I'aimée n’est pas seulement I’épousée, mais également la sceur.
Dans l'un et I'autre cas, les monologues sont entrecoupés a et le de refrains, le
langage est le méme, fleuri, et redondant, ou se reconnait le riche répertoire des poetes
de cour. Enfin, tous les deux comportent des themes communs, tel le divertissement
des amoureux dans les jardins, les vergers et les prés, ou celui de la jeune vierge qui
amene son amoureux chez sa mere. »

Il faut néanmoins préciser que l'interprétation exégétique d'un mariage
entre Israél et Dieu est basée sur la fidélité a des valeurs morales.
L’intertextualité de la Bible et des écrits de 1'Orient Ancien est mise en
évidence par des expressions et des themes communs. Mais la signification
qu’y ajoute la Bible la démarque nettement de ces écrits. C'est d’ailleurs le
theme de notre ouvrage La Bible prise au berceau3?.

Le fait que l'on ait retrouvé quelques expressions postexiliques
mishnaiques (p.ex. qui observe par le treillis au verset 2-9) ou méme perses
(p-ex. le vocable pardes qui signifie «jardin ») a donné un certain crédit a
I'hypothése d"une rédaction plus tardive que par rapport a I'époque du roi
Salomon ou d’un polissage du Cantique au fil des siecles. Le mode de temps
passé qui est utilisé dans le verset 8-1134 conforte cette these. Il demeure que
bien des passages pourraient remonter aux premieres années de la
monarchie.

32 M. Civil, The message of Lu-dingir-ra to his Mother sand a group of Akkado-Hittite proverbs, INES 23, (1964), 3,
ligne 35.

3 David Bensoussan, La Bible prise au berceau, Ouvrage en trois tomes, Les Editions Du Lys, 2002.

34 Salomon avait une vigne & Baal-Hamon - jing 2y23 ahoy® 05 072.



Gardons cependant a l'esprit que, I'analyse d'un texte au travers du
prisme de son contexte socio-historique a ses limites. C'est au travers d'une
ceuvre d’art qu'un artiste illustre ses réves. L’émotion exprimée dans la
poésie et la poésie chantée ne fait pas appel a la simple logique car un poete
peut tenter dépasser la réalité et la transcender. C'est encore plus vrai dans
le cas de la poésie biblique a recours a des images fortes, touche aux
sentiments les plus profonds et transporte le lecteur dans des entendements
insoupgonnés.

Aussi le critique littéraire risque d’errer en voulant extrapoler un contexte
socio-historique a partir d'un poeme et s’en servir ensuite comme grille
d’analyse qui mettant en second plan la valeur de la création artistique.

Gardons également a l'esprit que mis a part les traductions qui font
souvent un choix de sens parmi les sens possibles d'un vocable, il y eut par
le passé plusieurs versions du texte biblique. Les manuscrits de la Mer morte
ont mis en évidence des variations légeres du texte biblique. Il en va de
méme avec la traduction des Septante® ou la Bible samaritaine. La Bible
hébraique courante est celle de la version massorétique élaborée a Tibériade
au IXe ou au Xe siecle en se basant sur une version proto massorétique du Ie
siecle. Les versions traduites du Cantique des cantiques (version grecque des
Septante, version araméenne du Targoum, version latine de la Vulgate,
version syriaque du Peshitto) se sont avérées assez fideles dans I’ensemble3.
Il demeure que le critique littéraire éprouve une grande difficulté quand il
tente de trancher en regard de I'identification de la partie rédactionnelle du
texte biblique?”.

35 A titre d’exemple la Bible des Septantes traduit dodékha (tes amours) par tes seins, optant pour la
vocalisation dadeykha (tes seins) qui n’est pas celle de la version massoretique. Cette traduction est
reprise au XVlle siécle par de Sacy qui traduit ainsi le second verset : Vos mamelles sont meilleures que
le vin (Le cantique des cantiques, traduction de Le Maitre de Sacy, Editions Corlevour, 2013.

% Joiion, Paul, Le Cantique des Cantiques : commentaire philologique et exégétique , Beauchesne, 1909, pp. 93-
95

% L’ouvrage de Jean Christophe Saladain et de Marc-Alain Ouaknine Le Cantique des cantique - Sept
lectures poétiques, Edition Diane de Selliers 2016, tente de naviguer au travers des sens du texte
hébaraique et de traductions diverses pour mieux questionner le texte hébreu.



Le commentaire présenté dans le présent ouvrage se base sur la version
massorétique du texte, version qui a été considérée comme le pinacle des
versions bibliques au cours des ages.

Le Pardes

Selon la tradition rabbinique, 1'exégese de la bible hébraique se fait a
quatre niveaux désignés par l'acronyme hébraique PARDES3® signifiant
«verger. »

Le Pshat3? (P) est l'explication littérale et le niveau de compréhension
premier.

Le Réméz (R) ou I'allusion qui consiste a analyser les sens possibles du
texte en tenant compte des indices que sont les associations allusives du
texte.

Le Drash (D) est 'interprétation symbolique du texte au niveau de son sens
parabolique et allégorique* en faisant des rapprochements avec les autres
passages de la Bible ou les mémes mots sont employés.

Le Sod (S) est le secret ou la dimension ésotérique des Ecritures. C est cette
derniére dimension énigmatique qui est I’objet d’étude de la cabale.

Pour simplifier l'interprétation du texte, nous précéderons certains
commentaires par des lettres I, R, D, ou S afin de spécifier la rubrique
d’interprétation.

38 Selon le récit talmudique (Haggiga 14b), quatre rabbis pénétrérent dans le jardin mystique : Ben ‘Azat,
Ben Zoma, Ben Abouya et R. Aqgiva. Le premier mourut, le second devint fou, le troisiéme perdit la foi
et seul R. Aqgiva en ressortit indemne.

Malbim donne ne définition précise les conditions propres au Drash : a) que son sujet ressortisse a
I'auteur du livre et aux éveénements qu’il a vécu; b) que la signification du récit soit conforme aux regles
de la langue, sans qu’il soit besoin de forcer le texte ; qu’il y ait cohérence de I'ensemble du texte dans
son déroulement, du début a la fin ; que les principes qu’il met en ceuvre soient empruntés a la
rationalité la plus simple, sans qu'il soit fait appel a des notions tirées dailleurs - on est autrement dans
le Réméz ou dans le Drash. (Meir Leibusch Malbim, Cantiques de ’dme, traduction de Julien Darmon,
Collection les Dix paroles, Verdier, 2009). Dans le présent ouvrage, nous élargirons cette définition pour
inclure dans le Pshat des consonnances et des rapprochements linguistiques.

%0 Une parabole (mashal 2¢7 en hébreu) est un paralléle global avec I'idée centrale alors qu’une allégorie est

une correspondance injective de chaque composant du texte avec son sens extrapolé.

39



Le Pshat (P) est le premier niveau d’interprétation : ce n’est pas une lecture
littérale du texte, mais une lecture qui tient compte de son contexte.

Le Drash (D) est linterprétation exégétique obtenue par divers
recoupements dans les Ecritures. Ainsi, le bien-aimé et la bien-aimée
représentent 1'Eternel et Israél. Notons que I'interprétation du Drash n’est
pas unique.

Le Réméz (R) est le troisieme niveau d’interprétation : il est philosophique
en son essence. Il consiste a trouver des corrélations allégoriques avec des
significations philosophiques. Ainsi, la bien-aimée peut représenter
'intellect ou méme 1'ame a la recherche de 1'idéal divin symbolisé par le
bien-aimé. De la méme facon, I'Eternel souhaite la perfection humaine.

Le Sod (S) est le quatrieme niveau d’interprétation : le texte est considéré
comme un code qu’il y a lieu de déchiffrer. La divinité exprime de plusieurs
facons son amour. Le bien-aimé et la bien-aimée sont les facettes masculine
et féminine de la divinité. Le Sod vise a faire ressortir la présence de la
transcendance dans ce cantique qui ne mentionne pourtant pas une seule
fois Dieu.

Le Pshat se rapproche du sens littéral du texte. Le Réméz, le Drash et le Sod
font appel a des notions externes. Le Drash prend appui sur des versets
bibliques pour proposer une explication qui dépasse le sens littéral du texte.
Pshat et Réméz s’appuient des arguments qui obéissent a une certaine logique
d’analyse littéraire ou syntaxique. Par contre, Réméz et Sod sont du ressort de
I'imagination. En effet, le Réméz recherche I'allusion probable. Le Sod
s’appuie sur la grille de lecture ésotérique de la cabale*!.

La cabale est une doctrine visant a trouver l'unité dans toutes les
manifestations de I'existence et de 'univers au travers du texte de la Thora.
C’est une doctrine complexe basée sur le livre du Zohar (littéralement Le
livre de la Splendeur) rédigé en langue araméenne et attribué a Moise de

1 Selon le Zohar 111, 152a, la cabale est I’ame de la Torah, ses mitsvoth (commandements) sont son corps et
la matiere sa véture.



Léon qui vécut au XII¢ siecle*?. Ce dernier l'attribua a I'enseignement de
Rabbi Shimon Bar Yohai (Ile siecle de I’ere courante). Mais le texte daterait
ou intégrerait un texte bien plus ancien, Séfér hayétsira (Ie, IVe, Ve VIIe ou
IXe?), ouvrage cosmogonique** qui semble s’inscrire dans la littérature
sapientielle. Le Zohar a intégré 1'ouvrage Sefer Habahir au XIIe siecle. Cet
ouvrage décrit une cosmogonie complete basée sur la combinaison de 10
chiffres et de 22 lettres : 3 lettres meres (qui apparaissent dans le nom divin),
sept lettres doubles (correspondant aux 7 jours de la semaine et aux 7
planetes que l'on désignait alors 7 spheres) et 12 lettres élémentaires
(correspondant aux mois de 1’année et aux signes du zodiaque). Citons le
Zohar (I, 2014a) : « Quand le Saint Béni-Soit-II créa le monde, 1l le fit a I’aide du
pouvoir mystérieux des lettres. Celles-ci se déroulerent devant Lui et Il créa le monde
en dessinant le Nom Saint. Elles se présenterent devant Lui, en ordres divers et sous
des figures variées, pour participer a cette création du monde, a sa manifestation et
d sa mise en euvret, »

Le texte porteur de la Torah

La cabale se base sur un axiome de base qui est le texte de la Tora. Elle
désigne un enseignement traditionnel d’un sens ésotérique prenant appui
sur le texte. Mais a quelle logique d’analyse fait-elle appel ?

La science se base également sur des axiomes et des postulats. Celui
d’Euclide par exemple, selon lequel deux droites paralleles ne se rencontrent

4 Pour un survol de I'ceuvre cabalistique, consulter : Julien Darmon, Aux origines du judaisme, Histoire de la
kabbale et vision kabbalistique de I'histoire, LLL-Actes Sud, 2012. Pour une approche approfondie, les
travaux de Gershom Sholem sont des plus éclairants. : La Kabbale et sa symbolique (traduction Jean
Boesse), Payot, 1966 et Les Grands Courants de la mystique juive (traduction Marie-Madeleine Davy),
Payot, 1950, Le Zohar : le livre de la splendeur - extraits choisis et présentés par Gershom Scholem, Editions du
Seuil, 1980.

