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Hassiduité — traduction et vocalisation assistées par intelligence artificielle, relues par une seconde intelligence artificielle. Texte hébreu :
éditions Kehot, via chabad.org. Le Rabbi a dit ce maamar en 5726. Traduction frangaise littérale en regard ; les encadrés explicatifs sont
adaptés du travail de Simply Chassicus.

« Je suis 2 mon bien-aimé et mon bien-aimé est a DT ying 0 7T P77 AN

moi, qui pait parmi les lis »

Le Rabbi a prononcé ce maamar, le chabbat qui bénit le mois d'Eloul, en 5726 [1966]. Il part d'un maamar
connu de I'Admour Hazakene, sur un passouk de Chir HaChirim. Ce livre est une allégorie de I'amour entre
Hachem et le peuple juif. Ici, les nations demandent aux Juifs ol est parti leur Bien-aimé. Les Juifs répondent
que Hachem fait toujours paitre Son troupeau dans les « jardins » de la galout. Il s'y plait aux « roses » de leur
étude de la Torah. Des sources plus anciennes remarquent que les initiales des quatre premiers mots forment

5N, Eloul. C'est le mois qui prépare Roch Hachana et Yom Kippour. Le Rabbi va examiner cette explication.

« Je suis 2 mon bien-aimé et mon bienaimé est 2 "19H2 NN 71PN N 0D 27T 2T7ITY YIN
moi » [Ani ledodi vedodi li] a pour initiales le mot ’-n-f? ’JN'? ‘7117?‘('. ND’?WU M e xnI2

Eloul. Dans le Likoutei Torah, le maamar qui com-

mence par « Zeh » explique le lien entre Eloul et « ,Nnnb'[ NN1IYNN NI 171‘7?‘{3 2 ’,z? ’-ﬁ-”,

Je suis 2 mon bien-aimé et mon bien-aimé est a moi N7 0718377 017 MWD WNIDY ,TITY VAN
En Eloul, il y a I'éveil d'en bas : s 2 o | -

». n. oul, il y a Téveil d'en bas : « Je su'ls a mOTl RMAYAN)  munb  mhymbn mownn

bien-aimé ». A Roch Hachana et 4 Yom Kippour, il T T T

y a I'épanchement d'en haut vers le bas (I'éveil d'en 2"2m" 1"aw 2wniam -".7 M ,(N’?’V‘?'f

haut) : « et mon bien-aimé est 2 moi ». Et I'épanche- 5I58AW NIRRT Y N
ment de Roch Hachana et de Yom Kippour vient S

par I'éveil d'en bas d'Eloul.

Dans le Likoutei Torah, I' Admour Hazakéne explique pourquoi cette phrase représente Eloul. « Ani lédodi » est
le lien que les Juifs renforcent par leurs propres efforts en Eloul : on I'appelle « éveil d'en bas ». « Védodi li » est
le lien que Hachem Lui-méme suscite 2 Roch Hachana et 2 Yom Kippour, en réponse a ces efforts : c'est un «
épanchement d'en haut vers en bas ». D'ot une difficulté : seule la premi¢re moitié de la phrase semble appartenir

a Eloul. Pourquoi les deux moitiés sont-elles contenues dans le mot ?

n"2TYNNT "2 L[219K N2 HH01 0h Tim
mon bien-aimé est 2 moi » est donc lui aussi compris o T :

dans les initiales d'Eloul] : I'éveil d'en bas d'Eloul (« QIARIPN (01 X°7 (’-”717 ’JK) ‘71‘7?‘(3(27
Je suis 2 mon bien-aimé ») est (aussi) le préalable de 0" " (9’7 it Eabl7zaly U'p

I'épanchement (« et mon bien-aimé est 4 moi ») de

C'est pourquoi Eloul a pour initiales « Je suis 2  pagj] *9 7371 *7177 *IX 1" K177 D19RW 110

mon bien-aimé et mon bien-aimé est 4 moi » [« et

Roch Hachana et de Yom Kippour.
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La réponse de I'Admour Hazakene : le mot 219K contient aussi les lettres 1 et 9, qui représentent védodi li, parce

que l'effort d'Eloul prépare I'épanchement de Roch Hachana et de Yom Kippour.

Cela demande une explication. Les lettres vav et la-
med (initiales de « et mon bien-aimé est 2 moi »)
font partie du mot Eloul lui-méme. Il en ressort que
le mois d'Eloul n'est pas seulement le préalable de «
et mon bien-aimé est 2 moi » : le mois d'Eloul porte
aussi en lui la dimension de « et mon bien-aimé est 4

moi ».
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Le Rabbi ne s'en tient pas la. Si les lettres de védodi li figurent dans le mot Eloul lui-méme, c'est qu'Eloul ne se

contente pas de préparer védodi li : il le contient. D'ot1 la premiére question : ot1 voit-on, dans le mois d'Eloul lui-

méme, védodi li, c'est-a-dire la révélation de la Divinité « d'en haut vers en bas » ? Pour y répondre, le Rabbi se

tourne vers ce que I'Admour Hazakene dit des Treize Attributs de miséricorde [yod-guimel midot hara’hamim]

en Eloul.

Le maamar poursuit : Eloul est le temps des treize
attributs de miséricorde. En Eloul, certes, il y a « Je
suis 2 mon bien-aimé », I'éveil d'en bas. Néanmoins
I'éveil d'en bas de 'homme, surtout s'il est éloigné de
la Divinité, se produit grice a un éveil et 2 un don de
force venus d'en haut. La révélation des treize attri-
buts de miséricorde en Eloul s'adresse 4 chacun d'Is-
raél, méme aux plus ¢loignés : elle est le don de force
d'en haut pour le service de « Je suis 4 mon bien-
aimé ». Seulement, la révélation d'Eloul n'est (pour
I'essentiel) qu'un don de force (ce n'est pas la révéla-
tion qui éveille 'homme), et le service lui-méme

vient de 'homme : « Je suis 2 mon bien-aimé ».
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Selon I'Admour Hazakene, Eloul est le temps ot1 les Treize Attributs de miséricorde, un degré de la Divinité, se

révelent a chaque Juif. Eloul serait-il donc un temps « d'en haut vers en bas » ? Non, car la Divinité peut agir de

deux facons. Soit la révélation saisit 'homme et éveille d'elle-méme son désir de s'attacher 2 Hachem. Soit elle lui

donne seulement la force de s'attacher 4 Lui par son propre effort, sans cet élan. En Eloul, c'est surtout la seconde

fagon : méme celui qui est loin regoit la force d'ani Iédodi. De la vient la supériorité d'Eloul sur les Dix Jours de

Téchouva, de Roch Hachana a Yom Kippour.
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Telle est la supériorité d'Eloul sur les Dix Jours de
Téchouva. Durant les Dix Jours de Téchouva, et en
particulier 2 Roch Hachana et 2 Yom Kippour, la ré-
vélation éveille 'homme, et le service de 'homme est
comme une conséquence de la révélation d'en haut.
Mais l'essentiel et la supériorit¢ du service de
I'homme (un service accompli par sa propre force), «

Je suis 2 mon bien-aimé », se trouvent en Eloul.

n"wyaT ,n"wy *237 1PKW moynT NN
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Pendant ces dix jours, c'est la révélation qui éveille le Juif ; son effort en découle en partie. Or la grandeur du

service de 'homme apparait quand il sert par ses propres forces. C'est en Eloul qu'elle peut s'exprimer

pleinement. Une note de I'éditeur précise que toutes les capacités de 'homme viennent de Hachem. On parle de

« propres efforts » parce qu'il surmonte ses épreuves sans aide extérieure ni inspiration révélée.

Pour expliquer les deux points évoqués plus haut
au sujet de la révélation des treize attributs de miséri-
corde en Eloul - cette révélation s'adresse a chacun,
méme aux plus €loignés, et pourtant elle n'éveille pas
I'homme et n'est qu'un don de force -, le maamar
poursuit : la révélation des treize attributs de miséri-

corde en Eloul est a I'image d'un roi dans le champ.
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La révélation d'Eloul réunit donc deux traits. Elle atteint chaque Juif, méme €éloigné. Pourtant, elle ne I'éveille pas

: elle lui donne seulement la force. Pour I'expliquer, I' Admour Hazakéne recourt 4 la parabole du « roi dans le

champ ». De retour de voyage, le roi se rend accessible : qui le veut sort a sa rencontre dans le champ. Il accueille

chacun avec bienveillance [bésséver panim yafot] et lui montre un visage souriant [panim so'hakot]. Mais une fois

le roi dans son palais, seuls les plus éminents y entrent, et sur autorisation. Le Rabbi releve deux différences entre

ces deux situations.

Ces deux points comptent en effet parmi les dif-
férences entre le roi dans le champ et le roi dans son
palais. Pour ce qui est du degré de la révélation, la ré-
vélation principale du « roi dans sa beauté » (« tes
yeux contempleront ») a lieu dans son palais royal,
lorsqu'il porte les vétements royaux et la couronne
royale, ce qui n'est pas le cas lorsqu'il est dans le
champ. Mais la révélation elle-méme a lieu surtout
lorsqu'il est dans le champ. Dans son palais royal, on

n'entre chez lui qu'avec une permission, et seuls y
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entrent les élus du peuple et les étres d'exception.
Dans le champ au contraire, quiconque le désire est
autorisé [et a la possibilité] d'aller a sa rencontre, et le
roi les recoit tous avec un visage avenant et leur

montre A tous un visage souriant.

NP L1710 TTI DYAY 00RO
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La premiere porte sur la « qualité » de la révélation. Au palais, avec ses habits royaux et sa couronne, le roi

montre davantage sa royauté ; dans le champ, il est vétu comme un homme du commun. La seconde porte sur la

« quantité ». Dans le champ, chacun peut venir a lui ; au palais, seuls quelques-uns sont admis, et sur

autorisation.

Il en va de méme dans ce que figure la parabole. La
révélation de Roch Hachana et de Yom Kippour, et
de méme celle des Dix Jours de Téchouva en général,
est a I'image d'un roi dans son palais : elle éveille
I'homme, comme un roi dans son palais (dans ses vé-
tements royaux et sous sa couronne royale) inspire
crainte et effroi. Mais pour que I'homme ressente la
révélation de Roch Hachana et de Yom Kippour, il
faut (surtout) que le service du mois d'Eloul ait pré-
cédé. Clest par ce service qu'il devient I'un des élus
du peuple et des étres d'exception qui entrent dans le

palais du roi.
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Roch Hachana, Yom Kippour et les Dix Jours de Téchouva correspondent au Roi dans Son palais. Hachem s'y

révele dans Sa gloire, et cela provoque d'emblée crainte et effroi. Mais il faut étre de ceux qu'on laisse entrer, c'est-

a-dire avoir la sensibilité qui permet de ressentir cette révélation. Pour cela, il faut s'étre préparé en Eloul.

La révélation d'Eloul, elle, est 2 I'image d'un roi
dans le champ : elle n'éveille pas I'homme, elle n'est
qu'un don de force pour le service. Mais ce don de
force pour le service, que confere cette révélation,
s'adresse 4 chacun, méme aux plus éloignés. Il en va
comme d'un roi dans le champ : dans cette situation,
le roi n'inspire ni crainte ni effroi, en particulier a
ceux qui se trouvent dans le champ, et qui sont d'un

degré inférieur.

NI, T2 790 NRAT RINY 219KT M98
P71 NI DTN DN 7IYR K 19300 1DiNa
N7y Mo nnad PaN LTIy 19 nenl
DoRImTY? 03 KMINDD NI My R Uyw
NI PRAYIT T2 PR NRRPTI NP3
Dy VD2 TADY TR LR K ] 23032

12901 K372 OOW 773 0°XE0IT 1PN

hassiduite.com



HASSIDUITE - MAAMAR

Ani LDodi - 1”500 - 2 *TiT) *Ti77 "IN

Eloul correspond au Roi dans le champ. Un roi vétu comme un homme du commun n'impressionne personne.

De méme, Hachem Se rend accessible a chacun, méme au plus €loigné, sans éveiller Lui-méme le désir de venir a

Lui. Cette rencontre n'exige pas d'apprécier la gloire du Roi : elle reste donc ouverte a ceux qui, pour I'heure, en

sont incapables.

Bien plus : dans cette situation, le roi n'éveille méme
pas le désir d'aller a sa rencontre. C'est pourquoi le
maamar précise « quiconque veut sortir pour aller a
sa rencontre » : s'ils sortent i la rencontre du roi,
c'est de leur propre volonté. Seulement, le don de
force pour aller 4 la rencontre du roi vient de ce que
le roi est dans le champ, car alors (quand il est dans le
champ) chacun a la permission et la possibilité d'al-

ler 2 la rencontre du roi.
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Le Rabbi va plus loin : dans le champ, le roi n'éveille méme pas le désir d'aller vers lui. D'ot1 la formule «

quiconque le souhaite » : le désir vient de 'homme. La possibilité de sortir a sa rencontre, elle, vient du roi, qui

s'est rendu accessible. Sans cela, 'homme du commun n'aurait aucun moyen de le voir, alors qu'au palais on

attend tres longtemps une chance de le voir.

Il faut comprendre. Pour expliquer que la révéla-
tion d'Eloul (et le don de force qu'elle confere)
s'adresse 4 chacun, seul compte, semble-t-il, le fait
que, lorsque le roi est dans le champ, quiconque le
désire est autorisé a aller 4 sa rencontre et le peut.
Pourquoi le maamar ajoute-t-il alors que le roi les re-
¢oit tous avec un visage avenant et leur montre 2

tous un visage souriant ?