# Aux VIIe et VIIIe siecles, certains passages midrashiques aux tendances cabalistiques versent

dans un mysticisme cosmogonique, cosmologique et théosophique (p.ex. Alpha Beta de Rabbi
Akiva, les mentions des sept cieux (hékhaloth) ou du divin chariot (Merkava). Ette littératue
comprend entre autres ouvrages Hekhalot Zutartey, Hekhalot Rabbati, Maaseh Merkabah,
Merkavah Rabba et Sepher Hekhalot.

44 Zohar I, 2014a


https://fr.wikipedia.org/wiki/Payot_(%C3%A9ditions)
https://en.wikipedia.org/wiki/Maaseh_Merkabah
https://en.wikipedia.org/wiki/3_Enoch

jamais. Toutefois, en posant comme axiome qu’elles se rencontrent a I'infini
ou encore qu’elles se rencontrent une infinité de fois, on peut développer des
géométries « paralleles » qui simplifient la compréhension des intervalles
espace-temps de la théorie de la relativité.

En d’autres mots, le monde physique pourrait ne pas répondre a la seule
logique du cause a effet - sur laquelle la science physique est fondée — car
la cause premiere serait rendue a l'infini qui, par définition, ne peut étre
défini.

La Création porte en elle I'empreinte du Créateur. La lecture attentive des
deux premiers chapitres de la Genese permet d’entrevoir 1'édifice
cabalistique dans ses dimensions multiples :

- La dimension du temps :

La création se fait en six jours cosmiques : le soleil et la lune sont créés
seulement apres le 3e jour. Il serait possible d’avancer qu’il y eut 6 créations
régénérant l'univers, la derniere culminant avec la création de I'étre humain
puis le sabbat. La semaine de six jours terrestres est ponctuée par le repos
hebdomadaire du sabbat.

- La dimension cosmogonique :

Dans l'antiquité on comptait seulement 7 planétes que 1'on nommait les
sept spheres.

- La dimension du verbe

Le monde fut créé par le verbe divin. Aussi I'édifice cabalistique fouille-t-
il le texte, car l'arrangement de ses lettres cacherait des vérités
insoupconnées a premier abord, arrangement qui expliquerait le monde et
la Création. Les 22 lettres de l’alphabet hébraique et les 10 chiffres
correspondant au nombre de fois que le verbe divin est invoqué durant les
jours de la création renfermeraient donc des potentiels d’actions créatrices.
Le vocable hébraique Oth a la double signification de lettre et de miracle.

- La dimension anthropomorphique du divin

L’étre humain ayant été créé a I'image du Trés haut: « Elohim créa
'homme a son image; c'est a I'image d’Elohim qu'll le créa. Male et femelle



furent créés a la fois (Genese 1-274). » Donc il est une imitation de I'étre
supréme et sa condition permet d’approcher l'image de 1'Un. Cette
ressemblance permet donc de décrire certains attributs divins - sauf le
premier, celui de I'absolu - par des adjectifs se rapportant a des humains.
Plus encore : le verset 1-27 de la Genese permet d’avancer I’hypothese qu'’il
y a une dimension masculine et une dimension féminine a 1'Un.

- La dimension spirituelle

Le souffle divin a été insufflé dans Adam#4¢. Dans un sens, I’Un a donné de
son unité a I'étre humain. La cabale concoit la Présence divine ou Shékhina
comme la dimension féminine du divin lequel aspire a retrouver son unité
premiere avec elle. C'est a I'homme spirituel que revient la tache de réaliser
cette union pour retrouver la plénitude originelle. Ainsi, la cabale est bien
plus qu'une combinaison de chiffres et de lettres: c’est un moyen
d’approcher un plus haut niveau de spiritualité. La racine hébraique k-b-I
signifie « recevoir » et la cabale vise l'acquisition du message divin qui
permettrait de s’élever en spiritualité.

La Création

La science explique la création par un big bang premier, ce qui est en
accord avec la création biblique de la lumiere au premier jour. La lumiere est
une forme d’énergie, la matiere est aussi une forme d’énergie et cela pourrait
expliquer donc la formation premiére du monde. La séquence de la création
biblique soit poissons, végétation, animaux et humanoides correspond a la
séquence d’évolution selon la science. L’homme du 8¢ jour, celui du jardin
d’Eden est celui qui est doté d'une conscience et qui arréte de vivre de
cueillette pour cultiver la terre. Selon la datation au carbone, I'agriculture
daterait de 8 a 10 000 ans. La date hébraique qui commence avec la création
de ’Adam du 8¢ jour soit 5774, n’en est pas trop loin.
La parole créatrice

%> onk X732 7P 777 INK X732 DUI9Y D732 12732 DIXT DY DR K9
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Selon la Geneése, la parole créatrice est a I’origine du monde. C’est le sens
a donner au mot abrakadabera (araméen : je crée quand je parle).

Le monde a été créé par la parole divine et il est animé par le souffle
divin : « Par la parole de I'Eternel les cieux se sont formés, par le souffle de Sa
bouche, toutes leurs milices (astres) (Psaumes 33-6%7).» C'est le souffle divin qui
insuffla & Adam une dme (un souffle, une respiration) de vie : « (Dieu) fit
pénétrer dans ses narines un souffle (une ame) de vie (Genese 2-743). »

Au niveau de l'étre humain, les paroles peuvent créer des réalités
psychologiques dans la psyché des personnes et ces réalités psychologiques
conditionnent a leur tour des actions dans le monde réel. Il y a donc une
certaine corrélation entre la parole et nos actions dans le monde physique au
sein duquel nous agissons et interagissons. La parole est une forme d’énergie
qui sert de levier pour faire mouvoir les personnes. Cette énergie est
mécanique, car elle est acoustique et a son équivalent en matiere et en
lumiére et se transforme en l'une ou l'autre. Y a-t-il un code pour cette
transformation ? Y a-t-il un code qui accélere cette mutation d’énergie
cinétique en énergie lumineuse et en matiére ? C’est un peu ce que la cabale
suggere, car les lettres sont porteuses de paroles.

Victor Hugo avangait : « Objets inanimés. Avez-vous donc une ame... »
Cette vérité a été pressentie intuitivement par les animistes. Les lieux sacrés
tels que le Gange, le Nil, Rome, la Mecque ou Jérusalem, les objets sacrés tel
le feu chez les Romains, I'hostie chrétienne, le gui des Celtes, tout comme les
dates sacrées tels les solstices et les lunaisons montrent qu’on laisse de la
place a une osmose entre réel et en-soi.

Pour entrer dans l'édifice cabalistique, il faut abandonner 'approche
purement intellectuelle. Il faut, comme le suggérait Pascal, donner du lest a
la raison pure; 'ultime objectif de la cabale n’est pas de comprendre la
mécanique de la Création, mais de servir le Créateur.

Si le Tout-Puissant est par définition infini, il doit se retirer pour faire de
la place au fini. La volonté créatrice nécessite un retrait pour faire place a la

47 Dgay-93, D M WYl DMV, AT 7272
8 oom Moy, 1IR3 NE;



finitude. Cette finitude, c’est le monde que nous connaissons, entouré par
I'infini, mais néanmoins porteur de cette infinitude. Cette infinitude se
manifesterait dans la finitude de différentes facons, tout comme la lumieére
passant par un prisme est diffractée en différentes couleurs. La Création
aurait nécessité un retrait ou tsimtsoum de la lumiere divine dont les éclats
diaphanes sont les expressions des émanations divines ou Sefirot au nombre
de 10, au travers desquels le libre choix humain peut étre canalisé. Le résidu
de I'expansion de la lumiere divine (reshimou) est tamisé par 'homme céleste
primordial (adam kedmone) et chaque Sefira devient un point isolé ce qui
engendre un chaos. Ce résidu de lumiere étaient contenus dans des vases.
Mais ces vases se brisérent et se mélerent a des impuretés ou kelipoth, sauf
ceux des trois premieres Sefirot.

Ainsi, I'univers connut une expansion avec l'apparition de la lumieére. La
Création se produisit alors que cette lumiére se serait diffractée et les éclats
lumineux cherchent a se réintégrer. Cela deviendra possible grace a
I'instauration du régne du messie et la réparation du monde (tikoune) a
laquelle on peut accéder par la méditation (kavvanah), le contact mystique
(debikouith) avec le créateur et l'union divine (yihoud). Il reviendra a
I’ensemble des ames réincarnées (guilgoul) d’étre purifiées par le tikoune.

Selon la cabale, la Création se serait faite en deux étapes : I'une idéale et
'autre réelle. De fait, I'unité divine est double, mais aussi décuplée en les
Sefirot. Pourquoi double ? Car selon Isaie « Dieu fit tout, étendit le ciel et le
firmament tout seul (Isaie 44-24%9)» devrait se lire « Dieu fit tout qui fit le ciel
et le firmament tout seul. » C'est d’ailleurs la lecture d'un second ouvrage
mystique du XlIle - Sefer habahir- fait de ce verset : tout désignerait la sagesse.

L’ame

Pour un scientifique, rien ne se crée, rien ne se perd. L’intelligence, méme
si elle est due a des courts-circuits neuroniques dans le cerveau, est le
gradient d"une forme d’énergie, donc de matiere et/ou de lumiere.

Et ’aAme dans tout ca ?
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Les différents termes qui expliquent I’ame sont telles des poupées russes :
Néfesh I’ame vivante, Rouah I’esprit qui régne méme lorsqu’une personne est
absente, Néshama1’étincelle divine, Haya la force de vie ; et Yéhida qui integre
toutes ces dimensions.

Qu’est I'essence de la volonté divine ? Pour se rapporter a Jérémie, Aussi,
pour accéder a la lumiére divine, il faut comprendre et connaitre la bonté, la
droiture et la justice. Il y a comme une transmutation a opérer, qui permet
de passer par les interrelations entre les humains avant d’accéder a la
lumiére infinie. Cest 1a que I’on sort de I'intellectualisme abstrait et pur pour
se brancher au réalisme « vertuel » que constitue la vertu.

La notion du sacré

Le sacré est de l'ordre du principe transcendant en vertu duquel la
conscience s'impose des limites et se structure en systeme cohérent.

La conscience fait dévier les agissements avec autant de force qu’elle est
sise dans le sacré, ce qui fait donc interagir conscience et matiere.

L’ame c’est la trame subconsciente du tissu de la conscience agissante. Le
sacré est le point de couture qui noue la texture des catalyseurs et des
inhibiteurs d'intrigues de trames. Ces catalyseurs sont les ersatz de volonté
qui poussent a la discipline personnelle et les inhibiteurs sont les instincts
qui visent un potentiel minimax : minimum vertu et maximum vice.

Si la virtualité de 1'ame était une forme d’énergie, elle s’envolerait, se
réfléchirait, se métamorphoserait ou peut-étre se transférerait ou se
réincarnerait, mais ne disparaitrait pas.

L’dme est une étincelle. Une étincelle divine>® (Proverbes 20-2751). C’est donc
une lumiere qui capte de I'infinitude.

Les différents termes qui expliquent I’ame sont telles des poupées russes :
Haya, la vie biologique; Néfesh I'ame vivante, Rouah I'esprit qui regne méme
lorsqu'une personne est absente, Néshama 1'étincelle divine et Yéhida qui
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intégre toutes ces dimensions. L'Eternel donne 1’ame (neshamah) au peuple
qui habite la terre et I'esprit (rouah) a ceux qui la foulent.

Et que désire-t-I1 ? Que nous fassions I'effort de piger et de le connaitre.
Qu'il est droiture, compassion et justice (Jérémie 9-2352). C’est la que l’atfaire
se twiste : pour accéder a la lumiere divine, il faut comprendre et connaitre
la bonté, la droiture et la justice. Il y a comme une transmutation a opérer,
qui permet de passer des interrelations entre les humains avant d’accéder a
la lumiere infinie. C’est la que I'on sort de 'intellectualisme abstrait et pur
pour se brancher au réalisme virtuel que constitue la vertu.

Mais justement, tout est la: dans le sacré vertueux et dans la vertu
sacralisée.

Le sacré est de l'ordre du paraprincipe adopté en vertu duquel la
conscience s'impose des limites et se structure en systéme cohérent. A la
limite, la distanciation s’efface entre sacré et profane car la vertu a emprise
sur I'étre physique et 1'étre spirituel.

A propos d’étincelles, la Création aurait exigé un retrait ou tsimtsoum de
la lumiere divine dont les éclats diaphanes sont les expressions des
émanations divines au nombre de 10, au travers desquels le libre choix
humain peut étre canalisé. Il nen demeure pas moins que la dimension
divine est et demeure Une et les dix émanations ne font que rajouter un zéro
al'Un.

Dieu

Comment rendre le terme Dieu ? Il est courant de rendre ce terme par le
Tout-puissant ou méme le Tres haut. Dans la Bible, les termes utilisés sont
Elohim qui est une forme grammaticale plurielle mais qui s’exprime comme
sujet singulier et non pluriel - tout comme dans le cas du terme El - qui
représente les multiples expressions de la manifestation de la divinité
unique tandis qu'YHWH symbolise 1'expression en propre de la divinité
pour Israél, conformément au sens donné par les versets bibliques suivants :
« Tous les peuples suivront leur Elohim, et nous suivrons YHWH notre
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Elohim (Michée 4-5)% » et « Ecoute Israél, YHWH est notre Elohim, YHWH est
Un (Deutéronome 6-4)>*». Le tétragramme YHWH est difficilement
traduisible. YHWH est infini et le terme l'Infini comprend en soi une
contradiction car l'infini ne peut étre ni défini ni limité; le terme 1'indéfini
serait plus judicieux. Lors de la révélation du buisson ardent au mont Sinat,
YHWH se définit par une dynamique temporelle : « Je serai ce que je serai®. »
Mais il se définit également comme Dieu des ancétres Abraham, Isaac et Jacob
(Exode 3-13%). Le dieu du futur est le Dieu des origines et il peut étre élusif
au présent. Par contre, I'expression YHWH est Un nous amene a proposer
également le terme I'Un ou méme 1'Un unitaire.

La réparation du monde

Ce fut Isaac Louria® a introduit les concepts de Tsimtsoum (contraction),
Shevird (cassure) et Tikoune (réparation). Avant lui, la Cabale se concentrait
essentiellement sur la méditation individuelle par la Devékouth, c’est-a-dire
I"expérience extatique. Isaac Louria introduisit une dimension cosmique a
I"édifice cabalistique : La Shékhind ou Présence divine est en exil et le monde
est en état de déséquilibre. Seul des actes de réparation>® individuels peuvent
remédier a ce déséquilibre. Les bonnes actions accomplis dans un état de
spiritualité permettent d’identifier les éclats lumineux célés dans le monde
matériel et de les recombiner en leur source lumineuse originelle. Ainsi,
I’humanité et I'Un peuvent avoir une relation d’interdépendance.

>% 79) D717 1T PYP) DWR T23 W) V7N DV UK 072 DY 93 0

2T PYPY TEA PP XY Iy

%5 0PHR ITPW IR ORIW? °329 KRN 75 MR TN WK IR AW DR D98 MR T P00 A pId nnw

56 by 7R) PIY? PR 0772 08 02°DAR 9K M

>’ Isaac Louria (1534-1572) connu sous le nom de Ari, vécut a Safed et a eu une influence cosidérable sur les
cabbalistes qui lui ont succédé. 1l est fort possible que le concept de tsimtsoum ait été inspiré par les écrits
de Joseph Alcastiel de Jativa (1482).

*8 Dans le récit de la Genese, les six jours de la création finissent par le verbe la’assoth (faire) : Dieu a créé le
monde afin que son ceuvre soit continuée a étre faite : Il se reposa de I'ceuvre entiére qu'il avait créée
pour étre faite (Genése 2-3) : nivy? ooy K2-WKR ,iNIRIN-2an nay 12 °3 » De fait, les verbes utilisé dans le
premier chapitre de la Genése (Il dit, Il vit, 1l différencia, Il appela, commencent par un vav conversif : la lettre
vav (W) ajoutée a un verbe au temps futur en transforme en passé. C’est en quelque sorte un passé orienté vers le
futur.



Les Sefirot

Contrairement a Maimonide qui préconisait que le Tout-puissant ne
pouvait étre compris comme un nom propre, mais qu’il pouvait seulement
étre compris que par ses réalisations, les cabalistes soutiennent que |"essence
divine peut étre approchée par des symboles, les Sefirot qui sont des
attributs divins.

Les prémices de cette hypothése reposent sur le fait que I'étre humain a
été fait « a Iimage » d’Elohim et porte en lui une parcelle de divinité. C’est la
raison pour laquelle Dieu peut étre compris par des attributs humains. Le
fait méme qu'Adam (du sixiéme jour) ait été créé male et femelle permet
d’avancer qu’il y a une dimension masculine et une dimension féminine a
I'Un. Cette dualité s’étend a de nombreuses notions : masculin-féminin,
Eternel-esprit divin, nuitjour, soleil-lune, amoureux - bien-aimée. La
présence divine serait le Je tandis que |'Eternel serait le Tu. La cabale concoit
le monde comme une dualité masculin-féminin qui recherche 1'union et
I'unité et les différentes facettes de la divinité comme un tout aspirant a
I"'union et I'unité. En effet, au temps de 1'ultime rédemption, « YHWH sera
Un et son nom sera un (Zacharie 14-9)>.»

L’arbre de vie ou ‘Etz hayim est le diagramme des 10 Sefirot (Couronne,
intelligence, discernement, miséricorde, force, beauté, splendeur, victoire,
fondement et royaume) possede 22 lettres et 3 niveaux :

a) Le trone divin est dans 1'eynsof, I'infini, 'au-dela du conscient (sommet
ou transcendance), lequel plane au-dessus de tous ces éléments ;

b) I'intellect (deux éléments supérieurs ou spiritualité persistante)

c) les émotions conscientes (7 éléments restants ou spiritualité affective).

Chaque Sefira serait une trace de I'Eyn Sof qui est la cause des causes qui
a servi a créer I'univers et les ames :

La Sefira de Kétér (Couronne) décrit le néant premier d’ou émana I'énergie
divine premiere. Elle est pure transcendance.
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La Sefira de Hokhma (intelligence intérieure ou sagesse) est 1'inspiration
créatrice

La Sefira de Bind (discernement ou intelligence du coeur) est celle de la
compréhension intime

La Sefira de Hesséd (bonté, amour, grace, miséricorde) correspond a
I'affectivité

La Sefira de Guévouri/ Dine (puissance, rigueur) correspond a la puissance
et a la rigueur

La Sefira de Tiféréth (beauté) est le noyau et l'intériorité de l'étre et
représenterait la dimension masculine du divin

La Sefira de Nétsah (victoire) est la dimension proactive et agissante

La Sefira de Hod (splendeur ou gloire) est le rayonnement naturel du divin

La Sefira de Yessod (fondement) est la dimension génératrice

La Sefira de Malkhouth (royaume) est la présence divine (shekhinah) et
représenterait la dimension féminine (Kalah) du divin ou diadéme (“Atarah)
de ce royaume. Cette dimension serait séparée de celle de la beauté (Tiféeréth)
et vivrait en exil.

Il existe une Sefira intermédiaire de Da’at (connaissance) qui représente la
connaissance divine. Les Sefirot seraient des attributs de la divinité®, par
lesquels l'influx divin est transmis au monde matériel. C'est ce modele qui
est retenu par la mouvance théosophico-théurgique de la cabale. La
mouvance mystique de la cabale préfere se concentrer sur la méditation, la
connaissance de soi pour parvenir a la contemplation de la divinité et voit
en les sefirot des dimensions spirituelles présentes dans 1'étre humain®!.

80 Les dix séfiroth sont associées a dix noms de Dieu : Ehyéh, Yah, YHWH (Hawayah soit les voyelles hébraiques
d’Elohim), El, Elohim, YHWH lu Adonai, YHWH Tsévaoth, Elohim Tsévaoth, Shadai ou El Hay, Adonai.
61 Gershom Sholem, La kabbale, Chapitre 3, Les Editions du Cerf, 1988.



Y a-t-il une logique quelconque derriére ces Sefirot dont la nature et la
disposition semble factice a prime abord ? Il est possible de théoriser que
'absolu (Kétér) est séparé de la présence divine invisible (Malkhouth) par des
Sefirot intermédiaires.

Les trois premieres Sefirot couronne-intelligence et discernement
décrivent des qualités intellectuelles. Elles forment un premier groupe et
sont a l'origine des sept autres qui se retrouvent dans la création : bonté-
rigueur, triomphe-splendeur, beauté-génération; la derniére, celle de la
présence divine, est invisible mais néanmoins présente.

Les trois Sefirot supérieures (couronne, sagesse et intelligence)
représentent le grand visage (arikh anpine). La sagesse ou hokhmah®? est la
force d’expansion (le pere) et l'intelligence ou Binah est la force de
concentration (la mere). Tous deux dérivent de la Sefira de Kéter (couronne).

2 Selon Job 28-13/28, le siege de la sagesse est introuvable elle consiste en la crainte de Dieu. Le chemin de
la sagesse est connu seulement de Dieu. 730 X7, “J78 DX 13- R¥2AD PR, "Ap3001



Le petit visage ou sé¢’ir alpine correspond a la beauté (tiferét) et le fondement
(yessod).

Les Sefirot verticales de droite constituent le pilier d’amour et de
miséricorde : Sagesse, grace (ou amour) et victoire.

Les Sefirot verticales de gauche symbolisent la concentration, le jugement
et la rigueur : Intelligence, justice et gloire.

Les Sefirot horizontales maintiennent en équilibre compréhension et
sagesse, rigueur et bonté, splendeur et victoire. Les trois premieres
(couronne, sagesse, intelligence) reléevent de I'intelligence. Les trois
suivantes relevent du sentiment. Les trois autres de la nature et la derniere
Sefira du royaume (malkhout) représente 'immanence divine ou shekhina.
Elle symbolise parfois Knesset Yisrael, I’assemblée d’Israél.

La Tora révélée au Sinai serait le modéle méme de 1’émanation divine et il
existerait une corrélation entre les personnes et les événements qui y sont
mentionnés et la dimension divine. Les 7 jours de la création incarneraient
la transition de la Sefira de Kéter a celle de Malkhouth, soit de la couronne au
royaume. Les trois patriarches configurent les Sefirot de Hessed, Gevourah et
de Tifereth soit la grace, le jugement et la beauté. Le Tabernacle et le Temple
représentent des structures d’énergie spirituelle. L’Assemblée d’Israél
(Knesset Israel) serait associée a la dixieme Sefira du royaume.