W7 T2 TUIRIPT ATy WY (7
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Deuxieme question (premigre partie) : pour dire que chacun regoit la force de s'attacher 2 Hachem, il suffisait

d'écrire que, dans le champ, chacun peut aller 4 la rencontre du roi. Pourquoi ajouter qu'il « les accueille tous

avec affabilité et montre a tous un visage souriant » ? Ce détail semble superflu. Il semble méme contraire a

I'esprit d'Eloul.
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D'autant que le fait que le roi les regoive tous avec
un visage avenant et leur montre un visage souriant
est I'épanchement et la révélation d'en haut qui
suivent le service. Or cela ne se comprend pas :
I'épanchement et la révélation qui suivent le service
(« et mon bien-aimé est 2 moi ») ont lieu durant les
Dix Jours de Téchouva, alors que la parabole du roi
dans le champ explique la révélation d'Eloul, qui est

(un don de force et) antérieure au service.
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Un accueil bienveillant ressemble en effet 4 une réponse du roi, « d'en haut vers en bas », aux efforts des Juifs. Il

releve donc de védodi li, qui appartient aux Dix Jours de Téchouva. Or la parabole décrit Eloul, dont la révélation

précede les efforts et les rend possibles. Deuxi¢me question (seconde partie) : pourquoi I'Admour Hazakeéne

place-t-il cet accueil en Eloul, alors que la réponse d'en haut ne vient qu'aux Dix Jours de Téchouva ?

Il faut également comprendre les deux choses :
qu'il les regoit avec un visage avenant [sever panim
yafot], et qu'il leur montre un visage souriant [pa-

nim so'hakot].

0722R XY D27 W PAT? 7% DA
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Troisi¢éme question : que signifient ces deux expressions, « il les recoit avec affabilité » et « il montre 4 tous un

visage souriant » ?

De plus : s'agissant de les recevoir, il est dit « avec un
visage avenant », et s'agissant de leur montrer un vi-

sage, il est dit « un visage souriant ».

nin? 0°19 1202 IR 022pNY ¥ii1aY BN
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Quatrieme question : pourquoi I'Admour Hazakene dit-il « avec affabilité » (bésséver panim yafot) pour la

maniere dont le roi regoit, et « souriant » (panim cho'hakot) pour le visage qu'il montre ?

On peut proposer 'explication suivante, en po-
sant d'abord ceci : par rapport a la révélation de
Roch Hachana et de Yom Kippour, la révélation des
treize attributs de miséricorde en Eloul apporte une
nouveauté sur deux points. Le premier : pour rece-
voir la révélation de Roch Hachana et de Yom Kip-
pour, il faut un service élevé (celui de I'¢lite du
peuple et des étres d'exception). Pour recevoir la ré-

vélation d'Eloul, en revanche, il suffit d'aller ac-
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cueillir le roi, ce qui, dans la réalité que figure la para- °19 n’?gl?n vl _mvn‘? 197% PIDNG 9qbvln

21y N23pn NINIYNT NI DWNIAT L77n0
Ra)alivBatmlra

bole, correspond a I'éveil de la kabalat ol [acceptation

du joug] de la royauté céleste [Malkhout chamayim].

le Rabbi releve que la révélation d'Eloul a deux particularités par rapport a celle de Roch Hachana et de Yom
Kippour. La premicre tient 4 la préparation qu'elle exige. Pour recevoir la révélation de Roch Hachana et de Yom
Kippour, il faut avoir atteint un haut degré de service, étre parmi « les meilleurs du peuple ». Pour recevoir celle
d'Eloul, il suffit d'« aller au-devant du roi ». Cela correspond 4 kabalat ol : accepter simplement le joug de la

royauté céleste [Malkhout chamayim].

Autre nouveauté de la révélation d'Eloul : elle 0y NI 219300 DI9NT 219302 vAT T

s'adresse aussi a ceux qui se trouvent dans le désert

de l'autre coté [l¢'oumat z¢]. Cela se comprend éga-
lement du fait que l'essentiel de la révélation des
treize attributs de miséricorde en Eloul consiste a
donner la force de faire téchouva. Or la téchouva, au
sens simple, porte sur des choses indésirables (le ni-

veau du « désert »), et l'essentiel de la téchouva

03 121221 .1MYPT 12702 OONYNIT PNY
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porte sur le rejet du joug. On en déduit que la révéla-

n°2202 0w PRY 03 NI PIONT Ranw
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tion d'Eloul s'adresse aussi 4 ceux qui se trouvent

dans I'¢loignement le plus extréme.

La seconde particularité tient aux personnes qu'elle atteint. La révélation de Roch Hachana et de Yom Kippour
est réservée a I'élite. Celle d'Eloul atteint méme ceux qui se trouvent dans « le désert du coté opposé » a la
sainteté. Il s'agit de ceux qui sont, pour I'heure, loin du service de Hachem : le désert est un lieu sans vie, c'est-a-
dire sans sainteté. Cela se comprend. Les Treize Attributs donnent la force de faire téchouva, et la téchouva
concerne d'abord celui qui a rejeté le joug de Hachem et fait ce qui est répréhensible. Ils doivent donc atteindre

jusqu'au désert. Mais alors, pourquoi I'Admour Hazakene ne parle-t-il que d'un « champ » ?

Si le maamar dit que la révélation d'Eloul a lieu
dans le champ (et non dans le désert), c'est parce que
la révélation des treize attributs de miséricorde a lieu
(non dans le désert lui-méme, car des choses
contraires a la volonté de D.ieu ne peuvent recevoir
de révélation de Divinité, mais) dans les Juifs qui se
trouvent dans le désert. Chez eux, cette révélation
leur donne la force de sortir du désert vers le champ

pour accueillir le roi.
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Parce que le désert représente les actes contraires a la volonté de Hachem, et la Divinité ne peut pas se révéler dans

ces actes eux-mémes. Elle se révele aux Juifs qui s'y trouvent. Elle leur donne la force d'en sortir, c'est-a-dire de

quitter leurs mauvaises conduites. Ils gagnent alors le champ, ot la sainteté existe, pour aller au-devant du roi,

c'est-a-dire accepter 'autorité de Hachem. Le roi est donc dans le champ, et non dans le désert. Cela éclaire aussi

les termes précis de la parabole.

D'apres cela, on peut dire ceci : le maamar dit que le
roi regoit tout le monde avec un visage avenant, et s'il
insiste sur « tout le monde », c'est pour dire que
méme ceux qui veulent seulement aller a la ren-
contre du roi, mais qui sont captifs de leur yétser, et
chez qui le désir de faire téchouva et d'accepter sur
eux le joug de la royauté céleste, quand il s'éveille, ne
passe pas a l'acte, ceux-la aussi, il les regoit avec un vi-
sage avenant. Cet accueil éveille en eux un désir fort
et puissant d'aller a la rencontre du roi, et par ce désir

ils surmontent les obstacles et les entraves.
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Le roi « les recoit tous avec affabilité ». Ce « tous » inclut ceux qui veulent aller vers lui mais restent prisonniers

de leur yétser hara. Ils s'éveillent a la téchouva et a I'acceptation de Malkhout chamayim, sans parvenir a passer a

l'acte. Hachem les recoit eux aussi avec affabilité et fait cas de leur désir. Ce désir s'en trouve renforcé. Ils peuvent

alors surmonter les obstacles et atteindre leur but.