Bien que la Bible soit avare de détails sur la nature de YHWH défini par
« Je serai ce que Je serai (Exode 3-14%%) » et mis a part le verset 10 du psaume
45% qui mentionne une reine (shegal) placée a Ta droite », la cabale pousse
I"anthropomorphisme a ses limites®.
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% Dieu peut étre qualifié par des attributs: Il peut étre bon, compassionné, miséricordieux bien
qu’inscrutable et incompréhensible. Par ailleurs dans la Bible, le Talmud et la liturgie, Il est dénommé
« homme de guerre : 7n0%n WX 711>, « héro : 112, « Eternel Tsévaoth (des armées célestes) saint : wiTp wiTp
niN2Y M WiTR », « Roi @ 731 298 ,9m° mim », « maitre de 'univers : 021937 777 » ou « Notre pére qui est aux cieux
; nway AR, » Ces attributs adjectivaux ne vont pas a I'encontre des 13 principes de foi de Maimonide
pour qui I'Eternel n’a pas d’apparence corporelle et n’est pas corporel : 71 i8] 9333 7 12 1% . O, il existe
dans la cabale une notion de mesure de la stature divine ou shi’our koma avec dix hypostases associées
aux dix Sefirot. Ceci semble aller a 'encontre des principes de la foi juive a I'effet que Dieu est éternel,
omnipotent, omniprésent, omniscient et immatériel.


https://milog.co.il/גבור/e_2877/מילון-עברי-עברי

Selon la Cabale, le Cantique des cantiques renferme « tout ce qui fut, qui est
et qui sera Zohar (II, 144a) et chacun de ses versets renferme un mystere
céleste ; il renferme tous les mysteres de la Loi et de la Sagesse, ainsi que tous les
évenements passés ou futurs (Zohar I, 18b). »

Le Zohar du Cantique des cantiques précise que la sagesse doit viser a
scruter le mystere divin, étudier sa propre constitution physique, explorer
son ame et s'interroger sur son mystere et scruter 'univers. Ce serait I'étude
de la Thora qui permettrait d’aborder les horizons de la connaissance et
donner un sens au monde divin. Plusieurs générations d’exégetes ont vu en
Le cantique des cantiques un mystere qui demande a étre dévoilé. Percu tel
un jardin fermé ou une fontaine scellée (4-12), cet ouvrage renfermerait en
réalité une fontaine de jardins et une source d’eau vives (4-14).

La Cabale vise la restitution de 1'état de perfectionnement originel grace
au mérite des justes qui fera que les ames de 1’Assemblée des saints du
monde inférieur soient unies au monde supérieur et sanctifiées par lui. Le
groupe de 7 Sefirot détient la clef qui permet de restituer cet état de
perfectionnement originel et qui permet la recollection des tessons de la
lumiere originelle brisée.

L’époux et I'épouse dans le monde ici-bas est le symbole de "'union des
Sefirot Tifereth et Malkhouth. Tifereth désigne Adam, le mari ou le Roi et
Malkhouth désigne Eve, la Reine, I’ Assemblée d’Israél ou encore la présence
divine (shekhinah). Leur union en font un seul corps de la méme facon que
les Sefirot supérieures de Binah et hokhmah sont unies. C'est lorsque les
bonnes ceuvres se multiplient dans ce bas-monde que se rattachent le monde
terrestre de la divinité; I'épouse (malkhouth) répand de suaves odeurs et elle
est bénie par le Roi. L'acte procréateur est sacré qui agrandit le visage du Roi
céleste.

Par ailleurs, la cabale précise que le nom divin YHWH représente 1'abréviation de quatre éléments : la
sagesse (Hokhmah), le discernement (Binah), la splendeur (Tiféréth) et le royaume (Malkhouth). La sagesse
est assimilée au pere, le discernement a la mere la splendeur au fils et le royaume a la fille (jumelle).
Certains chercheurs ont fait le paralléle avec les tétrades de I’antiquité (Raphael Patai, The Hebrew Godess,
Ktav Publishing House, 1967).

66 Zohar I, 186b



L’époux et I'épouse dans le monde ici-bas est le symbole de I"'union des
Sefirot Tifereth et Malkhouth. Tifereth désigne Adam, le mari ou le Roi et
Malkhouth désigne Eve, la Reine, I’ Assemblée d’Israél ou encore la présence
divine (shekhinah) ou méme le Temple de Jérusalem : la Sefira de Mlakhouth
regoit les énergies des Sefiroth supérieures et est source de bénédictions pour
les &mes. L' union des Sefirot Tifereth et Malkhouth en font un seul corps de la
méme facon que les Sefirot supérieures de Binah et hokhmah sont unies. C’est
lorsque les bonnes actions se multiplient dans ce bas-monde que se
rattachent le monde terrestre de la divinité ; I'épouse (malkhouth) répand de
suaves odeurs et elle est bénie par le Roi. L’acte procréateur est sacré qui
agrandit le visage du Roi céleste?”.

Certains personnages bibliques ont été associés a des sefirot particulieres
parmi les sept sefirot inférieures®s :

Les cinq mondes ésotériques

Apres la diffraction de la lumiere originelle, les cing mondes suivants se
seraient formés :

L'Ein-sof est le néant qui précéda la Création et 'homme primordial
représenterait le cosmos pourvu d’une ame et correspondrait a 'inspiration
et a la vision. Ce mode correspondrait a I'dme vivante ou Néfésh. L’homme
céleste ou homme primordial (Adam kedmone) représenterait la manifestation
divine de tout ce qui est par le Verbe.

67 Zohar I, 186b

68 Abraham serait lié a la Sefira de Hesséd (bonté, amour, grace, miséricorde) en vertu du veset 24-27 de la
Genese : « Et il (le serviteur) dit: "Beni soit I'Eternel, Dieu de mon maitre Abraham, qui n’a pas retiré sa faveur
et sa fidélité a mon maitre. » La Sefira de Guévourd/Dine (puissance, rigueur) est associée a Isaac qui n’a
pas changé d’avis lorsqu’il s’est apercu de la supercherie de Jacob qui convoitait le droit d’ainesse de
son frere Esau. La Sefira de Tiféréth (beauté) est adjointe a Jacob qui a su rester intégre en dépit des choix
difficiles qu'il eut a faire. La Sefira de Nétsih (victoire) et celle de Hod (splendeur ou gloire) sont liées au
don de la prophétie de Moise et Aaron. La Sefira de Yessod (fondement) est est incarnée par Joseph
qualifié de « juste » qui a su résister a la tentation lorsque la femme de son maitre Potiphar chercha a le
séduire. La Sefira de Malkhouth (royaume) est liée au roi David.



Atsilouth: est le lieu dans lequel les choses naissent: ce sont les idées
sensibles produites par l'inspiration mais encore sous forme de chaos. Ce
monde correspondrait a l'esprit ou Rouah.

Beria est la Création, soit l'organisation de la matiere en ensembles
cohérents. Ce monde correspondrait a I’ame ou Néshama.

Yetsird est le produit formé et correspond au monde de la force de vie ou
Haya

“Assiyd est la touche finale ou Yehida, soit I'union et I'intégration avec le
Tres haut.

Création (Berid), formation (Yetsird) et acomplissement (“Assiyad) sont des
émanations (Atsilouth) du nom divin (Isaie 43-79°).

Les trois premieéres caractéristiques de I'ame Néfésh, Rouah et Néshama sont
intériorisées dans le monde ici-bas tandis que les deux dernieres ne pourront
'étre que dans le monde futur. On peut y aspirer mais non point atteindre
ces dimensions. Les trois premieres caractéristiques de 1'ame, sont
incorporées dans les Sefirot de Malkhouth, Tiféréth et Yessod qui sont en
harmonie le sabbat et rendent possible l'union au Trés haut en se
rapprochant des deux dernieres dimensions, Haydi et Yehida.

Deux facteurs permettent de parfaire I'intégration de ces caractéristiques
de I'dme. La Kavand (I'intention) décrit le désir de s'unir au Tres haut et la
Devékouth qui est l'expérience extatique d’amour du divin. Ces
caractéristiques sont accomagnées de la pratique de la priére et I'observation
stricte des commandemenents divins.

Lorsque les Sefirot sont unies, elles montent vers la source cachée de la
sagesse (hokhmah) et la Sefira de Malkhouth (royaume) est alors désignée ‘olah
(élévation).

Une remarque s’impose: un méme symbole peut revétir plusieurs
significations de méme qu’une méme notion peut étre associée a différents
symboles. La spéculation cabalistique peut associer les Sefirot aux
patriarches et a leurs épouses, 1"’Assemblée d’Israél, des organes du corps
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humain ou méme des valeurs numériques”™. Ceci en rend la lecture
extrémement complexe.

Revenons au Pardes.

P: La lecture du Pshat consiste a expliquer le texte en tenant compte de
sa signification sémantique, de sa structure, de sa nuance et de son style.
L’intérét pour la grammaire hébraique au Moyen Age, en Afrique du Nord
et en Espagne notamment a enrichi les commentaires” qui pour la plupart
se basaient sur les extrapolations du Midrash. Les trouvailles archéologiques
de I'Orient ancien ont également mis a jour des langues anciennes,
sémitiques pour la plupart, et de faire des rapprochements linguistiques
avec 1'hébreu biblique. Dans cet ouvrage, il sera fait recours a certains
rapprochements aux langues de 1'Orient ancien ou a des trouvailles en
archéologie.

D: Le Drash tient compte du Midrash, c’est-a-dire de la lecture
allégorique du texte. Les parallélismes et les alégories se présentent a I'esprit
lorsque des termes et des locutions analogues dans différents passages
bibliques rapprochent un contexte idéel.

" La guématria est une technique cabalistique combinant la valeur numérique des lettres d'un mot et
faisant un rapprochement avec un mot ou groupe de mots menant a cette méme valeur. Ainsi, le mot
hébraique pour 'amour (a-h-v-h) a la méme valeur numérique que un (e-hi-d) soit 13 : (1+5+2+5) =
(1+8+4) et leur somme est le tétragramme (y-h-w-h) dont la valeur numérique est : 10+5+6+5 =26. La
guématria vise a ramener toute réalité terrestre & une combinaison de lettres des Noms divins.

L’herméneutique traditionnelle a recours a d’autres méthodes d’analyse du texte : modification des
voyelles associées aux consonnes, permutation des consonnes, homophonie des mots, déplacement de
I’espace vide séparant les mots ainsi que la prise en compte des liens entre les lettres et ’arbre séfirotique
(cf. Marc-Alain Ouaknin, Lire aux éclats : éloge de la caresse, éditions du Seuil, 1993).

" Rabbi Shlomoh Ben Isaac (1040-1105) tint a développer le sens du texte dans son contexte linguistique
et grammatical. Toutefois, il a toujours eu a l'esprit les extrapolations midrashiques. Son petit-fils
Rashbam (Rabbi Samuel Ben Méir 1080-1160) ignore les commentaires rabbiniques pour s’en tenir au
sens littéral et ultimement développer des analogies quant au sens sous-jacent du Cantique des
cantiques. Rabbi Abraham Ibn Ezra (1089-1140) base son approche sur trois axes distincts : le sens des
mots difficiles ; I'explication du texte ; le sens allégorique. Son second axe décrit sans ambages les themes
de I'érotisme et 'amour. Rabbi Joseph Kara (1050-1125) situe le Cantique des cantiques dans le harem
du roi Salomon, le roi et la Choulamit exprimant leur attraction mutuelle dans un lyrisme imaggé.