5) Le maamar ajoute : « et il montre 4 tous un vi-
sage souriant ». La différence entre « recoit » [meka-
bel] (avec un visage avenant) et « montre » [mar¢]
(un visage souriant) est la suivante. Le terme « rece-
voir » s'applique a4 une chose qui existe déja aupara-
vant (avant qu'il ne la regoive), et lui la regoit. «
Montrer un visage souriant », en revanche, signiﬁe
que son propre visage souriant (qui existe aussi avant

qu'il ne le montre), il le montre et le révele a autrui.
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Vient ensuite « il montre 4 tous un visage souriant ». Recevoir, c'est répondre a ce qui vient d'autrui ; montrer,

' . 9
c est un mouvement qui part de soi.
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Voila pourquoi, apres avoir dit que le roi regoit tout
le monde avec un visage avenant, le maamar ajoute
qu'il montre a tous un visage souriant. Les recevoir
avec un visage avenant signifie que le désir du peuple
(d'aller 4 Ia rencontre du roi) est re¢u par le roi avec
un visage avenant. L'ajout « il montre un visage sou-
riant » signifie ceci : lorsqu'il s'éveille au désir de
faire téchouva, la révélation du visage souriant d'En-
Haut est attirée vers lui, c'est-a-dire le délice [taa-

noug] (le rire) du roi lui-méme.
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« Les recevoir avec affabilité » désigne donc la réponse de Hachem au désir d'aller au-devant de Lui. « Montrer

un visage souriant » désigne la révélation de Son délice essentiel. Ce délice, Hachem le fait venir de Lui-méme, et

non en réponse, une fois que le Juif désire aller vers Lui.

Ce délice, en effet, est supérieur au délice (du niveau
du visage avenant) que procure I'éveil de la téchouva.
Comme il est expliqué ailleurs, la racine du rire (du
visage souriant) se trouve dans I'essence méme du dé-
lice (le délice essentiel [taanoug ha'atsmi], non com-
posé), qui est supérieur au délice suscité par une

chose (le délice composé).
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Ce délice apparait apres I'éveil du Juif, sans en étre la réponse directe. Il est plus élevé que le délice provoqué par

cet éveil, que figure le « visage avenant ». On I'appelle « délice essentiel » : il n'a pas de cause. Il s'oppose au délice

causé par ce que fait le Juif.

On peut dire que le visage souriant, dans la réalité
que figure la parabole, est le délice qu'En-Haut
éprouve pour les Juifs eux-mémes (un délice supé-
rieur a celui que procure I'accomplissement de la To-
rah et des mitsvot par les Juifs, et supérieur aussi a ce-
lui que procure le service de la téchouva). Ce délice

se situe dans 1'Essence.
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Ce délice essentiel est celui que Hachem prend dans le Juif lui-méme. Il est plus profond que le délice qu'Il tire de

son accomplissement de la Torah et des mitsvot, et méme de sa téchouva. Il réside dans I'essence de Hachem et

découle de ce que Hachem et les Juifs sont une seule réalité. L'éditeur précise que Hachem n'est pas indiftérent

la Torah et aux mitsvot. Quand le Juif les accomplit, ou désire vraiment les accomplir, et se rapproche par la

téchouva, il révele son essence. Il permet ainsi 8 Hachem de prendre délice en lui-méme.

En leur montrant un visage souriant, il révele ce
délice a I'homme (celui qui est éveillé par le désir de
faire téchouva). Cela éveille en lui (« comme dans
I'eau le visage répond au visage ») le délice de la Divi-
nité, au point que ce délice de la Divinité devient
I'essence méme de son propre délice. Cela lui donne
une force plus grande encore pour surmonter les
obstacles et les entraves et revenir par une téchouva

complete.
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Quand un Juif s'éveille 4 la téchouva, Hachem accueille son désir et lui révele le délice qu'll prend en lui. En

retour s'éveille chez le Juif son propre délice essentiel dans la Divinité : son seul vrai délice est son lien avec

Hachem. Il y puise une force plus grande encore pour surmonter les obstacles et revenir par une téchouva

complete. Cette explication permet de répondre aux deuxieme, troisieme et quatriéme questions.

Deuxi¢me question : Si I'Admour Hazakene recourt i 'analogie du « roi dans le champ » pour souligner que le «

roi », tant qu'il est dans le champ, n'éveille pas le peuple, pourquoi ajoute-t-il qu'il « les regoit tous avec un visage

avenant et montre a tous un visage souriant » ? La réponse du Roi ne survient-elle pas plus tard, durant les Dix

Jours de Téchouva ? Réponse a la deuxieme question : Durant le mois d'Eloul, « le roi est dans le champ » — les

Treize Attributs de Miséricorde se réveélent — afin d'atteindre chaque Juif, y compris ceux que leur yétser hara

tient captifs et qui n'arrivent pas & mener a bien leur projet de téchouva. Pour atteindre chaque Juif, il faut que le

« Roi » les regoive avec un visage avenant, méme s'ils n'y sont pas parvenus, et qu'Il leur montre un visage

souriant, les encourageant en révélant le délice essentiel qu'll prend dans les Juifs. On voit par [a que le « visage

avenant » et le « visage souriant » relevent du mois d'Eloul, et non des Dix Jours de Téchouva.

Troisi¢éme question : Que signifient ces deux formules — « le roi les regoit avec un visage avenant » et il « montre

a tous un visage souriant » ? Réponse 4 la troisi¢éme question : « Le roi les regoit avec un visage avenant » vise le

délice que Hachem prend au désir de téchouva des Juifs ; « il montre 4 tous un visage souriant » vise le délice

essentiel qu'll prend dans le Juif lui-méme.

Quatrieme question : Pourquoi I'Admour Hazakene emploie-t-il le terme « avenant » (panim yafot) pour décrire

le visage du roi lorsqu'il regoit le peuple, et le terme « souriant » (panim so'hakot) pour décrire le visage que le roi

montre au peuple ? Réponse 4 la quatrieme question : Quand I'Admour Hazakene dit que « le roi les regoit avec

un visage avenant (panim yafot) », il souligne que Hachem regoit le Juif d'une maniére favorable (yafot), méme si

celui-ci n'est pas parvenu a réaliser son désir de téchouva. Puis Hachem réveéle au Juif Son « visage souriant »
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(panim so'hakot), qui figure le délice essentiel, marqué par le « sourire », qu'll prend dans le Juif lui-méme.

Cependant, au vu de I'explication qui précede, on voit mal comment la réponse du Roi s'inscrit dans le theme

général d'Eloul :

I faut toutefois comprendre : d'apres ce qui a été
dit plus haut, la révélation d'Eloul ne se borne pas a
donner la force d'accomplir le service [car lorsque le
roi est aux champs, chacun a la permission et la pos-
sibilité d'aller 2 sa rencontre]. Elle éveille aussi
I'homme [car le roi les recoit tous avec affabilité, et
surtout il montre i tous un visage souriant, ce qui les
éveille a revenir par une téchouva complete]. Et mal-
gré cela, le service d'Eloul est « Je suis 2 mon bien-
aimé » [ani ledodi], c'est-a-dire le service de

I'"homme.
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Reste une difficulté. On vient de voir qu'en Eloul, Hachem éveille bel et bien le Juif : I accueille son désir de

téchouva et, plus encore, lui dévoile Son délice essentiel. Cinquieme question : si Hachem éveille le Juif en Eloul,

comment I'Admour Hazakéne peut-il dire qu'Eloul est (exclusivement) le temps du mouvement « de bas en haut

» 2

On peut ajouter que ce point, a savoir que la révéla-
tion d'Eloul ne donne pas seulement la force mais
éveille aussi, ressort également de l'image du roi aux
champs prise dans son ensemble. Lorsque le roi est
aux champs, chacun a alors la permission et la possi-
bilité d'aller a sa rencontre. Mais il y a plus : le peuple
sait que le roi est aux champs, a I'endroit méme o il
se trouve, et ce savoir éveille en lui la volonté d'aller a

la rencontre du roi.
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Le Rabbi renforce la question. L'éveil décrit plus haut visait ceux qui en ont besoin pour vaincre leur yétser hara.

Or I'image du roi dans le champ suppose que tous sont éveillés. Chacun peut aller vers le roi, et le seul fait de

savoir qu'il est venu jusque chez eux leur donne envie de sortir a sa rencontre. Comment, alors, parler d'Eloul

comme d'un service « de bas en haut » ? L'éditeur signale que cela semble contredire le début du maamar, ot le

roi n'éveillait pas le désir d'aller le voir. Le Rabbi va montrer en quoi I'éveil présent en Eloul differe de celui qui en

est absent.
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On peut l'expliquer ainsi : la volonté du peuple
d'aller a la rencontre du roi procede de son étre
méme. Comme le roi est le coeur de tout le peuple,
l'attachement du peuple au roi tient a son étre
méme. Toutefois, quand le roi et le peuple sont éloi-
gnés I'un de l'autre, cet attachement au roi, et (par
voie de conséquence, aussi) la volonté d'aller a sa ren-
contre, peuvent rester voilés. Mais lorsque le roi est
aux champs, 4 I'endroit méme o1 se trouve le peuple,

cette volonté devient manifeste.
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Le Rabbi commence 4 répondre. Dans la parabole, le peuple ne sort pas attiré par la majesté du roi, qui ne se

montre qu'au palais. Il sort parce que son lien avec le roi tient 4 son étre méme. Le Rambam le dit : « le roi est le

coeur de la nation » ; roi et peuple forment un seul corps. Quand ils sont éloignés, ce lien et le désir de rejoindre le

roi peuvent rester voilés. Quand le roi vient dans le champ, aupres du peuple, ce désir se dévoile.

Il en va de méme pour la réalité que I'image repré-
sente : en Eloul, la révélation des treize attributs de
miséricorde suscite 1'éveil a la téchouva. Cela vient de
ce que cette révélation des treize attributs de miséri-

corde fait apparaitre la volonté intérieure d'Israél
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Il en va de méme en Eloul. Les Treize Attributs éveillent les Juifs  la téchouva, mais il ne s'agit pas de la réaction a

une force extérieure, ce qui serait « de haut en bas ». Ces attributs révelent I'essence de Hachem. Ils réveillent

chez les Juifs un désir essentiel, déja présent, de se lier au Roi.

[Comme on le comprend aussi de ce qu'explique la
suite du maamar (apres la parabole du roi aux
champs) : E-l y est le commencement de tous les
treize attributs, leur source et leur ensemble. Or le
Nom E-1 désigne véritablement 1'Or Ein Sof [lumiere
infinie], béni soit-Il, comme il est écrit : « E-1 Havayé
nous a éclairés ». La lumiére est en effet comme I'es-
sence [comme cela est expliqué en plusieurs endroits

a propos de la différence entre la lumiére et I'influx
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[chéfa] : dans l'influx, celui qui le dispense se
contracte a la mesure du récepteur, tandis que la lu-

miere est de méme nature que sa source lumineuse].

Le Rabbi ouvre une parenthése pour montrer que la suite du maamar de I'’Admour Hazakene le confirme.
L'Admour Hazakene dit que le nom « Kel » (« D.ieu de bonté ») est le premier des Treize Attributs, leur source
et leur teneur. Une note de I'éditeur rappelle que Hachem enseigna ces attributs a Moché le premier jour d'Eloul
2448, quand il monta recevoir les secondes Tables. Hachem lui dit qu'Il lui montrerait « Mon dos, mais non Ma
face », puis lui révéla les treize attributs. Les attributs sont énumérés en Chemot 34, 6-7, et les commentateurs ne
les découpent pas tous de la méme fagon. La 'Hassidout explique que Kel désigne I'Or Ein Sof, la lumiére infinie,
c'est-a-dire I'essence de Hachem, selon le passouk « Kel est Havayé, et Il nous donne la lumiere ». Or la « lumiere
» (or) est de méme qualité que sa source. L'« influence » (chéfa), elle, est ajustée a celui qui la regoit, par un

voilement. Kel, I'attribut qui porte tous les autres, est donc une révélation de I'essence de Hachem.

Et en chaque Juif brille cette révélation. Bien plus, 11 777°0 , 71 21973 K7 PRI TOX ‘7:;1
I NI PN RUDAw D-K QW MRaw
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la révélation du Nom E-I présente en chaque Juif est
le prince et le souverain qui se tient en lui, car le mot
Israél [ONIW1] est formé des lettres youd, sar
[prince], E-L.

Cette révélation de Kel brille en chaque Juif; et elle le gouverne de I'intérieur. Le nom Israél se lit en effet « youd
sar Kel ». Le youd marque la permanence et sar signifie « celui qui gouverne » : Kel est la force constante qui

gouverne le Juif.

C'est pourquoi l'annulation de soi [bitoul] de
chaque Juif devant la Divinité est un bitoul qui dé-
passe la raison et I'entendement : en Israél se révele
I'Or Ein Sof, béni soit-Il, Lui-méme, véritablement,
qui se situe au-dessus de I'ordre naturel de la création
[héb. hichtalchelout]. Et par la révélation des treize
attributs de miséricorde (en Eloul), dont le commen-
cement, la source et I'ensemble sont E-1, s'éveille et se

révele le niveau d'E-l présent en chaque Juif].
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C'est pourquoi le bitoul du Juif, son annulation de soi devant Hachem, dépasse la raison et n'a pas de limite. Il

vient de I'Or Ein Sof, qui se tient au-dessus des limites de la création. En Eloul, les Treize Attributs commencent

par Kel. IIs éveillent donc le Kel présent en chaque Juif, I'essence de son 4me.
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Ainsi s'explique que le service d'Eloul soit « Je suis
a mon bien-aimé », bien que I'éveil vienne de la révé-
lation d'en haut : la révélation d'en haut n'est qu'une
cause, par laquelle se révele la volonté intérieure de

I'homme.
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La parenthese refermée, voici la réponse 4 la cinquieme question. Un éveil « de haut en bas » est une révélation

extérieure a laquelle le Juif réagit : la majesté du roi dans son palais. La révélation d'Eloul, elle, est celle de I'essence

de Hachem. Le roi descendu dans le champ, 12 ot se trouve le peuple, rappelle seulement aux Juifs ce qu'ils sont.