Ces allégories se rapportent particulierement aux grands personnages et aux
épisodes historiques de la bible?2: les patriarches, 1'Exode, la révélation
sinaique, la construction du Tabernacle dans le désert ou a I"histoire biblique
au sens large. Dans cette optique, le bien-aimé, la bien-aimée et I'amour
symbolisent respectivement I'Eternel, Israél, et la Torah. Le Drash s’appuie
souvent sur la relation d’époux entre Dieu et Israél : « Alors Je te fiancerai a
Moi pour I'éternité » (Osée 2-2173) et sur le passage d’Isaie : « Ton époux est ton
créateur (Isaie 54-574). » Le verset 3-117° prend alors l'interprétation suivante :
le jour des noces du bien-aimé correspondrait a la promulgation des dix
commandements et le jour de la joie de son cceur correspondrait a
I'inauguration du temple. La couronne royale serait les Tables de la loi
placées au Saint des saints dans le temple (Mishna Ta’anit 4-8).

De facon générale, le Midrash est une lecture multidimensionnelle du
texte biblique qui en restructure tous les sens possibles. Il tient compte de ce
qu’a l'origine, le texte n’était pas ponctué. Dans cette optique, le Cantique
des Cantiques est un texte qui se diffracte en une multitude de paraboles. De
nombreuses lectures différentes peuvent donc étre faites’.

Entre autres lectures, le commentaire de Tossafta Sota (9-8) suppose qu’il
s’agit d'un dialogue entre I'esprit sain, la congrégation d’Israél et les nations.

72 Mis a part les volumes de Midrash Rabba et Yalkout Shimoni, bien des exégeétes ont proposé des
paralleles tirés de la Bible : R. Ovadia Sforno d’Italie (1475-1550), R. Moshé Alsheikh de Turquie et de
Terre sainte (né en 1520), R. Elijah ben Salomon, Le Gaon de Vilna (1720-1797) puis son neveu R.
Gershon, R. Naftali Zvi Berlin de Lituanie (1816-1893); R. Baroukh Halevi Epstein (1860-1941). Beaucoup
d’auteurs de sermons commentant le Cantique des cantiques sont restés célebres : R. Eleazar de Worms
(XIlIe siecle), R. Joshua Ibn Shou’aib d’Espagne (XIVe siécle), R. Yehouda Arieh Leib (1847-1905). 11 faut
ajouter a cela la poésie liturgique tels R. Slhelomo Habavli, R. Shimon Bar Yitzhak, R. Meshullam Bar
Kalonymos sans oublier les nombreux recueils de piyoutim du Maroc.
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76 Entre autres commentateurs, Malbim (Rabbi Meir Loeb ben Yehiel Michel, 1809-1879) de Roumanie a
proposé que le Cantique des cantiques serait basé sur cinq expériences religieuses du roi Salomon (1-2
a2-7,2-7/17,3-1 a 5-1, 5-2 a 5-16 et 6-1 a 8-7). Les mille autres chanteraient la vigne de Baal Hamon (8-
11/12), totalisant ainsi 1005 chants qu’il aurait composés (Rois I, 5-12) :
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R : Le Réméz touche a la spiritualité individuelle : par I'intelligence et
le cceur, la recherche de la sagesse et du perfectionnement de I’dme”” pour
atteindre la perfection et la rédemption. Les dialogues du Cantique des
Cantiques concernent Salomon (sh-I-m-h) dont le sens peut étre la paix
(Shalom ou sh-l-w-m), la plénitude ou l'intégrité (sh-I-m-w-th).

Il est prescrit d’aimer I'Eternel de tout son cceur, de toute son ame et de
tous ses moyens (Deutéronome 10-1178 et 6-57). Il faut donc orienter ses
désirs et se commettre corps et &me a 'amour de Dieu. Cet amour constitue
une valeur spirituelle, une aspiration a se rapprocher du divin de la méme
facon que la belle désire se rapprocher du bien-aimé. La lecture du Cantique
des cantiques se fait alors sur un fonds d’interprétation de I’ame qui aspire
ardemment a se joindre au divin : avec une impatience éperdue controlée
par la rectitude, avec des hésitations et des inhibitions jusqu’a ce qu’elle se
libére et s’affirme en toute liberté et en toute indépendance.

Nulle surprise que des poeétes, et notamment parmi les versificateurs de
I’Espagne des Maures®® qui fut une civilisation riche en poésie (et en poésie
érotique) se plurent a reprendre 1'imagerie a double sens du Cantique des

77 De tout temps, les commentateurs accorderent une valeur mystique au Cantiques des cantiques. R. Aqiva
(50-135) voyait dans les descriptions du bien-aimé des qualités divines. Pour le pére de I'église Origene
(ca. 240), cet ouvrage ne devait étre étudié qu’en dernier et n’étre mis qu’entre les mains de personnes
agées car sa sagesse est ésotérique. Il invite a quitter la réalité sensible pour accéder a I'amour spirituel.
L’exégese chrétienne (qui n’est pas prise en considération dans cet ouvrage) a eu une position ambigtie
par rapport a ce texte canonisé. En effet, 'Eglise a souvent censuré la relation érotique de la sexualité
pour ne retenir que la fonction reproductive et animale de I’étre humain. Ainsi et a titre d’'exemple, Pour
St-Augustin (IVe siecle), « L’alliance de I’homme et de la femme dans un légitime mariage fait naitre quelque
chose de bon du mal méme de la concupiscence (St-Augustin, De bono conjugali, 3) » Grégoire le Grand (VIe
siécle) voyait les choses différemment : « Lorsqu’ll (dieu) mentionne les parties du corps et convie ainsi d
Uamour, il faut remarquer de quelle facon merveilleuse et miséricordieuse il agit envers nous, lui qui, pour
enflammer notre ceeur et le provoquer a I'amour sacré, va jusqu’a employer le langage de notre amour grossier.
Pourtant, par le fait méme qu’il s’abaisse en parole, il nous éleve en compréhension (Grégoire le Grand,
Prologues, 3). » Bossuet proposait de passer directement au sens mystique et prophétique : transitus sit
velox (Bossuet ]J-B. (Euvres, t. I : Commentaires sur I'Ecriture sainte, Paris, Vives, 1882). Par ailleurs, ceux
qui ont limité la portée de I'ouvrage a l'interprétation littérale (Théodore de Mopueste, Castalion,
Dobke, Grotus, Magnus...) ont été condamnés par 'Eglise. L’ouvrage Joiion, Paul, Le Cantique des
Cantiques : commentaire philologique et exégétique, Beauchesne 1909, pp. 96-110 liste les principaux
commentateurs du Cantique des cantiques.
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8 R. Yitzhak Ibn Khalfon, R. Yitzhak Bar Mar Shaul, Samuel Ibn Nagrila.



cantiques. L’allégorie a la seule dimension de dévotion au divin
exclusivement se retrouve chez d’autres poetess? ou dans le riche
compendium des piyoutim8? marocains.

S : Le Sod cherche a comprendre le mystere divin. Ainsi la description
physique du bien-aimé pourrait représenter une allégorie d"une ascension
graduelle vers le divin®® comique par les Sefirot: couronne, intelligence,
discernement, miséricorde, force, beauté, splendeur, victoire, fondement et
royaume. Il s’agit de restaurer une harmonie perdue au travers l'intégrité
spirituelle menant a 'union du masculin (Sefira supérieure) et de féminin
(Sefira inférieure), c’est-a-dire de I'Eternel et d’'Israél®t. Plus précisément, la
dévotion est imagée par 1'érotisme entre 1'Eternel et la présence divine
représentant respectivement des dimensions masculine et féminine, Israél
servant de catalyseur par sa kavvanah ou I'intention spirituelle intense.

8 Des poetes tels Dounash Ben Labrat et Shlomo Ibn Gabirol ont abondamment puisé dans I'imagerie du
Cantique des cantiques pour exprimer 1'état d’ame de la belle qui se languit pour son bien-aimé qui est
celui d’Israél qui se languit pour I'Eternel ou encore pour le messie. Ainsi, le Cantique des cantiques
serait un dialogue entre I’ame et Dieu.

82 R. Itshak Ben Yaish Halévy, R. Hayim ibn Hayim, R. David Iflah, Roni vésimhi, Vienne, 1980, Shiré
Yedidoth, Marrakech 1921, Jérusalem 1967. R. Hayim Raphaél Shoshana, A’ira shahar, Beer Sheva, 1978.

8 Le fait que l'on ait trouvé 4 copies du Cantique des cantiques au sein des manuscrits de la Mer morte
démontre 'intérét ancien pour cet ouvrage. Mis a part le Midrash et I'ouvrage Séfér Habahir, on peut faire
mention de commentateurs qui y ont vu une dimension ésotérique et un code voilant des réalités
supranaturelles : R. Ezra de Gérone, R. Moise de Burgos et R. Isaac Ibn Shaula de Guadalajara. Les
ouvrages de Midrash Hané’élam (le Midrash célé) et Zohar hadash (le nouveau Zohar) rédigés en Espagne
au Xllle siecle analysent le Cantique des cantiques selon les gradations ascendantes de 1'arbre Sefirotique.
Tikunei hazohar publié a Mantoue en 1558 est une annexe de 70 commentaires du Zohar visant a réparer
la Sefira de Malkhouth qui est a la base de I’arbre Sefirotique. Les auteurs de commentaires du Zohar ont
également enrichi les explications du Cantique des cantiques : c’est le cas de Moses Cordovero (1522-
1570) et R. Isaac Louria (1534-1572) de Safed, R. Yehuda Ashlag de Pologne (début du XXe siecle). Le
Baal Shem Tov d'Ukraine (fin du XVIlle siecle), ce dernier ayant cherché a populariser I'enseignement
du Zohar en insistant sur I'intégrité des pensées privées pour s’élever en spiritualité.

8 11 existe une lecture chrétienne du Cantique des cantiques qui a transposé les interprétations exégétiques
juives : I'époux sera tantdt Dieu, tantot le Christ. L’épouse sera Israél, I’ame chrétienne ou I’E'glise. Ainsi,
Hippolyte de Rome (II¢ siecle) et Origene (IlI¢ siecle) voyaient dans le Cantique une allégorie de I'amour
du Christ pour son Eglise. Saint Bernard (XII* siecle) y voyait un dialogue entre I’ame et la parole de
Dieu. Grégoire de Nysse (IVe siecle), Thérese d"Avila (XVIe siécle) voyaient en la belle I’ame en quéte de
Dieu. Jean de la Croix (XVle siécle) rapprocha I'amour de Dieu des émotions qu’éprouvent des personnes
engagées dans des rapports physiques amoureux. Bien des biblistes catholiques ou baptistes ont ignoré
le Cantique des cantiques car la femme qui exprime son amour de fagon libérée ignore totalement la
notion de péché originel et I'amour humain n’y est guere associé a la corruption morale (de la femme) ;
d’autres ont préféré limiter leur lecture a 'image de la femme adultére dans les discours des prophetes
d’Israél, image qui confortait la réjection de la « premiére alliance » entre Dieu et Israél. Martin Luther
interprétait ce chant comme la relation entre Dieu et le pouvoir politique.