Il dévoile leur désir essentiel de se lier 2 Lui : c'est bien un mouvement « de bas en haut ». Hachem éveille donc le

Juif par Son accessibilité, Son accueil et Son visage souriant, sans contredire le caractere d'Eloul.

On peut dire que la révélation des treize attributs de
miséricorde éveille et révele la volonté intérieure d'Is-
raél. Or la volonté qu'Israél porte vers la Divinité
vient de ce qu'ils sont enracinés dans 1'Essence [ats-
mout]. C'est pourquoi cette révélation produit une
élévation dans les treize attributs de miséricorde eux-

mémes.
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Que les Treize Attributs de Miséricorde soient capables d'éveiller le désir essentiel des Juifs de se lier 8 Hachem

laisse entendre qu'ils sont d'un degré plus élevé que les Juifs eux-mémes — c'est le degré « supérieur » qui peut

agir sur le degré « inférieur ». On croirait donc que les Juifs sont les seuls 4 s'élever lorsque les Treize Attributs de

Miséricorde se révelent.

En vérité, pourtant, lorsque les Treize Attributs de Miséricorde révelent que les Juifs désirent se lier 8 Hachem

parce que leur essence est liée 4 I'essence de Hachem, cela €léve aussi les Treize Attributs de Miséricorde eux-

mémes.

On peut le comprendre en comparant la révélation des Treize Attributs de Miséricorde a la création du monde

tout entier :

Voici I'explication. La création existe pour Israél.
Cela ne vaut pas seulement pour la création du
monde, mais pour toutes les révélations, y compris
les plus élevées. Les treize attributs de miséricorde
descendent de leur lieu (le palais de Sa royauté, au-
dela de l'ordre naturel de la création [héb. hichtal-

chelout]) jusqu'au champ, afin d'éveiller et de révéler
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la volonté intérieure d'Israél. Par cette descente, il se
révele en eux que l'intention qui les porte est pour

Israél, dont la racine est dans 1'Essence.
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Comme Rachi le rapporte sur le premier verset [passouk] de la Torah, le midrach enseigne que la création tout

entiere existe pour Isra€l. Dés lors, chaque aspect de la création ne révele sa finalité derniere — le fait qu'il existe «

pour Israél » — qu'en prenant part effectivement & quelque chose qui renforce le lien des Juifs avec Hachem.

Cette parole du midrach ne vise pas seulement la création : elle vaut aussi pour les degrés les plus élevés de la

révélation divine, plus élevés que la création — et donc pour les Treize Attributs de Miséricorde. Le seul moyen,

pour eux, de révéler leur finalité derniere — leur « essence » — est donc d'aider les Juifs 4 renforcer leur lien avec

Hachem.

Cela explique pourquoi les Treize Attributs de Miséricorde sont « portés » a descendre du « palais du Roi », au-

dela de la création, vers le « champ », I'occultation a I'intérieur de la création, afin d'éveiller et de révéler le désir

essentiel des Juifs de se lier 2 Hachem. En éveillant I'essence des Juifs, ils révelent leur propre essence — leur

finalité derniere —, puisqu'ils accomplissent alors leur réle : aider les Juifs a se lier a Hachem.

Le Rabbi rattache cette idée 4 un passouk de Kohélet :

« L'avantage de la terre est en tout (il est écrit : b7) :

le roi est asservi au champ. »

On peut relier cela 4 ce qui est écrit : « le roi est as-
servi au champ ». Méme le roi, au-dessus duquel il
n'y a personne, est asservi au champ, car c'est du
champ qu'il tire de quoi vivre. Or le Zohar dit : «
Qui est le roi ? C'est le Roi supérieur, qui s'unit au
champ. » On peut donc dire que le Roi supérieur
lui aussi, pour ainsi dire, tire sa vie de ce qu'll des-
cend et s'épanche dans le champ. Par 14, en effet, il se
révele que l'intention qui Le porte est pour Israél,

dont la racine est dans 1'Essence.
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Selon son sens littéral [pchat], le passouk signifie que méme le roi de la nation — qui est au-dessus de tous —

dépend, pour sa propre subsistance, de ce que produit le champ. Le Zohar, lui, affirme que ce « roi » désigne «

[la révélation du] Roi supréme qui s'est joint au champ ».
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On retrouve alors dans ce passouk 1'idée exposée plus haut : le « roi », c'est-a-dire la révélation des Treize

Attributs de Miséricorde, « dépend » pour ainsi dire du champ — les limites de la création —, en ce qu'il doit s'y

révéler, car c'est la la source de sa « subsistance ». C'est en effet ainsi qu'il peut révéler son « essence », sa finalité

derniére a l'intérieur de la création, en révélant le lien essentiel entre Hachem et les Juifs.

Le Zohar dit encore : « Il y a champ et champ », le
champ de sainteté et le champ du c6té opposé
[le'oumat z¢]. On peut donc comprendre que « le
roi est asservi au champ » s'accomplit principale-
ment ainsi. Ce passouk signifie que la descente et
I'épanchement dans le champ produisent une éléva-
tion dans le Roi supérieur. Cela a lieu essentielle-
ment quand la révélation des treize attributs de misé-
ricorde, qui sont au-dela de I'ordre naturel de la créa-
tion (et qui, d'une manic¢re générale, sont le Roi su-
périeur), atteint aussi Israél qui se trouve dans le dé-
sert (le champ du c6té opposé). Leur volonté inté-
rieure se révele alors, et ils sortent du désert (le
champ du cété opposé) vers le champ de sainteté

pour aller au-devant du Roi.
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En outre, puisque le Zohar affirme qu'« il y a champ et champ » — un champ de sainteté et un champ de

I'écorce, force d'occultation [klipa] —, on peut dire que la « dépendance » du « roi », les Treize Attributs de

Miséricorde, 4 I'égard du champ de la klipa, pour y révéler son essence, pese plus encore que sa dépendance a

I'égard du champ de sainteté.

Pourquoi cela pese-t-il davantage ?

En effet, quand des Juifs qui étaient d'abord a l'ex-
tréme de l'éloignement font téchouva, l'intériorité
d'Israél se révele plus encore. Il apparait que leur vo-
lonté véritable (méme au moment de la faute) va vers
la Divinité, et que c'est seulement leur yétser qui les a

dominés.
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Lorsque les Treize Attributs de Miséricorde se révelent aux Juifs qui se trouvent dans le « champ de sainteté »,

cela signifie que ceux qui regoivent cette révélation avaient déja le désir d'accomplir la volonté de Hachem — et

qu'ils y parvenaient.
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Dans ce cas, le lien entre les Treize Attributs de Miséricorde et I'essence du Juif apparait moins nettement.

Puisque ces Juifs disposaient déja d'un lien sur lequel « batir », rien ne montre que leur nouvel éveil soit venu de

l'essence de leur 4me.

En revanche, lorsque les Treize Attributs de Miséricorde se révelent aux Juifs qui se trouvent dans le « champ de

la klipa » — le « désert » décrit dans la section précédente, qui figure les Juifs présentement dominés par leur

yétser hara —, et que ces Juifs font « soudain » téchouva, il apparait clairement que cette téchouva ne peut venir

que de leur essence, puisqu'il n'existait aucun lien « révélé » d'ot partir.

Cela montre en outre que ce désir essentiel était depuis toujours en eux, et qu'il était seulement caché parce qu'ils

subissaient I'emprise de leur yétser hara.

Comme c'est [a le cas qui manifeste le plus clairement le lien entre les Treize Attributs de Miséricorde — le « roi

» — et 'essence du Juif, on voit que c'est du « champ de la klipa » que le roi dépend le plus pour révéler sa

finalité derni¢re dans la création : ce sont les Treize Attributs de Miséricorde qui révelent le lien essentiel des Juifs

avec Hachem.

Entre parentheses, le Rabbi rattache cela a une explication du Tséma'h Tsédek sur le passouk suivant :

« Car c'est dans le champ qu'il I'a trouvée. La jeune
fille fiancée a crié (il est écrit : naar), et il n'y avait

personne pour la sauver. »
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Le passouk parle d'une jeune fille fiancée agressée dans le champ. Seul 'homme est coupable ; elle est innocente,

car elle a crié et personne n'était 1a pour la sauver.

[C'est l'explication du Tséma'h Tsédek sur le pas-
souk « Car c'est dans le champ qu'il I'a trouvée ; la
jeune fille a crié, et il n'y avait personne pour la sau-
ver [ein mochia la] ». Il arrive que la jeune fille
(I'dme, la Nechama) se trouve dans le champ du c6té
opposé. Il arrive méme, ce qui est plus grave, que cela
ait permis a Essav, « homme des champs », de s'em-
parer d'elle et de coucher avec elle. Méme alors, la vo-
lonté de 1'dme reste attachée a la sainteté. Elle crie
dans l'amertume de son 4me parce qu'Essav,
I'homme des champs, s'empare d'elle : « la jeune fille
a crié ». Par I3, « ein mochia la » [lu : « Ayin la sauve
»] : une délivrance [yechoua] s'épanche vers elle de-
puis le niveau de Ayin [litt. : « néant »], qui est au-

dela de l'ordre naturel de la création. |
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Le Tséma'h Tsédek explique que la « jeune fille » désigne I'dme juive, et le « champ », le « champ de la klipa ».

Méme lorsque I'dme juive se trouve dans le « champ », et que son engagement dans des choses négatives permet a

« Essav, celui qu'on appelle 'homme des champs, de s'emparer d'elle » — un attachement plus fort encore a la

klipa —, I'dme n'en continue pas moins de « crier » son désir d'étre liée & Hachem.

Par ce cri de I'dme, celle-ci sera « sauvée » de la klipa — son désir essentiel de se lier 2 Hachem venant au jour —

grice 4 une révélation qui est au-dela des limites de la création.

(Le Tséma'h Tsédek lit le mot 1’ — ein, « personne » [pour la sauver] — comme ayin, tiré de I'expression yech

mé-ayin, la venue a I'existence de quelque chose a partir de rien. La 'hassidout explique que I'on dit de Hachem

qu'll est « néant » parce qu'll n'est rien de ce que notre perspective limitée peut saisir.)

Le maamar revient  son propos initial :

Ainsi, la volonté intérieure d'Isra¢l (qui vient de leur
racine dans I'Essence) se révele par la téchouva de
Juifs qui se trouvaient d'abord dans le champ du
coté opposé (le désert). Les treize attributs des-
cendent et s'épanchent vers le bas pour éveiller
I'homme, et cela produit en eux une élévation. Celle-
ci vient donc surtout de ce qu'ils éveillent ceux qui

étaient d'abord a I'extréme de I'éloignement.
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Puisque la volonté essentielle des Juifs de se lier 2 Hachem — parce que Hachem et les Juifs sont véritablement

une seule essence — se révele par la téchouva des Juifs qui se trouvaient dans le « champ de la klipa », I'¢élévation

la plus considérable des Treize Attributs de Miséricorde s"accomplit lorsqu'ils se révelent aux Juifs qui étaient les

plus « éloignés » de Hachem.

Cette explication permet a présent de répondre a la premiere question.

Premiére question : o1 voit-on l'aspect de védodi li — la révélation de la Divinité « d'en haut vers en bas » — a

l'intérieur du mois d'Eloul lui-méme ?

C'est le sens des initiales de « Ani ledodi vedodi li »
[« Je suis 2 mon bien-aimé et mon bien-aimé est a
moi »], qui forment le mot Eloul. On peut dire que
« et mon bien-aimé est & moi », qui appartient a ces
initiales d'Eloul, désigne (essentiellement) la révéla-

tion des treize attributs de miséricorde en Eloul.
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Réponse a la premiere question : I'aspect de védodi li — la révélation de la Divinité « d'en haut vers en bas » —

désigne principalement la révélation des Treize Attributs de Miséricorde pendant le mois d'Eloul. (II désigne aussi

la révélation qui en résulte durant les Dix Jours de Téchouva, mais il vise avant tout la révélation des Treize

Attributs de Miséricorde pendant le mois d'Eloul.)

Une difficulté demeure cependant. Puisque védodi i, la révélation des Treize Attributs de Miséricorde, donne

aux Juifs la capacité de révéler ce lien essentiel par leurs propres efforts — ani lédodi —, védodi li devrait venir

avant ani lédodi. Pourquoi le mot « Eloul » place-t-il ani lédodi en premier, alors que, chronologiquement, il

vient en second ?

Pourquoi alors « et mon bien-aimé est 3 moi »
vient-il apres « je suis @ mon bien-aimé » ? [La révé-
lation des treize attributs de miséricorde en Eloul
donne pourtant la force d'accomplir le service de « je
suis 2 mon bien-aimé ».] C'est que, dans la dimen-
sion intérieure des choses, « je suis & mon bien-aimé
» (le service de 'homme) est supérieur 3 « et mon
bien-aimé est 2 moi » (la révélation d'en haut).
Comme nous l'avons vu (sections 6 et 7), la révéla-
tion des treize attributs de miséricorde a pour but
d'éveiller le service de I'homme, et ce service produit
a son tour une élévation dans les treize attributs de

miséricorde.
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Certes, védodi li — la révélation des Treize Attributs de Miséricorde — précede chronologiquement ani Iédodi, le

service des Juifs par leurs propres efforts. Mais sur le plan de la finalité derniére de la création, védodi li est au

service d'ani lédodi : toute la raison d'étre de la révélation des Treize Attributs de Miséricorde est de rendre

possible le service des Juifs, lequel permet ensuite aux Treize Attributs de Miséricorde d'atteindre leur finalité

derniere. Anilédodi vient donc avant védodi li, parce qu'ani lédodi est le but ultime.