Les exemples suivants clarifieront cette classification d’explications :

P : La bien-aimée est appelée chérie, sceur ou fiancée, colombe ou pure.
Le bien-aimé est appelé roi ou celui que mon cceur aime. Ces appellations
désignent sans ambiguité chacun des deux amants. Précisons que dans le
chapitre IV du livre apocryphe d’Ezra (5-24, 5-26 et 7-26), Israél est appelé
rose, colombe ou fiancée.

D : Les prophetes emploient souvent 'image de I'époux et de 1'épouse
pour qualifier la relation intime entre I'Eternel et Israél. En parlant de la
restauration d’Israél, Isaie et Osée s’expriment ainsi leur prophétie : « Tout
comme le fiancé se réjouit de sa fiancée, ton Dieu se réjouira de toi (Isaie 62-5%) » ;
« Alors, Je te fiancerai a Moi pour 1'éternité; tu seras Ma fiancée par la droiture et
la justice, par la tendresse et la bienveillance (Osée 2-218¢). » De fait, les themes
d’alliance, de mariage, de berger et de vigne sont des métaphores
récurrentes dans les discours prophétiques.

Les baisers que la belle souhaite recevoir de la bouche de son bien-aimé
pourraient représenter les paroles divines. La gazelle qui bondit sur les
montagnes pourrait faire allusion a I'Eternel qui a passé outre les siécles afin
de réduire le temps de l'exil. Mon bien-aimé est pour moi un bouquet de myrrhe
serait tel Abraham qui diffusa la connaissance de 1'Eternel aux nations. La
question « Dis-moi... ou tu menes paitre [ton troupeau], ou tu le fais reposer a
I'heure de midi » ferait référence a Moise qui demande a I'Eternel comment
conduire sa nation dans le désert. Les femmes qui demandent ce que le bien-
aimé a de spécial peuvent représenter des nations potentiellement prosélytes
et il en va de méme pour les compagnons qui s’enquierent du bien-aimé.

Dis-moi (hagidah-li) dérive du verbe conter, dire, révéler (n-g-d) que
'on retrouve également dans les Psaumes 147-1987 : « I1 (1 "Eternel) a révélé (m-
g-y-d) ses paroles a Jacob.» Ainsi 1'expression dis-moi peut étre comprise
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comme une invitation a I'écoute de la parole divine qui annonce les choses
futures (Isaie 46-10).

R : La belle serait la Tora ou la personne pieuse qui invite 1'Eternel a
guider dans 'ame dans sa recherche du sens profond des Ecritures. Selon
Joseph Ibn Aqgnin, 'odeur (réah) alluderait a la spiritualité (rouhanitouth).
Ainsi, la belle se compare a une fleur odorante de la méme fagcon que d’Israél
émane une bonne spiritualité lorsqu’il se conforme aux commandements
divins. La rose entre les épines mettrait en évidence la spiritualité qui s’éleve
au-dessus des affres de la matérialité.

S : Le roi Salomon serait une manifestation divine et Israél (la fiancée
ou kalah) pourrait étre en relation avec elle tout dépendant de ce que ses
actions sont bonnes ou mauvaises. La bien-aimée est comparée a la lune qui
réfléchit la lumiére émanant du Tres Haut. Le vin et I'huile feraient allusion
au déversement de la sagesse céleste. La belle se compare a une rose des
vallées (shoshanat ha’amagim). La rose change de coloration en divers nuances
(le radical sh-n-h signifie « changer ») du blanc au rouge (du bien au mal) et
souhaiterait retourner aux profondeurs (‘amigim) spirituelles celées de
'origine premiere. Ces couleurs sont associées a la faute et a la pureté
comme il en est Fait état dans le verset 1-188 d’Isaie : « Vos péchés fussent-ils
comme le cramoisi, ils peuvent devenir blancs comme neige. ». Selon le Zohar (70c)
Le verset 1-7 Indique-moi... ou tu meénes paitre [ton troupeau] signifierait : « dis-
moi ol est la source de la sagesse ? » La réponse qui apparait dans le verset
suivant dit en substance que si tu ne le sais pas, va chercher un maitre et ce
sera la facon d’aspirer a la connaissance du divin.

Pour le philosophe Ibn ‘Aqnin® contemporain de Maimonide, les termes
mon amant (dody) et mon ami (ré’y) symboliseraient l'intellect actif tandis
que ceux de mon amie (ra’yati), ma sceur (ahoti) et ma fiancée (kalati)
symboliseraient la pensée rationnelle. Le Cantique des cantiques serait un
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8 Abraham S. Halkin, Ibn’Agnin’s Commentary on the Song of Songs, The Jewish Theological Seminary of
America, 1950.



dialogue entre l'intellect et la raison, cette derniére recherchant I'état de
plénitude.

L’exégese rabbinique traditionnelle

La Bible hébraique a été analysée sous de multiples angles. D’une part la
polysémie des termes ouvre plusieurs avenues d’explication, permet parfois
de lire entre les lignes et invite l'interprétation alternative. De l'autre, étant
donné que le texte hébraique original était une succession de lettres qui ne
contenait pas de ponctuation ou d’espacement, on peut relire le texte avec
des significations autres qui ouvrent la porte a de nouvelles significations.
Ainsi et a titre d’exemple, Salomon (shelomoh) peut étre rendu par shalomo
(pacifié) ou shalomah (pacifiée). Le terme précédent (asher) dans le verset 1-1
s’explique aussi le pronom (qui est a) mais aussi bonheur. Ainsi le premier
verset Cantique des cantiques du (pour) le roi Salomon peut étre rendu par
« Chant des Chants qui est fait pour le (la) pacifié(e)?. » Etant donné que
YHWH est appelé YHWH Shalom (Juges 6-24°"), il est possible d"identifier
Salomon a I'Eternel et définir ainsi une nouvelle métaphore et une nouvelle
dimension symbolique. Les homonymes ou les consonances proches laissent
entrevoir des possibilités d’associations. Cette facon d’analyser le texte a fait
'objet d'un chapitre spécial portant sur le récit du jardin d’Eden dans
I'ouvrage La Bible prise au berceau®2. Elle rejoint par certains aspects les
commentaires rabbiniques traditionnels mais associe également le texte
biblique aux écrits et traditions de 1'Orient ancien. A la lecture de cet
ouvrage, il sera noté que parmi les tres nombreux recoupements avec la Bible
hébraique, certains paraissent trop faciles et laissent penser que I'on a vu en
le texte que ce que I'on voulait y voir; mais il y a des recoupements qui
touchent a des themes significatifs et c’est ce qui a rendu difficilement
acceptable I'hypothése que le Cantique des cantiques ne soit qu'une simple
collection de chants populaires. C’est aussi la raison pour laquelle le croyant

% Trigano Pierre et Vincent Agnés (Le Cantique des Cantiques ou la psychologie mystique des amants), Réel
Editions, 2010.
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%2 David Bensoussan, La Bible prise au berceau, Les Editions Du Lys, 2002.



ne se préoccupe généralement pas outre mesure du contexte civilisationnel
de I'Orient Ancien car il assimile aisément le verset « L'Eternel est mon berger,
je ne manquerai de rien (Psaumes 23-1). » La foi se passe de démonstration®.

Enfin les allégories peuvent étre multiples selon que 1'on veuille lire le
texte par rapport a la sortie d’Egypte, a la révélation sinaitique, au
Tabernacle ou au Temple ou encore a I'histoire des exils d'Israél. Le verbe
aimer a-h-v est utilisé dans la Bible pour caractériser le rapport avec I'Eternel
(Deutéronome 6-5%), autrui (Lévitique 19-18%), I’étranger (Lévitique 19-34%°)
et "amour d'un homme et d"une femme (7-7). Ce contexte multiple va ouvrir
des avenues d’interprétation qui iront de I'amour physique a l'attachement
spirituel. Précisons que 'amour physique n’est pas tabou dans la Bible pour
autant qu’il se pratique au sein d'un couple. Cet amour est sans inhibition et
est considéré comme sacré. L'étre humain est créé par « I'Eternel dont I'ceuvre
est parfaite (Deutéronome 32-4%). »

Tout se passe comme si I'adage talmudique « Le texte de la Tora ne peut étre
dissocié de son sens littéral’s » ne s’appliquait pas stricto sensu au Cantique des
cantiques. Par contre, un autre adage a l'effet « qu'il n'existe rien qui ne soit
alludé dans la Tora® » s’appliquerait excellemment au Cantique des cantiques.
Peut-étre une ceuvre devrait-elle étre lue non pas pour ce qu’elle dit, mais
pour ce qu’elle inspire a chacun. Il y a donc plusieurs lectures qui peuvent
étre faites sans filtrer le texte par des systemes interprétatifs de la littérature.
Dans le cas de la Bible et du Cantique des cantiques, bien des lecteurs ont
trouvé un sens qui leur est propre tout dépendant de I'impression qu’a fait
le texte a sa lecturel®. Bien des lecteurs qui ont intellectualisé le texte ont
trouvé une grande résonnance entre ses vocables et le contexte biblique ou

9 A titre d’exemple, le second concile du Vatican IT a déclaré : « L’exégese de la parole de Dieu ne peut ne
pas étre une exégese spirituelle.»

4 E M X3

% i 7977 D3I

9 {oys oonn M

98 1w 1o KX XIPAN X - Shabbat 63a

%9 RNIR2 RPMT RPT 270 XD - Taanith 9a

100 Cette approche a été développée par Roland Barthes, Le degré zéro de I'Ecriture, Editions du Seuil, 1953,
Susan Sontag, Against interpretation, Farra, Straus and Giroux, 1966 et Meir Weiss, The Bible from within,
The Magnes Press, 1984.



ésotérique, jusqu’a y voir un message sous-jacent de la parole créatrice et de
la lettre créatrice.

Ce cantique érotique a trouvé sa place d’honneur dans la liturgie et est
chanté a I'entrée du sabbat dans les communautés sépharades. La poésie
liturgiquel® s’est largement inspirée de l'interprétation exégétique du
Cantique des cantiques: Les poemes suivants d’Ibn Gabirol se
comprennent plus aisement avec la métaphore du Cantique des cantiques
identifiant le bien-aimé a Dieu (puis au messie) et la belle a Israél. Ce
poéme traduit I'aspiration au retour de la Présence divine dans le Temple et

a la rédemption messianique.
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A celle qui réside dans les champs
Entre les tentes de Kouchan
Du haut du Mont Carmel dresse-toi
Et sur le Mont du Bassan pose ton regard.
Leve les yeux la jolie
Et vois ce jardin autrefois piétiné
Remarque qu’aujourd’hui son parterre est
De lys tout empli.
Pourquoi beau cerf
T’en aller paitre dans le jardin de Yokshane,
Au beau milieu des arbres de Dishane
Et délaisser ma serre ?

101 1] existe également une hymnologie chrétienne inspirée du Cantique des cantiques : Anne Mars, Le
Cantique des cantiques du roi Salomon a Umberto Eco, Anthologie, Editions du Cerf, 2003.