Le Rabbi distingue ici deux temps :

Ily a la deux choses. La premicre est I'élévation que
recoit la révélation d'en haut quand elle descend vers
le bas pour éveiller 'homme (comme nous I'avons vu
a la section 7). La seconde est I'élévation produite

quand I'homme s'éveille effectivement 4 la téchouva.
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1. Que les Treize Attributs de Miséricorde descendent de leur « demeure naturelle », au-dessus de la création,

pour rendre possible le service des Juifs : cela les éleve eux-mémes a un degré supérieur. 2. Lorsque le Juif met

cette force en ceuvre et fait effectivement téchouva, cela éléve également les Treize Attributs de Miséricorde 4 un

degré supérieur.

Le Rabbi subdivise encore ce point :

Et en cela méme, il y a deux aspects. Le premier est
I'élévation qui provient du délice d'En-haut [taa-
noug] que procure le service de 'homme, et en parti-
culier le service de la téchouva : « il accueille », etc.,
« avec un visage avenant [panim yafot] ». Le second
: par la se révele ensuite le délice essentiel [taanoug
ha'atsmi] qui réside en Israél eux-mémes (car la ra-
cine des Ames est au-dessus de la racine de la Torah et
des mitsvot, et méme de la mitsva de la téchouva).
C'est le « visage souriant [panim so'hakot] »

(comme on I'a vu plus haut, section 5).
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La seconde €élévation des Treize Attributs a elle-méme deux aspects. Le premier est le délice [taanoug] que

Hachem prend 4 la téchouva du Juif, ou méme 4 son seul désir de la faire : c'est le roi qui « les recoit tous avec

affabilité ». Le second est le délice essentiel que Hachem prend dans le Juif lui-méme. Ce délice dépasse tout ce

que le Juif accomplit, car Hachem et Isra¢l ne sont qu'une seule essence : c'est le roi qui « montre a tous un visage

riant ».

On peut dire que I'éveil de 'homme a la téchouva
(qui produit la révélation du visage avenant et du vi-
sage souriant) vient de la révélation de « et mon
bien-aimé est a2 moi » (la révélation des treize attri-
buts de miséricorde en Eloul). C'est pourquoi « Je
suis 2 mon bien-aimé » agit sur « et mon bien-aimé
est 2 moi » de la maniére suivante : la révélation de «
et mon bien-aimé est a moi » s'éleve elle aussi jus-

qu'au délice du visage avenant et du visage souriant.
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On rejoint ici la premi¢re question. Les Treize Attributs révélés en Eloul sont védodi li. Ce sont eux qui donnent

au Juif le pouvoir de susciter ces révélations par sa téchouva. Aussi s'élevent-ils eux-mémes jusqu'au « visage

avenant » et au « visage riant », c'est-a-dire jusqu'au délice de Hachem que désignent ces images.
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Que ce soit Sa volonté que, par nos actes et notre
service, et en particulier par le service du mois
d'Eloul, nous méritions, tres bient6t, la guéoula a ve-
nir. Alors se réalisera dans toute sa vérité le fait de «
montrer un visage souriant ». Comme il est expliqué
en plusieurs endroits au sujet du combat [kinyaguia]
que HaKadoch Barou'h Hou organisera pour les tsa-
dikim dans les temps futurs, ils verront de fagon ma-
nifeste que toute la guerre entre le bien et le mal
(dans ce monde-ci) n'avait d'autre but que de pro-
duire le rire et le délice. Alors « notre bouche se rem-

plira de rire ». Et tout cela, tres bientot.
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Le Rabbi conclut par un voeu. Que nos actes et notre service, surtout celui d'Eloul, nous fassent mériter tres vite

la guéoula. Alors le « visage riant » se réalisera pleinement. Beaucoup de textes en parlent 4 propos du festin que

Hachem offrira aux tsadikim, 4 la venue de Machia'h. On verra alors que tout le combat entre le bien et le mal en

ce monde n'avait qu'un but : procurer 2 Hachem le délice de ce que nous avons accompli. Ainsi s'accomplira le

passouk : « Alors notre bouche s'emplira de rire ».

Inscrivez-vous en ligne pour recevoir les traductions chaque semaine, dés leur parution.
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Avec l'aide de D.ieu Pour I'élévation de I'dme de Rav
'hassid et tamim, homme craignant D.ieu, noble et
éminent, dévoué aux besoins de la communauté,
Reb Daniel Yits'hak, que la paix soit sur lui, fils de
Reb Ephraim, chlita, qu'il vive de longues et bonnes
années, Moskowitz, émissaire [chalia'h] de Sa Sainte-
t¢ I'Admour, que son mérite nous protege, dans
1'Etat de 'Tllinois, rappelé a son éternelle demeure le
2 Adar I1 5774 [2014]. Que son 4me soit liée au fais-
ceau de la vie. « Et moi, Daniel, je fus défaillant...
puis je me levai et accomplis I'ouvrage du roi » (Da-
niel 8, 27).
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SYNTHESE

Etablie par intelligence artificielle a partir du maamar.

La legon

Eloul porte les initiales de « Je suis 2 mon bien-aimé et mon bien-aimé est 2 moi » : les deux mouvements s'y
trouvent. En Eloul, les treize attributs de miséricorde se révelent comme un roi dans le champ. Chacun peut aller a
sa rencontre, méme le plus éloigné. Le roi accueille avec un visage avenant le simple désir de téchouva, méme s'il
n'aboutit pas. Il montre aussi un visage souriant : le délice [taanoug] qu'il prend dans le Juif Tui-méme. Cette
révélation éveille la volonté intérieure de 'homme. En retour, le service de 'homme éléve la révélation d'en haut.

Clest pourquoi « je suis a mon bien-aimé » vient en premier.

Dans le service d'Hachem

En Eloul, c'est 'homme qui accomplit le service : la révélation d'en haut lui en donne la force, mais c'est a lui d'aller
au-devant du Roi. Pour commencer, il suffit d'accepter sur soi le joug de la royauté céleste. On peut aussi méditer
sur ce roi qui renonce a montrer sa couronne pour que tous puissent venir a lui. Cette pensée renforce encore la

volonté d'aller 4 sa rencontre.

Avec soi-méme

Le maamar change le regard que I'on porte sur ses propres chutes. Méme si I'on est captif de son yétser, méme si
I'élan de téchouva ne passe pas a I'acte, le désir lui-méme est regu avec un visage avenant. Au moment méme de la
faute, la volonté véritable reste tournée vers la Divinité. Savoir que Hachem prend plaisir en soi donne la force de

surmonter les obstacles.

Avec les autres

Le maamar ne parle pas directement de la relation aux autres. Il enseigne pourtant que la révélation d'Eloul
s'adresse 4 chaque Juif, méme au plus éloigné, et que le roi les regoit tous avec un visage avenant. Chez celui qui
semble loin, la volonté intérieure reste attachée 2 Hachem. C'est méme sa téchouva qui révele le plus clairement le

lien d'Israél avec Lui.
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