Au jardin allons déambuler
Nous y mangerons des fruits savoureux
Et au sein de la belle aux beaux yeux
Tu viendras t'y reposer et sommeiller.

Ce poéme est imprégné d’'imagerie biblique : Shokhanet (tu résides) réfere a
la présence divine ou Shekhinah. Celle-ci serait en exil dans les champs de
Kouchan (I’ Afrique) plutot que dans son milieu naturel qui est le Temple de
Jérusalem. Le mont Carmel et le mont Bassan référeraient au mont Sion
(Psaumes 68-16192). Le jardin piétiné ferait référence au Templel® qui était
décoré de lys'®, le beau cerf a I'Eternel (2-81%). Yokshane de la descendance
d’Abraham et de Qetoura (Geneése 25-21%) et Dishane fils de Séir de la
descendance d’Edom (Genese 36-211%7) représenteraient les musulmans et
les chrétiens. La belle aux beaux yeux retrace la description de ses yeux telles
des colombes (4-11%) et évoque le roi David aux beaux yeux (Samuel I, 16-
1210%9) et sa descendance messianique (Isaie 11-1110, Jérémie 33-1511, et
Ezéchiel 37-25112). Allons au jardin reprend le texte du Cantique des
cantiques pour y trouver des fruits savoureux que la belle a réservé a son
bien-aimé (7-14113).
Il en va de méme du poeme suivant :
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103 Te Temple lui-méme est mis en parallele a un jardin dans les Lamentations (2-6) : Il a dévasté son
pavillon comme on fait d'un jardin : 2% 122 ob72). Un pélerinage au Temple est congu comme un retour a
'’Eden : « Les fils de 'homme... sont rassasiés de I'abondance de Ta maison, tu les abreuves su fleuve de
tes délices (Psaumes 36-8/9). opwn 7°7v 201 ; A0°2 WIR, 117 ...0TR 12 »

104 Le haut des colonnes du Temple était garni de fleurs de lys sculptées (Rois I, 7-22) : ,o>7myi W& 29
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Paix au fils de mon bien-aimé
Le blanc et vermeil
Paix a toi de la part de celle
Dont la tempe est telle une grenade.
Cours au-devant de ta sceur
Sors donc et délivre-la
Et réussis comme le fit le fils de Jesse
A la capitale des fils d’ Amon.
Pourquoi la belle susciterais-tu I'amour
Et ferais tinter ta voix comme les clochettes de la tunique
Le jour ou elle voudra, Je haterai sa venue
Et descendrai sur toi comme la rosée sur le mont Hermon.

Ce poeme se comprend facilement a la lumiére de la métaphore de I'exégese
traditionnelle du Cantique des cantiques qui est ici transparente : le veeu de
la délivrance de l'exil et de la rédemption par le messie issu de la
descendance du roi David est tempéré par la promesse d'intervention divine
opportune. Le fils de mon bien-aimé fait référence au roi David de qui il a
été dit : Tu es mon fils (Psaumes 2-7114). Le bien-aimé est blanc et vermeil (5-
10115) et le roi David était roux (Samuel I, 16-1211¢). La tempe telle la grenade
réfere au verset 4-3'17 du Cantique des cantiques ; le vocable rimone (grenade)
rime avec Amone, capitale des Ammonites vaincue par le roi David (Samuel
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IT, 10-14118). La sceur est une des appellations de la bien-aimée - Israél (4-
9/10, 5-1/2, 8-8). Le souhait de voir la reprise du service du Temple est
imagé par la tunique des prétres du Temple qui était ourlée de clochettes
(Exode 28-33119). Or, il ne faut pas hater I'amour (2-7129) car en temps et lieu,
la rédemption sera hatée par I'Eternel : « Moi YHWH, I'heure venue, |'aurai
vite accompli ces promesses (Isaie 60-22)121.» La rosée du mont Hermon
évoque le verset 133-312 des Psaumes : « Comme la rosée du Hermon qui
descend sur les monts de Sion; car c’est la que Dieu a placé la bénédiction, la vie
heureuse pour [’éternité » et la rosée évoque la résurrection des
morts : « Réveillez-vous et entonnez des cantiques, vous qui dormez dans la
poussiere! Oui, pareille a la rosée du matin est Ta rosée: grice a elle, la terre laisse
échapper ses ombres (Isaie 26-19123).»

Dans la liturgie ashkénaze, nous retrouvons cette métaphore dans ce
poéme lu le jour de kippour et qui invoque le pardon divin. Il débute par :

Car nous sommes Ton peuple et Tu es notre Dieu »
et se continue par :
Nous sommes Ta compagne et Tu es notre amoureux. »
1NIAR VTORY 0N

1% 992 1% S 17 170
IR A0R) TRV K 7D

11717 AR A0V AR
Lit-on ce qui y est ou ce que I'on veut bien y voir ?

Au cours des ages, il y a eu une profusion d’explications allégoriques,
philosophiques, theologiques et mystiques au Cantique des cantiques. La profusion
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des commentaires allant dans tous les sens possibles est sidérante!?*. Ces
commentaires font intervenir les multiples dimensions de 1'étre, de 'amour,
de I'ame, de l'intellect, de la sagesse ainsi que celles de 1’évolution et de la
finalité de 1'Histoire, supposées étre gravées dans le texte biblique. Il n’en
reste pas moins que le nombre de concordances et de coincidences du sens
du texte avec les écoles d'interprétation est non moins surprenant. Tout est
débattu dans ces commentaires : la structure du poeme, l'identité des
personnages présumés, les influences culturelles, la datation, la
canonisation... Il n'y a pas une école d’interprétation mais plusieurs et
chacune d’elles n"hésite pas a faire des rapprochements variés, furent-ils
divergents, voire contradictoires. Le lecteur rationnel peut y perdre son fil
conducteur mais le retrouve de fagon inattendue a chaque nouveau vocable
ou verset. Celui qui maitrise les Ecritures - préférablement en leur langue
originale - et qui en a été nourri sur le plan spirituel navigue plus aisément
dans cet océan d’explications.

La question est de savoir si la lecture exégétique aurait pu étre composée
différemment sans que cela change quoique ce soit au sens premier du texte,
ce qui étayerait la thése selon laquelle les allégories et parallélismes sont une
pure création de l'esprit. Cela est fort probable. Le texte biblique contient des
contradictions!?, des passages délicats, obscurs ou méme choquants. Ceux
qui se sont penché sur le texte biblique y ont tissé un fil d”Ariane qui leur a
permis de s’orienter vers une ultime clarté.

124 Pour Isaac Arama de Zamora en Espagne (XVe siecle), il n'y a pas et il ne devrait pas y avoir une
cohérence entre la pléthore des interprétations. Chacune apporte un éclairage qui lui est propre (Arama,
Commentary on the Song of Songs dans Agedat Yitzhak, Pressburg 1849). Par ailleurs, il tente d’apporter un
commentaire basé sur les quatre causes d’Aristote: matérielle, formelle, motrice et finalité.

125 Et de fait, les exégetes ont parfois tenté de résoudre la quadrature du cercle. Lorsque la Bible a des

contradictions d’ordre chronologique, le Talmud a recours en plus d'un endroit (p.ex. Mekhilta Derabi

Ishmael, Massekhet Deshira, 7) a l'adage : 11102 amixmy 01pw X : « Il n'y a ni avant ni aprés dans la Tora. »

C’est ainsi que I'on explique qu’en date du premier mois de la seconde année de la sortie d'Egypte, il est

prescrit que les Enfants d’Israél fétent la PAque (Nombres 9-1/2) bien qu’antérieurement, Dieu s’adresse a

Moise en date du premier jour du second mois de la seconde année de la sortie d’Egypte (Nombres 1,1).
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Peut-on se suffire d"une lecture textuelle et d'un sens obvie ? Cela a été
avancé par plusieurs commentateurs. Pour le théologien J.F. Jacobil?, il
s’agit de 1'histoire d"une femme mariée contre son gré au roi et qui ne peut
oublier le berger qui fut son premier amour. Elle résiste a toutes les
sollicitations du roi et finit par rejoindre son berger.

Le Cantique des cantiques se démarque du reste des ouvrages bibliques :
son genre littéraire n’est pas sentencieux, moralisateur, évenementiel,
épique, prophétique ou encore celui d"une sapience ou d’une profession de
foi. C'est une tresse d’ouvrages, de thémes, d’associations d’idées et de
tournures elliptiques. Ses résonnances touchent a 1"émotivité du cceur, au
bonheur éprouvé dans la nature, aux sens, au désir amoureux, aux
hésitations et aux regrets, au réve et au fantasme, a I'inspiration poétique, au
mystere de 'amour, a l'intelligence et a 'imagination, a la fraicheur du texte
et du contexte biblique qui s’insinuent aisément dans l'esprit, aux
personnages bibliques, a I'histoire tourmentée d’Israél et a l'espoir de la
rédemption messianique.

Toute analyse du Cantique des cantiques ne peut étre qu'une échographie
superficielle qui laisse deviner encore et encore des dimensions qui ne
demandent qu’a étre dévoilées'?.

Aussi c’est avec un grand respect pour le foisonnement d’exégetes, de
lecteurs et d’auditeurs qui y ont trouvé une source de beauté, de réconfort et
d’ascendance spirituelle que cet ouvrage présente un bouquet d’extraits
choisis et d’explications variées, laissant au lecteur le plaisir de cueillir la
floraison et la fragrance qui le captiveront.

1267, F. Jacobi (Das durch eine leichte und ungekiinstelte Erklirung von seinen Vorwiirfen gerettete Hohe
Lied [Celle, 1772]). L’approche de Jacobi a été adoptéée par plusieurs commentateurs : Ewald, Hitzig,
Renan...

1277] n’en demeure pas moins que le texte constitue un chant d’amour assez cohérent - voire un épithalame
ou une rhapsodie de chants séparés sur le theme de 'amour - qui peut étre globalement lu verba ut sonant.
Ernest Renan écrivait ironiquement : « Laissons le théologien croire que, pour sauver I'honneur du vieux
Cantique, il faut le travestir (par des allégories). » Cf. Renan, Le Cantique des Cantiques, Paris, 1860, p.146. Mais
force est de reconnaitre que l'interprétation allégorique s’invite avec un grand naturel pour habiller et
éclairer de nombreux passages. Il ne peut en étre dit autant de l'interprétation mystico-cabalistique.



Dans son introduction a l'interprétation du Cantique des cantiques, Jean-
Yves Leloup!?® écrivait : « Chacun lit le Cantique de fagcon unique ; l'intensité de
la lumiere qu’il en recoit dépend de la capacité d’ouverture de son regard. » Le
spectre de ces lectures se déploie du profane au sacré et de I'interprétation
érotique’? jusqu’a la ferveur mystique'®. Pour le Zohar (II, 144a), il est la
synthese du mystére du nom divin et de la destinée d’Israél. Il renfermerait
tout ce qui est, fut et sera. La lecture du présent ouvrage présentera plusieurs
lumieres diffractées par le Cantique des cantiques, lumieres qui ont envotté
les esthétes, les commentateurs et les exégetes.

Nourri par une culture dans laquelle la Bible était omniprésente et sa
chanson envoutante et émouvante, l'auteur se propose de partager ce
commentaire du Cantique des cantiques, poeme qui a bercé des générations
d’auditeurs et d’exégetes qui y ont vu en filigrane 1'histoire juive avec ses
ombres et ses lumiéres, ses malheurs et ses espoirs ou encore 1'aspiration de
I"dame a I'ascension spirituelle.

Quelle valeur accorder aux quatre niveaux d’analyse (P, D, R, S)
susmentionnés ?

P: Au plan de l'explication littérale, il a été souligné plus haut que
I'hébreu et les langues sémitiques en général recourent a un vocabulaire
polyvoque'® ouvrant la porte aux sens de traduction multiples lesquels
génerent a leur tour des possibilités d’interprétation et de sous-entendus
multiples. Aussi faudrait-il s’en tenir au sens littéral (unique) induit par le
contexte. Or, si nous avons a I'esprit que le texte original n’est pas ponctué,
la phrase peut étre reconstituée différemment. Aussi est-il difficile de
censurer des voies d’explications alternatives, furent-elles hétérogenes. Ceci
dit, le Cantique des cantiques décrit avec finesse le désir amoureux qui fait
vibrer ensemble des cordes psychiques, intellectuelles et corporelles.

128 Jean-Yves Leloup, Le cantique des cantiques, La sagesse de I’ Amour, Presses du Caatelet, 2017

129 Frank Lalou, Tes seins sont des grenades, Pour en finir avec le Cantique des cantiques, Editions alternatives,

2003.

130 La mystique Ste Thérese d’Avila traduisait Mon bien-aimé par Mon Seigneur dans son ouvrage

Concepotos del amor de Dios (Pensées sur I'amour de Dieu) rédigé entre 1566 et 1574.

1311 e Cantique des cantiques contient cependant des mots rares tel que : apiryone (pavillon/baldaquin, (3-
9); shelahim (par de plaisance ou branches 4-13) et rehatim (boucles ou bosquets 7-6).



D : Au plan de I'interprétation exégétique étayée par des recoupements
avec les Ecritures, il faut se remettre a 1’évidence suivante : la Bible a eu un
impact extraordinaire sur la société. Considérée durant des millénaires
comme un postulat, elle constitue une base de données de référence dans
laquelle I'exégete puise continuellement et parfois inconsciemment des sens
moins obvies, des analogies et des contextualisations nouvelles. Ceux qui
ont été abreuvés dés leur plus jeune age par les Ecritures ont fini par modeler
une méthode de concordance tout comme I'intelligence artificielle va puiser
dans des modeles multiples un sens nouveau qui ne demande qu’a étre
validé par d’autres références. Cet agencement de symboles au gré de la
pensée analytique couvre de multiples dimensions : celles de la divinité, de
I'histoire et du sens de l'histoire et du rapport de l’étre humain a la
transcendance.la Bible explique la Bible.

Aussi, le texte biblique a-t-il représenté un axiome de base auquel
plusieurs écoles d’exégese se sont référées, y voyant non seulement une
source de vérités anciennes mais aussi 1'épine dorsale d’explications
ontologiques essentielles. Une seconde vérité sous-jacente est celle du role
de la destinée d’Israél dans I'histoire de ’humanité, role qui convergerait
ultimement vers 1'ere messianique idyllique. Ce role serait pondéré par les
actions de droiture ou des écarts de conduite d’Israél pouvant hater ou
retarder 'avenement messianique. Ces vérités ont été présentes dans I"esprit
de nombreux interpretes de la Bible et influencent souvent leur lecture et
leur analyse des textes. Elles constituent un témoignage de 1'histoire de la
piété et de la théologie

La métaphore rabbinique est belle, et apporte un certain confort en regard
de la destinée d’Israél. Jusqu'ou peut-on pousser l'allégorie ? On peut se
demander si mettre en parallele I'amour humain et I'amour divin ne met pas
ce dernier a I’abri des tensions qui existent dans les relations humaines. Or,
le théme de la fidélité d’'Israél a Dieu est justement repris dans les termes
d’une fidélité conjugale dans la Bible et cela vient étayer cette métaphore.

Au Jardin d’Eden, Adam et Eve prenaient conscience de leur nudité avec
une certaine crainte. Ainsi Adam avoue : « J'ai eu peur, parce que je suis nu, et



je me suis caché (Geneése 3-10'32).» Ils cacheront désormais leur nudité:
« L'Eternel-Dieu fit pour I'homme et pour sa femme des tuniques de peau, et les en
vétit (Genese 3-2113). » Le Cantique des cantiques met ’homme et la femme
sur un méme plan d’égalité : ils se révelent leur belle nudité sans complexe.
Comme nous le verrons dans I'analyse du dernier verset du Cantique des
cantiques, la métaphore se traduit par une ultime égalité du couple, soit par
un Israél stir de sa maturité et de sa destinée qui incite 'Eternel a s’occuper
de celles des autres nations.

Le texte est allusif et polysémique. Il invite la métaphrase. Sa richesse de
significations articule avec raffinement de nouveaux sens. Il doit étre
interprété avec nuance. Certaines allégories et métaphores recensées dans
les textes exégétiques pourront sembler échevelés et il reviendra au lecteur
de séparer le grain de l'ivraie.

R: Au plan spirituel, I'analogie du texte et de son interprétation aux
aspirations de 1'ame se construit par des spéculations d’ordre théologique,
philosophique ou théosophique. Méme si elle ne répond pas a une
méthodologie uniforme et cohérente, elle n'en demeure pas moins une
émanation du texte qui s’appuie par ailleurs sur le corpus des exégeses
formulées au cours de I'histoire.

Les amants se cherchent : la belle est une rose parmi les épines, cachée
dans les fentes du rocher; elle dort ou réve ; elle demande a son amant ou il
pait ses troupeaux, le compare a un berger dans les roses, a un pommier dans
la forét ou un cerf qui bondit dans les montagnes. Ils sont partout nulle part,
se cherchent et s’invitent. L’admiration mutuelle qu’ils se portent, la saveur
des baisers, leur voix et leur parfum les rapprochent, tout comme le chant de
la tourterelle ou I'éveil de la nature qui bourgeonne, libere ses senteurs et
ravive par ses saveurs.

Une harmonie sous-jacente avec le theme de I’ame qui se questionne et qui
cherche le transcendant se dégage au fur et a mesure de I'analyse. Le poete
Ibn Gabirol médiéval parlait en ces termes de 'ame :
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Tu es pareil au Dieu vivant, qui est invisible comme tu l'es toi-méme
Si ton createur est pur et saint, sache que tu es pure et integre.

L’ame et le transcendant sont immatériels mais existent néanmoins car ils
se sustentent par leur dialogue interactif. Le psalmiste (27-8/9) s’exprime
ainsi :

"3, T3P IDOD-OX - WP A TI2-NN
C’est ta face que je recherche, 0 Seigneur! Ne me cache point ta face.

S : Au plan de I'approche mystique, I’auteur reconnait qu’il a développé
une grande prudence par rapport a ce domaine, jugeant utile de se
questionner sur la possiblité de la projection du désir des mystiques qui
cherchent dans les Ecritures un murmure divin. En tant que scientifique, il
est en quéte de logique : intelectum valde ama. A titre personnel, il est
conscient de ce qu’il y a une dimension spirituelle en tout un chacun et aussi
de ce que la science n’explique pas tout. Bien qu'il soit tenté d’éviter de
s’aventurer dans des hypotheses métaphysiques, il demeure curieux par
rapport a I'approche mystique qui trouve une symbolique derriére les mots
et les lettres. Cette symbolique rejoint de nombreux themes : la manifestation
divine, la Création du monde et sa constitution, la nature, 1’étre humain et
sa constitution, son essence, son ame et son devenir.

I faut cependant préciser que cet ouvrage introduit le lecteur aux quatre
niveaux d’explications du PARDEs. Du PARDEs et non du PARDES. Car il
ne présente pas toute la dimension mystique et cabalistique qui transmue et
métamorphose de nombreuses dimensions en une seule : les dimensions
masculine et féminine de Dieu; la présence divine sur terre (shekhinah) et
Dieu ; la mystique ; I’Assemblée d’Israél et Dieu ; 'anatomie du corps
humain ; la cosmogonie ; le Temple de Salomon et un sanctuaire célestel?* ;
la Ménora du Temple ; les Sefirot et bien str le texte de la Thoral® et les
lettres hébraiques. Une telle approche mériterait un développement soigné

34 Selon le Zohar du Cantique des cantiques, la révélation de ce texte se serait tenue apres la construction
du Temple de Jérusalem car alors le monde inférieur fut alors a I'image du monde d’en haut.
135 Pour le cabaliste R. Moise Hayyim Luzzato, la Thora et le Saint béni soit-Il, sont un.



et prudent - et excessivement volumineux - qui tenterait de faire naviguer le
lecteur dans les arcanes cabalistiques qui constituent un labyrinthe dans
lequel il n’est guére facile de retrouver le fil conducteur?®.

La recherche de 'amour est lancinant dans le Cantique des cantiques.
L’amour est approché avec sensibilité et est irradié par plusieurs lumieres.
La jouissance du corps n’est pas ignorée. La béatitude n’est pas incorporelle.
Il s’agit d'une ceuvre qui recherche la félicité de lI'étre dans toutes ses
dimensions!¥’.

Le Cantique des cantiques a captivé l'imagination des poetes, des
exégetes, des féministes!®, des mystiques et des linguistes. L’intérét porté
par cet ouvrage au long des siécles ne s’est pas démenti, que ce soit pour en
souligner 1'aspect charnel, allégorique ou spirituel. L’auteur exprime le
souhait que ceux qui auront le bonheur d’apprécier la volupté du Cantique
des cantiques dans sa dimension poétique et dans ses ramifications
ésotériques puissent avoir une meilleure idée de l'engouement que les
Ecritures ont suscité au fil des générations et de jouir d’un plaisir certain sur
les plans de la compréhension du texte, des liens qu'il tisse avec la Bible, des
extrapolations au niveau individuel et collectif ou de l'introduction a la
lecture mystique.

« Goiitez et voyez comme c’est bon le Seigneur (Psaumes 34-9139). »

136 Une personne imprégnée de sa foi pourrait accepter plus facilement I'élaboration d'un environnement
intellectuel et spirituel propices a 1'acceptation des nombreuses assertions de la cabale. Pour une telle
personne, cette discipline est une des approches a l'illumination mystique.

37 Julia Kristeva illustre fort bien cette dualité : « Désir et Dieu ont toujours été la, il s’agit maintenant de les
contempler tels quels, ensemble, dans les plis de I’expérience psychique individuelle. Le terme d’amour consacre
leur réunion : amour sensuel et différé ; corps et pouvoir ; passion et idéal. » Kristeva, Julia. « Le Cantique des
cantiques », Pardes, vol. 32-33, no. 1, 2002, pp. 65-78.

138 A titre d’exemple, les ouvrages suivants en font une lecture convaincante : Francoise Waeselynck-
Krysztoforski, Le moroir du Canique des camtiques, Dos carré collé, 1919; Ricoeur Paul, Lacocque André,
Penser la Bible, La Sulamite, Le Cantique des cantiques, Editions du Seuil, 1998 et Phyllis Trible,
Depatriarchalizing in Biblical Interpretation, Journal of Academy of religion, Vol 41. Nol, March 1973, pp.
30-48.
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